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Vorrede des Verfassers zur ersten Auflage.

Die Hochilut des Aberglaubens ist gegenwirtig michtig im
Steigen begriffen. Es sind in den letzten Jahren nicht nur ver-
schiedene Werke ttber Zauberei teils in Form einer geschichtlichen
Darstellung, teils als Abdruck alter magischer Schriften erschienen,
sondern angesehene philosophische und psychologische Zeitschriften
haben auch Spukgeschichten und Ammenmérchen neben streng wissen-
schaftlichen Abhandlungen verdffentlicht. Beriihmte M#nner der Wissen-
schaft haben mit professionellen spiritistischen Medien Experimente
angestellt, und weil sie nach einigen Sitzungen die wenigen allerdings
ungewdhnlichen, aber doch ganz natiirlichen Leistungen dieser Medien
nicht von den zahlreichen Taschenspielerkunststiicken derselben zu
scheiden vermochten, so haben sie alle spiritistischen ‘,,Manifestationen“
einfach fir bare Milnze angesehen und sich infolge solcher leicht ge-
wonnenen Ueberzeugung mehr oder weniger unumwunden und offen
fiir den Spiritismus ausgesprochen. So greift denn die Magie in den
grossen Kulturzentren wie eine Epidemie um sich.

Eine populidre Darstellung von dem wahren Kern jener mystischen
Berichte ist demnach wohl ein gewisses Bediirfnis. Dieselbe wird
allerdings kaum die fiberzeugen konnen, die an die Mdglichkeit der
Zauberei glauben, umgekehrt aber wohl denen lieb sein, die sich
weigern, an diese mystischen Geschichten zu glauben, zugleich aber
bei dem bestindigen Horen von denselben doch nicht recht wissen,
was sie davon halten und wie sie sich dazu stellen sollen; und das
ist doch noch der tiberwiegende Teil der gebildeten Kreise. Ich habe
daher versucht, im folgenden eine solche Darstellung zu liefern.

Bei der Ausarbeitung ist mein Werk indessen etwas anders ge-
worden, als zuerst beabsichtigt war. Urspriinglich hatte ich mir nur
eine Untersuchung der physischen und psychischen Phidnomene, welche
die verschiedenen Formen des Aberglaubens, besonders den modernen
spiritistischen Aberglauben hervorgerufen haben, zur Aufgabe gestellt.

Aber diese Beschrinkung war, wie sich bald zeigte, praktisch
nicht durchfithrbar. Obwohl der Spiritismus ‘erst in unserer Zeit in
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Amerika entstanden ist, so steht er doch keineswegs als ein isoliertes
Phinomen da. Mdgen die Spiritisten es noch so sehr verheimlichen
wollen: es ist doch mit absoluter Sicherheit erwiesen, dass die ganze
Lehre ihren Ursprung im europ#ischen mittelalterlichen Aberglauben
hat und nur etwas nach der modernen naturwissenschaftlichen Auf-
fassung umgeformt worden ist. Es ist demnach unmdglich, eine Er-
klirung des Spiritismus zu geben, wenn man nicht seinen Zusammen-
hang mit den alten magischen Theorien nachweist. Hierzu kommt
dann weiter, dass die Spiritisten selbst in neuester Zeit alte magische
Werke aus dem Staub der Bibliotheken in reichem Umfange hervor-
geholt und die Behauptungen derselben als Beweise fiir die Richtig-
keit ihrer Lehre bentitzt haben. Eine vollstindige Betrachtung des
Spiritismus erfordert deshalb auch eine Behandlung der #lteren Magie.

Aus diesen Griinden wurde ich in ein rein geschichtliches Studium
hineingedriangt; dasselbe brachte aber allm#hlich eine solche tber-
wiltigende Menge von Stoff mit sich, dass es mir nicht mehr moéglich
war, auch nur das Notwendigste in einer psychologischen Unter-
suchung zu behandeln. Ich beschloss deshalb, das Geschichtliche
und Psychologische zu trennen und den Leser denselben Weg, auf
dem ich zum Verstindnis der Phdnomene gekommen war, gehen zu
lassen. Auf diese Weise hat meine Arbeit ihre gegenwirtige Gestalt
bekommen: der geschichtlichen, in drei Abschnitte zerfallenden ersten
Halite folgt der Teil der Arbeit, der mir stets die Hauptsache war:
die psychophysische Untersuchung der Phinomene, die wir in der
geschichtlichen Darstellung kennen gelernt haben.

Ich erachte es fiir notwendig, gleich von vornherein mich tiber
die Anlage und die Entstehung dieser meiner Arbeit auszusprechen,
damit der historische Teil derselben nicht falsch beurteilt wird. Der-
selbe will keineswegs darauf Anspruch machen, erschpfend zu sein
— dann wiirde das Buch zu einem volumindsen Werk angewachsen
sein. Namentlich habe ich wenig Gewicht auf die eigentliche ge-
schichtliche Entwicklung und auf den gegenseitigen Einfluss der ver-
schiedenen VOlker gelegt, dieses vielmehr oft nur mit einigen Zeilen
kurz skizziert. Mein Hauptziel war bestindig darauf gerichtet, ganz
verschiedenartige und detaillierte Berichte von abergl4ubischen An-
schauungen und magischen Operationen zu liefern, um so eine mog-
lichst breite Grundlage fiir die psychologische Deutung der Tatsachen
zu erhalten. An einzelnen Stellen bin ich vielleicht in meinem Streben
nach einer scharfen Sonderung der Unterschiede etwas weit gegangen,
so z. B. in der Trennung zwischen der morgenldndischen und der
ursprilnglichen europdischen Magie, wo ich den Gegensatz schirfer
hingestellt habe als ein fritherer Forscher auf diesem Gebiete. Ausser-
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dem habe ich es unterlassen, Phinomene, die bei einzelnen Vblkern
zu bestimmten Zeiten vorkommen, zu besprechen, sobald dieselben
bereits an einer fritheren Stelle in meiner Darstellung ausfiihrlich be-
handelt waren. Da das Geschichtliche aber mehr Nebensache und
nur die Form far die Gruppierung der Tatsachen sein sollte, so wird
diese Behandlung des Stoffes hoffentlich eine milde Beurteilung von
seiten eines kritischen Historikers finden.

Wenn es mir gelungen ist, mein Thema einigermassen erschépfend
und befriedigend zu behandeln, so verdanke ich das vor allem dem
ausserordentlichen Wohlwollen und Entgegenkommen, das mir von
allen Seiten entgegengebracht worden ist. Die Namen der Ménner,
die mir je nach ihren speziellen Gebieten mit Ratschligen und An-
weisungen beigestanden haben, hier einzeln aufzufithren, -wiirde zu
weitldufig sein; ihre Zahl ist so gross, dass ich einige leicht unfrei-
willig iibergehen kdnnte. Ich beschrinke mich daher darauf, meinen
ergebenen und herzlichen Dank allen denen, die durch ihr Interesse
fiir die Arbeit mich zur Vollendung derselben ermutigt haben, aus-
zusprechen.

Hiermit tibergebe ich das Werk der wohlwollenden Beurteilung
des Lesers in der Hoffnung, dass es dazu beitragen mbge, das Ver-
standnis und die Kenntnis von den Phinomenen, von denen es handelt,
Zu erweitern.

Kopenhagen, April 1893.

Alfred Lehmann.

Vorrede des Uebersetzers.

Es sind in den letzten Jahren verschiedene sehr gediegene
Werke grosseren Umfangs tiber Aberglauben und Zauberei und ver-
wandte Fragen in Deutschland erschienen, so dass es im ersten Augen-
blick tiberfliissig scheinen kdnnte, vorliegendes Buch einem deutschen
Leserkreise zuginglich zu machen. Trotzdem habe ich mich wesentlich
aus einem Grunde der Mithe einer Uebersetzung unterzogen und halte
die Arbeit fir keine ganz zwecklose. Wahrend namlich die deutschen
Werke obige Probleme entweder ausschliesslich oder doch iberwiegend
vom geschichtlichen oder okkultistischen und spiritistischen Standpunkt
aus behandeln, schligt der dinische Autor einen anderen Weg ein.
Er will jene Phinomene nicht nur schildern oder als Wirkungen einer
transzendenten Welt oder einer uns unbekannten Naturkraft ansehen
und erkldren, sondern er sucht den Schlilssel zu diesen Erscheinungen
im Menschen selbst und nimmt an, dass sie in der Form, wie der
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Aberglaube sie auffasst, auf mangelnder Kenntnis oder Beobachtung
der Phinomene des menschlichen Seelenlebens beruhen; bei richtiger
Auffassung finden sie hier ihre geniigende Erklarung. Darum gibt er
auch eine ausfihrliche Darstellung des menschlichen Beobachtungs-
vermdgens und seiner Mingel, des Traumlebens, der Seite des Seelen-
lebens, die man als das Unbewusste bezeichnet, der menschlichen Sugge-
stibilit4t unter normalen und krankhaften Verhiltnissen und anderer dies-
beztiglicher Zustinde. Dadurch erstrebt er zunichst die Unzuldnglich-
keit der Behauptungen des Aberglaubens nachzuweisen und diesem
den Boden der Objektivitdt zu entziehen, um sodann auf dem nieder-
gerissenen Geb#ude jener Phantasiegebilde eine niichterne, auf psycho-
logischer und naturwissenschaftlicher Grundlage beruhende Anschauung
aufzubauen, die statt allen Scheines nur Klarheit und Wahrheit zum
Ziele hat. Soweit mir bekannt ist, liegt eine zusammenh#4ngende Dar-
stellung obiger Faktoren, die zur Erkldrung des menschlichen Aber-
glaubens sicherlich wesentlich beitragen, in einem deutschen Werke
noch nicht vor. Man mag in manchen Einzelheiten vom Verfasser
abweichen — auch ich stimme in vielen Punkten nicht mit ihm tber-
ein und modchte dieses ausdriicklich hier aussprechen —: immerhin
wird man die Berechtigung seines Standpunktes einriumen und sagen
milssen, dass der eingeschlagene Weg im grossen und ganzen zu dem
Verstindnis jener Probleme wohl fithren kann und wahrscheinlich im
Laufe der Zeit auch immer mehr fithren wird.

Ich unterlasse es {ibrigéns nicht, dem Herrn Verfasser an dieser
Stelle meinen Dank fir seine gtitige Unterstiitzung und Mitarbeit an der
deutschen Uebersetzung zu bezeugen. Er hat mir nicht nur in bezug
auf formelle Aenderung des dinischen Textes und Kiirzung mancher
Abschnitte grosse Freiheit gelassen, sondern bei vielen Zitaten auch
den Wortlaut der Originalsprache verschafft und endlich durch Revision
des Druckes mir wesentliche Dienste geleistet; infolgedessen habe ich
jedenfalls die Gewissheit, dass auch die deutsche Ausgabe durchaus
seinem Sinne und Gedankengange entspricht.

Abgesehen von den vom Verfasser herrtthrenden Zus#tzen habe
ich mir erlaubt, bei einigen, dem deutschen Leser fremdartigen Be-
griffen erkldrende Anmerkungen hinzuzuftigen. Es ist ferner mein
Bestreben gewesen, die Spuren der Uebersetzung so viel wie mdglich
abzuschleifen und mich vom Originaltext freizumachen. Moge das
Buch, das in der Heimat des Verfassers eine sehr ginstige Aufnahme
gefunden hat, sich auch in Deutschland zahireiche Freunde erwerben.

Diisseldorf, im Mai 1898.
Dr. med. Petersen I.



Vorwort des Verfassers zur zweiten Auflage.

Es ist wohl kein alltagliches Ereignis, dass eine Uebersetzung
eines recht umfangreichen Werkes in wenigen Jahren vergriffen wird.
Da das vorliegende Buch diesen Erfolg gehabt hat, darf ich wohl
hieraus schliessen, dass es in bescheidenem Masse den Nutzen, der
von einer vorurteilsfreien Untersuchung auf diesem Gebiete zu er-
warten stand, gestiftet und sich dadurch Freunde erworben hat. Um
das Erreichte nicht zu schmilern, habe ich in der neuen Auflage
verschiedene weniger gelungene Abschnitte umgearbeitet, und ausser-
dem die spateren Ergebnisse der spiritistischen Versuche und der
psychologischen Forschung in betreff der Natur der Mediumitit so
weit berficksichtigt, als es innerhalb der mir rdumlich abgesteckten
Grenzen moglich war. Dass einige der von mir frither verfochtenen
Ansichten eben durch diese neueren Untersuchungen unhaltbar ge-
worden sind, gestehe ich gern. Neue Tatsachen ftihren zu einer
tieferen Einsicht, und eine Auffassung, die vor zehn Jahren durch
das Vorliegende nach meinem Ermessen nicht erwiesen war, kann
daher heute sehr wohl als bewiesen angesehen werden.

Bei der Umarbeitung verschiedener Teile des Buches haben
meine geehrten Gegner, die Spiritisten, mir vorziiglichen Dienst ge-
leistet und mich dadurch zu Dank verpflichtet. In eingehenden Be-
sprechungen und ganzen Broschfiren haben sie jeden kleinen Druck-
fehler der ersten Auflage angezeigt und als Beweis meiner Unzuver-
lassigkeit hervorgehoben. Viel Miithe haben sie darauf verwendet,
in den zitierten Blichern Satze aufzusuchen, die den von mir an-
gefiihrten widersprachen, was dann als Beweis meiner Voreingenom-
menheit und Befangenheit angefthrt worden ist. Diese Beschul-
digung trifft mich jedoch nicht, da ich mir bewusst bin, vorurteils-
los — nur mit dem festen Entschluss, die angeblichen Tatsachen einer
kritischen Priifung zu unterwerfen — an die Untersuchung herangetreten
zu sein. Es ist aber wohl nur menschlich, dass sich beim Lesen einiger
hundert Biicher dann und wann ein Versehen einschleichen kann.
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Die Fehler, auf die man mich aufmerksam gemacht hat, und deren
ich mich wirklich schuldig gemacht habe, sind jetzt berichtigt. Ich
habe indes meinen geehrten Gegnern nicht immer recht geben
konnen. Viele der behaupteten Irrtfimer existieren meines Erachtens
nur in ihrer Einbildung — sie haben ja einmal vor andern Sterb-
lichen den Vorzug, am hellen Tage Gespenster sehen zu kdnnen.

Schliesslich sage ich dem Uebersetzer, Herrn Dr. Petersen,
meinen besten Dank filr die Mithe, die er sich mit der Uebersetzung
meines Buches gegeben hat. Obschon dieselbe seiner Zeit als in
sprachlicher Hinsicht sehr gelungen bezeichnet wurde, hat er dennoch
sowohl den alten Text als mein neues Manuskript einer sorgfiltigen
sprachlichen Umarbeitung unterworfen. Die Spuren einer fremden
Sprache sind jetzt wahrscheinlich nicht nachweisbar.

Auf die fiberzeugten Spiritisten wird mein Buch keinen Eindruck
machen und beabsichtigt es jedenfalls auch nicht. Wer sich von
seinem spiritistischen Glauben befriedigt ftihlt, wird von dem Buche
nur Aergernis haben. Dem Zweifler aber, der noch nicht weiss, was
er von all den wunderbaren Berichten und angeblichen Tatsachen
. zu halten hat, sei es empfohlen. Kann es ihn gegen eine T4uschung
schiitzen, so ist mein Zweck erreicht.

Kopenhagen, im Mirz 1908.

Der Verfasser.
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Einleitung.

Kapitel 1.

Das Verhiltnis des Abergiaubens und der Magie zu
Religion und Wissenschaft.

-

Der Gegenstand der Untersuchung.

Der Stoff, der uns im folgenden beschaftigen soll, kann mit
wenigen Worten als ,die Geschichte der allgemeinen menschlichen
Irrtimer* nidher bezeichnet werden. Aberglaube und Zauberei sind
Verirmungen des menschlichen Geistes auf religidsem und wissenschaft-
lichem Gebiet. Man kdnnte es deshalb als tiberfltissig ansehen, die-
selben zum Gegenstand einer besonderen Abhandlung zu machen,
da ja die Entwicklungsgeschichte der Religionen und Wissenschaften
eine Darstellung ebensowohl der Irrtiimer einzelner Zeiten geben muss,
wie der Wahrheiten, die von bleibendem Wert sind. Tatsichlich ge-
langt ja der Mensch zur Erkenntnis der Wahrheit, einerlei welcher
Art, nur durch Irrtiimer, die bestindig korrigiert werden. Jede einiger-
massen erschopfende Darstellung des Entwicklungsganges der Reli-
gionen und Wissenschaften wird es daher nicht vermeiden konnen,
den Aberglauben der verschiedenen Zeiten zu behandeln, da derselbe
gerade in den Irrtimern besteht, durch die der Mensch sich hat hin-
durchkdmpfen, die er hat ausscheiden milssen, um zu einer reineren
und tieferen Erkenntnis zu gelangen.

Es ist jedoch ein wesentlicher Unterschied in der Art, wie eine
Geschichte der Religionen und Wissenschaften den Aberglauben und
die Magie behandelt, und der Schilderung, die ich von diesen Er-
scheinungen zu geben gedenke. Als Beweis eines solchen Unter-

schiedes wi#hle ich ein einzelnes Beispiel. Es ist eine bekannte
Lehmann, Aberglaube und Zauberef. 2. Aufl. 1
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Tatsache, dass der Ursprung der wissenschaftlichen Chemie in der
Alchimie, der Goldmacherkunst zu suchen ist. Jede geschichtliche
Darstellung der Chemie muss daher, wenn sie den Tatsachen nicht
geradezu Gewalt antun will, mit den #ltesten Versuchen der Gold-
macherkunst beginnen. Denn gerade durch diese Versuche sammelte
man die ersten chemischen Erfahrungen und tat den ersten Einblick
in die Natur und das Verhiltnis der Stoffe zu einander. Aber den
Chemiker interessieren vom wissenschaftlichen Gesichtspunkte aus
natiirlich nur die in der Kindheitsperiode der Chemie gemachten Er-
fahrungen, welche sich im Laufe der Zeit trotz der falschen Voraus-
setzungen, von denen man ausging, und trotz des nichtigen Zieles,
das man verfolgte, als richtig erwiesen haben. Der Chemiker, der
nur die Entwicklung seiner Wissenschaft zu kennen wiinscht, muss
notwendigerweise das Hauptgewicht auf die Beobachtungen legen,
welche von bleibendem Wert sind. Dagegen kann er kein besonderes
Interesse an der grossen kulturhistorischen Bedeutung der Goldmacher-
kunst haben, an der Art und Weise, wie die Bestrebungen, unedle
Metalle in Gold und Silber zu verwandeln, widhrend mehrerer Jahr-
hunderte in das Leben der Volker bezw. einzelner Klassen derselben
eingriffen. Dagegen wird gerade diese kulturhistorische Seite uns
hier beschiftigen.

Was wir eben von der Chemie gezeigt haben, gilt auch ffir die
Astronomie, ja zum Teil auch fiir die Physik. Auch diese Wissen-
schaften haben ursprilnglich jedenfalls zum Teil Ziele erstrebt, die wir
jetzt als vollig unwissenschaftlich bezeichnen; aber trotzdem sind stets
richtige Erfahrungen gesammelt worden. Diese werden namentlich
den interessieren, der die Geschichte seiner Wissenschaft schreibt. Wir
dagegen werden das Hauptgewicht auf die falschen Voraussetzungen
und Beobachtungen legen; denn gerade diese haben weit mehr als
die festgestellten Tatsachen selbst den einzelnen Zeiten und Vdlkern
ein charakteristisches Geprige gegeben. Sie verdienen daher im
~ vollsten Masse eine eingehende Untersuchung.

Unsere erste Aufgabe muss nun die sein, genauer zu bestimmen,
was im allgemeinen als Aberglaube und Zauberei bezeichnet werden
kann. Ich sagte oben, dass es religibse und wissenschaftliche Ver-
irrungen wiren. Indes ist diese Behauptung noch so aligemein, dass
sie jedenfalls genauer bestimmt werden muss. Der Begriff bedarf
aber auch schon deshalb der niheren Beleuchtung, weil es mit eigen-
titmlichen Schwierigkeiten verbunden ist, eine allgemein gilltige De-
finition desselben zu geben; dieses werden wir im folgenden gleich
sehen.
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Definition des Aberglaubens.

In seinem bekannten Werke: ,The origin of civilisation“ schreibt
Lubbock in der Einleitung zum Kapitel tiber die Religion: ,Anfangs
hatte ich dieses Kapitel ,0ber den Aberglauben‘ statt ,iiber die Religion‘
der Wilden genannt; ich habe aber den letzteren Titel vorgezogen,
teils weil viele abergliubische Ideen langsam in erhabenere Vor-
stellungen fibergehen, teils weil es mir unangenehm war, einen ehr-
lichen, wenngleich absurden Glauben zu verurteilen.* Man wird
einrdumen, dass diese Worte mehr die humane Gesinnung des Autors
zeigen, als dass sie uns eine streng wissenschaftliche Bestimmung von
der Natur des Aberglaubens geben. Mit der Schwierigkeit, die Lub-
bock hier gefilhlt, aber nicht beseitigt hat, haben auch alle spateren
Forscher zu kidmpfen gehabt; jeder hat aber doch seinen Beitrag zur
Aufklarung des dunklen Begriffes geleistet, so dass man das Ratsel
wohl jetzt endlich als geldst ansehen darf. Ich werde nun ver-
suchen, die keineswegs einfache Sachlage moglichst kurz auseinander-
zusetzen.

Eine grosse Schwierigkeit fiir die Definition des Begriffes ent-
steht zunichst dadurch, dass man erst auf hdheren Kulturstufen von
Aberglauben reden kann, ndmlich erst dann, wenn der Inhalt des-
selben in Gegensatz tritt teils zu den religidsen Ansichten, teils zur
wissenschaftlichen Erkenntnis einer bestimmten Zeit. Steht ein Volk
in geistiger Beziehung so niedrig, dass ein solcher Gegensatz noch
gar nicht existiert, d. h.,, dass eine Trennung der Begriffe und der
diesen zu Grunde liegenden Erscheinungen noch nicht eingetreten
ist, so lasst sich eben auch kein geistiger Inhalt nachweisen, der
diesen verschiedenen Begriffen entspricht. Fehlen aber auf niedrigeren
Entwicklungsstufen einfach die Erscheinungen, die auf h8heren Stufen
mit bestimmten Begriffen bezeichnet werden, so lassen sich selbst-
verstandlich diese Begriffe auch nie so definieren, dass sie unter allen
Umstanden fiir jede Kulturstufe passen. Wie man dann die noch
nicht getrennten Erscheinungen am zweckmissigsten bezeichnet, ist
eine ganz andere Frage; so viel leuchtet aber ein, dass sie nicht in
die leicht zu unterscheidenden Begriffe der hdheren Stufen eingereiht
werden kdnnen, wenn ihnen die charakteristischen Merkmale derselben
abgehen. Dass es sich nun in der Tat so verhilt, d. h. dass wir
es wirklich mit Erscheinungen zu tun haben, die wir in unsere jetzigen
Begriffe nicht leicht einordnen kdnnen, lisst sich unschwer nach-
weisen, wenn wir die Bedeutung festzustellen suchen, welche die
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Worte Religion und Kultus, Wissenschaft und Technik, Aberglaube
und Magie auf hoheren Kulturstufen haben.

Religion nennen wir die Beziehung des Menschen zu Gott. Sie
setzt als fundamentale psychische Erscheinung voraus, dass der
Mensch sich persdnlich von hdheren Michten abhingig filhlt; sie
setzt ferner gewisse Vorstellungen fiber den Inhalt des religiésen Glau-
bens und {iber die Natur jener Mdichte voraus. Durch diese Vor-
stellungen wird dann erst die besondere Art des Abhingigkeits-
gefithles: Furcht, Ehrfurcht, Liebe usw. bestimmt. Die perstnliche
Beziehung des Menschen zu Gott dussert sich immer durch bestimmte
Handlungen, die den Kultus bilden. Die wesentlichsten Kultushand-
lungen sind das Gebet und das Opfer. Je erhabener die Vorstellungen
von der Gottheit sind, um so geringer werden gewd6hnlich die Be-
deutung und das Gewicht der Kultushandlungen; in seinen erhabensten
Formen kann sich das Gebet auf unausgesprochene Worte beschrinken.
Ganz ohne solche ,Handlungen*“ ist eine persénliche Beziehung zu Gott
jedoch kaum denkbar. Fehlen sie vollstindig, so kann von Religion
kaum mehr die Rede sein, selbst wenn eine hthere Macht angenommen
wird, die in irgend einer Beziehung zur sichtbaren Welt, z. B. als
Schopfer derselben steht. Die Annahme wird in diesem Falle nicht
zur Befriedigung eines religisen Gefithles, sondern lediglich als eine
wissenschaitliche Hypothese aufgestellt; es liegt mithin eine philoso-
phische Annahme, aber keine religidse Behauptung vor.

Der Inhalt des religidsen Glaubens kann nur Gegenstand einer
persdnlichen Ueberzeugung sein, weil er auf individuellen Erfahrungen
beruht, die von jedem einzelnen erlebt werden mfissen, nicht aber
willktirlich herbeigefiihrt werden kdnnen. Im Gegensatz zur Religion
steht in dieser Beziehung die Wissenschaft. Wissenschaftlich nennt
man namlich nur die Behauptung, die allgemein giltig ist und sich
beweisen lasst, so dass jeder normale Mensch gezwungen werden
kann, ihre Richtigkeit zuzugeben. Die Beweisfilhrung geschieht in
der Weise, dass die zu beweisende Tatsache entweder willkiirlich zur
direkten Beobachtung gebracht oder aus solchen Beobachtungen durch
logische Schliisse abgeleitet wird. Selbstverstandlich kdnnen nicht jedem
einzelnen die Beweise sdmtlicher wissenschaftlicher Behauptungen vor-
geftihrt werden; dies liesse sich heutzutage jedenfalls nicht in einer
endlichen Zeit erreichen. Es muss also immer dem Zeugnis anderer
mehr oder weniger geglaubt werden, was besonders dann notwendig
wird, wenn es sich um selten eintretende Naturereignisse oder um
Erscheinungen handelt, die nur schwierig zustande zu bringen sind.
Unter solchen Umstinden ist es von Wichtigkeit, dariber klar zu
sein, in welchem Umfang der Aussage eines Zeugen Glauben ge-
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schenkt werden darf, eine Frage, die uns spiter (Kap. 28) beschif-
tigen wird.

Die Wissenschaft ist der Inbegriff der systematisch geordneten
wissenschaftlichen Behauptungen; die praktische Anwendung dieser
Behauptungen nennt man Technik. Beim ersten Blick scheint dieses
nicht ganz zutreffend. Gegenwirtig, wo die wissenschaftlichen Unter-
suchungen in den Laboratorien fast tiglich unsere Kenntnisse be-
reichern, wird man leicht zugeben, dass die technischen Anwen-
dungen sich an die wissenschaftlichen Entdeckungen unmittelbar an-
schliessen; man denke nur an die Untersuchungen tiber Kathodenstrahlen
und elektrische Wellen, die, kaum nachgewiesen, alsbald ihre technische
Anwendung in der Rontgenphotographie und drahtlosen Telegraphie
finden. Dagegen ldsst sich mit einem gewissen Rechte behaupten,
dass frither gerade umgekehrt die Technik der Wissenschaft vorausge-
gangen ist. Dieses ist deswegen anzunehmen, erstens weil die prakti-
schen Bestrebungen, die Natur den menschlichen Bediirfnissen unter-
zuordnen, sich schon auf den niedrigsten Stufen haben geltend machen
miissen, und zweitens weil eine gewisse Summe allgemeiner Erfahrungen
vorhanden sein musste, ehe man daran denken konnte, sie zu ordnen
und Gesetze daraus abzuleiten. Die Geschichte bestatigt denn auch
diese Annahme. Es gab eine grosse Menge technischer Kenntnisse
und Kunstgrifie noch lange vor der Entstehung der Naturwissen-
schaften; die letzteren sind jedenfalls zum Teil aus dem Bestreben
hervorgegangen, die Natur der technischen Methoden aufzukldren,
um deren Resultate beherrschen zu kdénnen. So ist aus der metal-
lurgischen Technik vorhistorischer Zeiten in Aegypten die Alchimie
entstanden, die sich dann spater auf europdischem Boden zur wissen-
schaftlichen Chemie der Jetztzeit entwickelte. Sobald aber umge-
kehrt die wissenschaftlichen Untersuchungen einigermassen sichere
Resultate festgestellt haben, fiben sie ihrerseits wieder eine Riick-
wirkung auf die Technik aus; Werkzeuge, Maschinen und Arbeits-
methoden werden den theoretischen Einsichten gemiss zweckmaissig
umgeformt.

Wissenschaft und Technik bedingen sich also gegenseitig. Viele
technische Verfahrungsarten sind zwar alter als die einzelnen syste-
matischen Wissenschaften; dieses dndert aber nichts an der Tatsache,
dass unzweifelhaft feststehende Erfahrungen und Beobachtungen wissen-
schaftlichen Wertes jeder Technik zugrunde liegen. Kein Naturvolk
hat je die Entstehung des Feuers durch Bohren oder Reiben erfunden,
ohne dass zahlreiche Beobachtungen und Versuche vorausgegangen
sind, deren Resultate dann schliesslich zur Konstruktion eines ein-
fachen Feuerzeuges geffihrt haben. Ebenso liegt ein langer Weg
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zwischen der ersten Beobachtung, dass ein gebogener Ast beim
Loslassen zurfickschnellt, und der schliesslichen Konstruktion eines
Bogens, mittels dessen ein Pfeil sich in der gewiinschten Richtung
sicher aussenden lisst. Jede Technik, jedes praktische Verfahren, die
" Natur nach den menschlichen Bediirfnissen umzuformen, ist nur durch
richtige Beobachtungen und zahlreiche Versuche ermdglicht worden.
Wir kommen auf diese Betrachtungen zurtick, wenn wir im folgenden
die Natur der Magie bestimmen sollen.

So kénnen wir den Aberglauben jetzt in bezug auf sein Verhiltnis
zur Religion und Wissenschaft bestimmen. Was mit den religidsen
und wissenschaftlichen Wahrheiten einer gegebenen Zeit nicht in
Uebereinstimmung steht, muss als falsch angesehen werden; wird
es dennoch geglaubt, nennt man es Aberglauben. Oder genauer
angegeben:

Aberglaube ist jede allgemeine Annahme, die ent-
weder keine Berechtigung in einer bestimmten Religion
hat oder im Widerstreit steht mit der wissenschaft-
lichen Auffassung einer bestimmten Zeit von der
Natur.

Es leuchtet hiernach ein, dass es unmdglich wird, eine bestimmte
Annahme ein fiir allemal als abergldubisch zu bezeichnen. Dieselbe
kann nimlich von verschiedenen Voraussetzungen und Gesichtspunkten
aus auch verschieden aufgefasst und beurteilt werden. So wird
z. B. eine bestimmte Annahme nicht immer gleichartig vom religidsen
und vom wissenschaftlichen Standpunkte aus beurteilt werden. Ein
Streit zwischen Glauben und Wissen gehdrt ja nicht eben zu den
Seltenheiten; es wird somit leicht vorkommen kdnnen, dass eine
Annahme vom wissenschaftlichen Standpunkte aus schon als Aber-
glaube bezeichnet wird, wiahrend die Kirche noch keineswegs geneigt
ist, die Berechtigung dieser Auffassung zuzugeben. Die Relativitit
des Aberglaubens zeigt sich also schon da, wo eine bestimmte An-
nahme unter das Forum sowohl der Religion als der Wissenschaft
gehdrt. Die durch diese verschiedenen Gesichtspunkte bedingte
Schwankung in der Auffassung ist indes zumeist nur geringfiigig.
Eine viel grossere Unsicherheit rithrt davon her, dass es ja nicht
eine, sondern viele Religionen gibt; was ffir einen Menschen als toricht
und abergliubisch feststeht, kann darum fiir den anderen ein religidses
Dogma sein, dessen Richtigkeit er niemals bezweifelt hat. Und was
so von verschiedenen Menschen derselben Zeit gilt, wird natfirlich
weit mehr von verschiedenen Zeiten gelten. Die Wissenschaft sowohl
wie die einzelne Religion entwickelt sich weiter und macht fortwihrende
Aenderungen durch. Was zu einer Zeit selbst den erfahrensten For-
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schern als eine ganz natdrliche Annahme erscheint, kann von einer
spateren Zeit als der Ordnung der Natur widersprechend angesehen
werden. Und was von einer bestimmten Kirche zu einer Zeit als
unerschiitterliches Dogma hingestellt wird, kann 100 oder 1000 Jahre
spiter als gefahrlicher Aberglaube verworfen und aufs heftigste von
der Kirche verfolgt werden. Die Grenzen des Aberglaubens sind
also ausserst schwankend; ob eine Annahme als Aberglaube be-
zeichnet werden darf oder nicht, kommt stets darauf an, von wel-
chem Gesichtspunkte aus sie angesehen wird. Mit einigen histori-
schen Beispielen konnen wir die Richtigkeit dieser Behauptung leicht
nachweisen.

Wir nennen in unseren Tagen den abergldubisch, der an den Stein der
Weisen mit seinen wunderbaren Eigenschaften glaubt; aber bei den gelehrten
Magiern des Mittelalters kann dieser Glaube nicht Aberglaube genannt werden.
Sie wussten nimlich nicht, dass jede Verinderung in der Natur stets das
Resultat von verschiedenen Ursachen ist, und dass man darum nicht mit
einem einzelnen Stoff so verschiedene Wirkungen hervorrufen kann, wie die
Umwandlung eines Metalles in Gold und die Heilung irgend einer Krank-
heit. Noch weniger wussten sie etwas von dem Satz, der die Grundlage
der ganzen modernen Chemie bildet, dass die Stoffmenge in der Welt un-
verinderlich ist; kein Stoff kann verschwinden, neuer Stoff kann nicht her-
vorgebracht werden. Sie meinten im Gegenteil, sie hitten oft Stoff ver-
schwinden sehen, z. B. beim Verbrennen; es war nach ihrer Auffassung
ganz in der Ordnung, dass ein Stiick vom Stein der Weisen, auch nur so
gross wie eine Erbse, ein Pfund Kupfer oder Blei in viele Pfund Gold zu
verwandeln vermdge. Wir kdnnen diesen Glauben nicht Aberglauben nennen,
denn er stand ganz in Uebereinstimmung mit ihrer Auffassung von der
Natur. Gerade durch die verschiedenen missgliickten Versuche, den Stein
der Weisen darzustellen, lernten die alten Forscher erst, dass dieses gegen
die Ordnung der Natur sei. Dadurch wurde erst die Lehre vom Stein der
Weisen aus einer Wissenschaft zum Aberglauben.

Ebenso verhilt es sich mit der Astrologie. Die Annahme, dass der
Lauf der Gestime die Ursache zu allen Verinderungen auf Erden sei, ist
ebenso alt wie die Geschichte des Menschengeschlechtes; jedenfalls kann
sie bei den Chaldiern, bis zu 4000 Jahren vor unserer Zeitrechnung, zurlick-
verfolgt werden. Da man fermmer wusste, dass der Lauf der Gestirne ein
periodischer sei, so zog man daraus den ganz natiirlichen Schluss, dass es
nichts Neues unter der Sonne gebe, dass alles sich wiederhole. Achtet man
also auf das, was auf der Erde geschieht, wenn die Gestirne eine gewisse
Stellung zueinander einnehmen, so kann man voraussagen, was geschehen
wird, wenn dieselbe Konstellation das nichste Mal wieder eintritt. Von
diesen Voraussetzungen aus entwickelten die Chald3er die Astrologie zu einer
volistindigen Wissenschaft, die von den gelehrten Magiern des Mittelalters
aufgenommen und weiter ausgebildet wurde. Aber Keplers Entdeckung der
Gesetze fiir die Bewegung der Planeten gab der astrologischen Weisheit den
Todesstoss. Also ein neues Beispiel dafilr, dass das, was Jahrtausende
hindurch anerkannte Wissenschaft gewesen ist, zu einer spiteren Zeit belm
Fortschreiten der Wissenschaft zum Aberglauben degradiert werden kann.
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Ganz dhnlich ist das Verhiltnis des Aberglaubens zur Religion. In
sehr vielen Fillen ist der Aberglaube nur das Ueberbleibsel einer friiheren
Religion. Was ehemals von allen geglaubt und offiziell anerkannt wurde,
lebt, wenn die betreffende Religion zerfillt, als volkstiimlicher Aberglaube
weiter; ein friiher hochgepriesener Gott kann als schn8der Teufel enden.
Eben das Wort Dimon bezeugt uns diesen Wandel. Das griechische
daimdn bedeutet nimlich von Haus aus ,Gottheit*, diente aber im spiteren
Altertum zur Bezeichnung von Goéttern, die man immer mehr als Untergdtter
des hdchsten Gottes, also als Gottheiten niederen Ranges, betrachtete. Als
endlich der so schon abgeschwichte Polytheismus vom Christentum offiziell
beseitigt ward, wurden die ,Dimonen“ als bose Wesen betrachtet und lebten
im Aberglauben des Mittelalters vielfach weiter als Teufel und Unholde, als
»Ddmonen“ in unserem Sinne des Wortes, ganz wie die Wissenschaft des
Altertums sich in der Magie des Mittelalters fortsetzte.

Ebenso ist es in frither Vorzeit in Persien bei dem Uebergang aus
dem alten Heidentum der vorhistorischen Iranier zur Ormuzdreligion Zoro-
asters zugegangen. Die vormaligen Gotter, die (wie noch heutzutage die
Gotter in Indien) den Namen devas trugen, wurden grdsstenteils zu Teufeln,
zu Untertanen des verderblichen Ahriman gemacht; ihr Kultus wurde streng
verboten und in ein Beschwdren, ein Abwehren der schidlichen Michte
verwandelt. Somit wurde das persische Wort daéva (= deva), ganz
wie das griechische daimdn, spiterhin kurzweg zur Bezeichnung eines
Teufels, und wenn der jetzige Perser oder Araber von einem bdsen
»Deo“ spricht oder in unheimlicher Weise mit ihm verkehrt, ahnt er wohl
kaum, dass dieses Gebilde seines Aberglaubens einst als ein Gott verehrt
worden ist.

Diese Beispiele gentigen, um zu zeigen, dass man von einem
hoheren Standpunkte aus sehr oft das als Aberglauben bezeichnet,
was frither als erhabene religitse Vorstellung oder als unumstdssliche
wissenschaftliche Wahrheit angesehen wurde. Gehen wir aber um-
gekehrt zu immer niedrigeren Entwicklungsstufen zurtick, so gelangen
wir schliesslich zu einem Standpunkte, wo es keinen Aberglauben
gibt, eben weil hier weder eine Religion noch eine Wissenschaft im
eigentlichen Sinne des Wortes existieren. Beschrankt sich die ,Reli-
gion“ auf einige hochst unklare und verworrene Vorstellungen von
unbekannten Wesen, die man zwar filrchtet, keineswegs aber durch
Kultushandlungen verehrt, und besteht die ,Wissenschaft® nur in
einzelnen technischen Kenntnissen, so kann von Aberglaube keine
Rede sein, weil keine, nicht einmal die widersinnigste Annahme
Gefahr 14uft, dem ,Glauben* und dem ,Wissen“ zu widerstreiten.
Die Worte Religion, Aberglaube und Wissenschaft, die auf hdheren
Kulturstufen gebildet sind, um bestimmte geistige Erscheinungen zu
bezeichnen, sind hier einfach nicht anwendbar, indem die betreffenden
Erscheinungen gar nicht als getrennte Gebiete vorkommen, sondern
ein eigentiimliches Gemisch religitser und philosophischer Vorstellungen
bilden. Es ist mithin ganz miissig, sich tiber die alte Frage zu streiten,
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ob die primitivsten NaturvOlker Religion besitzen oder nicht. Und wenn
wir im folgenden auf diese Verhiltnisse ndher zu sprechen kommen,
gebrauchen wir die verschiedenen Begriffe, ohne angstlich zu erwigen,
ob die Erscheinungen auch den Definitionen der Begriffe genau ent-
sprechen. Was der Religion und dem Aberglauben hoherer Ent-
wicklungsstufen zhnlich ist, nennen wir schlechthin Religion und
Aberglauben; irgend welche Missverstindnisse konnen schwerlich
daraus entstehen.

Definition der Magie.

Bisher haben wir ausschliesslich vom Aberglauben geredet und
die Zauberei, die Magie, ganz ausser acht gelassen; die bis jetzt
angestellten Er6rterungen werden uns indes leicht zu einer Bestimmung
derselben fothren. Die Magie steht namlich in demselben Verhalt-
nisse zum Kultus und zur Technik, wie der Aberglaube zur Religion
und Wissenschaft. Durch die Kultushandlungen hofft der Mensch
hd8here Michte seinen Wilnschen gemiss zu beeinflussen; durch die
Technik erstrebt er die Bearbeitung und Umiformung eines Gegen-
standes zu einem bestimmten Zweck. Es ist nun mdglich, diese
Ziele durch Handlungen erreichen zu wollen, die weder Kultushand-
lungen sind noch auf sicheren technischen Kenntnissen beruhen; ein
solches Handeln nennt man magisch. Als erste Abgrenzung der
Magie kdnnen wir also feststellen:

Magie ist jede Handlung, die eine Beeinflussung
entweder der tibersinnlichen oder der sinnlichen Welt
bezweckt, aber weder zu den Kultushandlungen noch
zu den technischen Operationen gerechnet werden
kann.

Diese Definition, die jedenfalls hinreicht, um eine Trennung
der Magie vom Kultus und von der Technik zu ermdglichen, bedarf
indes einer niheren Beleuchtung, damit der Unterschied zwischen
denselben deutlicher hervortritt.

Wir werden im folgenden sehen, dass magische Handlungen
tatsachlich bei allen Naturvblkern der Gegenwart vorkommen, aller
Wahrscheinlichkeit nach auch schon bei den vorhistorischen Vblkern
vorgekommen sind und ihre Bedeutung keineswegs der wachsenden
Kultur proportional einbiissen. Dies kann denn auch nicht wunder-
nehmen, wenn wir bedenken, wie der Mensch dazu gekommen sein
mag, Magie auszuftben. Der psychologische Ursprung der Magie
ist unzweifelhaft ein Wunsch, zu dessen Erftillung der Mensch dber-
haupt kein einigermassen sicheres Mittel weiss. Solche Wilnsche sind
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nattirlich um so zahlreicher, je niedriger seine Kulturstufe ist, also je
mehr ihm die sicheren technischen Kenntnisse abgehen. Wenn
Gewitter und Ueberschwemmungen, zu grosse Hitze und Dfirre
seine Nahrungsmittel zu beschrinken drohen; wenn Krankheiten ihn
und seine Genossen befallen; wenn er auf der Jagd kein Gliick hat
oder im Kampfe mit michtigeren Nachbarn unterliegt: so steht er
diesen Ereignissen ratlos gegenilber. Etwas muss getan werden,
einfach um das Leben zu erhalten. Gotter, zu welchen er um Hilfe
flehen kann, kennt der primitive Mensch meistens nicht; folglich muss
er sich selbst helfen. Dass es Mittel gibt, der Not abzuhelfen, dessen
ist er sicher; die Sonne, die Wolken, die Gewisser, die Tiere und
Biume sind ja wie er selbst lebende Wesen, so dass es sich nur darum
handeln kann, die richtigen Mittel zu finden, um das gewiinschte
Ziel zu erreichen. Irgend etwas wird also angefangen.

Vollig sinnlos und aus der Luft gegriffen ist das magische
Verfahren wohl selten. Wie den technischen liegen auch den magischen
Operationen bestimmte, wenn auch ganz unzureichende Erfahrungen
zugrunde. Dies geht unzweifelhaft aus dem Umstande hervor, dass
die Zauberbrduche der meisten Naturvélker in den Hauptztigen dber-
einstimmen. Ein fritheres, zufilliges Zusammentreffen gewisser Er-
eignisse, unklare Assoziationen und Analogieschlilsse leiten die Wahl
der auszuftihrenden Handlung. Dass solche Operationen, die auf
einem #usserst schwankenden Boden ruhen, nicht sofort wieder auf-
gegeben werden, indem sie sich als illusorisch erweisen, rithrt wohl
zunéchst davon her, dass sie tatsichlich oft, auf Umwegen (vgl. be-
sonders Kap. 35) den gewiinschien Erfolg haben. Und hat eine
gewisse Handlung sich nur einige Male als zweckmissig erwiesen,
so kann es keinem Zweifel unterliegen, dass sie als unfehlbarer
Zauber der Nachwelt tiberliefert wird.

Man kann diese Entstehung der Zauberbriuche bei den Natur-
vblkern leider nicht mehr beobachten, weil die Magie derselben —
so wie jede andere geistige Tatigkeit — schon lidngst ihre Entwick-
lung abgeschlossen hat und von alters her in festen Formen auftritt.
Wir werden aber im folgenden sehen, dass die Magie bei den primi-
tivsten der jetzigen Naturvblker zunichst als eine besondere Art
Technik anzusehen ist, die wegen ihrer Schwierigkeit und wegen
anderer Eigentimlichkeiten nur von speziell veranlagten Personen
ausgeiibt wird. Die nahe Verwandtschaft zwischen Magie und Technik
zeigt sich auch dadurch, dass die Ausfibung vieler technischen Ope-
rationen fast immer mit magischen Zeremonien verbunden ist. Dies
gilt z. B. von der Zubereitung der Pieilgifte der siildamerikanischen
Indianer; nach der Auffassung dieser Vdlker ist es aller Wahrschein-
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lichkeit nach vielmehr der geheimnisvolle Zauber als der angewandte
Stoff, welcher dem Gifte seine tdtende Wirkung verleiht. Ebenso
stehen bei fast allen afrikanischen V6lkern die Schmiede und Metall-
arbeiter als eine besondere Klasse da, die entweder hoch geehrt oder
tief verachtet ist, wozu ausser vielen anderen Ursachen auch der
Umstand beitragt, dass dieses schwierige Handwerk mit unheimlichen
magischen Kfinsten verkntipft ist. Auch in Europa, im Mittelalter
und noch spiter wurden die Schmiede als besonders zauberkundig
angesehen. Auf solchen Gebieten schliesslich, wo den Naturvdlkern
eine wirkliche Einsicht vollstindig fehlt, wie z. B. in die Natur der
Krankheiten, da kann von Technik im eigentlichen Sinne auch keine
Rede mehr sein; jede arztliche Tatigkeit, mit Ausnahme vielleicht der
einfachen Wundbehandlung, wird daher ganz und gar magisch. Aus
diesen verschiedenen Tatsachen erhellt zur Genilge, dass sich das
Verhaltnis zwischen Magie und Technik folgendermassen fest-
stellen 1asst:

Die Magie ist eine Technik, die iber die Grenzen
des sicheren technischen Wissens hinausgeht.

Auf hoheren Kulturstufen, wo religidse Vorstellungen im eigent-
lichen Sinne gebildet sind und ein Kultus entstanden ist, kann die
Magie auch in enge Beziehung zum Kultus treten, indem die Géotter
als die bei den magischen Operationen wirkenden Krifte angesehen
werden. Wenn nun der Kultus und die Magie von denselben Personen,
den Priestern, zugleich ausgetibt wird, so erhebt sich die Frage,
wie die Kultushandlungen von den magischen Handlungen zu unter-
scheiden sind. Bei vielen Volkern existiert ein solcher Unterschied
wahrscheinlich gar nicht. Da der Kultus im hoheren Sinne aber eine
Verehrung der Gottheit ist, wihrend die Magie ihrer Natur nach als
ein technisches Verfahren eine unmittelbare, notwendige Wirkung aus-
fibt, so unterscheiden sich die beiden Gebiete durch die folgenden -
Merkmale:

Magisch sind diejenigen Handlungen, durch die
man, wie man annimmt, eine zwingende Macht iber die
Gotter austiben kann, wihrend Handlungen, durch
welche man nur die Stimmung der Gotter zu be-
einflussen hofft, als eigentliche Kultushandlungen zu
betrachten sind.

Aus dem hier dargelegten Unterschiede einerseits zwischen Aber-
glauben, Religion und Wissenschaft, andererseits zwischen Magie,
Kultus und Technik ist leicht ersichtlich, dass auch eine bestimmte
Beziehung zwischen Aberglauben und Magie bestehen muss. Wie der
Kultus die religidse Praxis darstellt, wie die Technik aus den wissen-
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schaftlichen Beobachtungen entspringt, so verhalt sich auch die Magie
zum Aberglauben, wie Praxis zur Theorie. Hierbei ist jedoch zu
berficksichtigen, dass wir magischen Handlungen schon auf so
niedrigen Kulturstufen begegnen, wo wir von Aberglauben noch nicht
reden kdnnen. Die Magie geht also keineswegs immer aus aber-
gldubischen Vorstellungen hervor; sehr oft sind die letzteren wahr-
scheinlich erst zu dem Zweck erfunden, die schon bestehende magische
Praxis zu erkliren. Wenn aber eine solche falsche, abergldubische
Theorie erst entstanden ist, ilbt sie ihrerseits wieder eine Rickwirkung
auf die Magie aus. Teils k6nnen daraus neue Zauberbriuche entstehen,
teils kbnnen auch Handlungen, die dem Ausfilhrenden vielleicht ganz
einfach und natdrlich erscheinen, vom Gesichtspunkte der Theorie aus
als magisch aufgefasst werden.

Die Geschichte weist geniigende Beispiele dieser Art auf. Ueberall,
wo ein weniger zivilisiertes Volk mit einem anderen zusammenstdsst, das
eine mehr entwickelte Wissenschaft besitzt, werden die Resultate der letzteren
fiir Magie angesehen; so z. B. im Mittelalter, als die Europier mit den
Mauren zusammentrafen, bei denen die Naturwissenschaften eine hohe Ent-
wicklung erreicht hatten. Die Gelehrten des Mittelalters waren zum grdssten
Teil Minner, die an den Universititen der Mauren studiert hatten; aber
das Wissen, das sie mit zuriickbrachten, war fiir die unwissende Menge
Magie. Die Gelehrten bezeichneten sogar selbst ihr Wissen als ,natfirliche
Magie“; tatsichlich war es zum Teil nichts anderes, als was wir jetzt Natur-
wissenschaft nennen, denn es beruhte zunichst auf der Kenntnis der Natur-
gesetze. So schreibt Caspar Schott in seinem grossen Werk: Magia uni-
versalis naturae et artis 1657: ,Natfirliche Magie nenne ich eine gewisse
verborgene Kenntnis der Geheimnisse der Natur, wodurch man, wenn man
die Natur, die Eigenschaften, verborgenen Krifte, Sympathien und Anti-
pathien der einzelnen Dinge erkannt hat, gewisse Wirkungen hervorrufen
kann, die denjenigen, welche mit den Ursachen unbekannt sind, seltsam
oder sogar wunderbar erscheinen.“ Hier wird also geradeheraus gesagt,
dass das, was fiir den Eingeweihten natiirlich ist, dem Unwissenden als
Magie erscheint.

Ein ganz analoger Unterschied in der Auffassung entsteht, je
nachdem eine Begebenheit von einem religitsen oder von einem aber-
glaubischen Standpunkte aus betrachtet wird. Wenn sie von religidsen
Vorstellungen aus erklart, d. h. wenn sie als Resultat eines direkten
Eingreifens der Gottheit aufgefasst wird, so wird sie als ein , Wunder“
angesehen. Wird sie dagegen von abergldubischen Vorstellungen aus
erklart, so ist sie ,Zauberei“.

Wir haben ein schlagendes Beispiel hierfiir beim Auszug der Juden
aus Aegypten. Im II. Mose 7, 10-—12 lesen wir: ,Da gingen Mose und
Aaron hinein zu Pharao und taten, wie ihnen der Herr geboten hatte; und
Aaron warf seinen Stab vor Pharao und vor seinen Knechten, und er
ward zur Schlange. Da forderte Pharao die Weisen und Zauberer; und
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die dgyptischen Zauberer taten auch also mit jhrem Beschwdren. Ein jeg-
licher warf seinen Stab von sich, da wurden Schlangen daraus . . .*
Dasselbe wiederholt sich dann mehrere Male; da Moses das Wasser der
Flisse in Blut verwandelt und die Frosche aus der Erde hervorruft, tun die
Weisen dasselbe. Aber wiahrend Moses’ Taten den Juden als Wunder
erschienen, weil sie durch das Eingreifen des Herrn geschahen, werden die
igyptischen Priester Zauberer genannt, weil sie es mit Hilfe von falschen
Gottern ausfiihrten. Jeder aber kann sich sagen, dass die Aegypter die
Sache gerade umgekehrt aufgefasst und Moses als einen michtigen Zauberer
angesehen haben werden. Aehnlich betrachteten die Heiden die Wunder
Jesu und der Apostel als magische Kiinste, wie Schriften aus den ersten
Jahrhunderten n. Chr. uns lehren.

Es kommt also jedesmal auf den Standpunkt an. Was fdr den
einen ein Wunder ist, weil er es sich mit Hilfe der Gottheit ausgefhrt
denkt, ist fiir den anderen Zauberei, weil er nicht an denselben Gott
glaubt und for den dritten ein ganz nattirliches Ergebnis, weil er die
technischen Mittel kennt, durch welche die Erscheinung zustande ge-
bracht ist. Eine Handlung wird also nur durch eine abergldubische
Auslegung magisch; sobald man die wahre Wirkungsweise der-
selben kennt, erscheint sie natiirlich und ist somit nicht mehr
Magie.

Der Gang der Untersuchung.

Wir haben bis jetzt Rechenschaft dariber abgelegt, was unter
»Aberglaube“ und ,Zauberei“ zu verstehen ist, und damit die Grenzen
fir die Phinomene gezogen, welche im folgenden behandelt werden
sollen. Es bleibt uns nun noch fibrig, in kurzen Zdgen den Gang
unserer Untersuchung zu bestimmen.

Es hat fiir uns natfirlich das grdsste Interesse, die Entwicklung
des Aberglaubens in Europa zu verfolgen. Dabei bedarf es indes
nur geringer Kenntnisse, um zu sehen, dass die Entwicklung durchaus
nicht in einer geraden Linie von einem einzelnen Punkt aus verliuft,
und dass die Anfinge ausserhalb Europas liegen. Von der grossen
Masse abergldubischer Vorstellungen, die im Laufe der Zeit unseren
Erdteil beherrscht haben, hat nur ein sehr geringer Teil seine urspriing-
liche Heimat bei den europiischen Volkern selbst; das meiste ist von
den Volkern des Morgenlandes her importiert. Diese Einfilhrung ist
zu verschiedenen Zeiten und auf verschiedenen Wegen vor sich ge-
gangen. Wenigstens 3 Hauptquellen sind ftir den europiischen
Aberglauben nachweisbar ausser dem, was ursprilnglich von den
europdischen VOlkern selbst herstammt. Der erste Einfluss ging von
den Chalddern aus zu der Zeit, als Alexander der Grosse in Persien
eindrang. Der zweite Hauptstrom ist gemischten, némlich jdisch-
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agyptisch-arabischen Ursprungs und gelangte mit den Mauren nach
Europa. Der dritte endlich kam in der Mitte des vorigen Jahr-
hunderts von Amerika hierher, ist aber mit einer Menge indischer
(buddhistischer) Elemente vermischt worden. Jeder dieser Haupt-
strbme hat seinen eigentimlichen Charakter und halt sich lange Zeit
isoliert, bis er sich schliesslich mit den anderen Strémen mischt. Wir
miissen deshalb nicht nur den Lauf jedes einzelnen verfolgen, sondern
auch die Resultate ihrer Mischung darlegen.

Haben wir so ilber die Tatsachen und fiber die Formen, welche
der Aberglaube und die Magie im Laufe der Zeit annahmen, Rechen-
schaft abgelegt, so werden wir dazu iibergehen, die Ursachen zu
den verschiedenen Erscheinungen zu untersuchen. Der Aberglaube
kann ebensowenig wie sonst etwas in der Welt ohne Ursache sein. Wenn
der Mensch glaubt, ein Gespenst zu sehen, so sieht er auch ohne
Zweifel irgend etwas. Es kann ein Stick Zeug sein, das sich, vom
Monde beleuchtet, im Zuge eines offenen Fensters schwach bewegt;
es kann auch sein, dass die Erscheinung ausschliesslich in einem
krankhaften Gehirnzustande des Beobachters begriindet ist: in beiden
Fallen aber ist es unzweifelhaft, dass etwas wahrgenommen wird;
nur die Deutung des Wahrgenommenen ist verkehrt. So liegen hinter
allen abergldubischen Vorstellungen gewisse Beobachtungen, die
nur unrichtig aufgefasst worden sind. Der Aberglaube besteht ja
in Irrtimern. Ebenso aber wie es ein Interesse hat, die Irrtiimer, die
falschen Deutungen gewisser Beobachtungen, nachzuweisen, so ist
es nicht weniger von Interesse, den physischen und psychischen
Phinomenen auf die Spur zu kommen, welche die Veranlassung
zu den Irrtimern gegeben haben. Erst bei einer solchen Untersuchung
bekommt die ganze Arbeit ihren natiirlichen Abschluss. Denn be-
stimmte Anschauungen als Irrtimer, als Aberglauben zu bezeichnen,
ist erst dann berechtigt, wenn erwiesen ist, dass diese Anschauungen
durch unrichtige Erklirung gewisser Tatsachen entstanden sind,
welche nach der Kenntnis spiterer Zeiten in ganz anderer Weise
aufgefasst werden miissen. Auf diese abschliessende Untersuchung
lege ich daher in meiner ganzen Arbeit das Hauptgewicht. Da aber
die Losung dieses Teiles unserer Aufgabe in hohem Grade erleichtert
wird, wenn wir den Aberglauben bis auf seinen Ursprung zuriick
verfolgen kOnnen, so leiten wir unsere Untersuchungen mit einem
kurzen Ueberblick tiber die religidsen und philosophischen Vorstel-
lungen und die Zauberei bei den Naturvdlkern ein.
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Kapitel 2.
Religion und Magie bei den Naturvélkern.

Religidse Vorstellungen und Naturauffassung.

Die iltesten geschichtlichen Nachrichten, die wir besitzen, stammen
von den Aegyptern und dem alten chalddischen Volk, den Akkadern,
her; diese Nachrichten reichen 4000 Jahre vor unsere Zeitrechnung
zurlick. Von einem fritheren Zeitpunkt an kdnnen wir die Entwick-
lung des Menschengeschlechts geschichtlich nicht verfolgen. Nun
zeigen die agyptischen und akkadischen Berichte, dass diese Volker
selbst in den iltesten, unbekannten Zeiten grosse Reiche gebildet
haben, die von michtigen Konigen beherrscht und im Besitz einer
hohen Kultur waren. Die Berichte geben uns also nur indirekte und
unsichere Einblicke in die Verhaltnisse des primitiven Menschen: es
muss eine fortschreitende Entwicklung langer Zeiten vorausgegangen
sein, ehe der Mensch zu dem Standpunkt gelangt ist, auf dem die
Aegypter und Akkader in den #ltesten geschichtlichen Zeiten standen.
Suchen wir zuverldssigen Aufschluss tiber wirklich primitive Zustinde,
so milssen wir uns an die noch existierenden NaturvSlker wenden,
z. B. an die Gronldnder, die amerikanischen Indianer, die Neger in
Afrika, die Australier und die sibirischen Volker. Es kann wohl kaum
einem Zweifel unterliegen, dass die Naturauffassung und die magischen
Kanste auch dieser Volker eine gewisse Entwicklung durchlaufen
haben, so dass auch sie keineswegs als die primitivsten Zustinde auf
diesem Gebiete angesehen werden diirfen; aber wir kdnnen nun ein-
mal die Entwicklung nicht weiter zurilckverfolgen.

Die religidsen Vorstellungen und die Naturauffassung der Natur-
vOlker sind selbstverstindlich nicht alle gleich. Man findet zwar
gewisse Hauptziige, die allen VOlkern gemeinsam sind; dieselben
sind aber Ausserst verschieden bearbeitet, zeigen also eine ganze
Reihe verschiedener Entwicklungsstufen. Letztere bilden fermer auch
keineswegs eine gerade Linie, so dass man sich etwa denken konnte,
die hdheren Stufen wiren nur in der Weise erreicht, dass sich ein
Volk nach und nach von den niedrigsten Stufen durch alle dazwischen-
liegenden zu den hoheren erhoben hiatte. Dies ist ganz gewiss nicht
der Fall; einige der uns bekannten Standpunkte sind wahrscheinlich
gar nicht Durchgangsstufen, sondern vielmehr ein Rackschritt, der
auf einen hdheren, fritheren Standpunkt der betreffenden Volker hin-
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weist. Welchen Weg die Entwicklung in den einzelnen Fillen
gegangen ist, muss vorliufig dahingestellt bleiben, und es kann wohl
auch recht zweifelhaft sein, ob es der Forschung je gelingen wird,
dies mit Sicherheit nachzuweisen. Fiir unsere Aufgabe ist es gliick-
licherweise ohne gréssere Bedeutung, ob eine solche Entwicklungs-
geschichte der primitiven religidsen und philosophischen Vorstellungen
sich darlegen lasst oder nicht. Es handelt sich ftir uns nur darum,
den Anfingen der Religion und der Wissenschaft, die der Entwicklung
in historischen Zeiten wahrscheinlich vorausgegangen sind, nachzu-
forschen. Solche Anfinge verschiedener Art finden wir nun bei den
Naturvdlkern der Gegenwart; und da die Hauptansichten der letzteren
sich auch in den iltesten Berichten der historischen Vdlker wieder-
finden, diirfen wir zweifelsohne davon ausgehen, dass die Ansichten
der alten Kulturvdlker sich in vorhistorischen Zeiten aus ahnlichen
Anfingen entwickelt haben.

Allen Naturvdlkern gemeinsam ist die sogenannte animistische
Naturauffassung: die ganze Natur, Sonne und Mond, Wolken,
Gewisser und Feuer, Tiere und Biume, manchmal zugleich Gebirge
und Steine werden als beseelt betrachtet. Gewisse psychische Er-
scheinungen (vgl. Kap. 32) fithren den Menschen leicht zu der Annahme,
dass alle Lebens#usserungen des Menschen auf etwas von dem sicht-
baren Korper verschiedenem, einer ,Seele“, beruhen. In Analogie
hiermit wird eine Seele tiberall angenommen, wo Leben, Bewegung,
Verinderung ist. Der Tod ist einfach eine Trennung der Seele vom
Korper; die Seelen der Verstorbenen fithren dann nachher als unsicht-
bare Geister eine selbstdndige Existenz weiter. Diese letztere Annahme
kommt allerdings fast tberall vor; ‘da sie aber mit dem Animismus
nicht untrennbar verkniipft ist, kdnnen wir dieselbe, um ihre relative
Selbstindigkeit hervorzuheben, mit einem modernen Ausdruck als
spiritistische Auffassung bezeichnen. Die Religion und die Philo-
sophie der Naturvolker sind meistens ein inniges Gemisch animistischer
und spiritistischer Vorstellungen, in dem bald das eine, bald das andere
Element in den Vordergrund tritt. Zuweilen, bei den am niedrigsten
stehenden Volkern, sind die Vorstellungen so unklar, dass die Natur
oder Art der Geister sich kaum angeben lisst. Dies gilt besonders
von den Botokuden in Brasilien, den Pescheriern auf dem Feuer-
lande und den Buschm#nnern in Siidafrika. Bei diesen Volkern hat
man auch bisher vergebens die Spuren eines Kultes gesucht, so dass
sich mit einem gewissen Recht behaupten lisst, dass sie keine
Religion haben.

Etwas Aehnliches gilt zum Teil auch von den Australiemn. Sie
glauben, dass die Seelen der Toten sich erst einige Zeit in der N#he
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des Grabes aufhalten und auf den alten Jagdgriinden jagen. Tags-
fiber verstecken sie sich in den Gridbern oder in den Rinden der
Baume; nur nachts schweifen sie umher. Ihr Aussehen ist recht un-
heimlich: sie sind wohl den lebenden Menschen &hnlich, haben aber
an den Knochen kein Fleisch; die Augen dieser Gerippe funkeln
wie Sterne. Obwoh! die Geister den Menschen schaden kénnen, sind
sie gewodhnlich ihren fritheren Stammesgenossen nicht gefahrlich, wenn
sie nur nicht beunruhigt werden. Dessenungeachtet ftirchtet sich der
Australier so vor den Geistern, dass er sich abends vom Lager nicht
ohne eine Fackel entfernt, durch die er die Geister verscheuchen zu
kdnnen meint. Nach einem kurzen Aufenthalt auf der Erde steigen
sie zu den Wolken empor, wo sie gewdhnlich bleiben; jedoch liegt
kein Hindernis fiir sie vor, zur Erde zurickzukehren; sie wechseln
aber dann die Farbe und werden Weisse. Die Europder werden also
als Wiederginger®’) angesehen. Diese Auffassung hindert die Australier
jedoch nicht, weisse Frauen zu heiraten, wenn dieselben gelegentlich
in ihre Gefangenschaft geraten. Ihre Vorstellungen von den Geistern
scheinen demnach etwas unklar und verschwommen zu sein.

Neben diesen spiritistischen Vorstellungen kommen bei den
Australiern auch animistische Vorstellungen vor, und bei einigen
Stammen, so z. B. bei den Dieri in Zentralaustralien, finden sich
auch die Anfinge eines Kultes. Die Dieri rufen eine h8here Macht,
Mura Mura, an; es lidsst sich jedoch nicht entscheiden, ob sie sich
darunter einen Gott oder die Seelen der Vorfahren vorstellen. Bei an-
deren Stammen, so den Arunta und den Kurnai, die in neuester Zeit ein-
gehend beobachtet worden sind, findet man keinen Kultus, wohl aber
eine eigenttimliche Philosophie; diese wird den Weibern und den Kin-
dern geheim gehalten, dagegen dem Jinglinge beim Uebergange zum
Mannesalter mitgeteilt; dann wird er in die Mysterien eingeweiht. Die
Philosophie ist ausgesprochen deistisch; sie lehrt, dass die Welt
ursprilnglich von einem Gotte, dem Mungan-ngaur der Kurnai, dem
Baiame der Arunta, gebildet — nicht geschaffen — wurde. Den Beifall
und die Gunst des Gottes erreicht man nur durch Gerechtigkeit und
guten Wandel. Da die Lehre, wie gesagt, den Weibern unbekannt ist
und auch den Europdern unbekannt war, bis Mr. Howitt so lange unter
den Kurnai gelebt hatte, dass er in die Mysterien eingeweiht wurde,
so kann keine Rede davon sein, dass die ldeen dem Christentume
entlehnt sind. In letzterem Falle wiirden ndmlich die Weiber und die
Kinder mit der Lehre vertrauter sein als die Minner.

*) Ein in der deutschen Mythologie nicht seltenes Wort = Qespenst, Qeist.
Lehmann, Aberglaube und Zauberei. 2. Aufl. 2
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Einen Gott, der als Bildner oder Schdpfer der Welt auigefasst,
aber nicht verehrt wird, findet man dbrigens bei vielen andern
Volkern. Eine ganz analoge Stellung nimmt Kitchi Manitu (grosser
Geist) der nordamerikanischen Indianer, Okki der Kanadier und
Umkulunkulu der Zulus ein, und es kann jetzt als feststehend an-
genommen werden, dass die genannten Gotter nicht dem Christen-
tume entlehnt sind. Schon in den iltesten Berichten dber die
religiosen Vorstellungen der betreffenden Volker sind diese Gotter
erwidhnt, und solche Berichte sind lange vor der Tatigkeit der
Missionare aufgezeichnet. Ausserdem geht nicht selten aus den Mit-
teilungen der Eingeborenen hervor, dass der Vorstellung von dem
hochsten Gotte frither eine grossere Bedeutung beigelegt wurde, als
es jetzt der Fall ist. Ein intelligenter Zuluhiuptling erzihlte z.B. den
Missionaren folgendes:

»Ihr glaubt also,* sagte er, indem er auf die Sterne wies, ,dass
zwischen ihnen und auf der anderen Seite von ihnen ein allmichtiger Herr
wohnt, der uns alle geschaffen hat und unser Vater ist? Unsere Vorfahren
pflegten allerdings vom Herrn des Himmels zu reden, und wir bezeichnen
die grossen leuchtenden Flecke, die ihr iiber euren Hiuptern seht, als den
Weg der Gotter; aber es scheint uns, dass die Welt stets gewesen sein
muss, ausgenommen Menschen und Tiere, welche nach unserer Ansicht ein-
mal einen Anfang gehabt haben miissen, erst die Tiere und dann die Men-
schen. Jedoch wissen wir nicht, wer sie in die Welt brachte. Wir beten
die Geister unserer Vorfahren an, und wir bitten sie um Regen, reichliche
Ernte, Gesundheit und gute Aufnahme bei ihnen nach dem Tode.*

Es ist daher nicht ganz unwahrscheinlich, dass diese Gotter,
die nicht mehr verehrt werden, nur als Ueberbleibsel frilherer er-
habener Religionen aufzufassen sind.

Die mit einem Kultus verbundenen religidsen Vorstellungen der
Naturvdlker kdnnen in zwei Gruppen geteilt werden; diese unter-
scheiden sich dadurch, dass in der einen die Naturgeister, in der anderen
Gruppe die Seelen der Verstorbenen hauptsichlich verehrt und an-
gebetet werden. Als Beispiel eines fast reinen Seelenkultes fahre ich
die Religion der stidafrikanischen Bantustimme an. Zwischen den
Geistern der Vorfahren, die angerufen werden, besteht ein Rang-
unterschied, der indes nicht von den Eigenschaften der Verstorbenen
oder von den Stellungen, die sie auf Erden einnahmen, sondemn
ausschliesslich von der seit dem Tode verflossenen Zeit abhingig ist.
Ein Zulu hat diese Auffassung in folgender Weise dargestellt:

» Wir Schwarzen ehren nicht alle unsere Amatongos (Vorfahren), d. i.
alle Toten unseres Stammes ohne Unterschied. Im allgemeinen wird nur
das Haupt eines jeden Hauses von den Kindern desselben angebetet, denn

sie kennen nicht die {ibrigen Vorfahren, die tot sind, auch kennen sie nicht
ihre Namen. Aber mit ihrem Vater, den sie kannten, beginnen und beenden
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sie ihr Gebet, denn sie kennen ihn und seine Liebe zu seinen Kindern am
besten. Er wird uns in derselben Weise behandeln auch jetzt, da er tot ist.
So ist es, obwohl wir die vielen Amatongos unseres Stammes anbeten, die
einen dichten Zaun um uns zu unserem Schutz bilden; doch steht unser
Vater uns weit hoher als alle anderen, wenn wir die Amatongos ehren.
Unser Vater ist ein grosser Schatz fiir uns, selbst wenn er tot ist. Wenn
Krankheit im Kraal ist, preist der ilteste Sohn ihn mit all’ den ehrenvolien
Beinamen, die er im Kampf und in der Schlacht gewann; zugleich preist er
aber auch alle die iibrigen Amatongos.

Wir wissen auch, wie solch eine Anrufung und Lobpreisung der
Geister bei diesen Stimmen ausgeilbt wird. Natiirlich ist sie mit Opfern an
die Geister verbunden; nachdem das Innere des Opfertieres herausgenommen
ist, ruft der Hiuptling: ,Ihr, Geister meiner Vorfahren, empfanget dieses
Opfer, es ist eure Speise. Gebt mir Gesundheit nach eurer Barmherzigkeit!“
Als ein gutes Zeichen wird es angesehen, wenn das Tier wihrend des
Schlachtens briillt; dann ruft man: ,Briille laut, du Ochse unserer Geister!®
Ein Teil des Blutes und Fettes wird an einer abseits gelegenen Stelle ver-
brannt, und zwar das Fett mit Rauchwerk zu einem siissen Geruch fiir die
Geister; danach beginnt die Opfermahlzeit. Der Hiuptling geht dann mit
einem Diener, welcher eine Speisematte trigt, zum #ussersten Ende der Ein-
friedigung fiir das Vieh und ruft: ,Ruhe, Stille! Ich bitte euch, ihr Geister
unserer Viter, die ihr so grosse und edle Taten vor uns ausgefiihrt habt,
um guten Erfolg und Gliick. Ich bitte euch, ihr wollet meinen Kraal mit
Vieh fiillen, meine Scheuern mit Korn, meine Hiuser mit Kindern, damit ihr
nie aus unserem Gedichtnis schwindet.“

Im Gegensatz zu den Bantustimmen sind bei den nord-
amerikanischen Indianern fast ausschliesslich die Naturgeister Gegen-
stand des Kultes. Die Sonne und das Feuer, die Winde, die mit den
vier Weligegenden identifiziert werden, und die mystischen Kréfte,
die verschiedenen niitzlichen und schidlichen Tieren eigen sind,
werden als bestimmte Gottheiten personifiziert und besonders verehrt.
Bei verschiedenen Gelegenheiten feiert man Feste, bei welchen Tianze
zur Ehre der Gotter aufgeftihrt und die Gotter angerufen werden.
Die Indianer besitzen ferner einen reichen Schatz mythologischer und
sagenhafter Erzihlungen von den Taten der Gottheiten; in diesen
Mythen spielen die Stammviater der Tiere eine hervorragende Rolle.
Die Gebete des tiaglichen Lebens sind gewdhnlich dusserst kurz:
»Qeister, habt Mitleid mit mir und zeigt mir, wo ich einen Béren
finden kann.®* Ein Reisender erzihlte, dass er einmal mit einigen
Indianern zu Wasser gereist sei; sie kamen an einen See. Die Indianer
nahmen ihre Pfeifen und fingen an, zu rauchen, indem sie die Winde
anflehten, ruhig zu sein, damit sie ohne Gefahr tiber den See kommen
kdnnten.

Neben dieser direkten Hinwendung an die Geister besteht bei
den nordamerikanischen Indianern auch die Form des Kultes, die man
Fetischdienst nennt. Ein Fetisch ist irgend ein sichtbarer Gegenstand,
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der zufillig gefunden und als Gott verehrt wird. Nicht selten sieht
man, dass ein Indianer den ersten besten runden Stein aufnimmt,
ihn bemalt, dann wenige Schritte von seiner Wohnung fortgeht und
das Gras in einem Kreis von 1—2 Fuss Durchmesser ausreisst. Hier
stellt er den Stein oder seinen Gott, wie er ihn bezeichnen wiirde,
auf, opfert ihm etwas Tabak und einige Federn und fleht ihn an,
ihn vor einer Gefahr zu bewahren, von der er wahrscheinlich getraumt,
oder die er sich sonst irgendwie eingebildet hat. Diéses beim ersten
Blick recht sonderbare Verfahren steht, niher betrachtet, in volliger
Uebereinstimmung mit der Denkweise der Naturvdlker. Da die ganze
Natur beseelt ist, kann ein michtiger Geist sehr wohl zeitweilig seinen
Sitz in einem unansehnlichen Gegenstand haben; schaden kann es
jedenfalls nicht, zu versuchen, ob solch ein Geist nicht geneigt wire,
dem Betenden Geh6r zu leisten. Dass die Auffassung von einem
Fetisch wirklich auf einer solchen Denkweise beruht, kann kaum
einem Zweifel unterliegen. Die Neger an der Kiiste von Guinea sind
typische Beispiele von Fetischdienern; einer ihrer Hauptlinge hat die
folgende Darstellung von der Entstehung eines Fetisches gegeben:

»Wenn jemand von uns beschlossen hat, etwas Wichtiges vorzunehmen,
so ist das erste, was er tut, dass er sich einen Gott als Hilfe zu seinem
Vorhaben sucht. Zu diesem Zweck geht er aus und nimmt das erste lebende
Geschopf, das sich ihm zeigt, zum Gott, einen Hund, eine Katze oder auch
eines der allerniedrigsten Tiere. Es kann auch ein lebloser Gegenstand sein,
den er auf seinem Wege findet, ein Stein, ein Stiick Holz oder was es sonst
gerade ist. Diesem neuen Gott bringt er gleich ein Opfer dar, erkldrt ihm
sein Vorhaben und gelobt ihm feierlich, dass, wenn dieses gelinge, er ihn
fernerhin als seinen Gott betrachten und ihn ehren wolle. Wenn das Vor-
haben also gliickt, hat er einen neuen, sehr niitzlichen Gott entdeckt, dem
er jeden Tag opfert; im entgegengesetzten Fall verwirft er den neuen Gott
als unbrauchbar; derselbe wird dann wieder, was er vorher war.“

Die hochste und reichste Entwicklung der religidsen Vorstellungen,
die wir bei den jetzigen Naturvdlkern kennen, findet sich unzweifel-
haft in Polynesien, auf den Ostlichsten Inseln im stillen Ozean. Es
sind hier, wie bei den Indianern, die Naturerscheinungen, in erster
Linie der Himmel und die Sonne, die als Gotter, Tangaroa und
Maui, personifiziert sind und verehrt werden. Um diese hdchsten
Gotter schart sich eine ganze Reihe niederer Naturgdtter, der Mond,
das Meer, der Regen und der Sturm, die Berge und die Vulkane.
Far die Gotter sind Tempel mit oft kolossalen, steinernen Idolen
erbaut, und ein zahlreicher, hoch angesehener Priesterstand verrichtet
den Gottesdienst. Eine fast tiberreiche Mythologie, Erzahlungen von
den Erlebnissen und den Taten der Gotter ist entstanden; unsere
Kenntnis derselben ist indes recht mangelhaft, weil die verschiedenen
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Mythen auf verschiedenen Inseln gesammelt worden sind und kaum -
miteinander in Einklang gesetzt werden kdnnen. Uebrigens ist diese
Religion wahrscheinlich sehr alt; schon zu der Zeit, als die Europaer
zum ersten Mal mit den Polynesiern in Berilhrung kamen, war der Kult der
Gotter im Verfall begriifen, und an Stelle desselben war im tiglichen
Leben der Vélker ein Seelenkult getreten. Die Seelen der Verstorbenen,
Tiki, werden als boshafte Wesen aufgefasst, die sonderbarerweise um
so boshafter sind, je jiinger die Verstorbenen in ihrer Todesstunde waren.
Ihr Wohlwollen erreicht man nur durch Opfer; wihrend aber die grossen
Naturgétter hiufige Menschenopfer forderten, begniigen sich die Tiki
mit geringeren Opfern. Das Emporblithen der spiritistischen Vorstel-
lungen in Polynesien bedeutet also einerseits einen ethischen Fort-
schritt, andererseits einen intellektuellen Riickschritt.

Die Magie der Naturvolker.

