PARACELSUS: LAPIS PHILOSOPHORUM - STEIN DER WEISEN ODER
KATZENSILBER? GEDANKEN ZU EINER “MINERALISCHEN” ETHIK

Inge Franz, Chemnitz

In der zweiten Hillte dieses Jahres - die Annahme er-
streckt sich tiber die Zeit vom 9. September bis zam 10,
November - wird des 500, Geburtstages des Theophrast
Bombast von Hohenheim, genannt Paracelsus. gedacht.
Das Datum seines Dahinscheidens ist historisch exakt
festgehalten mit dem 24. September 1541. Fachwissen-
schaftler der Medizin widmen sich geschichtlich und
aktuell dieses groBen Arztes. Einer anderen - wenn auch
keineswegs vom paracelsisch verstandenen Arzttum ab-
zulésenden. da er wic niemand vor ihm alle Dinge in
ganzheitlichen Zusammenhingen sah - Seite seiner Per-
sonlichkeit soll in ein paar Gedanken nachgegangen
werden.

In des “Daoctors Theophrasti auffgerichten Testament”
finden sich w.a. “ein klain sylberin gestochen Schilel”
“drei Sriiffel praun drtz”, “ein Steuffel giildigs drtz”,
“allerley klain pruchsilber”, “ein Coralln, gefaft in
vergiilt sither”, “fiinf stiick Aingkhiirn und ein Behaimi-
scher raucher Ametist, alles ungefafit”, “ein runde in
silberin drdr verfafite Christallen”, “ein ander runde
und flache Christalln, auch in silber gefafit”, “mehr ei-
ne runde flache ungefafite Christalln”, “in einem
schwartzen liderin Sécklen drey zerprochne stuck von
einer Christalin”, auch “ein giilding Khetlin von Miil-
stainen” sowie “ein schon geformierter Handstain” (1).
Mineralien, Edelsteine, wohl nicht als Schmuck, denn
seine Niichstenliebe und Aufrichtigkeit wie Giberhaupt
sein christliches Wertempfinden liefien ihn zumeist mit
irmlichen Verhilinissen sich begniigen - “ethica™ be-
deutet bei ithm ubrigens Schwindsucht (!), erst ab dem
17. Jahrhundert kam es zum Bedeutungswandel in Rich-
tung des Moralischen. Mineralien sind fiir Paracelsus
gewissermalien biographische Bausteine. Sie geraten
thm zur einmaligen Signatur seiner (im gegenwirtigen
Sinne) ethischen Intentionen, so dald sie zu mehr als nur
zu cinem Stilmittel in Gestalt montaner Metaphorik
auch in seinen Schriften werden. Diese Besonderheit ei-
ner “mineralischen” Ethik, die bis zum Stein der Wei-
sen als hochstem Ideal menschlicher Vervollkommnung
gefihrt wird, ist Gegenstand dieser Betrachtung. Para-
celsus verbindet der Zeit vorauseilende naturwissen-
schaftliche Erkenntnisse mit alchemistisch-naturphilo-
sophischem Erfahrungswissen hohen Niveaus. Der in-
formative Gehalt besticht in gleicher Weise wie der
Reiz der Plastizitit. Seine Symbolik vermag kraft der
Zusammenschau innewohnender dsthetischer und ethi-
scher Relevanz unter Nutzung komparativer Elemente
die Stellung des Menschen subjektiv nachvollziehbar zu
assoziieren. Die Vermittlung des Sinn-Bildlichen als be-
wulfiter Hinwendung zum Esoterischen mutet nicht nur
in der Sprache des 15./16. Jahrhunderts als Paradoxon
an, wenn dazu gerade das im Rufe der Leblosigkeit ste-
hende Gestein auserwihlt wird. Damit ist auf die Pro-
blematik aufmerksam gemacht, dic in threm Anspruch
an den Leser charakteristisch fir Paracelsus ist.