Die Arbeitsteilung ist eine einfache Folge der Kultur. Mit der
wachsenden geistigen Entwicklung werden auch die menschlichen
Bediirfnisse mannigfaltiger, so dass es dem einzelnen unméglich wird,
die zur Befriedigung derselben nétigen Arbeiten auszufithren; es tritt
darum eine Arbeitsteilung ein, indem das einzelne Mitglied der Gesell-
schaft nur solche Arbeiten ausfithrt, wozu es sich besonders befihigt
zeigt. Auf der untersten Stufe der geselischaftlichen Entwicklung da-
gegen ist kaum eine Spur der Arbeitsteilung nachweisbar. Jedes
Mitglied einer kleinen umherschweifenden Horde muss alle vor-
fallenden, verschiedenartigen Arbeiten ausfilhren kdnnen; jedermann
tragt dazu bei, die Nahrung herbeizuschaffen und die einfachen Ge-
rate und Waffen herzustellen. Die Anfinge einer festen Arbeits-
teilung treten hochstens in der Weise auf, dass das Aufsuchen der
animalischen Nahrung den Minnern obliegt, wahrend die Weiber die
pflanzliche Nahrung sammeln und die Nahrungsmittel zubereiten. Es
wird wohl auch vorkommen kOnnen, dass ein Mitglied der Horde,
das sich durch besondere Geschicklichkeit auszeichnet, seine Genossen
mit einer bestimmten Art Waffen oder Gerite versorgt; in einer kleinen
Gesellschaft wird die Nachfrage aber schwerlich so gross werden,
dass selbst ein einzelner sich dieser Arbeit ausschliesslich widmen
und davon leben kann. Eine solche wirkliche Arbeitsteilung entsteht
erst dann, wenn technische Kiinste, wie z. B. Topferei, Weberei, Be-
arbeitung der Metalle, erfunden sind, deren Austibung nicht jeder-
manns Sache ist, weil sie besondere Kenntnisse und eine nur durch
lange Uebung zu erwerbende Fertigkeit erfordern. Damit ist auch
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gegeben, dass nur einzelne Personen solche Kiinste ausiben und die
fibrige Gesellschaft mit den Erzeugnissen ihrer Arbeit versorgen.

Diese allgemeine Charakteristik ist indes nicht ganz zutreffend.
So viel wir wissen, gibt es schon bei den niedrigsten Naturvblkern
eine Tatigkeit, die gewdhnlich nur von wenigen Mitgliedern der Ge-
sellschaft ausgefibt wird, eben weil sie ganz besondere Eigenschaften
und Fertigkeiten der betreffenden Personen erheischt. Diese berufs-
missig ausgeflbte Wirksamkeit ist die des Zauberers. Bei allen Natur-
vblkern finden sich solche professionelle Zauberer, die fast tiber-
all, wo die Anfinge eines religidsen Kultes sich zeigen, auch zugleich
als Priester auftreten. Die Schamanen der sibirischen Vélker, die
Angekokken der Grénlinder, die Medizinm#nner der Indianer, die
Isi-nyanga der Zulus, um nur einige wenige zu nennen, sind Zauberer
oder Zauberpriester, zu welchen man seine Zuflucht nimmt, wenn
man mit seinem Wissen zu Ende ist. Was den Schamanen — dies
Wort wird jetzt hiufig als gemeinsamer Name angewandt — ihre
Sonderstellung verleiht, ist unzweifelhaft in erster Linie der Umstand,
dass sie Neuropathen sind, sich durch ein eigenttimliches Benehmen
bemerkbar machen und leicht in anormale psychische Zustinde ver-
fallen. Nicht selten ist daher der Beruf eines Schamanen in be-
stimmten Familien erblich. Jedenfalls wird man zu einem Schamanen
geboren; wer die zu diesem Berufe erforderliche Veranlagung nicht
besitzt, wird es nicht weit bringen.

Selbstverstdndlich gentigen aber auch die besten Anlagen nicht;
die Magie hat tiberall und zu allen Zeiten bestimmte Methoden,
in die die jungen Schamanen unter gewissen Feierlichkeiten ein-
geweiht werden. Es wilrde uns natfirlich zu weit ins Detail fihren,
wenn wir diese Zeremonien und magischen Operationen der Schamanen
bei den verschiedenen Vdlkern durchnihmen; auch kennen wir sie
nicht genau genug. Ich schildere daher nur einzelne Ztige von
Volkern, bei denen man zufilligerweise solch eine Zeremonie be-
sonders gut beobachtet hat. Allerdings wird die Darstellung dann
nicht genau auf ein einzelnes Volk passen, da die Zeremonien so-
wohl wie die Anschauungen an verschiedenen Orten natiirlich ver-
schieden sind. Ein wesentlicher Uebelstand kann jedoch hieraus nicht
entstehen; unser Zweck erfordert ja keine erschdpfende ethnologische
Darstellung, sondern nur eine durch charakteristische Beispiele
illustrierte Uebersicht tiber diese Erscheinungen.

Die Zeremonie, mit der neue Medizinminner bei den Winebagos
in Nordamerika eingeweiht werden, wird das Medizinfest genannt und ist

eine sehr alte Institution, die, wie fast jedes ihrer Feste, zum grossen Teil
in Tanz besteht. Die Mitglieder, welche daran teilnehmen, bilden eine Ge-
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meinschaft fiir sich und haben gewisse Geheimnisse, die Nichtmitgliedern
niemals mitgeteilt werden. Es ist deshalb auch mehr die dussere Seite der
Sache, die wir kennen; was die neuen Medizinminner lernen, und in welche
Geheimnisse sie eingeweiht werden, wissen wir nicht. Aber es liegt doch
nahe, anzunehmen, dass es die Handlungen und Beschwdrungsformeln sind,
welche in gegebenen Fillen angewandt werden sollen. Von diesen Formeln
kennen wir genfigend viele, um daraus schliessen zu diirfen, dass wir nicht
viel verlieren, selbst wenn wir niemals Kenntnis von den {ibrigen erhalten.

Das Fest selbst wird nicht zu einer bestimmten Zeit abgehalten,
sondern erst wenn zwei oder mehrere Personen die Aufnahme in die Ge-
meinschaft begehren. Dann werden die notwendigen Vorbereitungen ge-
troffen und Einladungen an iltere Mitglieder ausgefertigt, deren Anwesen-
heit gewlinscht wird. Es nehmen also nicht alle Mitglieder der Gemein-
schaft daran teil. Das Fest wird in einer speziell dazu eingerichteten Hiitte
abgehalten, deren Grdsse sich nach der Zahl der Geladenen richtet. In
dieser Hiitte sitzen die Mitglieder an den beiden Lingsseiten; der mittlere
Raum ist frei, um Platz fiir die Tanzenden zu haben. Die neuen Kandi-
daten miissen drei Tage fasten, ehe sie geweiht werden; wihrenddessen
werden sie von dem alten Medizinmann, der das Fest leitet, an einen ge-
heimen Ort gefiihrt und in alle Mysterien der Gesellschaft eingeweiht. Auch
unterziehen sie sich, wie man sagt, wihrend des Fastens strengen Schwitz-
kuren, indem sie mit Teppichen bedeckt und dem Dampf gewisser Wurzeln
ausgesetzt werden. Wenn dies iiberstanden ist, fangen die Feierlichkeiten,
an denen die Geladenen teilnehmen, an. Dieselben bestehen in Tanz und
Reden der alten Medizinminner, sowie in einer Menge wunderlicher Hand-
lungen; so beginnen unter anderem alle #iteren auf ein gegebenes Zeichen
Wirgbewegungen zu machen und spucken dann zuletzt eine kleine Mu-

schelschale aus. Diese wird der Medizinstein genannt; sie behaupten,
dass sie denselben bestindig im Magen aufbewahren. und nur bei diesen
schlechthin unmdglich ist, ist wohl {iberfliissig. Zuletzt bekommt jeder der
Novizen einen Medizin-
mengenihte Tierhaut, ge-
fillt mit verschiedenen
\ W
dizinstein in den Mund. \\\\\\\\\\\\ A A
Damit sind sie in die Brii- ;> >
7\
In dem Medizinsack ( ( 7 ‘ \
Gegenstinde aufbewahrt,
die sie bei ihren magi-
weise wirklich als Heilmittel, namentlich zur Wundbehandlung, anwenden;
ausserdem verschiedene Teile von Tieren und einzelne Mineralien. Die
waren nach seiner eigenen Aeusserung ein kleiner Stein, der, wie sich zeigte,
ein Stiick natiirlichen Kupfers war, sowie ein Stiickchen Knochen, das

feierlichen Gelegenheiten ans Licht bringen. Die Bemerkung, dass solches
sack, d. h. eine zusam- Fig. 1.

Rarititen, sowie einen Me-

derschaft aufgenommen.

werden natiirlich alle die

schen Operationen benutzen ; darunter verschiedene Wurzeln, die sie mdglicher-
wirksamsten Bestandteile der Medizin eines alten Winebagohduptlings
nach seiner Behauptung vom grossen Medizintier herrlihrte. Dieses Tier
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zeigt sich den Medizinminnern nur ab und zu in ihren Trumen und kommt
sonst nicht auf Erden vor. Von der Hand desselben Hauptlings besitzen
wir vorstehendes Bild des grossen Medizintieres.

An diesem Beispiele sehen wir, welch grosse Rolle die unbe-
kannten Dinge in der Magie spielen. Die Zaubermittel sind Gegen-
stinde, die durch ihr Aussehen die Aufmerksamkeit des Schamanen
auf sich gezogen haben, deren Natur er aber nicht kennt und die
rationell anzuwenden er natiirlich auch nicht imstande ist. Gerade
deshalb legt er denselben mystische Krifte bei und hofft damit
Wunder auszurichten. Dieser Zug findet sich durchgehends bei allen
Naturvélkern.

In einer siidafrikanischen Legende von der grossen Feuerschlange
wird erzihlt, dass zu der Zeit, als die Hollinder ins Land (Natal) kamen,
eine grosse Schlange mit einem Feuerkopf in einem Teiche lebte. Da ge-
schah es, dass einige Leute von Amangwane kamen; sie legten sich auf die
Lauer und schnitten der Schlange den Kopf ab, als sie aus dem Wasser
kroch; aber der Rumpf der Schlange zog sich wieder ins Wasser zuriick,
und der Teich trocknete sofort aus. Da wurden die Schwarzen bange und
gingen zu den Hollindern und fragten, was sie tun sollten. Die weissen
Minner hdrten die Erz#hlung an und fragten unter anderem: ,Was habt
ihr mit dem Kopf und dem nichsten Stiick des Leibes gemacht?* Die
Schwarzen antworteten: ,Wir hatten die Medizin ndtig, um uns zu kurieren.*
Die Hollinder sagten: ,Was wollt ihr eigentlich mit der Medizin, da ihr sie
von einem Tiere genommen habt, das ihr nicht kennt?* Die Schwarzen
erwiderten: ,Wir toteten das Tier, gerade weil es ein Tier war, das wir
frither nie gesehen hatten; wir wollen es mit unserer anderen Medizin ver-
mischen. — Die Geschichte spricht geniigend fiir sich und bedarf keiner
weiteren Erkldrung.

Wir wollen nun die magischen Handlungen, die in verschie-
denen Fillen angewandt werden, genauer betrachten. Regenmangel ist
natiirlich eine der schlimmsten Plagen, welche die Naturvlker heim-
suchen kann, mdgen diese nun, wie die stidafrikanischen Stamme,
Viehzucht treiben, oder, wie die Indianer, Jiger sein. Wenn das Vieh
nicht mehr genfigende Nahrung auf den Weiden findet, oder wenn
das Wild wegen der Dtirre andere Gegenden aufsucht, so miissen die
Schamanen Regen schaffen. Zu diesem Zwecke gibt es bei den ver-
schiedenen Vo6lkern eine grosse Anzahl Mittel. Fast stets sind es
Handlungen, die bildlich oder symbolisch die Winsche des Volkes
ausdriicken; nur ist uns diese Bildersprache nicht immer verstindlich.
Wenn man mit einem hakenfdérmig gebogenen Pfeil nach dem Himmel
schiesst, um die Regenwolken herabzuziehen; oder wenn man die
Skelette verstorbener Hauptlinge, deren Seelen den Regen verwalten,
mit Wasser begiesst, so leuchtet die Bedeutung dieser Massnahmen
unmittelbar ein. Dagegen liegen die zahlreichen, mit ,Regensteinen*
ausgefithrten Operationen, die dberall in Afrika vorkommen, unserem
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Verstindnis ferner; dass sie aber auf dasselbe hinauslaufen, lisst sich
kaum bezweifeln. Indes begniigt man sich wohl selten mit diesen
magischen Handlungen. Die Schamanen verordnen gewo®hnlich eine
Reihe allgemeiner Festlichkeiten zu Ehren der Gotter oder Geister.
Und das scheint eine ganz kluge und praktische Einrichtung zu sein:
denn konnen sie das Volk nur dahin bringen, dass es sich genfigend
lange amiisiert, so kommt der Regen wohl zuletzt einmal von selbst.
Wenn aber die Geduld des Volkes vorher aufhdrt, so geht es dem
Schamanen natiirlich nicht besser als dem Fetisch, der die Erwartungen,
die man an ihn stellt, nicht erfiilit. Sein Leben ist in Gefahr, wenn
er nicht beizeiten dafiir sorgt, sein wertes Ich in Sicherheit zu bringen.
Dieses wird ihm allerdings im allgemeinen gelingen; denn das Volk
glaubt, dass er sich unsichtbar und unverwundbar machen und ver-
schiedene Tiergestalten annehmen kann. Alles dieses wird bei den Da-
kotas mit Hilfe einer grasartigen Pflanze erreicht, die die Medizinminner
immer bei sich tragen; wenn die Krieger zum Kampfe ausziehen,
werden sie und ihre Waffen mit einem Aufguss von dieser Pilanze iber-
gossen. Dann sind sie dem Feinde unsichtbar und kénnen nicht verletzt
werden, nicht einmal von einer Biichsenkugel.

Auch als Aerzte geniessen die Schamanen grosses Ansehen;
aber von einer wirklichen Kenntnis der Heilmittel und einer zweck-
massigen Anwendung derselben ist nur selten die Rede. Besitzen sie
wirklich solche Kenntnisse, so ist dieses der grossen Masse jeden-
falls verborgen, die ihr Vertrauen allein auf die magischen Krifte des
Medizinmannes setzt. Allerdings soll dieses Vertrauen in den letzten
Jahren in Nordamerika bedeutend geschwicht sein; da, wo die Indianer
in bestandige Berlthrung mit den Weissen gekommen sind, haben sie
bald gelernt, dass die ,Medizin der bleichen Gesichter* kriftiger und
zuverldssiger ist, als ihre eigene. Sie ziehen jetzt Opium und Chinin
einem Stfickchen Knochen vom grossen Medizintier vor. Und das
kann uns kaum wundermn, denn das Wesentlichste, was der india-
nische Medizinmann tut, wenn er als Arzt auftritt, besteht darin,
dass er tanzt und Beschwdrungen singt. Ganz gewiss verordnet er
auch kalte und warme Bider, je nachdem der Patient an Hitze oder
Kilte leidet, und es werden auch Heilmittel zum inneren Gebrauch
angewendet, aber das Wichtigste bei der Behandlung ist doch der
magische Tanz. Bei mehreren Indianerstimmen wird dieser Tanz fiir
so heilig und bedeutungsvoll angesehen, dass er mit Hilfe ihrer
eigenttmlichen Bilderschrift genau aufgezeichnet ist, damit ja nichts
verloren gehe.

Der Tanz ist eine fSrmliche Vorstellung, die der Medizinmann am
Krankenlager vor einem ehrfurchtsvollen Zuschauerkreis auffithrt. Auf eine
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kleine Trommel loshdmmernd oder mit einer Klapper schlagend, bewegt er
sich im Kreise, gibt an, dass er sich in einer mystischen Weise mit den
Geistern unterhalte, zieht dem Patienten die Krankheit aus dem Magen oder
Hals, treibt bdse Geister aus verschiedenen Teilen des Leibes u.s. w. Auf
diese Weise fortfahrend, bringt er nicht nur sich selbst, sondern auch die
Zuschauer und den Patienten allmihlich in Ekstase, indem dieselben ihn mit
Furcht und Zittern anblicken; und wenn er seine magische Klapper schiittelt
oder auf sein kleines Tamburin schligt, bilden sie sich ein, dass Himmel
und Erde auf seine Stimme lausche, und dass das ganze Weltall sich vor
ihm beuge. Dass der Patient sich nach dieser Behandlung erholt, ist an
und fiir sich nicht unwahrscheinlich: wissen wir doch, dass oft auch bei uns
nicht die Medizin, sondern das Zutrauen zum Arzte die Genesung herbeifiihrt.

Mit auffallend wenigen Abweichungen kommen diese Heil-
methoden bei allen Naturvflkern vor. Der australische Schamane
singt seine Zaubergesdnge und saugt dann und wann an der kranken
Stelle des Korpers; zuletzt zeigt er irgend einen Gegenstand, ein
Stitckchen Knochen, einen Holzsplitter und #hnliches als die Ursache
der Krankheit. Vielleicht erholt sich der Kranke, vielleicht stirbt er;
im letzteren Falle kann der Schamane aber nichts dafiir, denn der
Zauber, der die Krankheit hervorgerufen hat, ist dann kraftiger gewesen
als die Mittel des Arztes. Hiervon wird weiter unten die Rede sein.

Die Zauberer prophezeien auch zukiinftige Ereignisse, deuten
Zeichen u.s.f. Dazu ist die Mitwirkung eines Schamanen jedoch
nicht immer erforderlich; bei allen Naturvélkern findet man eine
ausgebreitete Kenntnis der Wahrsagektinste, womit der einzelne
jedenfalls in den gewdhnlicheren Fillen sich selber zu helfen sucht.
Sehr verbreitet ist so die Belomantie, die Kunst, mit Hilfe von ab-
geschossenen Pfeilen zu wahrsagen. Wenn ein indianischer Held auf
Abenteuer auszieht, schiesst er zuvor aufs Geratewohl einen Pfeil in
die Luft. Die Richtung des herabgefallenen Pfeiles zeigt ihm dann
den einzuschlagenden Weg. Dieses erinnert sehr an das ,Z#hlen der
Knopfe“, wie es bei uns Sitte ist. Bei feierlicheren Gelegenheiten,
oder wenn ein bestimmter Aufschluss fiber die Zukunft gewfinscht
wird, wendet man sich an den Schamanen. Je nach Zeit und Um-
stinden handelt er natiirlich verschieden; aber da wir hier nicht
alle diese mantischen Operationen beschreiben kdnnen, beschrinken
wir uns darauf, eine einzelne, besonders interessante anzuftihren,
namlich die Methode, die von den sibirischen Schamanen ange-
wandt wird; sie hat dadurch Interesse, dass sie uns zeigt, wie
diese Zauberer manchmal Mittel zu benutzen verstehen, die nicht
nur bei ihren unwissenden Stammesgenossen, sondern auch bei
zivilisierten Menschen den Eindruck des Mystischen, Ueber-
natfirlichen hervorzubringen vermdgen. Die Berichte verschiedener
Reisenden {iber die Handlungsweise der Schamanen stimmen im
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wesentlichen unter sich fiberein; ich gebe daher nur eine einzelne
dieser Schilderungen wieder.

»In der Mitte der Jurta (der Hiitte der Tungusen) flackerte ein helles
Feuer, um welches ein Kreis schwarzer Schaffelle gelegt war. Auf diesem
ging in abgemessenem, taktmissigem Schritte langsam ein Schamane umbher,
indem er halblaut seine Beschwdrungsformeln hersagte.  Sein langes,
schwarzes und struppiges Haar bedeckte fast das ganze aufgedunsene,
dunkelrote Gesicht; zwischen diesem Schleier blitzen unter den borstigen
Augenbrauen ein Paar glithende, blutunterlaufene Augen hervor. Seine
Kleidung, ein langer Talar aus Tierfellen, war von oben bis unten mit
Riemen, Amuletten, Ketten, Schellen, Stiickchen Eisen und Kupfer behingt;
in der rechten Hand hatte er seine gleichfalls mit Schellen verzierte Zauber-
trommel in Form eines Tamburins und in der linken einen Bogen. Sein
Anblick war fiirchterlich wild und grauenerregend. Die Versammlung sass
schweigend und in der gespanntesten Aufmerksamkeit. Allmihlich erlosch
die Flamme in der Mitte der Jurta, nur Kohlen gliihten noch und verbreiteten
ein mystisches Halbdunkel in derselben. Der Schamane warf sich auf die
Erde und nachdem er ungefihr 5 Minuten unbeweglich so gelegen hatte,
brach er in ein kligliches Stéhnen, in eine Art dumpfes oder unter-
driicktes Schreien aus, welches klang, als rilhrte es von verschiedenen
Stimmen her.

Nach einer Weile ward das Feuer wieder angefacht; es loderte hoch
empor. Der Schamane sprang auf, steilte seinen Bogen auf die Erde und
indem er ihn mit der Hand hielt und die Stirne auf das Oberende desselben
stiitzte, fing er an, — zuerst langsam, dann allm#hlich immer rascher —
im Kreise um den Bogen herumzulaufen. Nachdem dieses Drehen so lange
gedauert hatte, dass mir vom blossen Zusehen der Kopf wirbelte, blieb er
pldtzlich ohne irgend ein Anzeichen von Schwindel stehen und begann mit
den Hinden allerlei Figuren in die Luft zu machen. Dann ergriff er in einer
Art von Begeisterung seine Trommel, die er, wie mir schien, nach einer
gewissen Melodie rithrte, worauf er bald rascher, bald langsamer umher-
sprang, wiahrend sein ganzer Korper auf die seltsamste Weise unbegreiflich
schnell hin und her zuckte. Wiahrend all dieser Operationen hatte der
Schamane einige Pfeifen des schirfsten tscherkessischen Tabaks mit einer
gewissen Gier geraucht und zwischen jeder einen Schluck Branntwein ge-
trunken. Dieses und die Drehoperation mussten ihn doch endlich schwind-
lich gemacht haben, denn er fiel nun pibtzlich zu Boden und blieb starr
und leblos liegen. Zwei der Anwesenden hoben ihn auf und stellten ihn
aufrecht hin; sein Anblick war scheusslich. Die Augen standen ihm weit
und stier aus dem Kopfe, sein ganzes Gesicht war {iber und iiber rot; er
schien in einer vblligen Bewusstlosigkeit zu sein, und ausser einem leichten
Zittern seines ganzen K&rpers war einige Minuten lang gar keine Bewegung,
kein Lebenszeichen an ihm bemerkbar. Endlich schien er aus seiner Er-
starrung zu erwachen; mit der rechten Hand auf seinen Bogen gestiitzt,
schwang er mit der Linken die Zaubertrommel rasch und klirrend um seinen
Kopf und liess sie dann zur Erde sinken, was, wie die Umstehenden mir
erklirten, anzeigte, dass er nun vollig begeistert sei, und dass man sich mit
Fragen an ihn wenden kénne.

Seine Antworten auf die Fragen wurden ohne langes Besinnen ge-
geben, aber in einer Weise, als ob er selbst nicht wilsste, was da vorging.
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Der Indianer, welcher diese Zeichnung entwarf, erzihite, Unk-ta-he sei
aus dem See emporgestiegen und habe ihn, bevor er geboren, von seinem
Dorfe am Fluss mit sich in die grosse Tiefe hinabgefiihrt. Als er auf dieser
Fahrt bei den anderen Gbttern vorbeigekommen sei, habe ein jeder von
ihnen ihm einige gute Ratschlige gegeben; vom letzten, Nr. 3, habe er eine
Trommel erhalten, und es sei ihm gesagt worden, dass ihm alles nach
Wunsch gehen wiirde, wenn er auf sie schliige und die Zauberworte ge-
brauchte, die er von den Gédttern in der Tiefe gelernt hitte. Nach dieser
Unterweisung sei er von Unk-ta-he wieder aufs trockene Land hinauf-
gefiihrt und von einem Weibe in der Gestalt eines Indianers geboren
worden.

Das ist also die Auffassung der Medizinmanner von der Ursache
ihrer (bernatiirlichen Macht. Sie brauchen bloss ihre Wiinsche zu
dussern, sodann auf die Trommel zu schlagen und gewisse von den
Gottern vorgeschriebene Zeremonien vorzunehmen, so richten diese
sich nach ihren Winschen. Da die magische Operation, wie wir oben
sahen, haufig eine symbolische Handlung, eine Art Bildersprache ist,
die das Erwiinschte darstellen soll, so ist es nicht unwahrscheinlich,
dass man auf diese Weise den h6heren Michten seine Wiinsche kund-
zugeben meint und sie zur Erftllung derselben néligen will.

Eine solche Mitwirkung der Gotter oder Geister ist indes nicht
immer notwendig. Es gibt unzweifelhaft magische Handlungen, von
denen man annimmt, dass sie direkt auf die Personen oder Dinge
einwirken, gegen die sie gerichtet sind. Dass der ganze Organis-
mus leidet, wenn nur ein Teil desselben beschddigt wird, ist eine
Erfahrung, die der roheste ,Wilde“ taglich an sich selbst, an Tieren
und an Pflanzen machen kann. Da ihm aber ein wirkliches Ver-
standnis der Sache fehlt, so wird er leicht den Schluss ziehen, dass
jene Wechselwirkung zwischen einem Teil und dem ganzen Korper sich
auch auf solche Fille ausdehnen lasst, wo die Teile vom Kdorper ge-
trennt sind. Hierdurch entsteht der bei allen Naturvélkern vorkom-
mende Glaube, dass man einem Menschen oder einem Tiere selber
Leiden zuffigen kann, indem man abgeschnittene Teile ihrer Haare oder
Nagel oder nur tibrig gebliebene Reste ihres Mahles verbrennt oder auf
andere Weise beschidigt und vernichtet. Dieser Gedanke l4sst sich noch
einen Schritt weiter filhren. Nicht nur die wirklichen Teile, sondern
auch was diesen Teilen oder dem Ganzen &hnlich ist, also z. B.
kiinstlich hergestellte Bilder der betreffenden Personen oder Tiere
kdnnen zu demselben Zwecke verwendet werden. Auf diese Weise
sucht man Rache an seinem persdnlichen Feinde; fiir Geld und gute
Worte bringt man einen Schamanen dazu, sich ein Bild des Feindes
zu machen und es dann zu verbrennen, sein Herz zu durchbohren
oder es in anderer Weise zu verstimmeln. So gross ist der Glaube
an diese magischen Kiinste, dass die betreffende Person tatsichlich
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oft vor Furcht stirbt, wenn sie erfahrt, was mit ihrem Bilde geschehen
ist (vgl. Kap. 35).

Achnlich handeln viele indianische Stimme, wenn sie sich einen
glinstigen Ausfall, z. B. der Birenjagd, sichern wollen. Der Medizin-
mann zeichnet ein ganz rohes Bild eines Biren auf Birkenrinde und
zieht einen Strich vom Herzen der Figur zum Maule, um anzudeuten,
dass das Leben auf diesem Wege das Tier verlassen soll. Hierzu
singt er dann folgende Beschworung:

»Hore meine Macht! Meine Geschwindigkeit und Rache ist wie die
des Adlers. Ich hdre alles, was in der Welt geschieht. Der Bir muss
meines Wigwams!) Medizin gehorchen. Meine geheime Wohnung ist eine
doppelte. Fiirchte also den Menschen! Eine Schnecke soll in deine Ein-
geweide kommen. Kann ein Bir meinem Pfeile entfliechen? Ein Fluss?
He, he! Kann ein Bir meiner Zauberkraft entflichen? Meine Medizin ist
kriftig.“

Eine solche Beschworung diirfte den Baren selber wohl kaum
beeinflussen; um so grdsser aber ist die Einwirkung auf die Jager.
Wenn sie glauben, dass der Biar den kiirzeren ziehen muss, werden
sie um so dreister und zuversichtlicher, was im Kampfe mit der wilden
Bestie selbstverstandlich von der grdssten Bedeutung ist. So ftihrt
die Zauberei schliesslich doch den erwiinschten Erfolg herbei.

Es kann ilberhaupt keinem Zweifel unterliegen, dass die Magie
in vielen Fillen durch die psychische Wirkung, die sie auf die be-
treffenden Personen ausiibt, tatsichlich das erstrebte Ziel erreicht.
Wie dies moglich wird, soll im letzten Abschnitte niher erortert
werden. Ebenso sicher ist es aber auch, dass die magischen Hand-
lungen noch Ofters versagen, besonders dann, wenn es sich um Ein-
wirkungen auf Naturvorgiange handelt, die sich nicht psychisch beein-
flussen lassen. Beim Wettermachen z. B. wird unzweifelhaft nur ein giin-
stiger Zufall oder eine geschickte Anwendung der oben erwihnten,
abwartenden Methode seitens der Schamanen ein giinstiges Resultat
herbeiftihren kdénnen. Und in der arztlichen Praxis ist der Erfolg der
Medizinménner gewiss nicht grosser als der der Aerzte. Es kann
daher recht merkwiirdig erscheinen, dass die primitiven Volker
Jahrtausende hindurch an der Magie festgehalten haben, obgleich sie
die Unzuverldssigkeit dieser Technik bald hitten einsehen miissen.
Aber eine solche Einsicht haben sie gar nicht gewonnen; und wir
werden spiter (Kap. 29) sehen, wie schwierig es auch ist, zu dieser
Erkenntnis zu gelangen. Ohne genaue schriftliche Aufzeichnungen,
die ja bei den Naturvélkern fehlen, ist es aller Wahrscheinlichkeit
nach schlechterdings unméglich, die Unzuldnglichkeit magischer

") Wigwam = Zelt der Indianer.
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Operationen nachzuweisen. Nur in selteneren Fillen, wo grdssere
Interessen auf dem Spiele standen, konnte es vielleicht nicht unbemerkt
bleiben, dass die Kiinste der Schamanen versagten. Solche Erfahrungen
sind jedoch keineswegs imstande, die Nichtigkeit der Magie im allge-
meinen zu beweisen, sondern hdchstens nur, dass die betreffenden Scha-
manen Pfuscher waren. Und der Glaube an die Magie ist tiberall so
fest eingewurzelt, dass selbst die Schamanen sich nicht scheuen, das
Volk durch die Erkliarung, die Wirkung ihrer Zauberei sei einfach
durch einen kriftigeren Gegenzauber vereitelt worden, tiber die Erfolg-
losigkeit der Operationen hinwegzutiuschen.

Zauberei oder Hexerei.

Die Magie, die berufsmissig von den offiziell anerkannten
Schamanen ausgefibt wird, ist legitim, eben weil sie von Personen
betrieben wird, die von der Gesellschaft als dazu bef#higt anerkannt
sind. lhr Zweck ist es, in erster Linie die allgemeinen Interessen des
Stammes zu fordern: glinstiges Wetter, Gliick auf der Jagd und im
Kampfe, Genesung bei Krankheiten u.s. w. herbeizuftihren. In zweiter
Linie fordert sie auch solche Privatinteressen, die man verfolgen kann,
ohne die Rechte der Stammesgenossen zu verletzen. Im grossen und
ganzen sind die Zwecke der offiziellen Magie also gut, was selbst-
verstandlich nicht ausschliesst, dass sie gelegentlich missbraucht
werden kann. Wenn ein Hauptling einen politischen Gegner, ein
Reicher einen persdnlichen Feind aus dem Wege zu rdumen wiinscht,
so findet er gewiss einen Schamanen, der zu solchem Zwecke seine
Macht foir Geld zur Veriigung stellt. Auch in den Kulturstaaten ist
es ja keineswegs unbekannt, dass niitzliche, ja geradezu unentbehr-
liche Institutionen von gewissenlosen Beamten missbraucht werden,
um selbststichtigen Privatinteressen zu dienen. Trotz solcher {iberall
vorkommender Missbrauche lisst es sich kaum bezweifeln, dass die
legitime Magie der NaturvSlker meistens das allgemeine Wohl der
Gesellschaft im Auge hat.

Im Gegensatz zur legitimen oder weissen Magie steht die illegi-
time schwarze Magie'), speziell auch Zauberei oder Hexerei genannt.
Die Ausiibung derselben ist tiberall verboten; und wenn die Personen,
die sich dessenungeachtet damit abgeben, entdeckt werden, mfissen

") Ueber den Ursprung des Ausdruckes ,schwarze Magie* berichtet Soldan (Qesch.
der Hexenprozesse, Ausg. 2, Bd. I, 198), dass derselbe im Mittelalter durch Verdrehung des
griechischen Wortes Nekromantie aufgekommen sei. Hierunter verstanden die Griechen die
Totenbefragung, aber das Wort wurde spiter in der christlichen Kirche als gleichbedeutend
mit jeder unerlaubten Zauberei gebraucht. Es wurde dann zu Negromantle verdreht (von
niger, schwarz); spiter machte man im QGegensatz hierzu den Begriff ,weisse Magie®.
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sie fast immer ihr Verbrechen mit dem Leben biissen. Diese strenge
Ahndung ist durch zwei Umstinde begriindet. Erstens ist die Zauberei
einfach deshalb illegitim, weil die Austibenden nicht offiziell anerkannt
sind. Aehnliches ist ja auch in den Kulturstaaten nicht unbekannt.
Irgend eine priesterliche oder #rztliche Tatigkeit kann vielleicht eben-
sogut von einem Laien wie vom Fachmanne ausgeiibt werden; aber
sie wird nicht nur nicht anerkannt, sondern wohl gar bestraft, nur
weil der Laie zur Austibung derselben kein Recht hat. Zweitens ist
die Zauberei ihrer Natur nach eine gemeingefihrliche Erscheinung.
Da die Zauberer, Hexen u. s. w. offiziell nicht anerkannt sind,
werden sie auch nie in die Lage kommen, dem Gemeinwohl ihre
Dienste zu widmen. Sie kdnnen mithin ihre Macht nur gebrauchen,
um persdnlichen Zwecken zu dienen; damit ist es aber fast auch
immer gegeben, dass sie die Interessen anderer schidigen. Unter sol-
chen Umstdnden wird die Verfolgung der schwarzen Magie schon bei
den primitivsten V6lkern etwas Selbstverstindliches.

Es l4sst sich nun kaum bezweifeln, dass die Zauberei oder
Hexerei ebenso wie die legitime Magie von den Naturvélkern tatsich-
lich ausgefibt wird, wenn auch nicht in dem Umfange, wie die Vdlker
es offenbar selber annehmen. Es ist z. B. ein weit verbreiteter Glaube
bei ihnen, dass Krankheit und Tod, wenn sie nicht durch Unfille ver-
ursacht werden, stets durch Zauberei herbeigefithrt sind. Darum miissen
die Schamanen der Australier und afrikanischen Neger in solchem Falle
nach dem Schuldigen forschen, zu welchem Zwecke dieselben ver-
schiedene magische Methoden in Anwendung bringen. Auf dem
australischen Kontinent sucht man den Zauberer gewdhnlich in einem
anderen Stamme; und da der Tote Blutrache fordert, hat der Glaube an
Zauberei einen permanenten Krieg zwischen den verschiedenen Stim-
men zur Folge. In den afrikanischen Negerstaaten dagegen wird der
Schuldige meistens unter den Stammesgenossen gesucht; darum blithen
hier die Hexenprozesse in noch grdsserer Ausdehnung als im euro-
pidischen Mittelalter. Unter Berficksichtigung dieser Tatsachen darf
man wohl behaupten, dass die Austibung der Zauberei in Wirklichkeit
weit seltener ist als der Glaube an dieselbe. Allerdings ist der Zu-
stand darum nicht wesentlich besser; denn offenbar ist der blosse
Glaube an Zauberei nicht minder verderblich als die wirklich ausge-
fibte Zauberei selber.



I. Abschnitt.

Die Weisheit der Chaldier und ihre
Entwicklung in Europa.

Kapitel 3.
Die Chaldéier.
Die Religion der Chaldaer.

Unsere Kenntnis von den religidsen und aberglaubischen Vor-
stellungen der chaldaischen Volker stammt hauptsdchlich aus den
zahlreichen Schriften, die in einem Bibliothekssaal des alten Ninive
gefunden worden sind, und die zu lesen und auszulegen den euro-
paischen Forschern in der neuesten Zeit gelungen ist. Das Material,
auf dem diese Werke niedergeschrieben sind, ist Ton; die Schrift-
zeichen wurden eingedriickt, wiahrend der Ton nass war; dann wurden
die Tafeln gebrannt oder getrocknet. Der grossen Haltbarkeit dieses
Materials ist es wohl hauptsdchlich zu verdanken, dass die alten
Schriften noch einigermassen leserlich sind, obwohl sie ein paar
Jahrtausende in der Erde gelegen haben, begraben unter den Ruinen
der KoOnigsstadt. Von grdsster Bedeutung fiir unsere spezielle Auf-
gabe ist ein sehr umfangreiches magisches Werk, das urspriinglich
ungefahr 200 Tafeln umfasst haben muss. Das jetzt noch existierende
Exemplar, das im britischen Museum in London aufbewahrt wird,
ist eine Abschrift eines viel #lteren Originals; dieselbe wurde auf
Befehl des Konigs Assurbanipal (884—860 vor unserer Zeitrechnung)
hergestellt. Der Text ist in 2 Sprachen geschrieben, in der assyri-
schen, wie sie zu Assurbanipals Zeit gesprochen wurde, und in der
akkadischen, der Sprache der #lteren ChaldZer, in der das Original

wahrscheinlich abgefasst war; letztere war zu Assurbanipals Zeit eine
Lehmann, Aberglaube und Zauberel. 2. Aufl. 3
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tote Sprache. Aus diesem Werk sowie aus Bruchstticken verschiedener
anderer Schriften hat man jedenfalls die Hauptziige der chalddischen
Religion und Damonologie kennen gelernt. Wir beginnen mit einem
kurzen Ueberblick iber die Religion, weil dieses fiir das
Verstandnis des Folgenden notwendig ist.

Wie von der Religion eines so machtigen Kulturvolkes wie des
babylonischen nicht anders zu erwarten ist, steht der Gotterglaube
der Chaldier sehr hoch tiber den Religionen, die wir bisher betrachtet
haben. Es finden sich hier wirkliche Gbtter, geistige, erhabene Machte,
die im Himmel, im Wasser und auf der Erde die Herrschaft fithren.
Der Gott des Himmels heisst Anu, der Herr der Erde Bel, der
Geist des Wassers Ea, und diese drei werden gewdhnlich die grosse
Dreiheit der chalddischen Theologie genannt. Jeder von ihnen ver-
tritt aber einen ganzen Kreis von Gottheiten, hat seine Familie, seine
Dienerschaft u. s.f. Jeder von ihnen war auch der Lokalgott ffir
eine der grdsseren babylonischen Stidte oder Landschaiten. Der
Stadtgott des michtigen Babylon Marduk wurde aber mit der Zeit
den dreien ein gefahrlicher Konkurrent, man legte ihm immer mehr
die Eigenschaften und die Macht der anderen Géotter bei, er wurde
»Sohn des Ea“ genannt (also ihm gleichgestell) und mit Bel von
Babylon, von dessen grossem Tempel wir horen, so identifiziert, dass
Marduk jetzt als oberster Herr verehrt wurde und in der Tat der
.Bel“ (Herr) von Babylon war. Als sein Sohn wurde wiederum der
Gott der Stadt Borsippa, der Nachbarstadt Babylons, Nebo, be-
trachtet, und dieser beherrscht mit Marduk-Bel und dem assyrischen
Volksgott Assur zusammen in der assyrischen Zeit das Pantheon.

Von allen Géttern interessiert uns Ea am meisten, weil er der
Gott der Zauberei ist und als solcher bis zuletzt seine Bedeutung
beibehalten hat. Wahrscheinlich ist er als Gott des Wassers zum gott-
lichen Zauberer geworden, weil das Wasser bei der Heilung durch
Zauber und bei allerlei Beschworungen das Hauptelement war; dem-
entsprechend wurde auch das zauberkriftigste Wasser von der Stadt
Eas, von Eridhu an der Miindung der grossen Flisse, geholt.
In dieser siidlichen Gegend Babyloniens ist Ea der Hauptgott ge-
wesen, um den sich der ganze Gotterkreis schart und der das Weltall
bewegt und beherrscht. Der Zaubergott wird zum Gott der Weisheit,
der alle Kiinste und Gewerbe versteht und lehrt; er ist auch der
gottliche Kiinstler, der den Menschen aus Ton gebildet und ihm das
Leben gegeben hat; ja, die ganze Welt, alles was da ist, ist von
ihm geschaffen, durch ihn entstanden; und da man sich ferner die
Welt als aus dem Wasser (apsu, dem mythischen Ozean) ent-
standen denkt und hiufig Ea mit dem apsu identifiziert, so kann
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man gewissermassen sagen, dass alles Sein aus Ea selbst hervor-
gegangen ist.

Ausser Ea werden in den magischen Schriften verschiedene
andere Gotter genannt, zuvdrderst sein Sohn Marduk, der Obermagier
der Gotter, und seine Frau Damkina, ferner die Lichigdtter, ndmlich
der Sonnengott Samas und die beiden Feuergdtter Gibil und Nusku.
In der gewohnlichen Religionspraxis der Babylonier sind die er-
wihnten Gottheiten die unentbehrlichsten unter den Goéttern, weil
ihre Namen hauptsichlich bei Beschworungen gebraucht werden.
Denn tatsichlich ist, bei allen hohen Vorstellungen von den Gbttern
und der Welt, die Beschwérung doch die Hauptsache in dieser Religion;
durch Beschwdrung wird Korper und Seele geheilt, Fruchtbarkeit,
Sieg und Segen erlangt, kurz: das ganze Heer von schreckenden
Dimonen, die den Menschen nachstellen und ihr Glick und Gedeihen
verhindern, wird durch die Beschworung verscheucht. Auf diese Welt
der Damonen werden wir, um das Beschwdrungswesen zu verstehen,
zundchst unsere Aufmerksamkeit lenken miissen.

Die Didmonologie und Beschwdrungskunst.

Die Grauen erregenden Naturerscheinungen, das Wilten der Ele-
mente, Sturm und Flut, Gewitter und Finsternisse, werden als unheim-
liches Spiel boshafter Damonen aufgefasst und oft in grellen Farben
geschildert. So in der Beschwdrungslegende von der Not des Mond-
gottes Sin und seiner Errettung (also von einer Mondverfinsterung):

»9ie sind die ausbrechenden Gewitter, die b&sen Gotter, die unwider-
stehlichen Damonen, die am Ringwall des Himmels (d. h. am Horizont)
geboren sind; sie sind die Urheber des Bosen, die tiglich zu Bdsem aus-
riicken; um zu verderben gehen sie vor. Unter den sieben ist einer der
Stdwind, der zweite ein Drache, der dritte ein Panther, der vierte eine
Schlange, der filnfte ein Ldwe, der sechste ein Wirbelwind, der siebente ein
Ungewitter. Sie sind sieben; sie sind die Boten des K&nigs Anu; eine
Stadt nach der andern machen sie finster; sie sind Orkane, die wiitend am
Himmel jagen, Sturmwinde, die am Himmel Finsternis bringen, hervor-
brechende Gewitter, die einen hellen Tag dilster machen. Dem Orkan, dem
bdsen Wind zur Seite rasen sie dahin; sie sind die Regengilsse des Ramman
(des Donnergottes), die michtigen Verderber; zur Rechten des Ramman
kommen sie. Am Grunde des Himmels leuchten sie wie ein Blitz auf; um
zu zerstdren gehen sie vor; boshaft halten sie sich im weiten Himmel, in
der Wohnung Anus auf; niemand kann ihnen widerstehen.*

Aehnlich werden andere verhdngnisvolle Begebenheiten der Natur
aufgefasst; so wird vor allem die Sturmflut, das dem Fluss- und
Kiistenlande immer drohende Uebel, als das Werk eines Damons
aufgefasst, und der Kampf gegen die grosse Flutschlange, die zuletzt
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vom Marduk besiegt wird, ist ein hervorragendes Motiv ftir die
babylonische Mythologie, das besonders in den kosmogonischen
Mythen eine Rolle spielt.

Nicht aber in der Natur allein, auch in dem menschlichen und
tierischen Leben treiben die Ddmonen ihr Spiel. Ich lasse hier z. B.
eine Beschworung der Utuks, die als wild dahinstirmende Geister
gedacht werden, folgen:

»Sie sind der Holle Ausgeburt, sie tragen den Umsturz nach oben,
sie bringen Verwirrung nach unten. Sie sind der Auswurf aus der Galle
der Gétter, die Gewitter, die vom Himmel herabschiessen. Sie fallen als
Regen vom Himmel, sie sind die der Erde entsprossenen Kinder; sie dringen
durch dicke Gehege, durch hohe Gehege; sie dringen aus einem Hause ins
andere; sie werden von den Tiiren nicht abgehalten; sie werden von den
Riegeln nicht aufgehalten; sie schleichen sich durch die Tiiren wie Schlangen.
Sie verhindern die Befruchtung des Weibes durch den Gatten; sie stehlen
die Kinder vom Schosse der Menschen; sie vertreiben den Besitzer aus
seinem viterlichen Hause. Sie sind die Ungliicksworte, die den Menschen
verfolgen.*

Indes plagen sie nicht nur die Menschen; auch die Tiere
kénnen keinen Frieden vor ihnen finden:

»Sie iiberfallen ein Land nach dem anderen; sie lassen die Sklavin
nicht Mutter werden, sie verjagen den Herrn aus seinem viterlichen Hause.
Sie zwingen die Taube, ihr Felsennest zu verlassen; sie zwingen den Vogel,
sich auf seinen Schwingen zu erheben; sie lassen die Schwalbe aus ihrem
Nest ins Unendliche fliichten; sie verjagen den Stier; sie lassen das Lamm
fliehen; sie sind die grossen Gewitter, die bdsen, jagenden Ddmonen.*

Die Ddmonen stehen nattirlich ‘auch in enger Verbindung mit
allen moglichen Krankheiten, die bald als Wirkung der Bosheit feind-
licher Ddmonen aufgefasst werden, bald als Geister, die sich des
Menschen bemichtigen. Dieses gilt besonders von den zwei ver-
derblichsten Krankheiten in Chald4a, der Pest und dem Fieber; sie
treten stets als zwei von allen andern Damonen unterschiedene Wesen,
Namtar und Asak, auf. Sonst scheint jede der verschiedenen Gruppen
von Ddamonen ihren Angriff gegen einen besonderen Korperteil zu
richten, wie es im folgenden Verse heisst:

»Gegen den Kopf des Menschen richtet seine Macht der fluchwiirdige
Asak, gegen das Leben der Menschen der grausame Namtar, gegen den
Hals des Menschen der schindliche Utuk, gegen die Brust des Menschen
der verderbenbringende Alu, gegen die Eingeweide des Menschen der bdse
Ekim, gegen die Hand des Menschen der schreckliche Gailu.*

Ausser den hier genannten Dimonen werden noch viele an-
dere in den magischen Schriften angefiihrt, so Gnomen oder Ko-
bolde, die in der Nihe der Menschen hausen, wihrend die anderen
sich gewdhnlich an 8den Stellen, in der Wilste oder auf Bergspitzen,
aufhalten. Es kann auch nicht wundernehmen, dass die Chaldaer
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gewisse Traumbilder personifizierten und als besondere D#monen
auffassten. So werden einige minnliche und weibliche Dimonen
genannt, welche als die ,nichtlich bezwingenden® bezeichnet sind,
.deren Umarmung sich weder Weib noch Mann im Schlafe zu er-
wehren vermag®. Diese Damonen sind unzweifelhaft die Urahnen
der Nachtmahr.

Die Religion und Naturauffassung der Chaldder ist also, wie
wir gesehen haben, eine konsequent durchgefiihrte Geisterlehre. Die
Geister sind tiberall verbreitet und verursachen alle Naturerscheinungen.
Sie beherrschen und beseelen alles in der Welt; sie bewirken Gutes
und Boses; sie leiten die Bahnen der Planeten, rufen den regel-
mdssigen Wechsel der Jahreszeiten hervor, verursachen Wind, Regen
und Gewitter, sowie alle niitzlichen und schadlichen Erscheinungen
in der Atmosphire. Sie geben der Erde Fruchtbarkeit, den Pflanzen
Wachstum, aber sie bringen auch Tod und Krankheiten. Diese
Geister finden sich fberall, im Himmel, auf der Erde und in der
Luft. Alle Elemente sind von ihnen bewohnt, Feuer, Erde, Luft und
Wasser: alles besteht nur durch sie. Ein jeder Himmelskdrper, ein
jedes Wesen, ein jedes Ding in der Natur hat seinen eigenen Geist,
dem man eine bestimmte sichtbare Gestalt beilegt. Da einige dieser
Geister gute, andere bdse Wesen sind, so bekimpfen sie sich un-
aufhdrlich und iberall im Dasein. Ihre wechselnden Siege und Nieder-
lagen sind die Ursachen davon, dass nach friedlichen Zustinden in
der Natur unruhige Perioden und Plagen iiber die Menschen kommen,
dass der regelmissige Verlauf aller Naturereignisse durch plétzliche
Katastrophen unterbrochen wird. Ueberall ist Kampf zwischen Gottern
und Dimonen, zwischen dem Guten und Bdsen.

Wo solche Vorstellungen vom Dasein herrschen, wird die Magie
eine unabweisbare Notwendigkeit. Wenn der Mensch sich von bdsen
Geistern umgeben, verfolgt und geplagt wahnt, von Wesen, deren
Macht die seinige weit tibersteigt, dann vermag er nichts durch eigene
Kraft. Die zur Verfigung stehenden physichen Mittel reichen nicht
aus; der Kampf ums Dasein erfordert Waffen anderer Art. Nur da-
durch, dass der Mensch bei den Gottern Hilfe sucht, sie anruft, in
ihrem Namen die Dimonen bedroht und beschwdrt, bleibt er fahig,
sein Leben und Gut zu bewahren, sich einen giinstigen Ausgang
seiner Unternehmungen zu sichern, wberhaupt ein einigermassen er-
tragliches Dasein zu ftthren. Aber da die Zahl der guten und bdsen
Geister so fiberwiltigend gross ist, und da eine falsch ausgefilhrte
Beschwdrung das Bose wahrscheinlich nur schlimmer machen wilrde,
so kann der einzelne nicht daran denken, die magischen Operationen
vorzunehmen. Sie milssen von Minnern ausgeitbt werden, die ihr
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Leben zur Erforschung der Geisterwelt geheiligl haben und dartiber
aufgeklart sind, was in jedem einzelnen Falle zu tun ist. Die Be-
schworungskunst kommt mithin den Priestern zu. Jedoch ist das
ganze System so verwickelt, dass nicht einmal ein Priester es unter-
nehmen darf, in allen Fillen zu helfen; die Arbeit muss geteilt
werden. So viel wir wissen, waren die Priester denn auch in ver-
schiedene Klassen geteilt, deren einzelne Funktionen wir allerdings
nicht genau angeben kdnnen; ihre jeweiligen Aufgaben waren sehr
verschieden. Bald handelte es sich darum, ein schon angestiftetes
Uebel aufzuheben, bald kfnftigen, ungliicklichen Ereignissen vorzu-
beugen. Da die Krankheiten, wie wir gesehen haben, eine wesent-
liche Rolle unter den Plagen der Dimonen spielten, mussten die
Priester als Aerzte viel zu tun haben. Eine gewiss nicht minder
wichtige Aufgabe, die ein besonderes Verfahren erheischte, war die
Bekdmpfung der Zauberer und der Hexen und die Beseitigung
der durch Zauberei verursachten Schiaden. Die Zauberei und was
dazu gehort, wird uns im folgenden Kapitel beschiaftigen; hier be-
trachten wir nur die anderen Aufgaben der Beschwdrungskunst.

Wie innig iibrigens Kultus und Magie, trotz der hohen Kultur
der chaldiischen Volker, mit einander verwebt waren, geht deutlich
aus den Beschworungen hervor. Sehr oft werden dieselben mit
Anrufungen der betreffenden Gotter eingeleitet, so dass wir sie viel-
mehr Hymnen, Loblieder, nennen wilrden, wenn sie nicht ausdriick-
lich in den Schriften als siptu, Beschwdrung, bezeichnet wiren. Die
Hilfe des Kriegsgottes Ninip wird z. B. mit folgenden Worten angerufen:

»Beschwdrung. Michtiger Sohn, Erstgeborener des Bel, du vortreff-
licher, grosser, der du mit Schrecken und fiirchterlicher Majestit bekleidet
bist, Gewitter der Wolken, dessen Stoss unwiderstehlich ist; erhaben ist
deine Wiirde unter den grossen Gottern; in Ekur, deiner Wohnung, erhebst
du dein Haupt. Bel, dein Vater, hat das Gesetz aller Gotter in deine Hinde
gegeben. Du richtest die Menschen. Du leitest den irrenden und den
notleidenden; du nimmst die Hand des schwachen, und du erhebst den
kraftlosen. Du vergibst dem Siinder seine Siinden. Schnell fiihrst du zur

Begnadigung den, dessen Gott erziirnt ist. Ninip, du bist der erste der
Gotter, der machtige.*

In andern Fillen geben die Beschwdrungen zuerst eine Dar-
stellung des betreffenden bdsen Geistes, ein drastisches Bild seiner
Niedertrichtigkeit; danach folgt eine Anrufung der hohen Gétter um
Hilfeleistung gegen den Ddmon. Die oben gegebene Schilderung
der verschiedenen bdsen Geister bildet die Einleitung der Be-
schwérungen. Ich fiihre deshalb nur noch eine gegen die grossen
Utuks gerichtete Beschw6rung an, um den Charakter dieser Zauber-
formeln zu erliutern,
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»Sieben sind’s, sieben sind’s. Sieben sind es in des Ozeans tiefsten
Griinden. Sieben sind es, Zerstorer des Himmels; sie wuchsen empor aus
des Ozeans tiefsten Griinden, aus den verborgenen Schlupfwinkeln. Sie
sind nicht ménnlich, sie sind nicht weiblich, sie sind die Gewitterschwangeren.
Sie haben kein Weib, sie zeugen nicht Kinder; Mitleid und Barmherzigkeit
kennen sie nicht; Gebet und Flehen horen sie nicht. Ungeziefer, das dem
Gebirge entsprossen, Feinde des Ea, sind sie die Werkzeuge des Zorns der
Gotter. Um die Landstrasse zu beunruhigen, lassen sie sich auf dem Wege
nieder. Sie sind boshaft, sie sind boshaft. Sieben sind sie, sieben sind
sie, sieben zweimal sind sie. Geist des Himmels, dass sie beschworen
seien! Geist der Erde, dass sie beschworen seien!*

Da die Krankheiten, wie gesagt, bdse Geister waren, die mit
Hilfe der Gotter vertriecben werden sollten, mussten die Aerzte
natlirlich auch vor allem Beschworer sein. Die diesbeziiglichen
Beschwdrungen schildern die Natur und den Verlauf der Krankheit;
sie sind aber zugleich sehr interessant durch ihre dramatische Form,
indem die Gotter redend auftreten und anordnen, was mit dem
Patienten geschehen soll. Dieses wurde vermutlich dann ausgeftihrt,
wahrend die Beschwdrung hergesagt wurde. Wir filhren ein paar
Beispiele hiervon an:

»Die Krankheit der Stirn ist der Holle entstiegen, sie ist dem Wohn-
sitz des Gebieters der Holle entstiegen. Der verzehrende Dimon Idsst den
Menschen nicht schiafen, er lidsst ihn den wohltuenden Schlaf nicht finden;
es ist eine Krankheit des Tages und der Nacht. Er zerknickt den Greis wie
das Schilf, er schlachtet den Jiingling wie ein Rind; ... Marduk sieht es
und leiht dem Kranken Beistand. Er ist in seines Vaters Ea Behausung
getreten und hat zu ihm gesprochen: ,Mein Vater, die Krankheit des Hauptes
ist der Holle entstiegen.‘ Ein andermal hat er zu ihm gesprochen: ,Was
er dagegen tun soll, das weiss dieser Mann nicht; wie wird er dieselbe
iberwinden?* Ea hat seinem Sohne Marduk erwidert: ,Mein Sohn, weshalb
weisst du das nicht? Warum soll ich’s dich erst lehren? Was ich weiss,
das weisst du doch auch. Gehe, mein Sohn Marduk. Nimm einen Eimer,
schdpfe Wasser von der Miindung der beiden Fliisse; teile diesem Wasser
deine hehre Zauberkraft mit; verleihe ihm durch deinen Zauber den Glanz
der Reinheit. Benetze mit ihm den Mann, den Sohn seines Gottes; umbhiille
sein Haupt. Dass der Irrsinn vergehe! Dass die Krankheit seines Hauptes
sich aufldse wie fllichtiger Nachtregen! — Dass Eas Vorschrift ihn heile!
Dass Damkina ihn heile! Dass Marduk, des Ozeans Erstgeborener, ihn
reinigel*

Aus einer anderen Beschworung, in der ebenfalls von Heilung
einer Krankheit des Kopfes die Rede ist, scheint hervorzugehen, dass
auch Frauen derartige Handlungen voliziehen kdnnen. Nachdem
Marduk, genau wie oben, Ea um Rat gefragt hat, teilt Ea ihm folgende
Vorschrift mit:

»Nimm das Fell einer Geiss, die nie geboren hat. Eine Frau, die
ihre Tage hat, schneide aus der rechten Hilfte einen Riemen und fiige die
linke Hilfte hinzu; mache daran zweimal sieben Knoten; teile ihnen den
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Zauber mit, der da kommt von Eridhu?!). Binde das Haupt des Kranken,
binde den Hals des Kranken, binde seinen Ko6rper, binde seine Hinde und
Fiisse. Umschlinge mit dem Band sein Bett, und benetze ihn mit dem
zauberkriftigen Wasser. Dass die Krankheit seines Hauptes in den Himmels-
raum entfiihrt werde, gleich dem ruhig aufsteigenden Rauche! Dass sie von
der Erde verschlungen werde, wie das Wasser der Beschwdrung! Dass Eas
Vorschrift ihn heile! Dass Damkina ihn heile! Dass Marduk, des Ozeans
Erstgeborener, der Reinigung die heilende Kraft leihe!*

Die Wirkung dieser verschiedenen Handlungen, die mit dem
Kranken vorgenommen wurden, ist uns in vielen Fillen ritselhaft.
Wenn das Zauberwasser nur dazu verwendet wird, den Kranken von
der Krankheit zu reinigen, so ist die zugrunde liegende Symbolik
leicht verstdndlich. Wie man sich aber die Wirkung des Riemens und
der darin gemachten Knoten gedacht hat, lasst sich jetzt wohl kaum
entscheiden; ebenso unverstandlich sind uns viele andere Massnahmen,
die in den magischen Schriften erwidhnt werden. Es kann aber kaum
einem Zweifel unterliegen, dass man jedenfalls urspriinglich ganz
bestimmte Wirkungen von diesen Handlungen erwartet hat; zuweilen
gelingt es uns namlich, den Sinn zu entritseln, wenn wir anders-
woher den Schliissel dazu erhalten. Dies gilt z. B. von der folgenden

Beschworung:

»Der bdse Namtar, die Pest, verbrennt das Land wie Feuer; der
Namtar fallt den Menschen an wie der Asak, das Fieber; der Namtar breitet
sich aus iiber die Ebene wie eine Kette; der Namtar nimmt die Menschen
gefangen wie ein Feind; der Namtar entziindet den Menschen wie eine
Flamme; der Namtar hat keine Hand, keinen Fuss; er {iberf4llt den Menschen
wie eine Schlinge; der Namtar schniirt den Siechenden gleich einem Biindel.“
Die Schilderung von Namtars furchtbaren Eigenschaften wird so einige Zeit
fortgesetzt, und es wird dann erz#hit, wie er nun jenen Kranken befallen
hat, dessen Schutzgdttin den Korper hat verlassen miissen. Aber dann
treten die hohen Gétter hinzu, Marduk eilt ihm zu Hilfe, fragt seinen Vater
Ea um Rat und erhilt folgende Vorschrift: ,Knete den Schlamm des Ozeans
und forme daraus das ihm, dem Namtar, dhnliche Bild. Lege den Menschen
nieder, nachdem du ihn einer Reinigung unterzogen hast; lege das Bild auf
seinen entbldssten Unterleib; teile ihm den Zauber mit, der von Eridhu
kommt. Wende sein Antlitz nach der sinkenden Sonne. Dass der bdse
Namtar, der in seinem Korper haust, sich anderswo niederlasse!*

Diese Heilmethode wird noch heutigen Tages auf Ceylon ge-
braucht, wo man glaubt, die D4dmonen mittels ihrer eigenen schreck-
haften Bildnisse verscheuchen zu konnen. Bei den Ausgrabungen
in Ninive und anderswo hat man eine Anzahl Lehmstatuetten von
sehr phantastischem Aussehen gefunden, indem Haupt, Hals, Kdrper
und Glieder nach verschiedenen Tieren geformt sind; sie stellen z. B.
Bidren mit Hyianenkdpfen und Lowentatzen oder Kamele mit Widder-

") Eridhu an der Mindung der grossen Fliisse, die Hauptstitte fiir die Verehrung
Eas, vgl. S. 34.



Die Dimonologie und Beschwdorungskunst. 41

AALN NN S ANAAAS

kopfen und sehr langen Hilsen dar. Diese Lehmfiguren sind un-
zweifelhaft Bilder verschiedener Krankheitsdimonen und wurden aller
Wahrscheinlichkeit nach auf die in obiger Beschwdrung beschriebene
Weise gebraucht. Die Chaldder glaubten also wahrscheinlich auch,
es genfige, wenn man dem bdsen Geist sein eigenes filrchterliches
Bildnis zeige; er wiirde dann schon vor Schrecken sofort die Flucht
ergreifen. Als Heilmittel machte man daher ein derartiges Bildnis
des betreffenden Damons und legte es auf die kranke Stelle des
Kdrpers. Unter den gegebenen Voraussetzungen ist die Methode,
wie man sieht, ganz rationell. In #hnlicher Weise liessen sich un-
zweifelhait auch die fibrigen magischen Handlungen erkldren, wenn
uns die Ansichten der Chaldder nur geniigend bekannt wiren.

Waihrend die bisher beschriebenen Beschwdrungen dazu dienten,
die Menschen aus der Gewalt der Dimonen zu befreien, wenn sie
von diesen befallen wurden, haben andere Formeln und Massnahmen
die Aufgabe gehabt, die Menschen gegen die Angriffe derselben zu
schiitzen. Sie kdnnen also als magisch-hygienische Vorkehrungen be-
trachtet werden. Indes suchte man natfirlich nicht nur die Gesund-
heit des Menschen, sondern auch seine bewegliche und unbewegliche
Habe, kurz, sein ganzes Leben zu sichern. Und es bedarf wohl kaum
der Erwdhnung, dass diese Sicherheitsmassregeln der allgemeinen
Auffassung der Chaldder von dem Wesen und der Ursache des Bosen
ganz entsprachen: sie bestanden eben in der Herstellung von Talis-
manen und Amuletten, welche die Diamonen fernhalten sollten.

Die Talismane waren Géotterbilder, welche ringsum in und vor
dem Hause und unter dem Fussboden aufgestellt wurden; viele der-
artige Statuetten sind bei den Ausgrabungen gefunden worden; ihre
Bedeutung geht z. B. aus folgender Beschwdrung hervor:

»Ich habe das Bild des Gottes Lulgalgirra, der seinesgleichen nicht
hat, an die Umziunung des Hauses gestellt, und ein Bild des Gottes Sid-
lamtaea, der seinesgleichen nicht hat, ... Ich habe auf den Boden, unter
das Bett ein Bild der Gottin Narudi, der Schwester der grossen Gotter, ge-
stellt. Ich habe Gallal und Latarak an die Tiire gestellt, um alles drohende
Unheil fernzuhalten; ich habe ... vor die Tiire gestellt, um alles Uebel

abzuweisen. Die schiitzenden Bilder des Ea und des Marduk habe ich zur
Rechten und Linken des Tores gestellt.

Die Amulette waren kleine Lehm- oder Steinplatten, Zeuglappen
und ahnliche Gegenstande, auf die eine kriftige Beschwdrung ge-
schrieben war. Diese Amulette wurden nun entweder nur unter
gewissen Umstinden oder bestindig getragen. Zwei Beispiele fiir den
Inhalt derselben modgen angefilhrt werden; das eine ist wahrscheinlich
von einem Weibe wihrend der Schwangerschaft getragen worden;
es heisst hier:
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»O Bitnur, vertreibe die Schmerzen weit in die Ferne; kriftige den
Keim, bringe das Haupt des Menschen zu voller Entwicklung.“

Das andere hat, wie es scheint, den Riickfall eines Kranken, der
von der Pest geheilt ist, verhindern sollen. Die Inschrift desselben

lautet:

»BOser Ddmon, bdsartige Pest, der Geist der Erde verjage dich aus
dem Korper. Mdgen der holde Genius, der gnidige Koloss, der holde
Dimon zusammen mit dem Geiste der Erde einziehen. Beschwdrung des
michtigen, michtigen, michtigen Gottes.“

Die Zauberel.

Bisher haben wir uns ausschliesslich mit der heiligen Magie
beschiitigt, die von Priestern ausgefibt wurde und den Menschen
vor den Verfolgungen der bdsen Geister schiitzte. Aber auch das
Umgekehrte liegt ebenso nahe: wenn der Mensch bei den guten
Geistern Hilfe gegen die bdsen suchen kann, so muss er sich auch
zu letzteren fliichten und ihre Hilfe erkaufen oder erzwingen kdnnen.
Da es ja ihre Aufgabe ist, moglichst viel Bdses auszuilben, so werden
sie sicherlich nicht abgeneigt sein, einem Menschen gewisse persén-
liche Vorteile zu verschaffen, damit er ihnen wiederum helfe, anderen
moglichst viel Schaden zuzuffigen. Was er zu diesem Zweck zu tun
hat, wird ihm natdrlich von den Didmonen selbst mitgeteilt. Solche
magische Handlungen, die nur auf BOses abzielen, nennen wir im
Gegensatz zur heiligen oder weissen Magie Zauberei oder
schwarze Magie.

Ihrer Natur und ihrem Ursprunge nach muss die Zauberei in
jeder einigermassen geordneten Gesellschaft als Verbrechen betrachtet
werden. Wir konnen daher auch nicht erwarten, in den heiligen
Schriften der Chaldder eine direkte Anweisung zur Austibung der
schwarzen Magie zu finden. Indirekt bekommen wir aber mannig-
fache Aufklarungen iber die Zauberei, weil die Priester natirlich
derselben ebensowohl wie allen andern schidlichen Einflissen ent-
gegentreten mussten. Die Beschwdrungen bestehen namlich grdssten-
teils aus sehr ausfithrlichen Beschreibungen sowohl der Wirkungen
der Zauberei, als der Mittel, durch welche dieselbe ausgetibt wird.
Es heisst z. B.:

»Weil die Zauberin mich bezaubert hat, die Hexe mich gebannt
hat, schreit mein Gott und meine Géttin {iber mich. Wegen meiner Krank-
heit bin ich schmerzlich geplagt, ich stehe aufrecht, lege mich nicht nieder,
weder nachts noch am Tage. Mit Schniiren haben sie meinen Mund gefullt,
mit Upuntukraut haben sie meinen Mund gestopft. Das Wasser meines

Getrinks haben sie gering gemacht; mein Jubel ist Jammer, meine Freude
ist Trauer.“
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In bezug auf die angewandten Mittel lernen wir, dass der
Zauberin sowohl Verwiinschungen, als ,das b&se Auge“, als magische
Handlungen zur Verfigung stehen:

»Beschwdrung. Wer bist du, Zauberin, in deren Herzen das Wort
meines Ungliicks wohnt, auf deren Zunge mein Verderben gezeugt wird,
auf deren Lippen meine Vergiftung erspriesst, in deren Fussstapfen der
Tod ersteht? Zauberin, ich banne deinen Mund, ich banne deine Zunge,
ich banne deine unruhig schauenden Augen, ich banne deine lenksamen
Hinde, ich binde deine Hinde hinter dich.«

Die magischen Handlungen werden auch manchmal ndher be-
schrieben. Die wichtigste und h#ufigste ist das Verfahren, welches
wir schon bei den Naturvdlkern kennen gelernt haben: man verfertigte
ein Bild von dem, dem man Schaden zuffigen wollte, und verletzte
dasselbe dann auf die eine oder andere Weise; dann wilrde, wie man
glaubte, der Schaden den Dargestellten selbst treffen. In sehr vielen
Beschwdrungen heisst es:

»Sie haben Bildnisse gemiss meinen Bildnissen angefertigt und meine
Gestalt nachgeahmt;*
darauf folgt dann die Angabe, welches Leid dem Bildnis zugefiigt
worden ist.

Ebenso wird die Anwendung von Zaubersalben und Hexen-
trinken oft erwihnt:

»Mit einer Salbe unheilbringender Krduter haben sie mich eingerieben,
zu einem Toten haben sie mich ersehen.*

Nachdem auf diese Weise das angestiftete Uebel und die dazu
angewandten Mittel weitldufig beschrieben sind, folgt schliesslich die
eigentliche Beschwdrung; dieselbe wird gewOhnlich mit einer An-
rufung der Lichtgdtter eingeleitet, weil besonders diese Gotter gegen
die in der Finsternis ausgefibte Zauberei kampfen. Die Anrufungen
haben fast immer den Charakter des Lobliedes; unmittelbar daran
schliessen sich dann die gegen die Zauberer getroffenen Vorkehrungen,
die einfach eine Nachahmung derjenigen sind, durch welche die
Zauberei hervorgerufen ist. Dass die Schutzmassregeln tatsichlich
wihrend des Hersagens der Beschwdrung oder nach derselben aus-
gefithrt sind, kann keinem Zweifel unterliegen, denn in den Schriften
steht manchmal parenthetisch, als Anweisung fiir den Priester:

»Sage die Beschwdrung mit fliisternder Stimme her. Ein Bild von
Ton (Erdpech, Wachs u. s. f.) sei dabei.“

Um den erhabenen Charakter dieser magisch-religidsen Zeremonie
zu zeigen, gebe ich hier den Schluss einer BeschwOrung voll-
stindig wieder:

»Beschwdrung. Nusku, grosser Gott, Sprdssling Anus, Ebenbild des

Vaters, Erstgeborener Bels, Spross des Meeres, Erzeugnis Eas, ich erhebe
die Fackel um dich, ja dich zu erleuchten.*
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»Der Zauberer hat mich bezaubert; durch den Zauber, durch welchen
er mich bezauberte, bezaubere du ihn! Die Zauberin hat mich bezaubert;
durch den Zauber, durch welchen sie mich bezauberte, bezaubere du sie!
Die Beschwdrung derjenigen, welche Bildnisse gem3ss meinen Bildnissen an-
gefertigt haben, meine Gestalt nachahmend, welche den Atem mir benommen,
meine Haare zerrupft, meine Kleider zerrissen, durch Staub meine Filsse am
Gehen gehindert haben, ihre Beschworung moge der Feuergott 18sen! Sage
die Beschwdrung herl“

»Beschwdrung. Ich erhebe die Fackel, ihre Bilder verbrenne ich, die
Bilder des Unholds, des Genius’, des Alps, des Gespenstes, der Bedrdngerin,
des Spuks, des Vampyrs, des Nachtminnchens, des Nachtweibchens, des
Nachtfriuleins und alles Uebel, das den Menschen erfasst. Bebet, verschmelzet
und verschwindet!*

Die Kultur der Chaldder steht bedeutend héher als die irgend
eines der am meisten vorgeschrittenen, uns bekannten Naturvdlker.
Ihre Religion war erhabener, die Gétterlehre viel systematischer, ihre
Gebete und Hymnen hatten einen wahrhaft feierlichen Charakter, und
ihre Priester waren eben Priester und keine Schamanen, die sich ja
durch kitnstliche Mittel in ekstatische Zustinde versetzten. Ebenso
verhilt es sich mit ihren wissenschaftlichen und technischen Kennt-
nissen. Von ihren astronomischen Beobachtungen und den daran
geknilpften mathematischen Berechnungen wird weiter unten die Rede
sein. Ihr literarischer Nachlass, der nicht nur die eben besprochenen
magischen Werke, sondern auch eine grosse Anzahl historischer und
philologischer Aufzeichnungen, Gesetzbiicher, diplomatischer Send-
schreiben und Dokumente des tiglichen Lebens umfasst, ermdglicht
es, die Geschichte der Menschheit etwa ein Jahrtausend vor der Zeit,
von der uns die dgyptischen Urkunden berichten, zu studieren. Ihre
grossartigen architektonischen Werke, deren Ruinen noch keineswegs
vollstdndig ans Licht gebracht sind; die polychromen Ziegelarbeiten,
die die Winde der Paliste schmiickten; die ausgedehnten Kanal-
anlagen, durch welche Ueberschwemmungen verhindert und die regel-
mdssige Bewidsserung der Felder ermdglicht wurden; ihre ausgezeich-
neten Metall- und Textilarbeiten, die im Altertume sehr geschatzt
waren: dies alles zeugt von mannigfachen technischen Kenntnissen,
die von keinem Naturvolk der Jetztzeit erreicht worden sind.

Nichtsdestoweniger sehen wir, dass die Magie bei ihnen eine
keineswegs geringere Rolle als bei den uns bekannten Naturvdlkern
spielte. Die Ursache dieser Erscheinung liegt auf der Hand. Aus der
vorgeschichtlichen Zeit hatten sie als Erbschaft die animistische Natur-
auffassung tibernommen, die fiir ihre weitere Entwicklung verhiangnis-
voll wurde, weil sie letzterer eine Grenze zog. Indem die Chald4er diese
primitive Naturauffassung konsequent durchftihrten und in ein System
brachten, wurde die Entstehung einer wirklichen Naturwissenschaft,
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die die Krifte und Gesetze der Natur untersuchte, unmdglich gemacht.
Auf den Gebieten, die der unmittelbaren praktischen Erfahrung zu-
ganglich waren, konnten sie sich zwar zu immer hoherer technischer
Vollkommenbheit erheben; ausserhalb dieser Grenzen dagegen waren
und blieben ihnen die Naturereignisse ein Spiel launenhafter Dimonen.
Da sie nur diese geistigen und keine physischen Ursachen annahmen,
gab es auch keinen bestimmten Unterschied zwischen Religion und
Wissenschaft; und somit flossen Kultus und Technik in vielen Fillen
zu einem gemeinsamen Gebilde, der Magie, zusammen.

Die Auguralwissenschaften.

Der Geisterglaube, den wir bisher betrachtet haben, hielt sich
mehrere Jahrtausende hindurch wesentlich unverindert in Chaldia.
Urspriinglich von den iltesten Bewohnern des Landes, den Akkadern,
herstammend, ging er zu den assyrisch-babylonischen Vlkern iber,
die spiter miteinander um die Herrschaft in den Lindern am Euphrat
und Tigris kimpften. Mit den religidsen und abergldubischen Vor-
stellungen erhielt sich natitrlich auch die aus denselben entspringende
Beschworungskunst. Wenn diese nicht zu Konig Assurbanipals Zeit
noch existiert hitte, wilrde fiir ihn wohl kaum ein Grund vorgelegen
haben, die Abschrift der alten magischen Werke anfertigen und zu-
gleich eine Uebersetzung in das Assyrische hinzuftigen zu lassen.
Dieses Faktum weist darauf hin, dass die Schriften nach ihrer ur-
sprilnglichen Bestimmung gebraucht worden sind, und solches wird
weiter auch durch verschiedene andere Tatsachen, die wir spiter
besprechen werden, bestitigt.

Ganz unverandert hat sich allerdings die Religion, die uns in
den alten magischen Schriften entgegentritt, im Lauf der Zeiten nicht
erhalten. Schon sehr frith, namlich zu Konig Sargons I Zeiten,
ungefdhr 3800 Jahre vor unserer Zeitrechnung, fand eine hdochst
eigentimliche Reformation statt, die etwas Neues hineinbrachte, ob-
wohl sie die alte Religion im wesentlichen unverdndert liess. Die
Chaldéder hatten damals durch astronomische Studien und geschicht-
liche Aufzeichnungen die Grundlage fiir eine vollig neue Auffassung
von dem, was eigentlich das Leitende in der Welt sei, gewonnen.
Auf dieser Grundlage wurde, wahrscheinlich auf Koénig Sargons Be-
fehl, eine ganze Reiche von Schriften ausgearbeitet, die wir noch
zum Teil in Abschriften besitzen, und aus denen unsere Kenntnis
hieriber herstammt. Diese Abschriften sind auf Konig Sargons II
Befehl (722—705 vor unserer Zeitrechnung) angefertigt worden, nicht
nach den alten Originalen, sondern nach einer Abschrift derselben



46 Die Chaldier.

AAANANANANNANAAS

NP

aus dem 12. Jahrhundert. Letztere muss ziemlich abgenutzt und an
verschiedenen Stellen unleserlich gewesen sein, als Sargon Il es fiir
notwendig erachtete, sie durch eine neue, die jetzt existierende, zu
ersetzen, denn in letzterer steht an verschiedenen Stellen mitten im Text
das Wort ,ausgewischt; der Abschreiber hat hier also sein Original
nicht lesen kodnnen. Die bedeutendsten dieser Schriften sind ein
grosses astrologisches Werk auf 70—80 Tafeln und ein grosses
Auguralwerk ber irdische Phanomene auf ungefihr 100 Tafeln.
Ausserdem findet sich auf 25 Tafeln das Inhaltsverzeichnis eines
kleineren astrologischen Werkes; es ist ebenfalls in 25 Kapitel ein-
geteilt; vom Text scheint aber nichts mehr zu existieren.

Der religiése Grundgedanke, der in den astrologischen
Schriften hervortritt, ist der Glaube, dass die Himmelsk&rper die eigent-
liche Ursache alles dessen sind, was in der Welt geschieht. Auf Grund
astronomischer Beobachtungen hatten die Chaldder friih gelernt, dass
der Wechsel der Jahreszeiten sowie deren Einfluss auf alles Lebende
durch die Stellung der Sonne zu den anderen Himmelskdrpern be-
dingt ist. Daraus zogen sie den allerdings fibereilten Schluss, dass
alle Begebenheiten, sowohl im Menschenleben als in der Natur, durch
die Stellung der Sterne zu einander bestimmt seien. Da sie nun
ebenfalls beobachtet hatten, dass diese Konstellationen der Himmels-
korper regelmassig und periodisch wiederkehrten, so folgte nach ihrer
Ansicht hieraus, dass alle Begebenheiten in der Natur und im Menschen-
leben nach Verlauf einer kiirzeren oder lingeren Zeit sich ebenfalls
bestindig wiederholen miissten. Zeichnete man die Ereignisse unter
einer bestimmten Konstellation, bei einer bestimmten Stellung ‘der
verschiedenen Himmelskdrper auf, so musste man voraussagen kdnnen,
wann diese Ereignisse wieder eintreffen wilrden, ndmlich dann, wenn
dieselbe Konstellation sich am Himmel zeigte. Und so kam es nur
darauf an, das Eintreten der Konstellationen im voraus berechnen zu
kénnen. Die astronomischen Studien gaben also nach dieser Auf-
fassung die Mittel an die Hand, alle Begebenheiten vorauszusagen,
wenn man nur einmal das aufgezeichnet hatte, was sich gleichzeitig mit
einer bestimmten Erscheinung am Himmel auch auf der Erde ereignete.
Es war also dazu nur eine durch geniigend lange Zeiten hindurch
fortgesetzte Zusammenstellung von astronomischen und historischen
Aufzeichnungen erforderlich. Eine solche Arbeit ist wahrscheinlich
schon unter Sargon 1 ausgefiihrt worden, und die auf diese Weise
entstandenen astrologischen Tafeln sind dann in allen vorkommenden
Fillen um Rat gefragt worden. So kénnen wir uns leicht die starke
Abnutzung derselben erkldren, die in gewissen Zwischenriumen neue
Abschriften erforderte.
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Die Astrologie, die Lehre von der Bestimmung zukfinftiger Er-
eignisse mit Hilfe der Sterne, war fiir die Chaldder nun eine Wissen-
schaft, die sie stets zu neuen astronomischen Beobachtungen und
Aufzeichnungen antrieb, um dadurch mit immer grdsserer Genauig-
keit berechnen zu kdnnen, wann bestimmte Phinomene am Himmel
eintreten wiirden. Jedoch hatten diese Weisen noch andere Mittel
zu Gebote, um den Verlauf der Dinge vorauszusagen. Wenn alles,
was in der Welt geschieht, durch die Bewegungen der Himmelskdrper
verursacht wird, so miissen auch alle gleichzeitigen irdischen Begeben-
heiten in einem bestimmten Verhiltnis zu einander stehen, weil sie
aus derselben Ursache entspringen. Zeichnet man also in gentigend
langen Abschnitten alle wichtigen oder ungewdhnlichen Ereignisse
auf, die gleichzeitig auf Erden stattgefunden haben, so wird man
auch mit Hilfe dieser Aufzeichnungen zukiinftige Dinge voraussagen
kdnnen. Wenn nimlich eine gewisse Gruppe von friiher gleichzeitigen
Begebenheiten aufs neue zusammentrifft, so miissen sie dieselben
Begebenheiten nach sich ziehen, die frither eingetreten sind. Denn
nichts ist zufallig, weil alles von den Himmelskdrpern verursacht
wird, und alles ist periodisch und wiederholt sich, weil die Bewegungen
der Himmelskorper sich wiederholen. Aus dieser Betrachtung ent-
springt die Mantik, die Lehre, zukiinftige Begebenheiten mit Hilfe
von irdischen Ereignissen vorauszusagen. Die Mantik und Astrologie
bilden zusammen die Wissenschaft von den Weissagungen, die
Auguralwissenschaft. Das zweite von den oben erwihnten Augural-
werken, welches wir aus der Zeit des alten Konigs Sargon besitzen,
ist eben ein solches mantisches Werk, das die tellurischen Phinomene
behandelt. — Wir werden im folgenden nun den Inhalt dieser beiden
Werke betrachten.

Die Astrologie. Die astronomischen Beobachtungen, auf
welche die Chaldder die Astrologie griindeten, reichen ausserordentlich
weit zurfick. Wann dieselben angefangen haben, wissen wir nicht;
die Angaben der alten Verfasser sind zu abenteuerlich, als dass sie
wortlich genommen werden konnten. So sagt Hipparch, dass die
Chaldier den Sternenhimmel 270000 Jahre beobachtet hitten, bevor
Alexander der Grosse in Persien einrfickte. Plinius redet sogar von
720000 Jahren. Selbst die kleinere dieser Zahlen ist offenbar viel
zu gross; aber dass ihre Observationen ein sehr betrichtliches Alter
haben, geht daraus hervor, dass sich in dem grossen astrologischen
Werk, das, wie gesagt, etwa 3800 Jahre vor unserer Zeit abgefasst
ist, eine Tafel dber Sonnen- und Mondfinsternisse fiir jeden Tag im
Jahre findet. Schon damals miissen die Beobachtungen sich also
tiber mehrere Jahrhunderte erstreckt haben. Auch in bezug auf die
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Genauigkeit sind die Beobachtungen der Chaldder bewundernswert.
So wussten sie, dass das Sonnenjahr 365,25 Tage hat, und dass die
synodische Umlaufszeit des Mondes (die Zeit von einem Neumond
zum anderen) 30 Tage betrigt. Die Umlaufszeit des Mondes legten
sie nun der Einteilung der Zeit zu Grunde; das Jahr wurde so in
12 Monate, jeder zu 30 Tagen, eingeteilt; aber da das Sonnenjahr
5 Tage lianger ist, ergab sich in 12 Jahren ein Unterschied von
2 ganzen Monaten. Dabei ist jedoch der Vierteltag nicht bertick-
sichtigt, mit dem das Sonnenjahr 365 Tage iiberschreitet; im Laufe
von 124 Jahren wichst dieser Ueberschuss zu 30 Tagen, also einem
ganzen Monat an, welcher dann eingeschoben wurde,

Als ein anderes Beispiel fiir die Genauigkeit ihrer Beobachtungen
kann angefithrt werden, dass sie die Sarosperiode kannten, den Zeit-
raum von 18 Sonnenjahren oder 223 Mondumlidufen, nach welchem
die Sonnen- und Mondfinsternisse sich wiederholen. Sie waren da-
durch imstande, den Eintritt einer Finsternis zu berechnen; aber ganz
genau konnen ihre Bestimmungen doch nicht gewesen sein, denn
einmal spottete die Sonne ihrer Berechnungen, und die Finsternis
blieb vollstindig aus. So existiert ein héchst interessantes Aktenstiick,
das dem Konig Assurbanipal von seinem Oberastrologen Abil-Istar
eingesandt worden ist; der Anfang desselben lautet:

»An den Kdnig, meinen Herrn, dein Diener Abil-Istar. Moge Friede
beim Ko6nig, meinem Herrn, sein; mdgen Nebo und Marduk dem Kénig,
meinem Herrn, gniddig sein. Ein langes Leben, Gesundheit des Leibes und
Freude des Herzens mdgen die hohen Gotter dem Konig, meinem Herrn,
geben. — Am 27. Tage verschwindet der Mond. Am 28. 29. und 30. Tag
hielten wir Wache wegen einer Sonnenfinsternis. Aber die Sonne trat

nicht in die Finsternis. Am 1. Tage wurde der Mond in der Tagesstunde
gesehen.“

Der Sinn dieses Schreibens ist deutlich genug. Die Astronomen
erwarteten eine Sonnenfinsternis, aber sie traf nicht ein. Wenn dieses
sich nun oft ereignet hitte, so wilrden sie es kaum der Miithe wert
gehalten haben, es dem Konig zu berichten. Wir kdnnen daraus
also schliessen, dass ihre astronomischen Kenntnisse so genau waren,
dass sie mit fast vollkommener Sicherheit Finsternisse berechnen
konnten. Wir lernen dbrigens weiter aus dem Aktensttick, dass sie
die Tage des Monats vom Neumond ab rechneten, so dass der 1. Tag
im Monat der Tag nach Neumond ist; eine Sonnenfinsternis muss
namlich stets bei Neumond eintreten, und im Brief wird der 1. Tag
ausdritcklich als derjenige bezeichnet, wo der Mond wieder sicht-
bar wird.

Noch ein Punkt im Schreiben bedarf naherer Beleuchtung. Der
Astrolog wilnscht dem Kdnig den Segen der Gotter, besonders nennt
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er die Gotter Nebo und Marduk. Wir sehen also, dass der Glaube
an die Gotter noch erhalten ist, und zwar nicht nur beim Volk,
sondern auch bei den hdchsten Priestern; der Oberastrologe war zu
diesen Zeiten vermutlich der oberste im Reiche nach dem Kdnig.
Dieser Glaube an die Gotter und ebenso der Glaube an die Ddmonen,
der, wie oben besprochen, ebenfalls unverindert fortbestand, scheint
in krassem Widerspruch mit der Annahme zu stehen, dass die Sterne
alles leiten. Jedoch haben die Chaldier es verstanden, diese zwei schein-
bar unvereinbaren Anschauungen in sinnreicher Weise zu verbinden,
indem sie die hohen Gotter mit den Sternen identifizierten. Die
beweglichen Himmelskdrper und die hellsten Fixsterne bekamen die
Namen der 12 hohen Gotter und wurden eins mit ihnen; so behielten
diese ihre Herrschaft unverindert in der Gestalt der Gestirne. Und
die Damonen, welche in der alten Religion den Gottern an Macht
unterlegen waren, wurden nun auch abhingig von den mit den
Sternen identifizierten Gottern. Ob die Dimonen Erlaubnis erhalten
sollten, einem Menschen zu schaden, war jetzt von der Stellung der
Gestirne abhingig, stand in den Sternen geschrieben. Die Damonen
blieben wohl Ursache alles Uebels, aber nur mit Einwilligung der
hohen Gotter, der Gestirne. Auf diese Weise konnte Astrologie und
Beschworungskunst friedlich nebeneinander bestehen, obwohl die
Astrologie voraussetzt, dass alles gesetzmissig und daher berechen-
bar ist, wihrend die Beschworungskunst voraussetzt, dass alles von
der Willktir und den Launen der Gotter und Damonen abhingig ist.

Da eine Darstellung vom ganzen Inhalt des grossen astrologi-
schen Werkes zu umfangreich und wenig interessant ist, beschrinke
ich mich auf die Mitteilung solcher Bruchstiicke, die eine Vorstellung
davon geben kdnnen, wie sorgfaltig die Chaldder ihre asirologischen
Aufzeichnungen in den Einzelheiten ausgefithrt haben. Die Tafeln
beziehen sich natiirlich fast ausschliesslich auf dffentliche Angelegen-
heiten, Krieg und Frieden, Kdnig und Heer, Emte, Wind und Wetter
u. s. f. Aber auf diesen Gebieten sind sie bis ins einzelne durch-
geftihrt und es kann kaum ein Phinomen jemals am Himmel ein-
getreten sein, das nicht mit bestimmten Folgerungen aufgezeichnet wire.

Die Nacht wurde in 3 Wachen eingeteilt. Ueber die Abhingig-
keit der Kriegsunternehmungen von diesen Wachen gibt folgendes
Bruchsttick Aufschluss:

»Soldaten aufbrechen zu lassen: 1. Nachtwache ungilnstig, Mitternachts-
wache giinstig, Morgenwache ungiinstig. Eine Stadt zu stiirmen: 1. Nacht-
wache glinstig, Mitternachtswache ungiinstig, Morgenwache giinstig.“

Die Sterne, die gleichzeitig mit der Sonne am Himmel stehen, kdnnen
wir natfirlich nicht sehen. Jedoch wegen der Bewegung der Sonne werden

Lehmann, Aberglaube und Zauberei. 2. Aufl. 4
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die Sterne, die zu einer Jahreszeit unsichtbar sind, zu einer anderen sicht-
bar ‘sein. Diese Riickkehr der Sterne hatte eine bestimmte Bedeutung.
Ein Bruchstiick einer Tafel gibt uns Aufschluss {iber dieselbe; zugleich
lernen wir daraus, dass jedenfalls die helleren Sterne schon damals einen
Namen hatten. Es heisst ndmlich:

»Wenn der Schicksalsstern zuriickkehrt, ist Pest im Lande. Wenn der
Stern Irbie, ist Segen im Lande. Wenn der Stern des leuchtenden Kérpers,
ist Kraft und Leben im Lande. Wenn der Stern des grauenden Tages,
drohen Ungliicksfille dem Lande. Wenn der Stern Dilme, kommt Gliick
iibers Land. Wenn der Stern des Steins Absia, sind Wahrzeichen im Lande.
Wenn der Alabasterstern, ist Segen im Lande“ u. s. f.

So geht es weiter in der Tafel, indem etwa 30 Sterne unter Hinzu-
fiigung der Umstinde, die sie bei ihrer Riickkehr fiirs Land herbeiffihren,
aufgerechnet werden; das angefithrte Bruchstiick diirfte jedoch geniigend
sein, um einen Begriff von den Voraussagungen zu geben.

Etwas genauer sind die Angaben der Erscheinungen, welche Folgen
die Finsternisse haben. Aus der grossen Tafel hierfiber wihle ich ein Stick
aus dem Monat Tammuz aus, in dem die Sonne im Zeichen des Krebses
stand, d. h. dem 4. nach chalddischer Zeitrechnung:

»Am 1. Tage, wenn Finsternis ist und sie im Stiden beginnt und es
hell ist!): ein grosser Kénig wird sterben. — Im Monat Tammuz, am 2 Tage,
wenn eine Finsternis eintritt und sie im Norden beginnt und es hell ist:
Konig wird kdmpfen mit Kdnig. — Im Tammuz, am 3. Tage, wenn eine
Finsternis eintritt und sie im Osten beginnt und es hell ist: Regen und
Fliisse werden strdmen. — Im Tammuz, am 4. Tage, wenn eine Finsternis
eintritt und sie im Westen beginnt und es hell ist: in Phdnizien gedeiht das
Kom. — Im Tammuz, am 5. Tag, tritt Finsternis ein und geht der grosse
Stern auf: Hungersnot ist im Lande“ u. s. f.

Es ist, wie gesagt, kein Phdnomen am Himmel, das nicht seine be-
stinmte Bedeutung hat. Weitldufige Tafeln geben so die Folgen der Stel-
lungen von Sonne und Mond zueinander an: ,die Sonne und der Mond
sind gleich (sind in Konjunktion). Das Land ist zu Wohistand gebracht;
tdgliche Nahrung ist im Munde des Volkes. Der Kbdnig des Landes be-
hauptet seinen Thron“ u. s. w.

Aber nicht bloss alles das, was das 6ffentliche Wohl betraf, son-
dern auch das Geschick des einzelnen Menschen konnten die
chalddischen Astrologen voraussagen. Ein jeder stand von Geburt an
unter dem Einfluss eines bestimmten Sternes, der entweder ein Planet
war oder ein Fixstern im Tierkreise. Von der Stellung dieses Sternes zu
Mond, Sonne und Planeten im Augenblicke der Geburt war das Leben
des Betreffenden abhdngig, und eine zahlreiche Schar von Astrologen
hat wahrscheinlich bestindige Arbeit mit der Aufzeichnung solcher
Stellungen (Horoskope) bei der Geburt eines jeden Individuums ge-
habt. Nach welchen Regeln sie indes die Horoskope auslegten, also
das Schicksal der Individuen auf Grund der Konstellation bei der
Geburt voraussagten, ist zur Zeit noch unbekannt. Im Mittelalter

') = wenn es Tag ist, die Finsternis also am Tage eintritt.
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erreichte diese Kunst eine hohe Entwicklung in Europa, und wir
kommen deshalb spiter auf diesen interessanten Zweig der Augural-
wissenschaft zurtick.

Die Mantik, die Lehre von der wamenden Bedeutung der
irdischen Phinomene, hatte, wie oben besprochen, ihre Wurzel in der
Astrologie und stand deshalb in der engsten Verbindung mit der-
selben. Vom grossen mantischen Werk des Konigs Sargon ist bisher
jedoch nur sehr wenig fibersetzt, so dass man nur einen ziemlich
oberflachlichen Begriff davon hat, nach welchen Regeln die tellurischen
Phianomene ausgelegt wurden. Das Werk scheint in 14 Kapitel ein-
geteilt gewesen zu sein, die von der Beobachtung des Vogelfluges,
den Eingeweiden der Opfertiere, der Auslegung verschiedener Natur-
phinomene und der Traumdeutung handeln. Damit ist die Mantik
jedoch nicht erschopft; aus anderen Quellen wissen wir, dass die
Chaldder auch Geomantie trieben, d. h. Wahrsagerei mit Hilfe von
geometrischen Figuren; ausserdem haben sie sehr haufig die Ent-
scheidung durchs Los angewandt, um den Willen der Gotter in ge-
wissen Fillen zu erfahren.

Von der Auslegung des Vogelflugs weiss man vorldufig nichts
anderes, als dass derselbe eine sehr wesentliche Rolle bei den Chal-
ddern spielte. Von den 14 Kapiteln des grossen mantischen Werkes
handeln 3 davon, aber von diesen ist so gut wie nichts erforscht.
Etwas besser unterrichtet ist man dagegen tiber ihre Auslegungen
von dem, was in den Eingeweiden der Opfertiere beobachtet
wurde. Einige Fragmente, die dieses zum Inhalt haben, sind tber-
setzt; sie enthalten eine Reihe phantastischer Auslegungen in ganz
derselben Art wie die astrologischen.

»Finden sich in den Eingeweiden eines Esels auf der rechten Seite
Eindriicke, so erfolgt Ueberschwemmung. Sind die Eingeweide eines Esels
auf der rechten Seite gewunden und schwarz, so wird der Gott im Lande
des Herrn Wachstum erzeugen. Sind die Eingeweide eines Esels auf der
linken Seite gewunden und schwarz, so wird der Gott im Lande des Herrn
nicht Wachstum erzeugen. Sind die Eingeweide eines Esels auf der rechten
Seite gewunden und blaulich, so wird Trauer einkehren in das Land des
Herrn. Sind die Eingeweide eines Esels auf der linken Seite gewunden und
blaulich, so wird nicht Trauer einkehren in das Land des Herrn.*

Man sieht hieraus, dass das, was auf der einen Korperseite als
glnstiges Zeichen galt, auf der anderen als verderblich angesehen wurde;
Glack und Ungliick ist rechts und links gleichmassig verteilt. Aehnlich
dienten Wind und Wetter, Regen, Wolken, Blitz und andere Natur-
erscheinungen, z. B. das Sausen der Biume, als Wahrzeichen. Von
den wilden Tieren hatte besonders die Schlange grosse Bedeutung
fur die Chaldaer — wie fiir die meisten Naturvélker unserer Tage.
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Die Schlange war das Symbol fiir alles tibernatiirliche Wissen; sie
war das Attribut Ea’s, der gottlichen Weisheit. Maoglicherweise sind
Schlanigen sogar in einigen babylonischen Tempeln gehalten und
dort als Orakel benutzt worden. Auch die Edelsteine haben Bedeu-
tung in der Mantik. In einem historischen Aktensttick aus der Bi-
bliothek in Ninive wird erzihlt, dass man ein Zeichen wiinschte, ob
ein beabsichtigter Kriegszug gliicken wiirde oder nicht; aus diesem
Grunde priifte man die funkelnden Strahlen, welche ,der Diamant am
Finger® nach rechts und links warf, nach oben und unten. Wahr-
scheinlich hat der besprochene Diamant im Ring am Finger eines
Gotzenbildes gesessen und ist so ein besonderes Orakel gewesen.

Grosse Bedeutung hatten die Hunde und das Verhalten derselben.
Eine Tafel bespricht die Ereignisse, die eintreten wiirden, wenn ein
fremder Hund sich in einen Tempel oder in den Palast des Konigs
einschleiche:

»Betritt ein grauer Hund den Palast, so wird dieser in Flammen auf-
gehen, Betritt ein gelblicher Hund den Palast, so wird dieser ein gewalt-
sames Ende nehmen. Betritt ein rétlicher Hund den Palast, so wird dieser
Friede mit dem Feinde schliessen“ u. s. w.

Die Tafel geht dann weiter und wirkt beinahe komisch durch
die Griindlichkeit, mit der sie nicht bloss alle moglichen Farben von
Hunden, sondern auch alle mehr oder weniger sauberen Verrichtungen
angibt, welche Hunde ausfilhren ktnnen. Namentlich die weniger
reinlichen Seiten des Hundelebens werden in einem anderen Frag-
ment betont:

aErbricht sich ein Hund im Hause, so wird der Herr des Hauses
sterben. Benidsst ein Hund im Palaste den Thron, so wird der Kdonig
sterben, und die Feinde werden sein Land teilen. Lisst ein Hund im

Tempel sein Wasser, so wird Regen vom Himmel strémen, Ueberschwem-
mung in den Strassen, Hungersnot und Sterblichkeit herrschen“ u. s. w.

Man hat die Hunde wahrscheinlich gut tiberwacht, wenn die
nattirlichen Bediirfnisse derselben derartige Ungliicksfille iiber das
Land bringen konnten.

Alle ungewdhnlichen Begebenheiten, z. B. die Geburt von Miss-
bildungen, waren zugleich mit ihrer Bedeutung aufs genaueste aufge-
zeichnet. Es finden sich im magischen Werk mehrere Tafeln tber
dieses interessante Thema; eine behandelt die Missgeburten von
koniglicher Abstammung, eine andere solche von gewd&hnlichen
Menschen und endlich eine dritte die Missgeburten bei Tieren.

Hoher als alles andere scheinen die Chald4er aber die Trdume
gestellt zu haben. Wir wissen, dass die Traumdeuter in hohem An-
sehen standen; im Heldengedicht der Babylonier, dem Nimrod- oder
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Gilgamish-Epos, spielen die Traume und deren Deutung die grdsste
Rolle; der Held Gilgamish und sein Freund Eabani ahnen durch
Traume alle entscheidenden Begebenheiten ihres Lebens voraus, und
verstehen sie sich gegenseitig zu deuten. Es ist auch bekannt, wie der
Prophet Daniel zu einem machtigen Mann gemacht wurde, weil er dem
Ko8nig Nabukudurussur einen Traum mitteilte und auslegte, den dieser
gehabt hatte. Im Buche Daniel 2, 48 wird berichtet: ,Und der
Konig erhdhete Daniel und gab ihm grosse und viele Geschenke und
machte ihn zum Fursten iber das ganze Land zu Babel und setzte
ihn zum Obersten fiber alle Weisen zu Babel.“ Eine so grosse Rolle
spielten die Trdume nach der Auffassung der Chaldier, dass sie sogar
ausfithrlich in ihren historischen Jahrbilichern aufgezeichnet wurden.
In den Annalen des Kdnigs Assurbanibal findet sich so eine ganze
Reihe Triume, die der KOnig kurz vor bestimmten bevorstehenden
Ereignissen, Schlachten u.s. w., gehabt hat, und in diesen Triumen
ist der Ausgang jedesmal vorhergesagt, welchen die nachfolgenden
Begebenheiten wirklich nahmen. Die Regeln jedoch, nach denen die
Traumauslegung erfolgte, kennen wir nicht, da die betreffenden Tafeln
des magischen Werkes nicht gelesen sind.

Aus einigen wenigen in Ninive gefundenen Fragmenten scheint,
wie oben bertihrt, hervorzugehen, dass die Chaldider auch die Geo-
mantie, die Auslegung geometrischer Figuren, getrieben haben. Da
ihre astronomischen Berechnungen nicht unbedeutende mathematische
Kenntnisse voraussetzten, liegt auch die Annahme nahe, dass sie sich
weitergehenden Spekulationen fiber geometrische Figuren hingegeben
haben. Dies geschah wahrscheinlich in der Weise, dass eine Hand-
voll Sand fiber eine Fliche hingeworfen wurde; man beobachtete
dann die entstandenen Figuren und legte sie nach gewissen Regeln
aus. Das ist also der alte Ursprung zum Weissagen unserer Zauber-
weiber aus dem Kaffeesatz. — Endlich haben sie sich auch des Los-
werfens, am hdufigsten mit Hilfe von Pfeilen, bedient. Dieses wurde
z. B. angewandt, wenn man entscheiden wollte, welchen Weg das
Heer einschlagen sollte, um den Feind am erfolgreichsten anzugreifen.
Wir haben keine schriitlichen Berichte von den Chalddern selbst fiber
diese Methode, aber im Buch Hesekiel 21, 21 wird von Nabukudu-
russur erzihlt: ,Denn der Kdnig zu Babel wird sich an die Weg-
scheide stellen, vorne an den zween Wegen, dass er sich wahrsagen
lasse, mit den Pfeilen um das Los schiesse, seinen Abgott frage und
schaue die Leber an.* An den assyrischen und babylonischen Denk-
malern sind diese mantischen Pfeile, meist 8 an der Zahl, hiufig dar-
gestellt. Sie sind federlos und stumpf und wurden wahrscheinlich ent-
weder in der Weise angewandt, dass ein Pfeil in die Luft geschossen
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wurde, um die Richtung anzugeben, die man einschlagen sollte.
Oder sie wurden mit bestimmten Angaben versehen; dann zog man
einen beliebigen Pfeil aus dem K&cher heraus und richtete sich nach
den Angaben desselben.

Die Verbreitung der chalddischen Magie.

Obige ausfiihrliche Darstellung der chaldiischen Magie hat einen
doppelten Grund und eine zwiefache Berechtigung, teils weil das chal-
dadische System eines der iltesten und am besten entwickelten ist,
die je existiert haben, besonders aber weil der Aberglaube und die
Zauberei in Europa ganz besonders durch die chaldiischen Anschau-
ungen beeinflusst worden sind. Die chaldiischen Vorstellungen
breiteten sich zunichst nach dem norddstlichen Nachbarlande, Medien,
aus; die Priester desselben, ,die Magier“, nahmen jene Lehren teils an,
teils entwickelten sie ein 4hnliches System. Dagegen fand die chalddische
Magie in Persien keinen Eingang, da die Zoroasterlehre alle Zauberei
streng verbot. Erst als die Perser unter Cyrus Babylon im Jahre 539
erobert hatten, vermischten sich die V6lker, und die medischen Magier
und die babylonischen Priester, ,die Chald4er*, wie sie genannt
wurden, erreichten am persischen Hofe bald ein ahnliches Ansehen
wie in ijhrer Heimat. Die Juden, welche von Cyrus die Erlaubnis er-
hielten, in ihr Land zurfickzukehren, brachten natfirlich eine genaue
Kenntnis der ganzen chalddischen Magie aus der babylonischen Ge-
fangenschaft mit, und diese Kenntnis verbreitete sich dann weiter
durch Henochs Buch und #hnliche pseudoepigraphische Schriften ?).
Zugleich wurde sie in der Kabbala zu einem heimlichen System ent-
wickelt, das wohl zuerst auf Umwegen, durch die Mauren, nach
Europa kam und danach eine bedeutende Rolle im Mittelalter, ja bis
zu unseren Zeiten gespielt hat.

In direkte Bertihrung mit der chalddischen Magie kam Europa
durch die Kampfe der Griechen mit den Persern im 5. Jahrhundert
vor Chr. Die griechischen Geschichtsschreiber bezeichnen daher den
Stifter der persischen Religion, Zoroaster, als den Erfinder aller Magie;
wir wissen jetzt, dass dieses verkehrt ist. Die sogen. persische Magie
ist chalddischen und medischen Ursprungs. Nach Eroberung des
persischen Reiches durch Alexander den Grossen wurde Griechenland
mit Magiern berschwemmt. Ungefahr gleichzeitig begann auch die
agyptische Magie ihren Einfluss in grésserem Masse geltend zu machen;

') Pseudoepigrapha sind anonyme Schriften, die als Aufzeichnungen der hervorragend-
sten PersOnlichkeiten des alten Testamentes, Noah, Abraham, Joseph, Salomo etc., ausge-
geben wurden, um dadurch gr8sseres Ansehen zu gewinnen.
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aber die asiatische Magie hatte sich in Griechenland schon so ein-
genistet, dass das Neue, was die Aegypter brachten, bedeutungslos
war. Die dgyptische Magie bekam ihre grosste Bedeutung fir Europa
wahrscheinlich erst spiter, als die Araber viele Jahrhunderte nachher
das Land eroberten und sich die sparlichen Reste von der Weisheit
der alten Aegypter, ihre Astrologie und Alchemie, aneigneten. Diese
brachten sie dann in Verbindung mit der jidischen Kabbala nach
Spanien und verbreiteten sie dann weiter in Europa. Die genauere
Schilderung dieser Entwicklung milssen wir deshalb auf einen spiteren
Zeitpunkt verschieben; im folgenden halten wir uns ausschliesslich
an den ersten Einfluss des Orients auf Europa.

Kapitel 4.
Die Griechen und Romer.
Die urspriingliche griechische Magie.

Ueber die Magie der Griechen, mit der wir uns zuerst beschaf-
tigen, herrschen die widersprechendsten Ansichten. Einige meinen,
die Griechen hitten in den d#ltesten Zeiten aiberhaupt nichts von
Zauberei gewusst; andere Forscher dagegen betrachten die ganze
griechische Zivilisation ,als eine lebendige Magie, wie sie kein anderes
Volk weder vor noch nach demselben gezeigt hat*. (Ennemoser,
Geschichte der Magie S. 484.)

Dass dieser Ausspruch seinem Wortlaut nach ungerecht ist,
wird jedermann einsehen; jedoch darf niemand sich von seiner
Begeisterung fiir das Griechentum dazu verleiten lassen, die okkulte
Seite der griechischen Religion zu dbersehen. Wie alle Menschen des
Altertums haben auch die Hellenen einen Gespenster- und Damonen-
glauben gehabt, haben Kulte der Toten und der Unterirdischen ge-
trieben, haben sich Gétter in der Gestalt von Tieren und schreckhaften
Ungeheuern gedacht. Der Heros, dessen Name spiater den stolzen
Heldenklang erhalten hat, ist urspritnglich die Seele des Verstorbenen,
die im Grabe oder im Hause — unter der Schwelle, im Backofen
u. s. f. — weiterlebt; zur Sattigung dieses Heros hat man das Blut
der Opfertiere durch R&hren in die Erde hinabfliessen lassen; das
Grab des Heros einer Stadt wurde die Orakelstelle der weiteren Um-
gegend. Diese Heroenverehrung hat sich, mit dem Staats- und Rechts-
wesen eng verknfipft, bis in die letzten Tage des Griechentums er-
halten. An sie und an die verwandte Verehrung der unterirdischen
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Gotter lehnt sich eine ganze Reihe priesterlicher Verrichtungen an, die
den Charakter der Zauberei, der Magie, des Geheimwesens tragen,
wie denn die priesterlichen Kreise und Familien in Griechenland von
der schnell aufblithenden Kultur tiberhaupt ziemlich unberiihrt blieben
und sich lieber in den herkdmmlichen Vorstellungen der vorgeschicht-
lichen Griechen als in den neuen Gedanken der jonischen oder attischen
Bildung bewegten. Das Volk im weiteren Sinne hat sich selbstver-
standlich nicht tiber den Standpunkt seiner Priester erhoben, die Bauern
Arkadiens, Messeniens oder Thessaliens haben bis in die rdmische
Kaiserzeit hinein ihre primitiven Kulte mit Barentanz und Fackellauf,
mit rohen Idolen und plumpen Sitten, mit Beschwdrungen und Zauber-
heilungen bewahrt und {iberhaupt dem naivsten Aberglauben ge-
huldigt, der oft — wie bei den dionysischen oder asklepiadischen
Bewegungen — zu triiben Verirrungen und ztigellosen Ausschweifungen
fahrte.

Auch die gebildeten Klassen blieben von dieser niedrigeren Re-
ligion nicht unberiihrt. Nicht nur, dass religitse Epidemien wie die
eben erwahnten auch sie hinrissen: ein abergldubisches Element blieb
in dem Leben der allermeisten Griechen bestehen, wie es z. B. aus
dem Anthesterienfeste in Athen erhellt. Denn in diesen Tagen, die
dem Kulte der Toten geweiht waren, war man immer auf das Erscheinen
der Verstorbenen vorbereitet, wehrte sich gegen sie durch Kauen von
Weissdornblattern, durch Bestreichen der Tiirpfosten mit Pech, setzte
ihnen Speisen vor zum gefilligen Genuss u.s.f. — mit anderen Worten:
man verbrachte die Tage in einer Weise, die von den primitivsten
Vorstellungen zeugte. Und dieses war nicht der einzige Fall, wo der
gebildete Grieche eine Gesinnung bewies, die sich mit dem aufge-
klarten Griechentum nur schlecht vereinigen liess.

Aber diese Disharmonie zwischen Aberglaube und Kultur ist
eben das Interessante in Griechenland; sie belehrt uns, wie viel héher
das Griechentum tiber den Kuituren steht, die — wie etwa die baby-
lonische — mit Aberglauben ganz durchtrankt sind und sich mit allerlei
Damonologie vertragen. ,Das Griechentum“ aber, das wir als den
Anfang unserer Kultur ansehen, hat sich vom Aberglauben immer
mehr frei gemacht und in der freien, ausgebildeten Menschlichkeit,
die uns in Homer begegnet, seine Grundlage gefunden. Die jonischen
Kolonisten an der Kiiste Kleinasiens, unter denen diese Dichtung ent-
standen ist, hatten vom Kultus, Aberglauben und von den Vorurteilen
der Heimat sehr wenig mitgenommen, und der freie und freidenkende
Geist dieser Manner wurde durch das Epos, das sie schufen, ein un-
vergingliches Moment im hellenischen Leben und ein Typus des
eigentlichen Griechentums. Wir kdnnen deshalb ganz gut, wenn wir
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den Standpunkt der Griechen zum Aberglauben und zur Damonologie
betrachten wollen, von Homer unseren Ausgangspunkt nehmen.

Ausser dem geniigend bekannten olympischen Gotterkreis um-
fasste die griechische Religion zu Homers Zeiten eine grosse Menge
niedriger stehender geistiger Wesen, die sogen. ,Nymphen“, welche
das ganze Dasein bevdlkern. So sagt Odysseus, nachdem er auf der
Insel der Phaaken gelandet ist, wo er durch den Schrei der Nausikaa
und ihrer Magde geweckt wird (Odyss. VI, 122 if.):

.Eben wie Miadchenstimm’ umscholl ein helles Gekreisch mich,
Gleich der Nymphen, die rings hochscheitlige Berge bewohnen,
Und Urquellen der Strdm’ und griin bekrduterte Taler!

Die Dreistigkeit aber, mit der Odysseus dann aus seinem Ver-
steck herauskommt, zeigt uns, dass der Mensch nach griechischer An-
schauung von den Nymphen nichts zu fiirchten hat. Wie aus vielen
anderen Stellen in den homerischen Gesingen hervorgeht, waren sie
gute Geister, die gleich den Gottern erst dann feindlich gegen die
Menschen auftreten, wenn sie durch irgend eine Handlung beleidigt
werden. Aus obigem Zitat kbnnen wir auch den Schluss ziehen, dass
die Griechen an bdse Geister nicht glaubten. Fiir Odysseus gibt es
nur zwei Moglichkeiten: Nymphen oder Menschen; andere redende
Wesen existieren nicht. Ein chalddischer Verfasser wiirde in einem
solchen Falle sicherlich nicht vergessen haben, als eine dritte Mdg-
lichkeit Ddmonen zu erwihnen, die auf das Ungliick des Mannes
bedacht seien.

Bei spiteren griechischen Verfassern werden wohl Dimonen er-
wihnt; aber sie entsprechen mehr Schutzgeistern, die jeden einzelnen
Menschen begleiten; sie haben jedenfalls nicht den Charakter von
bdsen Geistern. Mit Wesen letzterer Art machten die Griechen erst
nach Berithrung mit den Chalddern nahere Bekanntschaft. Indes ist
ihnen auch in den #ltesten Zeiten der Gedanke an schadenbringende
Diamonen doch nicht ganz fremd gewesen. In der Beziehung findet
man bei Homer doch Aeusserungen, wie Odyss. V, 394 ff:

».Und wie zur Freude den Kindern erscheint des geretteten Vaters
Leben, der lange, gequilt von heftigen Schmerzen der Krankheit,
Niederlag und verging; denn ihn plagt’ ein feindlicher Ddmon;
Doch zur herzlichen Freud’ erretten ihn Gotter vom Elend.“

Jedoch kommt derartiges nur ausnahmsweise vor; eine eigent-
liche Damonologie haben die Griechen zu dieser Zeit nicht gehabt.
Alles, was geschieht, ist Fiigung der Géotter; von ihnen wird
alles Gute und Bose geschickt. Sie werfen den Menschen aufs
Krankenlager und erretten ihn wieder aus der Not oder senden seine
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Seele zum Hades, je nachdem es ihnen gefillt. Alle besonderen
Widerwirtigkeiten, die einen Menschen treffen, sind ein Ausdruck
des géottlichen Zorns; Odysseus’ zehnjihrige Irrfahrt und all sein
Missgeschick ist nur Poseidons Rache, weil der Held seinem Sohne,
dem Cyklopen Polyphem, das Augenlicht geraubt hat (Odyss. I, 19 ff.):

Es jammerte alle die Gotter;
Nur Poseidon ziirnte dem gbttergleichen Odysseus
Unablissig, bevor sein Vatergefild’ er erreichet.

Kann man nun den ztirnenden Gott nicht durch Opfer versbhnen
— und dieses ist hdchst zweifelhaft, denn die Gétter sind oft unver-
s6hnlich in ihrem Zorn —, so hat der Verfolgte doch noch den Aus-
weg, bei einem freundlich gesinnten Gott Hilfe zu suchen. So ruft
Odysseus bestindig Pallas Athene an, die ihm auch hilft, so gut sie
es kann, ohne in offenbaren Streit mit ihrem machtigen Oheim, dem
Poseidon, zu geraten (Odyss. VI, 324 ff.):

»Hore, des dgiserschiitternden Zeus unbezwungene Tochter!

Hére mich endlich einmal, da zuvor du nimmer mich hortest,

Als mich Verfolgeten schlug der gewaltige Linderumstiirmer!

Gib, dass im Volk der Phiaker ich Lieb’ antreff’ und Erbarmung!“
Also flehet’ er laut; ihn horete Pallas Athene.

Doch sie erschien noch nicht ihm &ffentlich, schauend des Vaters
Bruder im Geist: denn er ziirnte dem gottergleichen Odysseus
Unverséhnbaren Sinns, eh’ das Vaterland er erreichet.

So ist es fiberall: wo der Chaldder wahrscheinlich sofort das
Eingreifen eines Ddmons vermuten und versuchen wiirde, ihn durch
Zauberei zu beschwdren, da wendet der Grieche sich fromm an den
Gott, zu dem er am meisten Vertrauen hat. Wir k8nnen daher auch
nicht erwarten, eine Beschwdérungskunst bei den Hellenen anzutreffen.

Dennoch gibt es zahlreiche Stellen bei Homer, die zeigen, dass
die Griechen an die Mdglichkeit einer Zauberei glaubten und zwar
nicht nur an Weissagungskunst, die ja auch bei den Chalddern nicht
auf dem Damonenglauben beruhte, sondern auch an operative Magie,
d. h. an magische Handlungen, durch die man den Lauf der Dinge
dndern zu kdnnen meinte. Zunichst vollbringen die Goétter natitrlich
bestdndig Wunder; das liegt ja in ihrer Natur; kdnnten sie nicht
Handlungen vollbringen, die itber menschliches Vermdégen hinaus-
gehn, so wiren sie ja gar nicht Gotter. Sodann sehen wir aber auch,
dass die niedrigeren gottahnlichen Wesen, Halbgétter, Nymphen und
ahnliche, mit grosser Macht ausgeriistet sind. Als Menelaos auf
Pharos ,den fehllos redenden Meergreis“ fingt, ,Proteus, gottlicher
Macht, welcher des Meeres Tiefen gesamt durchschaut* (Odyss. IV,
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384 if.), so geht dieses nach seinem eigenen Bericht nicht so leicht
vor sich (Odyss. 1V, 454 ff.):

Schnell mit lautem Geschrei anstfirzten wir, rings mit den Hinden
Fassend den Greis; doch jener vergass der betriiglichen Kunst nicht;
Siehe, zuerst erschien er ein birtiger Leu des Gebirges,

Wieder darauf ein Pardel, ein Drach’ und ein michtiges Wildschwein,
Floss dann in Wasser dahin, und sprosst’ als Baum in die Liifte,
Doch unverriickt umschlangen wir stets, ausdauernden Herzens.

Bekannt ist die Geschichte von der Kirke, die Odysseus’ Ge-
fahrten in Schweine verwandelt; aber Kirke ist auch eine Tochter der
Gotter und selbst Gottin. An die Mdglichkeit, dass Menschen der-
artige Wundertaten vollbringen koénnen, scheinen die alten Griechen
nicht gedacht zu haben. Als Odysseus heimgekehrt ist, wird er von
Athene in einen Bettler verwandelt, damit seine Heimkehr nicht zu
unrechter Zeit verraten wird. In dieser Gestalt sieht sein Sohn Tele-
machos ihn zum erstenmal; als sie sich das nichste Mal begegnen,
hat Athene dem Odysseus sein minnliches, kriftiges Aussehen wieder-
gegeben, aber Telemach erkennt ihn doch nicht (Odyss. XVI, 194 ff.).

»Nein, nicht bist du mein Vater Odysseus; sondern ein Dimon
Tauscht mich, dass ich noch mehr voll innigen Grames erseufze.
Nie vermdchte ja solches ein sterblicher Mann zu vollenden,

Er durch eignen Verstand, wenn nicht ein himmlischer nahend
Leicht, wie er will, umschafft zum Jiinglinge oder zum Greise.
Traun, nur eben ja warst du ein Greis und in hisslicher Kleidung,
Jetzt erscheinst du ein Gott, wie sie hoch obwalten im Himmell*

Hier ist also die Ansicht bestimmt ausgesprochen, dass der
Mensch durch eigene Macht sein Aussehen nicht veridndern konne;
und wir finden bei Homer auch nichts von derartigen Verwand-
lungen erzihlt, ohne dass die Gotter dabei im Spiele sind. Im grossen
und ganzen kommt Jusserst wenig Zauberei in den homerischen
Gesingen vor, es sei denn, dass man es in den Stellen finden will,
wo von dieser oder jener wunderlichen Anwendung von Pflanzen-
stoffen die Rede ist. Eine Stelle ist besonders bekannt und oft als
Beispiel flr die Vertrautheit der Griechen mit der Magie zitiert
worden (Od. 1V, 219 fi.): als die Giaste an der Tafel des Menelaos
traurig geworden sind fiber die Erinnerung an Troja, wird von Helena
erzahlt:

Aber ein andres ersann nun Helena, Tochter Kronions.

Schnell in den Wein warf jene, wovon sie tranken, ein Mittel,
Kummer zu tilgen und Groll und jeglicher Leiden Gedichtnis.
Kostete einer davon, nachdem in den Krug es gemischt ward:
Nicht an dem ganzen Tage benetzt’ ihm die Trine das Antlitz.



60 Die Griechen und Romer.

- AN NS ANAANNAAANANAANAS

Nicht ob selbst gestorben ihm wir’ auch Mutter und Vater,

Nicht ob den Bruder vor ihm, ob selbst den geliebtesten Sohn ihm
Totete feindliches Erz, und er mit den Augen es sihe.

Solcherlei Wiirze der Kunst hatt’ Helena, Tochter Kronions,
Heilsamer Kraft, die einst die Gemahlin Thons, Polydamna,

Ihr in Aegypten geschenkt: wo viel die nihrende Erde

Trigt der Wiirze zu guter, und viel zu schidlicher Mischung.

Es unterliegt kaum einem Zweifel, dass die Aegypter in der
alten Zeit das Haschisch gekannt haben, einen harzartigen Stoff, der
vom indischen Hanf (Cannabis indica) ausgeschwitzt und noch heutigen
Tages tlberall im Orient als berauschendes Mittel gebraucht wird.
Es hat, jedenfalls bei einigen Menschen, genau die hier beschriebenen
Wirkungen, und die Anwendung, 'die Helena mit dem Saft macht,
ist also eine ganz natfirliche und hat mit Zauberei nicht mehr zu
tun, als wenn sie die Giste sich mit Wein hitte berauschen
lassen, um ihre Sorgen zu vergessen. Aber an anderen Stellen ist
es unzweifelhaft, dass Zauberei mit im Spiel ist; von den Schiffen
der Phaaken heisst es (Odyss. VIII, 557):

Nicht der Ph3aker Schiffe ja sind der Piloten bedfirftig,
Noch der Steuer einmal, wie sie anderen Schiffen gebaut sind;
Nein, sie wissen von selbst den Sinn und Gedanken der Minner.

Das ist derselbe Gedanke, den wir bei den nordischen Vdlkern
finden: sie sahen es als eine Eigentfimlichkeit gewisser Familien
an, dass, wenn diese nur die Segel aufzdgen, sofort giinstiger Wind
kime, welcher das Schiff dorthin fihrte, wohin man winschte.

Aus vielen Stellen in der Ilias geht hervor, dass die Griechen
bei Troja Aerzte mithatten, die jedenfalls bei der Wundbehandlung
ganz rationell zu Werke gingen, indem sie die Wunden auswuschen
und mit heilenden Wurzeln verbanden. Nur an einer Stelle findet
sich medizinische Zauberei. Als Odysseus auf der Jagd von einem
Eber verwundet ist, wird von seinen Vettern erzahit (Od. XIX, 457):

Aber Odysseus’ Wunde, des gbtterdhnlichen Jiinglings,
Banden sie wohl und hemmten das schwarze Blut mit Beschwdrung?).

Ueber den Inhalt der Zaubergesinge wissen wir nichts, auch
nicht, [wie man sich deren Wirkung dachte; wir kdnnen nur Ver-
mutungen darfiber aussprechen. Bose Geister haben sie wohl kaum
beschworen, einmal, weil die Griechen, wie wir oben gesehen, nicht
an derartige Wesen glaubten und sodann, weil sie, selbst wenn sie
an dieselben geglaubt hatten, ihre Mithilfe wohl kaum bei einer so
natfirlichen Sache, wie beim Verbinden einer Wunde angenommen hatten,

") énaosdy; (Zaubergesang, Zauberspruch) Falua xelewor Eoyedo.
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wo doch die Ursache, der Eber, tot vor ihnen lag. Eine Anrufung
der Gotter ist wohl auch nicht gemeint, daftir wire das Wort ,Zauber-
gesang“ sicherlich nicht gebraucht worden. Es bleibt demnach nur
die Moglichkeit, dass die Griechen glaubten, die gesprochene mystische
Formel wirke direkt auf die Natur der Dinge ein, das gesprochene
Wort an sich habe schon die Macht und Eigenschaft,
den natfirlichen Verlauf der Ereignisse zu beeinflussen. Diese An
schauung ist offenbar die Grundlage der 4ltesten griechischen Zauberei.
Derselbe Gedanke scheint tiberhaupt der Magie aller europdischen
Volker in den heidnischen Zeiten zu Grunde gelegen zu haben; jeden-
falls ist er, wie wir weiter unten (Kap. 7) sehen werden, bei den Nord-
landern bestimmt nachzuweisen; und dasselbe gilt, wie wir wohl an-
nehmen diirfen, auch fiir die anderen europdischen Vblker, welche
Zauberei trieben, ohne eigentlich an Diamonen zu glauben.

Um nun zu den Aerzten der Griechen zurfickzukehren, so sehen
wir, dass man selbst bei Behandlung von Wunden seine Zuflucht zu
Beschwoérungen nehmen konnte. Die Vermutung liegt also nahe, dass
dieses auch bei inneren Krankheiten geschah, deren richtige Behandlung
natfirlich eine viel tiefere Einsicht erfordert, als man bei einem primi-
tiven Volke voraussetzen darf. Wir wissen auch wirklich, dass die
eigentliche #rztliche Tatigkeit von den iltesten Zeiten her an die
Tempel, namentlich Apollo- und Aeskulaptempel, gebunden war. Was
hier geschah, ist uns nicht genau bekannt, da diese Tatigkeit bis zu
Hippokrates (ca. 400 v. u. Z.) ein Geheimnis war, das in gewissen
Priesterfamilien aufbewahrt wurde; aber das wenige, was wir wissen,
genfigt, um zu zeigen, dass die ganze Behandlung eine Art religidser
Magie gewesen ist. Die Kranken, die zur Behandlung in die Tempel
aufgenommen zu werden wilnschten, mussten zundcht geloben, sich
in allem nach den ihnen gegebenen Vorschriften zu richten. Mehrere
Tage lang mussten sie dann fasten oder sich jedenfalls einer strengen
Didt unterwerfen, wobei der Weingenuss so gut wie verboten war.
Die Priester fiihrten sie dann im Tempel umher und zeigten ihnen
die Bilder und geweihten Tafeln, die zur Erinnerung an Wunder,
welche die gottliche Gnade verrichtet hatte, aufgehdngt waren. Gebete
wurden gesprochen und heilige Lieder gesungen, welche die Kranken
dem Priester nachsprechen mussten. Diese Lieder waren oft von
Musik begleitet. Dann opferte man den Gottern meistens einen
Widder, jedoch auch andere Tiere, namentlich Gefliigel. Bider,
Salbungen und Streichungen mit den Hinden wurden gewdhnlich
vollzogen, bevor die Kranken wiirdig erachtet wurden, die Botschaft
des Gottes zu empfangen. Stand dies bevor, so liess man sie den
Rauch verschiedener Wurzeln einatmen und sich an geweihten Stellen
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im Innern des Tempels niederlegen. Hier schliefen sie ein und
empfingen dann im Schlaf Offenbarungen des Gottes, der ihnen ihren
Tod oder ihre Heilung verkiindete und ihnen die Mittel angab, mit
denen diese erreicht wiirde; darnach richtete sich dann die spitere
Behandlung. Verschiedene gleichzeitige Verfasser berichten jedoch,
dass die Leute sich nicht immer erholt hitten, auch wenn der Gott
es ihnen versprochen hatte.

Wenden wir uns nun zur Weissagungskunst der Griechen,
so sehen wir, dass sie auf einer rein religitsen Grundlage beruhte.
Stets waren es die Gotter, welche Mitteilungen von zukiinftigen Dingen
machten, entweder direkt oder durch Zeichen, welche die Menschen
deuten mussten. Die direkten Mitteilungen wurden in den Tempein
der Gotter durch Orakel gegeben. Derartige Orakel gab es ver-
schiedene in Griechenland; am bekanntesten und angesehensten war
Apollos Orakel in Delphi in Béotien und das Zeusorakel bei Dodona
in Epirus. An beiden Stellen beantwortete der Gott die Fragen
durch Priesterinnen; die des Apollo hiess Pythia, die des Zeus Pelias.
Dieselben konnten jedoch nicht zu jeder Zeit und unter gewdhnlichen
Verhaltnissen die Gotterspriiche verkiinden; es war stets eine besondere
Vorbereitung dazu nétig, indem sie zunichst in einen eigenttimlichen
ekstatischen Zustand kommen mussten, ehe sie die Offenbarungen
des Gottes empfangen konnten. Als Mittel hierzu dienten in Delphi
die Dampfe, welche aus einem Felsspalt, tiber dem der Tempel ge-
baut war, aufstiegen. Pythia stieg auf einen Dreifuss, der iber dem
Spalt stand, und wenn sie durch Einatmung der Dampfe mit dem
Geiste des Gottes erfilllt war, verkiindete sie seine Antwort. Dieselbe
war allerdings meist so dunkel, dass die Priester sie erst auslegen
mussten. In Dodona trank Pelias aus einer berauschenden Quelle,
die dort floss, und wurde dadurch befihigt, ebenso wie Pythia die
gottlichen Mitteilungen zu empfangen. Die Methode war also die-
selbe, nur die Mittel waren verschieden. Es ist bekannt, dass viele
dieser Orakel ein so hohes Ansehen genossen, dass nicht nur die
griechischen Staaten, sondern auch viele asiatische Fiirsten sie um
Rat fragten, wenn ernste Unternehmungen bevorstanden.

Ausser diesen an den Tempeldienst geknilpften Weissagungs-
kiinsten gab es noch andere Mittel. durch die zukfiinftige Ereignisse
vorher bestimmt wurden. Einzelne Menschen hatten, oft als Be-
glinstigung, mitunter auch als Strafe, von den Géttern die Gabe er-
halten, weissagend die Zukunft zu kiinden; solche Wahrsager, die
ohne besondere Mittel die Zukunft vorauszusagen vermochten, werden
verschiedentlich bei Homer erwihnt (Od. X, 492. Ilias VI, 75; XI, 329).
Doch waren auch andere Sterbliche, welche diese Gabe nicht besassen,
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imstande, Kiinitiges vorherzusagen, wenn sie nur die Zeichen zu er-
klaren verstanden, durch welche die Gotter ihren Willen kundtaten.
Namentlich wurde wie bei den Chalddern auch der Vogelflug be-
achtet; er wird wiederholt bei Homer besprochen (Od. I, 200; II, 158.
Ilias I1. 858; X, 274; XII, 199). Ein einzelnes Beispiel geniigt, um
diese Seite der griechischen Mantik zu beleuchten. Diomedes und
Odysseus gehen im Dunkel der Nacht aus, um nach einem Zeichen
zu spihen (llias X, 274 if):

Ihnen nahte ein Reiher, gesandt von Pallas Athene,

Rechtsher fliegend am Weg; ihn sahn sie nicht mit den Augen
Durch die finstere Nacht, nur ward sein TOnen gehoret.
Freudig vernahm Odysseus den Flug und rief zu Athene.

Es war stets ein gutes Zeichen, wenn die Vbgel von rechts
nach links flogen, und beide Helden dankten deshalb Athene dafiir.
Zu den Naturerscheinungen, die als Vorbedeutung gelten, gehdrt der
Blitz, der vom Zeus sowohl als gutes wie als bdses Zeichen gesandt
wird; Blutregen wird einmal (Il. XI, 53) als Verkiindigung drohenden
Unbheils erwahnt.

Endlich haben die Griechen eine Form der Weissagungskunst
ausgeiibt, die bei den Chalddern verboten war, namlich die Nekro-
mantie, die Beschwdrung der Toten, um von diesen etwas tiiber
die Zukunft zu erfahren. Es ist dieses auch die einzige magische
Handlung, die einigermassen ausfiihrlich bei Homer beschrieben ist;
sie wird von Odysseus vollbracht, der nach Kirkes Anweisung {iber
den Okeanos zum Eingang in den Hades gesegelt ist (Od. XI, 23 if.):

Doch das geschliffene Schwert von der nervigen Hiifte mir reissend,
Eilt’ ich die Gruft zu graben, von einer Ell’ in die Vierung.

Ueber sie goss ich sodann Weihguss fiir die simtlichen Toten.

Erst von Honig und Miich und dann von lieblichem Weine,

Drauf von Wasser zuletzt, mit weissem Mehl es bestreuend.

Viel dann fleht’ und gelobt’ ich den Luftgebilden der Toten:

Wenn ich gen Ithaka kim’, ein Rind, unfruchtbar und fehllos,
Darzubringen im Haus, und die Scheiter mit Gut zu umh#ufen.
Auch fiir Teiresias noch den stattlichsten Widder zu opfern,
Schwarz ringsum, der stolz aus unseren Herden hervorragt.

Als ich jetzt mit Geliibd’ und Flehn die Scharen der Toten
Angefleht, da nahm und zerschnitt ich den Schafen die Gurgeln
Ueber der Gruft; schwarz strdmte das Blut; und es kamen versammelt
Tief aus den Erebos Seelen der abgeschiedenen Toten:

Briut’ und Jiinglinge kamen und langausdauernde Greise

Und noch kindliche Midchen, in jungem Grame sich hirmend;
Viele zugleich, verwundet von ehernen Kriegeslanzen,

Minner, im Streit gefallen, mit blutbesudelter Riistung:

Welche die Gruft scharweis umwandelten, anderswo andre,

Mit graunvollem Geschrei, und es fasste mich bleiches Entsetzen.
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Um sie zum Reden zu bringen, lisst Odysseus nun den einen
nach dem andern vom Blut in der Grube trinken; Blut ist Lebens-
saft, es gibt den Toten das Leben auf kurze Zeit zuriick.

Von anderen aberglidubischen Vorstellungen, die mit Sicherheit
auf die dltesten Zeiten zurfickgeftihrt werden kdnnen, kann noch das
. Tagewidhlen“, der Glaube an gltickliche oder ungltickliche Tage,
genannt werden, das wir bei Hesiod erwihnt finden.

Die griechische Magie nach den Perserkriegen.

Auf dem eben geschilderten Standpunkt blieben die Griechen
bis zur Zeit der Perserkriege, d. h. bis ca. 500 v. u. Z., stehen.
Schon etwas frither hatten die griechischen Philosophen in ihrem
Bestreben, den Ursprung und die Natur des Daseins vernunftgemiss
zu erkldren, angefangen, am alten Gotterglauben zu riitteln. Die
Spekulation ttber die Natur und Bestimmung der Seele fithrte Py-
thagoras und Empedokles dazu, den Glauben an den Aufenthalt
der Seelen im Hades zu verwerfen; sie nahmen statt dessen eine
Seelenwanderung an, durch welche die Seele allmahlich vollkommener
wird. So drang die Vorstellung von Geistern, Damonen, in den
griechischen Gedankenkreis ein; diese Vorstellung fand bald eine Stiitze
in der Dimonenlehre und der damit zusammenhingenden Magie,
welche die Griechen nach ihrem Zusammenstoss mit den Persern
kennen lernten. Namentlich die Bevolkerung in Thessalien, wo die
Perser verhdltnissmissig lange festen Fuss gefasst hatten, stand von
der Zeit an im Ruf der Zauberkraft. Die thessalischen Weiber
konnten durch Salben Menschen in Tiere oder Steine verwandeln,
und in der Nacht zogen sie durch die Luft auf Liebesabenteuer aus.
Hier haben wir also den Ursprung des Glaubens an die Hexenfahrten
des Mittelalters. Die Mondgdttin Hekate, urspriinglich eine wohl-
titige, das Ungltick fernhaltende Gottin, wurde allmahlich die Be-
schiitzerin der Hexen und die Beherrscherin alles Zauberwesens.

Von dieser Hekate haben die spiteren griechischen Verfasser
eine Menge Mythen und Sagen erzdhlt und uns eine vollstindige
Beschreibung der Zeremonien und Beschwdrungen hinterlassen; die
Wirkung derselben sollte sein, dass sie denen, die sie anriefen, erschien.
Die Vorkehrungen sind angeblich von der Hekate selbst vorgeschrieben ;
sie sagt:

»Machet eine Statue von wohl geglittetem Holz, so wie ich es jetzt
ndher beschreiben werde. Machet den K&rper dieser Statue aus der Wurzel

der wilden Raute (Ruta graveolens) und schmiicket ihn mit kleinen Haus-
eidechsen; knetet dann Myrrha, Storax und Weihrauch zusammen mit den-
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selben Tieren und lasst die Mischung bei zunehmendem Mond an der Luft
stehen; sprechet eure Wiinsche dann in folgenden Sitzen aus: ,Komm,
unterirdische, irdische und himmlische Bombo, Géttin der Land- und Kreuz-
wege, die das Licht bringt, die in der Nacht umherschweift, Feindin
des Lichtes, Freundin und Begleiterin der Nacht, die du dich des Bellens
der Hunde und des vergossenen Bluts erfreust, die du im Schatten zwischen
den Griabern umherflackerst, die du Blut wiinschest und den Toten Schrecken
bringst, Gorgo, Mormo, Mond in 1000 Gestalten, leihe unserem Opfer ein
giinstiges Ohr.* Ihr sollt ebenso viele Eidechsen nehmen, wie ich ver-
schiedene Formen habe; machet es sorgfiltig; machet mir eine Wohnung
von abgefallenen Lorbeerzweigen, und wenn ihr innige Gebete an das Bild
gerichtet habt, werdet ihr mich im Schlaf zu sehen bekommen.“

Hekates Begleiterinnen heissen Empusen oder Lamien. Einige
Autoren schildern sie als menschliche Wesen, Hexen, die die Géttin
auf ihren nichtlichen Ausfliigen begleiten und selbst die Gelegenheit
benutzen, sich auf Liebesabenteuer einzulassen. Andere fassen sie
mehr als Ddmonen auf, die sich zwar auch mit Minnern einlassen,
aber nur um ihnen die Lebenskraft auszusaugen, wodurch sie sich
selbst nihren. Da die Phantasie bei solchen Abenteuerlichkeiten na-
tiirlich freien Spielraum hat und durch kein Gesetz an bestimmte Vor-
stellungen gebunden ist, kann die grosse Mannigfaltigkeit der Dar-
stellungen uns auch nicht wundern.

Nach Plinius’ Angaben rithrt die Einftihrung der Magie in Griechen-
land wesentlich von einer Person her, Ostanes, der als kdniglicher
Hofwahrsager dem Xerxes auf dem Zuge nach Griechenland folgte,
und der ein sehr ausfihrliches Werk iiber die Magie schrieb. Der
Aberglaube nahm aber erst michtig zu, nachdem Alexander d. Gr.
das persische Reich und Aegypten erobert hatte. Nicht nur wurden
jetzt viele Griechen in die chalddischen und &gyptischen Geheim-
wissenschaften eingeweiht; es kamen auch viele Bewohner der unter-
jochten Linder nach Griechenland, das in der Folgezeit geradezu
iiberschwemmt gewesen sein soll von persischen und agyptischen
Wahrsagern, welche den Namen ,Chaldder, Magier und Mathematiker“
fahrten. Von ihnen lernten die Griechen die fremden Religionen mit
den vielen barbarischen Gétternamen; und da Homer und Hesiod all
diesen Gottern im Olymp keinen Platz eingerdumt hatten, so rangierten
die Griechen sie unter die Damonen. Vor diesen zahlreichen neuen
Scharen von Diamonen empfand das Volk nun die Furcht, die man
vor den alten olympischen Géttern nicht mehr hatte, die durch ihre
oft besungenen, allzu menschlichen Leidenschaiten allmihlich l&cher-
lich geworden waren. Von den neuen Gottern kannte man derartige
Geschichten nicht; man nahm sie auf und verehrte sie in rein orien-
talischer Weise durch Anrufungen und Beschwdrungen in persischer,

assyrischer und agyptischer Sprache, welche die Griechen nicht ver-
Lehmann, Aberglaube und Zauberel. 2. Aufl. 5
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standen und deshalb verdrehten, bis ganz sinnlose Formeln daraus
entstanden. Aber der Glaube an die Macht dieser Gotter und Dé-
monen wurde bestindig von den umherreisenden fremden Zauberern
und Wahrsagern unterhalten.

Aus verschiedenen alten Berichten geht hervor, dass diese Zau-
berer sich keineswegs scheuten, ihre Zuflucht zu Taschenspielerkunst-
stiicken und anderen Betriigereien zu nehmen, um ihr Ansehen beim
Volk zu behaupten. Besonders beliebt war es, die leuchtende Gestalt
Hekates hervorzuzaubern. Man hatte mehrere Methoden dazu. Zu-
nichst war ein vollig dunkles Zimmer eriorderlich. Hier zeichnete
der Zauberer im voraus eine menschendhnliche Figur mit Asphalt
oder anderen brennbaren Stoffen an die Wand, und wenn der, welcher
die Gottin befragen wollte, durch Beschworungen und andere Zere-
monien gentigend vorbereitet war, brachte der Zauberer eine Flamme
in die Nihe der gezeichneten Figur, die sofort aufleuchtete. Oder
es wurde auch ein Vogel losgelassen, an dessen Filssen man einen
leicht brennbaren Stoff befestigt hatte. Der erschreckte Vogel flog
natirlich im Raum umher, wihrend der nicht weniger erschreckte
Besucher sich auf die Erde warf, sein Haupt verhilllte und die
Gottin anrief.

Die Romer.

Unsere Kenntnis von der Entwicklung des Aberglaubens in Rom
in den dltesten Zeiten ist verhdltnismassig gering; jedoch haben die
ROmer, soweit man sehen kann, in allem wesentlich auf derselben
Stufe gestanden wie die Griechen zu Homers Zeit. In der alten
rdmischen Religion findet sich keine eigentliche Damonenlehre; da-
gegen glaubten die R6mer wohl an Gespenster, Seelen bdser Menschen,
die zur Strafe ftir ihre Schlechtigkeit nach ihrem Tode auf der Erde
umherwandern mussten. Ebenso erwihnen die rémischen Verfasser
strigae, alte Weiber, Hexen, die den Empusen oder Lamien der
Griechen entsprechen; sie fliegen gewohnlich in der Gestalt eines
Vogels umher, um den Menschen zu verzehren. Es ist jedoch un-
gewiss, ob alle diese Vorstellungen wirklich romischen Ursprungs sind,
oder ob nicht wenigstens die Idee dazu von den Griechen entlehnt ist,
mit deren Kolonien in Siiditalien die R6mer schon sehr frith in Be-
riihrung kamen.

Sicher ist jedoch, dass die Romer in den altesten Zeiten ver-
schiedene magische Handlungen gekannt haben. Von Numa Pom-
pilius, dem Nachfolger des Romulus, wird berichtet, dass er theur-
gische Kiinste trieb, durch die er die Gotter zwang, sich in sichtbarer
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Gestalt zu zeigen. Sein Nachfolger, Tullus Hostilius, wurde der Sage
nach vom Blitze getroffen, weil er bei einer solchen Gelegenheit
nicht vorschriftsmissig handelte. Die R&mer glaubten auch, dass
man durch magische Kinste das Korn von fremden Feldemm auf den
eigenen Boden hiniiberlocken kénne, und die altesten r0mischen
Gesetze, die Zwolftafelgesetze (etwa 450 v. Chr.), enthielten ausdriick-
lich Verbote hiergegen. Ueber diese wenigen Nachrichten reicht
unsere Kenntnis von der Zauberei der ROmer in den iltesten Zeiten
nicht hinaus, ehe sie in direkte oder indirekte Berithrung mit den
orientalischen Volkern kamen.

Besser unterrichtet dagegen sind wir itber die Weissagungs-
kunst, die Mantik oder Divination der Rémer. Sie war wie bei den
Griechen rein religidser Natur; durch gewisse Zeichen gaben die Gotter
ihren Willen zu erkennen, und die Menschen brauchten dieselben nur
zu deuten. Die ilteste Augurallehre der Romer beruhte wahrscheinlich
ausschliesslich auf Beobachtung des Vogelflugs; auf diese Zeichen
achtete man bei allen wichtigen offentlichen und bei zahlreichen pri-
vaten Angelegenheiten. Jeder gebildete ROmer musste mit der Deu-
tung derselben Bescheid wissen; jedoch waren fiir die Zwecke des
Staates eigene Beamte angestellt, Auguren, die bei allen Gelegen-
heiten den Willen der Gétter mit Hilfe des Vogelflugs zu erforschen
hatten; Augur bedeutet eben Vogeldeuter (avi-—gur; gur kelt. = vir).
Der Augur umgrenzte mit seinem Stabe (lituus) ein Stiick Land; inner-
balb dieser Grenze erwartete er nach einem Gebet an die Gdtter das
Zeichen; dasselbe wurde entweder bejahend oder verneinend gedeutet;
man betrachtete es also geradezu als eine Antwort der Gétter auf die
Anfrage, ob ein Vorhaben ausgefithrt werden solle oder nicht. In-
dessen dienten nicht alle Vogel diesem Zweck; auch gaben sie nicht
jedem Zeichen. Die Tauben galten nur fiir Kénige, weil die Tauben
nie alleine ausfliegen, wie die Kdnige nie alleine ausgehen. Einige
Vogel, z. B. Raben, Krihen, Nachteulen und Hahne, gaben durch ihr
Geschrei Zeichen, andere dagegen, wie der Adler und Geier, durch
den Flug. Bei einigen war der Flug von rechis, bei anderen von
links glinstig.

Spiterhin, als der Glaube an diese alten Weissagungskiinste sich
zum Teil verloren hatte, wahrend der Staat das Auguralwesen der
Tradition halber beibehielt, erfand man eine andere Methode: man
wandte fressende Hiithner an. Man hielt junge Htthner im Bauer;
wenn man nun ein Zeichen wiinschte, liess man sie heraus und be-
obachtete, wie sie das vorgeworfene Futter frassen. Stiirzten sie sich
so gierig darilber, dass sie etwas aus dem Schnabel verloren, so
war das ein treffliches Zeichen; kiimmerten sie sich dagegen nicht
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um das Futter, so drohete eine Gefahr. Diese Methode war natar-
lich sehr bequem, da man sich das gewiinschte Zeichen leicht
sichern konnte, indem man die Hithner hungern liess oder sie kurz
vorher fiitterte.

Bei ihren nichsten Nachbarn, den Etruskern, lernten die Rémer
schon sehr friih eine Menge anderer Formen der Weissagungskunst.
Die Etrusker sind ein altes italisches Volk, das nach Herodot aus
Lydien stammt. Die Uebereinstimmung zwischen den etruskischen
und chalddischen Kunstwerken ist auch so gross, dass die nahe Ver-
wandschaft dieser Volker unzweifelhaft ist: ausserdem haben die
neuesten Untersuchungen es wahrscheinlich gemacht, dass auch die
Sprachen verwandt sind. Ferner herrscht zwischen der etruskischen
und chalddischen Weissagungskunst in allen Einzelheiten eine so voll-
stindige Gleichheit, dass ein reiner Zufall bei dieser Uebereinstimmung
hdchst unwahrscheinlich ist. Fast alle die Formen der Mantik, die
wir bei den Chalddern als tiblich kennen gelernt haben, fanden sich
nach den alten Verfassern auch bei den Etruskern. Die Deutung von
wunderbaren Ereignissen, die Beobachtung von Blitz, Eingeweiden
-der Opfertiere, Vogelflug und Vogelstimmen, Missgeburten etc. bil-
deten Zweige der Mantik bei den Etruskern wie bei den Chalddern.
Dies alles wurde den RGmern bald bekannt. Anfangs verschrieb man
etruskische Haruspices, d.i. Opferbeschauer; spiter reisten vornehme
Jiinglinge gewdhnlich nach Etrurien und liessen sich dort in den
verschiedenen Zweigen der Mantik unterweisen. Von den verschie-
denen Formen scheint indes jedenfalls fiir Staatsangelegenheiten nur
die Beobachtung der Eingeweide der Opfertiere und der Blitze Aner-
kennung in Rom gefunden zu haben.

Endlich besass der rdmische Staat ein hochst merkwirdiges
magisches Werk, die sibyllinischen Biicher, die in besonders
schwierigen und kritischen Fallen um Rat gefragt wurden.

Die Sage erzidhlt, dass urspriinglich 9 Biicher dem K&nig Tarquinius
Superbus zum Kauf angeboten waren; aber er fand den Preis zu hoch,
woraufhin der Verk3ufer zuerst 3 und danach nochmals 3 von den Biichern
verbrannte; endlich kaufte der Kdénig die letzten 3 Biicher fiir denselben
Preis, der urspriinglich fiir die 9 verlangt war. Diese Werke sollen in griechi-
schen Hexametern auf Palmblittern geschrieben sein; sie wurden im Tempel
des Jupiter auf dem Kapitol aufbewahrt. Zu ihrer Auslegung war ein Kolle-
gium von 15 Minnern angestellt, die verpflichtet waren, ihre Kenntnis vom
Inhalt der Biicher als tiefstes Geheimnis zu bewahren. Man meint, der In-
halt der Biicher sei eine Sammlung alter griechischer Orakelspriiche gewesen,
und zwar so abgefasst, dass sie fiir alle Zeiten gelten konnten. Cicero sagt
von ihnen: ,Ihr Verfasser hat sie schlauerweise so eingerichtet, dass alles,

was geschieht, den Schein haben kann, es sei in ihnen vorausgesagt, weil
jede bestimmte Angabe von Menschen und Zeiten fehlt. Zugleich hat er
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sich durch dunkle Rede gedeckt, so dass dieselben Verse zu verschiedenen
Zeiten fiir ganz verschiedene Verhdltnisse passen konnen. Dass aber die
Verse nicht das Werk eines Verriickten sind, zeigen sie durch ihren Bau;
sie sind mehr das Resultat von Kunst und Fleiss, als von innerer Erregung’
und Bewegung. Diese Werke, die, wie gesagt, nur vom Staat in unge-
wohnlichen Fillen um Rat gefragt wurden, wo die Kunst der Auguren und
Haruspicer nicht ausreichte, gingen bei einem Brande zirka 400 n. Chr.
zugrunde.

Als die Rdmer ihre Herrschaft tiber Italien ausdehnten und da-
durch mit fremden Vdlkern in Berithrung kamen, nahmen sie, #hnlich
wie die Griechen, die religidsen und aberglidubigen Vorstellungen der-
selben an. Der Zustand in Rom wurde daher frithzeitig dem gleich-
artig, der oben in Bezug auf Griechenland geschildert ist.

Kapitel 5.

Die Hebrier.

Unter allen Volkern der alten Zeit hat wohl keines sich so frei
von Aberglauben und jeder daraus entspringenden Zauberei gehalten,
wie die Juden. Die jtidische Religion, der ausgeprigteste Monotheis-
mus, der jemals existiert hat, erkannte kein geistiges Wesen, weder
gutes, noch bdses, neben Jehova, dem Schopfer und Erhalter der
Welt, an. Daraus folgt nun keineswegs, dass die Juden von magischen
Handlungen nichts gewusst und solche nicht ausgefithrt hitten; denn
wir haben im vorhergehenden gesehen, dass die Zauberei, die ope-
rative Magie, eine doppelte Wurzel haben kann. Entweder beruht
sie, wie in der chalddischen und der mit derselben wesentlich tber-
einstimmenden &dgyptischen Magie, auf der Vorstellung von einem
Kampfe zwischen den Géttern und Diamonen und bezweckt dann
die Beschwdrung der letzteren durch bestimmte Formeln; oder sie
beruht, wie bei der ganzen europdischen Magie, auf der Vorstellung
von der Einwirkung des gesprochenen Wortes oder eines ge-
schriebenen Zeichens auf die Natur der Dinge. Letztere Form ist
mit einem reinen Monotheismus wie dem jildischen wohl vereinbar,
da sie den Glauben an niedrigere geistige Wesen nicht voraussetzt.
Jedoch sind die Juden niemals mit einer derartigen Zauberei in Be-
rithrung gekommen, und dass sie eine solche nicht selbst haben er-
finden konnen, ist leicht begreiflich.

Schon von den iltesten Zeiten her waren die Juden mit der
Magie der Aegypter und der benachbarten heidnischen Volker be-
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kannt. Dieselbe stand ja im engsten Zusammenhang mit den Religionen
und den zahlreichen Gottern der Heiden. Zauberei zu treiben war
daher flir die Juden gleichbedeutend mit Gotzendienst und somit ein
Abfall von Jehova. Gotzendienst und Zauberei werden im Gesetze
Mosis auch stets zusammengestellt; beides ist streng verboten.

So lesen wir 5 Mos. 18, 10—12: ,Dass nicht unter dir gefunden
werde, der seinen Sohn oder Tochter durchs Feuer gehen lasse, oder ein
Weissager, oder ein Tagewdhler, oder der auf Vogelgeschrei achte, oder ein
Zauberer, oder Beschwdrer, oder Wahrsager, oder Zeichendeuter, oder der
die Toten frage. Denn wer solches tut, der ist dem Herrn ein Greuel, und
um solcher Greuel willen vertreibt sie der Herr, dein Gott, vor dir her.“

Hier sind, wie man sieht, alle méglichen Arten von Zauberei
auf dieselbe Stufe mit der Sitte gestellt, seinen Sohn oder Tochter
durchs Feuer gehen zu lassen; letzteres ist aber nur eine Umschrei-
bung fiir G6tzendienst, wie aus 5 Mos. 12, 31 hervorgeht:

»Du sollst nicht also an dem Herrn, deinem Gott, tun; denn sie (die
Heiden) haben ihren Gottern getan alles, was dem Herrn ein Greuel ist und
was er hasset; denn sie haben auch ihre S6hne und Téchter verbrannt ihren
Géttern.«

Gotzendienst und Zauberei werden nach alttestamentlicher Lehre
einander also gleichgestellt. Und ganz natiirlich: denn die heidnische
Religion fithrte, wie wir bei den Chaldidern sahen, fast mit Notwen-
digkeit zur Magie; die Zauberei aber, die die Juden kennen lernten,
setzte den Glauben an eine Menge guter und béser Wesen, d. h. also
»G0tzendienst“, voraus. Fiir die Juden mussten demnach die Begriife
»,00tzendienst“ und ,Zauberei“ zusammenfallen. Darum ist auch die
Strafe, die nach dem Gesetze Mosis auf beiden steht, dieselbe,
ndmlich der Tod durch Steinigung; vrgl. 3 Mos. 20, 1{ und 27.
,und der Herr redete mit Mose und sprach: Sage den Kindern
Israel: Welcher unter den Kindern Israel, oder ein Fremdling, der
in Israel wohnet, seines Samens dem Moloch gibt, der soll des
Todes sterben, das Volk im Lande soll ihn steinigen. — ,Wenn ein
Mann oder Weib ein Wahrsager oder Zeichendeuter sein wird, die
sollen des Todes sterben, man soll sie steinigen, ihr Blut sei auf
ihnen. Wir sehen also: wihrend die Magie aus den heidnischen
Religionen als eine nattirliche Folge hervorgeht und darum auch
von den Priestern derselben ausgetibt wird, so ist sie im Judentum
streng verboten. Jede Magie ist bei den Juden ein Abfall vom
wahren Gott. Ihre Religion gab ihnen also nicht die geringste Ver-
anlassung, magische Handlungen selbst zu erfinden. Sie trieben nur
Zauberei, wenn sie der Versuchung, ihren heidnischen Nachbarn nach-
zuahmen, unterlagen. Da diese alle aber agyptische oder chaldiische
Magie trieben, so trafen die Juden nie mit den europdischen Formen
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der Magie zusammen, die sich leichter mit dem reinen Monotheis-
mus hitten vereinigen lassen.

Es ist hinlinglich bekannt, dass viele jiidische K6nige, und mit
ihnen wahrscheinlich auch das Volk, obige Verbote des Gesetzes
haufig ibertraten. Saul vertrieb wohl die Wahrsagerinnen, jedoch
nicht so griindlich, dass nicht eine wenigstens i{ibrig geblieben wire,
zu der er selbst seine Zuflucht nehmen konnte, die Hexe in Endor
(1 Sam. 28, 3—15). Viele der spiateren Kdnjge waren ausgesprochene
Gotzendiener: Achas opferte Menschen (2 Chron. 28, 3), und von
Manasse wird erzihlt (2 Chron. 33, 6): ,Und er liess seine S6hne
durchs Feuer gehen im Tal des Sohnes Hinnoms, und wihlte Tage,
und achtete auf Vogelgeschrei, und zauberte, und stiftete Wahrsager
und Zeichendeuter, und tat viel, das dem Herrn fibel gefiel, ihn zu
erzfinen. Die Juden haben also tatsichlich die Zauberei auch aus-
getibt: nicht nur das Gesetz kennt und verbietet dieselbe. Aber ihre
Zauberei ist stets von Fremden entlehnt; sie ist eine Uebertretung
und Verachtung, nicht aber eine natiirliche Folge ihrer eigenen Religion.

Ganz korrekt ist dieses indessen doch nicht; denn die Juden
hatten wirklich eine religidse Mantik, aber dieselbe war sehr be-
schriankt. Nur wenigen Menschen, wie Moses, war es ja vergdnnt, von
Angesicht zu Angesicht mit Jehova zu reden; und trotzdem musste man
doch in allen wichtigen Angelegenheiten den Willen des Herm wissen.
Es musste darum bestimmte Wege geben, auf denen Gott, wie man
annahm, seinen Willen kundtat; man verschafite sich deshalb Zeichen
in der Weise, die im Gesetz vorgeschrieben oder doch erlaubt war.
Bei dieser Mantik waren die Methoden dieselben wie bei den Heiden;
doch scheinen nur wenige ftir gewdhnlich gebriuchlich gewesen zu
sein. 1 Sam. 28, 6 lesen wir: ,Und er (Saul) ratfragte den Herrn;
aber der Herr antwortete ihm nicht, weder durch Trdaume noch durchs
Licht (Urim) noch durch Propheten. Die Traumdeutung war also
wohl erlaubt; sie ist auch nicht unter den verbotenen Formen der
Zauberei aufgeftthrt. Was das Wort ,Licht* (hebr. Urim) betrifft, so
wissen wir von 2 Mos. 28, 30, dass damit ein Stein im Brustschilde
des Hohenpriesters gemeint ist. Wenn es also heisst, dass Saul
durch Urim fragte, so scheint daraus eine #hnliche Benutzung des
Steines hervorzugehen, wie die der Edelsteine an den chalddischen
Gotzenbildern (s. das S. 52 zitierte Fragment aus den magischen
Schriften der Chaldder). Unzweifelhaft aber hat der Hohepriester
selber diese Handlung vollzogen, so dass wir es hier mit einer Form
rein religidser Mantik zu tun haben. Ausnahmsweise wurden auch
andere mantische Operationen angewandt; so wird das Rauschen der
Biume 2 Sam. 5, 24 als Zeichen erwihnt; fermer das Loswerfen
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1 Sam. 14, 42 und eine wunderliche Operation mit Wasser und
Staub 4 Mos. 5, 12 ff.

Wihrend und nach der babylonischen Gefangenschaft dnderte
sich indes das Verhiltnis der Juden zur heidnischen Magie ganz be-
deutend. In Aegypten hatte das Volk in einem besonderen Gebiet
ohne Verkehr mit den Aegyptern fiir sich gelebt, und sicherlich waren
ausser Moses nur wenige in die 4gyptische Magie eingeweiht. Letztere
war ein Geheimnis der #Agyptischen Priester und blieb daher der
grossen Masse des jfidischen Volkes unbekannt. In Judia selber kamen
die Juden wohl so viel in Berflhrung mit den benachbarten heid-
nischen Volkern, dass sie deren Religion und Aberglauben kennen
lernten; von der Austibung der Zauberei jedoch hielt das Gesetz
sie bestindig ab. In Babylon aber #nderte dieses sich vbllig.
Die Juden lebten mitten unter den Babyloniern; aus dem Buch
Dan. wissen wir, dass hebrdische Knaben am Hofe des Nabu-
kudurussur erzogen wurden, und aus dem Buch Esra 2, 69 sehen
wir, dass die Juden grosse Reichtiimer besassen, als sie von Cyrus
die Erlaubnis zur Heimkehr erhielten. Die Juden haben also unter
dem herrschenden Volk frei gelebt, und da die alte akkadische
Magie nicht das Geheimnis einer bestimmten Klasse, sondern dem
ganzen Volk bekannt war, so ist das Judenvolk in seiner Gesamtheit
mit diesen magischen Kiinsten vertraut geworden. In Babylon und
nach dem Exil entwickelte sich daher eine jidische Spekulation und
Literatur, die die chalddische Ddmonologie mit der jidischen Religion
zu vereinigen suchte. Man fand im 1 B. Mos. 6, 1—4 eine Stelle,
die hierfilr einen Anhalispunkt gab:

»Da sich aber die Menschen beginneten zu mehren auf Erden, und
zeugeten ihnen Tdchter, da sahen die Kinder Gottes nach den T&chtern der
Menschen, wie sie schén waren, und nahmen zu Weibern, welche sie wollten.
Es waren auch zu den Zeiten Tyrannen auf Erden; denn da die Kinder
Gottes die Téchter der Menschen beschliefen, und ihnen Kinder zeugeten,
wurden daraus Gewaltige in der Welt, und beriihmte Leute.* Das wurde
nun so erkldrt, dass die ,Kinder Gottes* Engel waren, die sich mit den
Menschen vermischt hatten und deshalb gefallen und von Gott verstossen
waren; so wurden sie Dimonen und zeugten Dimonen. Dieses war auf
Anstiften des Teufels mit gottlicher Erlaubnis geschehen, wodurch dieser
Herr iiber ein grosses Damonenreich geworden war.

So gelang es den jtidischen Theologen, die heidnische Didmonen-
lehre mit der Religion, die von Anfang an dieser Teufelslehre ganz
ferngestanden hatte, zu vereinigen; und nun blithte die chald#ische
Magie in all ihren Formen bei den Juden ebenso wie in allen
andern Lindern, die mit derselben in Berilhrung gekommen waren.
Die Juden scheinen sich besonders auf die Beschwérungskunst ver-
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legt zu haben; die gleichzeitigen griechischen und rémischen Ver-
fasser erwdhnen hiufig jiidische Beschworer unter all den Zauberern
und Wahrsagern, die im r8mischen Reich umherstreiften. (Weiteres
vergl. unten Kapitel 16, die praktische Kabbala.) \

Kapitel 6.

Die ersten christlichen Jahrhunderte.

Abergldubische, von der alten Kirche aufgenommene Vorstellungen,

Wir stehen nun bei dem Zeitabschnitt, wo das Christentum
anfing, die Umwilzung aller Verhiltnisse herbeizuftihren. Zu dieser
Zeit war, wie wir gesehen haben, die ganze zivilisierte Welt, Juden
und Griechen ebensowohl wie Chaldder und Aegypter, in den Ketten
des Aberglaubens gefesselt und von einer Ddmonenfurcht geknechtet,
welche die verschiedenen griechischen philosophischen Systeme nicht
aufzuheben vermochten, sondern nur vernunftgemiss zu begriinden
suchten. Das Christentum brachte eine wahre Befreiung von dieser
Furcht. Die Christen konnten sich zwar nicht ganz freimachen vom
Aberglauben ihrer Zeit; sie hielten fest am Glauben an die Damonen;
aber es lag in der Natur des Christentums selbst, im Glauben an
den allmichtigen Gott, dass alle niederen Geister dem gegeniiber
ohnmichtig sein miissten, der seine Zuflucht zu dem Einen wahren
Gott nahm. Die Macht der Holle war vorldufig dadurch gebrochen,
dass die Macht der Damonen itberwunden war. Indes war das Uebel
nicht mit der Wurzel ausgerottet; der Glaube an die Existenz der
Damonen bestand unverandert fort. Die Kirchenviter der ersten
christlichen Kirche, Justinus der Martyrer, Tatian, Origines, Tertullian
u. a. entwickelten eine Dimonenlehre, die sich genau an die im
vorigen Abschnitt besprochenen Anschauungen der jtidischen Theo-
logen anschloss; die meisten, der damaligen Zeit geldufigen Vor-
stellungen von den bdsen Geistern wurden unveriandert aufgenommen.

Unter den jtidischen Theologen hatte lange Streit darfiber ge-
herrscht, ob die Gotter der Heiden reine Phantasiegebilde, also
menschliche Erfindungen, oder wirklich existierende Wesen, Ddmonen,
seien, die nur aus mangelnder Erkenntnis des wahren Gottes verehrt
wiirden; die letztere Ansicht errang allmihlich den Sieg, und in
Uebereinstimmung hiermit erhielt Ps. 96, 5 in der alexandrinischen
Bibelibersetzung die Fassung: ,denn alle Gotter der Vélker sind
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Ddmonen, aber der Herr hat den Himmel gemacht.“ Die fremden
Gottemamen wurden so flir die Juden Namen filr verschiedene
Ddmonen; von diesen waren der Bel oder Baal-Sebub der Chaldier
und ihr Morgenstern Istar (= Lucifer der Rémer) die méchtigsten.
Baal-Sebub wurde zum Fiirsten der Damonen gemacht und Lucifer
als das Haupt der auiriihrerischen Engel angesehen, weil Jes. 14, 12
steht: ,Wie bist du vom Himmel gefallen, du schdner Morgenstern!
wie bist du zur Erde gefillet, der du die Heiden schwichtest!®
Morgenstern ist hier, wie der Zusammenhang zeigt, nur ein bildlicher
Ausdruck fiir das michtige Babylon, das die anderen Vélker bezwang ;
dieses jedoch hinderte die jtidischen Kabbalisten nicht an der Er-
klarung, dass die Bezeichnung einen gefallenen Engel bedeute.

Den jtidischen Theologen schlossen sich nun die christlichen
Kirchenviter an. Sie betrachteten die Gétter der Heiden als wirklich
existierende Damonen. Man dachte sich ihren Aufenthalt in den
dichteren Teilen der Atmosphire. Da sie einen Leib haben, bediirfen
sie der Nahrung, und diese erhalten sie vom Rauch der heidnischen
Opfer. Jedoch ist ihr Leib viel leichter und feiner als der mensch-
liche ; dadurch wird es ihnen mdéglich, in die Menschen einzudringen,
so dass diese ,besessen“ werden. Ihre Bewegungen sind so ausser-
ordentlich schnell, dass sie jeden Augenblick an jeder beliebigen
Stelle sein kdnnen. Das ist auch der Grund, weshalb die Heiden
sie als gottliche Wesen auffassten. Ihr Beruf besteht wesentlich
darin, die Menschen zum Abfall vom wahren Glauben zu bringen
und sie {iber zukilnftige Dinge zu unterrichten; dieses geschieht
namentlich durch die Orakel. Die Kenntnis von der Zukunft erhalten
sie von den Sternen und Wolken.

Lactantius, der im Anfang des 4. Jahrhunderts starb, hat dem ganzen
Dédmonenglauben seiner Zeit einen kurzen und klaren Ausdruck verliehen:
»Das Streben der Ddmonen und unreinen Geister zielt darauf ab, das Reich
Gottes zu vernichten und den Menschen zu schaden. Zu dem Zweck haben
sie durch scheinbare Wunder und durch die Orakel den Menschen den
Wahnsinn eingegeben, sie seien Gotter; so haben sie das Heidentum mit
seiner Mythologie und seinem Kultus geschaffen. Sie sind ebenfalls die
Ursache der Magie, Nekromantie, Haruspicien, Auguralkunst und Astrologie.
Ausserdem richten sie in jeder moglichen Weise Verderben an, doch braucht
ein Christ sich nicht vor ihnen zu fiirchten, da vielmehr der Teufel und seine
Ddmonen in bestindiger Furcht vor dem Christen leben miissen. Denn ein
Christ kann sie nicht nur {iberall austreiben, sondern sie auch zwingen, ihre
Namen zu nennen und einzugestehen, dass sie keine Gotter seien, ob sie
gleich in Tempeln (als heidnische Gotter) verehrt werden.* Aehnlich
sprechen sich auch die Kirchenviter der folgenden Zeiten aus, u. a. auch
Aurelius Augustinus, dessen Ansichten viele Jahrhunderte hindurch die grdsste
Bedeutung fiir die christliche Kirche hatten.
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Wir sehen also: man glaubte an die Magie als Teufelskunst.
Die christliche Kirche trat daher auch gegen jede Ausiibung von
Zauberei bestimmt auf, nicht so sehr wegen des Schadens, der da-
durch angerichtet werden kdnne, als vielmehr deshalb, weil man die-
selbe nicht ohne Gétzendienst, ohne Hilfen der Ddmonen, auszuiben
vermdge. Dieses sprachen kirchliche Synoden wiederholt aus, so
in Elvira 305 und 306 und in Ankyra 314. Die alte heidnische
Magie wurde dadurch von einer religiésen Magie zu einer
schwarzen teuflischen Magie herabgesetzt; an ihrer Wirk-
lichkeit aber zweifelte man nicht.

Wie stellte sich nun die Wissenschaft zu diesen Fragen?
Die Wissenschaft, von der alleine die Rede sein kann, ist die Philo-
sophie; denn die Naturwissenschaften waren noch nicht so ent-
wickelt, dass sie bei derartigen Problemen irgend welchen Ausschlag
geben konnten. Am alexandrinischen Museum hatte die Naturwissen-
schaft unter dem Schutze der Ptolem#er wohl eine hohe Stufe er-
reicht, indem teils Heilkunde, teils angewandte Mathematik (Astrono-
mie, mathematische Optik) und Chemie in Form von Alchemie ge-
trieben wurde: aber alle diese Wissenschaften steckten noch in den
Kinderschuhen und konnten keinen Beitrag zur Frage dber die
Wirklichkeit der Ddmonen liefern. Dagegen behandelten die Philo-
sophen die Frage, und sie kamen zu demselben Resultat wie die
christlichen Kirchenviter — eine ganz natiirliche Uebereinstimmung,
da viele der Kirchenviter, so Clemens Alexandrinus, Origines und
Athanasius, Schitler hervorragender alexandrinischer Philosophen waren.
Diese entwickelten aber die Lehren eines Pythagoras und Plato
weiter.

Plato hatte den entscheidenden Schritt getan; er hatte die vielen
Gotter der alten griechischen Religion verworfen, indem er sie als
reine Phantasiegebilde ansah; statt dessen nahm er an, dass der
Ursprung der Welt von einem Welischépfer, einem Baumeister, her-
rithre, der alles leite und lenke. Dieser Gedanke wurde, wenn auch
mit verschiedenen Modifikationen, von den meisten spiteren philo-
sophischen Schulen festgehalten; die hdchste Entwicklung aber er-
reichte der philosophische Monotheismus doch erst bei Philo von
Alexandrien, der zu Christi Zeit lebte. Philo war Jude; er fithrte die
h6heren Vorstellungen von Jehova in die griechische Philosophie ein.
Gott ist nach ihm so erhaben iber ailes Endliche, dass man ihm
gar nicht Eigenschaften beilegen kann, die irdischen Wesen entlehnt
sind: ,Wir kdnnen nicht sagen, was Gott ist, nur dass Er ist. Da
von einem so erhabenen Gott ein direktes Eingreifen in die Welt
nicht angenommen werden kann, so muss es gewisse Vermittler geben,
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Engel und Ddmonen, die Gottes Gebote ausfithren. Dieser Gedanke
wurde in der sogenannten neuplatonischen Schule dann weiter aus-
gebildet, deren hervorragendsten Repriasentanten Plotin, Porphyrius und
Jamblicus sind. Besonders der letzte bildete ein System ilber die
Engels- und Teufelslehre aus, indem er eine ganze Rangordnung von
Gottern und Ddmonen aufstellte, die alle unter dem obersten Gott
stehen. Sein System scheint den Chalddern fast entlehnt zu sein;
wie diese nahm er 12 hohe und 72 niedrigere Gétter an; danach
kamen Engel, Ddmonen und Heroen. Nach dieser Auffassung hatten
Mantik und Beschwdrungskunst wieder eine feste Grundlage, und die
Furcht vor den Ddmonen ist bei den Philosophen kaum geringer
gewesen als bei den ungebildeten Heiden. Die Neuplatoniker schrieben
darum ihren Schiilern eine Menge von Zeremonien vor, Reinigung,
Enthaltung von Fleischspeisen, Z6libat und ghnliches; dadurch glaubten
sie ein sittlich hoheres Leben zu fithren und sich gegen die Nach-
stellungen der Damonen sichern zu kénnen, indem sie durch Frei-
werden von irdischen Bediirfnissen eine hohere, gottahnliche Natur
erlangten.

Entwicklung der christlichen Magie.

Religion und Wissenschaft, Christentum und Philosophie waren
sich also darin einig, dass man die Damonen als existierende Wesen
annahm und der mit Hilfe von Damonen ausgeiibten Zauberei
wirkliche Bedeutung beilegte. Mit der Wissenschaft werden wir im
folgenden nun nichts weiter zu tun haben. 416 wurde Hypatia, die
Tochter des Mathematikers Theon, die letzte hervorragende Vertreterin
der griechischen Philosophie, auf Anstiften des Bischofs Cyrill er-
mordet, und ein Jahrhundert spater, 529, wurden samtliche griechische
Philosophenschulen durch ein kaiserliches Edikt geschlossen. In den
nichsten ftnfhundert Jahren war die christliche Kirche daher die
einzige, die die Entwicklung der europdischen Volker weiterftihrte.
Den Gang dieser Entwicklung werden wir spater ndher ins Auge
fassen; hier mfissen wir zuerst die Konsequenzen von dem Ddmonen-
glauben betrachten, in den die alten heidnischen Religionen umge-
wandelt worden waren.

Jede Diamonologie fithrt mit Notwendigkeit zur Magie: auch die
Diamonenlehre der christlichen Kirche macht keine Ausnahme von
dieser Regel. Die Kirchenviter behaupteten, wie wir oben gesehen,
dass die Damonen mit géttlicher Erlaubnis Macht hitten, dem Menschen
zu schaden, namentlich ihn zum Abfall vom wahren Glauben zu
bringen. Sicherlich glaubten sie auch, dass der Christ die Ddmonen
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nicht zu ftirchten brauche; aber der blosse Glaube schiitzte doch
nicht gegen die Angriffe der Dimonen. Im Gegenteil: der Glaube
setzte den Menschen sogar leichter den Angriffen der bdsen Geister
aus, weil diese gerade durch den Abfall eines Christen die hdéchste
Freude und den grdssten Vorteil haben wiirden; denn dadurch witrde
ihr eigenes Reich gestdrkt und Gottes Reich geschwicht. Ein Christ
war deshalb bestindig der Verfolgung der Dimonen ausgesetzt und
musste kraftige Waffen im Kampf gegen sie haben. Solche Waffen
musste die Kirche dem Glaubigen zur Verftigung stellen, und zu diesem
Zweck wurde nun die alte verbotene Magie nach und nach von der
Kirche wieder aufgenommen und in christliche Formen umgegossen.

An Stelle der alten Zauberformeln traten Schriftstellen. Origines
(am Anfang des 3. Jahrhunderts) sprach es schon aus, dass eine
wunderbare Kraft in gewissen gottlichen Worten ldge. So hebt er
besonders den Anfang von 1. Mos., mehrere Stellen aus Ev. Joh.,
die 7 Worte am Kreuz, das Vaterunser u. s. w. hervor. Vor allem
hat der Name Jesu eine magische Wirkung auf alles Teufelswesen.
.Der, welcher sich davon fberzeugen will,“ schreibt Athanasius,
.braucht nur mitten unter den Gaukeleien der Ddmonen, dem Betrug
der Orakel und den Wundern der Magier das Kreuzeszeichen zu
schlagen oder Jesu Namen auszusprechen, so wird er sehen, wie der
Teufel gleich flieht, das Orakel schweigt und jede Magie und Zau-
berei stockt. Wie das Kreuzeszeichen war auch Besprengung mit
geweihtem Wasser, ,Weihwasser,“ ein #usserst kraftiges Schutzmittel,
das einen vernichtenden Einfluss auf das Unwesen der Damonen aus-
iibte. Man hatte auch Talismane; der, welcher ein ,agnus dei“, ein
,Ootteslamm®, besass, war gegen die meisten Widerwirtigkeiten, die
einem Menschen zustossen konnen, gesichert. Papst Urban sandte
dem griechischen Kaiser ein ,Gotteslamm“ mit folgendem Vers in
lateinischen Hexametern:

»Balsam, zugleich vereint mit der reinen Welle des Salbdlis,

Bildet das Lamm, das ich dir als edle Gabe verleihe,

Wie aus der Quelle geboren, durch mystische Weihe geheiligt.
Blitze von oben vertreibt es, und jede verdammliche Siinde

Hebet es auf, wie das Blut unser’s Heilandes selbst und erstickt sie.
Schwangere werden bewahrt, ja gliicklich verliuft die Geburt auch.
Wiirdigen bringt es Geschenke. Die Stirke des Feuers zerstort es;
Reines Herzens bewahrt, entreisst es den Triger den Fluten.“

Eine solche Zauberkraft hat kaum eins der kraftigsten Talismane
der alten Chaldier besessen.

Die Kirche verfertigte auch Amulette; dazu dienten die Reliquien
der Heiligen, die in Ringe oder andere Schmuckgegenstinde gefasst
wurden und ihre Trager gegen alle moglichen Ungliicksfélle sicherten.
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In den heidnischen Zeiten pflegte man Prozessionen rings um die
Aecker und Weinberge zu veranstalten, und die Priester segneten
diese, um eine gltickliche Ernte zu sichern. Diese Sitte wurde auf-
genommen und natdrlich mit rein christlichem Geprige ausgefiihrt.
Ja, die Nachbildung oder Abdnderung der heidnischen Zeremonien
ging so weit, dass man sogar die Abzeichen der Wirde fdr die
christlichen Beamten aus dem Heidentum aufnahm. Der Krummstab
der r0mischen Bischofe ist aus dem Amiszeichen der heidnischen
Auguren hervorgegangen.

Traurig erscheint diese ganze christliche Magie auf dem Gebiete
der Heilkunde. Wahrend es seit Hippokrates’ Tagen wirkliche
Aerzte gab, die den krankhaften Zustand als eine nattirliche Stdrung
des Organismus ansahen und deshalb mit natdirlichen Mitteln zu heben
suchten, so drang jetzt alimahlich die Ansicht durch, dass alle Krank-
heit eine Wirkung von bdsen Geistern sei. Damit war man auf den
chalddischen Standpunkt zuriickgekommen. Die Heilmittel, welche
man anwandte, entsprachen denn auch ganz der theoretischen Auf-
fassung von der Natur der Krankheit. Man behandelte die Kranken
mit Salbdl, Handauflegung, Besprengung mit Weihwasser, religiésen
Formeln und &hnlichem. Die Reliquien der Heiligen, ja sogar die
Vorhinge von den Griabern der Heiligen waren #usserst kraftige
Mittel gegen die verschiedensten Krankheiten; schlug aber die Be-
handlung fehl, so war das Mittel und der als Arzt fungierende Priester
oder Mdnch natfirlich unschuldig: der Patient hatte keinen gentigend
starken Glauben gehabt. Unter solchen Verhiltnissen war jede wirk-
liche Heilkunst unméglich; ja, es war geradezu gefihrlich, seine Zu-
flucht zu dieser zu nehmen. Ein einzelnes Beispiel beleuchtet diese
Auffassung vortrefflich:

Bischof Gregor von Tours (+ 594) hat ein Buch iiber die Wunder des
heiligen Martin geschrieben. Er erzihilt nun in demselben, dass er 99 Wunder
geschildert und sich nach No. 100 umgesehen hitte, als er plbtzlich einen
heftigen Schmerz an der linken Seite des Kopfes bekam, so dass er nicht
weiter arbeiten konnte. 24 Stunden hielt er diese Schmerzen aus; da es
jedoch nicht besser wurde, begab er sich nach der Domkirche, zum Grabe
des Heiligen; er verrichtete hier sein Gebet und beriihrte die kranke Stelle
mit dem Vorhang des Grabes; augenblicklich trat Linderung ein. 3 Tage
spiter traten die Schmerzen wieder auf; dasselbe Mittel half wieder. Einige
Zeit spiter wurde er zu Ader gelassen; nun gab der Bose ihm den Gedanken
ein, dass der Kopfschmerz nur vom Blut gekommen sei und bei sofortigem
Aderlass hitte weggehen kdnnen. Aber wihrend er noch so dachte, kam
der alte Schmerz in furchtbarer Stirke wieder. Voll Reue eilte er nun zur
Kirche, bat um Vergebung fiir seine siindigen Gedanken und wurde jetzt
vollstindig durch den Vorhang geheilt. Gregor schliesst seinen Bericht mit
folgenden Worten: ,Jeder Mensch kann aus dieser Begebenheit die Lehre
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ziehen, dass man nicht zu irdischen Kiinsten seine Zuflucht nehmen darf,
wenn man einmal die Wohltat genossen hat, die himmlischen Heilmittel zu
schmecken.*

Auch die alten Wahrsagerkiinste wurden aufgenommen und in
christlichen Formen angewandt. Eine sehr beliebte Methode war es,
die Bibel mit geschlossenen Augen aufzuschlagen und den Finger auf
die aufgeschlagene Seite zu legen. Von dem Schriftwort, das man so
antraf, liess man sich dann in seinen Handlungen leiten. Die hohen
kirchlichen Obrigkeiten warnten jedoch vor Anwendung dieser Hand-
lungsweise in unbedeutenden irdischen Angelegenheiten.

Die Kirche hatte also schon in den ersten 4—5 Jahrhunderten
die alte heidnische Zauberei als schwarze Magie, als teuflische Kunst
nicht bloss verurteilt, sondern zu gleicher Zeit selbst einen grossen
Teil derselben aufgenommen und in christliche Formen umgewandelt.
Diese Entwicklung schritt nun in der Folgezeit zum Teil durch Um-
bildung von Gebriuchen und magischen Handlungen, die sich bei
den allmahlich zum Christentum tbertretenden nordeuropiischen
Volkern fanden, fort. Wir miissen daher zuerst den Aberglauben
und die Zauberei bei den nordeuropiischen Vo6lkern kennen lernen;
und um uns nicht mit zu vielen gleichartigen Einzelheiten aufzuhalten,
betrachten wir hier vorwiegend die Nordlinder, deren Anschauungen
uns am besten bekannt sind.

Kapitel 7.
Die Nordlinder und Finnen.

Die Beriihrung der Nordldnder mit anderen Volkern.

Unsere Kenntnis tiber die religidsen und aberglaubischen Vor-
stellungen der Nordldnder stammt fast ausschliesslich von den ,Eddas“
und den islandischen ,Sagas“ her. Diese sind ganz gewiss erst nach
Einfihrung des Christentums auf Island niedergeschrieben, ndmlich
im 12. und in den folgenden Jahrhunderten; man kdnnte deshalb
erwarten, dass der Verfasser an manchen Punkten seine eigenen
christlichen Anschauungen in den heidnischen Gedankenkreis, den
die Sagen schildern, habe einschleichen lassen. Indes scheint dieses
doch in sehr geringem Umfang stattgefunden zu haben. Die spe-
zifisch christlichen Anschauungen treten wenig in den Sagen hervor
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und zwar wesentlich nur dann, wenn es sich um Begebenheiten nach
Einfiihrung des Christentums handelt. So ist z. B. in der Auffassung,
wie weit es erlaubt ist, Zauberkilnste zu treiben, ein grosser Unter-
schied vor und nach der Einfithrung des Christentums wahrzunehmen.
Wenn Begebenheiten vor diesem Zeitpunkt besprochen werden, wird
niemandem der Gebrauch von Runen und Zauberspriichen iibel ge-
nommen, es sei denn, dass er sie anwendet, um B0ses zu stiften.
Aber nur ein halbes Jahrhundert spater wurde Oengul, der Morder
Grette des Starken, vom Althing fiir friedlos erklart, weil er Grette
,durch Zauber“ iiberwiltigt hatte, und es wurde bei der Gelegenheit
beschlossen, dass jeder, der solche verbotene Kiinste treibe, friedlos
sein solle. Hier hat der Verfasser also der Tradition gegentiber
grosse Treue bewiesen, obwohl es fiir ihn als Christ sehr nahe
lag, die heidnische Zauberei iiberall zu verdammen, wo er sie antraf.
Wir kdnnen daher ziemlich sicher sein, dass die Sagen auch an an-
deren Stellen uns ein im allgemeinen richtiges Bild von den Verhalt-
nissen in den heidnischen Zeiten geben.

Es ist eine oft erorterte Frage, ob die religidsen und abergldu-
bischen Vorstellungen in den Sagen ihre Heimat auch im Norden
haben, oder ob sie von anderen Vlkern entlehnt und von den Nord-
landern nur weiter entwickelt sind. Indes brauchen wir uns auf die
Frage hier nicht einzulassen, da uns ja nur an einem Bilde von den
Verhiltnissen im Norden liegt und zwar zu der Zeit, als das Christen-
tum sich dort ausbreitete und die nordischen Li#nder anfingen, sfid-
europdische Kultur anzunehmen. Die Entwicklung der alten Asalehre
und der abergliubischen Vorstellungen, die wir in den Sagen antrefien,
liegt natiirlich weit vor diesem Zeitpunkt; ihr Ursprung reicht bis ins
Dunkel der Vorzeit zuriick, und wir beschiftigen uns nicht mit den
daran gekniipften Problemen. Indessen diirfen wir — das leuchtet woh!l
ein — auch nicht erwarten, in so spit entstandenen Werken, wie die
Sagen sind, nur die ursprilnglichsten primitiven Vorstellungen zu finden.
Die Nordldnder kamen nicht nur als Vikinger, sondern auch als fried-
liche Kaufleute weit umher und viele nahmen als Wiringer') lange
Zeit hindurch festen Aufenthalt in den Kulturstaaten der damaligen
Zeit. Es unterliegt deshalb keinem Zweifel, dass viele von den in
den Sagen dargelegten Vorstellungen keineswegs urspriinglich nordisch,
sondern von anderen Vo6lkern entlehnt sind. Namentlich ist manches
unzweifelhaft den Finnen entnommen; dieses Volk hatte im ganzen
Norden den Ruf der Magie; die michtigsten und geftirchtetsten
Zauberer und Zauberinnen, die in den Sagen vorkommen, sind fast

') Wiaringer oder Wariger, d. h. Gefhrten, Name der im byzantinischen Solde
stehenden Vikinger.
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immer Finnen. Dieses ist nun deswegen besonders interessant, weil
die Finnen in manchen Beziehungen den alten chalddischen Volkern
nahe verwandt sind; speziell ihre Religion, Ddmonologie und Magie
steht, wie wir spater sehen werden, der chalddischen nahe. Die nérd-
lichen Linder sind also schon sehr frith von der chalddischen Magie
beeinflusst worden. Nichtsdestoweniger stimmt, soweit ich sehen
kann, die Magie der Sagen weit mehr mit der der Griechen zu Ho-
mers Zeit {iberein, einer Periode, von der sie doch durch einen Zeit-
raum von etwa zwei Jahrtausenden getrennt ist, als mit der gleich-
zeitigen Nachlese der chalddischen Magie in Siideuropa.

Die Uebereinstimmung zwischen der Magie in den Sagen und
in den Gedichten Homers zeigt sich in 3 entscheidenden Punkten.
1) Weder die Sagen noch Homer kennen eigentliche Damonen.
2) Die operative Magie, die Zauberei, beruht darum bei beiden auch
auf der direkten Einwirkung des Wortes (und im Norden auch des
geschriebenen Zeichens) auf die Natur der Dinge und hat nichts zu
tun mit der Beschwbrung boser Geister. 3) Die Wahrsagekunst be-
ruht bei beiden auf einer Deutung von Zeichen, durch welche die
Gotter oder wohlwollenden Geister den Menschen in bezug auf kom-
mende Dinge warnen, und hat durchaus nicht das astrologisch-wissen-
schaftliche Gepriage der chalddischen Mantik. Diese Uebereinstimmung
ist offenbar von der grossten Bedeutung, weil wir dann die wichtigen
Aufklirungen der Sagen benfitzen k6nnen, um ein Bild von der eigen-
timlichen europiischen Magie zu entwerfen, die sich in vielen wesent-
lichen Punkten von der morgenlindischen, chalddischen und 4gyptischen
unterscheidet. Im folgenden betrachten wir nun genauer das, was wir
in den Eddas und Sagen finden.

Die Vorstellungen der Nordlinder von Geistern.

Ausser den eigentlichen Gottern, den Asen, erwihnen die Sagen
eine Menge niedrigerer geistiger Wesen, u. a. Vittir’) und Fylgjur¥).
Die ersteren waren Schutzgeister eines ganzen Landes oder
Distriktes, die letzteren die Schutzgeister einzelner Personen. Jeder hatte
seinen Schutzgeist, der, wie man annahm, sich anderen zuweilen im

1) Vittr, plur. Vittir (Vatt — Wicht), Wesen, die den Elfen nahe verwandt sind und
zumeist als mit diesen identisch aufgetasst werden.

") Pylgla (plur. Fylgjur) = der dem Menschen folgt, der ihm angeborene Schutzgeist.
Da das Wort Fylgja im Islindischen auch ,dle Nachgeburt* bedeutet, hat man vielleicht
damals angenommen, dass ein Teil der Seele des Kindes in derselben seinen Sitz hatte
und spiter dem Menschen folgte. Unwahrscheinlich ist eine solche Auffassung wohl nicht;
andererseits wird sie durch nichts als durch den doppelten Sinn des Wortes gestiltzt.

6

Lehmann, Aberglaube und Zauberei. 2. Aufl.
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Traume zeigte; eine solche Erscheinung kiindete dann stets bevor-
stehende Ereignisse an. In Oervar-Odds Saga wird berichtet, wie ein
Verwandter von Oervar im Traume einen machtigen Eisb4ren sah, der in
einem Kreise rings um die Insel, auf der man sich aufhielt, lag; dieser
Traum wurde so gedeutet, dass der Eisbar Oervars Schutzgeist sei.

Aehnliche Berichte iiber Traumbilder finden sich hidufig; einer der
interessantesten, auf den wir im folgenden ofters hinweisen werden, findet
sich in der Gunlaug-Ormstunge Saga. Thorsten, ein Sohn des michtigen
Hiuptlings Egil Skallegrimsdn, erzihlt seinem Gastfreund Baard folgenden
Traum: ,Es schien mir, dass ich zu Hause auf Borg war; ich sass vor der
Tiir der Ménner und sah hinauf zu den Hiusern; auf der First sah ich einen
holden, schénen Schwan, der, wie mir schien, mir gehorte, und den ich sehr
lieb hatte. Aber von den Felsen kam ein grosser Adler im Fluge herab,
der dorthin flog, sich neben den Schwan setzte und mit ihm liebkoste;
diesem gefiel das, wie mir schien; ich beobachtete, wie der Adler schwarz-
dugig war und eiserne Krallen hatte; er schien mir ein flinker Vogel zu
sein. Danach sah ich einen zweiten im Fluge von Siiden kommen. Der
flog hinab nach Borg, setzte sich auf die Dachfirst zum Schwan und wolite
ebenfalls mit ihm kosen; auch das war ein grosser Adler. Aber gleich
darauf, so diuchte mir, begann der Adler, der zuerst gekommen war, seine
Fittiche gegen den zweiten zu erheben, und sie kdmpften scharf und lange,
und ich sah, wie beide bluteten; jedoch das Ende ihres Kampfes war, dass
sie beide vom Hause hinabfielen, jeder nach seiner Seite, und beide waren
tot; aber der Schwan blie) alleine {ibrig und war sehr traurig. Und danach
sah ich einen anderen Vogel von Westen her im Fluge kommen; er setzte
sich neben den Schwan und tat sehr freundlich gegen ihn; darauf flogen
beide fort nach derselben Richtung, von der er gekommen war; da wachte
ich auf. Dieser Traum ist unbedeutend und hat wohl Bezug auf die Winde,
dass sie von den Weltgegenden kommen, von denen ich die Adler kommen
sah. Aber Baard sprach: ,Das ist nicht meine Meinung; diese Vdgel
miissen die Schutzgeister grosser Minner sein.“ Er legte den Traum dann
aus, wie er nach seiner Meinung zu deuten sei (s. unt. S. 98).

Von den Vittir und Fylgjur nahm man weiter an, dass man sie
durch Kopfe mit offenem Mund schrecken kdnne, und es wurde na-
tirlich als ein grosses Ungliick angesehen, wenn die Schutzgeister
eines Landes so verscheucht wurden. Auf dem ersten Althing (d. h.
Reichs- und Gerichtstag), im Jahre 928 wurde deshalb gesetzlich be-
stimmt, dass keiner, wenn er irgendwo lande, auf seinem Schiffe am
Vordersteven ein Bild mit aufgesperrtem Maule oder gihnendem
Haupt haben ddrfe, sondern es vorher abnehmen solle. Daher war
es die schlimmste Verhdhnung und Kriankung, die man einem Manne
zufigte, wenn man die ,Neidstange* gegen ihn aufrichtete, d. h. wenn
man einen Pferdekopf mit aufgesperrtem Maul nach seinem Hofe hin-
gewandt aufsteckte.

Wie man dabei verfuhr, wird in mehreren Sagen (Vatnsdila Saga, Egil
Skallegrimsdns Saga) berichtet, besonders ausfiihrlich aber an der Stelle, wo
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Egil Skallegrimson die ,Neidstange“ gegen Erich Blutaxt und Kdnigin Gun-
hilde aufrichtet: ,Als alles bereitet war, schritt Egil hinauf auf die Insel,
nahm eine Haselstange in die Hand und ging auf einen Bergriicken, der
sich ins Land hineinerstreckte. Hier nahm er einen Pferdekopf und setzte
ihn auf die Stange, wandte die ifibliche Einleitung an und sprach: ,Hier
errichte ich die Neidstange und wende den Neid gegen Konig Erich und
Konigin Gunhilde* (hierbei drehte er den Pferdekopf nach dem Lande hin),
oich wende ihn gegen alle Vittir des Landes, welche hier bauen und hausen
im Lande, dass sie verwirrt umherfahren und keine bleibende Statt finden,
bevor sie Kdnig Erich und Gunhilde aus dem Lande getrieben haben.*
Und nun schob er die Stange hinab in einen Felsspalt und liess sie da
stehen, und Runen ritzte er ein, welche jenen Spruch enthielten.“

Von ,bdsen Wesen“ unterschied man mehrere Arten; indes
scheinen doch keine als eigentliche Ddmonen aufgefasst werden zu
kdnnen, welche die Menschen aufsuchen, um ihnen Schaden zuzu-
fiigen. Sie scheinen nicht einmal richtige Geister zu sein; sie kdnnen
im Kampfe tiberwunden und von Menschen getdtet werden. Dieses
gilt von jeglichem Spuk, von Riesen, Trollen und Gespenstern. Der
Kampf der Riesen mit den Asen ist von den Eddas her wohl be-
kannt; in den Sagas spielen sie kaum eine Rolle. Nur von einzelnen
bemerkenswerten Figuren der Sagas, z. B. Starkodder, wird erzihlt, sie
wiren von Riesenart, aber wenn sie auch grfsser und stirker sind
als gewdhnliche Menschen, so sind sie doch sterblich; sie kdnnen
durchs Schwert gefdllt werden. Dasselbe gilt von den Trollen,
welche haufig in den Sagas, allerdings nur in den abenteuerlichsten,
hervortreten, so in der Oervar-Odds Saga. Diese Trolle oder Riesen,
wie sie auch mitunter genannt werden, wohnen in einem eigenen
Lande gen Norden und mischen sich nicht unter die Menschen; nur
ausnahmsweise, wie in Grettes Saga, werden sie als Bewohner von
Hohlen in dden Gegenden Islands genannt. Aber Geister sind sie
eigentlich nicht; so wird genau geschildert, wie Grette in seinem
Kampf mit dem Troll diesem den Bauch aufschneidet; die Eingeweide
fallen heraus und fliessen mit dem Bergstrom hinab, so dass der,
welcher unten auf Grette wartet, glaubt, dieser sei tot. Auch das ist
beachtenswert, dass alle diese Trolle und Riesen stets als zauber-
kundig!) geschildert werden. Die Zauberei ist also eine grdssere
Macht als die, welche die Trolle selber haben. Diese werden darum
auch nicht leicht ohne Zauber gefallt; Oervar Odd konnte das
Zauberweib Gneip nur mit Hilfe der Gusepfeile, d. h. der vom
Finnenkdnig Guse verzauberten Pfeile, die von selbst zur Sehne
zuriickkehrten, blenden.

~

SN

") In den nordischen Sprachen ist der Begriff Trold (urspriinglich — Riese) geradezu
in den des ,Zauberers* {ibergegangen und mit ihm identisch geworden. Trold heisst jetzt
stets ,Zauberer®.
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.Wiederginger“') und Gespenster spielen einesehrgrosse
Rolle; die verschiedensten Beweggriinde veranlassen einen Menschen
zum ,Umgehen“. Will man die Gespenster nach den Ursachen ihres
Erscheinens einteilen, so kann man wenigstens 5, wahrscheinlich noch
mehr Gruppen aufstellen. Einige zeigen sich nur, weil die Nach-
lebenden sie in irgend einer Weise beldstigen; wenn dieses aufhort,
verschwinden sie. So wird in Laxdilernes Saga berichtet:

»In einer Nacht triumte die Maid Herdis, es kime ein Weib in ge-
webtem Mantel und von unheimlichem Aussehen zu ihr; dasselbe sprach
also: ,Sage deiner Grossmutter, dass ich es nicht leiden kann, dass sie sich
jede Nacht so auf mich stiirzt und so heisse Trdnen {iber mich vergiesst,
dass ich ganz davon zu brennen anfange. Dir sage ich das, weil ich dich
besser leiden mag, obwohl auch an dir etwas Wunderliches ist; aber von
dir kdnnte ich doch etwas halten, wenn Gudrun mir nicht im Wege wire.“
Danach wachte Herdis auf und erz3hlte Gudrun ihren Traum; diese sah es
als ein gutes Zeichen an. Am nichsten Morgen liess sie einige Bretter vom
Fussboden der Kirche, dort, wo sie beim Beten zu knieen pflegte, auf-
nehmen und darunter graben; da fand man denn in der Erde einige blaue,
hissliche Knochen, auch Haken und einen grossen Zauberstab, so dass man
schliessen durfte, es sei eine Vala oder heidnische Wahrsagerin dort be-
graben worden. Die Knochen wurden weit weggebracht, wo man am
wenigsten erwarten durfte, dass ein Mensch dorthin kommen wiirde.“ Da-
mit scheint die Vala Frieden gefunden zu haben.

In anderen Fillen zeigen die Wiederginger sich nur als Vorzeichen,
um den Lebenden ein trauriges Ereignis, ihren Tod oder ahnliches
zu verkiinden.

Als Gudruns Gatte Thorkel mit seinen Mannen ertrunken war, ging
Gudrun, die nichts davon wusste, wie gewdhnlich abends in die Kirche.
»Da schien ihr, dass sie Thorkel und die anderen Minner vor der Kirche
stehen sah; sie konnte sehen, wie das Wasser von den Gewindern herab-
floss. Sie sprach nicht mit ihnen, sondern ging in die Kirche und blieb
dort, solange es ihr behagte; dann kehrte sie ins Wohnhaus zuriick; denn
sie dachte, Thorkel wire mit seinen Mannen dorthin gegangen; als sie aber
hineinkam, befand niemand sich dort. Da wurde sie sehr #ngstlich bei
diesem ganzen Ereignis. Erst am folgenden Tage erhielt sie die Gewiss-
heit, dass sie ertrunken waren. Eine 3hnliche Begebenheit, wo die Toten
auch den Hinterbliebenen ihren Tod anzeigen, findet sich in Thorfin Karls-
dmnes Saga.

Auch solche Leute zeigten sich wieder, die versiumt hatten,
eine besondere Pilicht, z. B. die Ausftihrung des letzten Willens eines
Verstorbenen, zu erfilllen. Sie bekamen keine Ruhe, bevor sie
die Nachlebenden durch wiederholtes Ungliick gezwungen hatten,
das auszufilhren, was sie selber versiumt hatten.

") Vergl. S. 17 Anm.
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Einen bemerkenswerten Bericht hierliber finden wir in Eyrbyggernes
Saga. Derselbe ist auch interessant durch die Schilderung, wie man die
Wiederginger vertrieb; wir wollen ihn daher etwas niher betrachten.

Thorgunne, ein reiches Weib von den ,Stdinseln“, hatte eine Zeitlang
bei Thorod Bonde auf Frodaa gewohnt. Sie wurde krank und starb, nach-
dem sie ihr Hab und Gut verteilt hatte. Unter anderem bestimmte sie, dass
ihr Bett nebst Zubehdr verbrannt werden solite. Dieses geschah jedoch
nicht, da ihr Beft sehr kostbar war. Da begann es zu spuken; von den
Leuten des Hofes verlor der eine nach dem anderen den Verstand und starb.
Ausserdem trat Krankheit ein, die mehreren das Leben raubte; aber nach
jedem Verstorbenen wurde der Spuk #rger, denn sie alle gingen um. Von
30 Hausgenossen starben 18, und zuletzt kam es so weit, dass die Lebenden
das Wohnhaus riumen mussten, wo die Wiederginger jeden Abend am Feuer
Platz nahmen. Thorods Sohn Kjartan zog nun zu seinem Oheim Snorre
Gode!), um ihn um Rat zu fragen, was man bei all diesen wunderbaren
Dingen tun solle. Er riet, Thorgunnes Bett zu verbrennen und die Wieder-
ginger durch ein Tiirgericht (eine Gerichtssitzung, die an der Tiir abgehalten
wurde) zu belangen. Ausserdem schickte er einen Priester mit, der Gottes-
dienst dort abhalten sollte. Kjartan und der Priester nahmen mehrere Leute
mit sich und kamen abends zu der Zeit nach Frodaa, wo das Feuer ange-
ziindet wurde. Es heisst jetzt weiter in der Saga: ,Die Hausfrau Thuride
war an derselben Krankheit erkrankt, an der die anderen gestorben waren.
Kjartan ging gleich hinein und sah, dass Thorod mit den anderen Ge-
spenstern am Feuer sass, wie sie es zu tun pflegten. Er nahm Thorgunnes
Bett herab, ging zum Feuer, nahm eine Kohle, ging mit derselben hinaus,
und das ganze Bett, das Thorgunne gehdrt hatte, wurde verbrannt. Danach
Jud Kjartan den Thorer Widleg (einen der Wiederginger) vor Gericht, und
Thord Kause den Thorod Bonde, weil sie ohne Erlaubnis sich im Hause
aufhielten und den Leuten Gesundheit und Leben raubten. Alle, die am
Feuer sassen, wurden vorgeladen. Dann wurde ein Tiirgericht eingesetzt
und die Sache verhandelt ganz wie auf dem Thing; Zeugen wurden vor-
gefiihrt, und das Urteil wurde gesprochen. Als das Urteil {iber Thorer Wid-
leg gefdllt war, stand er auf und sagte: ,Gesessen habe ich hier, so lange
ich hier sitzen durfte;* danach ging er zur anderen Tir hinaus, wo das
Gericht nicht sass. Nun wurde das Urteil iiber den Schifer gefillt; als er
es horte, stand er auf und sagte: ,Fort muss ich, obwohl es hitte frither
geschehen miissen. Als Thorgunne ihr Urteil horte, stand sie auf und
sagte: ,Nun bin ich hier gewesen, solange ich konnte.* So wurde iiber
den einen nach dem anderen verhandelt, und der, der verurteilt wurde,
stand auf, und alle sagten sie etwas, als sie fortgingen, das darauf hinaus-
lief, dass sie ungerne fortwollten. Endlich kam die Reihe an Thorod Bonde;
er stand auf und sagte: ,Hier ist jetzt kein Friede ldnger; lasst uns nun
alle fliechen!* und damit ging er hinaus. Danach ging Kjartan mit allen
anderen hinein; der Priester trug Weihwasser und Heiligtlimer (Reliquien)
durchs Haus und hielt sodann Messe mit aller Feierlichkeit. Von da an
hdrte jeder Spuk auf Frodaa auf.* —

Dieser Bericht ist dadurch bemerkenswert, dass die Wiederganger
die Achtung vor dem Gesetz wie zu ihren Lebzeiten bewahrt haben; sie

) Gode = Opferpriester.
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weichen, weil das Gesetz es fordert, jedoch ungern, da sie sich sehr wohl
am Feuer ftthlen; sie sind also in jeder Beziehung menschlich. Dass
die Vertreibung der Wiedergénger durchs Tiirgericht eine rein heidnische
Sitte ist, unterliegt keinem Zweifel. Es heisst ausdriicklich in der
Saga, dass ,das Heidentum nur wenig abgenommen hatte, obwohl
die Leute getauft und dem Namen nach Christen waren“. Es ist
auch der heidnische Opferpriester Snorre, der obigen Rat gibt, und
der Priester, der mitgeht, spielt offenbar gar keine Rolle, bevor der
Spuk vertrieben ist. Es ist deshalb wohl wahrscheinlich, dass wir
hier den Ursprung zu den eigenttimlichen Prozessen haben, die man
spater in der christlichen Kirche gegen Feldmause, Maikifer und
dhnliches Ungeziefer fithrte.

Widhrend die bisher betrachteten Gespenster als gutartig be-
zeichnet werden miissen, da sie eigentlich nicht darauf ausgehen,
Ungliick anzurichten, so finden sich auch b&se Wesen unter den
Gespenstern. Diese gehen teilweise frei umher, teilweise sitzen sie
an bestimmten Orten fest. Die ersteren sind die Seelen b&ser Menschen,
die im Grabe keine Ruhe finden kénnen und darum stets zurfick-
kehren, um neuen Aerger zu bereiten. Die anderen sind geizige
Seelen, die ihren Reichtum mit ins Grab genommen haben und tber
denselben wachen, damit niemand ihn raube; sie heissen Draugar?).
Beide Arten von Gespenstern haben mit den frither besprochenen
das gemeinsam, dass sie #usserst zihe sind: sie kénnen noch ein-
mal getdtet werden; und dann muss man noch besondere An-
stalten treffen, wenn man sicher sein will, sie fiir immer unschéidlich zu
machen. Berichte hieritber finden sich haufig in den Sagas; denn
siegreiche Kidmpfe gegen die Gespenster erfordern Mut, Kraft und
Mannesstirke, und derartige Kdmpfe werden daher zur Ausschmiickung
des Lebens der grossten und gewaltigsten Helden angefithrt. Nament-
lich Grette des Starken Saga ist reich an derartigen Taten, da gerade
er als einer der bravsten Manner angesehen wurde, die je auf Island
gelebt hatten;.aus dieser Saga nehmen wir ein Beispiel zur Beleuch-
tung dieses Aberglaubens.

Auf dem Hofe Thorhalsstad spukte es, und der Spuk erstreckte sich
besonders aufs Vieh. Der Bauer suchte deshalb einen Hirten, der es mit
dem Gespenst aufnehmen kdnne, und er bekam endlich auch einen Mann,
Glaam, der glaubte, mit dem Spuk schon fertig werden zu kdnnen. Glaam
wird als ein vierschrdtiger Mann geschildert, wunderlich anzusehn, mit grossen
blauen Augen und wolfsgrauem Haar. Der Bauer war froh iiber ihn, aber
den tibrigen Leuten gefiel er schlecht. Er kam nie in die Kirche, er sang
niemals und glaubte nicht an Gott; halsstarrig und wenig umginglich war

") Draugr (Plur. draugar, altdeutsch gitroc, mitteld. getroc = Trugbild): Bewohner der
bei den Nordiindern fiblichen Grabhigel.



Die Vorstellungen der Nordlinder von Geistern. 87

MNAAAANS z

er und von allen gehasst. Weihnachtsabend blieb er fort; den folgenden
Tag fand man seine Leiche, und es war deutlich zu sehen, dass ein heftiger
Kampf zwischen ihm und dem Spuk stattgefunden hatte; aber Glaam musste
gesiegt haben, denn das alte Gespenst kam nie wieder. Aber jetzt wurde
die Sache erst recht schlimm, denn nun fing Glaam an, umzugehen und
vernichtete nicht nur das Vieh, sondern auch Menschen. ,Einige, die ihn
sahen, wurden geistesschwach. Andere verloren ganz den Verstand.“ Er
begann auch den Hof zu zerstbren, die Hiuser niederzureissen und grossen
Schaden anzurichten. Als Grette dieses erfuhr, zog er nach Thorhalsstad,
um den Kampf mit dem Spuk aufzunehmen. Glaam kam auch nachts richtig
in die Stube, wo Grette schlief, und begann, ihn zu zerren. Es entstand
nun ein Ringkampf zwischen ihnen, in dem es hart herging. ,Balken 16sten
sich, und alles zerbrach, was ihnen in den Weg kam.* Zuletzt ging das
ganze Haus entzwei; nun kidmpften sie draussen; Grette fiel auf das Ge-
spenst. Als Glaam fiel, zogen Wolken am Mond voriiber; Glaam sah ihn
fest an, und Grette hat es selbst gesagt, dass das der einzige Anblick ge-
wesen sei, der ihm jemals Schrecken eingefldsst habe; sowohl von der
Miidigkeit als auch davon, dass er Glaam so schrecklich die Augen rollen
sah, wurde er so {iberwiltigt, dass er das Schwert nicht herausziehen konnte
und beinahe wie zwischen Himmel und Holle dalag. Aber Glaams Bosheit
war viel grdsser als die der anderen Gespenster, so dass er also sprach:
»Viel Miihe hast du dir gegeben, Grette, um mit mir zusammenzutreffen;
aber es wird nicht wunderlich erscheinen, wenn ich dir nur von geringem
Gewinn bin . . . Bisher hast du Ruhm erworben durch deine Taten; aber
jetzt sollst du nur Unfrieden und Totschlag aus ihnen gewinnen; das meiste,
was du tust, soll dir zum Unheil werden. Friedlos sollst du bleiben und
fast immer alleine leben; den Fluch lege ich auf dich, dass diese meine
Augen stets vor dir stehn sollen; dann wird es dir unleidlich erscheinen,
allein zu sein, und es wird das dein Tod werden.“ Als das Gespenst dieses
gesagt hatte, kam Grette wieder zu Kriften, konnte das Messer herausziehen,
schnitt ihm den Kopf ab und legte diesen an dessen (Glaams) Ges¥ss.
Dann verbrannten sie Glaams Leiche ganz, taten die Asche in einen ledernen
Sack und vergruben ihn weit weg von Weide und Landstrasse.

Um dem Spuk das Leben wirklich zu nehmen, muss man, wie
hier erzahlt ist, den Kopf abhauen, ihn hinten an das Gesiss legen
und dann die Leiche ganz verbrennen. So werden auch die Draugar
behandelt, mit denen einzelne kohne Minner mitunter den Kampf
aufnehmen, um in den Besitz der in den Grabkammern befindlichen
Schitze zu gelangen. So wird in Romund Greipstns Saga ein Kampf
mit dem Draugr Thrain geschildert, der dem Kampfe Grettes mit
Glaam sehr ahnlich ist und ebenfalls damit endet, dass Romund dem
Spuk den Kopf abschligt und ihn verbrennt.

Wir haben hiermit die wichtigsten Gruppen wbernatiirlicher
Wesen, an die die heidnischen Nordliander glaubten, kennen gelernt.
Abgesehen von den Fylgjur, die wohl wirkliche Geister waren, scheinen
die fibrigen sich nur durch ihre Stirke und grosse Zauberkunst von
den Menschen zu unterscheiden. Sie kdnnen durch Waffen besiegt
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werden; sie weichen vor dem Gesetz; ihre Macht ist also nicht
viel grosser als die der gewdhnlichen Menschen. — Vergleicht man
die Schilderungen der Sagas iiber Trolle, Riesen und Spuk mit der
Beschreibung der Ddmonen bei den Chald4ern, so tritt der Unterschied
zwischen diesen Wesen deutlich hervor, selbst wenn viel vom furcht-
baren Charakter der chalddischen Dimonen der lebhafteren morgen-
landischen Phantasie zuzuschreiben ist. Die nordischen Spukgestalten
kénnen keineswegs als Dimonen bezeichnet werden; sie kommen
nur ausnahmsweise, bei besonderen Gelegenheiten zu den Menschen
und werden wiederum schnell in der einen oder anderen Weise ver-
trieben. Die magischen Handlungen, welche zu ihrer Vertreibung
gebraucht werden, sind, wie wir gesehen haben, sehr beschrdnkt in
der Zahl. Im folgenden werden wir jedoch zeigen, dass die Nord-
lander verschiedene magische Handlungen gekannt und gebraucht
haben, die man in den mannigfachsten Lagen des Lebens anwandte.
Diese Zauberei steht indes in keiner Verbindung mit den Gespenstern.
Da letztere keine Dimonen und somit auch nicht der Ursprung zu
allem b&sen waren, kann die Magie auch keine Damonenbeschworung
zu ihrer eigentlichen Aufgabe gehabt haben. Wir wollen nun unter-
suchen, welchen Sinn die nordische Magie eigentlich hatte, und wie
man sich ihre Wirksamkeit dachte.

Runen und Zauberspriiche.

Zur Ausiibung der Zauberei kannten die Nordlander vier ver-
schiedene Methoden: Runen, d. h. eingeritzte Zauberzeichen; Zauber-
spriiche, d. h. Spriiche oder Zauberformeln, die gesprochen wurden;
Zaubertrinke und 3hnliche Mischungen; und endlich die kraftigste
und gefilrchtetste, aber am wenigsten geachtete Methode: der ,Seid“,
eine magische Handlung, bestehend in Zaubergesingen wahrscheinlich
in Verbindung mit anderen unbekannten Handlungen. Die gebrauch-
lichsten und bekanntesten Methoden waren die zwei ersten: an den-
selben wollen wir zunichst zu erforschen suchen, wie der Zauber
wirkte.

Die Runen und Zauberspriiche (im Nordischen Galdr, plur.
Galdrar genannt) sind von Odin erfunden. In Hadvamal (aus der
dlteren Edda) heisst es:

Runen wirst du finden, geratene Stidbe
Stibe voll Stirke, Stibe voll Heilkraft,
Von dem Fiirsten der Singer gefirbt,
Von michtigen Gottern gemacht!?)

) Nach Gering.
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Wozu diese Runen benutzt werden kénnen, wird an einer anderen
Stelle in der Edda, in Sigrdrifumdl, erklart, wo Sigrdrifa den Sigurd
Fafnersbane den Gebrauch derselben lehrt:

Siegrunen lerne, willst du Sieg erlangen;

ritze sie auf des Hiebers Heft,

in die Blutrinne auch und die blanke Spitze;
wenn du’s tust, sprich zweimal: Tyr.

Bierrunen lerne, dass dein blindes Vertrauen
nicht tiusche des Fremden Frau;

ritz sie ins Horn und den Riicken der Hand

und bezeichne den Nagel mit ,Not“?);

den Becher segne, zu bannen das Unheil

wirf in den Labetrunk Lauch;

dann fiirchte ich nicht, dass gefihrliche Dinge
ein Feind in den Met dir mischt.

Schutzrunen lerne, wenn du schwangere Frauen
von der Leibesfrucht 18sen willst:

auf Hinde und Gliedbinden male die Heilzeichen
und den Beistand der Disen erbitt’!

Lern’ Brandungsrunen, wenn bergen du willst
die Segelrosse auf See:

den Rudern brenne die Runen ein,

schneid’ sie in Stern und Steu’r,

mag schiumen die Brandung, schwarz driuen die Woge
du kommst gesund von der See.

Astrunen lerne, willst Arzt du werden

und wissen, wie Wunden man heilt:

in die Borke schneid’ sie dem Baum des Waldes,
der die Aeste nach Osten neigt.

Lern’ Rederunen, dass ein rasches Wort nicht
der Gegner vergelte mit Blut;

die werden verflochten und fest verwoben

und alle zusammengesetzt

auf der Stitte des Things, wenn die Stammgenossen
sich vereinen zu rechtem Gericht.
Denkrunen lern’, wenn die Degen alle

du durch Witz tiberwinden willst.

Es bleiben also wenig Lebenslagen fibrig, in denen man nicht
sich oder anderen durch Anwendung dieses Zaubers helfen kdnnte.
Dasselbe gilt von den Zauberspriichen, die ebenfalls von Odin
herstammen. Von der sehr ausfilhrlichen Schilderung derselben in
Havamal wihle ich die interessantesten und verstindlichsten Verse aus:

Ich weiss die Spriiche, die kein Weib des Kdnigs

und kein Menschenkind kennt:

Der erste heisst Hilfe,  zu helfen vermag er
wider Kummer und Krankung und jegliche Not.

) Not = der Buchstabe N.
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Einen zweiten kenn’ ich, zutridglich den Menschen,
die iiben des Arztes Amt.

Einen dritten kenn’ ich,  ist dringend der Anlass
zu fesseln durch Zauber den Feind:

stumpf mach’ ich den Stahl meiner Gegner,

es schneidet nimmer ihr Schwert.

Einen vierten kenn’ ich wenn der Feind mir legt
an die biegsamen Glieder ein Band:

ich murmle den Zauber, vermag zu schreiten,

es springt mir die Fessel vom Fuss,

und von den Hinden der Haft.

Einen siebenten kenn’ ich, wenn ich seh’, dass der Hochsaal
Ueber den Bankgenossen brennt:

Wie breit er auch lohe, ich berge ihn dennoch,

Zu sprechen versteh’ ich den Spruch.

Einen neunten kenn’ ich, wenn Not mir driut,
Im Meere zu schirmen mein Schiff.

Den Wind beschwdr’ ich auf wogender Flut
Und singe in Schlummer die See.

Einen zehnten kenn’ ich, wenn Zauberweiber
Im Fluge durchfahren die Luft?):

Bewirken kann ichs, dass sie wenden den Pfad
Nach Hause, der Hiillen beraubt.

Einen sechszehnten kenn’ ich, wenn von kluger Maid
Liebeslust ich erlangen will:

Ich wandle den Sinn weissarmiger Jungifrau

Und indere all ihr Gemiit.

Wir sehen also, was durch die magischen Zeichen und Spriiche
ausgerichtet werden kann. Betrachten wir nun, was die Sagas uns in
in bezug auf ihre praktische Austibung lehren. Das ist leider nicht
viel. Es ist in den Sagas oft genug die Rede von Zauberei, aber
sehr selten davon, wie sie ausgetibt wird und welche Methode ge-
braucht wird; noch seltener erhilt man einen genauen Bericht fiber
die Einzelheiten. Indessen finden wir doch genug, um uns eine mut-
massliche Aunsicht bilden zu kdnnen.

Die Anwendung von Runen allein ist selten.

In Thorstein Vikingsdns Saga wird erzihlt, wie die KoOnigstochter
Ol6f dadurch zu einer Aenderung eines Beschlusses veranlasst wird, dass
ein Stiick Holz, mit Runen beschrieben, im entscheidenden Augenblick ihr
in den Schoss geworfen wird. Von der Inschrift selber wird aber nichts
gesagt. Mehr lemen wir auch nicht aus Egil Skallegrimsdns Saga, wo die
Anwendung von Runen an mehreren Stellen besprochen wird. Auf seinen

Fahrten kommt Egil zu einem Bauer, dessen Tochter krank ist. Runen
waren gegen die Krankheit angewandt worden; ein Bauermsohn aus der

) Vrgl. S. 96: Seidweib.
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Nachbarschaft hatte sie eingeritzt; aber danach war es schlimmer mit ihr
geworden. Egil untersuchte ihr Lager und fand einen Fischknochen mit
Runen, die er las. Er schabte dieselben ab, verbrannte sie und ritzte neue
Runen ein, die er ihr unter das Kopfkissen legte. Da erwachte sie wie aus
dem Schlaf und sagte, dass es ihr jetzt gut ginge, obwohl sie noch
schwach sei. Egil sagte, dass falsche Runen eingeritzt wiren, die die Ur-
sache ihrer Krankheit seien. Es war also eine gefihrliche Sache, sich damit
abzugeben, wenn man die Kunst nicht zum Vorteil des anderen anzuwenden
verstand.

Indessen ist es wahrscheinlich, dass die Zauberrunen nur die
gewdhnlichen Runen waren, die in sehr verschlungenen und verwickelten
Formen gebraucht wurden. In V6lsunga Saga heisst es namlich von
einem Zaubertrank:

Im Innern des Horns waren allerlei Stibe
Rot eingeritzt — ich erriet nicht den Sinn;
Ein langer Giftwurm vom Lande Haddings,
Ungeschnittene Aehrenhalme,

~ Das Geschlinge auch von verschiedenem Getier.

Hiufig wandte man die Runen in Verbindung mit den Zauber-
spriichen an. In Egil Skallegrimsdns Saga gibt ein Bericht sehr guten
Aufschluss hieriiber. Wahrend des Gelages bei Baard, wo Konig
Erich und Konigin Gunhilde anwesend waren, mischten die Konigin
und Baard ,Unding“ in den Trank und liessen das Horn Egil bringen.
»Da ergriff Egil sein Messer, stach sich in die Hand, nahm dann das
Horn, ritzte Runen darauf und beschmierte sie mit seinem Blut; dabei
sang er:

Runen ritz ich aufs Horn,  in Blut gerStete Runen.

Fiir das Homn des rasenden Tiers!)  dies Wort ich wihle:

Von dem Gebriu, das sie brauten, ich trinke, so viel mich geliistet zu trinken,
Nur um zu sehn, ob solch Bier = wohl bekdmmlich mir sei?).

Das Homn zerbrach, und der Trank ergoss sich aufs Stroh.“

Aus diesem Bericht geht hervor, dass die Runen allein die ge-
wiinschte Wirkung nicht hervorbringen kOnnen. Egil ftigt darum
noch ein ,Wort“ hinzu, das offenbar der Zauberspruch selber ist: eine
deutliche Aufforderung an das Getrank, seine wahre Natur zu verraten.
Sobald er den Spruch beendet hat, geschieht auch das, was er er-
wartet: das Hormn zerbricht und der Trunk erweist sich dadurch als
eine dem Egil schiadliche Mischung. Wir diirfen daraus schliessen,
dass die Zauberspriiche in solcher poetischen Anrede an die leblosen
Dinge, als ob diese lebende Wesen wiren, bestanden haben. Erwidert
man darauf, dass in solchen Worten doch keine Zauberkraft liegt, so
ist darauf zu entgegnen, dass die Zauberkraft des Spruches jedenfalls

') wohl des Auerochsen, aus dessen Horn er trinkt.
") Aus dem Dinischen vom Uebersetzer iibertragen.
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ebenso gross ist, wie die rein erzihlenden Schilderungen von den
Damonen und Krankheiten bei den Chalddern; und diese Schilderungen
wurden doch tatsichlich als Zauberspriiche gebraucht.

Dass die Zauberspriiche der Nordl4dnder wirklich in einer solchen
dichterischen Anrede an leblose Gegenstinde bestanden, zeigt sich
noch deutlicher an einer Stelle in Ketil Hangs Saga. Ketil ist zum
Zweikampf herausgefordert vom Vikingerkdnig Framar, den Odin
selber unverletzlich gegen jeden Stahl gemacht hat. Das Schwert,
dessen Ketil sich bedient, heisst Dragvendil. Die Saga erzdhlt nun
weiter:

»Dem Geforderten stand der erste Hieb zu. Ketil schlug Framar auf die
Schulter; dieser hielt den Hieb aus; das Schwert biss nicht; aber er schwankte
doch: so michtig war der Schlag. Ketil hieb Framar auf die andere Schulter;
aber das Schwert biss noch nicht. Da sang Ketil:

Du triges Dragvendil! Am Korper triffst du

Spriiche von bdser Kraft, die dich machtlos machen zu beissen;
Nimmer glaubt’ ich, die Waffe wiirde

Weichen an wuchtigen Schultern, ob auch Odin sie abgestumpft.

Und weiter sang er:
Was ist dir, Dragvendil! Wie bist du weichlich worden!
Gehauen habe ich, doch du bist bang zu beissen;
Versagst du jetzt im Streit, da sonst du nicht gezittert
Im Schwertgeklirr, wenn Recken stritten?

Framar sang:
Des Greises Bart erbebt, das Schwert versagt dem Alten;
Zur Schlacht reizt er den Stahl, doch schaudert’s den Vater der Maid;
Die Waffen waren gewetzt, dass sie beissen konnten
Hehre Helden; doch dir mangelt’s an Mut.

Ketil sang:
Nicht brauchst du uns zu reizen; kampfestrige Kerle
Sollen zu starkem Streit nie und nimmer mich stacheln.
Beiss du nun, Dragvendil, oder brich in Stiicke!
Das QGliick glinzte uns nicht, doch dreimal verldsst es uns nimmer.

Und ferner sang er:
Nicht verzagt der Erzeuger der Maid, wenn heil ist Dragvendil,
Gewiss weiss und wihn’ ichs, dreimal versagt es nimmer?).

Da drehte er das Schwert in der Hand um und wandte die andere
Schneide hervor. Framar stand ruhig, als das Schwert seine Schulter traf
und erst an der Hiifte stockte und so die Seite vom Korper trennte. Da
starb Framar.“

Es bedarf keines niheren Hinweises, dass Ketil in seinem Sang
das Schwert direkt auffordert zu beissen, und Framar sagt ja auch
ausdriicklich von Ketil, dass er seinen Stahl zum Kampfe reize. Da

) Aus dem Dinischen vom Uebers. iibertragen.
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nun diese Anrede an das Schwert tatsichlich zum gewiinschten Re-
sultat fithrt, dass es den verzauberten Framar beisst, so muss Ketils
Sang wirklich als Zauberspruch aufgefasst werden, wenn der ganze
Bericht nicht vollig unverstindlich bleiben soll. Es scheint demnach
unzweifelhaft zu sein, dass die Zauberspriiche, die Galdrar, im all-
gemeinen nicht in bestimmten Zauberformeln bestanden, sondern meist
dichterische, durch die Situation eingegebene Anreden an leblose Ge-
genstinde waren. Und selbst in den Fallen, wo Zauberspriiche vor-
liegen, die mehr das Geprige feststehender Formeln haben, sind diese
deutlich an die Dinge selbst gerichtet; jedenfalls fehlt jedes Anzeichen,
dass sie Beschwdrungen von Geistern sind. In der Nials Saga kommt
solch ein Zauberspruch vor.

Svan auf Bjornsfjord will einen Mann gegen seine Feinde, die ihn
suchen, beschiitzen. Zu dem Zweck geht er mit ihm vor das Haus, hiillt
ein Ziegenfell um seinen Kopf und sagt: ,Es werde Nebel, es werde
Schrecken und Wunder viele fiir alle die, so dich suchen!“ Damit kam ein
so starker Nebel und eine Finsternis, dass die Angreifer sich verirrten und
unverrichteter Sache wieder abziehen mussten.

Besonders interessant sind die 2 altdeutschen Merseburger Zauber-
spriiche aus dem 9. Jahrhundert, weil sie durchaus nicht das Geprige
von Anrufungen und Beschwdrungen haben, obwohl sie mehrere
Gotter bei Namen nennen. Der erste wurde zur Befreiung eines Ge-
fangenen aus den Fesseln gebraucht:

Einst sassen Schlachtmaide, sassen nieder hier und dort,
Einige Haft!) hefteten, andre Heer hemmten,

Andre befreiten die Glieder von Fesseln:

Entspringe den Banden, entrinn den Feinden!

Der andere ist offenbar zur Heilung beim Beinbruch eines Pferdes
gebraucht worden:

Phol und Wodan fuhren}zu Holze;

Da ward Balders Pferde der Fuss verrenkt.

Da besprach ihn Sinthqunt (und) Sonne ihre Schwester,

Da besprach ihn Volla (und) Frija, ihre Schwester.

Da besprach ihn Wodan, wie er es wohl konnte,

So Beinverrenkung, so Blutverrenkung, so Gliedverrenkung :
Bein zu Beine, Blut zu Blute,

Glied zu Gliedern, als ob sie geleimet wiren!

Der direkte Befehl, mit dem diese beiden Formeln schliessen,
lasst es ausser Zweifel, dass man Runen und Zauberspriiche nicht

1) Haft = Fesseln.
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an Geister, sondern an die Natur der Dinge selbst gerichtet sich
dachte.

Einen weiteren Beweis daftir kann man daraus entnehmen, dass
eine Trennung schwarzer und weisser Magie im Norden nicht zu exi-
stieren scheint. Die Zauberei ist gut, wenn sie zum Nutzen, ist
schlecht, wenn sie zum Schaden angewandt wird; es l4sst sich aber
nicht nachweisen, dass eine bestimmte Art von Zauberei an und far
sich als gut beziehungsweise schlecht angesehen wurde. Solche Tren-
nung muss aber notwendig eintreten, wehn ein Teil der Zauberei als
mit Hilfe von guten Geistern, von Gbottern, ein anderer aber als mit
Hilfe von Damonen ausgefibt gedacht ist. Vielmehr ist jede Zauberei
an sich gleichberechtigt; ihre Anwendung schadet dem Ansehen eines
Mannes nicht, wenn er sie nicht zu schlechten Handlungen benutzt.
Und auch in diesem Fall ist es nur das Resultat, nicht das Mittel, welches
die Handlung zu einer ehrlosen macht. Da es also keine an sich
‘gute oder bbse Magie gibt, so hat man auch nicht annehmen kénnen,
dass die magische Kraft auf einer Beschwdrung von Geistern beruhte.
Hierdurch erklart sich auch die eigenttimliche Erscheinung, dass die
Nordldnder sich vor der Zauberei nicht gefiirchtet haben. Obwohl
Ketil wusste, dass Framar unverletzlich war, ging er ruhig auf ihn
los. Man kénnte dieses damit erkldren, dass Ketil selbst der Zau-
berei nicht ganz unkundig war; indes wird an zahlreichen Stellen
Aehnliches von Mannern berichtet, die nicht die geringste Kenntnis
von derartigen Kiinsten haben. In der Vatnsdila Saga iiberwinden
Ingemund und seine S6hne eine Menge Zauberer durch ihre Klug-
heit, und Romund Greipsdns Saga berichtet, wie Zauberei durch Mut
besiegt werden kann. Alles dieses wire undenkbar, wenn der Zau-
berer im Bunde mit Geistern, die dem Menschen iiberlegen sind,
gestanden hitte; denn die Geister kénnten ihn doch beschiitzen. Da-
gegen wird es uns vollig verstindlich, wenn die Magie nach
nordischer Auffassung nur in der Einwirkung des Wortes
auf die Dinge besteht; denn dann erfordert jede neue Situation
auch neue Zauberei. Wenn der Zauberkundige einen Angriff mit
einem Schwert erwartet, so macht er es stumpf; aber schligt sein
Gegner jetzt mit einem anderen Schwert oder mit einer Keule los,
so beisst er ins Gras, wenn er nicht Zeit genug hat, seine Ver-
haltungsmassregeln gegen die neue Waffe zu treffen. Und das tut
er nach dem Berichte der Sagas nur selten.
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Magische Handlungen und der Seid.

Ausser Runen und Zauberspriichen wandten die Nordlander, wie
erwahnt, auch verschiedene magische Handlungen und den Seid an.
Zauberspeisen und Zaubertrinke werden in der Vblsunga Saga
besprochen. Guttorm wird zum Morde Sigurds durch eine Speise
aufgehetzt, deren Zubereitung nicht gerade einladend ist.

Sie backten den Fisch des Baumes!), nahmen das Aas des Wurmes,
An Guttorm gaben einige Gold,

Warfen ins Bier das Fleisch vom Wolf

Und sonst noch viele verzauberte Sachen?).

Und Gudrun vergass ihre Sorge und Bitterkeit iiber Sigurds Mord
durch einen Trank nach folgendem Rezept:

Viel schddliches war geschiittet ins Bier,

Vieler Bdume Laub, verbrannte Eckern,

Der Kiiche Russ, gekochte Dirme,

Des Hausschweins Leber, die Hass beschwichtigt.

Eine wunderbare magische Handlung wird in der Erzidhlung von
Kormak berichtet. Diesen grossen Skalden und seine Geliebte Stengerde
trennte ein Seid, so dass sie sich nicht heiraten konnten. Stengerde heiratete
-darauf Thorwald Tinten; dieses fithrte zu grossem Unfrieden zwischen
Kormak und Thorwald und dessen Bruder Thorward. Es endete damit, dass
Kormak und Thorward sich zum Zweikampf forderten; da wurde nun Kormak
erzdhlt, dass es kaum ganz ehrlich zugehen werde, denn Thorward werde
Zauberkiinste anwenden, und wenn Kormak nicht unterliegen wolle, miisse
er dasselbe tun. Deshalb begab er sich zur Wahrsagerin Thordis, die ver-
sprach, sich seiner anzunehmen und ihn die Nacht dort bleiben liess. Es
heisst nun in der Saga: ,Als er erwachte, merkte er, dass irgend etwas auf
dem Lager an seinem Kopfe herumtastete. Er fragte, wer da wire. Es ging
hin zur Aussentilr; Kormak ging nach; er sah, dass es Thordis war; sie
war nun zu der Stelle gekommen, wo sie streiten sollten und hatte eine
Gans unter ihrem Mantel. Kormak fragte, was das zu bedeuten hitte. Sie
setzte die Gans nieder und sprach: ,Weshalb kannst du doch nicht stille
sein?* Da legte Kormak sich wieder nieder, blieb aber wach, um sie zu
beobachten; sie kam 3mal und jedesmal beobachtete er ihr Handeln, Das
dritte Mal, da Kormak herauskam, hatte sie 2 Ginse gestochen und das
Blut in eine Schale zusammenfliessen lassen; sie hatte schon die dritte er-
griffen und wollte diese auch gerade stechen. Da sagte Kormak: ,Was
machst du da, Miitterchen?* ,Es scheint fast, erwiderte sie, ,dass es
unmdglich ist, dir zu helfen; jetzt war ich im Begriff, den Zauber zu ver-
nichten, der auf dir und Stengerde lag, so dass ihr euch hittet heiraten
konnen, wenn ich diese dritte Gans gestochen hitte, ohne dass jemand es

1) = Natter, von der bestimmte Arten sich auch auf Biumen aufhalten.
7" Vom Uebersetrer aus dem Danischen Qbersetzt.
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wilsste. Kormak aber sagte, ,er hitte keinen Glauben an solche Kiinste.*
Ob diese Antwort Kormaks wirkliche Ueberzeugung ist, erscheint zweifel-
haft, wenn man bedenkt, weswegen er sich bei der Wahrsagerin aufhilt.
Die Schilderung hat fiir uns indes hauptsichlich insofern Interesse, als sie
uns eine mystische magische Handlung zeigt, in der einen Sinn zu finden
schwierig sein dtirfte.

Die vierte Art der Zauberei, der Seid, war die kriftigste von
allen. Worin derselbe bestand, weiss man nicht; zu seiner Ausiibung
war Gesang erforderlich, ein Seidstab, welchen das Seidweib in der
Hand hielt, jund ein vierbeiniger Seidstuhl, auf den es sich setzte.
Hauptsichlich beschiftigten Weiber sich mit demselben, da er, wie
man annahm, ,eine hissliche Schwache“ hervorrief, weshalb Minner
es als unwiirdig ansahen, sich mit ihm abzugeben. Daraus lasst sich
wohl schliessen, dass er auch mit verschiedenen Operationen und
Zeremonien verbunden war. Dieses scheint auch daraus hervorzu-
gehen, dass die Vorbereitungen am Abend beginnen, wihrend der
Seidstuhl erst den nichsten Tag bestiegen wird. Durch den Seid
werden die stiarksten Wirkungen erreicht, es wird Unwetter erregt
und anderes Unheil angestiftet; so berichtet Laxdila Saga, wie Hruts
Sohn Kaare durch den Seid getbtet wurde, der besonders gegen ihn
gerichtet war. Oft konnte sich mit dem Seid ein ,Doppelgehen*
verbinden, d. h. das Seidweib vermochte, wihrend der Leib auf dem
Stuhl blieb, sich in einer anderen Gestalt, oft in der eines Tieres,
nach entfernten Statten zu begeben und sich iiber die Vorgidnge da-
selbst zu unterrichten. Wurde die Doppelgiangerin bei diesem Aus-
flug verwundet oder getdtet, so zeigte sich dieses sofort am Leibe.
So wird in Fridthjof Fraknes Saga berichtet, wie zwei Seidweiber in
dem Augenblick tot vom Stuhl fallen, als Fridthjof ihre Doppel-
ginger totet. Demnach ist die Vorstellung von Hexen und Hexen-
ausfltigen in den heidnischen Zeiten auch dem Norden nicht unbe-
kannt gewesen. Wenn sie aber zu viel BOses anrichteten, so bediente
man sich derselben Methode, die im Gesetze Mosis befohlen ist:
man steinigte sie.

Die Wahrsagekunst.

Die Wahrsagekunst der Nordldnder war ebenso reich an ver-
schiedenen Methoden wie ihre Zauberei. Bei einigen derselben lisst
sich leicht nachweisen, dass sie mit dem Gottesdienst in Verbindung
standen, also eine Art religiose Mantik waren; andere erscheinen da-
gegen mehr oder weniger unabhidngig von der Religion. So ist in
den Sagas vielfach von ,Blotfret¢ die Rede; von Thorolf Mostrarskig
heisst es in Eyrbyggernes Saga, dass er ein grosses Opfer (Blot) an-
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richtete und zum Wahrsagen (Fret) zu seinem Freunde Thor ging,
dessen Oberpriester er war. Der Sinn hiervon ist offenbar der, dass
Thorolf dem Thor geopfert und bei der Gelegenheit sein Schicksal
wahrscheinlich durch die Eingeweide der Opfertiere zu bestimmen
gesucht hat. Es ist bekannt, dass Nordlander, welche sich in fremden
Lindern niederlassen wollten, ihre in Holz geschnitzten Hausgotter
iiber Bord warfen und sich dort ansiedelten, wo diese ans Land trieben.
Diese Handlungsweise war offenbar eine Erforschung des Willens der
Gétter, ist also religidser Natur gewesen.

In anderen Fillen ist es zweifelhaft, wie weit man eine Mitwir-
kung der Gotter annahm. In der Erzihlung von Kormak wird be-
richtet, wie man beim Abmessen eines Platzes fiir eine neue Wohnung
erfahren kdnnte, ob man glacklich in derselben sein wiirde. ,Wenn
das Mass nach wiederholter Priffung stimmte, so wiirde es dem Manne
wohl gehen; war es aber falsch, so wilrde es ihm schlecht gehen;
sein Geschick richtete sich also nach dem Messen.“ Fiir die Nord-
lander, deren geometrische Kenntnisse gewiss nicht sehr gross ge-
wesen sind, war es wohl eine schwierige Kunst, einen rechtwinkeligen
Platz genau abzumessen, so dass die beiden Diagonalen des Vier-
ecks genau gleich lang wurden. Man musste Seiten und Diagonalen
wiederholte Male ausmessen; passte nun das Mass, so sah man darin
ein Zeichen dafflr, dass der Erbauer Gltick hatte, wenn eine so
schwierige Handlung ihm sofort gelang; man schloss daraus auf fer-
neres Glack.

Einige Menschen hatten von Natur die Gabe, kommende Er-
eignisse voraussagen zu kdnnen; sie hiessen Hellseher. So wird
in der Erzahlung von Kormak von einer Hellseherin berichtet, dass
sie diejenigen, welche in den Streit zogen, zuvor befiihlte; wenn
dann ,keine grossen Knoten im Wege waren*, so wiirde es ihnen
gut gehen.

Eine hervorragende Rolle spielte die Traumdeutung. Es
gibt kaum eine Sage, in der nicht wiederholt von Triumen und deren
Auslegung die Rede ist. Ein jeder, Mann oder Weib, schien Traume
deuten zu kdnnen, aber von einzelnen heisst es, dass sie es beson-
ders gut verstanden; so wird in Laxdilernes Saga Gest Odleifsen
-als ein sehr grosser und weiser Hauptling, hellsehend in vielen
Teilen* bezeichnet. Hieraus lermen wir, dass die Traumdeutung nicht
nach bestimmten Regeln erfolgte, also kein wissenschaftliches Geprige
hatte, sondern Sache einer augenblicklichen Inspiration war. Das
geht auch daraus hervor, dass der Triumende selten mit der Auslegung
zufrieden ist, sondern geradezu’'sagt, dass wohl eine bessere Erklarung

hatte gefunden werden kdnnen. Solche Aeusserungen wiirden unmdog-
Lehmann, Aberglanbe und Zauberei. 2. Aufl, 7
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lich sein, wenn die Deutung nach bestimmten Regeln erfolgt wire.
Ein einzelnes Beispiel gibt geniigenden Aufschluss.

Im Anfang dieses Kapitels (Seite 82) wurde der Traum Thorstein
Egilsons von den Adlern und dem Schwan erzihlt. Horen wir jetzt Baards
Erklirung des Traumes: ,Diese Vogel miissen die Schutzgeister grosser
Minner sein; dein Weib muss schwanger sein und wird ein hiibsches, an-
mutiges Madchen gebiren, das ihr beide sehr lieb haben werdet; um diese
deine Tochter werden brave Minner werben, die dort zu Hause sind, woher
die Adler kamen; sie werden grosse Liebe zu ihr hegen und danach um sie
kimpfen und das Leben dariiber verlieren. Danach wird ein dritter um sie
werben, der dorther kommt, woher der Falke kam, und den wird sie heiraten.
Nun habe ich dir den Traum gedeutet, wie es nach meiner Meinung kommen
wird.“ Thorstein erwiderte: ,Das ist eine schlechte und unfreundliche Aus-
legung meines Traumes, und das muss ich rundweg erkldren, du verstehst
nicht, Triume zu deuten.*

Man kann also Triume mehr oder weniger freundlich deuten,
und macht man das nicht so, wie der Trdumende es haben will, so
versteht man die Kunst nicht.

Endlich fanden sich auch Frauen bei den Nordlindern, welche
sich damit beschiftigten, zukfinftige FEreignisse vorauszusagen; sie
hiessen V dlva (plur. Volur). Auf Island scheinen sie recht selten
gewesen zu sein, dagegen kommen sie h#ufig in Norwegen und
in Grdnland vor, wohin sie vermutlich direkt von Norwegen aus ge-
langt sind. So findet sich in Thorfinn Karlsimnes Saga, die gerade
auf Grdnland spielt, eine der vollstandigsten Schilderungen von den
Operationen der Vblva.

Diese V6lva hiess Thorbjorg; sie pflegte im Winter von Gelage zu Ge-
lage zu wandern; ,namentlich diejenigen, welche gerne ihr Schicksal er-
fahren oder wissen wollten, wie das Jahr sich gestalten werde, luden sie zu
sich ein.“ Indes war das nicht etwas Besonderes; denn alle Vdlur pflegten
so auf Gastmihler zu ziehen. Thorbjorg wurde nun von Thorkel, dem an-
gesehensten Bauern der dortigen Gegend, eingeladen; und sie kam. ,Sie
hatte einen blauen Mantel an mit Bindern, um ihn vorne zu binden, mit
Steinen ganz bis zum Schoss hinab besetzt, Glasperlen um den Hals, auf
dem Kopfe eine schwarze Kappe von Lammsfell, gefiittert mit weissem
Katzenfell; in der Hand fithrte sie einen Stab mit einem Knopf von Messing
und mit Steinen besetzt; um den Leib hatte sie einen Giirtel nebst einem
Beutel mit Zunder und anderem Feuerzeug; daneben hing eine Tasche aus
Fell, in der sie ihre Zaubermittel zur Ausiibung ihrer Kunst aufbewahrte;
an den Fiissen trug sie Schuhe von Kalbsfell mit langen Riemen, an deren
Enden grosse Zinnkn&pfe sassen; an den Hinden hatte sie weisse Pelzhand-
schuhe von Katzenfell. Als sie eintrat, sahen alle es als ihre Pflicht an, sie
mit Ehrfurcht zu griissen, sie nahm den Gruss von einem jeden an, wie
letzterer ihr gefiel.“ Sie wurde nun gut bewirtet; dann frug Thorkel, wann
sie etwas {iber das sagen kdnne, woriiber alle am liebsten Auskunft hitten.
Sie erwiderte, das koOnnte sie nur sagen, wenn sie nachts dort ge-
schiafen hitte.
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Im Verlauf des folgenden Tages wurden die Vorbereitungen getroffen,
die nach ihrer Angabe notwendig waren, um den Zauber auszufithren. Sie
bat auch, einige Weiber herbeizuschaffen, die den Spruch kannten, der zum
Zauber gehOre; derselbe hiess Vardlokka. Niemand kannte ihn, bis man,
auf dem Hofe umhersuchend, zu Gudrid kam; diese sagte: ,Ich habe weder
Kenntnis von Zauberei, noch bin ich eine Wahrsagerin; indes lehrte meine
Pflegemutter Haldis auf Island mich einen Spruch, den sie Vardlokka nannte.“
»Du bist gliicklich, dass du so weise bist,“ sprach Thorkel. ,Das ist etwas,
das, wie ich denke, keinen Gewinn bringt,* sagte Gudrid, ,denn ich bin
eine Christin.* Thorbjorg erwiderte: ,Vielleicht, dass du in dieser Sache
den Leuten helfen k8nntest, ohne Schaden zu haben; ich halte mich an
Thorkel, um das zu bekommen, was ich ndtig habe.* Thorkel drang nun
in Gudrid; endlich versprach sie zu tun, was er wiinschte. Die Weiber
bildeten einen Kreis um den Seidstuhl, wo Thorbjorg sass, und Gudrid
sang den Spruch so lieblich und schdn, dass jeder der Anwesenden meinte,
noch nie eine leblichere Stimme vernommen zu haben. Das Zauberweib
dankte ihr fiir den Spruch und sagte, nun seien viele von den Geistern, die
ihr nicht hitten gehorchen, sich vielmehr von ihr hitten trennen wollen, zu
ihr gekommen; denn sie meinten, es wire lieblich, anzuhdren, wie schdn
der Spruch gesungen sei; ,jetzt sehe ich deutlich viele Dinge, die vorher
mir und vielen anderen verborgen waren.“

In dieser Schilderung sind verschiedene Punkte von Interesse.
Die Vo6lva wendet Zauberei an, um wahrsagen zu kdnnen, aber diese
Zauberei erfordert einen besonderen Spruch, ,Vardlokka“, den die
Volva selbst nicht zu kennen scheint. Derselbe kann aber nicht alles,
was zu dieser Zauberei gehdrt, umfassen; denn sonst wire die Volva,
die den Spruch selber nicht kennt, tiberfliissig. Ausserdem erfahren
wir, dass Thorbjérg einen Lederbeutel mit Zaubermitteln, also einen
.Medizinsack® mit sich fahrt. Ferner kann sie nichts vor dem n#chsten
Tage aussagen; sie bedarf also der Nacht zu ihren Operationen.
Endlich wird erwahnt, dass sie ihre Kenntnis von den Geistern erhilt.
Welcher Art diese Geister sind, ist schwer zu sagen. Da die Be-
gebenheit in die christliche Zeit fallt, ist es nicht unmoglich, dass
sich hier eine dunkle Spur von christlicher Damonologie findet?);
wahrscheinlicher ist es jedoch, dass dieser Geisterglaube finnischen
Ursprungs ist. Die meisten Vélur waren Finnen; und die, welche es
nicht waren, sind wohl immer bei den Finnen in die Lehre gegangen.
Aber die finnische Magie war, wie wir jetzt sehen werden, zum
grossen Teil Geisterbeschworung.

%) In Sagas, deren Handlungen viel spiter in der christlichen Zeit spielten, wird
der Teufel geradezu als Mithelfer beim Wahrsagen erwiahnt (Flateyjarbok II, 452); das ist
aber natdrlich ohne Bedeutung fiir die Auffassung der alteren Zeiten,
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Die Magie der Finnen.

Unsere Kenntnis von dem Aberglauben und der Zauberei der
Finnen in den heidnischen Zeiten stammt aus dem grossen Helden-
gedicht ,Kalevala“, das sicherlich zwar wohl erst im vorigen
Jahrhundert gesammelt und niedergeschrieben ist, aber trotzdem ein
solch heidnisches Gepriage hat, dass seine Lieder ohne Zweifel trotz
der mindlichen Ueberlieferung von Geschlecht zu Geschlecht Jahr-
hunderte hindurch sehr treu erhalten sind. Die religidsen und aber-
glaubischen Vorstellungen, die uns hier entgegentreten, verraten, wie
oben S. 81 angedeutet, an vielen Punkten eine Verwandtschaft mit
den alten chaldiischen Vorstellungen, zeigen aber doch eine hdohere
Entwicklungsstufe: der chalddische Grundgedanke ist weiter aus-
geftihrt, so dass die Macht des finnischen Zauberers eine voéllig un-
begrenzte geworden ist. Die wesentlichsten magischen Operationen
bestehen in der Beschwdrung von Geistern, und zwar nicht bloss von
bdsen, sondern auch von guten; ja selbst der oberste Gott, Ukko
oder Jumala, scheint nicht michtiger als der Zauberer selber zu sein;
denn er muss sofort den von diesem ausgesprochenen Wunsch er-
fallen. Alles wird als beseelt gedacht; hinter allem steckt ein Geist,
gegen den die Beschwo6rungen sich richten. Leidet ein Mensch an
Kilte, so werden die Geister der Kilte durch Panu, den Geist des
Feuers, beschworen; hat sich dagegen jemand verbrannt, so wird
Panu durch die Geister der Kilte beschworen.

Ein solches Rezept gegen Brandschaden findet sich im 48sten Gesang
des Kalevala, V. 301 bis 372. Hier sei ein Bruchstiick daraus angefiihrt:

»Feuer, von Jumala stammend,
Panu, du der Sohn der Sonne,
Sag mir, wer hat dich erzfirnet,
Dass du angriffst meine Wangen,
Mir sogar den Leib verbranntest
Und mir beide Seiten sengtest?

Wie soll ich das Feuer dimpfen

Und die helle Glut ersticken,

Wie die Macht der Flamme nehmen,
Oder ihre Kraft vermindern,

Dass sie mir nicht mehr kann schaden
Und nicht linger mich hier quilet?

Komm doch, Jungfrau, fern von Turja,
Komm von Lappland her mit Eisschuh’n,
Und mit reifbedeckten Striimpfen

Und von Kilte starren Kleidern,

Die du stets trigst Reifgewinder,
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In der Hand den eis’gen Eimer:
Giess’ vom Eimer kilhles Wasser,
Schiitte kaltes Eis darunter
Ueber die gebrannten Stellen,
Die vom Feuer Schaden litten.“

So wird das Feuer viele Verse hindurch mit allen Geistern der
Kilte beschworen. Zum Schluss heisst es dann:

»50 gelang es Iimarinen,

Dem verbrannten Schmied, zu 18schen
Seiner Wunden wildes Feuer;

Denn er ward gesund wie vordem,
Frisch und fréhlich statt des Bdsen,
Das das Feuer ihm verursacht’.“

Aber nicht nur solch untergeordnete Geister, wie die der Kilte
und des Feuers, fligen sich den Beschwdrungen, sondern Ukko selbst
steht sofort mit allem, was der Zauberer wilnscht, zu Diensten.

Als ,der muntere Lemminkdinen“ auf einem Ausfluge von einem
Feuerstrom, der ilber glithende Steinplatten fliesst, aufgehaiten wird,
singt er:

~Ukko, hochster aller Gotter,

Vater in dem Himmelsraume,

Send’ von Nordwest eine Wolke,
Eine zweite send’ von Westen,

Es entsteh’ im Ost die dritte

Und erhebe sich von Nordost!
Blas’ zusammen diese Wolken,
Dass mit Donner sie sich treffen!
Lass dann tiefen Schnee sich senken,
Und so hoch wie Speerschaft fallen
Ueber diese heissen Steine,

Diese gluterfiillten Platten!*

Ukko, héchster aller Gotter,
Alter Vater in dem Himmel,
Sandte eine Wolk’ von Nordwest,
Eine zweite dann von Westen,
Es entstand im Ost’ die dritte
Und erhob sich auch von Nordost;
Blies zusammen diese Wolken,
Dass mit Donner sie sich trafen;
Liess dann tiefen Schnee sich senken
Und so hoch wie Speerschaft fallen
Auf die Felsen in der Tiefe,
Auf die gluterfiiliten Platten;
Und vom Schnee, der schmolz, entstand ein
Teich, gefilllt von schmutz’gem Wasser.
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Die Finnen gehen bei ihren Beschwdrungen oft sehr griindlich
zu Werke. Sie begniigen sich nicht, wie die Chald4er, damit, die
Damonen nur zu beschreiben, sondern sie geben gewdhnlich auch
ihre ganze Entstehung an; dadurch werden solche Beschwdrungen
sehr weitldufig. Es fahrt uns aber zu weit ab, einen auch nur kurzen
Auszug davon zu geben.

Der finnische Zauberer vermag jedoch mehr, als bloss Geister
zu beschworen; seine Worte haben geradezu Schopferkraft. Dieses
beweisen zahlreiche Stellen; doch gentigt ein Beispiel.

Als Lemminkdinen nach Pohja kommt und nicht gastfreundlich auf-
genommen wird, bittet er um Bier gegen Bezahlung. Nun heisst es im
Liede:

»Und der Wirt im Pohjahofe

Wird erregt von wildem Zorne,

Bringt durch Zauberspruch hervor dann
Einen See mitt’ auf der Diele

Grad’ vor Lemminkiinens Fiissen

Und ruft aus in seinem Grimme:
»Wasser hast du hier zum Trinken,
Losch’ den Durst aus diesem Teiche!“
Lemmingk3inen aber war nicht
Furchtsam, sondern sprach erwidernd:
»Ich bin doch kein Kalb des Hofes,
Auch kein Stier, mit Schwanz versehen,
Die aus einem Bache trinken,

Und aus einem Teiche saufen.“

Er begann darauf zu sprechen

Und die Zauberkunst zu f{iben,
Zauberte hervor durch Spriiche

Einen Stier mit gold’'nen Hoérmnemn;
Dieser trank den Teich der Diele,
Schliirft’ den Bach mit grosser Gier aus.“

Das abertrifft gewiss alles, was ein anderes Volk hat ausiiben
konnen; der Ruf der finnischen Zauberer im Norden wird uns dadurch
leicht erklarlich. Im Vergleich mit solchen Schopfungen sind die
zahlreichen magischen Verwandlungen, welche im Kalevala vorkommen,
nur Kleinigkeiten.

Als Lemmingkiinen z. B. einiger Schafe bedarf, geht er folgender-
massen zu Werke:

»Schnell griff er in seine Tasche,
Suchte in dem kieinen Beutel
Und nahm Wolle aus der Tasche,
Bildete daraus dann Biischel,

Alle in den Hinden reibend,

Ein Gebilde seiner Finger.
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Auf die Hand dann blies er einmal
Und schuf eine Schar von Schafen,
Liess hervorgehen eine Herde
Liammer in sehr grosser Menge.“

Kapitel 8.
Das Mittelalter bis zum Beginn der Hexenprozesse.

Wie michtig das Christentum auch in den Geist des Altertums
eingriff, so konnte es doch nicht mit einem Schlage die Kulturwelt
umformen und die Resultate einer Jahrhunderte alten Entwicklung
vernichten. Nur allmihlich drangen die religidsen Grundgedanken
in das Bewusstsein der Vdlker ein und filhrten dadurch eine Um-
wandlung der bestehenden Verhiltnisse herbei. Viele alte Vorstel-
lungen, Sitten und Gebrduche, die sich mit dem Christentum einiger-
massen vereinigen liessen, blieben bestehen und erhielten nur eine
neue, christliche Begrlindung. Wir haben schon in einem fritheren
Abschnitte (S. 73 ff.) gesehen, wie die alte Kirche den Aberglauben der
damaligen Zeit aufnahm und zur Bekdmpfung der Ddmonen entwickelte.
Aber auch Sitten und Gebrauche, welche sich nach den Anschauungen
des Christentums rechtfertigen liessen, wurden beibehalten und bei
passenden Gelegenheiten angewandt. So wurden namentlich alte
Gerichtsgebrauche aufgenommen und erhielten ein gewisses magisches
Gepriage durch die Auslegung, die man ihnen jetzt gab. Auf solche
Weise entstanden die sogenannten Gottesurteile, die Ordalien.

Einer der tiblichsten und daher bekanntesten Gebriuche war die
Eisenprobe, unzweifelhaft eine alte heidnische Sitte, da sie schon in
Sophokles’ Tragddien erwdhnt wird. Im Mittelalter wandte man sie
ganz allgemein an, um sich von einer Anklage, wie z. B. von der
der Hexerei, zu reinigen.

Bekker beschreibt diesen Gebrauch in seinem beriihmten Werke: ,Die
bezauberte Welt*. ,Der Priester in vollem Ornate legte einen eisernen
Bolzen, welcher wiederholt mit Weihwasser besprengt war, auf den Altar
auf gliihende Kohlen, sang darauf den Gesang der drei Minner im feurigen
Ofen, steckte dem Angeklagten die Hostie in den Mund, beschwor ihn und
bat, dass Gott seine Schuld dadurch offenbaren mdge, dass der glithende
Bolzen, welcher in seine Hand gelegt werde, ihn verbrenne, oder seine
Unschuld dadurch, dass er nicht verletzt werde. Der Angeklagte musste
den glihenden Bolzen neun Schritte weit tragen; dann verband der Priester
die verletzte Hand und versiegelte den Verband. Drei Tage nachher besah
man die Hand, ob sie gesund und unbeschidigt sei. War dies nicht der
Fall, so war der Angeklagte seiner Schuld fiberfiihrt.*
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Man nahm also ein direktes Eingreifen Gottes zugunsten des
Unschuldigen an. Derselbe Gedanke lag auch den anderen Ordalien
zu Grunde. Bei den kriegerischen nordeuropiischen Volkern der
heidnischen Zeit war der Zweikampf bekanntlich das gewdhnliche
Mittel, einen Streit zu entscheiden. Das Recht des Stirkeren galt
unbedingt: Wer seinen Gegner im Waffengang erlegte, hatte recht.
Diese Art, manchen Rechtsstreit zu schlichten, wurde auch wihrend
der Ritterzeit fiir alle Adelige beibehalten, nur mit einer anderen
Begriindung der Sitte: man ging jetzt von der Annahme aus, dass
Gott dem Schwachen den Sieg verleihen wiirde, falls er recht hitte.

Eine dritte Form des Gottesgerichtes war die Wasserprobe,
welche jedoch, wie es scheint, nur bei den Hexenprozessen angewandt
wurde. Die alten Kelten pflegten, um zu entscheiden, ob ein Kind
ehelich oder unehelich war, es nackend auf einen Schild in den Rhein
zu setzen. Blieb es auf der Oberfliche, so war es ehelich; ging es
aber unter, so sah man seine Mutter als ein leichtfertiges Weib an.
Dies Verfahren wurde nun zur Zeit der Hexenprozesse so umgestaltet:
der wegen Hexerei angeklagten Person wurden Hinde und Filsse
kreuzweise gebunden, so dass der rechte Daumen die linke grosse
Zehe und der linke Daumen die rechte grosse Zehe beriihrte; dann
wurde sie nackt ins Wasser geworfen. Ging sie nun unter, so wurde
sie fiir unschuldig erklart, weil man annahm, dass das Wasser, das
vorher durch heilige Zeremonien geweiht war, eine schuldige nicht
aufnehmen wilrde. — Es ist schon oben erwahnt worden (S. 86), dass
die Turgerichte gegen die Wiedergiinger im heidnischen Island wohl
ein Vorbild sind von den Prozessen des christlichen Mittelalters gegen
schidliche Tiere, die man durch Exorzismus und Exkommunikation
zu bannen glaubte. (Vergl. S. 119.) Aus diesen Beispielen, die geniigen
mogen, ersehen wir, dass die kirchlichen Autorititen kein Bedenken
trugen, alte heidnische Sitten in christliche Formen umzupragen. Und
es kann uns nicht wundern, wenn die breite Schicht des Volkes dieses
Verfahren denn auch fleissig ausnutzte. Die heidnischen Zauberformeln
erhielten einen christlichen Anstrich und wurden dann ganz wie frither
angewandt. Aus Norwegen stammt z. B. folgender alter Zauberspruch
gegen Beinbruch der Pferde:

Jesus ritt sich einst sehr heiss

Und zerbrach das Bein des Fiillens.
Jesus stieg ab und heilte es:

Jesus legte Mark zu Mark,

Bein zu Bein, Fleisch zu Fleisch,
Jesus legte darauf ein Blatt.

So kam alles dann in Ordnung.
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Derselbe ist aber offenbar nur eine christliche Umformung und
Anwendung des oben (S. 93) erwihnten alten heidnischen Merse-
burger Zauberspruches. In dhnlicher Weise haben sich manche alte
Zauberkilnste, sowohl europiischen als asiatischen Ursprungs, das
ganze Mittelalter hindurch in den niederen Volksklassen bis heute
erhalten. Eine solche Umhiillung derselben mit einem christlichen
Gewand war auch die einzige Moglichkeit, sie ins Christentum mit
hinfiber zu fithren: denn die Kirche hatte, wie wir frither sahen, die heid-
nische Magie schon langst als Teufelsmagie bezeichnet und verfolgte
sie als Ketzerei und Gotzendienst.

Wihrend der Glaube an die Macht der Zauberei sich im Volke
und bei der niederen unwissenden Geistlichkeit erhielt, kamen die
kirchlichen Behdrden im Laufe der Zeit zu einem anderen Resultate.
Auf der Synode zu Paderborn 785 stellte man folgenden Satz auf:
.Derjenige, welcher, durch den Teufel verblendet, nach Art der Heiden
glaubt, dass jemand eine Hexe sein kann und deshalb die-
selbe verbrennt, wird mit dem Tode bestraft.* Zu dieser Zeit
wird also nicht die Hexe, sondern der Glaube an dieselbe verfolgt und
bestraft. Diese Bestimmung wurde von Karl dem Grossen bestitigt und
war in den folgenden Jahrhunderten die Richtschnur ffir die Stellung
der Kirche gegentiber allen Anklagen wegen Hexerei. Noch deutlicher
tritt die Auffassung der Kirche von Hexerei im sogenannten Ancy-
ranischen Kanon Episcopi hervor, welcher um das Jahr 900 ent-
stand. Hier wird den Bischéfen befohlen, ,in ihren Gemeinden den
Glauben an die Méoglichkeit ddmonischer Zauberei und nichtlicher
Fahrten zu und mit Ddmonen als reine Illusion energisch zu bek&dmpfen
und alle diejenigen, welche einem solchen Glauben huldigen, aus der
kirchlichen Gemeinschaft auszustossen.* Diese Bestimmung blieb
bis zum Schlusse des 13. Jahrhunderts in Kraft; solange sie existierte,
konnte eine Anklage wegen Hexerei natilrlich nicht leicht erhoben
werden, jedenfalls wurde sie am gefihrlichsten fiir den, welcher sie
vorbrachte. Dass das Volk jedoch seinen Glauben an Zauberei auf
Grund solcher Bestimmungen nicht aufgab, das beweisen die zahl-
reichen volkstfimlichen Zauberformeln, welche hauptsichlich auf dem
Wege der miindlichen Ueberlieferung bis in die Gegenwart erhalten
geblieben sind. Indes mussten doch die Kenntnis von der alten
heidnischen Zauberei und der Glaube an dieselbe im Laufe der Zeit
immer mehr verschwinden, da das Christentum sie als teuflisch ver-
folgte. Wenn die Kirche nun trotzdem es spiter, im 13. Jahrhundert,
far notwendig hielt, mit der grdssten Energie, ja mit der Strafe des
Feuertodes gegen die Zauberei anzukdmpfen, so hat das seinen Grund
nicht etwa darin, dass die schwarze Magie zu dieser Zeit besonders
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iippig blithte; man hat im Gegenteil eine Reihe von Anzeichen daftr,
dass sie so gut wie ausgestorben war; es lag vielmehr eine andere
Ursache vor. Um diese nachzuweisen, blicken wir auf eine friihere
Epoche zuriick.

In den ersten christlichen Zeiten, als die Gemeinden noch klein
waren und ihre Andachten und Liebesmahle im verborgenen abhalten
mussten, wurden seitens der Heiden immer wieder Anklagen gegen
sie erhoben. Die Christen wurden als ein lichtscheues Volk ge-
schildert, das aus dem niedrigsten P6bel und leichiglaubigen Weibern
bestehe, das Heilige verspotte und sich gegen seine Mitmenschen
verschwOre. Man behauptete, dass sie bei ihren nichtlichen Zu-
sammenkiinften unmenschliche Nahrung zu sich nihmen, alle heiligen
Sitten verachteten, und dass ihr Gottesdienst kein Kultus, sondern
geradezu Ruchlosigkeit sei. Sie nannten sich Briider und Schwestern,
schiandeten aber diese heiligen Namen durch die widerlichste Unzucht.
Sie beteten einen Eselskopf und noch schlechtere Dinge an. Als
besonders grauenhaft schilderte man die Zeremonien, bei denen ein
neues Mitglied aufgenommen wurde. Dasselbe stand vor einem
Gefiss, in dem ein mit Mehl bedecktes Kind lag; es musste dann
mit einer scharfen Waffe wiederholt ins Mehl stossen und so das
Kind toten; das Blut wurde getrunken und die Leiche vernichtet.
Durch solche Menschenopfer, deren jedes neue Mitglied sich schuldig
machte, waren alle zur Verschwiegenheit gezwungen.

Alle diese Beschuldigungen waren allerdings vollig aus der Luit
gegriffen. Das wussten die Christen ganz genau selber. Trotzdem
begannen sie, nachdem das Christentum erst durchgedrungen und
allgemein angenommen war, alsbald dhnliche Beschuldigungen gegen
andere Christen zu erheben. Wenn sich eine Sekte bildete, die von
der allgemeinen Lehre der Kirche vielleicht in einem ganz unwesent-
lichen Punkte abwich, ja, vielleicht nur darin, dass sie eine strengere
Kirchenzucht beobachtete und von ihren Mitgliedern einen reineren
Wandel forderte, als unter den Christen sonst iiblich war, so ver-
ketzerte man diese Sekte und schleuderte die erwihnten Anklagen
gegen dieselbe. In der #ltesten Zeit fiigte man dann noch die Be-
schuldigung hinzu, dass teuflische Magie daselbst getrieben werde.
Verschiedene Sekten, die Markosier, Montanisten, Manichier und
Priscillianisten tauchten allmiahlich auf und verschwanden wieder, aber
jedesmal wiederholte sich dasselbe Schauspiel. Indes scheinen diese
Anklagen doch nur einmal ernstere Folgen nach sich gezogen zu
haben, niamlich die Hinrichtung Priscillians im Jahre 385 in Trier.
Im grossen und ganzen traten die sektiererischen Bestrebungen im ersten
Jahrtausend so selten auf und fanden so geringe Verbreitung, dass
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die Kirche ihrer leicht Herr wurde, ohne zu emnsten Massregeln greifen
zu miissen. .

Anders dagegen gestaltete sich die Sache in der folgenden Zeit.
Man nahm allgemein in der Christenheit an, dass dasjenige, was in
der Offenbarung des Johannes vom tausendjihrigen Reiche Christi
geschrieben steht, sich auf die bestehende Kirche beziehe. Man er-
wartete daher den Untergang der Welt ungefahr ums Jahr 1000, und
da derselbe nicht eintraf, wurde der Glaube an die Autoritit der
Kirche michtig erschitttert. Da man nicht blind war flir mancherlei
Missbriuche in derselben, so entstanden am Anfange des elften Jahr-
hunderts in verschiedenen Gegenden Sekten, die mit der Kirche und
ihrer unreinen Lehre nichts zu tun haben wollten, und die sich des-
halb selbst ,die Reinen“, Katharer, nannten. Diese Sekten gewannen
fiberall in Italien, Frankreich und Deutschland grossen Anhang; sie
hatten ihre eigenen Bischdfe und drohten so der katholischen Kirche
gefahrlich zu werden. Da die Katharer dem Teufel grosse Macht
beilegten und glaubten, dass die reine christliche Lehre durch seinen
Einfluss gefdlscht sei, so beschuldigte man sie der Anbetung des
Teufels und erhob natitrlich auch gegen sie die alten Anklagen. Es
begann daher in mehreren Lindern ungefihr zur selbigen Zeit eine
heftige Verfolgung der Katharer, und viele derselben fanden ihren
Tod auf dem Scheiterhaufen (,Ketzer* = Katharer).

Nicht besser erging es den Albigensern und Waldensern im
zwoliten Jahrhundert. Diese Sekten, welche man als die Vorlaufer
des Protestantismus ansehen muss, da sie die heilige Schrift iber die
Autoritat der Kirche stellten, fanden in Frankreich und Deutschland
nicht allein beim Volke, sondern auch bei den Fiirsten, dem Adel
und den Bischdfen der katholischen Kirche solchen Anhang, dass man
in diesen Gegenden die Kirche als eine veraltete und licherliche
Institution betrachtete. Die P3pste Innocens IIl und Gregor IX
predigten daher den Kreuzzug gegen diese Sekten und errichteten
ein Inquisitionstribunal, vor welches ein jeder geladen wurde, der nur
im Verdachte einer Verbindung mit den Ketzern stand. Die pdpst-
liche Bulle, welche 1323 gegen die Ketzer in Deutschland erlassen
wurde, zeigt uns, worauf die Ankldger eigentlich hinaus wollten.
Die Ketzer werden darin der Verehrung des Teufels beschuldigt,
welcher sich ihnen persdnlich in Gestalt eines Frosches, einer schwarzen
Katze oder eines sehr bleichen Mannes zeige. Er gibt dem Novizen,
der aufgenommen werden soll, einen eiskalten Kuss, und damit ver-
schwindet bei demselben jede Erinnerung an den katholischen Glauben.
Es wird ihm dann auferlegt, die Sakramente auf jede Weise zu ver-
hdhnen und zu verspotten, und alles das zu tun, was man nach der
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Lehre der Kirche gerade nicht tun darf. Auf solchen Verbrechen
stand natfirlich der Tod; diese Sekten wurdenm deshalb durch eine
zum Teil #usserst blutige, mehr als zwanzigjihrige Verfolgung aus-
gerottet.

Bei allen diesen Ketzerverfolgungen ist von kirchlicher Seite
die Anklage wegen Hexerei niemals offiziell erhoben worden; dies
konnte auch nicht geschehen, so lange die Kirche den Glauben an
die Mdglichkeit der Zauberei verurteilte und der Kanon Episcopi in
Kraft stand. In der Mitte des 13. Jahrhunderts erfolgte jedoch ein
volliger Umschwung in der Stellung der Kirche zu dieser
Frage, indem Thomas von Aquino, der hervorragendste Kirchen-
lehrer seiner Zeit (ca. 1225—1274), eine Anschauung vertrat, die im
scharfen Gegensatze zu der in den fritheren Jahrhunderten und von
der Kirche bis dahin befolgten Praxis stand.

Diese neue Auffassung der Sache ist kurz und biindig in folgenden
Sitzen gegeben: ,Von den Hexen wissen wir, dass einige glauben, Hexerei
existiere gar nicht, und dass sie aus Unglauben entspringe; sie glauben
auch, dass die Dimonen nur in der menschlichen Einbildung existieren,
indem die Menschen sie sozusagen aus ihrem Innern hervorbringen und
durch den Schrecken bei diesen Einbildungen niedergeschlagen werden.
Aber der katholische Glaube behauptet, dass die Dimonen existieren, dass
sie durch ihre Handlungen schaden und die Fruchtbarkeit in der Ehe hindern
kénnen.* Und weiter heisst es: ,Es ist zu bedenken, dass man notwendig
einrfiumen muss, dass die Didmonen mit Gottes Erlaubnis Stérungen in der
Luft hervorrufen, Winde erregen und bewirken k&nnen, dass Feuer vom
Himmel falle. Denn wenn auch der leibliche Stoff in bezug auf die An-
nahme einer Form weder den guten noch den bdsen Engeln, sondern
allein dem schaffenden Gott gehorcht, so ist die leibliche Natur doch dazu
geschaffen, in bezug auf eine &rtliche Bewegung der geistigen zu gehorchen.
Als Beispiel hierfiir dient der Mensch, dessen Glieder sich nur nach der
Herrschaft des Willens bewegen. Also alles, was nur durch Ortliche Be-
wegungen bewirkt werden kann, kdnnen nicht nur die guten, sondern auch
die bdsen Geister durch eigene Macht erreichen, falls Gott es nicht verhindert.
So kdnnen sie Wind und Regen und #hnliche Stérungen in der Luft allein
durch die Bewegung der Dimpfe, die der Erde und dem Meere entsteigen,
bewirken.*

Wenn Thomas von Aquino sich so in einen Gegensatz zu der
bis dahin geltenden Lehre der Kirche stellen und mit seiner Meinung
durchdringen konnte, so lag der Grund natiirlich darin, dass er in
Wirklichkeit nicht nur seine eigenen Anschauungen aussprach, sondem
die der damaligen Zeit. Es ist also ein vollstindiger Um-
schwung in der allgemeinen Auffassung von der M6g-
lichkeit der Zauberei eingetreten. Dieses ist hauptsichlich
dem Einfluss der maurischen Magie auf Europa zuzuschreiben. Durch
die Kreuzziige und durch die maurischen Universititen in Spanien
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waren die Europder mit den Arabern in Berfihrung gekommen, hatten
das Studium der Naturwissenschaften und der magischen Wissen-
schaften, welche die Mauren eifrig kultivierten, aufgenommen und
weiter entwickelt. Albert von Bollstidt (Albertus Magnus genannt,
1193—1280), Roger Bacon (1214—1292) und Amold von Villanova
(ca. 1240—1313) standen in ganz Europa durch ihre naturwissen-
schaftlichen Kenntnisse, welche sie befahigten, manches dem Volke
unerkldrliche Kunststiick auszufiihren, im Rufe der Zauberei. Thomas
von Aquino war selbst ein Schiller von Albertus Magnus, aber er
hat wohl wenig von der Kunst seines Meisters gelernt.

Die Sage erz#hlt, dass er eines Tages in der geheimen Werkstatt des
Albertus eine wunderbar schdne weibliche Gestalt getroffen habe, die ihn
mit menschlicher Stimme bewillkommte. Um sich gegen diese teuflische
Versuchung zu wehren, schlug er mit einem Stocke auf sie los, worauf die
Figur unter Rasseln und eigentiimlichen Lauten zusammenfiel. Albert kam
gerade darfiber hinzu und rief zornig: ,Thomas, Thomas, was hast du
getan? Eine Arbeit von 30 Jahren hast du mir zerstért. Mag dieser Be-
richt auch etwas ausgeschmiickt sein, so unterliegt es doch kaum einem
Zweifel, dass Albert einen kiinstlichen Automaten verfertigt hatte, eine Arbeit,
mit der die alten Magier sich oft beschiftigten. Und liegt der Erzihlung
auch nur etwas Wahrheit zugrunde, so ist es sehr natiirlich, dass Thomas,
welcher den rechten Zusammenhang der Sache kaum verstanden hat, der
eifrigste Vorkdmpfer seiner Zeit fiir den Glauben an die Zauberei wurde.

Mag es zuerst auch mit Schwierigkeiten verbunden gewesen
sein, so gelang es der Kirche doch bald, den Kanon Episcopi aus
der Welt zu schaffen. Schon 1264 fand der erste Hexenprozess in
Languedoc statt. Bei dieser Gelegenheit, sowie in der nidchsten Zeit
konnte sich die Anklage wegen Hexerei natiirlich nicht gegen mehr
als eine oder einige Personen richten. Als man jedoch erst mit dieser
Beschuldigung angefangen hatte, lag es nahe, dieselbe mit den An-
klagen, welche man gegen die Ketzersekten richtete, zu verbinden.
So entstand im Lauf eines halben Jahrhunderts der Begriff ,Ketzer-
und Hexensekten“, und damit war im wesentlichen der Grund gelegt
zu den Vorstellungen von der schwarzen oder teuflischen Magie,
welche von nun an sowohl das Volk als auch die gebildeten Kreise
Europas bis zu Beginn des achtzehnten Jahrhunderts beherrschten.
Diese wilden Phantasien kosteten Europa mehr unschuldiges Blut als
alle gleichzeitigen Kriege. Im folgenden Abschnitt werden wir ge-
naueres f{iber diese Hexengesellschaften kennen lernen.
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Kapitel 9.
Das Teufelsbiindnis und die Hexensabbate.

E ficiens primaria, d. h. die erste und eigentliche Ursache, dass
der Mensch eine Hexe wird und dem Teufel huldigt, ist der Teufel
selbst. Dieser kann jedoch nichts ausrichten, wenn der Mensch nicht
durch seine Laster ihm Veranlassung gibt. Der Ungldubige oder
Schwachglaubige, der, welcher leichtsinnig schwort, rachsiichtig oder
unversdhnlich ist, der, welcher unziichtige Geltiste hat, unmaissig isst
und trinkt, endlich der Neugierige, welcher mehr zu wissen wilnscht,
als andere wissen, wird immer der Versuchung ausgesetzt sein, beim
Teufel Hilfe zu suchen. Dieses Verlangen nach Hilfe wird ihm ent-
weder vom Teufel selbst oder von dessen Gehilfen, den Hexen, ein-
gegeben. Wenn ein Mensch sich nun vorgenommen hat, Hilfe beim
Teufel zu suchen, was muss er dann behufs Aufnahme in die Hexen-
gesellschaft tun?

Hierauf antwortet der ehrwiirdige Pastor David Mederus in seiner
dritten Hexenpredigt, wie folgt:

»Es bekennen die verblendeten Menschen alle selbst, dass sie ernst-
lich miissen der H. Dreyfaltigkeit, Christo, dem Christl. Glauben und der
H. Tauff absagen, dieselben verleugnen, verschweren, und sonderlich in den
Kirchen, wann der Pfarherr den Text des Evangelii lieset, alle Wort bey sich
selbst liigen straffen, und sich also zu GOttes und Christi Feinden erkliren:
Denn so lang sie noch bey dem Christl. Glauben verharren, so lang kann
sie der Teuffel zu Werkzeugen, allen seinen letzten Willen zu tun, nicht
gebrauchen; der Christliche Glaub tut ihme alles Hertzeleid an. Zum Andern
miissen sie auch zusagen, dass sie allen H. GOttes, wie auch allen Creaturen,
so den Kindern GOttes zu gute kommen sollen, feind seyn, und sie be-
schedigen, und verderben wollen, wie sie mdgen. Drittens miissen sie zu-
sagen, allein den Teuffel fiir ihren GOtt, Herren und Konig zu erkennen,
und verehren, und in allen Dingen ihme gehorsam zu seyn. Viertens werden
sie anders, und nemlich in dess Teuffels, etliche in aller Teuffel Namen
getaufft, darbey die andern Hexen siedend Wasser und Becken zutragen;
und verrichtet solche Tauff entweder der Satan selbst, oder eine Hexe; ge-
schieht auch nicht allezeit mit besondern Gepreng, sondern nur offt auss
einer Fahrgleise oder Mistpfiitzen, da dann der newgetaufften Hexin ein
anderer Name gegeben wird. Fiinfftens wird einer solchen, des Teuffels
Reich einverleibten Person, alsobald ein eigener und besonderer Huren- oder
Buhl-Teuffel gegeben; der helt mit ihr Hochzeit und Beylager, und sind
die andern Hexen darbey fr8hlich. Sechstens, solcher ihr Teuffel fithret sie
hernach hin und wieder, kdmt offt zu ihr, treibet Unzucht mit ihr, befiehlet
ihr auch dieses oder jenes Uebel zu thun, samt andern die davon auch
Befehl haben. Siebendes, und dann thut er ihnen grosse Verheissung, sie
nit allein zu versorgen, sondern auch, da sie schon dess Hexenwercks halber
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sollten eingezogen werden, auss der Gefingnis davon zu helfen; doch dass
sie fest halte, nicht bekenne, oder da sie schon etwas bekennet, doch bald
wieder verliugne.“?)

Wenn eine Person auf solche Weise mit allen Formalititen in
den Hexenbund aufgenommen ist, besitzt sie eine grosse Macht, den
Leuten zu schaden. Sie kann allerlei unverdauliche Sachen, wie Haare,
Biirsten, Glas, Nadeln, Messer, Nigel, Holzstticke, Fischgraten, Wiirmer,
Skorpione und dergleichen in den Menschen hineinzaubern. Ausser-
dem kann sie den Leuten schaden und sie verzaubern, wenn sie sie
ansieht oder anhaucht.

»Doch ist zu merken, dass sie gleichwoh!l nicht alle Leute und Crea-
turen verletzen kdnnen, ob sie schon gerne wolten. Frey sind von den-
selben die Frommen und Gottesfiirchtigen, Prediger und Geistliche Personen,
Obrigkeiten und Scharfrichter und Hencker, Stock- und Kerckermeister,
Biittel und Hescher, Schergen und Stadtknechte, und alle diejenigen, welche

solche Hexen und Zauberer gefinglich halten und verwahren, dieselben ver-
urtheilen und die Gerichtliche execution an ihnen volifiihren.*

Durch vielfache Erfahrungen ist zugleich bewiesen, dass die
Hexen den Menschen allerlei Gut, hauptsichlich Lebensmittel und
Korn, rauben kodnnen.

»Selbig darff nicht weitldufftig aussgefilhret, oder viel Historien und

Exempel beygebracht werden,” sagt Pritorius?), ,sintemal die tigliche Er-
fahrung leider mit manches seinem grossen Schaden es iiberfliissig bezeuget.*

Durch Hinlegen von Krautern unter das Bett oder durch Knoten
eines Riemens oder einer Binde konnten die Hexen eine Ehe un-
fruchtbar machen; aus der Zahl der Knoten kann man dann sehen,
wie viele Kinder die Eheleute hitten bekommen kdnnen. Die Hexen
vermdgen durch ihre Kinste auch das Geschlecht eines Menschen
zu verindern, ein Mddchen zu einem Mann zu machen und umge-
kehrt, um dadurch grossen Verdruss zu erregen. Dass sie Unwetter,
Wind, Regen, Kailte, Donner, Blitz, Schnee und Eis hervorrufen
kénnen, ist schon frilher erwihnt. Bisweilen wird auch erzihit, dass
die Hexen imstande seien, sich grosse Schénheit, Ehre und Reichtum
beizulegen; indes sind die meisten Autoren sich doch darin einig,
dass man nur selten gehort hat, eine Hexe habe durch ihre Kiinste
irgend einen Gewinn gehabt.

Eine viel verhandelte Frage ist die, ob die Hexe tiberhaupt etwas
Gutes auszurichten vermag, ob sie z. B. gefihrliche Krankheiten heilen

Y) Zum Trost filr die erschreckte Gemeinde fiigt der Pastor hinzu: ,Ist aber alles
erlogen, und GOtt selbst stehet der Obrigkeit in ihrem Ampt bey, dass die Hexen, so ge-
fangen werden, vom Teuffel nit kdnnen wieder ledig gemacht werden, ungeacht dass er sie
vertrostet, ein solches zu tun, biss man das Feuer unter ihnen anziindet.*

") Blockes-Berges Verrichtung. Leipzig 1669.
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kann. Die meisten meinen, sie kdnne es wohl, wenn der Teufel es
gestatte, dieser gebe aber selten die Erlaubnis dazu.

Mit Hilfe ihres Privatteufels konnten die Hexen &usserst rasch
durch die Luft getragen werden und in unglaublich kurzer Zeit lange
Reisen machen.

Vom Prediger Johannes Teutonicus in Halberstadt, seiner Zeit einer
der bekanntesten Zauberer, wird berichtet, dass er im Jahre 1221 in einer
Nacht gleichzeitig drei Messen gesungen habe, die eine in Halberstadt, die
andere in Mainz und die dritte in K6ln. Indem die Hexen sich mit einer
Salbe einreiben, welche aus dem Fette neugeborener Kinder und aus ver-
schiedenen Kriutern, wie Mohn, Nachtschatten, Sonnenblume, Schierling und
Bilsenkraut bereitet wird, kdnnen sie auch durch die Luft fahren und zwar
auf allerlei Gerdtschaften, Biirsten, Feuerzangen und Heugabeln. Diese Be-
forderungsmittel wenden sie im allgemeinen bei dem grossen Jahresfeste,
dem Hexensabbat, an, das gew&hnlich auf einem hohen Berge, in einigen
Lindern auch in einem grossen Walde auf einem freien Platze abgehalten
wird, Die dédnischen und deutschen Hexen reiten bekanntlich nach dem
Blocksberg (die d#nischen bisweilen auch nach Hekkenfeldt, Hekla auf
Island), die schwedischen ziehen Blaakulla auf Oeland, die norwegischen
Lyderhorn bei Bergen vor; so haben die Hexen eines jeden Landes ihren
besonderen Platz. Das Fest wird entweder in der Walpurgisnacht, am ersten
Mai?), oder in der Johannisnacht abgehalten. An diesen Festen miissen alle
Hexen teilnehmen; diejenige, welche ohne triftigen Grund fortbleibt, wird
die ganze Nacht so von ihrem Teufel gepeinigt, dass sie nicht schlafen kann.

Wenn die Zeit der Abreise gekommen ist, salbt die Hexe sich, nimmt
den Gegenstand, worauf sie reiten will, und spricht leise die Worte: ,Oben
auss und nirgends an.* So fihrt sie gew&hnlich durch den Schornstein
hinaus. Andere reiten auf ihrem Teufel, welcher in Gestalt eines Bockes
vor der Tiir steht. Wihrend der Reise miissen sie sich hiiten, dngstlich zu
sein oder sich umzusehen; denn dann fallen sie herab und kdnnen sich
schwer beschiddigen, da sie oft hoch in der Luft fliegen. Einige sind ganz
nackend, andere haben Kleider an.

Nachdem sie am Festplatze angelangt sind, wird alles zum Schmause
fertig gemacht, Tische und Binke werden herangeriickt und kostbare Silber-
und Goldsachen aufgesetzt. Das Essen ist oft vorziiglich, aber ab und zu
hat der Teufel sein Vergniigen daran, seine Giste anzufiihren, und traktiert
sie mit Aas und andern unreinen Dingen; dem Essen fehlt jedoch stets Salz.
Nach dem Essen erzdhlen die Hexen ihre Neuigkeiten, jede berichtet, was
in ihrer Gegend passiert ist; denn sie achten auf alles, was sich bei den
Menschen ereignet. ,Welches dann den Hexenmeistern und Zauberern fiir
ein Mittel dient, dass sie muss solchen neuen Zeitungen offtmals vor-
sagen konnen.“ Darauf gibt der Teufel seinen Dienern neues Gift, um
neues Unheil anzurichten. Dieses Gift wird, wie mehrere Autoren erziihlen,
dadurch gewonnen, dass der Teufel sich in Gestalt eines Bockes verbrennen
lasst, worauf die Hexen sorgfiltig die Asche sammeln; letztere ist fiir

') Die heilige Walpurgis war Aebtissin des Klosters Heidenheim bei Eichstidt und
starb 780; sie galt als Beschiitzerin vor den Zauberkilnsten der Hexen. Der 1. Mai war der
Tag ihrer Heiligsprechung. — Der Uebers.



Original from

HARVARD UNIVERSITY



114 Das Teufelsbiindnis und die Hexensabbate.

dem Riicken nach innen, damit die eine die andere nicht sehe, und beim
Schall der Pfeifen wird dann ein Rundtanz aufgefiihrt. Wi#hrend des Tanzens
singen die Hexen und Teufel im Chor: ,Herr, Herr, Teuffel, Teuffel, spring
hie, spring da, hupffe hier, hupffe dort, spiel hie, spiel da.* Zum Schlusse
ergreift jeder Teufel seine Hexe, und wenn sie ihre Geliiste befriedigt haben?),
wird die Zeit damit zugebracht, dass jede Hexe erzihlt, welches Unheil sie
seit der letzten Zusammenkunft angerichtet hat. Diejenige, welche nicht
hinreichend boshafte Schurkenstreiche zu erzidhlen weiss, erhilt von den
dltesten Teufeln Peitschenhiebe.

Wenn die neuen Mitglieder auf solche Weise alles gesehen haben,
was ihnen Gutes und Bdses bevorsteht, werden sie feierlich in den Bund
aufgenommen, indem sie ihren Namen mit ihrem eigenen Blute in ein
grosses Buch schreiben. Bisweilen wird ein férmlicher Kontrakt zwischen
dem Teufel und dem Betreffenden gemacht, worin letzterer sich gewisse
irdische Vorteile ausbedingt und sich dafiir nach Verlauf einer bestimmten
Frist dem Teufel zu eigen gibt. Ein solcher Kontrakt wird jedoch nicht
allein beim Feste ausgefertigt, sondern kann wahrscheinlich zu jeder Zeit
zustandekommen. Dies scheint aus folgendem alten Aktenstiick hervor-
zugehen: ,Ich Endesunterzeichnete Magdalene de la Palud u. s. w. beur-
kunde und bezeuge hiermit, dass ich in Gegenwart der allhier Gegenwirtigen,
nidmlich des Herrn Louis Godfridy und des Teufels Beelzebub meinem Teile
an Gott und den himmlischen Heerscharen entsage. Ich entsage ginzlich
und von ganzem Herzen und mit aller Kraft und Macht, Gott dem Vater,
dem Sohne und dem heiligen Geiste, der allerhdchsten Mutter Gottes, allen
Heiligen und Engeln und insonderheit meinem guten Engel“ u. s. w.

Nachdem die Namen ins Buch eingetragen und der Kontrakt abge-
schlossen ist, findet die Taufe der neuen Mitglieder statt. ,Welches dann
die Ursach ist, warum die Zauberer und Hexenmeister gemeiniglich zween
Namen haben.® Schliesslich driickt ihnen der Teufel sein Mal auf, damit
er sie wieder erkennen kann, und zwar am liebsten an einer verborgenen
Stelle des Korpers, wo es von anderen nicht leicht entdeckt wird. Denn
wo der Teufel seine Finger hingelegt hat, fiihlt man keinen Schmerz mehr;
an solchen geftihllosen Kdrperstellen sind deshalb die richtigen Zauberhexen
zu erkennen.

Es bedarf wohl kaum des Beweises, dass alles, was mit dem
Hexenwesen in Verbindung steht: die Taufe der Hexen, die jahrlichen
grossen Feste, das Verbrennen des Teufels und sein Wiederaufleben u.s. w.
Parodien auf die heiligen Handlungen der christlichen Kirche bezw.
auf Begebenheiten aus ihrer Geschichte sind. Was sollte der Teufels-
kult auch wohl anderes sein als eine Karikatur der Gottesverehrung?

) Es war eine viel umstrittene Frage der alten Autoren, ob aus dem geschlechtlichen
Verkehre der Hexen mit den Teufeln lebende Wesen entstehen kdnnten. Bodinus schreibt
hierliber: ,,Haec quaestio, an isti coitus fieri possint, coram Sigismundo caesare fuit agitata
et an ex iis aliquid nasci: tandemque fuit constitutum posse copulationem istam et genera-
tionem existere . . . Sed neque hac in re inter doctores convenit: ex quibus nonnuili putant
daemonas hyphiaitas sive succubos virorum semen accipere et ephialtas sive incubos eodem
in mulieres abuti. De hac autem copulatione Hieronymus et Augustinus asserunt nihil ex
ea procreati; si fiat, diabolum in carne, non hominem fore.* Die Verfasser sind sich jedoch
alle darin einig, dass dasjenige, was geboren wird, niemals menschliche Qestalt hat, sondern
nur kleine hissliche tierahnliche Wesen sind.
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Kapitel 10.
Die Bliite und der Verfall der Magie.

Die Bliiteperiode.

Der Mensch ist schwerlich weder frither noch spéter jemals
dem Glauben an dimonische Michte in einem so hohen Grade
anheimgefallen gewesen als wihrend der Bliitezeit des Hexenwesens.
Nicht nur waren nach damaliger Anschauung zahlreiche Scharen von
Damonen darauf bedacht, Schaden an Gesundheit, Leben und Gut
anzurichten, sondern dieselben hatten auch unter den Menschen viele
willige Diener, deren Hauptaufgabe es war, ihre Mitmenschen zu
plagen. Und diesen zerstdrenden und verderbenbringenden Machten
gegeniiber war der Mensch kraftlos, weil die Dimonen und ihre
Werkzeuge, die Hexen, etwas vermochten, was kein Mensch zu ver-
hindern oder auszufithren imstande war. Wenn die Menschen aber
so ganz hilflos dastanden, soweit sie auf ihre jedenfalls natirlichen
Krifte angewiesen waren, so ist es nicht zu verwundern, wenn sie
zu {ibernatdrlichen Mitteln griffen, um tiberhaupt nur auf der Welt
existieren zu kdnnen. Und da die Zahl und die Wirkung dieser
Mittel selbstverstindlich in einem entsprechenden Verhiltnis zu den
Gefahren, die sie abwehren sollten, stehen mussten, so ist es leicht
begreiflich, dass auch die Magie nie zuvor eine solche Rolle in allen
menschlichen Verhiltnissen gespielt hat, als zur Bliitezeit des Hexen-
wesens. In erster Linie war natfirlich die Kirche dazu berufen, sich
der Frommen anzunehmen und ihnen gegen den Teufel und seine
Diener beizustehen. Daher entwickelte die kirchliche Magie sich jetzt
zu einer bis dahin unbekannten Hohe. Indes gentigte dies offenbar
nicht. Der Mensch konnte ja jeden Augenblick einem hinterlistigen
Angriffe einer Hexe ausgesetzt sein; der Priester oder ein anderer
Diener der Kirche war jedoch nicht immer bei der Hand, um den
Angriff abzuwehren; folglich musste das Volk selbst fiber magische
Mittel verfiigen kodnnen, sich vor dem Bdsen zu schiitzen. So erreichte
auch die Magie des Volkes zu jener Zeit eine schwindelnde Hohe.
- Wir wollen nun die Magie des Volkes und die der Kirche nacheinander
betrachten und mit der ersteren beginnen.

Die Magie des Volkes hatte der Natur der Sache nach eine
dreifache Aufgabe: die Hexen zu entdecken, um sie dem Gerichte zu
iiberliefern, ferner einem etwaigen Unheil ihrerseits vorzubeugen, und
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endlich die angerichteten Schaden zu heilen. Dazu gab es nun zahl-
reiche Mittel; es ist uns indes nicht mdglich, den Ursprung all dieser
verschiedenen magischen Handlungen nachweisen zu konnen. Die-
selben sind der Mehrzahl nach auch so sinnlos, dass sie vielmehr ein
zufalliges Produkt eines kranken Gehirns, als das Resultat einer ge-
schichtlichen Entwicklung zu sein scheinen. Ich beschrinke mich
deshalb darauf, nur charakteristische Beispiele anzufilhren; eine er-
schopfende Darstellung witirde Foliobiande erfordern.

Woran erkennt man eine Hexe? Wirft man ein Messer, {iber dem ein
Kreuz geschlagen wird, fiber sie, so wird sie offenbar. Derjenige, welcher
den Zahn einer Egge, den er gefunden hat, oder Korn, das ins Brot ge-
kommen war, bei sich trigt, sieht die Hexen mit Milcheimern auf dem
Kopfe in der Kirche. Nimmt man am Ostersonntagmorgen ein Ei mit sich
in die Kirche, dann kann man alle Weiber, welche dem Teufel angehéren,
erkennen; indes wissen diese es und suchen das Ei in der Tasche zu zer-
driicken; gliickt ihnen dies, dann bricht auch das Herz dessen, dem das Ei
gehdrt. Wenn man die Schuhe der Kinder mit Schweineschmalz bestreicht,
so kOnnen die Hexen nicht aus der Kirche hinauskommen, solange die
Kinder darinnen sind. Wer sich bei der Weihnachtsmesse auf einen Schemel,
aus neunerlei Holz gefertigt, stellt, kann alle Hexen der Gemeinde erkennen,
denn sie kehren dem Hochaltar den Riicken zu; aber die Hexen sehen ihn,
und er ist des Todes, wenn sie ihn nach dem Gottesdienste ergreifen
kdnnen, bevor er nach Hause gekommen ist. Eine Hexe erkennt man auch
daran, dass das Bild, das man in ihrem Auge sieht, umgekehrt steht (sieht
man einem anderen Menschen ins Auge, erkennt man sein eigenes aufrechtes
Bild). Kocht man verschiedene Dinge in einem Topfe, so kann man einer
Hexe solche Schmerzen verursachen, dass sie von selbst kommt und bittet,
das Kochen mége aufhdren u. s. w.

Um das Unheil, welches die Hexen anrichten konnten, zu ver-
hiiten, gab es ebenfalls zahlreiche Mittel.

Mehrere derselben scheinen geradezu Nachbildungen von Handlungen
zu sein, welche die Heilige Schrift bei besonderen Gelegenheiten erwidhnt
und welche man deswegen wenn auch unter ganz anderen Verhiltnissen als
zweckmdssig ansah. Hierhin gehdren die Zeremonien, welche den Juden
beim Osterfest verordnet waren: sie sollten die Tiirpfosten und den obersten
Balken mit dem Blut des Lammes bestreichen und nichts von dem Fleische
bis zum nichsten Tage aufbewahren; was iibrig blieb, musste verbrannt
werden. Da das Bestreichen der Tiirpfosten hauptsichlich dazu dienen
solite, den Todesengel am Eintreten zu hindern, so ist es ganz natiirlich,
dass man sich dachte, diese Zeremonie knnte auch anderes Unheil abhalten;
man zeichnete deshalb mit Kreide oder Kohle Kreuze auf den Tirrahmen.
Ausserdem bestrebte man sich, tidglich das, was an Esswaren im Hause war,
zu verzehren, und was an Wasser oder Milch {ibrig blieb, wurde fortgeschiittet.
Fiir andere Gebriuche liegen offenbar andere Gesichtspunkte vor. So war
es natfirlich besonders gefihrlich, einer Hexe etwas zu leihen, da sie dadurch
leicht Unheil ins Haus bringen konnte, wenn sie das Geliehene wiedergab.
Namentlich an den Tagen, an welchen, wie man annahm, die Hexenfahrten



Die Bliiteperiode. 117

A

stattfanden, vermied man es, etwas fortzuleihen. Im Laufe der Zeit ent-
wickelte sich daraus — so gibt Pritorius an — die Ansicht, dass man des
Morgens fiberhaupt nichts borgen sollte. Fiir Handelsleute war es daher
wichtig, in der Frithe so bald als mdglich etwas zu verkaufen: der erste
Kiufer erhielt darum die Ware etwas billiger, damit der Kauf desto leichter
zustandekomme und der Verk3ufer bald ,Handgeld* habe. Die Entstehung
anderer Sitten ist kaum mehr nachweisbar. Man steckte Holunder und wilde
Kirschen in alle Ecken der Zimmer und oft auch an die Aussenwinde des
Hauses, dann konnten die Hexen nicht ins Haus kommen. Wenn eine
Person, die im Verdacht der Hexerei stand, aus dem Hause ging, nahm die
Hausmutter heisse Asche vom Ofen und warf sie ihr nach. Zu Johanni
sammelte man gewdhnlich neunerlei Krduter, bewahrte sie sorgfiltig im Hause
auf und benutzte sie zum r#uchern, wenn die Gefahr, behext zu werden,
vorlag. In einigen Gegenden sah man es auch fiir gefahrlich an, des Abends
zu spinnen, und jedenfalls durfte man das Gesponnene nicht die Nacht iiber
auf der Spindel sitzen lassen, denn sonst wiirden die Hexen kommen und
es nebst anderem verderben. Auch fehlte es nicht an Volksbeschwdrungen,
um der Hexerei vorzubeugen: in Westfalen pflegten die Bauernknechte am
22. Februar vor Sonnenaufgang mit einem Beile an die Tiire zu klopfen
und zu singen:

»Heraus, heraus, du Schwellenvogel!
St. Peters Stulfeir ist kommen,

Verbaut dir Haus und Hof und Stall,
Haurschoppen, Scheuren und anders all
Bis auf diesen Tag {ibers Jahr,

Dass hie kein Schade widerfahr.*

»Schwellenvogel* bedeutet alles, was sich unter der Schwelle aufhilt:
Unrat, Ungeziefer, Hexerei u. s. w. Nach dieser Beschwdrung blieb das
Haus ein Jahr lang frei von Schaden, und man beschenkte deshalb den-
jenigen, der diese Handlung verrichtete.

Natirlich existierten zahlreiche Mittel, um dem Schaden abzu-
helfen, der durch Hexerei verursacht war. Sie bezweckten fast alle,
durch diese oder jene mystische Handlung die Hexe so lange zu
foltern, bis diese sich gezwungen sah, den Zauber wieder aufzuheben.

Eine Methode bestand darin, dass man sich Sonntags vor Sonnen-
aufgang einen Haselstock im Namen des Teufels schnitt; dann fegte man
den Staub aus allen vier Ecken des Hauses oder Stalles, tat ihn in einen
Sack, band diesen zu und legte ihn auf die Tiirschwelle, wo man dann in
des Teufels Namen mit dem Stock auf den Sack loshieb. Jeder Schlag auf
den Sack wurde von der Hexe gefiihlt, und diese wurde so gezwungen, die
Hexerei aufzuheben. War ein Mensch durch Hexerei krank geworden, so
machte man ein Bild von Wachs und liess einen Priester an einem Feiertage
drei Messen dariiber lesen. Man stach dann an der Stelle in das Bild?),
wo der Kranke sein Leiden hatte; die Hexe war dann gezwungen, die Krank-
heit fortzunehmen. Gaben die Kiihe nicht genug Milch, so war selbstver-
standlich eine Hexe schuld daran; man sammelte daher die geringe Menge

) Erinnert an das Verfahren der Naturvdiker S. 29—30 und der Chaldder S. 43.



118 Die Bliite und der Verfall der Magie.

Milch, die man bekommen konnte, kochte sie und stach wihrend des Kochens
mit Messern hinein; das tat der Hexe so weh, dass sie gezwungen war, die
Milch wieder kommen zu lassen u. s. f.

Die Magie der Kirche stand ungefahr auf derselben Hohe
wie die des Volkes; auch sie war reich an Sinnlosigkeiten. Priester
und Mdnche verschafften sich bedeutende Einnahmen durch allerlei
magische Handlungen, sie lasen Messen ftiber allem Méglichen und
Unmdglichen, fertigten Amulette an, so z. B. Agnus Dei, Konzeptions-
zettel u. s. w.

Hierfiir gibt es eine Menge von Beispielen; folgende mdgen geniigen.
Wenn der Priester zwischen der Messe die Worte spricht: ,Ihr sollt ihm
kein Bein zerbrechen* und dabei die Zihne eines Kranken beriihrt, so ist
das ein Mittel gegen Zahnweh. — Beim Fieber wischt der Priester die
Hinde des Fieberkranken mit Weihwasser und murmelt dabei den 144, Psalm,
oder aber er fasst den Kranken bei der Hand und sagt: LEs sei dir das
Fieber so leicht wie der Jungfrau Maria unseres Herrn Jesu Christi Geburt.*
Hilft das nicht, so nimmt er drei Hostien, dariiber Messe gelesen ist, schreibt
auf die eine: ,Wie der Vater, also ist auch das Leben*; auf die zweite: ,Wie
da ist der Sohn, also ist auch der heilige Geist*; auf die dritte: ,Wie der
Geist ist, also ist auch die Arzenei*; gibt sie dem Kranken drei Tage hinter-
einander zu essen, doch so, dass er den Tag nichts mehr geniesst und
abends 15 Vaterunser und 15 Ave Marias spricht.

Besonders reich an Geschmacklosigkeiten sind die Beschwd-
rungen.

Folgende Beispiele sind dem Benedictionale der Kapuziner entnommen:
Ein Haus wird durch folgende Ueberschrift vor Feuer bewahrt: ,Heli,
Heloim, Sothar, Emanuel, Sabaoth, Agla, Tetragrammaton, Hagios, Othnos,
Ischyros, Athanatos, Jehova, Adonai, Saday, Messias. Der unerschaffene
Vater }, der unerschaffene Sohn +, der unerschaffene heil. Geist 4, Jesus
Christus der Konig der Herrlichkeit kdmmt im Frieden. Das Wort ist Fleisch
geworden, ¥ und Gott Mensch. Christus } {iberwindet. Christus } herrscht.
Christus § befiehlt. Christus behiite und bewahre dieses Haus vor Blitz
und Feuer.* Der Zettel wurde mit Weihwasser besprengt und {iber der
Haus- oder Stalltiire festgenagelt.

Um sich gegen die Verfolgungen der Teufel und Hexen zu schiitzen,
pflegte man geweihte Milnzen, ,Benedictionsgeld*, und geweihte Zettel,
»Konzeptionszettel“, bei sich zu tragen, gewbhnlich an einem Bande am
Halse. Es waren also Amulette, die unter grosser Feierlichkeit meistens am
Altare nach der Messe geweiht wurden. Die Weihe bestand in einem Ge-
bete und einer Beschwdrung; die Beschwdrung, welche {iber die Miinzen
gelesen wurde, lautete so: ,Ihr verfluchten und verdammten Teufel, in Kraft
der Worte: Messias, Emanuel, Sabaoth, Adonai, Athanatos, Ischyros und
Tetragrammaton fesseln, entkriftigen und vertreiben wir euch von jedem
Platze und Hause, wo dieser Pfenning hingelegt wird. Und ferners befehlen
wir euch, dass ihr keine Macht habet, den Leibern der Einwohner durch
die Pest zu schaden. Geht, ihr Verfluchten, in den Pfuhl des Feuers;
weichet in euern bestimmten Abgrund, und erfrechet euch nicht mehr, hie-
her zu kommen, So befiehlt euch Gott der Vater 4, Gott der Sohn | und
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Gott der heil. Geist +. Weichet also, ihr verdammten Teufel, im Namen
unseres Herrn Jesu Christi, der da kommen wird, zu richten die Lebendigen
und die Toten und die Welt durch Feuer. Amen.*

Darauf wurde die Benedictionsmiinze mit Weihwasser besprengt. In
gleicher Weise wurden die Konzeptionszettel geweiht.

Aber so sinnwidrig diese Verwiinschungen auch sind, so ist
doch soweit Sinn darin, dass man hier geistige Wesen, die Teufel,
mit geistigen Mitteln bekampft. Der Gipfel der Absurditat wird je-
doch erreicht, wenn man diese Beschwdrungen nun gegen Miuse,
Heuschrecken und #hnliche ,stumme Bestien“ richtete; selbst hiervor
schreckte man nicht zuriick.

In dem alten Benedictionale, aus dem diese Beispiele entnommen sind,
werden folgende angefiihrt: ,Benediction gegen Miuse, Heuschrecken, Mai-
kifer, Wiirmer, Schlangen, Kifer, Larven und andere schidliche Tiere, welche
approbieret von den Pipsten und hiufig von den Kapuzinern benutzt.“ Die
Behandlung der M3iuse ist ungefihr dieselbe wie die der Teufel; der Mdnch
spricht erst ein langes Gebet und dann beschwdrt er sie:

»Ich beschwdre euch, ihr schidlichen Miuse (oder Heuschrecken oder
Wiirmer u.s.w.) durch Gott den allmichtigen Vater 1 und Jesus Christus seinen
einzigen Sohn { und durch den heiligen Geist, der von Beiden ausgeht f,
damit ihr sogleich von den Feldern und unseren Aeckern zuriickweichet und
nicht mehr in ihnen wohnet, sondern in jene Plitze euch verfilget, wo ihr
niemanden schaden kdnnet* u. s. w.

Am gefahrlichsten und schwierigsten war die Sache, wenn ein
Mensch von einem Teufel besessen war. Dieser konnte wohl aus-
getrieben werden, aber nur durch eine sehr weitldufige Zeremonie,
bei welcher Gebet, Beschwdrungen, Besprengung mit Weihwasser und
andere heilige Handlungen abwechselten. Nattirlich wurde dieser
Exorzismus immer von einem Diener der Kirche ausgefiihrt; jeder
Priester war jedoch nicht dazu geeignet, denn das alte Benedictionale
sagt ausdriicklich:

»Wer den Teufel austreiben soll, muss ein sehr reines Herz haben
und hdchst klug und vorsichtig zu Werke gehen. Wenn es die Umstinde
erlauben, soll er vorher das heilige Abendmahl empfangen* u.s. w.

Es folgt dann eine lange Beschreibung, wie er sich im Ornate dem
Besessenen nihern und ihm einen Zipfel des Ornats um seinen Hals
schlingen soll; dann folgen Gebete u.s.f. Der Geist aller dieser Beschwd-
rungen ist immer derselbe, wie wir ihn schon oben kennen gelernt haben.

Ausser diesen {ibernattirlichen, geistigen Mitteln zur Bekdmpfung
der Teufel und Hexen besass die Kirche ein anderes, mehr irdisches
und materielles Mittel, welches nicht allein dazu dienen sollte, dem
Schaden vorzubeugen, sondern auch das Uebel mit der Wurzel aus-
zurotten. Dieses Mittel war der Hexenprozess. Jeder, welcher
in dem Verdachte stand, Hexerei zu treiben, wurde gewshnlich vor
ein Inquisitionsgericht geladen, und wenn der Verddchtige nicht unter
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den Qualen starb, die man ihn erleiden liess, um ihn zum Bekennt-
nis zu zwingen, so endete er unzweifelhaft auf dem Scheiterhaufen.
Ein anderer Ausgang eines Hexenprozesses war selten. Man sollte
nun erwarten, dass solch ein kraftiges und radikales Verfahren dem
Hexenwesen ein Ende gemacht habe; das Resultat war jedoch gerade
das entgegengesetzte. Je heller die Scheiterhaufen brannten, desto
zahlreicher wurden die Hexen. Wire es eine wirkliche Ketzersekte
gewesen, die man so verfolgte, so wire sie wahrscheinlich bald unter-
gegangen; selbst die zahlreichen Albigenser und Waldenser wurden
ja, wie wir gesehen haben, in kurzer Zeit ausgerottet. Da die Hexerei
jedoch nur ein eingebildetes Verbrechen war, von dem keiner etwas
Wirkliches wusste, so hatte die Verfolgung nur die Wirkung, dass ein
Schrecken sich aller Volksklassen bemichtigte; um sich selbst zu
schiitzen, klagte man seinen Nachbar an. Je mehr verurteilt wurden,
desto grosser wurde die Angst, und desto mehr wurden angeklagt.
So wurde der Glauben des Volkes an Hexerei gerade durch die Hexen-
prozesse selber nur bestarkt und befestigt.

Ein kurzer historischer Ueberblick (iber die Entwicklung der Hexen-
prozesse wird geniigen, um die Richtigkeit dieser Behauptung zu beweisen.
Wir haben oben (S. 108) gesehen, dass der grosse Kirchenlehrer, Thomas
von Aquino, in der Mitte des 13. Jahrhunderts die Mdglichkeit und Wirk-
lichkeit der teuflischen Magie lehrte. Die Inquisition in Frankreich, die eben
im Begriff war, die letzten Reste der Ketzersekten auszurotten, nahm diesen
Gedanken auf, und nun lauteten die Anklagen gegen die Ketzer sowohl auf
Hexerei als auf Ketzerei. Als man dann mit den Ketzern fertig geworden
war, setzte man die Verfolgung der Hexen allein fort, so dass die Hexen-
prozesse in Frankreich bis 1390 kriftig bliihten. In diesem Jahre beschloss
das franz8sische Parlament, dass die Anklagen wegen Hexerei vor dem welt-
lichen und nicht, wie bisher, vor dem geistlichen Richterstuhl verhandelt
werden sollten. Da nun die weltlichen Richter sich nicht viel um die
Hexerei an und fiir sich kiilmmerten und vielmehr den dadurch angerichteten
Schaden beriicksichtigten, so wurden die Hinrichtungen immer seltener und
horten schliesslich ganz auf. Dieses war den Inquisitoren nun recht unbe-
quem, da sie bedeutende Einnahmen durch die konfiszierten Giiter der Ver-
urteilten gehabt hatten. Sie sahen sich deshalb nach einem neuen Wirkungs-
kreise um. Solange die Hexenprozesse in Frankreich bliihten, waren die
angrenzenden Linder verschont geblieben; nur ausnahmsweise hatten hier
dhnliche Prozesse stattgefunden.

In Deutschland fingen ernstliche Verfolgungen der Hexen erst nach
dem Jahre 1448 an, wo die beiden Dominikaner Jakob Sprenger und Hein-
rich Institor durch die bekannte Bulle ,summis desiderantes* von Inno-
cens VIII die Vollmacht erhielten, die Hexen zu verfolgen und auszurotten.
Dieses pipstliche Aktenstiick nimmt die Hexen- und Teufelsbiindnisse und
alle schauerlichen Erzdhlungen tiber die Hexen als Tatsachen einfach an und
fordert die ganze Geistlichkeit auf, den Inquisitoren beizustehen. Trotzdem
konnten die Hexenprozesse nicht recht in Fluss kommen, weil man den
Fabeln nicht glaubte, welche das Oberhaupt der Kirche nun zum Dogma
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erhob. In den vielen Jahrhunderten, in denen die Kirche die Moglichkeit
der teuflischen Magie verdammt hatte, war der Glaube daran doch allmih-
lich eingeschlafen; er musste also erst aufs neue wieder geweckt werden.
Diese Arbeit itbernahm Jakob Sprenger; er verfasste zu diesem Zweck 1487
sein berfichtigtes Werk: Malleus maleficarum (der Hexenhammer), so genannt,
weil er dazu dienen sollte, die Hexen zu zermalmen. Hierin werden die
Hexen, der Bund mit dem Teufel und die iibrigen Verbrechen ausfiihrlich
beschrieben. Im letzten Abschnitt erfolgt eine Anweisung, wie der Prozess
zu fihren ist. Hierbei sind besonders zwei Punkte wichtig. Damit eine
Hexe belangt werden konnte, wurde keine etwa auf Beweisen beruhende
Anklage gefordert, sondern nur eine einfache Anzeige (Denunziation). Da-
durch war der Klager also sicher, nicht verantwortlich gemacht werden zu
kdnnen, falls die Anklage sich als falsch erwies. Letzteres trat aber fast
nie ein; denn man erhielt den Beweis des Verbrechens direkt durch das
Gestindnis der Hexe selbst, und dies wurde einfach durch die Tortur er-
zwungen. Bekannte aber andererseits eine Hexe trotz aller Tortur einmal
nicht, so war ihre Schuld jetzt erst recht einleuchtend: denn sie konnte sich
natiirlich nur mit Hilfe des Teufels so verstockt zeigen. Bei einer derartigen
Beweisfiihrung entgingen selbstverstandlich nur wenige Angeklagte dem Tode.
Nachdem der Hexenhammer das Volk erst einmal gelehrt hatte, was es
glauben sollte, und die Prozesse die nd&tige Furcht hervorgerufen hatten,
wurden die Anklagen immer zahlreicher. Wie viele im Laufe der Jahr-
hunderte als Hexen ihr Leben eingebiisst haben, ist unmdglich zu sagen,
aber man hat es wihrend eines Jahres in einer einzelnen Stadt so weit ge-
trieben, dass man tausend Menschen mordete. Als man die Verfolgungen
einstelite, gab es in Deutschland Landstriche, in denen nur noch zwei Weiber
am Leben waren; dabei aber sind die Minner lange nicht immer frei aus-
gegangen. Alle Sachverstindigen sind sich deshalb darin einig, dass die An-
zahl der verbrannten Hexen Millionen betragen hat.

Eine Schilderung der Hexenprozesse liegt ausserhalb des Rah-
mehs dieses Buches. Hier sollte nur ihre Bedeutung als Mittel, den
Glauben an Hexerei hervorzurufen, betont werden. Dieses geht auch
wohl aus den angefithrten historischen Tatsachen mit gentigender
Deutlichkeit hervor. Die psychologische Untersuchung, wie der
Glaube unter den gegebenen Verhiltnissen allm#hlich Boden gewann,
verschieben wir auf einen spiteren Zeitpunkt. Aber als Beweis dafiir,
dass nicht allein die breiten Schichten des Volkes, sondern auch die
gebildeteren Stdnde, die Geistlichkeit und die Richter in den Prozessen,
von der Wahrhaftigkeit der Ankliger ilberzeugt waren, mdge nur hier
ein Ereignis aus einem Hexenprozess erwiahnt werden. Sechs Weiber
in der Stadt Lindheim (Oberhessen) wurden durch die Tortur zu dem
Bekenntnis gezwungen, dass sie auf dem Kirchhofe die Leiche eines
neugeborenen Kindes ausgegraben hitten, um sie zu ihren Hexen-
salben zu gebrauchen. Sie rdumten es ein. Der Mann des einen
Weibes jedoch setzte es durch, dass das Grab im Beisein aller Be-
hérden gedfinet wurde; da fand man das Kind unberithrt im Sarge.
Jetzt behauptete der Inquisitor aber, dass das Vorhandensein der
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Kindesleiche eine teuflische Sinnestduschung sei; denn da die Weiber
alle die Tat eingestanden hitten, miisste man auf deren Gestidndnis
mehr Gewicht legen als auf seine eigenen Sinne. Und so wurden
die Weiber alle verbrannt. Von dergleichen Ereignissen strotzen die
Aktenstiicke der Hexenprozesse; und man bekommt wahrlich den
Eindruck, dass wenn eine der Parteien in den Banden des Teufels
gewesen ist, es jedenfalls nicht die armen angeklagten Hexen, sondern
die hohen Inquisitoren gewesen sind.

Die Verfallsperiode der Magie.

Die Reformatoren Luther und Calvin versetzten der Magie den
ersten Stoss. Jedoch traten sie nicht gegen die Zauberei als Ganzes,
auch nicht speziell gegen die Mdoglichkeit der teuflischen Magie auf;
ihr Kampf gegen dieselbe war tiberhaupt mehr ein indirekter als ein
direkter. Da sie die Religion in genauere Uebereinstimmung mit der
Schrift zu bringen und alles auszumerzen suchten, was nicht in der
Bibel stand, so kamen sie auch von selbst dazu, den ganzen ma-
gischen Apparat mit Bibelstellen und Beschwdrungen, geweihten
Bildern, Weihwasser, Brot, Salz, Oel, Zetteln und Miinzen zu be-
kampfen, wie er sich im Laufe der Zeit entwickelt hatte und still-
schweigend vom Oberhaupte der Kirche sanktioniert worden war.
Es war also speziell die kirchliche Magie, gegen welche sie Protest
ethoben. Beziiglich der Frage nach der Moglichkeit der Zauberei
standen sie — Luther jedenfalls — wohl auf dem allgemeinen Stand-
punkt ihrer Zeit. Luther hat sich zwar nirgends ausfiihrlich iiber
Zauberei ausgesprochen, aber aus gelegentlichen Bemerkungen geht
doch hervor, dass er. die Moglichkeit, der Teufel konne menschliche
Gestalt annehmen und so fleischlichen Umgang mit Menschen pflegen,
nicht leugnete. Dass Luther an das persénliche Auftreten des Teufels
glaubte, zeigt sich ja deutlich in der bekannten Geschichte, welche
mit dem Tintenfleck an der Wand auf der Wartburg endete. Aber
sonst ist nach Luthers Anschauung das Verhiltnis des Teufels zum
Menschen nicht so 4usserlich, als man es bisher aufgefasst hatte. Er
legt dem Teufel als Werkzeug des goéttlichen Zornes entschieden
eine grosse Macht bei, aber er verlegt den Kampf gegen den Teufel,
den die katholische Kirche #usserlich mit magischen Mitteln fiihrte,
in das Innere des Menschen. Der Christ wird vom Teufel versucht,
kann ihn aber nur bekdmpfen, wenn er bestindig im Glauben steht.

Da die Reformation so keinen wesentlichen Eingriff in die Macht
des Teufels tat, bestand der Glaube an die schwarze Magie fort, und
die Hexenprozesse blithten wie vordem. Zunichst schien dies Uebel
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noch schlimmer zu werden, denn die Hexenprozesse wurden in Linder
eingeftihrt, welche bis dahin verschont geblieben waren; so z. B. in
Dinemark, wo vor Einfithrung derReformation keine Hexenverfolgungen
bekannt sind. Der Grund, warum das Hexenwesen hier und anderswo
erst mit der Reformation begann, liegt wahrscheinlich teils im wachsen-
den Glaubenseifer, welcher mit dem neuen kirchlichen Leben erwachte,
teils in der niheren Berithrung mit Deutschland, dem Hauptsitze der
Reformation. Dass der letzte Punkt nicht unwesentlich war, erhelit
daraus, dass die Hexenprozesse in dem entlegeneren Schweden erst
ein Jahrhundert spater anfingen, wie es bei seiner Teilnahme am
dreissigjahrigen Kriege die Mannigfaltigkeit des Hexenwesens kennen
lernte. Solche dusseren Verhiltnisse haben offenbar eine grosse Rolle
mitgespielt, da die Auffassung der Reformatoren von der Macht des
Teufels als einer mehr geistigen doch zunichst lahmend auf den
Glauben an die schwarze Magie einwirken musste. Im Laufe der
Zeit geschah dies auch; spitere katholische Verfasser, welche gegen
die Hexenverfolgungen auftraten, wie z. B. der Jesuit Friedrich Spee,
beklagten, dass die Verfolgungen in den katholischen Lindern viel
hdufiger und grausamer wiren als in den protestantischen.

Wiahrend also der Glaube an Hexen und deren Treiben in den
protestantischen Lindern wohl fortbestand, bekimpfte man nur die
Anwendung der magischen Mittel gegen die Hexerei. Protestantische
Verfasser, welche die Hexerei schilderten, zogen mit allen Waffen der
Vernunft und der Ironie zu Felde gegen die Magie der Kirche und
des Volkes, die sich auf die Hexen bezog.

In seinem oben :zitierten Werke sagt Pritorius, nachdem er die ver-
schiedenen Schutzmittel gegen die Hexen erwdhnt hat: ,Wunder ist’s, dass
sie auch nicht Harffenschldger halten, weil David mit der Harffen den bdsen
Geist von Saul getrieben.* Und spdter heisst es: ,Gott hat Creutz und
Zeichen nicht befohlen zur Artzney, Saltz und Brod hat er gegeben, zu
essen, sein Wort zu horen, und ins Hertz zu fassen, nicht am Halsz zu
hengen. Und was sol solches dem Vieh, das keinen Verstand hat? Hat
ihnen Gott sein Wort auch gegeben? Und wenn gleich diese Mittel noch
besser weren, so ist doch darum nicht alle Handlungen gut, dazu sie ge-
nommen, oder dabey getrieben wird. Ist nicht der Mensch eine edle Creatur
Gottes? Ist nicht der Mann nach Gottes Bilde geschaffen? Und ein Weib,
das schweigen kan, eine Gabe Gottes? Wenn sie nun Hurerey zusammen
treiben, und verschweigen, ist das auch ein edel Ding und Gabe Gottes?...
Also ist auch das Wort Gottes gut und ein Mittel zum Leben. Aber allen
denen, die es miszbrauchen, ist's zum Tod.*

Der Standpunkt ist also wesentlich der der alten Kirche, nidm-
lich: die Damonen existieren und haben die Macht zu schaden; aber
der Christ ist durch seinen Glauben und nur durch diesen gegen
ihren Angriff geschiitzt.
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Die kirchliche Reformation bekampfte also hauptsichlich die
religidse Magie, wie sie sich in der katholischen Kirche entwickelt
hatte; und in den Lindern, welche sich der Reformation anschlossen,
verschwand diese Form der Magie denn auch nach und nach.
Aber der eigentliche Hauptangriff gegen die Zauberei als Ganzes
wurde doch von der Wissenschaft ausgefithrt. Die Wissenschaft
des Mittelalters war, wie frither erwdhnt, eine wunderliche Mischung
von naturwissenschaftlichen Studien und magischen Kiinsten, welche
sich auf der von den Mauren erhaltenen Grundlage aufgebaut hatte.
-Die Entwicklung dieser ,heimlichen Wissenschaft* oder ,okkulten
Philosophie“ hat so grosses Interesse und so grosse Bedeutung, dass
sie in einem speziellen Abschnitt behandelt werden muss; wir wollen
uns deshalb hier auf einige der Hauptpunkte beschrinken. Wie wir
schon frither gesehen haben, wurden die Anhinger derselben, wenn
auch unfreiwillig, die Ursache dazu, dass der Glaube an Zauberei
und damit auch an die schwarze Magie einen so michtigen Auf-
schwung in Europa nahm, dass die Hexenprozesse die natfirliche
Folge waren. Hatte aber die gelehrte Magie diese entsetzliche Land-
plage so (wenn auch nur indirekt) auf dem Gewissen, so machte sie
diesen Fehler spiter dadurch wieder gut, dass sie offen dagegen auf-
trat und den Wahnsinn bekdmpfte. Die europdischen Schiller der
Mauren blieben ndmlich nicht kritiklos auf der gegebenen Grundlage
stehen; im Laufe der Zeit erkannten sie, dass von allen magischen
Kinsten nur das brauchbar war, was auf der Anwendung der Natur-
krafte, der natiirlichen Einwirkung der Dinge aufeinander, beruhte.

Heinrich Cornelius Agrippa von Nettesheim (1486—1535) war
wohl der erste, welcher 6ffentlich eingestand, dass manche Lehren
der okkulten Philosophie Irrtiimer seien. In seiner Jugend schrieb
er selbst ein Werk ,De occulta philosophia“ 1510 (in Kdln gedruckt
1533), in welchem er die ganze magische Weisheit der damaligen
Zeit sammelte; 1529 gab er aber ein Buch heraus: ,De vanitate scien-
tiarum“, worin er erkliarte, dass vieles von dem, was er frither dar-
gelegt habe, ,Nichtigkeiten seien, an denen er allzuviel Geld und
Zeit verloren habe“. 1553 gab der Italiener Giambetlista della Porta
eine kleine Arbeit heraus: ,Magia naturalis“, welche grosses Aufsehen
erregte und viele Ausgaben in verschiedenen Sprachen erlebte. Das
Buch war zunichst eine Art praktische Physik, die zeigte, wie man
durch natiirliche Mittel eine Menge merkwiirdiger Kunststiicke zu
machen imstande sei. Ausser einigen wirklich guten Abschnitten ent-
halt es auch eine Anzahl Versuche, die gar nicht ausfithrbar sind; die
gute Wirkung des Buches bestand aber darin, dass es zeigte, wie
scheinbare Zauberkiinste sich bei gentigender Kenntnis der Natur-
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gesetze von selbst erklaren. Danach folgten nun direkte Angriffe
auf den Hexenglauben Schlag auf Schlag. Agrippas Schiller, der
Arzt Johann Weier, schrieb 1564: ,De praestigiis daemonum*®; in
diesem Buch leugnet er die Moglichkeit der Hexerei zwar nicht voll-
stindig, aber behauptet doch, dass das meiste von dem, was man
den Hexen zuschreibe, reine Einbildung sei, dass es niemals vorge-
kommen sei und auch nicht stattfinden kénne. Noch bestimmter
trat Reginald Scott in England 1584 in seinem Werke: ,Discovery
of witchcraft* auf. — Die Angriffe blieben natiirlich nicht unbeant-
wortet; Bodinus und Delrio verteidigten mit grosser Gelehrsamkeit
und grossem Scharfsinne den alten Hexenglauben, und die Prozesse
wurden wie bisher fortgesetzt; indes hatte doch die Girung, welche
den Aberglauben schliesslich sprengen sollte, ihr Zersetzungswerk
begonnen.

Gleichzeitig mit diesen Streitigkeiten, bezw. in den nachsten
Jahren danach, wurden die grossen astronomischen und physikalischen
Entdeckungen von Galilei, Kepler, Otto von Guericke und Huygens
gemacht. Diese bten in doppelter Weise einen heilsamen Einfluss
auf den Aberglauben ihrer Zeit aus. Erstens trugen sie sehr dazu
bei, den Gebildeten die Augen dariiber zu 6finen, dass alles, was in
der Welt geschieht, nach bestimmten Gesetzen und nicht nach den
Launen der Damonen und Hexen erfolgt. Sodann bereicherten sie ihre
Zeit mit neuen Kenntnissen von den Naturgesetzen, so dass man jetzt
in weit grésserem Umfange als frither die merkwtirdigsten Kunststiicke,
die man frither fiir Zauberktinste gehalten haben wiirde, auf natilirliche
Weise erkidren konnte. In verschiedenen Biichern (aus den Jahren
1631—60) gab Athanius Kircher ausfiihrliche und zum Teil sehr gute
Beschreibungen von Kunststicken mit Magneten, Blasinstrumenten
und der Laterna magica heraus. Das grosse dreibindige Werk von
Caspar Schott: ,Magia universalis naturae et artis*, von 1657 ent-
- halt ferner ausser den rein physikalischen Untersuchungen zahlreiche
Anweisungen filr die praktische Anwendung derselben. Alle diese Dar-
stellungen untergruben immer mehr den Glauben an die Moglichkeit
der Zauberei in den gebildeten Kreisen.

Wie sehr eine neue Auffassung von der Sache sich allmihlich
Bahn brach, sieht man weiter daraus, dass drei Jesuiten, Tanner,
Spee und Leymann, die Willkiir bei den Hexenprozessen in den Jahren
1625—31 in verschiedenen Werken angriffen und so mehr oder
weniger offen an dem Hexenglauben rilttelten. Man begann sogar
auf diesem Gebiete experimentell vorzugehen, indem man die Hexen
sich in Gegenwart von Zeugen salben liess, um zu sehen, ob sie
wirklich fortfliegen kdnnten. Durch wiederholte derartige Versuche
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kam man zu der Erkenntnis, dass die Hexenausfliige tiberhaupt nicht
stattfanden. Es ereignete sich im allgemeinen nichts anderes, als
dass die Hexe in einen tiefen Schlaf fiel und dann von all den
Begebenheiten traumte, welche ihr nach der Annahme des Volks-
glaubens auf den nichtlichen Ausfliigen passierten. Derartige Beob-
achtungen verfehlten ihre Wirkung nicht. Im 17, Jahrhundert finden
wir die gelehrte Welt voll Streit iiber die Wirklichkeit der Hexerei.
Derselbe dreht sich aber bis zum Schluss dieses Jahrhunderts haupt-
sichlich um die Wirklichkeit der einzelnen Phinomene: an der Grund-
lage, dem Glauben an Dimonen und deren Macht iiberhaupt, hat
man noch nicht zu riitteln gewagt. Indes nahert sich der Zeitpunkt,
wo das Uebel an der Wurzel gefasst werden konnte. Der Mann,
welcher den letzten entscheidenden Kampf einleitete, war der reformierte
Prediger in Amsterdam, Dr. theol. Balthasar Bekker. In den
Jahren 1691—93 erschien sein grosses Werk: ,De betoverde Wereld*
in vier Bianden und 1693 auf Deutsch unter dem Titel ,Die bezauberte
Welt«.

Es ist ein Hdusserst griindliches und ausftihrliches Werk, vielleicht das
grosste, das jemals iiber Magie geschrieben worden ist. Die deutsche
Originalausgabe umfasst nicht weniger als 1000 dichtgedruckte Quartseiten.
Bekker geht dem Glauben an den Teufel mit allen Waffen der Theologie
und der Vernunft zu Leibe. Im ersten Teile behandelt er die Vorstellungen
der Heiden und noch lebender wilder V8lker von bdsen Geistern; im be-
sonderen weist er nach, dass die Juden zu Christi Zeit auch diesen Glauben
hatten, und dass derselbe beibehalten und weiter entwickelt wurde, als das
Christentum allmdhlich Verbreitung fand. Der zweite und der dritte Teil
sind die eigentlichen polemischen Abschnitte des Werkes. Im zweiten Teile
greift er den Glauben an ein Dimonenreich an, indem er zunichst nach-
weist, dass dieser Glaube, ganz abgesehen von allen religidsen Voraus-
setzungen, fiir den gesunden Menschenverstand dem Glauben an einen all-
michtigen Gott widerstreitet; darauf weist er nach, dass der Glaube an das
Dimonenreich keine biblische Begriindung weder nach dem alten, noch nach
dem neuen Testamente hat. Im dritten Teile, der den Verkehr der Menschen
mit den Teufeln behandelt, geht er denselben Weg und fiihrt aus, dass eine
solche Annahme gegen die Vernunft streitet und keine Stiitze in der Heiligen
Schrift hat. Endlich nimmt er im vierten Teile die bekanntesten Hexen-
geschichten vor und zeigt, dass diese bei niherer Betrachtung alle auf reiner
Einbildung beruhen; bei keiner einzigen l4sst sich nachweisen, dass ein
wirklicher Verkehr zwischen Menschen und Teufeln stattgefunden hat.

Bekkers Buch erregte gewaltiges Aufsehen und erschien in vielen
Auflagen und in verschiedenen Sprachen. Es wurde natfirlich von
zahireichen Gegnern angegriffen; ganz unanfechtbar ist es auch nicht,
besonders da, wo der Verfasser bestimmte Stellen der Schrift durch
eine eigene Auslegung fortzuschaffen sucht. Aber es hatte doch die
beabsichtigte Wirkung; es brachte die Leute allmahlich zur Vernunft.
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Unter anderen wurde der hervorragende deutsche Jurist Thomasius
durch Bekkers Werk dahin gebracht, seine Auffassung vom Hexen-
wesen vollstindig zu #ndern; und seiner Wirksamkeit, die sowohl
eine theoretische als praktische war, hat man es wiederum haupt-
sichlich zu verdanken, dass die Weiber, wie Friedrich der Grosse
sagte, in Zukunft alt werden und in Sicherheit sterben konnten. Die
Hexenprozesse horten allmahlich ganz auf. In Deutschland fand der
letzte 1711 statt, in Didnemark etwa 1700, in Oestereich 1740; in den
weniger aufgeklarten Gegenden Europas kamen sie noch vereinzelt bis
zum Schlusse des 18. Jahrhunderts vor. Mit den Hexenprozessen
starb auch der Glaube an Hexerei allmihlich ab; er verschwand end-
glltig in den gebildeten Kreisen, je mehr die naturwissenschaftliche
Erkenntnis zunahm.

In unserer Zeit fithrt die Zauberei nur noch in abseits gelegenen
und deshalb weniger aufgeklirten Gegenden der verschiedenen Lander
ein lichtscheues Dasein. Aber sie ist nur zum Teil der Rest von der
mittelalterlichen Magie des Volkes. Der grosste Teil stammt von der
gelehrten Magie, der okkulten Philosophie her, welche im 16. und
17. Jahrhundert populdr wurde und sich im Volke ausbreitete,
als die Gelehrten selbst nicht linger daran glaubten. Der Volks-
aberglaube unserer Zeit ist deshalb erst nach einer Darlegung der
gelehrten Magie verstdndlich: wir verschieben daher die n#here
Betrachtung desselben auf den folgenden Abschnitt unserer Unter-
suchung.



II. Abschnitt.

Die Geheimwissenschaften.

Kapitel 11.

Das Verhiltnis der gelehrten Magie zur Zauberei
des Volkes.

Die gelehrte Magie ruht im wesentlichen auf derselben Grund-
lage wie die Zauberei des Volkes. Als letztere zur Zeit des Mittel-
alters die hochste Entwicklung in Europa erreicht hatte, bestand sie
aus einem bunten Gemisch von urspriinglich europiischer und morgen-
landischer (besonders chalddischer und 4gyptischer) Magie. Dieselben
Elemente kénnen aber auch in den Geheimwissenschaften nachgewiesen
werden; nur tritt der Einfluss des Morgenlandes hier stiarker hervor.
Von neuen Elementen, die sich in der europdischen volkstiimlichen
Magie nicht finden, 14sst sich eigentlich nur ein einziges nachweisen,
die Alchimie; diese hat aber als Glied im Systeme niemals eine grdssere
Bedeutung gehabt. Sie ist vielmehr nur als architektonischer Schmuck
am stolzen Gebdude der Geheimwissenschaften anzusehen; als Grund-
stein oder als Stfitze des Gebaudes hat sie nie gedient. Da so keine
wesentliche Verschiedenheit zwischen der gelehrten und der volks-
timlichen Magie hinsichtlich des Baumaterials vorhanden ist, kann
der Unterschied zwischen ihnen nur in der Art liegen, wie das
Material benutzt ist, d. h. in der Form des Gebdudes. Das ist auch
wirklich der Fall.

Wiahrend die volkstiimliche Magie, um im Bilde zu bleiben, wie
eine rohe Mauer erscheint, wo die einzelnen Steine ohne weitere
Bearbeitung ungeordnet aufeinander gehiuft sind, zeigen die Geheim-
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wissenschaften sich wie ein architektonisches Prachtwerk, wo jedes
einzelne Element mit Kunst bearbeitet und am richtigen Orte ein-
gefigt ist. Das ist auch ganz natiirlich. Das Material der volks-
timlichen Magie ist aus zufilligen Berithrungen der Volker und durch
jahrhundertelange miindliche Ueberlieferung zusammengetragen. Bei
einer solchen Entstehung kommt es von selber, dass die oft wider-
streitenden Elemente sich nur roh aneinander fiigen. Ganz anders
verhdlt es sich dagegen mit den Geheimwissenschaften. Diese sind
am Schlusse des Altertums und bei den Arabern von den grdssten
Denkern der damaligen Zeit entwickelt worden, von Minnern, die
nicht nur mit den bedeutendsten griechischen, sondern auch mit den
tiefsinnigsten morgenlandischen Systemen vertraut waren. Auf Grund
von diesen verschiedenen Lehren wurde dann die Fahigkeit des
Menschen, magische Wirkungen auszuiiben, in zahlreichen Schriften
dargelegt. Jeder Forscher konnte demnach weiterbauen auf den
Resultaten, die seine Vorginger gefunden und in ihren Schriften aus-
gefthrt hatten. Kein Wunder daher, dass die magischen Wissen-
schaften im 13. Jahrhundert bei den Mauren eine Vollkommenheit
erreichten, die den Europdern, welche sich etwa ein Jahrtausend lang
an der Entwicklung der Wissenschaften nicht beteiligt hatten, imponieren
musste. Die Begeisterung aber, mit der die Europser die Arbeit nun
aufnahmen, setzte letzterer gerade die Krone auf.

In Alexandrien, dem Mittelpunkte ftir das geistige Leben der
zivilisierten Welt am Schlusse des Altertums, begann die Entwicklung
der Geheimwissenschaiten. Mehr als ein halbes Jahrtausend hindurch
strdmten die bedeutendsten Geister von allen Seiten dorthin zusammen.
Griechische Philosophen trafen im alexandrinischen Museum mit
morgenlindischen Mystikern zusammen; hier fand ein Austausch
aller geistigen Schitze in solchem Umfange statt, dass sich in der
ganzen Geschichte des Menschengeschlechts kein #hnliches Beispiel
hiervon weder in frilherer noch spaterer Zeit findet. Manche von
den Gedanken, um die sich das geistige Leben Europas bis in die
neuere Zeit gedreht hat, haben in Alexandrien ihre Form gefunden.
Hier entnahmen, um nur ein Beispiel anzufiihren, die christlichen
Kirchenviter der griechischen Philosophie und dem morgenlidndischen
Gnostizismus viele von den Elementen, aus denen die Dogmatik der
christlichen Kirche sich entwickelte. (Vergl. oben S. 73-76.)

Da Europa in den letzten Jahrhunderten der alten Zeit durch
seine unaufhdrlichen Kriege und religidsen Streitigkeiten fortwahrend
in Anspruch genommen war, horten die Beziehungen zu Alexandrien
allmahlich auf. Wie die Magie sich dann in Europa teils im Volke,

teils unter dem Schutze der Kirche weiter ausbildete, ist im ersten
Lehmann, Aberglaube und Zauberei. 2. Aufl. 9
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Abschnitt dieses Werkes (S. 103 ff.) geschildert. In Alexandrien da-
gegen, das noch lange Zeit hindurch der Mittelpunkt des geistigen
Lebens blieb, ging die Entwicklung in mehr wissenschaftlicher Weise
ihre eigenen Wege. Zuletzt nahmen die Araber nach der Er-
oberung Aegyptens (641 n. Chr.) die Resultate dieser Forschung auf
und wurden so die Triager der Wissenschaft, bis Europa am Schlusse
des 12. Jahrhunderts ruhiger und nunmehr reif geworden war, das
Erbe des Altertums anzutreten. Dem kritischen europdischen Geiste
war es vorbehalten, das Werk zunichst zu vollenden, danach aber
es niederzureissen, um ein grosseres und bedeutenderes Gebaude auf
den Ruinen zu errichten: die moderne Naturwissenschaft.

Diese Entwicklung wollen wir nun im folgenden niher nach-
weisen. Der Gang der Untersuchung ist nach den bisherigen
Andeutungen in den Grundziigen gegeben. Wir beginnen mit einer
Darstellung der Form, welche die wichtigsten magischen Wissenschaften
in den ersten Jahrhunderten unserer Zeitrechnung in Alexandrien er-
halten hatten. Dabei kommt vor allem die agyptische Magie in
Betracht. Diese spielt zwar auch eine grosse Rolle als Glied in der
europdischen volksttimlichen Magie und hitte deshalb eigentlich frither
behandelt werden sollen. Aber da es sehr schwierig und fast un-
moglich ist, die Agyptischen Elemente in der volkstiimlichen Magie
von den chalddischen zu trennen, so haben wir die Behandlung der
dgyptischen Magie bis jetzt aufgespart, weil sie auf die Entwicklung
der Geheimwissenschaften von wesentlich grosserem Einfluss ist: ganz
begreiflich, da die gelehrte Magie auf 4gyptischem Boden aufgewachsen
ist. Danach miissen wir die Astrologie betrachten, die unter dem
Einflusse der Griechen in Aegypten eine ganz andere Form erhielt
als die alte chalddische. Endlich kommt die Alchimie hinzu als ein
vollig neues, spezifisch 4gyptisches Element.

Es lohnt sich, auf den Ursprung dieser Wissenschaften naher -
einzugehen und besonders bei ihren Quellen, den #ltesten Agyptisch-
griechischen Schriften, zu verweilen. In den europiischen Schriften
vom 15. und 16. Jahrhundert findet man namlich wohl eine genauere
und vollstindigere Darstellung der Wissenschaften als in den Werken
des Altertums, aber man forscht vergebens nach irgend welcher Be-
griindung der vielen wunderlichen Regeln und Vorschriften. Die Magier
des Mittelalters berufen sich einfach auf die Autoritit der Alten. Jede
neue Behauptung wird gerne mit der Bemerkung eingeleitet: ,Die
Alten berichten iibereinstimmend“, oder ,Ptolemaus schreibt* u. s. w.
Aber man erfahrt nicht, woher ,die Alten“ ihre Weisheit haben; die
Antwort hierauf geben uns nur die eigenen Werke der alexandrinischen
Magier. Und da wir hauptsichlich die Ursachen zu den verschiedenen
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Formen des Aberglaubens und der Zauberei aufsuchen wollen, so
halten wir uns natdrlich vorzugsweise an die Schriften, in denen
diese Ursachen hervortreten. Im Vergleich mit diesen haben die
europidischen Schriften mit ihrem Reichtum an Einzelheiten nur unter-
geordnete Bedeutung fiir uns.

Ausser den drei erwdhnten Wissenschaften miissen wir not-
wendig noch auf eine vierte niher eingehen, obwohl sie ihrem Ur-
sprung und ihrer Natur nach ausserhalb des Rahmens unserer Arbeit
liegt; denn sie ist ursprilnglich weder Aberglaube noch Zauberei,
weder theoretische noch praktische Magie; wohl aber enthilt sie die
Keime zu beidem. Das ist die mystische Religionsphilosophie, die
in den jiidischen, kabbalistischen Schriften niedergelegt ist, in
der ,heiligen Kabbala“, wie man sie gern in unseren Tagen nennt.
Und zwar miissen wir dieselbe ziemlich ausffihrlich behandeln, weil
sie mehr als irgend eine andere Geistesrichtung den europiischen
magischen Wissenschaften des 16. Jahrhunderts ihr Geprage gegeben
hat. Dass sie das konnte, liegt wahtlich nicht an ihrem Gedanken-
reichtum oder an ihrer Klarheit. Es ist mit ihr gegangen, wie es so
oft auch in der modernen Wissenschaft geht: nicht die klaren und
gedankenreichen Schriften finden die ihnen gebfihrende Bedeutung
und Verbreitung, sondern die dunklen und unverstandlichen, in die
ein jeder den Sinn hineinlegen kann, der ihm am besten passt. Den
Europdern imponierten geradezu die grenzenlose Unklarheit und die
mystischen Methoden der kabbalistischen Werke. Dazu kommt noch,
dass diese sehr alten Schriften, die im 13. Jahrhundert plétzlich in
Europa auftauchten, sich genau an das Alte Testament anlehnen,
hinter dessen Buchstaben sie eine verborgene und tiefere Bedeutung
suchen. Diese verschiedenen Momente machen es verstindlich, wie
die dunkle Rede der Kabbala ein Grundstein in den Phantasiegebiduden
der europdischen Magier werden konnte. Daher ist eine richtige
Auffassung von der gelehrten Magie des Mittelalters ohne Kenntnis
der Kabbala nicht moglich. Wegen ihres hohen Alters behandeln
wir sie zuerst.
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Kapitel 12.
Die heilige Kabbala.

Die Kabbalisten und ihre Werke.

Ueber allem, was die Kabbala betrifit, d. h. iiber Ursprung,
Alter und Bedeutung, ruht ein dichter, geheimnisvoller Schleier. Wohl
ist es der modernen Kritik gelungen, denselben an verschiedenen
Stellen zu hiften; aber noch sind nur wenige Ritsel geldst, und es
herrscht darum auch nur {iber wenige Punkte vdllige Einigkeit unter
den Forschern. Fir uns hat es natiirlich nur Wert, die wahrschein-
lichsten und sichersten Resultate der Kabbalaforschung kennen zu
lernen. Indes sind die eigenen Anschauungen der Kabbalisten iiber
den Ursprung ihrer Wissenschaft auch von hohem Interesse, und
wir betrachten dieselben darum zuerst. Im Buche Henoch, einer der in-
haltsreichsten und bedeutendsten pseudoepigraphischen Schriften des
Alten Testamentes, findet sich im 7. und 8. Kapitel eine ausfilhrliche
Darstellung vom Fall der Engel, wie er 1. Mos. Kapitel 6, 1—4 kurz
berithrt ist. Ueber diese wunderliche Begebenheit berichtet das Buch
Henoch folgendes:

»Es begab sich in diesen Tagen, als die Menschen sich vermehrt
hatten, dass herrliche und schéne T&chter ihnen geboren wurden. Und da
die Engel, die Sdhne des Himmels, diese sahen, entbrannten sie in Liebe
zu ihnen und sagten: ,Kommt, lasst uns Weiber wihlen unter den Nach-
kommen der Menschen und mit ihnen Kinder zeugen. Da sprach Samjaza,
ihr Anfiihrer: ,Ich befiirchte, dass ihr euch von diesem Plane abschrecken
lasset und ich alleine fiir ein so schweres Verbrechen leiden muss.“ Aber
sie erwiderten und sprachen: ,Wir schwdren aile und verpflichten uns durch
gegenseitige Eide, unseren Vorsatz nicht zu #ndern, sondern unser Vorhaben
auszufithren. Da schworen sie alle untereinander und verpflichteten sich
durch gegenseitige Eide. Ihre Zahl betrug 200, die hinabstiegen auf Ardis,
dem Gipfel des Berges Armon . . . Da nahmen sie Weiber, ein jeder wihite
fiir sich; sie niherten sich ihnen und wohnten mit ihnen und lehrten sie
Zauberei, Beschwérungen und Anwendung von Wurzeln und Biumen. . . .
Ausserdem lehrte Azaziel!) die Menschen, Schwerter und Messer, Schilde
und Brustharnische zu machen, die Anfertigung von Spiegeln, Armbindern
und Schmuck, den Gebrauch von Schminke, die Verschdnerung der Augen-
brauen, den Gebrauch von Steinen jeder kostbaren und auserwihlten Art
und Farbe, so dass die Welt ganz verindert wurde. Gottlosigkeit nahm zu,
Hurerei breitete sich aus, und sie siindigten und verdarben alle auf ihrem

') Dieser und die folgenden sind die Namen von den Anfihrern der gefallenen
Engel. Der Text gibt ein volistaindiges Verzeichnis der 18 Anfahrer. Sie sind ohne Inter-
esse far uns und deshalb fortgelassen.
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Wege. Amazarak lehrte alle Zauberei und den Gebrauch von Wurzeln;
Armers lehrte das Losen des Zaubers; Barkajal die Beobachtung der Sterne;
Akibeel die Zeichen; Tamiel lehrte Astronomie und Asaradel lehrte die Be-
wegung des Mondes.*

Nach diesem alten Bericht stammen also alle Geheimwissen-
schaften von den Engeln. Als geistige Wesen von hoéherer Art wie
die Menschen besassen sie Kenntnisse, die ihnen urspriinglich vorbe-
halten und darum an und fiir sich gut waren. Als aber die Menschen
durch den Fall der Engel derselben teilhaftig wurden, fithrte ihr Miss-
brauch zur Gottlosigkeit und zum Untergang des Menschengeschlechts.
Nach der Anschauung verschiedener Kabbalisten stammt nun die Kab-
bala auch von den gefallenen Engeln her; sie enthilt gerade die
Kenntnisse von den goéttlichen Dingen, welche die Engel ihren Nach-
kommen mitgeteilt haben. Aber diese Kenntnisse sind im Alten
Testament nur in verblitmter, verborgener Weise niedergelegt und
deshalb geht das Bestreben der Kabbalisten darauf aus, Mittel zu
finden, um jene Kenntnisse aus dem Alten Testament wieder heraus-
zusuchen.

Eine andere Mythe fiber den Ursprung der Kabbala findet sich
im babylonischen Talmud. Es wird hier erzihlt, dass der Herr am
Sinai ausser den Gesetzen dem Moses viel mitgeteilt habe, das nur
wenigen Eingeweihten bekannt sein durfte. Zu letzteren gehdrten
die 70 Aeltesten, die an der Spitze des Volkes stehen sollten. Durch
miindliche Tradition wurden die gottlichen Worte innerhalb dieses
engen Kreises aufbewahrt. Jene von Gott geoffenbarte Lehre tber
die gottlichen Dinge liegt aber in den fiinf Biichern Mose verborgen.

Beide Berichte muss man natiirlich in das Gebiet der Sage ver-
weisen. Sie sind in einer sehr spidten Zeit erfunden, um den kab-
balistischen Lehren den Nimbus des hohen Alters und der ilbernatiir-
lichen Abstammung zu geben. Was namentlich die zweite Darstellung
betrifft, so findet sich im ganzen Alten Testament kein einziges Wort
davon, dass es eine von Gott geoffenbarte Lehre gebe, die nur for
einzelne Eingeweihte vorbehalten sei. Ausserdem wilrde es nur wenig
der Wirde einer gottlichen Offenbarung entsprechen, wenn sie durch
derartige willkfirliche Wortverdrehungen und Erkl4rungen erst heraus-
gesucht werden muss, wie ,die Eingeweihten* (Mekubalin) es taten.
Wir werden uns deshalb nach zuverlassigeren Anhaltspunkten ffir den
geschichtlichen Ursprung der Kabbala umsehen miissen.

Bei dieser Frage muss man nun genau zwischen den kabba-
listischen Lehren selbst und den Schriften, in denen sie aufgezeichnet
sind, unterscheiden. Kabbala bedeutet namlich ,das Ueberlieferte*,
und es unterliegt keinem Zweifel, dass der eigenttimliche Gedanken-
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gang der iltesten kabbalistischen Schriften lange Zeit hindurch von
Geschlecht zu Geschlecht miindlich dberliefert und innerhalb eines
kleinen Kreises von Eingeweihten weiter entwickelt ist, bis die ganze
Lehre schliesslich gesammelt und von wenigen Mainnern nieder-
geschrieben wurde. Von diesen iltesten Schriften existieren aber nur
noch zwei, Sepher Jezirah, d. h. ,das Buch von der Schépfung*
oder dem ,Ursprung“, und Sohar, d. h. ,Licht* oder ,Glanz*.
Ausser diesen hat es noch viele andere gegeben, von denen man
nur die Namen oder auch Bruchstiicke als Zitate bei spateren kabba-
listischen Verfassern kennt. Fir unsere Kenntnis von der Kabbala
sind jene zwei Werke unbedingt die wichtigsten; es wird darum im
folgenden nur von ihnen die Rede sein.

Die Bestimmung des Zeitpunktes, wann Sepher Jezirah und
Sohar aufgezeichnet sind, ist recht schwierig. Aus Jezirah geht
hervor, dass die arabische Philosophie dem Verfasser bekannt war;
das Buch kann daher kaum vor der Mitte des 9. Jahrhunderts n. Chr.
geschrieben sein. Andererseits weiss man, dass Rabbi Sadia im
10. Jahrhundert einen Kommentar tiber das Buch verfasst hat; inner-
halb dieser beiden Zeitgrenzen muss das Werk also entstanden sein.
Der Ort der Abfassung ist unbestimmt; man vermutet Meso-
potamien. Ueber die Entstehungszeit des Sohar hat lange Streit
geherrscht. Die Gedanken desselben sind so dunkel und unklar,
dass man leicht eine Uebereinstimmung zwischen ihnen und allen
moglichen griechischen und morgenlindischen, philosophischen und
religidsen Systemen finden kann. Ausserdem ist so wenig Ordnung
in der Darstellung, dass es fast unglaublich erscheint, ein solches
Werk sollte dazu verfasst sein, um spiteren Geschlechtern bestimmte
Lehren zu tiberliefern. Sohar ist erst im 13. Jahrhundert in Europa
bekannt geworden, wo der gelehrte spanische Jude, Moses von Leon,
Abschriften desselben verkaufte. Die Sprache, in der das Buch
geschrieben ist, zeigt deutlich, dass es in der uns vorliegenden
Form wohl kaum viel ilter ist. Aller Wahrscheinlichkeit nach hat
Moses von Leon selber das Werk verfasst, um die verschiedenen
Richtungen der kabbalistischen Spekulationen mit einander in Ueber-
einstimmung zu bringen. Aber selbst wenn man dieses annimmt,
so ist damit eigentlich nichts iiber die Abfassung der einzelnen Teile
festgestellt. Abschnitte des Werkes kdnnen ganz gut im wesentlichen
schon so, wie sie spiter niedergeschrieben wurden, bestanden haben
und in dieser Gestalt lange mitindlich fiberliefert worden sein. Hierfiir
spricht besonders der Umstand, dass die Lehren der Sohar, wie wir
spiater sehen werden, in der Mischna, dem iltesten Teil des Talmuds,
der die alten jidischen Traditionen enthilt, besprochen werden. Mischna
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ist ungefahr 189 n. Chr. von Judas dem Heiligen gesammelt, und
wenn Sohar hier erwiahnt wird, so erscheint es ja zun#chst unzweifel-
haft, dass das Werk damals in irgend einer Form existiert hat.

Der Zweck oder die Aufgabe der kabbalistischen
Spekulation bestand darin, den ‘verborgenen Sinn in den heiligen
Schriften des Alten Testaments, namentlich in den 5 Btichern Mose,
zu suchen. Das ist im Sohar sehr klar ausgesprochen; das Werk
kommt in vielen sinnreichen Bildern oft darauf zuriick:

~Wehe dem Menschen, der im Gesetze nicht anderes sieht als ein-
fache Erzihlungen und gewdhnliche Worte! Wenn es wirklich weiter nichts
enthielte, so kdnnten wir auch in unsern Tagen ebenso gut ein Gesetz
schreiben, das der Bewunderung wiirdig wire. Um gewdhnliche Worte zu
finden, brauchen wir uns nur an die irdischen Gesetzgeber zu wenden, bei
denen man oft mehr findet. Es wiirde dann geniigen, ihnen nachzuahmen
und ein Gesetz nach ihren Worten und ihrem Beispiel zu machen. Aber
so ist es nicht: Jedes Wort im Gesetz enthilt einen tieferen Sinn und ein
verborgenes Mysterium. Die Erzihlungen des Gesetzes sind nur das Gewand
des Gesetzes. Wehe dem, der das Gewand des Gesetzes fiir das Gesetz
selber halt! In dieser Beziehung sagt David: ,Herr, 8ffne mir die Augen,
dass ich sehe die Wunder an deinem Gesetz!* David redet hier von dem,
was unter dem Gewande des Gesetzes verborgen ist. Es gibt Toren, weiche,
wenn sie einen Menschen in einem schdnen Kleide sehen, ihn nach diesem
beurteilen, und doch gibt der Leib dem Kleide erst den Wert; noch wert-
voller aber ist die Seele. Das Gesetz hat auch seinen Leib. Das sind die
Vorschriften, die man den Leib des Gesetzes nennen kdnnte. Die einfachen
Erzdhlungen, welche dazwischen eingemischt sind, sind das Kleid, mit denen
der Leib bedeckt ist. Der grosse Haufen achtet nur auf das Kleid oder auf
die Erzdhlungen des Gesetzes; sie kennen nichts anderes; sie sehen nicht,
was unter dem Kleide verborgen ist. Die Aufgekldrteren dagegen beachten
das Gewand nicht weiter, sondern sehen auf den Leib, den es verhiillt.
Die Weisen endlich, die Diener des héchsten Kdnigs, die, welche die Héhen
Sinais bewohnen, beschiftigen sich nur mit der Seele, die die Grundlage fiir
alles iibrige und das Gesetz selber ist; in zukiinftigen Zeiten werden diese
Weisen vorbereitet sein, die Seele der Seele, welche im Gesetze atmet, zu
schauen.*

Im folgenden betrachten wir nun die wunderlichen Methoden,
mit deren Hilfe die Kabbalisten diesen verborgenen Sinn, ,die Seele®,
aus den einfachen Worten des Gesetzes herauszufinden suchten und
legen die Hauptpunkte der kabbalistischen Lehre dar, die fiir unsere
Untersuchungen von Bedeutung sind. Die Gedanken, welche die Kab-
balisten nun unter den Worten der Schrift verborgen fanden, waren
aber keineswegs neu, sondern Ideen, welche in den verschiedenen
heidnischen Religionen, besonders in der chalddischen und persischen,
eine hervorragende Rolle spielten. Dieses ist deshalb interessant,
weil es uns zeigt, dass die Heimat der kabbalistischerr Lehren offen-
bar Babylon ist. Die Juden hatten wahrend der babylonischen
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Gefangenschaft reichlich Gelegenheit, mit der Weisheit der Chaldder
vertraut zu werden. Wiahrend der Herrschaft des Cyrus aber, d. h.
in den letzten Jahren der Gefangenschaft, konnten sie es nicht ver-
meiden, die religidsen Vorstellungen auch der Perser kennen zu
lernen. Und was sie so gelernt hatten, suchten die Kabbalisten so
weit als moglich mit der Jehovalehre zu vereinigen. Freilich muss
man sagen, dass sie dabei nicht sehr strenge waren; denn vieles von
dem, was sie aus den Worten der Heiligen Schrift herauslasen, steht
bei einer kritischen Betrachtung doch in deutlichem Widerspruch mit
der reinen Jehovalehre.

Indes wiirde es unrichtig sein, hieraus den Schluss zu ziehen,
dass die Kabbalisten absichtlich die Jehovalehre verdreht hatten. Die
Kabbala ist eine Religionsphilosophie. Die Kabbalisten suchen in
ihrer Weise eine Antwort auf die grossen Fragen, welche zu allen
Zeiten die Menschen interessiert haben: die Probleme tiber das Wesen
der Gottheit und ihr Verhiltnis zur Welt, tiber die Natur des Menschen,
die Bestimmung der Menschenseele und #hnliches. Hieriiber findet
man nur sehr wenig in den heiligen Schriften der Juden, und das
Wenige, was man findet, stimmt nicht immer ganz fiberein. Es
scheint, als ob das Interesse der Juden ftir diese Fragen erst dadurch
erwacht wire, dass sie wihrend der babylonischen Gefangenschatft
andere Religionen kennen lernten, bei denen die philosophischen
Spekulationen eine hervorragende Rolle spielten. Als aber die jii-
dischen Denker selber anfingen, sich mit diesen Problemen zu be-
schaftigen, gingen sie den ganz natiirlichen Weg: sie entnahmen den
ihnen bekannten Religionen dasjenige, was ihnen brauchbar schien.
Ihre Achtung vor der Autoritat der heiligen Schriften war jedoch so
gross, dass sie keinen Augenblick sich auf ihre eigene Kraft und
Fahigkeit, die Probleme zu 18sen, verlassen wollten. Deshalb musste
sich alles, was sie von den grossen Ritseln lehrten, in der Schrift
finden. Da es nun aber tatsachlich nicht darin stand, erfanden sie
eine Reihe mystischer Methoden, welche hauptsachlich darauf aus-
gingen, durch Verschieben und Umsetzen der Buchstaben in der
Schrift ganz neue Sitze zu bilden. So wurde es ihnen offenbar nicht
schwer, aus einem Satze einen anderen zu machen, der ungefihr ge-
rade das Entgegengesetzte sagt. Deshalb kamen sie zu Resultaten,
die dem wirklichen Sinn der Jehovalehre fast vollstindig wider-
sprachen. Jedoch waren diese Verdrehungen keineswegs absichtlich
und vorsitzlich, sondern die Folge der sonderbaren Erkl4rungsart,
die man anwandte. Die Kabbalisten meinten selbst, dass sie auf dem
Boden des Gesetzes stinden, dass sie sich mit dem ,wahren“ Gesetze
in Uebereinstimmung befanden, mit ,der Seele des Gesetzes, die im
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Gesetze atmet*. Da die kabbalistischen Spekulationen aber so leicht
zum Widerspruch mit dem wahren Glauben fithrten, mussten sie na-
tiirlich geheim gehalten werden. Der grossen Masse des Volkes
waren sie vollstindig unbekannt; nur weise Minner, auf die man
sich verlassen konnte, wurden in den kleinen Kreis der Ein-
geweihten aufgenommen. Das beweisen uns verschiedene Stellen.

So findet sich in Mischna der merkwiirdige Satz: ,Es ist verboten,
die Geschichte der Schdpfung zwei Personen zu erkliren und Merkaba oder
der himmlische Wagen darf nicht einmal einer Person erklirt werden, es sei
denn ein weiser Mann, der ihn von selbst verstehen wird. Mit der ,Ge-
schichte der Schdpfung“ kann hier unmdglich die Genesis, das erste Buch
Mose, gemeint sein, denn Moses Gesetz befand sich in Hinden des ganzen
Volkes, und es war die Pflicht eines jeden, dasselbe fleissig zu lesen. Die
Worte ,Braschit Metzschah“, ,die Geschichte der Sch8pfung“, miissen sich
deshalb auf Sepher Jezirah, das ,Buch des Ursprungs“, beziehen und sind
also nur eine zweite Bezeichnung fiir dasselbe Werk, ebenso wie Metzschah
Merkaba, ,die Geschichte vom Wagen*, den Teil der Kabbala bezeichnet,
mit welchem sich Sohar beschaftigt. Diese Zeilen des Talmud zeigen uns
also, wie streng man dariiber wachte, dass nur wiirdige Leute in die Ge-
heimnisse eingeweiht wurden.

Der Talmud enthilt tibrigens auch manche andere Berichte, aus
denen hervorgeht, dass es als gefihrlich angesehen wurde, unter die
Eingeweihten aufgenommen zu werden; deshalb verzichteten manche
weise Minner auf diese Ehre.

So wird unter anderem erziihlt: ,Rabbi Jochanan sagte eines Tages
zu Rabbi Eliezer: Komm, ich werde dich in Merkaba einweihen. Aber
Eliezer antwortete ihm: Ich bin noch nicht alt genug dazu. Als Eliezer
alt geworden war, starb Rabbi Jochanan, und einige Zeit darauf kam Rabbi
Assi zu Rabbi Eliezer und sagte zu ihm: Nun werde ich dich in Merkaba
einweihen. Aber Eliezer antwortete: Falls ich mich flir wiirdig dazu ge-
halten hitte, wiirde ich es schon von deinem Meister Jochanan gelernt
haben.“

Der Talmud berichtet auch, dass verschiedene weise Minner
durch die kabbalistischen Spekulationen entweder den Verstand oder
den Glauben verloren hitten.

Es ist daher leicht zu verstehen, dass die Kabbalisten zu jeder
Zeit einen sehr kleinen Kreis gebildet haben, der seine Sitzungen so
abhielt, dass kein Fremder tiber das Verhandelte etwas erfahren konnte.

Ueber den Hergang in diesen Versammlungen erhalten wir eine klare
Vorstellung aus dem 2. und 3. Buche des Sohar, Idra Rabba Qadisha, d. i.
ndie grosse heilige Versammlung*, und Idra Zuta Qadisha, d.i. ,die kleinere
heilige Versammlung“. Hier sind Rabbi Simeon ben Jochais Zusammen-
kiinfte mit seinen Schillern geschildert; bei der grossen Versammlung sind
10, bei der kleinen 7 Personen anwesend. Beide Versammlungen leitete

man durch eine Reihe von Zeremonien ein, wobei Rabbi Simeon seine
Schiller schwdren liess, darfiber zu wachen, dass die Mysterien nicht pro-
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faniert und missbraucht wiirden. Wie grosses Gewicht man auf Rabbi
Simeons Worte legte, geht aus Idra Rabbas 1. Kapitel hervor; hier folge
ein Abschnitt aus demselben:

»Rabbi Simeon redete zu seinen Begleitern und sprach: Versammelt
euch, meine Begleiter, an einem offenen Platz; seid fertig mit euren Vor-
bereitungen, in Rat, in Weisheit, in Verstindnis, in Wissen, in Sorgfalt, mit
Hand und Fuss. Haltet fest am Herrn iiber euch, in dessen Macht Leben
und Tod steht, auf dass ihr empfangen mdget die Worte seiner Wahrheit.
Und Rabbi Simeon setzte sich nieder und weinte; danach sprach er: Wehe
mir! Ob ich es wohl offenbaren muss? Wehe mir! ob ich es nicht offen-
baren muss? Aber alle seine Begleiter schwiegen still. Da erhob sich
Rabbi Abba und sprach zu ihm: Durch die Gnade des Herrn steht da ge-
schrieben: ,Das Geheimnis des Herrn ist unter denen, die ihn fiirchten“?).
Und sicherlich fiirchten diese deine Begleiter den heiligen und gelobten
Einen, und jetzt sind sie zusammengekommen zu einer Versammlung gleich-
wie in Seinem Hause. Dann gaben sie alle Rabbi Simeon die Hand und
erhoben die Finger, gingen auf das Feld unter die Biume und setzten sich
nieder. Und Rabbi Simeon erhob sich und sprach ein Gebet; er setzte sich
mitten unter sie und sagte: Wer da will, lege seine Hand auf meine Brust.
Und alle legten ihre Hinde dorthin. Sie schwiegen lange und horten eine
Stimme; die Kniee schlugen zusammen, das eine gegen das andere, aus
Furcht. Was war das fiir eine Stimme? Es war die Stimme der himmlischen
Heerscharen, die sich versammelten um zu lauschen. Da sprach Rabbi
Simeon voll Freude die Worte: Herr, ich sage nicht, wie einer deiner Pro-
pheten, dass ich beim Horen deiner Stimme von Furcht ergriffen sei. Jetzt
ist es nicht mehr Zeit zur Furcht, sondern zur Liebe, wie geschrieben
stehet: ,Du solist lieben den Ewigen, deinen Gott.* Aber wenn Rabbi
Simeon seinen Mund auftat zu reden, so erbebte das Feld, und alle seine
Zuhdrer erzitterten.*

Dieser Rabbi Simeon, dessen Worte die Erde zum Erbeben
brachten und die Engel bewogen, sich um ihn zu versammeln, ist
eine historische Personlichkeit. Seine Reden bilden den Inhalt von
zwei (und zwar den grossten) Biichern des Sohar und sind zum Teil
auch in Mischna, dem #ltesten Teil des Talmud, aufbewahrt. Man
nimmt gewdhnlich an, dass er 100 Jahre n. Chr. gelebt hat. In Idra
Zuta Qadisha, der ,kleineren heiligen Versammlung®, ist sein Tod
geschildert. In der Einleitung des Buches wird beschrieben, wie seine
Begleiter sich um sein Sterbebett versammeln, und ehe er seine letzte
Rede an sie hilt, gibt er ausdriicklich Rabbi Abba den Befehl,
alles niederzuschreiben, was er ihnen gesagt hat. Diese ausdriickliche
Bestimmung, sowie der Umstand, dass er in zwei Bilchern des Sohar
als zu seinen Begleitern redend dargestellt wird, ist als Beweis dafir
angesehen worden, dass wenigstens diese Teile des Sohar kurz nach
Rabbi Simeons Tod durch gemeinschaftliche Arbeit seiner Schiiler
entstanden sind. Nach dem oben angeftihrten ist es wohl auch recht

3) Ps. 25, 14.
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wahrscheinlich, dass die darin enthaltenen Lehren in irgend eine
Form gebracht und so mfindlich itberliefert worden sind. Wann aber
die schriftliche Feststellung dieser Form und des Inhaltes erfolgt ist,
lasst sich nicht entscheiden. Die uns vorliegende Darstellung kann,
wie leicht ersichtlich, sehr wohl in einer weit spateren Zeit verfasst,
aber unter dem Scheine eines hohen Alters niedergeschrieben sein,
um den Biichern ein ehrwilrdiges Gepriage zu geben. Diese Methode
wurde in fritheren Zeiten so hiufig angewandt, dass man den ge-
schichtlichen Behauptungen iiber den Verfasser der Werke kein blindes
Vertrauen schenken darf.

Die kabbalistischen Methoden.

Die kabbalistischen Methoden beruhen hauptsichlich auf der
Eigentamlichkeit des hebraischen Alphabets; wir beginnen daher mit
einigen Bemerkungen tber dasselbe. Es enthdlt 22 Buchstaben, die
alle Konsonanten sind; die Vokale werden nur durch Punkte und
Striche unter oder iilber den Buchstaben angedeutet. Dieses Punkta-
tionssystem kam aber erst im 7. Jahrhundert n. Chr. auf; in den
alteren Schriften fehlen darum auch samtliche Vokalzeichen; und da
nun verschiedene Worter mit denselben Konsonanten geschrieben
wurden, so ergab es sich nur aus dem Zusammenhang und Sinn,
welches Wort gemeint war, d. h. welche Vokale eigentlich hinzuzuftigen
waren. Diese Eigenschaft des hebriischen Alphabets hat das Streben der
Kabbalisten, einen neuen Sinn in den Konsonanten zu finden, natiir-
lich sehr erleichtert. Ein anderer wichtiger Umstand ist die Eigen-
tdmlichkeit, dass man keine besonderen Zeichen fiir die Zahlen hatte.
Das hat die hebriische Sprache iibrigens mit den meisten Sprachen des
Altertums gemeinsam; die Zahlen der Romer sind ja auch nur Buch-
staben, die zugleich einen bestimmten Zahlenwert darstellen. Auf
ahnliche Weise werden die Zahlen in der hebrdischen Sprache ge-
schrieben; jeder einzelne Buchstabe hat seinen bestimmten Zahlen-
wert; und daraus folgt das grosse kabbalistische Hauptgesetz: jedes
Wort ist eine Zahl, und jede Zahl ist ein Wort. Dieses spielt bei
den kabbalistischen Umsetzungen nun ebenfalls eine grosse Rolle,
indem verschiedene Worter denselben Zahlenwert haben kénnen; setzt
man nun das eine von zwei solchen Wortern anstatt des anderen,
so ist eigentlich keine Verinderung geschehen; denn die Zahl ist
dieselbe — aber der Sinn ist ein ganz anderer geworden.

Diese Methode ist in der Offenbarung Joh. 13, 18 gebraucht worden,

wo es heisst: ,Wer Verstand hat, der iiberlege die Zahl des Tiers; denn
es ist eines Menschen Zahl und seine Zahl ist 666.“ Die Zahl 666 steht
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also statt eines Namens, der nicht genannt werden darf, aber gefunden
werden kann, wenn man andere Buchstaben einsetzt, die addiert denselben
Wert geben. Man nimmt an, es sei Kaiser Nero damit gemeint.

Endlich ist noch zu bemerken, dass derselbe Buchstabe nicht
immer mit demselben Zeichen geschrieben wird; so werden die
Buchstaben, K, M, N, P und Sz am Schluss des Wortes anders ge-
schrieben als am Anfang oder in der Mitte.

Um die Uebersicht zu erleichtern, fithre ich hier das hebriische
Alphabet nebst Zahlenwert und unseren entsprechenden Buchstaben an.
Die Zeichen, die am Schluss der Worter geschrieben werden, sind mit einem

Stern versehen. Ausserdem sind die hebrdischen Namen der Buchstaben
hinzugefiigt.

N ['A |Aleph)[ 1] [ J | Jod (10 Y [Gh?)| Ajin |70
2| B | Beth |23 (2|5 80
3| G | Gimel |3 7*}K Kaph \ 500] 5 P | Pe {0
7| D |Daleth 4[5 | L | Lamed |30 ¥ ¢ | o { 90
Al H| He |5]n |y } Z | >%%€ 11900
Y [V, W| Waw | 6|0 |jM| Mem 1600 51 Q | Qoph |100
v | Z | Zajin |73 50| | R | Res |200
n | Ch| Chetn | 8| |fN| Nm 70| © | sh | schin |300
Q1 T Teth | 9] O | S |Samech [ 60| n | Th Taw | 400

Die kabbalistischen Methoden, welche wir jetzt ndher betrachten
wollen, werden in drei Teile eingeteilt: GMTRJA, Gematria; NVTRIQVN,
Notariqgon, und ThMVRH, Temura.

Gematria beruht auf dem schon erwidhnten Zahlenwert, den
jedes Wort besitzt; sie geht darauf hinaus, ein Wort durch ein anderes
von gleichem Zahlenwert zu ersetzen. Dieses Verfahren wird auch
auf ganze Sitze ausgedehnt.

So hat z. B. der Buchstabe Schin, Sh, den Wert 300; dieselbe Zahl
erhidlt man, wenn man die Werte der Buchstaben in den Worten RVCh
ALHJM, Ruach Elohim, d. i. ,der Geist des Herrn“, zusammenlegt. Des-
halb wird der Buchstabe Sh als Symbol fiir ,den Geist des Herrn“ ange-
nommen. Das Rechenexempel lisst sich leicht mit Hilfe der Tabelle aus-
fithren: R=200, V=6, Ch=8, A=1, L=30, H=5, J =10, M =40,
zusammen = 300. In derselben Weise sind die Worte AChD, Achad, d. i.
Einheit, und AHBH, Ahebah, d. i. Liebe, jedes fiir sich = 13; das eine

") Der leiseste Kehllaut des hebrdischen Alphabets, ein kaum hérbarer Hauch,
ein dem a, e und i dienender Vokalkonsonant; er wird der Einfachheit halber
im folgenden stetig mit A bezeichnet.

s) Fin dem N verwandter Kehllaut, bald ein leiser Hauch, wie in pl)rm

=2 4

Amalek, bald ein schnarrendes g, wie in {3} gaza, n'\bu Gamorha. Wir deuten
T= T %

ihn im folgenden mit Gh an.
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dieser Worter wird deshalb statt des anderen gebraucht. Als weiteres Bei-
spiel diene der Versuch, durch die Gematria die Namen der drei Engel,
welche Abraham im Hain Mamre besuchten, zu finden. Es steht eigentlich
im ersten Buch Mosis 18, 2: VHNH ShLShH, Vehenna Shalisha, d.i. ,Und
siehe, drei Minner“. Der Zahlenwert dieser 2 Worter betrigt 701, aber die-
selbe Zah! erhilt man durch Addition der Buchstaben ALV MJKAL GBRJAL
VRPAL, Elo Mikael Gabriel Ve-Raphael welches bedeutet: ,Diese sind
Michael, Gabriel und Raphael“. Wir haben hier ein Beispiel fiir die An-
sicht der Kabbalisten, dass tiefe Geheimnisse, wie hier die Namen der Engel,
unter anscheinend einfachen Wortern versteckt sein k8nnen.

Von der anderen Methode, Notariqon, gibt es zwei Formen.
Nach den ersten wird jeder Buchstabe eines Wortes als Anfangs-
buchstabe eines neuen Wortes genommen. So entfaltet sich ein
einzelnes Wort zu einem ganzen Satze.

Als Beispiel diene eine der vielen Spekulationen, welche iiber das
erste Wort des Alten Testamentes: BRAShJTh, Bereshit, ,Im Anfang“ ge-
macht worden sind. Nimmt man die Buchstaben dieses Wortes als Anfangs-
buchstaben von neuen Wortern, so erhilt man unter vielen anderen auch
folgenden Satz: Bereshit Rahi Elohim Shejequebelo Israel Thorah, d. i.
»Am Anfange sah der Herr, dass Israel das Gesetz annehmen wiirde“. So
liegt also das Verhiltnis Israels zu Jehova als verborgene Weissagung im
ersten Wort des alten Bundes. — Die zweite Form von Notariqon ist der
ersten gerade entgegengesetzt. Wahrend diese darauf ausging, aus einem
einzelnen Worte einen ganzen Satz zu entwickeln, hat die 2. Methode das
Ziel, aus gegebenen Sidtzen einzelne Woérter abzuleiten. Dies geschieht da-
durch, dass man die Anfangs- oder Schlussbuchstaben der einzelnen Worter
des Satzes zu neuen Wortern zusammenstellt. So wird die Kabbala auch
Chokmah Nesethrah, d. h. ,heimliche Weisheit*, genannt, und aus den
Anfangsbuchstaben dieser beiden Worter wird das Wort ChN, Chen, d. i
»Onade“, gebildet. — Im 5. Buch Mos. 30, 12 steht: Mi Ja-aleh Lanu
Haschamajenah, ,Wer will uns in den Himmel fahren?“ Aus den Anfangs-
buchstaben entsteht das Wort MJLH, Milah, das ,Beschneidung“ bedeutet,
und aus den Schlussbuchstaben JHVH, Jahve, ,Jehova“. Die Kabbalisten
entnahmen daher aus diesem Satze, dass Gott selbst die Beschneidung als
Zeichen flir das auserwihlte Volk angeordnet habe.

Als eine besondere Form von Notariqgon kann das Verfahren bezeichnet
werden, durch welches man die Namen der 72 Engel, Schemhamphorasch,
»der geteilte Name“, benannt, gefunden hat. Jeder der drei Verse 2. Mos.
14, v. 19, 20 und 21 hat im Urtext 72 Buchstaben. Das musste notwendiger-
weise eine geheimnisvolle Bedeutung haben; umsomehr, da v. 19 von ,dem
Engel Gottes, welcher dem Heere Israels voranzog®, redet; denn iiberall,
wo von einem Engel die Rede ist, kann man vermuten, dass der Name des
Engels in den Worten verborgen liegt. Schreibt man nun einen jeden dieser
drei Verse in einer geraden Linie, den einen iiber den anderen, und zwar
den ersten Vers von rechts nach links, den zweiten von links nach rechts
und den dritten wieder von rechts nach links, so erhilt man offenbar 72
senkrechte Reihen von je drei Buchstaben. Jede der 72 Reihen bildet ein
Wort von drei Buchstaben, und fiigt man dann die Endung AL, JH, EL
oder JAH jedem dieser Worter hinzu, so hat man die Namen der 72 Engel.
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Da Schemhamphorasch nun in der sogen. praktischen Kabbala eine grosse
Rolle spielt, so werden wir die Tafel spiter gebrauchen und fiihren sie des-
halb hier an:

Schemhamphorasch.
MJ HL A HKAUL MGhS J VAnfang von V. 19.
LetzteZeilevonV200 B Z H A L Z H K L H L J L HEndevon V. 20
H L Gh VD JTh A H Sh M T J VAnfang von V. 21.
14 13 12 11 10 9 8 7 6 5 4 3 2 1
Sh JH NCh MJ NP L K L H HFortsetz. von V. 19.
Fortsetzzvon V.200A R A Th H L J L H V L A Q R
HTh A H V HJ KL V J V M JFortsetz. von V. 21.
28 27 26 25 24 23 22 21 20 19 18 17 16 15
M H J R Ch AMKTUL J V L A RFortsetz. von V. 19.
Fortsetz. von V.200.J H J H Gh N N V H Ch Sh K V J
KH Z Gh M J D QCh V R B M I Forisetz. von V. 21.
42 41 40 39 38 37 36 35 34 33 32 31 30 29
N PM N NGh HDV M Gh Gh S J VFortsetz. von V. 19.
Fortsetz. von V.20M V B J N M Ch NH J S$h R A LV
M JHTh AMSh J VH L J L H LPFortsetz. von V. 21.
57 56 55 54 53 52 51 50 49 48 47 46 45 44 43
Endevon V.19.M H J R Ch A M D M Gh J V M H I Fortsetz. von V. 19.
Anfangvonv.20.V J B A B J N MChNHMSzRJ
Endevon V.2ILM J M H VGh Q B J V H B R Ch L Portsetz. von V. 21.
72 71 70 69 68 67 66 65 64 63 62 61 60 59 58

Temura, die dritte kabbalistische Methode, beruht auf der
Permutation, dem Versetzen der Buchstaben. Fiir letzteres gibt es
eine Menge verschiedener, z. T. sehr verwickelter Regeln.

Eine der einfachsten ist die sogen. Kombinationstafel von Tziruph:
Man schreibt die 22 Buchstaben des Alphabets in zwei Reihen untereinander,
die erste Reihe von rechts nach links, die zweite von links nach rechts:
K J T Ch Z V H D G B A
L M N S Gh P S Q R Sh Th
Hierauf wird jeder Buchstabe der einen Reihe durch den entsprechen-
den der zweiten Reihe ersetzt, z. B. A durch Th, B durch Sh, und ebenso
umgekehrt Th durch A u. s. w. Ersetzt man nun den letzten oder die
zwei letzten Buchstaben der untersten Reihe durch andere, 13sst aber sonst
die Reihenfolge unverindert, so entstehen schon 21 andere Kombinationen.
Setzt man z. B. Z und V an die letzten Stellen, so erhilt man:
M L K J T Ch H D G B A
N S Gh P Sz Q R Sh Th V Z
Da die Reihenfolge der Buchstaben hier beibehalten ist und nur die
beiden letzten Buchstaben der untersten Reihe verdndert sind, so ist die
ganze Kombination erkenntlich, wenn man nur die beiden letzten Buch-
staben ansieht. Die verschiedenen Kombinationen in Tziruphs Tafel werden
daher nach den vier letzten Buchstaben rechts genannt; so heisst die zuerst
angefiihrte Kombination A Th B Sh, die letzte A Z B V. Bei Befolgung dieser
Regeln kann man sich die iibrigen leicht selber bilden. Man sagt, dass die
Kabbalisten 22 dieser Kombinationen gebraucht hitten; aber natiirlich sind
viel mehr moglich.
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Ausser diesen Tafeln finden sich noch drei andere, welche ,die richtige*,
»die umgekehrte* und ,die unregelmissige* heissen. Um eine von ihnen
darzustellen, muss man ein Quadrat mit 22 X 22 Feldern zeichnen, so dass
jeder der 22 Buchstaben 22mal vorkommt. Bei der ,richtigen Tafel schreibt
man dann die Buchstaben von rechts nach links in der obersten Reihe. In
der nichsten Reihe macht man es ebenso, nur beginnt man hier mit B und
endet mit A. In der dritten Reihe fingt man mit G an und endet mit B
u. s. f. Die ,umgekehrte“ Tafel wird ebenso gebildet, nur.schreibt man
hier die Buchstaben in umgekehrter Reihenfolge, von links nach rechts.
Die Beschreibung der ,unregelmissigen* Tafel ist zu weitliufig.

Dagegen hat noch eine Methode Interesse fiir uns, weil sie noch in
unseren Tagen als ein beliebtes, populidres Zauberalphabet bekannt ist. Das
ist Aiq Bekar, ,die Kabbala der neun Kammern“: Man schreibt alle 27 Buch-
staben (also die 5 Schlusszeichen mit) in 3mal 3 nebeneinander liegende
Felder, zunichst die ersten neun Buchstaben und zwar von rechts beginnend,
in jeden Raum einen. Dann folgen die nichsten neun an der mittleren
Stelle u. s. f.; wenn alle Buchstaben geschrieben sind, befinden sich natfir-
lich in jedem Raume drei. Das Ganze sieht nun so aus:

300 30 3 200 2 2 100 10 1
Sh L G R K B Q J A
600 60 6 50 50 5 400 40 4
M* S V K* N H Th M D
900 90 9 800 80 8 700 70 7
Sz* Sz T P* P Ch N* Gh Z

Ueber jedem Buchstaben ist sein Zahlenwert angegeben, die Schluss-
buchstaben sind mit einem % versehen. Die Punkte, die {iber den einzelnen
Buchstaben stehen, haben die besondere Bedeutung, dass man das ganze
System mit ihrer Hilfe als heimliches Alphabet benutzen kann. Zeichnet
man nur die Form einer Kammer und schreibt einen Punkt in dieselbe, so
bedeutet diese Figur den ersten Buchstaben in der Kammer; zwei Punkte
bezeichnen den zweiten Buchstaben, drei Punkte den dritten. So bedeutet
z. B.|* A; " JR und [* -] P. Auf solche Weise soll die Kabbala der
neun Kammern schon von den Kabbalisten des Altertums zu heimlichen
Mitteilungen benutzt worden sein. Natilrlich kann dieses System auch in
mannigfacher Weise zum Versetzen der Buchstaben benutzt werden.

Ausser den hier besprochenen gibt es zahlreiche mehr oder
weniger willkilrliche Methoden, mit deren Hilie man von vorliegenden
Wortern oder Siatzen neue ableitete. Die meisten derselben scheinen
jedoch einer spateren Zeit anzugehoren, da sie vor allem von den
christlichen Kabbalisten im Mittelalter benutzt worden sind, um die
Hauptsiatze der christlichen Dogmatik aus den Worten des Alten
Testamentes abzuleiten. Einige Beispiele hiervon werden wir im fol-

genden erwihnen.



144 Die heilige Kabbala.

Die Lehren der Kabbala.

Es ist nicht mdglich, eine einigermassen kurze und klare Dar-
stellung von dem Inhalte der kabbalistischen Schriften zu geben.
Dieselbe miisste ein Referat des Gedankenganges, des leitenden Fa-
dens in den Werken, sein. Aber ein solcher Faden existiert nicht in
der Kabbala. Nach unseren Begriffen wilrden wir von einem Werke,
das die grossen Ritsel, mit denen die Kabbala sich beschaftigt, be-
handeln will, vor allem eine dbersichtliche Anordnung des
Stoffes und eine strenge Logik verlangen. Aber von Logik findet
man nicht die geringste Spur in der Kabbala; man liest diese um-
fangreichen Werke vergeblich durch, wenn man etwas finden will,
was einer modernen Beweisifihrung auch nur entfernt gleichen kdnnte.
Der Kabbalist kommt nicht auf dem Wege der Schlussfolgerung,
sondern auf dem der Phantasie zu seinen Resultaten. Ein jeder Ge-
danke wird ohne den geringsten Zusammenhang mit dem vorher-
gehenden einfach hingestellt als eine Behauptung, die tiberhaupt nicht
bezweifelt werden kann; und zur Bekraftigung fiir die Richtigkeit
wird mittelst der mystischen Methoden nur bewiesen, dass er in dieser
oder jener Schriftstelle verborgen liegt.- In der Kabbala feiert die
morgenldndische Phantasie ihre wildesten Triumphe; wo aber die
Phantasie Alleinherrscherin ist, kann von einer logischen Ordnung
nicht die Rede sein. Unter solchen Verhiltnissen ist es unmdéglich,
vom Inhalt der Werke ein klares Bild zu entwerfen. Ich beschrianke
mich deshalb darauf, kurz darzulegen, um was es sich handelt, und
die wichtigsten der Begriffe, die spiter so hohe Bedeutung gewannen,
zu beleuchten. Dabei diirfte aber diese Darstellung vielleicht in
manchen Punkten noch recht mangelhaft werden; es ist eben ein zu
grosser Unterschied zwischen der freien Phantasie eines Kabbalisten
und dem logischen Gedankengange eines modernen Europders, so
dass der eine den andern kaum vollig verstehen durfte. Mit diesem
Vorbehalt werde ich nun versuchen, den Inhalt der Kabbala wieder-
zugeben.

Wir beginnen mit Sepher Jezirah, welches eine Art Einlei-
tung zum Sohar ist. Sepher Jezirah, ,das Buch von dem Ursprung*,
ist dem Patriarchen Abraham in den Mund gelegt und will uns die
Anschauungen desselben iiber das Dasein lehren. Der Anfang des
Werkes ist leicht verstdndlich; durch Betrachtung der Welt, ihrer
Ordnung und der Einheit des Weltalls wird der Patriarch zum Glauben
an einen alles schaffenden Gott geftihrt. Aber nun ist es auch mit
dem Verstindnis des Buches, jedenfalls fiir uns, zu Ende. Der Ver-
fasser geht allerdings auf dem eingeschlagenen Wege weiter; er sucht
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die Gesetze des Daseins im einzelnen zu erforschen, um dadurch
zur Erkenntnis der gottlichen Weisheit zu gelangen; aber dies ge-
schieht in einer uns ganz unverstindlichen Weise. Die uns von der
Natur gegebenen Mittel ftir den Gedankenaustausch, die Worter, die
Namen ftir die Dinge, werden einfach mit den Dingen selbst iden-
tifiziert und treten an ihre Stelle. Im Worte liegt alles, aus dem
Worte geht alles hervor, ,das Wort ist Gott“, sagt Sepher Jezirah.
Lost man die Worter in ihre Bestandteile auf, so zeigt es sich, dass
sie aus 22 (hebrdischen) Buchstaben und den ersten zehn Zahlen,
aus denen alle anderen Zahlen hergeleitet werden kdnnen, bestehen.
Diese 32 Zeichen werden ,die 32 wunderbaren Wege der Weisheit“
genannt. Auf ihnen beruht alle Weisheit, nur durch sie gelangen
wir zur Weisheit.

Mit diesen ,wunderbaren Wegen der Weisheit* beschaftigt das
Buch sich nun weiter, vor allem mit den zehn Zahlen, den
.2ehn Sephiroth“. Die einfache Tatsache, dass wir mit zehn
Zahlen neue bilden kénnen, dass die Zahlenreihe eine unendliche
ist, hat den Kabbalisten sehr imponiert. ,Fiir die zehn Sephiroth
gibt es kein Ende, weder in der Zukunft noch in der Vergangenheit.*
Aber die zehn Sephiroth sind nicht bloss Zahlen; da die Zahlen
alles umfassen, und da alles in der Welt mit Zahlen gemessen werden
kann, so werden die Zahlen fiir die Kabbalisten das Wesen der
Dinge selbst.

Einige Beispiele werden dies klar machen. Da die Vorstellung von
einem allmichtigen Gott die Moglichkeit ausschliesst, dass es mehr als einen
Gott gibt, so wird die erste Sephira, die Zahl eins, zum Wesen Gottes selbst.
»Die erste Sephira, eins, das ist der Geist des lebendigen Gottes, gesegnet
sei sein Name.“ Die zweite Sephira, die Zahl zwei, ist das Wort. Das
Wort ist ein Hauch und doch der Triger der Gedanken des Menschen;
»Hauch* und ,Gedanke® sind zwei Dinge, und doch eins, weil sie unzer-
trennlich sind. Obgleich die Worter nur ein Hauch sind, verlangen sie doch
22 Buchstaben, um ausgedriickt zu werden. Dies grosse Geheimnis liegt
in der zweiten Sephira: ,Zwei ist ein Hauch, der vom Geiste kommt; in
demselben sind die 22 Buchstaben, die doch nur einen Hauch ausmachen,
geformt und gebildet.“

Der Kern dieser ganzen Lehre von den zehn Sephiroth besteht, wie
die angefiihrten Beispiele zeigen, in Zahlspekulationen, in Versuchen, das
angeblich in den Zahlen ausgedriickte oder durch Zahlen symbolisierte Wesen
der Dinge zu finden. Dasselbe gilt fiir simtliche 22 Wege zur Weisheit,
die 22 Buchstaben. Diese werden in drei Gruppen geteilt, welche ,die drei
Mitter“, ,die sieben doppelten* und ,die zwoif einfachen* heissen. Diese
Einteilung scheint nur gemacht zu sein, um die Bedeutung der Zahlen drei,
sieben und zwolf im Dasein zu beweisen. Im Weltbau sind die drei Elemente,
Feuer, Wasser und Luft, die drei Miitter. Das Feuer ist die Substanz des

Himmels, aus dem Wasser ist die Erde hervorgegangen; zwischen diesen
Lehmann, Aberglaube und Zauberei. 2. Aufl. 10
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zwei entgegengesetzten Elementen ist die Luft, die sie trennt. Die Ein-
teilung des Jahres wird auch von den drei Miittern beherrscht, denn es
gibt drei Jahreszeiten. (Im Orient folgt dem heissen Sommer die Regenzeit,
dieser dann eine mildere Jahreszeit.) Im menschlichen K&rper herrschen
auch die drei Miitter, denn der Kdrper besteht aus dem Kopfe, der Brust
und dem Bauche. ,Die sieben doppelten“ entsprechen den Gegensitzen,
den Dingen in der Welt, die sowohl zum Guten wie zum Bdsen dienen
kbénnen. So gibt es sieben Planeten, die einen guten oder schlechten Ein-
fluss auf die Erde ausilben. Es gibt sieben Tage und sieben Nichte in
der Woche; der menschliche Kopf hat sieben Tore, die sich sowohl fiir das
Gute wie fiir das Schlechte 6ffnen. ,Die zwolf einzelnen“ finden wir
endlich in den zwolf Monaten des Jahres, in den zwdlf Sternbildern im
Tierkreise und den zwdlf Betitigungen des Menschen. Diese sind nach
Sepher Jezirah: Das Gesicht, das Gehdr, der Geruch, die Beriihrung, das
Wort, die Ern3hrung, die Fortpflanzung, die Bewegung, der Zorn, das
Lachen, der Gedanke und der Schiaf,

Fasst man nun alles dieses zusammen, so muss man Sepher
Jezirah zunichst als einen #usserst primitiven und unvollkommenen
Versuch bezeichnen, unter Zugrundelegung der Natur die géttliche
Weisheit, welche sich in der Gesetzmissigkeit des Daseins offenbart,
zu erforschen. Sepher Jezirah sucht ,den Geist der Natur“, wie ein
moderner Forscher sagen wiirde, darzulegen. Da aber eine wirkliche
Naturforschung den Kabbalisten véllig fremd war, so versuchten sie
die Mittel, welche der menschliche Geist zum Austausch der Gedanken
hat, ndmlich Buchstaben und Zahlen, in der Natur selbst wiederzu-
finden; und weil solche willkiirlichen Phantasien sich stets bis zu
einem gewissen Grade durchfithren lassen, so sind Zahlen und Buch-
staben mit dem Wesen der Dinge ftir sie eins geworden.

Sohar scheint schon einen etwas hoéheren Standpunkt einzu.
nehmen, wesentlich wohl aus dem Grunde, weil es sich mehr mit
Gott und der menschlichen Seele als mit der Natur beschiftigt. Das,
was ausser uns ist, d. h. die Natur, liegt uns tatsichlich ferner; die
Geschichte der Wissenschaft zeigt, dass ein wirkliches Verstiandnis der
Natur erst in einer wesentlich spiteren Zeit erreicht worden ist. Da-
gegen hat der Mensch durch das Bestreben, sich selbst zu erforschen,
schon frith einen Einblick in die seelischen Vorgidnge bekommen;
von dieser Selbstbeobachtung aus pflegte er dann sich die Gotter
menschendhnlich, nur grosser und michtiger, vorzustellen. Sohars
Betrachtungen iiber Gott und Menschen miissen uns darum auch we-
niger kindlich und verfehlt erscheinen, als die Spekulationen Sepher
Jezirahs tiber die Natur.

Sohar fingt da an, wo ,das Buch von dem Ursprung®
schliesst; es geht von Gott und der gottlichen Weisheit als etwas
Gegebenem aus.
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Gleich am Anfange von Idra Rabba beschreibt Simeon ben Jochai
Gott seinen Begleitern so: ,Er ist der Aelteste der Aeltesten, das Geheim-
nis der Geheimnisse, der Unbekannte unter den Unbekannten. Er hat eine
Gestalt, die ihm angehort, sintemal er uns als der sehr ehrwiirdige Greis,
als der Aelteste unter den Aeltesten erscheint. Aber in dieser Gestalt bleibt
er doch unerkannt. Seine Kleidung leuchtet weiss, sein Angesicht ist leuch-
tend. Er sitzt auf einem Throne von Funken, die seinem Willen unterstellt
sind. Das weisse Licht seines Hauptes erhellt 400 000 Welten. 400 000
Welten, von diesem weissen Licht geboren, werden das Erbe der Gerechten
im kommenden Leben sein. Jeden Tag gehen von seinem Gehirne 13 000
Myriaden Welten aus, die er erhdlt und deren Gewicht er alleine trigt. Von
seinem Haupte schiittelt er einen Tau, der die Toten zu neuem Leben er-
weckt; deshalb steht geschrieben: ,Dein Tau ist ein Tau des Lichtes.”
Derselbe ist die Nahrung der Heiligsten, ist das Manna, welches den Heiligen
im kommenden Leben bereitet wird. Dieser Tau ist nach seinem Aussehen
weiss wie der Diamant, dessen Farbe alle Farben enthdlt. — Die Linge
seines Gesichtes, vom Scheitel bis zum Kinn, ist 370 X 10000 Welten. Man
nennt ihn ,das lange Gesicht*; denn so ist der Name des Aeltesten unter
den Aeltesten.“

Aber in dieser Form ist Gott nicht immer hervorgetreten; es gab eine
Zeit, wo er nur ,negativ existierte*, d. h. wo seine Form nur als Médglich-
keit existierte. Damit aber die Welt und die Menschen geschaffen werden
konnten, und damit Gott von den Menschen erkannt werden konnte, musste
er sich selbst entwickeln und seine verschiedenen Formen annehmen, welche
sich gegenseitig ergdnzen. Von diesem Vorgange, wie Gott sich entfaltet
und dadurch die Welt schafft, handelt der erste Teil des Buches Sohar:
»das Buch der verborgenen Geheimnisse“. Es beginnt mit dem Bericht,
wie Gott zuerst Ain Soph war, der grenzenlose und unendliche Eine, in dem
alle géttlichen Formen nur als Mdoglichkeiten vorhanden waren. Diese
Formen, welche sich gegenseitig ergdnzen und sich damit das Gleichgewicht
halten, ruhten ,in der Gegend, die negativ in dem Z#ltesten Einen existierte*.
Nun aber entfaltet sich die Gottheit, indem sie nach und nach ihre ver-
schiedenen Formen, die zehn Sephiroth, annimmt (vgl. S. 150).

Es erscheint sonderbar, dass die zehn Sephiroth, welche in Sepher
Jezirah nur die zehn ersten Zahlen sind und als das Wesen der Dinge auf-
gefasst werden, hier als Formen Gottes hervortreten. Dieser Unterschied ist
jedoch nur scheinbar; er beruht nur auf einer stirkeren Betonung eines
Gedankens, welcher schon im ,Buch des Ursprungs* angedeutet ist. Es
wurde oben bei der Besprechung dieses Werkes erw#hnt, wie die erste
Sephira, Eins, als Ruach Elohim, der Geist Gottes, bezeichnet wird. Die
zweite Sephira, Zwei, ist das Wort; aber ,das Wort ist Gott*, daher ist die
zweite Sephira nur eine neue Form der Gottheit. Aehnlich geht es nun mit
den {ibrigen; sie sind im letzten Grunde alle nur verschiedene Seiten von
Gottes Wesen; und als solche treten sie nur im Sohar hervor. Nach dieser
kurzen Abschweifung, welche notwendig war, um den Zusammenhang der
beiden kabbalistischen Hauptwerke zu verstehen, kehren wir zu Sohar zuriick.

Als Gott hervortreten wollte, entfaltete er zuerst die hchste und um-
fassendste seiner Formen, die erste Sephira, Kether, ,die Krone*. ,Dieselbe
ist die Grundlage flir das ganze Dasein, die geheimnisvolle Weisheit, die
Krone des Erhabensten, das Diadem der Diademe.* Er wird auch ,Makro-
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prosopus®, ,die sich weit erstreckende Ordnung*, genannt und im 2. Buche
Moses 3, 14 wird er — nach der Behauptung der Kabbalisten — mit dem
Namen AHIH, Eheieh, d. h. ,Ich werde sein“, bezeichnet. — Aus der ersten
Sephira gingen nun die neun anderen der Reihe nach hervor. Aber bei
diesen folgenden Sephiroth ist es nun merkwiirdig, dass einige minnlich,
andere weiblich sind. Dieses, so sagen die Kabbalisten, stimmt mit der
Schrift {iberein. Es steht nimlich im I. Buche Moses 1, 26—27: ,Und Gott
sprach: Lasset uns Menschen machen; ein Bild, das uns gleich sei, die da
herrschen iiber die Fische im Meere und iiber die Végel unter dem Himmel
und tiber das Vieh und Ober die ganze Erde und {iber alles Gewilrm, das
auf Erden kriechet. Und Gott schuf den Menschen ihm zum Bilde, zum
Bilde Gottes schuf er ihn; und er schuf sie ein Minnlein und Friulein.“
Hier ist es nun zunichst sonderbar, dass Gott von sich selber in der Mehr-
zabl redet und vom Menschen sagt: ,die da herrschen“. Sodann schafft er
den Menschen nach seinem Bilde, sowohl Mann als Weib. Und zwar gilt
dies alleine fiir Adam, denn die Erschaffung Evas aus Adams Rippe wird erst
weit spiter, nimlich im 2. Kap. v. 21—22, erwidhnt. Alles dieses, sagen nun
die Kabbalisten, findet erst seine Erklirung, wenn wir uns Gott sowohl
minnlich als weiblich denken. Adam, der nach Gottes Bild geschaffen wird,
ist dann auch ebensowohl minnlich als weiblich; so erklirt es sich, wenn
der Herr sowohl von sich selbst, als auch vom Menschen in der Mehrzahl
spricht, weil ein minnlich-weibliches Doppelwesen als zwei Personen be-
trachtet werden muss. Auf Grund hiervon dachte man sich die neun Sephi-
roth als die minnlichen und weiblichen Seiten im Wesen der Gottheit.

Die zweite Sephira ist Chokmah, ,die Weisheit*, die minnliche, aktive
Kraft, welche von Kether ausstrahlt. Sie ist der Vater, wihrend die dritte
Sephira, Binah, ,das Verstindnis“, die Mutter ist. Kether, Chokmah und
Binah bilden vereint die oberste Dreieinigkeit, nach deren Bild der Mensch
als Mann und Weib erschaffen wurde, weshalb Mann und Weib nach der
Kabbala auch ganz ebenbiirtig sind. Durch Vereinigung von Vater und
Mutter entsteht nun die vierte Sephira, Chesed, das ,Mitleid“ oder die
»Liebe“. Aus dieser minnlichen Kraft entstand die fiinfte Sephira, Geburah,
»die Stirke“, die auch Pachad, die ,Furcht*, genannt wird und eine weib-
liche passive Kraft ist. Aus den beiden letzten entsteht dann die sechste
Sephira, Tiphereth, ,die Schdnheit oder die Mildtitigkeit“, welche die beiden
vorhergehenden verbindet. Sie wird auch Mikroprosopus, ,die kleinere Ord-
nung*, genannt, und mit ihr ist die zweite Dreieinigkeit abgeschlossen.
Diese sechs ersten Sephiroth bilden vereint Melech, ,Konig*; mit dieser
Entwicklung ist auch die Erschaffung der Welt vollendet. Gott schuf nidm-
lich die Welt in sechs Tagen, und das Gesetz Mose beginnt, wie wir wissen,
mit dem Worte BRAShJTh, welches ,im Anfang“ bedeutet. Aber dieses
Wort soll eigentlich als BRA ShJTh, Bera Shith d. h. ,er schuf sechs*
gelesen werden. Hieraus ersieht man, dass die Entwicklung der sechs ersten
Sephiroth gleichbedeutend mit der Erschaffung der Welt in sechs Tagen ist.

Die vier nichsten Sephiroth entstehen in derselben Weise wie die
ersten. Der siebente ist die mannliche Kraft, Netzach, ,die Festigkeit oder
der Sieg“, und der achte eine passive weibliche Macht, Hod, ,die Grdsse*.
Aus diesen beiden geht dann Jesod, ,der Grund“ hervor. Endlich entspringt
aus diesem letzten der zehnte, Malkuth, ,das Konigtum*, auch ,Konigin“
genannt. Wenn alle zehn Sephiroth in der Reihenfolge, wie sie entstanden
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sind, und in der Ordnung aufgestellt werden, dass ihr wechselseitiges Ver-
hiltnis bezeichnet wird, so entsteht ,der kabbalistische Baum*, die Figur,
die S. 150 dargestelit ist. Auf derselben sind auch die {ibrigen Namen fiir
die einzelnen Sephiroth, die oben nicht mitangefiihrt sind, angegeben. Die
unterstrichenen Namen sind die verschiedenen Namen fiir Gott, welche die
Kabbalisten auf die verschiedenen Sephiroth bezogen.

Der Sinn dieser Lehre von den Sephiroth ist leicht zu verstehen, wenn
man den kabbalistischen Baum betrachtet. Die zehn Sephiroth sind nur
verschiedene Eigenschaften, die Gott beigelegt werden und als verschiedene
Personen dargestellt sind. Aber zusammen bilden sie doch nur eine Person,
Adam Auilah, ,der erste Existierende“, oder auch Adam Qadmon, ,das
Urbild des Menschen“. Mit diesen Namen oder mit dem Namen der einen
oder der anderen Sephira bezeichneten die Kabbalisten Gott. Dagegen
hatten sie eine so grosse Furcht vor Gottes ,h8chstem Namen“, JHVH,
Jahve oder Jehova, der doch oft in den 5 Biichern Mose vorkommt, dass
sie ihn nie aussprachen. Wo sie dieses Wort antrafen, nannten sie es ,den
Namen mit den vier Buchstaben*, Tetragrammaton. Gott wird auch AGLA
genannt, d. i. ein Notariqon des Satzes: Ateh Gebor Le-olahm Adonai, d. h.
»du herrschest ewiglich, Herr*.

Da der Mensch nach dem Bilde Gottes geschaffen ist, mussten die
Kabbalisten konsequenterweise auch das geistige Wesen des Menschen in
mehrere Teile zerlegen, ebenso wie das Wesen der Gottheit in zehn Sephi-
roth gespalten war. So hat nach der Kabbala der Mensch denn auch ver-
schiedene Seelen; wie viele, ist nicht genau zu sagen, wenigstens aber drei,
Geist, Seele und Lebenskraft; diese bilden eine Dreieinigkeit; der Geist ist
der erhabenste Teil des Menschen; die Seele ist der Sitz fiir das Gute und
Bdse; die Lebenskraft steht in unmittelbarer Verbindung mit dem K&rper
und bringt die Bewegungen hervor. ,In diesen drei, Geist, Seele und Leib,
finden wir ein getreues Abbild von dem, was in der Hdhe vor sich geht;
denn die drei bilden nur ein Wesen, wo alles zur Einheit verbunden ist.“
Ausser diesen drei finden sich noch Andeutungen von mehreren anderen
Seelen im Menschen. Sie gewannen grosse Bedeutung bei den Magiern des
Mittelalters.

Ich habe versucht, in aller Kilrze eine Darstellung der Punkte zu geben,
die fiir uns am meisten Interesse haben werden und zugleich die Haupt-
lehren der Kabbala sind. Wie man sieht, zeichnet diese sich nicht durch grossen
Gedankenreichtum aus; man kdnnte das Ganze vielmehr als ein Spielen mit
Worten bezeichnen. Aber die Kabbala machte auch nicht durch ihren Ge-
dankenreichtum Eindruck auf die EuropZer, sondern es waren teils die
mystischen Methoden, teils die grenzenlose Unklarheit, die sie zum Studium
der Schriften reizte. Wir haben oben die mystischen Methoden kennen ge-
lernt, weniger aber die Unklarheit; die angefiihrten Zitate sind n3mlich
grosstenteils so dargestellt, dass der Sinn hervorgehoben und vom eigent-
lichen Wortlaut des Originals meist nicht viel iibrig geblieben ist. Um jedoch
dem Leser eine Probe vom Stile des Sohar zu geben, zitiere ich den Anfang
desselben, das 1. Kap. vom ,Buche der verborgenen Geheimnisse*, hier
wortlich:

»Das Buch der verborgenen Geheimnisse ist das Buch vom Gleich-
gewicht des Gleichgewichtes. Denn bevor Gleichgewicht da war, konnte
die Ordnung die Ordnung nicht aufrecht halten. Und die Ko6nige fritherer
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Die 10 Sephiroth:
die verschiedenen Formen, in denen die Gottheit sich entfaltet (vgl. S. 147 f.).
AJN SVPH, der grenzenlose Eine.

Gerechtigkeit. Milde. Mitleid.
1.
Makroprosopus.
Die weit sich erstreckende Ordnung. Das lange Gesicht. Der ilteste Eine.
Kether = Krone
/ Eheieh = Existenz\
3 2
Binah = Verstiindnis Chokmah — Weisheit
14+2+4+3:
Jehovah Erste Dreieinigkeit. Yah
Die Oberste Mutter Der Vater
: i
Geburah — Starke Chesed = Mitleid, Liebe
Pachad = Furcht Gedulah = Grosse
44546
Eloah Zweite Dreieinigkeit. _El
Mikroprosopus

Die kleinere Ordnung

6

Tiphereth = Schonheit
Elohim

8 1—6: Melech = Konig 7

Hod = Klarheit, Grosse Netzach = Sieg
74+8+409:
Dritte Dreieinigkeit.

Elohim Tzabaoth Jehovah Tzabaoth

N

9

Jesod = Grund
El Chai

I
10

Konigin
Malkuth = Kdnigtum
Adonai
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Zeiten waren tot, und ihre Kronen fand man nicht mehr; und die Erde war
wiiste. Bis das Haupt (das unbegreiflich ist), erwiinscht durch alle Wiinsche
(hervorgehend von AJN SVPH, dem unbegrenzten, unendlichen Einen), sich
zeigte und das Gewand der Ehre mitteilte. Dieses Gleichgewicht war in der
Gegend, die in dem Einen von ehemals negativ existiert. So waren diese
Krifte abgewogen, die noch keine sichtbare Existenz hatten. In seiner Form
(in der Form des Einen von ehemals) existierte das Gleichgewicht: das ist
unbegreiflich, das ist ungesehen. Darin waren sie aufgegangen und darin
gehen sie auf, die, die da nicht sind, die da sind und die da sein werden.
Das Haupt, das unbegreiflich ist, ist Geheimnis in Geheimnis. Aber es
wurde geformt und gebildet in Aehnlichkeit eines Hirnschidels, und es ist
gefiillt mit kristallinischem Tau. Und seine Haut ist von Aether, klar und
steif* u. s. w. ’

Man muss einriumen, dass die Minner, welche die kabbalistischen
Grundgedanken erkldrt haben, eine vertraute Kenntnis vom Gedankengang
und der Ausdrucksweise der alten Kabbalisten gehabt haben miissen. Den
meisten Menschen wird es schwierig sein, auch nur eine Spur von Verstand
darin zu finden.

Kapitel 13.

Der Ursprung der Geheimwissenschaften.

Die agyptische Theurgie.

Wie die Chaldier besassen auch die Aegypter eine Be-
schworungskunst, die den Menschen vor den bésen Michten schiitzen
sollte. Wiahrend jedoch die Beschwdrungskunst der Chaldéer, soweit
uns bekannt, ausschliesslich den Schutz der Lebenden bezweckte,
suchte die der Aegypter auch den Verstorbenen nach dem Tode zu
helfen. Aber nicht nur hierin, sondern auch in mehreren anderen
wichtigen Punkten unterscheiden sich beide; und da die &gyptische
nachweisbar einen grossen Einfluss auf die gelehrte Magie des Mittel-
alters ausgeilbt hat, so miissen wir ihre besonderen Eigenttimlich-
keiten kurz behandeln.

Die Quellen fiir unsere Kenntnis der agyptischen Magie sind
Papyrusschriften, die in Mumiengrabern gefunden worden sind.

Die Mehrzahl derselben ist in agyptischer, der kleinere Teil in griechi-
scher Sprache abgefasst. Die #gyptischen sind ohne Frage die 3ltesten;
einzelne stammen sogar aus der fernen Zeit des 24. Jahrh. v. Chr. Diese
agyptischen Schriften kommen wesentlich fiir uns in Betracht; auf die
griechischen, welche kaum weiter zuriickreichen als bis in die ersten Jahr-

hunderte nach Chr.,, gehen wir spiter ndher ein. Da man die dgyptischen
Hieroglyphen bis jetzt noch schwer entziffern kann, so sind verschiedene
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der Papyrusrollen, die in den europ3ischen Museen aufbewahrt werden, {iber-
haupt noch nicht gelesen, andere, die wohl erklart sind, haben einen so
dunklen Inhalt, dass es fast unmdglich ist, ihren Sinn zu verstehen. Man
erkennt wohl, dass sie von magischen Operationen handeln, zu denen ge-
wisse Dinge gebraucht werden; aber wie diese Dinge gebraucht werden,
und was damit erreicht werden soll, bleibt vollig ritselhaft. Zu den Schriften,
die am besten erklirt und am verstdndlichsten sind, gehdren das ,Toten-
buch“ und der sogenannte ,magische Papyrus Harris“. Wir werden uns im
folgendem wesentlich an den Inhalt dieser Schriften haiten.

Wie bei allen primitiven Volkern stand die Magie auch bei den
alten Aegyptern in engster Verbindung mit der Religion. Diese ist
recht verwickelt; es findet sich eine ganze Reihe von Gottern und
Géttinnen, und jeder von ihnen hat wieder eine Menge Namen. Ra,
die Sonne, die durch ihre Strahlen alles Leben erweckt, wurde als
Schopfer und Erhalter der Welt und des Lebens angesehen. Jede
Stellung der Sonne am Himmel aber personifizierte man wieder durch
einen besonderen Gott. So ist Ra die Sonne zur Mittagszeit, Osiris
die untergehende Sonne. Isis ist der Himmel bei Sonnenuntergang;
sie ist Osiris’ Gattin und ihr Sohn ist Horus, die aufgehende Sonne.
Set oder Typhon ist die Finsternis. Mythologisch wird es so dar-
gestellt, dass Set seinen Bruder Osiris tdtete, Isis ihn aber durch ihre
Gebete und Beschworungen ins Leben zurfickrief; ihr Sohn Horus
durchbohrte dann Set mit seinem Speer und richte dadurch seinen
Vater. Dieser Mythus wiederholt sich nun immer wieder in den
magischen Beschworungen. Unter anderen Gottern wird Ammon
oder Phta angefiihrt, der eigentlich auch die Sonne ist, indes in einer
mehr abstrakten, weniger persdnlichen Form.

Schon von den #ltesten Zeiten an scheinen die Aegypter {iber
das Dasein nach dem Tode viel nachgedacht zu haben. In mannig-
fachen Naturerscheinungen, namentlich im tiglichen Lauf der Sonne
am Himmel, sahen sie ein Abbild des Schicksals der Seele im zu-
kinftigen Leben. Ebenso wie Osiris getdtet und wieder ins Leben
zurfickgerufen wird und ilber die Finsternis siegt; oder ebenso wie
die Sonne sinkt, aber am Morgen wieder aufgeht, indem sie die
Nebel zerstreut, muss es nach ihrer Meinung auch dem Menschen
ergehen. Er steigt nur hinab ins Grab, um wieder aufzuerstehen;
die Seele ist unsterblich, wie Ra, und vollendet denselben Lauf. Die
Seele des Verstorbenen hiess Khou; sie stieg gleich nach dem Tode
zur Unterwelt, Ker-neter, hinab, um hier von Osiris ihr Urteil zu
empfangen. Auf dem Wege dorthin war sie jedoch mannigfachen
Gefahren ausgesetzt; sie wurde von schrecklichen Ungeheuern und
bewaffneten Geistern verfolgt, und der Mensch musste in den gbott-
lichen Dingen gut bewandert sein, um ihnen entrinnen zu k&nnen.
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Wenn er in Ker-neter angekommen war, wurde sein Leben gewogen;
sein Herz wurde auf eine Wagschale gelegt, die Horus hielt; auf der
anderen Schale sass die Gerechtigkeit; Thot, der Gott der Weisheit,
zeichnete das Resultat der Wiagung auf. Davon hing das schliessliche
Schicksal der Seele ab. Der Gerechte wurde unter Osiris’ Begleiter
aufgenommen; aber wer zu leicht erfunden war, wurde mit volliger
Vernichtung bestraft, er wurde auf dem Schafott der Unterwelt, Nemma,
hingerichtet, wo ein Nilpferd ihm den Kopf abbiss. Die bdsen
Seelen hiessen deshalb ,die zweimal Gestorbenen“. Vor Vollziehung
der Strafe musste die Seele jedoch viele Priifungen durchmachen;
sie musste auf Erden umherwandern und hatte hier die Macht, jede
beliebige Gestalt anzunehmen. Sie konnte so auch in die balsamierten
Leiber der Verstorbenen, ja auch in Lebende eindringen. In Theben
hat man an einem Tempel eine interessante Inschrift gefunden, ein
historisches Aktenstiick, das von einer Konigstochter erzihlt, die von
einer bdsen Seele ,besessen* war. — Eigentliche Teufel scheinen
die Aegypter aber nicht gekannt zu haben; die bdsen Michte, gegen
die sie kampften, waren der Gott Set, seine Begleiter und ,die zwei-
mal Gestorbenen“, solange diese bis zur Hinrichtung auf Erden
umherwanderten.

An diese Vorstellungen schliesst die agyptische Magie sich nun
zum grossen Teil an. Damit die Seele, Khou, die mannigfachen
Gefahren und Priifungen einigermassen leicht fiberstehen konnte,
musste sie von vielen Dingen Kenntnis haben und eine Menge von
Amuletten und geweihten Gegenstinden besitzen. Alles dieses wurde
ihr von den Hinterbliebenen bei der Beerdigung mitgegeben.

Das ,Totenbuch“ enthilt ein vollstindiges Begrabnisritual, in dem alle
notwendigen Gebete und Zeremonien genau aufgezeichnet sind. Das Buch
enthilt {iber 150 Kapitel — ein Beweis, mit welchen Umstinden eine Be-
erdigung verbunden war. Noch anschaulicher wird dieses durch die Inhalts-
angabe einzelner Kapitel. So wurde ein Gebet {iber einer Blumenkrone,
die man auf das Haupt des Verstorbenen legte, gesprochen, dann verbrannte
man Weihrauch, und nun war der Verstorbene gegeniiber seinen Feinden
sowohl unter den Lebenden als den Toten gerechtfertigt. Auf der Brust
der Mumien findet man fast immer ein Steinbild des heiligen Kifers Scara-
b3us. Von diesem Talisman hatte der Verstorbene grossen Nutzen, wie aus
Kap. 31 des ,Totenbuches“ hervorgeht; nach einem Gebete oder einer Be-
schwdrung schliesst es mit diesen Worten: ,Dieses soll gesprochen werden
iiber dem Scarabidus von hartem Stein, der mit Gold bekleidet sein und auf
dem Herzen des Menschen liegen soll. Mache daraus einen mit Oel ge-
salbten Talisman und sprich die Zauberworte darfiber: Mein Herz ist von
meiner Mutter, mein Herz ist in meinen Verwandlungen.*

Auch fiir die Lebenden hatte der Inhalt des ,Totenbuches* grosse

Bedeutung. Das 18. Kap., ,Thots Litanei*, diente dazu, um Khou das
Wiedersehen des Lichtes nach dém Tode zu sichern. Wer aber schon
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wihrend seines Lebens eine Kopie derselben bei sich trug, sollte dem Feuer
und allen Gefahren hier auf Erden entgehen und sich bestindiger Gesund-
heit erfreuen.

Die Gebete und Beschwdrungen des Totenbuches sind durch-
gehends so formuliert, als ob der Tote selbst sie aussprache. Das ist
auch ganz nattrlich, da die Seele diese Zauberformeln in den ver-
schiedensten Lagen ja gebrauchen soll. Femer ist ihnen eigentiim-
lich, dass der Tote als eine gottliche Person auftritt, ja sogar als
einer der hohen Gotter, die nichts Bdses treffen kann. Dasselbe ist
auch bei den Beschworungen der Fall, die zum Schutze der Lebenden
dienten und den Hauptinhalt des ,magischen Papyrus Harris* bilden.

Man fleht die Hilfe der Gétter nicht als eine Gnade an, man fordert
sie; man befiehlt ihnen zu helfen, indem man auf die eigene Géttlichkeit
hinweist. Zuweilen ruft man nicht einmal die Gotter an; man befiehlt ein-
fach den Gefahren sich fernzuhalten, indem man sich selbst als Gott hin-
stellt. Ein paar Beispiele aus dem magischen Papyrus mdgen angefiihrt
sein. Folgende Beschwdrung richtet sich gegen wilde Tiere: ,Komm zu
mir, Herr der Gétter! Halte fern von mir die Ldwen, die von der Erde
kommen, und die Krokodile, die aus dem Flusse emporsteigen, und all das
beissende Getier, das aus seinen Winkeln hervorkriecht. Zuriick Krokodil
Mako, Sets Brut! Schlage nicht mit deinem Schwanze; schiittle deine Arme
nicht; sperre deinen Rachen nicht auf! Das Wasser vor dir werde zum
flammenden Feuer; die Speere der 77 Gotter mdgen dein Auge treffen;
gefesselt bist du an Ras michtiges Steuer!). Plotzlich bist du gefesselt an
die vier Metallhaken im Vorderteil von Ras Boot. Halt’ ein, Krokodil Mako,
Sets Brut. Denn ich bin Ammon, der seine eigene Mutter befruchtete.* —
In folgender, gegen die Krokodile gerichteten Zauberformel werden die Gotter
gar nicht mehr angerufen; der Beschwdrer macht sich ohne weiteres zu
Gott selbst:

»Sei nicht gegen mich! Ich bin Ammon, ich bin Anhur, der gnidige
Hiiter. Ich bin der grosse Machthaber, der Herr des Schwertes. Erhebe
dich nicht wider mich, ich bin Set! Riihre mich nicht an! Ich bin Horus!
Die, so im Wasser sind, diirfen nicht herauskommen, die, so herausgekommen
sind, diirfen nicht zuriickkehren ins Wasser, die, so darin bleiben, sollen auf
dem Wasser treiben, wie Leichen auf den Wogen. Ihr Rachen soll sich
schliessen, ebenso wie die sieben Siegel einer ewigen Versiegelung ge-
schlossen sind.“

Diese Eigenttimlichkeit der 4gyptischen Magie tritt in der spateren
Zeit noch schidrfer hervor. Man beschrankt sich nicht mehr darauf,
sich nur auf die eigene Gbottlichkeit zu berufen: man droht sogar
den Géttern.

In einem griechisch geschriebenen Papyrus findet man verschiedene
solche Beschwdrungen. Sie stammen offenbar aus einer Zeit, wo die Magie

sich mit der anderer Linder schon vermischt hatte; indes ist der Geist dieser
Zauberformeln doch noch rein dgyptisch. So wendet man sich bei der Ein-

1) Man dachte sich, dass der Sonnengott in einem Boote iiber den Himmel segelte.
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weihung eines Zauberringes, des Hermesringes, an die Sonne und spricht
folgende Formel: ,Ich bin Thot, der Erfinder und Schdpfer der Heilmittel
und Schriftzeichen. Komm zu mir, der du unter der Erde bist, erhebe dich
vor mir, grosser Geist! So ich nicht alles zu wissen bekomme, was da
wohnet in den Seelen aller Aegypter, Griechen, Syrier und Aethiopier, aller
Nationen und Rassen; so ich nicht alles zu wissen bekomme, was da ge-
schehen ist und geschehen soll; so ich nicht Aufschluss empfange {iber ihre
Gebriuche, Arbeiten, Leben und Namen, sowie Namen ihrer Viter, Miitter,
Schwestern und Freunde, sowie die Namen der Verstorbenen: so werde ich
das Blut des Schwarzen in das Ohr eines Hundes, der in einem neuen und
unbenutzten Gefdsse liegt, giessen; ich werde dieses in einen neuen Kessel
tun und darunter Osiris Gebeine verbrennen; mit lauter Stimme werde ich
ihn nennen, der drei Tage und drei Nichte im Flusse war, Osiris, der vom
Strome des Flusses zum Meere hinabgefilhrt wurde.“ Diese Formel bezieht
sich, wie manche andere, auf den Mythus vom ermordeten Osiris, der vom
Fluss ins Meer hinabgetrieben wurde; der Magier droht also den Gbttern,
seinen Namen nennen zu wollen, d. i. seinen Aufenthaltsort dem Mé&rder
Set zu verraten.

Auf diese Weise glaubte man, die Gotter zur Hilfe zwingen zu
konnen. Die gotiliche Magie ist also Bezwingung der
Gotter, Theurgie.

Es liegt in der Natur der Sache, dass man solche Zauberei, die
mit Hilfe der Gotter selber wirksam ist, nicht zu etwas Schlechtem
benutzen kann. Die agyptische Magie musste daher auch ein Ge-
heimnis sein, das von den Priestern gewahrt wurde, damit sie nicht
zur Kenntnis des Volkes gelangte. In einigen Kapiteln des Toten-
buches wird es ausdriicklich verboten, die betreffende Zeremonie in
Gegenwart von Zeugen auszufithren; nicht einmal der Vater oder der
Sohn des Verstorbenen durften zugegen sein. Darum wurde jeder
Versuch, in den Besitz der heiligen magischen Biicher zu kommen
und sie zu profanen Zwecken zu missbrauchen, streng bestraft.

Es gibt einen alten Papyrus, der eine Anklage wider einen Viehhirten
enthdlt; diesem war es gegliickt, eine von den Schriften zu stehlen und
verschiedenes Ungliick damit anzurichten. Nach Darlegung aller von dem

Manne begangenen Verbrechen lautet das Urteil kurz und biindig: ,Er soll
sterben.

Als die Griechen in spaterer Zeit die Herrschaft 0ber Aegypten
erlangt hatten, konnte die #gyptische Magie ihnen nicht verborgen
bleiben. Die alexandrinischen Philosophen beschiftigten sich ja
wesentlich mit den grossen Ritseln des Daseins, mit den Fragen
iber das Wesen und Verhiltnis der Gottheit zur Welt, namentlich
zum Menschen. Sie mussten deshalb auch notwendig das Problem
der agyptischen Theurgie behandeln: ob die Menschen durch be-
stimmte Mittel so auf die Gotter einzuwirken vermdgen, dass sie der
Erfallung ihrer Wilnsche gewiss sein kdnnen. Eine derartige Auf-
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fassung streitet jedoch entschieden gegen die Vorstellung von einem
Gott, dessen Macht doch grosser ist die des Menschen; so stellte
man sich denn auch anfangs zu dieser Frage. Porphyrius, einer der
hervorragendsten Vertreter der neuplatonischen Schule, bekdmpfte die
Theurgie gerade von der Annahme aus, dass die Gottheit zu erhaben
sei, um durch irgend ein dem Menschen zu Gebote stehendes Mittel
gezwungen werden zu kdnnen. Aber sein Schiller Jamblicus erfand
eine sehr sinnreiche Theorie, wodurch die Theurgie nicht nur mog-
lich, sondern sogar zur allein wahren und richtigen Gottesverehrung
erhoben wurde.

Diese hdchst merkwiirdige Lehre ist in einem Werke, ,von den
Mysterien*, ausitihrlich dargelegt; als dessen Verfasser gilt zwar Jamblicus,
wahrscheinlich aber ist es von einem seiner Schiiler geschrieben. Die Grund-
gedanken des Buches stimmen freilich vollstindig mit den Anschauungen
iiberein, die in Jamblicus’ eigenen Werken niedergelegt sind, so dass es von
dem Gesichtspunkte aus ganz gut von ihm geschrieben sein kdnnte.

Der Verfasser der ,Mysterien“ stellt alle geistigen Wesen in einer be-
stimmten Rangordnung auf, zu oberst die Gotter, dann die Engel, Dimonen,
Heroen und zu unterst die Seelen. Alle diese geistigen Wesen sind Zwischen-
glieder zwischen dem hochsten Gott, ,dem Einen“, und der Welt. Alle
Geister, die niedrigsten wie die hdchsten, sind jeder menschlichen Beein-
flussung gegeniiber unempfinglich; das liegt eben in ihrer Natur. Daraus
folgt denn auch, dass die Gétter die Gebete der Menschen niemals erhdren,
denn sie kdnnen ja gemiss ihrer Natur durch dieselben gar nicht beeinflusst
werden. Durch Gebet, Fasten, Z6libat und dhnliche Mittel wird eben kein
Einfluss auf die Gotter ausgefibt, wohl aber — auf die Seele, die diese
Handlungen vollfithrt. ,Die Gotter steigen nicht hinab zu der Seele, die zu
ihnen betet und sie anruft, sondern die Seele erhebt sich zu den Géttern.«
Nur die Seele veridndert sich unter dem michtigen Einfluss solcher Hand-
lungen; das Gebet ist ein Mittel, um sich selbst den Géttern gleich zu
machen. Der ,Einfluss des Menschen auf die Gotter* besteht also nur
darin, dass die Menschenseele der héheren Natur und damit auch der Macht
der Gotter teilhaftig wird. Die Theurgie ist deshalb nicht nur eine magische
Methode, sondern die wahre Gottesverehrung, der einzige Weg, auf dem der
Mensch sich zu den Gottern emporheben kann. — Namentlich die Divina-
tion, die Gabe der Weissagung, wird nur durch theurgische Handlungen
erreicht. Aus eigner Kraft gelangt die Seele niemals in den Zustand der
Entziickung, in dem sie mit den Gottern eins wird und die zukiinftigen
Dinge als gegenwirtig sehen kann. Dies geschieht nur unter Anrufung der
Gotter. ,Ganz mit Unrecht hat man angenommen, dass die Entziickung
auch durch die Einwirkung der Dimonen erreicht werden kann; wenn der
Sinn von letzteren erfiillt ist, so ist er iiberhaupt unempfinglich fiir die Ent-
ziickung. Die Inspiration, die charakteristisch ist flir die Entziickung oder
den Enthusiasmus, ist nicht ein Werk der Dimonen, sondem der Gétter.
Der Enthusiasmus ist aber nicht eine Ekstase, sondern eine Riickkehr und
Umkehr zum Guten, wihrend die Ekstase ein Fallen nach dem Bdsen hin
ist.“ Ebenso verhdlt es sich mit den gewdhnlichen magischen Kiinsten,
verglichen mit den theurgischen Handlungen; der gewdhnliche Magier ver-
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mag durch seine Kiinste die Einbildungskraft nur mit leeren Bildern zu er-
filllen, er gibt nur Schein statt Wirklichkeit. Der Theurg dagegen, der
seine Seele zur Gleichheit mit den Gottern erhebt, erreicht wirklich das, was
er will.

Diese eigenttimliche Lehre, namentlich der Unterschied zwischen
der Theurgie, die mit Hilfe guter Geister wirkt, und der gew&hnlichen
Magie, der Goétie, deren Macht von den Dimonen stammt, gewann
im Mittelalter grosse Bedeutung: dadurch entgingen die gelehrten
Magier dem Schicksal der Hexen, verfolgt und vernichtet zu werden.

Die Astrologie.

Die alten Aegypter haben zugleich mit der Astronomie, die frith
bei ihnen zur Bliite gelangte, auch die Astrologie entwickelt. Von
der altesten Agyptischen Astrologie wissen wir allerdings nicht viel;
sie ist wahrscheinlich &hnlichen Charakters gewesen wie die chal-
daische.

Aus der 19. oder 20. Dynastie (um 1200 v. Chr.) stammt ein Papyrus,
der ein astrologisches Verzeichnis {iber gliickliche und ungliickliche Tage
und zugleich Vorschriften itber das, was man an solchen Tagen tun und nicht
tun diirfe, enthalt. Das Verzeichnis erstreckt sich {iber 3 Vierteljahre. Hier
folge ein Abschnitt aus den Bestimmungen: ,Thot (September): d. 21. keine
Ochsen tdten; d. 22. keine Fische essen oder salzen. Paophi (Oktober):
d. 13. kein Gemiise essen; d. 22. sich nicht baden; d. 26. kein Haus griinden.
Athyr (November): d. 5. kein Feuer anziinden und sich auch nicht ums
Feuer kiimmern; d. 19. nicht auf den Nil hinausfahren. Chojack (Dezember):
d. 21. nicht spazieren gehen; d. 28. kein Wassertier essen. Tobi (Januar):
d. 7. sich keinem Weibe zeigen; d. 24. ist ein gliicklicher Tag, man muss
Honigtrank trinken“ u. s. w.

Wie man zu diesen Vorschriften kam, ist schwer zu sagen; wahrschein-
lich stehen dieselben in Verbindung mit der Mythologie: aus den vielen
Legenden {iber die Gotter zog man Schliisse, dass es ratsam sei, zu be-
stimmten Zeiten sich gewisser Handlungen zu enthalten.

Diese alte Astrologie stand also wohl in einem nahen Verhiltnis
zur Religion; sicherlich haben auch ausschliesslich die Priester sich
mit ihr beschaftigt. Im dbrigen weiss man nur wenig iber diese
altesten Formen der agyptischen Astrologie.

Ein ganz anderes Geprige jedoch erhielt die Astrologie, als die
Griechen die Herrschaft in Aegypten erlangt hatten und das alexan-
drinische Museum, der geistige Sammelpunkt der alten Welt, errichtet
war. An demselben wirkten zahlreiche bertihmte Mathematiker, Phy-
siker und Astronomen. Die bekanntesten unter ihnen waren v. Chr.:
Euklid (um 300), Eratosthenes (geb. 275), Hipparch (um 160) und
Heron (um das Jahr 100). Der berithmteste von allen Forschern
Alexandriens aber war der Astronom Claudius Ptolem#dus (um 150



158 Der Ursprung der Geheimwissenschaften.

n. Chr.), dessen Lehre vom Bau des Weltalls und der.Bewegung der
Himmelsk&rper der alten Zeit und dem Mittelalter bis zu Kopernikus
hin als Dogma galt. Ptolemidus nahm an, dass die Erde sich unbe-
weglich im Mittelpunkte des Weltalls befinde. Um die Erde drehen
sich acht Sphdren; in den sieben innersten befinden sich die Pla-
neten, an der dussersten sind die Fixsterne angebracht. Zu den
Planeten gehdren auch die zwei ,Himmelslichter, Sonne und Mond.
Die Reihenfolge dieser ,Wandersterne“ ist folgende: Der Erde zu-
ndchst dreht sich der Mond in der ersten Sphidre, dann folgt
Merkur, Venus, die Sonne, Mars, Jupiter und Saturn. Mehr kannte
man nicht.

Die alexandrinischen Astronomen waren vorziigliche Beobachter;
sie bereicherten die Astronomie mit einer Reihe genauer Beobach-
tungen tiber die Bewegungen der Himmelskérper. Die Resultate
dieser ein halbes Jahrtausend lang fortgesetzten Beobachtungen und
die darauf fussenden Berechnungen sind niedergelegt in dem grossen
Werke des Ptolemdus: ,Megale Syntaxis“ oder wie es in den ara-
bischen Uebersetzungen heisst: , Tabrir al magesthi“ '), wovon das jetzt
gewoOhnliche Wort: ,Almagest eine Abkiirzung ist. Aber neben
diesen streng wissenschaftlichen Untersuchungen betrieben die alten
alexandrinischen Astronomen auch die gelehrte Astrologie, mit der
sich fast alle hervorragenden Minner im Altertum und Mittelalter be-
schaftigt haben, und die auch in unseren Tagen wieder Anhinger
findet. Eine eigentliche Geheimwissenschaft aber ist diese Astrologie
nie gewesen; denn man besitzt von Ptolem#us’ Zeit her, ja vielleicht
von seiner eignen Hand, ein Werk, in dem die Hauptlehren der Wissen-
schaft gesammelt sind. Aber da das Studium der Astrologie bedeu-
tende Vorkenntnisse und verschiedene Instrumente erforderte, die
schwerlich jedem zu Gebote standen, so wird sich immer nur eine
beschrankte Anzahl von Forschern damit beschaftigt haben.

Der Grundgedanke der dgyptischen Astrologie ist derselbe wie
der der chaldiischen, namlich dass die Sterne und namentlich die
Planeten, zu denen auch Sonne und Mond gehdren, auf alles, was
geschieht, einen Einfluss ausiiben. Deshalb war es von der grossten
Bedeutung zu wissen, welcher Planet in jedem einzelnen Zeitpunkt
»die Herrschaft“ hatte. In der altesten Zeit bestimmte man das in
der Weise, dass man annahm, ein jeder Planet beherrsche eine Stunde
des Tages.

Die erste Stunde des ersten Tages gehdrte dem Hussersten Planeten,

Saturn, die zweite dem zweitiussersten, Jupiter u. s. f. Mit Hilfe neben-
stehender Figur kann man bequem den herrschenden Planet in jeder be-

) magesthi = dem griech. megiste syntaxis tes astronomias; al der arab. Artikel.
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liebigen Stunde einer ganzen Woche bestimmen. Die Planeten sind hier in
einem Kreise aufgezeichnet, und zwar in der Reihenfolge, wie man sie sich
um die Erde angebracht dachte. An Stelle der Namen der Planeten sind
deren Zeichen gesetzt, alte Hieroglyphen, mit denen die Astrologen bequem-
lichkeitshalber die Himmelskdrper zu bezeichnen pflegten: Saturn f,, Jupiter 2},
Mars &', die Sonne ®, Venus @, Merkur g und den Mond P. Stellt man
nun den Saturn f zu oberst im Kreise,

so beherrscht er die erste Stunde des Fig. 4. 41 4¢

ersten Tages. Geht man dann von hier —==
aus in der Richtung des Pfeiles weiter
wie der Zeiger der Uhr, so bekommt
92 also die 2. Stunde, o die 3. u. s. w.
Die 8. Stunde gehdrt wieder f, des-
gleichen die 15. und 22., die 23. gehort
also wiederum 2, die 24. 4", die 25,,
oder mit anderen Worten: die erste
Stunde des zweiten Tages gehdrt der
Sonne ®. Geht man nun in derselben
Weise weiter, so findet man, dass die 1. Stunde des 3. Tages dem D
gehort, die des 4. Tages dem 4", die des 5. Tages dem 2, die des 6. Tages
dem 2| und endlich die des 7. Tages der Q. Der Tag wurde nach dem
benannt, der die erste Stunde beherrschte; der 1. Tag hiess also
Saturnstag, Samstag, auf Englisch Saturday. Der 2. Tag ist der Tag der
Sonne, Sonntag (Sunday), der 3. der des Mondes, Montag (dies lunae, franz.
lundi), der 4. Tag der des Mars (franz. mardi), der 5. Tag der des Merkur
(franz. mercredi), der 6. der des Jupiter (dies Jovis, franz. jeudi) und end-
lich der 7. der der Venus (dies Veneris, franz. vendredi). Wir finden also
in den europdischen Sprachen noch Spuren dieser alten astronomischen
Lehre von der Herrschaft der Planeten {iber die einzelnen Tage und Stunden.

Wie weit die alexandrinische Astrologie im 2. Jahrh. n. Chr. ent-
wickelt war, ersehen wir aus einem noch existierenden Werke, das
gewOhnlich: ,Quadripartitum Cl. Ptolemaei“ (vier Biicher des Ptole-
m#us) benannt wird.

Ob das Werk von Ptolemius selber geschrieben ist, erscheint frag-
lich. Da es aber schon von alten arabischen Autoren als von Ptolemius
verfasst zitiert wird und an vielen Punkten unzweifelhaft auch die Keime
zu den astrologischen Lehren enthilt, die von Arabern und Europiern im
Mittelalter entwickelt wurden, so stammt es jedenfalls aus der griechischen
Periode Alexandriens. Dass es in Aegypten verfasst ist, geht aus vielen
Einzelheiten des Werkes selbst hervor; wir sind deshalb berechtigt, es als
eine authentische Darstellung der gelehrten dgyptischen Astrologie anzusehen,
wie sie gegen Schluss des Altertums bestand. Wir wollen im folgenden
diese Wissenschaft in kurzen Ziigen schildern.

»Zwei Dinge,“ sagt Ptolemdus, ,sind namentlich notwendig, um
in die astrologischen Vorherbestimmungen einzudringen. Erstens muss
man die Stellung der Sonne, des Mondes und der beweglichen Sterne
zueinander und zur Erde kennen, desgleichen die Bedeutung und
Macht dieser Stellungen. Zweitens muss man wissen, welche Ver-
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4nderungen in den ihnen untergeordneten Dingen durch die nattirlichen
Eigenschaften dieser Stellungen der Sterne hervorgerufen werden. Der
erste Zweig dieser Wissenschaft ist schon an und fir sich der Be-
handlung wert, selbst wenn man nicht durch Verbindung mit dem
zweiten Zweig zu den Vorherbestimmungen selber gelangt. Der
zweite Zweig dagegen ist weniger vollkommen und zuverlissig; er soll
indes hier so behandelt werden, wie er gewdhnlich dargestellt wird.“

Fir uns hat ,der erste Zweig“ natilrlich das grdsste Interesse,
weil er die ganze theoretische Grundlage der Astrologie enthidlt; aus
demselben ersehen wir, wie man sich den Einfluss der Sterne auf die
irdischen Dinge dachte. Die Theorie hiervon ist nun keineswegs will-
kirlich aus der Luft gegriffen, sondern vielmehr eine einfache und
nattirliche Erweiterung der damaligen Physik. Aristoteles hatte nach-
gewiesen, dass jedes Ding eine oder mehrere von den 4 Grundeigen-
schaften: Wirme, Trockenheit, Kilte und Feuchtigkeit besitze. Diese
Lehre wandte man nun auch auf die Planeten an, denen man aus
mehr oder weniger sonderbaren Griinden diese Eigenschaften in ver-
schiedener Stirke zuschrieb; und da die Wirkungen eines Dinges
durch seine Eigenschaften bestimmt sind, so musste man auch an-
nehmen, dass jeder einzelne Planet je nach den Eigenschaften, die
man ihm beigelegt hatte, auf die Erde einwirkte.

Ueber die Eigenschaften und die damit verbundenen Wirkungen der
Planeten schreibt Ptolem3us so: ,Man muss darauf achten, dass die Sonne
infolge ijhrer Natur die Wirkungen der Wirme und in geringem Grade auch
die der Trockenheit hat. Dieses merken wir mit unseren Sinnen an der
Sonne viel leichter als an den {ibrigen Himmelskdrpern infolge ihrer Grdsse
und infolge der Deutlichkeit, mit der die Einwirkung sich im Laufe der Zeit
(eines Jahres) verdndert. In demselben Grade wie die Sonne sich dem
Punkte n#hert, der senkrecht iiber unserem Haupte steht (Zenit), desto
mehr treten ihre Wirkungen hervor.*

»Der Mond macht feucht, dadurch dass er der Erde, von der feuchte
Dimpfe emporsteigen, am nichsten ist. So macht er die ihm unterliegen-
den Dinge weich und bringt sie zum Faulen. Wegen seiner Aehnlichkeit
mit der Sonne, als Abbild der Sonne, hat er auch die Gabe zu erwirmen.*

»Saturn ist der Stern, der am meisten Kilte bringt; aber er trocknet
auch nur in geringem Grade aus. Dieses ist ganz natiirlich, da er am
weitesten von der Wirme der Sonne und der Feuchtigkeit der Erde entfernt
ist. Seine Krifte, sowie die der iibrigen Sterne, sind {ibrigens auch ab-
hingig von ihren Stellungen zu Sonne und Mond.“

»Jupiter ist der milde Stern. Er steht mitten zwischen dem kalten
Saturn und dem heissen, driickenden Mars. Er macht warm und feucht,
aber da die wirmebringende Kraft {iberwiegt, so gehen die fruchtbar machen-
den Winde von ihm aus.“

»Mars trocknet aus und brennt, ebenso wie seine Farbe die des Feuers
ist (er ist rot). Er ist in der Ndhe der Sonne, deren Kreis innerhalb seiner
Sphire liegt.“
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»Venus hat in bezug auf Milde Aehnlichkeit mit Jupiter, aber der
Grund dazu ist ein anderer. Denn da sie in der Nihe der Sonne ist, wirmt
sie etwas, aber viel machtiger ruft sie Feuchtigkeit hervor, ebenso wie der
Mond, weil sie mit Hilfe dieses grossen Lichtes (des Mondes) die Feuchtig-
keit aus den nichsten Stellen der Erde anzieht.“

»Merkur trocknet aus und nimmt bisweilen in nicht geringem Grade
Feuchtigkeit auf, weil er nicht weit von der Sonne ist. Bisweilen macht
er jedoch auch feucht, weil er nahe bei der Erde ist, der nichste ausserhalb
des Mondkreises.“

Aus diesen angenommenen Eigenschaften schloss man nun
geradezu, dass einige Planeten gliickbringend, andere unheilbrin-
gend seien.

»Die Alten berichten alle, dass Jupiter, Venus und der Mond die
wohltitigen Sterne sind, weil sie von milder Natur sind und die meiste
Wirme und Feuchtigkeit haben. Die unheilbringenden Sterne sind Saturn
und Mars, welche entgegengesetzte Natur und Wirkung haben, weil der eine
sehr kalt, der andere dagegen brennend heiss ist. Zwischen diesen beiden
Gruppen stehen Sonne und Merkur, welche an beiden Naturen teilhaben,
da ihre Wirkungen dieselben sind, wie die der Sterne, mit deren Eigen-
schaften sie {fibereinstimmen.*

Man beschrankte sich iibrigens nicht darauf, aus den Grundeigen-
schaften der Planeten Schliisse auf deren mehr oder weniger giinstige
Einwirkung auf die Erde zu ziehen; vielmehr leitete man ihre ganze
Natur aus diesen Eigenschaften ab.

Als ein Beispiel hierfiir mdge das dienen, was Ptolemius {iber das
Geschlecht der Planeten schreibt: ,Die Sterne werden in minnliche und
weibliche eingeteilt. Weiblich sind die, bel denen die Feuchtigkeit und
Fruchtbarkeit iiberwiegt; denn diese tritt bei dem weiblichen Geschlecht am
deutlichsten hervor; die iibrigen sind minnlich. Venus und der Mond
werden deshalb weiblich genannt, weil die Feuchtigkeit bei ihnen vor-
herrschend ist; Saturn, Jupiter und Mars dagegen sind minnlich. Merkur
gehort zu beiden Gruppen, da derselbe die Wirkungen der Feuchtigkeit und
der Trockenheit in gleichem Masse besitzt.*

Aus der Natur der Planeten folgt nun die Bedeutung aller
anderen astronomischen Bestimmungen, so z. B. der Jahreszeiten.
Das Frithjahr ist feucht, der Sommer erwérmend, der Herbst austrock-
nend, der Winter kiltebringend. Auch die vier Himmelsgegenden
haben ihre Eigenschaften, welche von der Stellung der Sonne abhingig
sind. Der Osten ist austrocknend, weil die Sonne, wenn sie hier steht,
die Feuchtigkeit, die sich nachts gebildet hat, auszutrocknen beginnt.
Der Sitiden ist erwdrmend, weil die Sonne im Stiden am hd&chsten
steht. Der Westen ist feucht; die Sonne beginnt dann die Feuch-
tigkeit abzugeben, die sich tagstiber gebildet hat. Der Norden ist
kalt, weil die Sonne hier am weitesten von der Mitte des Himmels

entfernt ist.
Lehmann, Aberglaube und Zauberel. 2. Aufl, 11
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Wir kennen so die Natur der Planeten, sowie die Wirkungen,
welche sie gemiss derselben hervorrufen. Indes wirkt ein Planet
nicht immer gleich stark auf die irdischen Dinge ein. Sein Einfluss
ist wesentlich abhidngig von seiner jeweiligen Stellung am Himmel.
Man hatte schon frith beobachtet, dass alle beweglichen Himmelskdrper
ungefihr denselben Kreis am Himmel beschreiben. Diesen Kreis, den
sogen. Tierkreis, teilte man in 12 gleich grosse Teile, die zwdlf Him-
melszeichen, ein; diese erhielten ihre Namen nach dem Sternbilde, mit
dem sie gerade zusammenfielen. Ihre Namen und die dafiir gebrauch-
lichen Hieroglyphen waren folgende: Widder T, Stier ¢, Zwillinge 1,
Krebs =, Lowe £3, Jungfrau T[]Q, Wage ===, Skorpion M1, Schiitze 7,
Steinbock &, Wassermann &% und Fische }{. Mit der Tag- und Nacht-
gleiche fritt die Sonne in das Zeichen des Widders und durchliuft
dann die Zeichen in obiger Reihenfolge.

Die Astrologen fanden nun aus Griinden, die wir gleich naher
kennen lernen werden, dass gewisse besondere Verbindungen zwischen
den Planeten und den einzelnen Himmelszeichen bestanden; die
grossere oder geringere Bedeutung eines Planeten schien ihnen
nun davon abhingig, ob er in einem gegebenen Augenblick sich in
dem Zeichen befand, mit dem er in besonderem ,Verhiltnis* stand.
) Ptolemius gibt fiinf derartige , Ver-
Fig. 5. hiltnisse* an: die Hauser, die
Dreiecke, das Aufsteigen, die
Masse und die Gesichter, welche
gemeinschaftlich den ,wesent-
lichen Wert“ eines Planeten (digni-
tates essentiales) in jedem Augen-
blick bestimmten. Ptolemius
schreibt iiber diese wunderliche
Lehre: ,Die Planeten haben ihre
besondere Bedeutung durch ihre
Qerter oder ,Hiuser*, wie man

lhd sie nennt, womit die Teile des
Tierkreises, die ihnen zugehoren, gemeint sind. Der nattirliche Grund
hierzu ist folgender.

Zwei von den zwdlf Zeichen sind unserem vertikalen Punkte, dem
Zenit, am nichsten, deshalb rufen sie Hitze hervor; das ist der Krebs &
und der Léwe {3, In diesen beiden wohnen deshalb die beiden grossten und
wichtigsten Himmelskdrper, die Sonne und der Mond. Namentlich gehért §2
der Sonne, weil beide minnlich sind; ¢ dagegen gehdrt dem Monde, weil
er weiblich ist. Deshalb wird auch der Halbkreis vom Lowen {2 bis zum

Steinbock & als der solare, von % bis zu Wassermann 2y als der lunare
bezeichnet. (Vgl. Fig. 5, in welcher die Himmelszeichen ausserhalb, die
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Planeten innerhalb des Kreises durch die betreffenden Zeichen angedeutet
sind). Da nun Saturn f, der kilteste aller Himmelskorper ist, so erhilt er die
Plitze, die der Sonne und dem Monde entgegengesetzt sind, nimlich Z
und %%, Zeichen, die denn auch infolge ihrer entgegengesetzten Stellung
kalt und winterlich sind. Dem Jupiter 2, der milder Natur ist und in der
Reihenfolge der Planeten vor dem Saturn steht, werden zwei Zeichen bei-
gegeben, welche dem Saturn am nichsten sind, nimlich Schiitze 7 und
Fische », welche die Fruchtbarkeit bezeichnen. Diese Hiuser bilden
mit den Pldtzen, welche die grossen Himmelslichter ® und D) innehaben,
einen Winkel von 120°% d. h. den 3. Teil eines Kreises; solche Figur ist
deshalb eine gliickliche. Dem Jupiter folgt Mars o, der austrocknende;
dieser erhilt deshalb die zwei Zeichen, welche dieselbe Natur wie er haben,
ndmlich Skorpion M und Widder T". Sie bilden einen rechten Winkel mit den
Himmelslichtern, d. h. den 4. Teil eines Kreises; diese Figur bedeutet des-
halb Verderben. Venus Q, die dem o folgt, erhiilt dann die nun folgenden
Zeichen Wage === und Stier ¢y, die den 6. Teil eines Kreises mit ® und )
bilden; diese Figur ist demnach giinstig. Merkur endlich erhilt die beiden
letzten Zeichen, Zwillinge J{ und Jungfrau 1]D.*

Noch sonderbarer als diese Lehre des Ptolemius von den Hiu-
sern ist seine Entwicklung von den Dreiecken der Planeten.

»Das gleichseitige Dreieck ist von allen Figuren diejenige, welche am
meisten in sich selber iibereinstimmt. Die zw0lf Plitze des Tierkreises
werden in 4 solche gleichseitige Dreiecke eingeteilt. Die Ecken des ersten
sind Widder 7, Loéwe () und
Schiitze ¢, die 3 minnlichenZeichen, Fig. 6. &
die Hauser fiir o, ® und 2}. Dieses I
Dreieck wird der ® und dem 2 zu-
gelegt, indem & infolge seiner ent-
gegengesetzten Natur ausgeschlossen
wird. In bezug auf die Leitung des
Dreiecks hat ® die Herrschaft am
Tage, % die in der Nacht. Dieses T
Dreieck ist auch das nordlichste in-
folge der Herrschaft des %, da 2
ebenso wie die ndrdlichen Winde
die Fruchtbarkeit hervorruft!). Aber
da o auch sein Haus in einem der
Zeichen dieses Dreiecks hat, so mischt
sich der Siidwestwind mit dem Nord-
wind. Die Ecken des 2. Dreiecks sind Stier ty, Jungfrau {]]) und Stein-
bock Z, die drei weiblichen; es wird dem J)) und der @ beigelegt. Gemiss
der Herrschaft derQ ist dieses Dreieck das siidlichste, da dieser Planet durch die
Kraft seiner Wirme und Feuchtigkeit diese Winde beherrscht. Auf Grund von
Saturns Herrschaft im & kommen aber auch Ostliche Winde hinzu. Das
3. Dreieck hat Wage =0-, Wassermann s und Zwillinge J[ als Ecken und

1) Der Umstand, dass die nordlichen Winde als die fruchtbaren bezeichnet werden,
weist deutlich darauf hin, dass diese ganze Wissenschaft sich an der Nordkaste von Afrika
entwickelt hat, da die sfidlichen Wiistenwinde die Pflanzenwelt daselbst vernichten. Man
sieht daraus auch, wie willkiirlich und zuffiilig alle diese Bestimmungen sind.
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wird dem f, und g beigelegt. Wegen des f, ist es das Ostlichste. Das
4. Dreieck endlich wird dem " beigelegt und ist deshalb das austrocknende,
siidwestliche.“

Vom ,Auf- und Niedersteigen“ der Planeten heisst es bei
Ptolemdus, dass die Begrilndung dieses Verhiltnisses der Planeten
folgender Art sei:

»Wenn die Sonne in das Zeichen des Widders 7' gekommen ist’),
steigt sie hinauf auf die ndrdliche Halbkugel und bleibt da, bis sie sich im
Zeichen der Wage == wieder senkt und auf die siidliche hinabgeht; deshalb
sagt man nicht unpassend, dass die Sonne ihr ,Aufsteigen“ im Widder hat, wo
die Tage lang werden und die lebenbringende Wirme ausstrdmt. Aus dem
entgegengesetzten Grunde hat sie ihr ,Niedersteigen“, wie man sagt, im
Zeichen der Wage. Saturn, der seiner Natur nach der Sonne ebenso wie
ihren Hiusern entgegengesetzt ist, hat sein Aufsteigen in der Wage == und
sein Niedersteigen im Widder T. Denn wo die Wirme beginnt, muss die
Kilte notwendig verschwinden; und umgekehrt, wo diese zunimmt, muss
jene abnehmen. Ferner: Wenn der Mond nach seinem Zusammentreffen
mit der Sonne im T¥) erst im Zeichen des Stiers ¥, dem Hauptzeichen
seines Dreiecks, sichtbar wird und zunimmt und sich gleichsam wieder er-
hebt, so hat er, wie man sagt, sein Aufsteigen im ¥ und sein Nieder-
steigen im entgegengesetzten Zeichen, dem Skorpion 1 . Aber daJupiters 2]
Macht sich im Hervorrufen der ndrdlichen Winde zeigt, die vom Krebs o
im Norden ausgehen, so erfolgt in diesem Zeichen das Aufsteigen des 2,
und sein Niedersteigen im Steinbock &. Mars ist von Natur stets heiss, nament-
lich aber im &, weil er hier der Erde am nichsten ist. Deshalb erfolgt
im & sein Aufsteigen und im o sein Niedersteigen, entgegengesetzt dem 2.
Danach folgt Venus, die beim Hervorrufen der Feuchtigkeit besonders wirksam
ist; und da sie diese Wirksamkeit besonders im Zeichen der Fische ){ hat,
woher die Feuchtigkeit des Friihjahrs stammt, so wird das Aufsteigen in
dieses Zeichen und das Niedersteigen in das der Jungfrau NP verlegt. End-
lich muss der austrocknende Merkur sein Aufsteigen in der Jungfrau YJP und sein
Niedersteigen in den X haben, im Gegensatz zu Venus.“

Auf das 4. wesentliche Verhiltnis der Planeten, die Masse, brauchen
wir nicht ndher einzugehen, da sie, wie Ptolemdus selbst sagt, sich eigent-
lich nicht vollstindig begriinden lassen. Man verstand darunter die Teile
der einzelnen Himmelszeichen, die jeder Planet beherrschte. Da die
12 Zeichen zusammen einen Kreis, d. h. 360°, ausmachen, so bleibt fiir
jedes Zeichen 30°. Man nahm nun an, dass jeder bewegliche Stern — die
»Himmelslichter wurden nicht mitgerechnet — {iber eine gewisse Anzahl
Grade in jedem Zeichen Herr war, und die Anzahl dieser Grade bildete das
»Mass“ des Planeten in Zeichen. Indes lag kein verniinftiger Grund weder
fiir die Grsse der Masse, noch fiir ihre Reihenfolge innerhalb der einzelnen
Zeichen vor; Ptolemdus fithrt sogar 2 ziemlich voneinander abweichende

1) Die Sonne durchlauft im Frihjahr die Zeichen des Widders, Stiers und der Zwil-
linge, im Sommer die des Krebses, Lowen und der Jungfrau, im Herbst die der Wage, des
Skorpions und Schittzen, im Winter die des Steinbockes, Wassermannes und der Fische.

") Das Zusammentreffen der Sonne mit dem Mond = Neumond. Ist am Schluss
des T Neumond gewesen, so wird der Mond erst im Zeichen des Yy sichtbar.
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Tabellen, die sogen. dgyptische und die chaldiische @iber dieselben an. So
sind z. B. die Masse der Planeten im Zeichen des Stieres
nach den Chalddern: @ 0—8 & 8—15 Y 15—22 f, 22—26 &' 26—30
nach den Aegyptern: @ 0—8 ¥ 8—14 f, 14—22 4 2227 4" 27—30.
Was endlich die ,Gesichter* betrifft, so liegt hier eine #hnliche
Einteilung vor, indem jedes Himmelszeichen in 3 gleich grosse Teile geteilt
wurde; jeder dieser Teile war seinem Planeten unterworfen. Diese Ein-
teilung spielt indes nur eine unbedeutende Rolle.

Die astrologischen Vorherbestimmungen, welche Ptole-
maus in den drei letzten Biichern seines Werkes behandelt, sollen
hier nur kurz berithrt werden. Dieser Zweig der Wissenschaft ist
bei ihm noch ziemlich unentwickelt; er wurde spater von den Arabern
oder Europidern in ein wesentlich besseres System gebracht, weshalb wir
ihn dann besprechen wollen. Indes hat die Darstellung des Ptolemaus
auch auf diesem Gebiete doch ein besonderes Interesse gegentiber
der der spiteren Astrologen. Ptolem#us gibt nimlich filr seine An-
nahmen Grilnde an, wihrend alle seine Nachfolger sich fast ausnahms-
los mit der Darstellung der Methoden begntigen und sich im {ibrigen
auf ihn berufen. Diese Begrilndung der Vorherbestimmungen ist nun
folgender Art.

In der Einleitung geht Ptolemius von der Tatsache aus, dass die
leibliche und seelische Natur der Volker in hohem Grade von der Stellung
ihres Landes zur Sonne abhingig ist. ,Die, welche weit im Stiden wohnen,
sind von der Sonne gleichsam schwarz gebrannt, ihr Haar ist schwarz und
kraus, und sie sind von Natur sehr heissbliitig infolge der Linge des
Sommers. Diejenigen dagegen, welche hoch im Norden wohnen, sind weiss,
ihr Haar ist hell, und ihre Natur ist sehr kiihl infolge der Linge des Winters.“
Daraus lernen wir also, welchen Einfluss die hdhere oder niedrigere Stellung
der Sonne auf die Bewohner der verschiedenen Linder hat. Aber auch die
Eigenschaften der Volker sind abhidngig von vielfachen Beziehungen der
Sterne unter sich. Man teilt die Erde in 4 Teile ein, einen ndrdlichen,
sildlichen, Ostlichen und westlichen, ebenso wie man den Tierkreis in 4 Drei-
ecke teilt. Jedes dieser Dreiecke beherrscht einen Teil der Erde. Wir
sahen oben, dass das erste Dreieck wegen der Herrschaft des Jupiter und
Mars von Natur das nordlichste und westlichste ist; es beherrscht darum
den nordwestlichen Teil der Erde, d. h. Europa. In #hnlicher Weise hat ein
jedes der anderen Dreiecke einen Teil der Erde unter sich. Ein jedes der
drei Zeichen, die ein Dreieck bestimmen, hat nun wiederum seinen Anteil
an dem Lindergebiet, das dem Dreieck unterliegt, und dadurch werden die
Eigenschaften der Bewohner bestimmt. So stehen die kaiten und kriegeri-
schen Germanen unter der Herrschaft des Widders und Mars, die Italiener
dagegen unter der des Léwen und der Sonne, weshalb dieselben von Natur
hitziger sind. — Auf diese Weise gibt Ptolemdus ein vollstindiges Verzeich-
nis {iber alle im Altertum bekannten Volker und leitet jhre Natur von den
Himmelszeichen und Planeten ab, unter deren Herrschaft sie stehen. Dies
Verzeichnis hat jedoch zu geringes Interesse fiir uns, um niher darauf ein-
zugehen.
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Cavaval

Die astrologischen Vorherbestimmungen betrafen teils Linder
und Stidte, teils einzelne Personen. Fir die Linder und Stadte waren
namentlich die Sonnen- und Mondfinsternisse von Bedeutung. Die
Voraussage bezog sich namentlich auf den Punkt der Erde, welcher
mitten in der Finsternis lag, und von der Dauer derselben und von dem
Himmelszeichen, in dem die Sonne sich im Augenblicke der Finsternis
befand, zog man Schlisse auf zukinftige Begebenheiten. Vor allem
kam es darauf an zu bestimmen, welcher Planet wahrend der Finster-
nis die Herrschaft hatte; dieselbe gehdrte dem Planeten an, welcher
dem verfinsterten Himmelslichte am nichsten stand und die meisten
Beziehungen zu den andern Himmelskérpern hatte. Weil nun jeder
Planet, wie oben besprochen, eine bestimmte giinstige oder ungiinstige
Natur hatte, so fibte der jeweilig herrschende Planet einen Einfluss
darauf aus, ob eine Begebenheit gliicklich oder ungliicklich fiir das
Land werden wiirde.

Da die Sterne durch ihre Stellung alles beeinflussen, so sind sie
auch fir den einzelnen Menschen namentlich in dem Augenblick, wo
er das Licht der Welt erblickt, von grosster Bedeutung; man kann
namlich aus ihrer Konstellation in der Geburtsstunde das ganze zu-
kiinftige Leben des Menschen vorherbestimmen. Darauf beruht die
Lehre vom ,aufsteigendem Grad“ oder ,Horoskop“. So nannte
man diesen Zweig der Astrologie, weil die Wahrsagungen ein voll-
stindiges Bild des Sternenhimmels zur Zeit der Geburt erforderten;
aber das Aussehen desselben ist bekannt, wenn man nur den Grad
des Tierkreises, der gerade am Horizont aufsteigt, kennt. Weiss man
nun genau die Stunde der Geburt, so macht die Bestimmung des auf-
steigenden Grades keine Schwierigkeit. Weil man aber damals keine
zuverldssigen Uhren hatte, lag die Schwierigkeit eben darin, das ,Ho-
roskop“ zu stellen, d. h. den Zeitpunkt zu bestimmen. Davon hat
nun die ganze Lehre von der ,Nativitit“, der Schicksalsbestimmung
des Neugeborenen, ihren Namen erhalten.

Die Alchimie.

In den #gyptischen Mumiengrabern hat man auch Papyrusrollen
alchimistischen Inhalts gefunden; sie werden in der Bibliothek in
Leyden aufbewahrt und sind die #ltesten alchimistischen Schriften,
die man kennt. Einige sind in agyptischer, andere in griechischer
und nur wenige in beiden Sprachen abgefasst. Ausserdem gibt
es in verschiedenen europiischen Museen, namentlich in Paris, eine
ganze Reihe griechischer Manuskripte dhnlichen Inhalts. Das #lteste
derselben, das sogen. ,Manuskript des heiligen Markus“, stammt aus
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dem elften Jahrhundert n. Chr., die meisten anderen sind Kopien sehr
alter Werke. Einige haben einen so ausgesprochen heidnischen
Charakter, dass die Originale, von denen sie abgeschrieben sind,
spatestens im 2. Jahrhundert n. Chr. verfasst sein kdnnen. Dem fran-
zdsischen Chemiker Berthelot gebilhrt das Verdienst, vor etwa 10
Jahren die wichtigsten dieser alten Dokumente durchgearbeitet und
die Hauptlehrsitze verdffentlicht zu haben. Wir geben hier seine Dar-
stellung vom Ursprung und der ersten Entwicklung der Alchimie in
kurzen Ziigen wieder.

In bezug auf den Ursprung der Alchimie muss man einen
Unterschied machen zwischen den Sagen, welche die alten Manu-
skripte fiberliefern, und der wirklichen Entstehung, wie man sie nach
vorliegenden Tatsachen wohl annehmen darf. Die Alchimisten haben
namlich dasselbe Verfahren angewandt wie die Kabbalisten: um der
Wissenschaft einen htheren Wert zu verleihen, und dadurch leichter
Eingang zu verschaffen, haben sie ihr géttlichen Ursprung beigelegt
und ihre Entstehung in Mythen gehilllt. Da diese Mythen uns aber
auch Aufschluss fiber den wirklichen Ursprung geben, beginnen wir
mit denselben.

Alle Quellen, die die Entstehung der Alchimie besprechen, be-
richten einstimmig, dass Hermes Trimegistos (,der dreimal Grosse)
ihr Vater sei. Hermes ist der griechische Name fiir Thot, den Gott
der Weisheit bei den Aegyptern. Nach ihm hiess die Wissenschaft
deshalb die ,hermetische“. Er soll 20000, nach anderen sogar
36525 Werke dariiber geschrieben haben. Eines der altesten der-
selben hatte angeblich den Titel ,Chena“, woraus der Name Chemie
entstanden sein soll. Die Araber setzten den Artikel ,al“ davor,
und so entstand die Bezeichnung ,Alchemie“’), wie wir sie noch
far die Goldmacherkunst gebrauchen.

Die hermetischen Schriften scheinen wirklich existiert zu haben, wenn
auch nicht in so grosser Zahl, wie die Sagen berichten. Wie diese Literatur
entstanden ist, werden wir spiter besprechen. Da nichts mehr davon vor-
handen ist, kann man nur Vermutungen iiber ihren Inhalt aufstellen. Wahr-
scheinlich haben die Schriften nicht bloss die Alchimie, sondern auch die
librige ,Weisheit der Aegypter behandelt; so rechnen einige das oben be-
sprochene ,Totenbuch“ und ,den magischen Papyrus Harris* mit zu den
hermetischen Schriften. Man weiss von den alchimistischen Werken, dass
sie nicht ausschliesslich Alchimie, d. h. Rezepte fiir Metallverwandlungen,
enthielten, sondern auch Beschwdorungen und astrologische Tabellen. Da-
durch erkldrt es sich zum Teil, dass sie im Laufe der Zeit zugrunde ge-
gangen sind. Mehrere christliche Kaiser aus der Romerzeit verfolgten nim-

Y ,Alchemie* oder ,Alchimie, Alchymie®, ist nach anderen abzuleiten vom arab.
al-kimia und dieses wieder vom griech. chemela = chymeia von chymot Saft, Fliissigkeit.
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lich mit grossem Eifer die Magie und liessen alle magischen Werke, die sie
auftreiben konnten, verbrennen. So verfielen auch die alchimistischen
Schriften wegen ihrer magischen Formeln demselben Schicksal.

In mehreren der noch existierenden Papyrusrollen und griechischen
Manuskripte kommen verschiedene Sitze vor, die dem Hermes zugeschrieben
werden. Einer dieser alchimistischen Hauptlehrsitze lautet so: ,Wenn du
nicht den Korpern ihren kdérperlichen Zustand nimmst, und wenn du die
kérperlosen Substanzen nicht in K&rper umbildest, wirst du nicht erreichen,
was du erwartest. Der Sinn dieser dunklen Rede ist nach Berthelots Er-
klirung der: Wenn man den Metallen nicht ihren metallischen Zustand (durch
Auflésen, Oxydation u. s. w.) nimmt, und wenn man die Metalle nicht aus
den nicht metallischen Stoffen gewinnt, so wird die Metallverwandlung
nicht gelingen.

Eine andere Formel, welche ebenfalls Hermes zugeschrieben wird, ist
die mystische Anrufung, die die Alchimisten gebrauchten: ,Weltall, lausche
meiner Stimme; die Erde 3ffne sich; die Menge der Gewisser ffne sich
vor mir! Biume, zittert nicht, ich will den Herrn preisen, Ihn, der alles und
der Eine ist. Der Himmel! &ffne sich, und die Winde schweigen, alle meine
Gaben loben ihn, der alles und der Eine ist.“ Eine andere magische Tafel,
das sogenannte ,Hermes-Instrument*, diente dazu, den Ausgang von Krank-
heiten vorherzusagen; auch sie soll nach der Aussage der spiteren Alchi-
misten von Hermes stammen. Weiter ist uns aber nichts bekannt fiber seine
Tatigkeit.

Unter den mystischen Begriindern der Alchimie werden auch
Agathoddmon oder Cnouphi, der dgyptische Gott der Heilkunde, und
Isis genannt. Danach hat die Wiege der Wissenschaft wohl un-
zweifelhaft in Aegypten gestanden.

Ausserdem erwihnen unsere Quellen auch eine Reihe wirklicher
historischer Personen als Alchimisten und Verfasser auf diesem Ge-
biete. Die meisten griechischen Philosophen, Thales, Heraklit,
Demokrit, Plato und Aristoteles werden so zu Alchimisten gemacht.
Indes hat keiner von diesen eine Arbeit tiber Alchimie hinterlassen,
und es ist deshalb wohl wahrscheinlich, dass diese Mdnner erst spéter
zu Alchimisten gestempelt worden sind, um die Wissenschaft mit
ihren Namen zu zieren. Der einzige, der, wie man mit einem ge-
wissen Recht vielleicht annehmen darf, alchimistischen Schriften nahe
gestanden hat, ist Demokrit, d. h. derjenige von den griechischen
Philosophen, dessen Lehren in mehrfacher Beziehung mit den modernen
Anschauungen am meisten verwandt sind.

Er starb im Jahre 357 v. Chr.,, und man weiss, dass er in Chaldia
und Aegypten umhergereist ist; die Tradition erzihlt ausserdem, dass er in
die dgyptische Magie eingeweiht wurde. Unsere Quellen berichten nun, dass
er ein Werk von vier Bilchern iiber das Firben von Gold, Silber und Steinen
und das Fiérben mit Purpur geschrieben habe. Ein solches Werk existiert
wirklich; es ist in lateinischer Uebersetzung 1573 in Padua unter dem Titel
»Democritii Abderitae de arte magna“ erschienen. Sein Inhalt ist in den alten
griechischen Manuskripten hiufig zitiert, so dass das Werk schon im Altertum
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vorhanden gewesen sein muss; ausserdem erwihnt der #lteste historische
Alchimist Zozimes, am Schlusse des 2. Jahrhunderts n. Chr., Demokrit als
eine alte Autoritit. Es werden ihm noch verschiedene andere alchimistische
Schriften zugeschrieben, von denen wir jetzt nichts mehr wissen; es existierte
also offenbar schon zu Christi Zeit eine ganze Literatur, die unter Demo-
krits Namen ging. Ob er aber wirklich etwas davon verfasst hat, ist jetzt
natiirlich nicht mehr mit Sicherheit zu entscheiden.

Die altesten Alchimisten, von denen wir unzweifelhaft echte
Schriften besitzen, sind ausser dem genannten Zozimes noch Africanus
im Anfang des 3. Jahrhunderts n. Chr., ferner Synesius und Olympio-
dorus im Anfang des 5. Jahrhunderts. Abschriften von den Werken
dieser und anderer Manner finden sich in verschiedenen Bibliotheken
und sind neben den dgyptischen Papyrusrollen die Quellen filr unsere
Kenntnis {iber den Ursprung der Alchimie; sie zeigen uns, welche
chemischen Stoffe und Prozesse die Aegypter gekannt haben. Be-
glaubigt werden diese Zeugnisse dann noch durch die Gegenstinde,
welche man in den Mumiengriabern findet. Es ist nun nicht schwierig,
aus diesem Material festzustellen, was den Glauben an die Gold-
macherkunst veranlasste, welche Methoden die Alchimisten gebrauchten
und welche Theorien sie aufstellten, um die Methoden zu erkldren.
Wir wollen jetzt in Kurze diese Fragen zu beantworten suchen.

Der Glaube an die Goldmacherkunst. Die Aegypter kannten
schon von alter Zeit her mehrere Metalle, nimlich Gold, Silber, Kupfer,
Zinn und Blei. Wihrend man die beiden edlen Metalle, Gold und Silber,
rein in der Erde findet, kommen die anderen gewdhnlich nur als Erze, als
Verbindungen mit anderen Metallen und Metalloiden vor, aus denen das
Metall durch Schmelzen mit verschiedenen Zusitzen gewonnen wird. Diese
Kunst miissen die Aegypter also teilweise verstanden haben. Aber da diese
Metalle andererseits von manchen ihrer Verbindungen selbst fiir unser
modernes technisches Verfahren nur sehr schwer zu trennen und rein dar-
zustellen sind, so werden die Alten durch ihr Schmelzen das Metall nur selten
rein erhalten haben, sondern meistens noch vermischt mit anderen Stoffen,
also Legierungen mit anderen Eigenschaften und Farben als denjenigen
der reinen Metalle. Weil Gold und Silber oft zusammen vorkommen, so er-
hielten sie beim Schmelzen derselben Elektrum oder Asem, mit Silber vermischtes.
Gold, dessen Farbe zwischen derjenigen der beiden Metalle liegt, und das
leichter zu schmelzen und zu bearbeiten ist als das reine Gold. Beim
Schmelzen von Kupfer und Zinn bekamen sie Bronze, die man giessen und
hidrten kann, wihrend dieses mit dem ungemischten Kupfer nicht mdoglich
ist. Durch Mischung von Kupfer und Zink erhielten sie das gelbe Messing
und das rotgelbe Tombak. Da es zu jener Zeit nun sozusagen unmdglich
war, die oft nur geringen Beimischungen nachzuweisen, welche einem
Metalle neue und wertvolle Eigenschaften geben, so lag die Annahme nahe,
dass eine Verwandlung des Metalles selbst wihrend des Schmelzens eintrete.
Dieser Glaube wurde durch verschiedene Tatsachen, die man im Laufe der
Zeit kennen lernte, bestirkt. So enthalten z. B. die Bleierze fast immer
eine geringe Menge Silber. Wenn nun das gewonnene Blei an der Luft
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erhitzt wird, so verbrennt das Blei zu Bleiglitte und das beigemischte
Silber bleibt zurlick. Demjenigen nun, der nicht weiss, dass das Silber
dort von Anfang an gewesen ist, muss es scheinen, als ob sich ein
Teil des Bleies in Silber verwandelt hitte; und die Aegypter nahmen dies
um so eher an, als Silber und Blei in Farbe, spez. Gewicht und anderen
Eigenschaften einander nahe stehen. Mit Gold verhdlt es sich &#hnlich.
In der Natur kommt ein Mineral, eine arsenschwefelige Verbindung vor,
das ganz die Farbe des Goldes hat. Die Alten nannten es deshalb ,die
Farbe des Goldes, Auripigment“; so heisst es noch jetzt. Dies Auripig-
ment enthdlt mitunter ein wenig Gold, welches bei entsprechender Erhitzung
zuriickbleibt. Hier meinten sie wiederum eine Metallverwandlung zu sehen:
das golddhnliche Auripigment verwandele sich unter dem Einfluss der Warme
teilweise in Gold.

Indessen sind nicht die Metalle alleine solcher Verwandlung fihig.
Ein jeder Stoff, der einem anderen #hnlich ist, scheint bei zweckmdssiger
Behandlung mehrere von den Eigenschaften, die der andere besitzt, an-
nehmen zu konnen. So erhilt man z. B. bei der Herstellung von Glas,
wenn man reine Stoffe gebraucht, ganz ungefirbte Glasmassen, die an
Glanz Edelsteinen gleichen. Aber durch kleine Zusitze verschiedener
Metalle wird die Glasmasse gefirbt, und jetzt unterscheidet sie sich von
den natlirlichen Edelsteinen nur durch das Fehlen derselben Hirte. Auf
diese Weise konnten die Aegypter schon in sehr alter Zeit kiinstliche
Edelsteine herstellen, wie die hdufigen Funde in den Mumiengribern
beweisen.

Alle diese ,Verwandlungen“ der Metalle und Edelsteine, welche die
Chemiker unserer Zeit mit der grdssten Sicherheit ausfiihren, weil sie wissen,
worauf es ankommt, wurden anfangs natiirlich rein zufillig von den
Aegyptern entdeckt. Was man so fand, zeichneten die Priester, die In-
haber der Weisheit, als grosse Geheimnisse auf. So diirften die herme-
tischen Schriften wahrscheinlich entstanden sein; sie sind nicht von einem
einzelnen, sondern sozusagen von der ganzen Priesterschaft durch zahl-
reiche Generationen hindurh verfasst worden. Deshalb ist die Zahl der
Schriften im Laufe der Jahrhunderte so gross geworden; und da die ein-
zelnen Werke die Namen ihrer Verfasser wohl nicht fiihrten, wurde die
ganze Reihe dem Hermes, d. h. der géttlichen Weisheit, zugeschrieben.
Dass diese Darstellung von der Entstehung der Alchimie richtig ist, d. h.
dass die metallurgischen Prozesse wirklich der Ausgangspunkt dafiir waren,
das scheint das angefithrte Buch des Demokrit zu bezeugen; denn es han-
delt ja gerade von der Farbung der Metalle und Steine. Als aber erst der
Glaube an die Mdglichkeit der Metallverwandlungen festen Boden gewonnen
hatte, arbeiteten die &#gyptischen Priester begreiflicherweise eifrig daran,
sichere Methoden fiir die Veredlung der Metalle zu finden. Je grosser die
Zahl der wertvollen Eigenschaften aber ist, die ein Metall mit einem anderen
gemeinsam hat, desto grdsser ist auch, wie man glaubte, die Moglichkeit
einer vollstindigen Verwandlung. So sah man das gelbe Messing als ,un-
vollkommenes“ Gold an, Zinn als ein Mittelding zwischen Blei und Silber,
weil dessen Farbe dem Silber dhnlicher ist. Eine Stange reinen Zinns gibt
beim Biegen einen knirschenden Laut von sich, es ,schreit*. Nach der
Meinung der Alten war dies der wesentlichste Unterschied zwischen Zinn
und Silber, und das Bestreben ging deshalb hauptsichlich darauf aus, dem
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Zinn sein ,Geschrei* zu nehmen. Dies gelang auch, als man spiter das
Quecksilber kennen lernte. Eine Verbindung von Quecksilber und Zinn ist
schwer, silberglinzend und schreit nicht; hier war die ,Verwandlung* des
Metalles also durchgefiihrt. Selbstverstdndlich ist dies Zinnamalgam eben-
sowenig Silber, als Messing Gold; die neuen Stoffe haben nur gewisse
dussere Eigenschaften mit den reinen Metallen gemeinsam; aber die Alten,
welche keine Mittel besassen, um die Unterschiede genauer zu bestimmen,
mussten natiirlich glauben, dass die Verwandlung erfolgt sei.

Die alchimistischen Methoden. Eine Darlegung der chemi-
schen Prozesse, welche die dgyptischen Alchimisten anwandten, wiirde zu
viele Voraussetzungen erfordern, als dass wir hier n3dher darauf eingehen
kdnnen. Im allgemeinen kann man nur sagen: nach den vorliegenden
Schriften haben die Alten keine Methoden gekannt, die nicht jeder Chemiker
der Jetztzeit auch kennt und anwendet. Infolge ihres Glaubens an Metall-
verwandlungen bedurften sie auch keiner besonderen Methode. Fiir sie kam
es nur auf den Ausseren Schein an; wenn 2 Metalle in Farbe, Hirte, spez.
Gewicht und anderen physikalischen Eigenschaften {ibereinstimmten, so
betrachteten die alten Alchimisten sie als denselben Stoff; sie verstanden
es ja auch gar nicht oder doch nur unvollkommen, die chemischen Eigen-
schaften der Kdrper zu untersuchen. Es ist im allgemeinen aber nicht
schwer, die physikalischen Eigenschaften eines Metalles durch passende
Mischungen verschiedener Metalle nachzuahmen; und es unterliegt deshalb
auch kaum einem Zweifel, dass sie nur derartige Mischungen dargestellt
haben. Allerdings taten sie das oft auf recht kiinstlichem Wege oder rich-
tiger Umwege, weil sie sich {iber die richtige Methode selbst nicht klar
waren. Dieses bezeugt auch die oben angegebene ,hermetische Formel*,
das Korperliche unkdrperlich und das Unkdrperliche kdrperlich zu machen.

Die alchimistischen Theorien. Wie erklirten die Alchimisten
sich nun diese Metallverwandlungen? In den #ltesten Zeiten scheinen sie
eine natiirliche Erkldrung fiir die Phinomene gar nicht gesucht zu haben.
Sie standen erstaunt diesen ritselhaften Verwandlungen gegeniiber, die nach
ihrer Ansicht auf direktes gottliches Eingreifen zurlickzufiihren waren.
Durch eigene Macht vermochte der Mensch derartiges nicht auszufiihren,
sondern nur durch gdttlichen Beistand. Diese Auffassung erkldrt auch die
Tatsache, dass die #ltesten alchimistischen Werke ebensoviele Beschwo-
rungsformeln, Hymnen und Anrufungen als chemische Rezepte enthalten.
Die Hilfe der Gotter war das wichtigste. Als aber spiter die Astrologie —
vielleicht durch Beriithrung mit den Chalddern — weiter entwickelt war,
wurden die Planeten das Zwischenglied zwischen den Gottern und den
irdischen Ereignissen. Man nahm nun an, dass auch jedes der verschie-
denen Metalle sich unter der Herrschaft seines Planeten auf der Erde ent-
wickele. Aus jener Zeit datiert wahrscheinlich auch der Gebrauch, den
Metallen das Zeichen eines bestimmten Planeten zu geben. Das Gold
wurde der Sonne zugeschrieben und deshalb mit @ bezeichnet, das Silber
dem Monde ), Elektrum, das mit Silber vermischte Gold dem Jupiter %,
das Blei dem Saturn %, das Eisen dem Mars ¢, das Kupfer der Venus Q
und das Zinn dem Merkur ¥. Als man spiter das Quecksilber kennen
lernte, fanden einige Aenderungen in diesen Bezeichnungen statt, aber die
Anwendung der Zeichen der Planeten behielt man bei. Die astrologischen
Tabellen, welche man in vielen aiten alchimistischen Werken findet, zeugen
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von der ehemaligen engen Verbindung zwischen der Alchimie und
Astrologie.

Aus der griechischen Periode riihren unzweifelhaft die ersten Versuche
einer natiirlichen Erklirung der Metallverwandlungen her. Die Naturlehre
der griechischen Philosophen wurde derselben zugrunde gelegt. Empedokles
lehrte, dass alles aus den vier Elementen Feuer, Luft, Erde und Wasser
zusammengesetzt sei. Plato hielt diese Auffassung mit der Aenderung, dass
die vier Elemente durch Umgestaltung eines und desselben zugrunde liegen-
den Urstoffes entstanden seien, fest. Diese Theorie wurde von den grie-
chischen Alchimisten aufgenommen, welche dadurch die Metallverwandlungen
leicht erkliren konnten. Nach ihrer Annahme sind die vier Elemente und
durch deren verschiedene Verbindungen dann die einzelnen Stoffe aus dem
Urstoff, der materia prima, entstanden. Jeder Stoff, besonders jedes Metall,
enthilt also alle Elemente; will man das eine Metall in das andere ver-
wandeln, so hat man nur einen gewissen Teil einiger Elemente fortzunehmen
und Teile der anderen hinzuzufiigen. Am leichtesten ldsst diese Umwand-
lung sich durchffihren, wenn man ein Metall in die Urform, die materia
prima, in der es weder Feuer noch Erde, Luft oder Wasser ist, bringen
kann. Hat man den Stoff in dieser Form, dann kann man ihn nach Be-
lieben in jedes Metall umformen.

Als das Quecksilber bekannt wurde, meinte man, in diesem Metalle
den Urstoff gefunden zu haben. Das Quecksilber geht nidmlich leicht Ver-
bindungen mit anderen Metallen ein und diese Amalgame sind teilweise
fest und weiss und haben Eigenschaften, die von denen der ursprilnglichen
Metalle verschieden sind. Oben (8. 170) ist schon erwihnt, dass das Zinn
das Geschrei beim Amalgamieren verliert, ausserdem wird es schwerer und
silberglinzender, so dass es, oberflichlich betrachtet, Silber geworden zu
sein scheint. Welch grosse Rolle das Quecksilber bei den alten Alchi-
misten gespielt hat, geht aus einem Ausspruch des oben (S. 169) genannten
Synesius hervor: ,Das Quecksilber nimmt alle Formen an, wie das Wachs
jede Farbe annimmt; so macht das Quecksilber alles weiss und nimmt die
Seele von allen Dingen an. Es verindert alle Farben und besteht auch
dann noch, wenn die anderen nicht mehr bestehen; und selbst wenn es
scheinbar nicht besteht, ist es doch in den Korpern enthalten. Die Alchi-
misten lernten jedoch allmihlich einsehen, dass das Quecksilber nicht der
richtige Urstoff sein konnte. Deshalb aber gab man den Glauben an die
materia prima oder den philosophischen Stein, den ,Stein der Weisen“,
nicht auf; es kam eben nur darauf an, diesen zu finden. Wir werden
im folgenden sehen, wie die Alchimie unter den stets fortgesetzten Be-
strebungen, gerade dieses Ziel zu erreichen, sich weiter entwickelte.
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Kapitel 14.
Die gelehrten Magier vor Agrippa.

Die Araber.

Es wurde nber die Grenzen dieses Buches hinausgehen, alle
die Verinderungen zu verfolgen, denen die einzelnen magischen
Wissenschaften zu den verschiedenen Zeiten unterworfen waren. Wir
heben deshalb nur die Hauptpunkte der Entwicklung der Wissen-
schaften hervor und zwar von der alten Zeit an bis zum 16. Jahr-
hundert, wo sie ihre hdchste Entwicklung in Europa erreichten, als
Heinrich Cornelius Agrippa sie alle zu einem grossen magischen
Systeme zusammenfasste. Um diese Entwicklung in moglichst kurzen
Ziigen zu beleuchten, wollen wir nur das Leben und die Wirksamkeit
der bekanntesten Magier betrachten; und da jede wesentliche Ver-
dnderung auf einem wissenschaftlichen Gebiet sich im allgemeinen
an die Person eines hervorragenden Forschers knilpft, so lernen wir
auf diese Weise auch zugleich die bedeutungsvollsten Phasen der
Entwicklung kennen.

Wie schon erwidhnt, waren es die Araber, welche kurz nach der
Eroberung Alexandriens die Wissenschaften von ihrem Verfall am
Schlusse des Altertums zu heben anfingen. Namentlich die Dynastie
der Abassiden (von der Mitte des 8. Jahrhunderts an) hegte lebhaftes
Interesse fir die Wissenschaften: ilberall, wohin der Islam drang,
wurden neue Universititen und Bibliotheken errichtet. An den Hoch-
schulen lehrte man hauptsdchlich Philosophie, Medizin, Mathematik,
Optik, Astronomie und Chemie; fiir die Bibliotheken sammelte man
alles, was man von den wissenschaftlichen Schriften des griechischen
Altertums, teils in der Originalsprache, teils in Uebersetzungen, be-
kommen konnte. Unter diesen ginstigen Verhiltnissen wirkten ver-
schiedene bedeutende Forscher. Von grossem Einfluss auf die Ent-
wicklung der magischen Wissenschaften war namentlich Abu Mussah
Dschafar al Sofi, gewbhnlich Geber (eine lateinische Verdrehung
von Dschafar) genannt.

Er war in Mesopotamien geboren und lebte wahrscheinlich von 702
bis 765; er wirkte lange als Lehrer an der Hochschule in Sevilla. Seine
Schriften kennt man nur in alten lateinischen Uebersetzungen: es ist aber
schwer zu entscheiden, ob alle ihm zugeschriebenen Biicher wirklich von

ihm verfasst sind; sicher ist nur, dass sie schon im 13. Jahrhundert in der-
selben Form vorhanden waren, wie wir sie jetzt haben.
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Geber war Chemiker, und sein Wissen auf diesem Gebiete war
bedeutend umfangreicher als das seiner Vorgianger. In seinen Schriften
sind zahlreiche Priparate und Verbindungen erwihnt, die man frither
nicht gekannt hatte. Aber dieses ganze Wissen war doch nur er-
reicht als ein zufdlliger Gewinn durch die Versuche, die unedlen
Metalle in Silber und Gold zu verwandeln, denn Geber glaubte an
die Moglichkeit der Metallverwandlung ebenso wie die friiheren und
spateren Forscher. Die grosste Bedeutung hat Geber gerade durch
seine alchimistische Lehre erhalten, durch eine Theorie von der Zu-
sammensetzung der Metalle, welche die Moglichkeit ihrer Verwand-
lungen erkldren sollte. Diese chemische Theorie wurde, wenn auch
mit verschiedenen Modifikationen, bis ins 18. Jahrhundert hinein
von den Chemikern festgehalten.

Nach derselben bestehen alle zusammengesetzten Korper, besonders
die Metalle, aus zwei Grundstoffen, dem Sulfur (Schwefel) und Mercurius
(Quecksilber). Der Grundstoff Sulfur ist der Triger aller der Eigenschaften,
die sich durch Feuer verindern lassen, Mercurius dagegen der Triger der
eigentlich metallischen Eigenschaften, des Glanzes, der Dehnbarkeit, Schmelz-
barkeit u. s. w. Die verschiedenen Korper unterscheiden sich nur dadurch
voneinander, dass sie verschiedene Mengen von Sulfur und Mercurius ent-
halten; je mehr Sulfur darin enthalten ist, desto leichter l4sst sich der Stoff
durch Feuer zerstdren und desto ferner liegt er den Metallen, die iiber-
wiegend aus Mercurius bestehen. Indes finden sich beide Grundstoffe in
allen Metallen, und zwar entweder in reinem oder unreinem, in feinem oder
grobem Zustande. Die Grundstoffe Sulfur und Mercurius selbst kannte man
nicht in ganz reinem Zustande; der gewohnliche Schwefel war unreiner
Sulfur, wie das gewohnliche Quecksilber unreiner Mercurius war. — Nach
dieser Lehre ist es nicht schwierig, die Metallverwandiungen zu erkliren
oder Regeln fiir dieselben zu geben. Will man ein unedles Metall in ein
edles verwandeln, so braucht man seine Grundstoffe nur in einen reineren
Zustand zu bringen und ihr Mengenverhiltnis in der rechten Weise zu ver-
indern, dann ist die Verwandlung ausgefiihrt. Als Beispiel filhrt Geber an,
dass man Blei in Zinn verwandeln kann, wenn man das Blei mit einer ge-
wissen Menge Quecksilber zusammenschmilzt; Zinn unterscheidet sich nach
seiner Auffassung also nur dadurch von Blei, dass es etwas reicher an
Mercurius ist. — Die Aufgabe der Chemiker bestand demnach darin,
die Grundstoffe in den einzelnen Metallen zu reinigen und in das richtige
Mengenverhiltnis zu bringen.

Die Mittel zur Metallverwandlung oder ,Perfektionierung teilt Geber
in drei Gruppen oder Ordnungen. Als ,Medizinen erster Ordnung“ bezeich-
net er Stoffe, die einige Eigenschaften eines Metalles verwandeln kdnnen,
jedoch nur so, dass die neuen Eigenschaften nicht von Dauer sind. So
wird Kupfer z. B. durch Behandlung mit zinkhaltigen Stoffen goldgelb
(Messing), mit arsenhaltigen Stoffen silberweiss, aber diese Farben wider-
stehen dem Feuer nicht. Ausserdem gibt es aber auch ,Medizinen zweiter
Ordnung“, welche den unedlen oder imperfekten Metallen einige
Eigenschaften der echten Metalle geben, die dann dauerhaft sind. Endlich
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hat man eine ,Medizin dritter Ordnung“, den sogenannten ,philosophischen
Stein“ oder das ,grosse Elixier¢, Magisterium, auch ,rote Tinktur* oder
»Panazee des Lebens“ genannt!), und dies vermag alle Eigenschaften eines
unedlen Metalles zu verwandeln, so dass dasselbe nun wirklich Silber oder
Gold ist. Leider sind die Angaben Gebers, wie die Medizinen zweiter und
dritter Ordnung dargestellt werden sollen, so unverstindlich, dass ein mo-
derner Chemiker nicht nach ihnen arbeiten kann.

Wie oben (S. 171) erwihnt, nahmen die Chemiker des Altertums an,
dass jedes Metall unter der Herrschaft eines bestimmten Planeten stdnde,
weshalb es ebenso wie dieser Planet bezeichnet wurde. Zu Gebers Zeit
ging nun eine kleine Verinderung in diesen Bezeichnungen vor sich. Bei-
behalten wurden die Zeichen fiir Gold ®, Silber », Blei f,, Eisen &' und
Kupfer @; dagegen wurde das Zinn jetzt unter das Zeichen des Jupiter ge-
stellt und mit 7| bezeichnet, das Quecksilber dagegen unter das des Merkur,
weshalb es dessen Zeichen ¢ erhielt. Diese Bezeichnungen findet man in
allen spiteren chemischen Schriften wieder, so lange der Glaube an die
Metallverwandlungen existierte. Erst als die Chemie aufhdrte, Magie zu
sein, wurde ein rationelleres Zeichensystem fiir die Metalle und die iibrigen
Grundstoffe eingefiihrt.

Die arabischen Astrologen. Neben der Chemie be-
schaftigten die Araber sich eifrig mit der Astronomie, und man kennt
eine Reihe hervorragender arabischer Astronomen, welche sich durch
genaue Observationen und bedeutungsvolle Entdeckungen auszeich-
neten. Dass diese Midnner sich auch der Astrologie widmeten, ist
unzweifelhaft. In spiteren europiischen Schriften werden die Araber
stets als Autorititen auf dem Gebiete der Astrologie neben Ptolemaus
genannt. Arabische Manuskripte iiber Astrologie scheinen deshalb
entweder in der Originalsprache oder in lateinischen Uebersetzungen
unter den europdischen Gelehrten recht verbreitet gewesen zu sein.

So gibt es einige lateinisch geschriebene Astrologien, welche am
Schlusse des 15. Jahrhunderts gedruckt sind und, wie es nach dem Namen
des Verfassers scheint, Uebersetzungen arabischer Originale gewesen sind.
Leider habe ich nicht in den Besitz dieser Werke selbst kommen, auch
nirgendswo eine Angabe ihres Inhalts finden kdnnen und muss mich auf
die Benutzung einer Abhandlung: ,De judiciis astronomiae“ beschrinken,
die von einem Schiiler der Araber, dem Arzte Arnold Villanova, ver-
fasst ist. Dieser Mann, welcher eine hervorragende Rolle in der Geschichte
der Magie spielt, soll unten niher besprochen werden. Hier mdge die Mit-
teilung geniigen, dass er lange Zeit in Spanien (etwa um 1280) gelebt, die
maurischen Universitdten besucht und arabische medizinische Schriften ins
Lateinische f{ibersetzt hat. Er hat also unzweifelhaft die Astrologie der
Araber gekannt und wohl vorwiegend diese in der obigen Schrift dargestelit.
Damit ist freilich nicht ausgeschlossen, dass ein Teil des Inhaltes auch seine
eigene Auffassung sein kann. Jedenfalls lernen wir aus seiner Arbeit den

) Weil es in entsprechender Verdinnung als Trinkgold fiir eine Universalmedizin
angesehen wurde, die alle Krankheiten heile und das Alter verjiinge.
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Standpunkt der Astrologie im 13. Jahrhundert, wie er bei den Arabern und
den europdischen Schiilern derselben entwickelt war, kennen.

»De judiciis astronomiae“ gibt zuerst eine kurze Darstellung der Lehre
des Ptolemdus von der Einteilung des Tierkreises, den Hiusern der Planeten
und den wesentlichen Werten derselben, wie wir es oben S. 162 ff. dar-
gelegt haben. Aber danach folgt eine ganz neue Lehre, die in der Folge-
zeit bis in die Gegenwart hinab ein Hauptsatz der Astrologie geblieben ist,
nimlich die Lehre von ,den himmlischen Hiusern*; diese ist aber nicht
mit der Lehre des Ptolemdus von den Hiusern der Planeten im Tierkreise
zu verwechseln. Schon Ptolemdus sagt, dass ein Planet besonderes

. Gewicht und besondere Bedeutung
Fig. 7. hat, wenn er aufgehen will (also
im Horizonte ist), und wenn er
»in der Mitte des Himmels*, d. h.
im Meridian, steht. Diese Betrach-
tung ist bei Villanova nun konsequent
durchgefithrt. Er denkt sich das
ganze Himmelsgewdlbe in 12 gleich
grosse Stiicke geteilt (vergl. neben-
stehende Figur 7). Der Kreis ZoNw
bezeichnet die- Himmelskugel. Diese
wird zunichst durch den Horizont
oswn in zwei gleich grosse Hilften ge-
teilt. Zeichnet man dann den Meridian,
den Kreis ZsNn rechtwinkelig zum
Horizonte, so ist der Himmel durch
diese beiden Kreise in vier gleich
grosse Teile geteilt. Jeder derselben wird dann wieder durch Kreise, die
durch die Punkte n und s gelegt werden und mit dem Horizonte Winkel
von 30 und 60 Grad bilden, in drei gleich grosse Stiicke zerlegt. Die so
entstandenen 12 Teile werden mit Nummern bezeichnet, vgl. Figur. Das
Haus, das sich unter dem Horizonte bei dem Punkte o = Osten befindet,
ist gerade in Begriff aufzusteigen, da die Sterne bekanntlich im Osten
auf- und im Westen untergehen. Und da dies Haus das erste ist, das iber
dem Horizonte emporkommt, wird es Nr. 1 genannt. Diesem folgt Nr. 2
und so weiter. Dadurch wird es verstdndlich, warum die Nummerierung in
einer uns etwas unnatfirlichen Weise, entgegen dem Zeigers der Uhr durch-
gefiihrt ist.

Die zwdlf Hiuser haben nicht alle gleichen Wert und gleiche Bedeu-
tung. Das erste Haus, das gerade aufsteigt, das vierte, das am tiefsten
unter dem Horizonte (Nadir) steht, ferner das siebente, das gerade im Be-
griff ist unterzugehen, und das zehnte, das auf dem Meridian am h&chsten
(Zenit) steht, werden die ,Ecken“ genannt und sind die wichtigsten. Nach
ihnen folgen im Range das zweite, fiinfte, achte und elfte Haus, danach die
vier letzten. — Ferner hat jedes einzelne Haus seine besondere Bedeutung
und beherrscht eine bestimmte Gruppe von Verhiltnissen. Die Sterne iiben
ndmlich auf alle Dinge, auch auf die alltiglichen Angelegenheiten ihren Einfluss
aus, und jedes Haus entspricht eben einer bestimmten Gruppe solcher Ver-
hiltnisse. Warum eine Beziehung zwischen diesem Haus und jenen Ver-
hiltnissen angenommen wurde, wissen wir nicht; Villanova gibt nur folgendes
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an: Das erste Haus bezeichnet den Fragesteller, d. h. denjenigen, welcher die
Sterne um Rat fragt, oder denjenigen, der gerade geboren ist und dem die
Nativitit gestellt wird; es beherrscht sein Leben, Temperament und seine
korperliche Gestalt und zugleich den allgemeinen Zustand des Landes, in dem
er sich befindet. Das zweite Haus beherrscht das zeitliche Wohl des Frage-
stellers, seine bewegliche Habe. Vom dritten Hause macht man Schliisse auf
Nachbarn, Briider, Schwestern und alle Verwandte in gleicher Linie mit dem
Fragesteller. Dem vierten Hause werden Weissagungen fiir Eltern und alle
Verwandte in aufsteigender Linie entnommen. Das fiinfte Haus beherrscht
Kinder, Geschwisterkinder und alle Verwandte in absteigender Linie, die Erben.
Das sechste Haus betrifft die Dienstboten, die Sklaven und die Haustiere,
das siebente Haus die Ehe, die Gatten, die Liebesverhiitnisse, das achte Haus
den Tod, den Zustand nach demselben, die Art und Weise des Todes, °
Testamente von Verstorbenen usw. Das neunte Haus beherrscht Kunst,
Wissenschaft, Biicher und alles, was damit in Verbindung steht. Das zehnte
Haus bezeichnet Obrigkeit und Beamte, es gibt Aufschluss iiber des Frage-
stellers zukiinftige Ehren und Aemter. Das elfte Haus reprisentiert Freunde
und Freundschaft, Hoffnung und Zutrauen, wihrend das zwdifte Haus
Feinde, Sorge, Mithe und Ungliick, namentlich Gefingnis, bedeutet.

Wenn man nun die Sterne befragen will, muss man zunichst ein voll-
stindiges Bild vom Aussehen des Himmels in dem betreffenden Augenblick
aufzeichnen. Dazu gebraucht man das Schema in .
nebenstehender Figur 8. Die zwdlf numerierten Fig. 8.
Riume bedeuten die zwdlf Hiuser; in jedes einzelne “ 7
Haus zeichnet man dann das Himmelszeichen und 70. N\ Py
die gerade vorhandenen Planeten hinein. Aus der 2. ’
Stellung der Planeten in den Zeichen und Hiusern /
und aus ihrem Verhiltnis zueinander zieht man : K
endlich Schliisse auf aile mdglichen zukiinftigen
Begebenheiten. — Indes beschiftigt Villanova sich | <- 6
nur mit einer Art Weissagung n#her, n#mlich mit 3IN\%/ s
der Anwendung der Sterndeutung in der Medizin.
Dadurch wird seine Abhandlung besonders interessant, weil sie uns einen
Einblick in den damaligen Stand sowoh! der Astrologie als der Medizin
gewahrt. Folgender wdrtlicher Auszug aus Villanovas Schrift gibt uns ein
deutliches Bild von der Wissenschaft jener Zeit.

»Von den einzelnen Zeichen und den Gliedern des Korpers, die sie
beherrschen. Das Zeichen des Widders ist das erste und das Haupt der
Zeichen; es beherrscht den Kopf, weil der Widder hier seine ganze Stirke
hat. Das Zeichen des Stieres beherrscht den Hals und den Nacken, weil
der Stier in diesen Teilen besonders michtig ist. Die Arme und Hinde
sind den Zwillingen unterworfen, weil letztere das Bild einer Umarmung
sind, die Fihigkeit zu umarmen aber in den genannten Teilen des Kdrpers
liegt. Der Krebs steht in Beziehung zur Brust und den benachbarten Teilen,
weil der Krebs eine besonders starke Brust hat. Der L6we beherrscht das
Herz, die Mundhohle, die Lunge und die Leber, weil der Léwe seine Stirke
im Herzen und in den anderen erwihnten Teilen hat. Das Zeichen der
Jungfrau ist Herr fiber die Eingeweide und den Unterleib, weil das der
Jungfrau Eigentiimliche sich hier befindet. Die Wage beherrscht die Haut,

die Nieren, das Gesiss, den After und die benachbarten Partien. Der
Lehmann, Aberglaube und Zauberel. 2. Aufl. 12
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Skorpion ist Herr {iber die Geschlechtsteile, weil die ganze Kraft des
Skorpions im Schwanz liegt und jene den Schwanz des Menschen bilden.
Der Schiitze ist Herr fiber die Hiiften und Oberschenkel, der Steinbock iiber
die Kniee, der Wassermann iiber die Unterschenkel und die Fische i{iber die
Fiisse. Es ist somit klar, dass ein jedes Zeichen in seiner Weise bestimmte
Glieder beherrscht und beeinflusst, und dies hat grosse Bedeutung, wenn
man aus den Zeichen Weissagungen entnehmen will.

Von der Macht des Mondes in den Zeichen und dessen Verhiltnis
zu den Gliedern. Nun miissen wir beachten, dass, da der Mond die Macht
hat, Fliissigkeiten in Bewegung zu setzen und sie zu leiten, es einleuchtet,
wie er in irgend einem bestimmten Zeichen Einfluss auf dieses oder jenes
menschliche Glied ausiibt, so dass es nicht gut ist, an diesem Glied zu
* schneiden oder zu kurieren, wenn der Mond in dem betreffenden Zeichen
steht. Deshalb kann man nicht ohne grosse Gefahr eingreifen, wenn etwas
am Haupte beschidigt ist, so lange der Mond im Zeichen des Widders
steht, da der Widder ja Beziehung zum Haupte hat; in dhnlicher Weise mit
dem Halse, wenn der Mond im Zeichen des Stieres, mit den Armen, wenn
er im Zeichen der Zwillinge steht usw.

Ricksichten, die der Arzt nehmen muss. Der vollkommene Arzt muss
wissen, dass das aufsteigende Zeichen und dessen Herr!) den Kranken be-
deutet; die Mitte des Himmels (das zehnte Haus), das hier befindliche
Zeichen und dessen Herr bezeichnet den Arzt des Kranken, das siebente
Haus und dessen Herr die Krankheit und das vierte Haus mit dessen Herrn
das Heilmittel. Ist da nun etwas Unglinstiges im aufsteigenden Zeichen
(dem Aszendenten) oder ist dessen Herr selbst unheilbringend, so wird es.
dem Kranken schlecht gehen, dagegen gut, wenn alles giinstig ist. Aehnlich
verhdlt es sich mit dem zehnten Haus; wenn das einen guten Herrn hat,
wird der Arzt dem Kranken helfen kdnnen; wenn aber etwas Ungiinstiges.
da ist, wird er ihm nur schaden kdnnen. Wenn ein giinstiges Schicksal
iiber dem siebenten Hause herrscht, wird der Patient sich bald erholen, und
im entgegengesetzten Fall gerit er von einer Krankheit in die andere.
Endlich, wenn im vierten Hause alles gut ist, wird die ausgewahlte Medizin
ihn heilen, sonst nicht.«

Es gibt noch viele andere detaillierte Regeln, so z. B. auch einige,.
die dem Arzte die himmlische Prognose erleichtern kdnnen, wenn er nicht
weiss, wo die Himmelszeichen sich im gegebenen Augenblick befinden.
Hierauf gehen wir hier nicht niher ein. Indes beachte man, dass mit keinem
Worte gesagt wird, was dann eintritt, wenn einige Zeichen gut, andere un-.
glinstig sind, wie es doch wohl meistens der Fall gewesen sein wird. Der
kluge Arzt hat hier unzweifelhaft eine offene Hintertiir, durch die er ent-
schliipfen kann, wenn trotz giinstiger Vorzeichen alles missgliickt: eine un-
beachtete schiddliche Konstellation muss dann die Schuld an dem ungliick-
lichen Resultat sein.

) Der Herr eines Himmelszeichens ist der Planet, der sein Haus in dem betreffenden
Zeichen hat; vergl. oben die Darstellung des Ptolemius S. 162.
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Der Ruf der europdischen Forscher als Zauberer.

Mit dem 13. Jahrhundert begann eine neue Aera fiir Europa.
Das Interesse ftir Wissenschaft breitete sich mehr aus; der Papst und
die weltlichen Fursten traten als eifrige Beschiitzer derselben auf,
stifteten Universitdten und unterstiitzten die Gelehrten. Besonders
Kaiser Friedrich II (1209—1250), der Hohenstaufe, hat sich in dieser
Beziehung grosse Verdienste erworben; 1225 stiftete er die Universi-
taten Neapel und Messina und berief arabische Gelehrte an dieselben,
so dass Italien jetzt neben Spanien ein Bindeglied zwischen Europa
und der maurischen Kultur wurde. Infolgedessen traten schon im
15. sowie in den folgenden Jahrhunderten auf europidischem Boden
verschiedene bedeutende Forscher hervor, die auf der von den Arabern
empfangenen Grundlage weiter arbeiteten. Um fast alle diese Manner
bildete sich, zum Teil schon wihrend ihres Lebens, ein Kranz von
Sagen, die sie als machtige Zauberer schilderten. Sicher ist es auch,
dass die Geistlichkeit einige von ihnen, z. B. Roger Bacon, unter dem
Vorwande, er beschiftige sich mit verbotenen magischen Kiinsten, ver-
folgte. Der wirkliche Grund war, wie wir spater sehen werden, jeden-
falls teilweise ein anderer.

Wie kamen nun fast alle bedeutenden Minner der damaligen
Zeit in den Ruf der Zauberkraft? Hierfiir liegen verschiedene Ur-
sachen vor.

Zunichst sehen wir aus ihren Schriften, dass sie den Glauben
ihrer Zeit an die Goldmacherkunst, an den Einfluss der Sterne auf die
Menschen und an die Moglichkeit verschiedener magischer Kiinste
teilten. Viele von ihnen haben Schriften tiber diese Geheimwissen-
schaften hinterlassen und auch wohl gelegentlich versucht, ihre Kennt-
nisse in die Praxis umzusetzen. Aber das geniigt nicht zur Erkldrung
ihres Rufes als Zauberer in einer Zeit, wo doch jedermann an der-
artiges glaubte, und wo der Zutritt zu den magischen Wissenschaften
keineswegs schwer war fiir einen, der sich mit Biicherweisheit abgeben
wollte. Nicht nur Arnold Villanova, sondern auch sein Zeitgenosse
Peter Abano, einer der angesehensten Aerzte des 13. Jahrhunderts,
sah die Astrologie als ein notwendiges Glied der Heilkunde an, und
man weiss, dass die Werke dieser Manner in zahlreichen Abschriften
unter den Aerzten und anderen Gelehrten verbreitet waren. Auch
alchimistische und andere magische Schriften waren keineswegs selten;
es ist deshalb recht unwahrscheinlich, dass die blosse Beschaftigung
mit diesen Wissenschaften einen Mann in den Ruf, ein Zauberer zu
sein, hatte bringen kénnen. Bei einigen erklirt es sich indes dadurch,
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dass sie sich in ihren Schriften Kenntnisse beilegten, die itber die
anderer weit hinausging. Raymund Lullus riihmt sich, den Stein der
Weisen in solcher Vollkommenheit zu besitzen, dass er das ganze
Weltmeer in Gold verwandeln kdnnte, wenn es bloss aus Quecksilber
bestinde. — Bacon spricht von Mitteln, durch die er mit grosser Ge-
schwindigkeit Wagen und Schiffe nach jedem beliebigen Ort hinbe-
wegen konne, und der Abt Johann Tritheim schreibt in einem Briefe
an einen Freund fiber eine von ihm erfundene Methode, vermittelst
derer er auf unmessbare Entfernungen hin seine Gedanken einem
jeden kundzugeben vermdchte, ohne dass irgend ein Unbeteiligter
auch nur das Geringste davon unterwegs auffangen koénne. Wenn
man derartiges fiir bare Miinze nahm — und das geschah tatsich-
lich —, so ist es nicht zu verwundern, wenn nicht nur die unwissende
Menge, sondern auch die Gelehrten, die vergebens selber die
Methode zu erforschen suchten, von Zauberkiinsten zu murmeln an-
fingen.

Eigenttimlicherweise hielten nun aber die Manner, die so ein
tibernatfirliches Wissen zu besitzen vorgaben, im allgemeinen doch
zugleich daran fest, dass alles hdchst natiirlich zugehe und nichts mit
irgend welcher Zauberei zu tun habe. Bacon schrieb eine Abhand-
lung ,De nullitate magiae“ (,Ueber die Nichtigkeit der Magie“); aus
derselben geht deutlich hervor, dass er nicht daran glaubt, etwas
durch Geisterbeschwdrungen, magische Sigille u. s. w. ausrichten zu
konnen. Tritheim hinwiederum ist lingst freigesprochen von den
Anklagen wegen teuflischer Kiinste, zu denen er allerdings selber
die Veranlassung gegeben hatte. Wir haben deshalb kein Recht, ent-
gegen dem eigenen Zeugnis dieser Minner anzunehmen, dass sie
sich obige wunderlichen Dinge durch magische Mittel ausgefiihrt
dachten. Ihre ktthnen Behauptungen miissen einen anderen Grund
gehabt haben, und es ist auch nicht schwer, die Ursache sowohl
zu jenen Phantastereien als auch zu ihrem Rufe als Zauberer zu
finden.

Alle Forscher, welche die Sage zu Zauberkilnstlern gemacht hat,
waren geniale Minner, die auf mancherlei Gebieten ihrer Zeit voraus
waren. Sie hatten zunichst neben anderem Wissen sich auch die ge-
ringen naturwissenschaftlichen Kenntnisse ihrer Zeit angeeignet und
erstrebten nun, diese durch eigene Beobachtungen und Versuche
weiter zu entwickeln. Fur diese Art zu forschen hatte man aber da-
mals kein Verstdndnis. Aristoteles’ Physik und Ptolemius’ Almagest
enthielten, wie man annahm, alles, was ein Mensch von der Natur
wissen kodnne; es war stets eine bedenkliche Sache, auf eigene Hand
die Natur zu untersuchen und vielleicht zu Resultaten zu kommen,
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die gegen die jener grossen Autorititen stritten. Und wie unvoll-
kommen auch die Versuche und Messungen waren, auf welche die
selbstindigen Forscher mit ihren geringen Hilfsmitteln sich einlassen
konnten, so gentigten sie doch vollstindig, sie in den Augen der
meisten zu Zauberemn zu machen, weil man sie eben nicht verstand.
Auch die Benutzung unserer gegenwirtigen arabischen Ziffern, die
mannigfache, bis dahin unausfithrbare Berechnungen mdglich machten,
musste den weniger Aufgekldrten wunderbar erscheinen. Das Wissen
der selbstindigen Forscher und namentlich ihre Experimente auf ver-
schiedenen Gebieten mussten so schon an und filr sich gentigen, ihnen
den Namen ,Magier zu verschaffen. Aber auch in anderer Weise
wurde es verhdngnisvoll fiir diese Manner, dass sie neue Wege be-
treten und eine Einsicht in die Gesetze der Natur genommen hatten,
die itber die damalige Zeit weit hinausging. Denn das ist ja gerade
die Eigentlimlichkeit des Genies, dass es im Geiste Dinge schaut,
die zu beweisen und zu verwirklichen erst einer spateren Zeit vorbe-
halten ist. Derartig sind Lullus’, Bacons und Tritheims Phantasien
jedenfalls zum Teil. Es sind geniale Vorahnungen, empfangen in
einem Augenblicke der Inspiration; aber der Trager derselben ist
ebensoweit davon entfernt gewesen, die Mittel zu ihrer Verwirklichung
zu besitzen, wie wir jetzt davon entfernt sind, Meerwasser in Gold
zu verwandeln.

Im grossen und ganzen sind also jene Magier des Mittelalters
zwar nicht davon freizusprechen, teilweise an die magischen Wissen-
schaften geglaubt und sich mit ihnen ebenso beschiftigt zu haben
wie die ganze damalige Zeit. Aber ihr grosses Ansehen als Magier
haben sie doch vornehmlich durch das Verdienst erworben, das
ihnen zu allen Zeiten einen Platz in der Geschichte der Wissenschaft
sichern wird: sie haben der experimentellen Forschung den Weg ge-
bahnt und sind so die Vorlaufer der modemen Naturwissenschaft ge-
worden. In kurzen Schilderungen der Wirksamkeit dieser Manner und
der Sagen, die sich an sie kniipfen, wollen wir ihre Bedeutung nach-
weisen.

Die Naturforscher.

Albert von Bollstadt, gewdhnlich Albertus Magnus ge-
nannt, ist wahrscheinlich 1193 in Lauingen in Bayern (Reg.Bez. Schwaben)
geboren. Nachdem er die Studien in seiner Heimat beendet hatte, ging er
an die neu errichtete Universitdt Padua. Hier beschiftigte er sich wahr-
scheinlich zuerst mit den in jener Zeit allgemein gepflegten Wissenschaften,
Grammatik, Dialektik, Rhetorik und Logik; zugleich aber erwarb er sich die
mathematischen und naturwissenschaftlichen Kenntnisse, die ihm spiter den
Namen eines ,Meisters in der schwarzen Kunst* verschafften. In Padua
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trat Albert in den kiirzlich errichteten Dominikanerorden ein, und von diesem
Augenblicke an wurde sein Leben mehr oder weniger ein unausgesetztes
Wandern nach Orten, wo seine Ordenspflichten ihn hinriefen. Zuerst stu-
dierte er eine Zeitlang Theologie in Bologna und dann zog er in verschie-
denen deutschen Stidten als Lehrer an neu errichteten Dominikanerschulen
umher; 1230 treffen wir ihn in Paris als Professor an der dortigen Uni-
versitit, wo die Dominikaner zwei Plitze zu besetzen das Recht hatten.
Hier soll er schon einen solchen Ruf als Gelehrter gehabt haben, dass kein
Saal in der Stadt seine zahlreichen Zuhorer zu fassen vermochte, so dass
er seine Vorlesungen unter freiem Himmel halten musste.

1243 wurde Albert zum Leiter der Ordensschule in Kéln ernannt;
hier hatte er den berlihmten Theologen Thomas von Aquino (vgl. S. 109)
zum Schiiler. In den nichsten Jahren war er bald in Paris, bald wieder in
KoIn, dann in Worms, bis er 1260 Bischof in Regensburg wurde. Zwei
Jahre spiter legte er sein Amt freiwillig nieder, zog aufs neue als Lehrer
in Deutschland und Frankreich umher, bis er in seinem hohen Alter, einige
Jahre vor seinem Tode, das Geddchtnis verlor und seine Tatigkeit als Lehrer
aufgeben musste. Er starb am 15. November 1280 in einem Alter von
87 Jahren im Dominikanerkloster in K&ln.

Trotz seines unruhigen Lebens fand er doch Zeit zu einer ganz einzig
dastehenden schriftstellerischen Titigkeit. Eine gesammelte Ausgabe seiner
Werke erschien 1651 in Lyon in 21 Foliob4dnden. Unter denselben befinden
sich zwar eine Anzahl nachweislich unechter Schriften, die einer spiteren
Zeit angehdren, aber es bleibt doch noch immer eine stattliche Reihe Binde
zurlick, die aus Alberts eigener Feder hervorgegangen sind. Seine Wirksam-
keit als Verfasser erstreckte sich auf alle Wissenschaften der damaligen Zeit,
weshalb man ihn auch den Doctor universalis oder Albertus Magnus nannte.

Wir beschrinken uns hier darauf, aus der Fiille seiner naturwissen-
schaftlichen Arbeiten nur einzelne Punkte hervorzuheben, die besonderes
Interesse fiir uns haben. Albert sagt selbst, dass der Zweck der naturwissen-
schaftlichen Schriften eigentlich nur der sei, den Ordensbriidern eine ge-
sammelte Darstellung von diesen Wissenschaften zu geben, damit sie die
aristotelischen Werke dariiber leichter verstehen kénnten. Obwohl seine
Schriften demnach zunichst nur Lehrbiicher sein sollen, so kann ein so um-
fassender Geist, wie Albert es ist, natiirlich nicht dabei stehen bleiben, nur das
wiederzugeben, was andere beobachtet haben. Er stellt den filr Aristoteles’
Autoritdt sehr bedrohlichen Satz auf, dass man bei naturwissenschaftlichen
Untersuchungen stets auf die Erfahrung und das Experiment zuriickkommen
milsse; und wenn er auch nicht gerade in grossem Umfange aus diesen
Quellen geschdpft hat, so spricht er damit doch auch keine leeren Worte
aus. Besonders in seinen geographischen Werken finden sich manche vor-
treffliche Bemerkungen, die ihn als einen scharfen Beobachter zeigen, der
keineswegs unniitz einen grossen Teil seines Lebens auf Reisen zugebracht
hat. So bespricht er den grossen Einfluss von Bergen, Meeren und Wildern
auf Linder und deren Produkte; er leitet die Eigentiimlichkeiten der ein-
zelnen Menschenrassen aus der Beschaffenheit der Gegend ab, in der sie
wohnen. Auch in den physikalischen Schriften zeigt er wiederholt, dass er
selbstindige Versuche angestellt hat. So berichtet er, dass eine mit Wasser
gefilllte Glaskugel die Sonnenstrahlen in einem bestimmten Punkte sammelt
und dass in diesem Punkte eine grosse Wirme entsteht. Ebenso gibt er
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eine Methode an, um die Reinheit und Brauchbarkeit des Wassers zum
Trinken zu untersuchen. Man nimmt zwei Stiicke Zeug von demselben Ge-
wicht, taucht sie in die verschiedenen Arten von Wasser und trocknet sie
gut; das Stiick Zeug, das nun am leichtesten ist, war im reineren Wasser.

Diese Beispiele zeigen, dass wir bei Albert schon die Keime zur
Naturwissenschaft der spiteren Zeit finden. Indes geniigte seine Einsicht
in die Naturgesetze doch noch lange nicht, um die Unmdglichkeit der Stern-
deuterei und Goldmacherkunst nachzuweisen. Unter den Kriften, die die
Form der Dinge und den Gang der Begebenheiten bestimmen, nennt er
ausdriicklich die Sterne; auch er glaubt an Gebers Theorie von der Zu-
sammensetzung und Verwandlung der Metalle mit Hilfe ,des grossen Elixiers“.
Und gerade dieser Umstand, dass Albert die Mdglichkeit, den Stein der
Weisen zu finden, festhielt, war von nicht geringem Einfluss auf die alchi-
mistischen Versuche der spiteren Zeit. Jedoch hat er selber derartige Ver-
suche wahrscheinlich niemals angestellt; die Schriften, in denen seine alchi-
mistischen Resultate aufgezeichnet sind, sind nachweislich unecht.

Dass sein Ruf als Zauberer wesentlich durch seine Beschiftigung mit
naturwissenschaftlichen Problemen hervorgerufen ist, geht deutlich aus den
Sagen hervor, die von ihm erzihit werden. Die oben (S. 109) von Thomas
von Aquino erzihlte Begebenheit hat unzweifelhaft eine tatsichliche Grund-
lage, da Albert selber verschiedene Automaten und #hnliche Einrichtungen
in seinen Schriften beschreibt. Eine andere Sage berichtet, dass Albert den
6. Januar 1249 den Kodnig Wilhelm von Holland im Garten des Dominikaner-
klosters bewirtet habe. Trotz der strengen Winterkilte stand der Garten in
vollem Frithlingsschmuck, aber kaum war das Dankgebet nach dem Essen
gesprochen, als auch die Blumen und Blitter verschwanden. Auch dieser
Erzihlung liegt wahrscheinlich etwas Wahres zugrunde. Wir treffen noch
heute bei alten Klosterruinen in Schweden Biume, z. B. Buchen und Wal-
niisse, die in diesen nordlichen Regionen sonst nicht vorkommen. Die
Monche versuchten also mit Erfolg, Pflanzen aus den siidlicheren Ldndern
zu akklimatisieren; es ist deshalb wahrscheinlich, dass Albert in KéIn einen
Wintergarten oder etwas #hnliches mit immergriinen Pflanzen gehabt hat.
Hier bewirtete er den K&nig, wihrend es draussen Winter war.

Roger Bacon wurde 1214 in llchester in England geboren. Er
gehOrte einer angesehenen Familie an und fing friih an zu studieren, erst
in Oxford, spiter in Paris. Um sich der Wissenschaft widmen zu k&nnen,
trat er nach seiner Riickkehr in die Heimat in den Franziskanerorden ein;
er beschiftigte sich nun teils mit der griechischen, hebréischen und arabischen
Sprache, um die alten Verfasser in den Originalen lesen zu kdnnen, teils
mit Mathematik und Naturwissenschaft. Seine Ordensbriider fiihlten sich
aber durch seine grosse Gelehrsamkeit und geistige Ueberlegenheit verletzt,
zumal er die Sittenverderbnis der Geistlichen, namentlich der Mdnche, offen
bekdmpfte; so boten seine physikalischen Studien den willkommenen Anlass
zur Beschuldigung, dass er magische Klinste treibe. Die Beschiftigung mit
derartigen Dingen wurde ihm deshalb verboten; ja, zuletzt wurde er in das
Klostergefangnis geworfen. Seine Lage verbesserte sich indes, als Klemens [V
1264 den pipstlichen Stuhl bestieg. Bacon hatte schon frither mit Klemens
in freundschaftlichem Briefwechsel gestanden und er sandte nun dem Papste
drei Hauptwerke und der Sage nach auch einige von ihm selbst verfertigte
physikalische Instrumente; hierdurch gelang es ihm, aus dem Gefingnis ent-



184 Die gelehrten Magier vor Agrippa.

lassen zu werden; als der Papst aber nach vier Jahren starb, fingen die
friiheren Verfolgungen wieder an, und 1278 wurde er in Paris zu zehn-
jihriger Gefangenschaft verurteilt. Als er diese Strafe abgebiisst hatte,
kehrte er als gebrochener Greis in seine Heimat zuriick, wo er 1294 in
einem Alter von 80 Jahren starb. — Seine Titigkeit als Verfasser ist sehr
bedeutend gewesen; sie lisst sich aber nicht iibersehen, da seine Schriften
noch lange nicht alle gedruckt sind. Ausser den drei Hauptwerken ,Opus
majus“, ,Opus minus“ und ,Opus tertium“, die er dem Papste sandte, sind
noch sieben andere grossere und kleinere Arbeiten zu verschiedenen Zeiten
erschienen. Aber in einigen Bibliotheken in England und Frankreich, na-
mentlich in englischen Privatbibliotheken, sollen sich noch viele Manuskripte
von seiner Hand befinden. Die meisten dieser Schriften hilt man fiir Jugend-
schriften, deren wesentlichsten Inhalt er spiter in seine Hauptwerke aufge-
nommen hat; jedoch lisst sich dieses nicht mit Sicherheit entscheiden. Das
Verhiltnis und die Reihenfolge der vielen Abhandlungen ist so unklar, dass
ein Kenner gesagt hat, ,es wiirde leichter sein, die sibyllinischen Bficher
zu sammeln, als Bacons Werke“.

Mit noch grosserer Entschiedenheit als Albert Magnus spricht Bacon
es aus, dass die Naturwissenschaften auf Erfahrung und Experiment aufge-
baut werden mdssen, und er zeigt auch in allen seinen Schriften, dass er
genau zu beobachten und zu experimentieren versteht; durch seine Ver-
suche mit Hohlspiegel und Brennglas und durch seine sehr sorgfiltigen
Untersuchungen {iber die Entstehung des Regenbogens ist er seiner Zeit
weit voraus. Mitunter hat er auch falsche Beobachtungen gemacht. So
glaubt er wahrgenommen zu haben, dass die konkave Oberfliche des
Wassers in einem Glase weniger gekriimmt ist in einem gewissen Abstand
iiber der Erde als auf der Oberfliche der Erde; er hdlt deshalb die Schwere
fiir die Ursache der Kriimmung. Aber selbst dieser Irrtum beweist doch,
wie genau er alles beobachtet. Dass die Phantasie recht oft mit ihm durch-
ging, ist schon oben erwihnt. Bei den Untersuchungen tiber die Bilder,
welche durch Hohlspiegel entstehen, hat er ganz richtig eine Ahnung davon
gehabt, dass man solche Spiegel dazu verwenden kann, um ferne Gegen-
stinde deutlicher zu machen, und er redet auch von hierzu dienenden In-
strumenten. Aber dass es ihm doch nicht gegliickt ist, ein Fernrohr zu
konstruieren, geht aus den sonderbaren Eigenschaften hervor, die er diesem
Instrumente beilegt. Er spricht ebenfalls davon, geschliffene Gldser als
Brillen zu gebrauchen; aber wenn er behauptet, dass man mit einem solchen
Glase die Gegenstinde auf dem Kopfe sehe, sobald man es umdrehe, so
hat er wohl niemals eine Brille in der Hand gehabt. — An Zauberformeln
und dergleichen Dinge glaubt Bacon nicht; die magischen Wirkungen
kommen durch Naturkrifte zustande; sie sind der grossen Menge nur un-
bekannt. Mit der Alchimie und Astrologie hat er sich vielfach beschiftigt
und verschiedene alchimistische Abhandlungen geschrieben, in welchen er
Gebers Theorie festhdlt und genaue Belehrungen iiber die Wirkungen des
philosophischen Steines gibt. In der Astrologie tritt er in Opposition zu
allen friiheren Verfassern, welche annahmen, dass hauptsichlich die Planeten
von Einfluss auf den Gang der Begebenheiten seien. Bacon sucht die
wirksamen Krifte bei den Fixsternen. Die Sagen tiber Bacon sind so zahl-
reich, dass wir hier nicht niher darauf eingehen kdnnen. In Volksschriften
vom 15. und 16. Jahrhundert tritt er geradezu als ein Zauberer auf, der die
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verbliiffendsten Dinge verrichtet, nicht sowohl durch Beschwdrungen —
obwohl er sich auch darauf versteht — als durch seine tiefe Einsicht in die
Geheimnisse der Natur. Er hat ein Glas, in dem er alles sehen kann, was
in einem Umkreise von 50 Meilen geschieht, und Spiegel, mit denen er
ferne Stidte anziindet. Offenbar liegt der geschichtliche Roger Bacon diesen
Dichtungen zugrunde.

Arnold Villanova ist entweder in Languedoc oder in Katalonien
zwischen 1235 und 1248 geboren. Von seinem Leben weiss man nicht
viel. Am Schlusse des 13. Jahrhunderts war er Professor in Barcelona und
wurde 1285 als der angesehenste Arzt in Spanien an den Hof nach Ara-
gonien berufen, aber spiter vom Erzbischof von Taragona als Goldmacher
und Teufelsbeschworer in den Bann getan; nach lingerem Umbherirren nahm
er seine Zuflucht zum Papste Klemens V in Avignon. Dieser nahm ihn
freundlich auf, ebenso der Hof in Palermo, mit dem er verwandt war.
1312 verlor er bei einem Schiffbruch das Leben, als er infolge einer Ein-
ladung des Papstes von Palermo nach Avignon reisen wollte. Es ist recht
bezeichnend fiir den Gegensatz zwischen dem Papst und der hohen Geist-
lichkeit, dass Klemens in einem Briefe an alle Bischtfe Villanovas Tod be-
klagte und seine grosse Gelehrsamkeit und Weisheit lobte, wihrend ein
Erzbischof ihn in den Bann getan hatte. Als aber Johann XXII 1316 Papst
geworden war, wurden zwei Jahre spiter 13 von Villanovas Schriften als
ketzerisch verbrannt. Die Inquisition soll sie so griindlich ausgerottet haben,
dass sie sich spiter nicht auftreiben liessen; sie finden sich daher auch
nicht in der grossen gesammelten Ausgabe von Villanovas Werken (Basel 1585).

Der grBsste Teil seiner Werke ist medizinischen Inhalts und liegt
darum unserem Stoffe fern. — Indes war er auch auf dem Gebiete der
anderen magischen Wissenschaften schriftstellerisch titig. So findet sich
eine grosse Zahl alchimistischer Schriften von seiner Hand; aus denselben
geht deutlich hervor, dass er vielfach versucht hat, ,das grosse Elixier
darzustellen. In theoretischer Beziehung schliesst er sich dabei ganz an
seine Lehrmeister, die Araber, an; aber in bezug auf die praktische Dar-
stellung des ,philosophischen Steines* enthalten seine Abhandlungen viel
genauere Angaben als andere gleichzeitige Schriften. Man darf sich deshalb
nicht wundern, dass er als Goldmacher verfolgt wurde: sorgte er in seinen
Schriften doch selber dafiir, sich als Adept, d. h. als ein in alle Geheimnisse
der Kunst Eingeweihter, hinzustellen. So weiss er genau, dass ein Teil des
philosophischen Steines hundert Teile reines Quecksilber in Gold zu ver-
wandeln vermag. Indes gibt er selber zu, dass dieses kiinstlich hervor-
gebrachte Gold wohl die Farbe und manche Eigenschaften, aber nicht alle
Krifte des natlirlichen Goldes habe. Die Goldmacherkunst stand also zu
Villanovas Zeit ungefihr auf demselben Standpunkte wie bei den alten
Aegyptern: es waren stets goldihnliche Mischungen, die fiir wirkliches Gold
ausgegeben wurden und die man mit den unvollkommenen Hilfsmitteln
der damaligen Zeit nur schwer vom echten Gold unterscheiden konnte, —
Villanovas astrologische Anschauung und Lehre von den himmlischen
Hausern vergl. oben S. 175 ff.

Villanova scheint sich erfolgreich mit den meisten magischen Wissen-
schaften beschaftigt zu haben. So findet sich unter seinen gesammelten
Werken eine kleine Abhandlung: ,Ueber Sigille* (d. h. magische Siegel
oder Amulette). Es werden zwdlf solcher Sigille erwihnt, entsprechend den
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zwOlf Zeichen des Tierkreises; man erhilt auch eine genaue Anweisung,
wie sie dargestellt werden sollen und welche Krifte sie besitzen. Als ein
Beispiel dieses Aberglaubens fiihre ich hier die Methode der Herstellung an:
»Das dritte Sigill, das ist das des Stieres. Nimm Gold oder Silber und
schmilz es, wenn die Sonne im Zeichen des Stieres steht, und mache daraus
ein Siegel; wenn es mit dem Hammer bearbeitet wird, sollst du sagen:
»Erhebe dich ‘Herr, mein Gott, mein Helfer; ferner den Psalm: ,Coeli
enarrant gloriam etc.“ Danach wird auf der einen Seite das Bild eines
Stieres dargestellt und am Rande das Zeichen des Stieres und die Worter
Theonel, Set, Paulus. Auf der anderen Seite am Rande: ,Gesegnet sei der
Name des Herrn Jesu Christi“ und in der Mitte: ,On, Joseph, Oytheon*.
Im allgemeinen schiitzt das Sigill des Stieres gegen Augenkrankheiten und
Geschwiilste und alle ungliicklichen Anlagen dazu, desgleichen gegen alle
Leiden des Halses und Rachens.“

Dieser Einblick in Villanovas Heilkunst kdnnte leicht zu der Annahme
verleiten, dass er ein grosser Charlatan gewesen sei, der zunichst auf den
Aberglauben des Volkes spekulierte. Das wire jedoch ein ungerechtes
Urteil; wenn er seinen Patienten wirklich jemals derartige Amulette gegeben
hat, so hat er sie wahrscheinlich mit vollem Verstindnis ihres psychischen,
suggestiven Einflusses angewandt, etwa in derselben Weise, wie ein ein-
sichtiger Arzt in unseren Tagen ein Voltakreuz oder #hnliches verordnen
konnte. Er muss vielmehr ein genialer Mann und ein ungemein scharfer
Beobachter gewesen sein; das beweist folgende Bemerkung in einer seiner
medizinischen Abhandlungen: ,Fiir den Arzt kommt alles darauf an, dass
er in rechter Weise die Leidenschaften des Menschen benutzen kann und
ihr Vertrauen zu gewinnen und ihre Einbildungskraft in Bewegung zu setzen
versteht: dann kann er alles ausrichten.* Wenn Villanova eine so klare
Auffassung von der Bedeutung der Suggestion in der Medizin gehabt hat,
so hat er unzweifelhaft auch die ,magischen Krifte“ der Sigille richtig zu
schitzen verstanden.

Wihrend die bisher besprochenen Minner wirklich bedeutende Forscher
waren, und jeder von ihnen sich auf seinem Gebiete Verdienste um die
Wissenschaft erworben hat, so muss man dem Scholastiker Raimond
Lullus die wissenschaftliche Gediegenheit absprechen. In den zahlreichen
alchimistischen Schriften, die seinen Namen fiihren, werden so abenteuer-
liche Behauptungen iiber den philosophischen Stein aufgestellt, dass das
ganze offenbar freie Phantasie ist. So heisst es, dass ein Teil des Steines
1000 Teile Quecksilber in ein Pulver verwandeln kann, welches noch alle
Eigenschaften des Steines hat, so dass noch ein Teil des Pulvers wiederum
1000 Teile Quecksilber zu verwandeln vermag. Und dieser Prozess kann
noch viele Male wiederholt werden, bis schliesslich ,das Feuer des Steines
erlischt, so dass er nicht mehr Pulver hervorzubringen vermag, sondern das
Quecksilber nur zu reinem Golde umwandelt¢. Ausserdem hat dieser philo-
sophische Stein den wunderbarsten Einfluss auf den menschlichen K&rper:
er heilt alle Krankheiten und macht den Kd&rper unsterblich. Man versteht,
dass seine Schriften, die bei den Alchimisten der spiteren Zeit in hohem
Ansehen standen, diese bei solchen Aussichten michtig anspornen mussten;
es war aller Anstrengung wert, in den Besitz eines solchen Steines zu
kommen. Da aber die von ihm angegebenen Methoden zur Darstellung
des Steines ganz wertlos sind, so scheint er mehr Phantasie als Wahrheits-
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liecbe und Forschertalent besessen zu haben. — Lullus war der erste Euro-
pder, der die Kabbala kannte; in welchem Umfang, ist allerdings schwer zu
entscheiden; da er sich ungefihr zu der Zeit in Spanien aufhielt, wo die
kabbalistischen Hauptwerke dorthin gelangten, so hat er jedenfalls einen Teil
ihres Inhaltes kennen gelernt. Er hat eine sehr hohe Meinung von der
Kabbala, indem er sie als eine wirkliche Offenbarung, als géttliche Weisheit
betrachtet. Die kabbalistischen Methoden haben auch Einfluss auf ein
mystisch-philosophisches System gehabt, das er erfand und ,die grosse
Kunst“, ars magna, nannte. Es ist wesentlich eine Art Mnemotechnik. —

Wunderlich war sein Lebenslauf, eigentiimlich sind die Legenden, die
sich um ihn bildeten. Geboren war er 1235 in Palma auf Majorka von adeliger
Familie. Am Hofe in Aragonien filhrte er in seiner Jugend ein ausschweifen-
des Leben, bis eine ungliickliche Liebe ihn auf andere Gedanken brachte
_ und er beschloss, sich der Bekehrung der Mohammedaner zu widmen. Er
trat deshalb in den Franziskanerorden ein, studierte arabisch und ging drei-
mal als Missionar an die Nordkiiste von Afrika, bis er endlich 1315 als
Martyrer seinen Tod fand. Er war an der Kiiste gesteinigt worden, wurde
von einem christlichen Schiff aufgenommen, starb aber unterwegs und wurde
in Palma beerdigt. Drei Jahrhunderte spiter 6ffnete man sein Grab und
fand am Schidel deutliche Spuren von den Steinwiirfen, die seinen Tod
herbeigefiihrt hatten. Obwohl so {iber die Art und auch iiber das Jahr seines
Todes kein Zweifel herrschen kann, so sind doch Werke angeblich noch
1330 von seiner Hand geschrieben, ja 1332 soll er in London fiir Konig
Eduard Il auf alchimistischem Wege noch eine Menge Gold dargestelit
haben. Davon prigte man Dukaten, die lange unter dem Namen Raymun-
diner in Gebrauch waren. Diese Widerspriiche 18sen sich am einfachsten
dadurch, dass wohl einer seiner Schiiler seinen Namen angenommen hat,
um sich so leichter Ansehen zu verschaffen. Aber gerade der Umstand,
dass Lullus an einem Orte angeblich noch lange lebte, wihrend er doch
an einem anderen Orte ldngst gestorben und begraben war, hat wahrschein-
lich zu der Sage beigetragen, die sich um ihn bildete und ebenso merk-
wiirdig wie charakteristisch fiir seine Zeit ist. Sie zerfillt in zwei Teile, in
einen lebenswahren Roman und in eine Legende: Als junger Mensch ver-
liebte er, der ein eleganter und unwiderstehlicher Kavalier war, sich in eine
verheiratete Dame, Ambrosia di Castello, und erklirte ihr seine Liebe. Sie
wies ihn ab, und da er in sie drang, erklirte sie, dass sie keine so gliihende
und fiberirdische Liebe, wie die seinige, erwidern kénne, so lange sie selbst
nur ein sterblicher Mensch sei. Wenn er aber das Lebenselixier zu finden
vermoge, das den Kdrper gegen den Tod beschiitze, so wolle sie die Seinige
werden. Raymund gab sein friiheres Leben auf und begann die Geheim-
nisse der Natur zu erforschen; nach 30jihriger Arbeit gelang es ihm end-
lich, das grosse Elixier darzustellen. Er erprobte es an sich selber; zwei
Monate lang ass und trank er nichts, litt alle Qualen des Hungers und des
Durstes, konnte aber nicht sterben. Seiner Sache sicher suchte er Ambrosia
auf, deren Gatte inzwischen gestorben war. FEr erkannte sie nicht, so alt
und grau war sie geworden. Sie gab sich ihm zu erkennen und gestand,
ihn immer geliebt zu haben; mit der Unsterblichkeit aber, die er ihr zuge-
dacht habe, mdge er sie verschonen; dabei zeigte sie ihm ihre von Krebs
zerfressene Brust und fragte, ob er sie bei solchem Elend unsterblich
machen wolle. Da zerschmetterte er die Flasche mit dem kostbaren Elixier
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und gab ihr damit ihr Versprechen zuriick. Sie kdnne jetzt, sagte er, zur
himmlischen Unsterblichkeit eingehen, er aber sei ewig zum lebenden Tod
auf Erden verdammt. Dann trat er in den Franziskanerorden ein und war
2 Monate spiter als Monch bei Ambrosias Tode zugegen. Hier endet der
Roman, und die Legende beginnt. Sterben konnte Lullus nicht, obwohl er
in jeder Weise den Tod suchte. Er weihte darum sein Leben frommen
Handlungen, um den Tod als eine Gnade von Gott zu erlangen. Wieder-
holt ging er nach Afrika und predigte den Mohammedanern das Christen-
tum; aber obwohl er mehrere Male furchtbar misshandelt wurde, verlor er
doch nicht das Leben. Zuletzt wurde er gesteinigt; einige christliche Kauf-
leute fanden ihn in der Nacht halbtot unter dem Steinhaufen und nahmen
ihn mit auf ihr Schiff, das nach Majorka, seiner Geburtsinsel, fuhr. Noch
lebte er bei der Ankunft auf der Insel; als er aber ans Land gebracht war,
erbarmte Gott sich iiber ihn und liess ihn sterben; er wurde dann in der
Kirche zu Palma beigesetzt.

Es wiirde uns zu weit fiihren, alle die Forscher zu besprechen, die
sich im Mittelalter mit den magischen Wissenschaften beschiftigt oder Ein-
fluss auf die Entwicklung derselben gehabt haben. Wir bezwecken ja nicht
eine ausfiihrliche geschichtliche Darstellung, sondern nur eine Darlegung der
Verhiltnisse, welche die damaligen Gelehrten in den Ruf der Zauberei
brachten. Hierfiir sind die erwihnten vier Minner gerade treffliche Beispiele,
um so mehr, als sie zugleich zu den hervorragendsten Naturforschern des
Mittelalters gehdrten. Gewiss finden sich spiter allerdings andere Natur-
forscher, z. B. Nicolaus Cusa (1401—1464), die den Beschuldigungen der
Zauberei entgangen zu sein scheinen. Dieses ist aber jedenfalls bei Cusa
leicht begreiflich; denn einmal war er Kardinal und pipstlicher Statthalter,
also einer der michtigsten Leute der Kirche; man hiitete sich demnach
wohl, grundlose Beschuldigungen gegen ihn zu erheben. Zum andern be-
schiftigte er sich aber auch fast ausschliesslich mit Mathematik und Astro-
nomie; von den Zweigen der experimentellen Physik hat er nur die Lehre
von der Wage und deren Anwendung behandelt; und bei dieser Lehre liess
sich selbst in jener Zeit wohl kaum etwas finden, das Anlass zum Glauben
an Zauberkiinste geben kdnnte. Eine solche Ausnahme, wie Nicolaus Cusa
ist, dient also vielmehr dazu, die aligemeine Regel zu bestitigen, dass der
experimentierende Naturforscher der unwissenden Menge als Zauberer
erschien.

Die Kabbalisten.

Ehe wir dieses Kapitel beenden, miissen wir noch einiger
Minner gedenken, die zwar nicht zu den Naturforschern gehdren,
aber doch — ein jeder in seiner Weise — grossen Einfluss auf die
Entwicklung der Magie gehabt haben. Der eine derselben ist der
Freund des Cornelius Agrippa und der Lehrer des Paracelsus, der
Abt Johann Tritheim.

Er ist in Trittenheim im Kurfiirstentum Trier 1462 geboren. Als Kind

zeichnete er sich durch ausserordentliche Begabung und grosse Lust zum
Studieren aus, aber seine Eltern widersetzten sich jeder Beschiftigung des
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Knaben mit Biichern, da er ihnen in der Landwirtschaft helfen solite. Erst
in einem Alter von 15 Jahren gelang es ihm, heimlich etwas Unterricht bei
einem Nachbarn zu bekommen. Er lernte das Alphabet so rasch, dass er
in sieben Tagen ein Buch lesen konnte. Durch eigenes Studium brachte
er es nun so weit, dass er mit Hilfe einiger G8nner auf die Universitit
Heidelberg gehen konnte, wo er in erstaunlich kurzer Zeit einen grossen
Ruf wegen seiner Gelehrsamkeit namentlich in den alten Sprachen erlangte.
1482 trat er ins Kloster Sponheim (Kr. Kreuznach) in den Benediktiner-
orden ein; im Jahr darauf, als der Abt abging, wurde er trotz seiner Jugend
zum Abt gewihlt. Das kleine, bis dahin beinahe unbekannte Kloster Spon-
heim wurde durch seine Titigkeit in ganz Europa beriihmt; er sammelte
hier eine grosse Bibliothek der seltensten und merkwiirdigsten Werke, ins-
besondere fiber Magie. Der Ruf seiner Gelehrsamkeit war so gross, dass
viele Fiirsten, selbst der Kaiser Maximilian I, und die gelehrtesten Minner
Europas ihn besuchten und auf seine Freundschaft Wert legten. So waren
z. B. 1496 an einem Tage zwei Fiirsten und sieben Gelehrte in Sponheim
gleichzeitig versammelt. '

Lange konnte Tritheim jedoch nicht in Frieden studieren, und hieran
war er selbst wenigstens teilweise schuld. Er beging nimlich die Unvor-
sichtigkeit, einem Freunde, dem Mdnche Amold Bostius in Gent, einen
Brief zu senden, der ihn allerdings der Zauberei verdichtig machen musste,
wenn er in weiteren Kreisen bekannt wurde. Unglilcklicherweise war Bostius
nun gestorben, als der Brief in Gent ankam; er wurde deshalb von dem
Prior des Klosters gebffnet; derselbe fand aber seinen Inhalt so sonderbar,
dass er ihn iiber ganz Deutschland und Frankreich verbreitete. Der Anfang
des Briefes lautet:

»Ich habe ein wichtiges Werk in Arbeit, worilber die Welt erstaunen
wird, falls ich es verdffentliche, was mir jedoch nicht einfdlit. Das erste
Buch heisst: Steganographia. Hierin werden mehr denn 100 Arten von
Geheimschriften gelehrt, die zu lesen selbst der Klilgste nicht imstande sein
wird, wenn er das Geheimnis nicht kennt. Dies ist merkw(lrdig; aber das
zweite Buch ist noch erstaunlicher. In einer Entfernung von ilber 100 Meilen
kann ich demjenigen, der die Kunst kennt, meine Gedanken ohne Schrift,
Worte oder Zeichen mitteilen; ich brauche nicht einmal einen Boten dazu.
Es kann so deutlich und ausfiihrlich gemacht werden, wie es verlangt wird,
auf ganz natiirliche Weise, ohne Hilfe von Geistern oder anderem Aber-
glauben. Das ist freilich sonderbar; aber nun kommt etwas noch Wunder-
bareres. Im dritten wird die Kunst gelehrt, wie man einen unwissenden
Menschen, der nur seine Muttersprache kennt, dazu bringen kann, dass er
in zwei Stunden Latein versteht, liest und schreibt, so dass niemand leugnen
wird, dass seine Briefe gutes Latein sind“ u. s. w.

Die Wirkung dieses Briefes blieb nicht aus. Da Tritheim auch so un-
vorsichtig war, einigen Besuchern die begonnene Arbeit zu zeigen, ohne
sie mit der Sache richtig bekannt zu machen, erhielt der Verdacht, dass er
ein Zauberer sei, neue Nahrung. Die Mdnche in Sponheim nahmen hieraus
Anlass, sich der strengen Klosterzucht, die Tritheim bis dahin gehalten hatte,
zu widersetzen. Nach mehrjihrigem Streit musste Tritheim das Kloster und
seine liebe Bibliothek verlassen, indem er den Ruf als Abt in Wiirzburg 1505
annahm. Hier lebte er noch 11 Jahre in Ruhe; aber die Steganographie,
die ihm so viele Unannehmlichkelten verschafft hatte, hat er niemals voll-
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endet. Das unvolistdindige Manuskript wurde nach seinem Tode gedruckt,
und die Steganographie erschien in einer Reihe von Ausgaben, welche
keineswegs in allen Punkten miteinander iibereinstimmen. Die Quartausgabe
(Darmstadt 1621) gilt als die zuverldssigste; nach dieser fiihre ich den Anfang
des ersten Kapitels an, um eine Vorstellung von diesem hdchst sonderbaren
und viel umstrittenen Werke zu geben.

»Der Schlilssel zum ersten Kapitel ist in den Hinden des vomnehmsten
Geistes Pamersyel, anogr madriel mit Hilfe von ebra sothean abrulges
itrabsiel und ormenu itules rablion hamorphiel. Die Tatigkeit muss damit
beginnen, dass man ihn anruft.

Die vollkommene Ausfithrung dieses Kapitels ist sehr schwierig und
gefahrlich wegen des Hochmuts und der Widerspenstigkeit der Geister; sie
gehorchen keinem, der nicht recht in der Kunst geiibt ist; den Unerfahrenen
beldstigen sie sogar, falls sie zu sehr gedrgert werden, und plagen ihn auf
verschiedene Weise. Von allen Geistern der Luft sind sie die boshaftesten
und treulosesten. Vollstindig gehorchen sie keinem, wenn sie nicht durch
die kraftigsten Beschwdrungen gezwungen werden; auch dann verraten sie
oft noch das ihnen mitgeteilte Geheimnis, denn sobald sie mit dem Briefe
abgesandt sind, fliegen sie, wie ein fliichtiger Haufe ohne Anfiihrer aus
dem Kampfe, zur Obrigkeit, stiirzen rasend hinein und offenbaren vor allen
Anwesenden das Geheimnis des Absenders. Wir raten deshalb keinem, sie
zu zwingen und nur vorsichtig ihren Dienst zu suchen, da sie boshaft und
treulos sind. Unter den folgenden wird man einige weit gefilligere finden,
die sich freiwillig den Befehlen unterwerfen. Aber falls jemand ihre Bos-
heit priifen und die Richtigkeit des hier Gesagten erfahren will, so muss
er folgendes beobachten: Man nimmt ein Blatt Papier und setzt zu oberst
die Anrufung des gottlichen Namens: ,Im Namen des Vaters, des Sohnes
und des heiligen Geistes“. Dann schreibt man in lateinischer, deutscher
oder irgend einer anderen Sprache eine einfache, deutliche und jedem Leser
verstindliche Erzihlung. Beim Schreiben muss man aber der aufgehenden
Sonne zugewandt sitzen und die Geister folgendermassen anrufen:

Pamersiel oshurmy delmuson Thafloyn peano charustre melany lya-
munto cholchan, paroys, madyr, moerlay, bulre tatleor don melcove peloin,
ibutsyl meon mysbreath alini driaco person. Crisolnay, lemon asosle mydar
icoriel pean thalmoi, asophielil natreon bangel ocrimos estevor naelma besrona
thulaomor fronian beldodrayn bon otalmesgo merofas elnathyn basramuth.

Wenn die Geister dann in seinem Dienste erscheinen, kann er mit
dem Begonnenen fortfahren. Geschieht dies jedoch nicht, so muss er obige
Worte so oft wiederholen, bis sie sich zeigen, oder er muss die Arbeit
liegen lassen, damit sie nicht infolge zu starken Zwanges dem Arbeitenden
schaden. Nach vollendeter Arbeit schickt er den Brief durch einen Boten
an seinen kunstverstdndigen Freund. Dieser muss beim Empfang sich folgen-
der Beschwdérung bedienen:

Lamarton anoyr bulon madrinel traschon ebrasothea panthenon nab-
rulges Camery itrasbier rubanty nadres Calmusi ormenui ny tules demy
rabion hamorphyn.

Er wird dann gleich den darunter verborgenen Sinn verstehen, denn
die Geister werden von selber mit solcher Gewalt erscheinen und so laut
rufen, dass alle Anwesenden sicherlich das Geheimnis des Schreibers ver-
stehen werden.“



Die Kabbalisten. 191

Dies Bruchstfick ist typisch fiir das Buch, das in seinem ganzen Um-
fange aus Berichten {iber Geister und aus den furchtbarsten Beschwdrungen
und unverstindlichsten Worten besteht. Der Sinn derselben war lange Zeit
hindurch ein Ritsel; einige meinten, es seien wirklich Mittel zu Ddmonen-
beschwdrungen, andere dagegen verliessen sich auf Tritheims eigene Worte,
dass alles mit natiirlichen Dingen zuginge, und dass es nur darauf ankdme,
den Sinn zu finden. Dies gliickte erst 1676; Dr. jur. E. Heidel in Worms
entdeckte, dass alle diese barbarischen Beschwdrungen einen Sinn geben,
wenn man jedes zweite Wort, also das erste, dritte, fiinfte u. s. w., streicht;
von den {ibrig bleibenden Wortern, die man sich alle in einer Reihe ge-
schrieben denkt, streicht man wiederum alle Buchstaben an den ungeraden
Stellen, also den 1., 3., 5. u. s. w. Die iibrigen (durch den Druck hervor-
gehobenen) Buchstaben geben dann die Anweisung zu verschiedenen
Arten von geheimer Schrift. So erhalten wir aus der ersten Beschwdrung
folgende Worte:

Sum taly cautela, ut pryme lyttere cvivslybet diccionys secretam inten-
cionem tuam reddant legenty (Ich wende die Vorsichtsmassregeln an, dass
der erste Buchstabe eines jeden Wortes dem Leser den geheimen Sinn mit-
teilt). Die Beschwdrung, mit der der Leser das Schreiben empfingt, gibt
ganz dieselbe Anweisung, ndmlich: Nym die ersten Bugstaben de omni
uerbo. Dies ganze Kapitel von der Steganographie zeigt also, dass man
unter der Form einer Geschichte oder etwas Aehnlichem eine heimliche Mit-
teilung senden kann, indem man von jedem Wort den ersten Buchstaben
nimmt und diese zusammenstellt; sie enthalten dann die Mitteilung. In
dhnlicher Weise behandeln die folgenden Kapitel weitschweifig eine Art
Geheimschrift.

Der Grund, weshalb Tritheim seine Erfindung von den Geheimschriften
in eine so mystische Form gekleidet hat, ist ritselhaft. Er hitte ebensogut
ohne grosse Miihe eine andere Art der Darstellung wihlen kdnnen, ohne so
grosses Aufsehen zu erregen und sich selbst in den Ruf eines Zauberers
zu bringen. Aber wahrscheinlich hat ihm gerade an diesem Rufe etwas ge-
legen; in den Augen des Volkes war ein Magier doch immerhin eine ange-
sehene und gefiirchtete Person, und es ist