Welchen Zusammenhang gibt es zwischen dieser Vor-
licbe fiir Mineralien und der hohen drztlichen Kunst, die
ihm eine einmalige Wirkung und Nachwirkung brach-
ten? Seine zahlreichen Gegner. die ithm das Leben
unsaglich verbitterten, sind in der Geschichte versunken
und iiberwunden: “Der Theophrastus wird mit euch
kriegen ohn den Leib!"(2)! Seine Verehrer aufzuziihlen,
die besonders seit der zweiten Hilfte des 16. Jahrhun-
derts immens zunahmen, ist kaum moglich. Zu thnen
gehoren z.B. 1.B. v. Helmont, J.A. Comenius, G. Agri-
cola, J. Bohme, A. v. Franckenberg, A. Silesius, J1.I.C.
v. Grimmelshausen, J.W. v. Goethe, Novalis, F. v. Baa-
der, N. Berdjajew. Den “Adler unter den Arzten” nann-
te thn Franz von Baader (1765-1841). der zunachst Me-
dizin studierte, dann die Wissenschaft des Bergbaus in
Freiberg/Sachsen, als Philosoph, genauer: als Theosoph
wirkte, der Alchemie. Naturphilosophie und Naturwis-
senschaft zu vereinen verstand. er wullte die Korona der
Vielseitigkeit Paracelsi zu schiitzen. Und hierin liegt der
Schliissel: des grolien Arztes Paracelsus Maxime lautet:
“Die Heilung liegr allein im Mineral.” Dieser prismati-
sche Sammelpunkt seiner Lehre beinhaltet die paracelsi-
sche Vielseitigkeit als Allseitigkeit, als ganzheitliche
Sicht, wie sie auch F. v. Baader eignete, der sich in be-
wubBter Geistesverwandtschaft zu Paracelsus als Quelle
bekannte.

Zwei Ursachen sind es, die Paracelsus jenes Verhiltnis
zur Mineralogie finden lassen. Erstens lernt er bereits in
seiner Kindheit in der Umgebung seines Geburtsortes
Einsiedeln im Kanton Schwyz, spiter in Kdrnten, an der
Seite des Vaters Metallhiitten und Mineralbergwerke
kennen. Der Vater als Arzt und kundiger Naturwissen-
schaftler erweckt in ihm die emotionale Verbundenheit
zu Mensch und Umwelt. Zu dieser biographischen Be-
dingtheit kommt die des spitmittelalterlichen Hinter-
grundes hinzu, die mit dem Zusammenfallen der Er-
neuerungsbestrebungen durch Humanismus und Refor-
mation positive Impulse der Wissenschaftsentwicklung
ermoglichten. Paracelsus nahm die Herausforderung sei-
ner Zeit an und bekdmpfte unzeitgemill gewordene, von
ihm als unwissenschaftlich erkannte Positionen mit un-
nachgicbiger Schirfe. Die meisten Feinde brachte thm
sein Kampf gegen die lingst iiberholten, aber dogma-
tisch beibehaltenen Lehren des Avicenna (980-1037)
und Averrogs (1126-98), besonders aber des romisch-
griechischen Arztes Galenus (131-201). Damit ist die
zweite Ursache verkniipft, die sich als ganzheitliche
Weltsicht des inzwischen zum “Wundtarzt beyder Arz-
neyen” promovierten Paracelsus gegen alle Einseitig-
keiten wendet, die zwangsliiufig zu Fehldiagnosen wie -
therapien fithren. Seine ganzheitliche Weltsicht gebietet
die Beachtung und Erforschung der Zusammenhiinge
des Makrokosmos als solchem. vorrangig fiir den Arzt
abgeleitet: der Wechselwirkungen zwischen dem Men-
schen als Mikrokosmos und dem Makrokosmos. Unent-




behrlich fiir den Arzt sind a) genaue Kenntnisse der em-
pirischen Basis, die entpsrechende theoretische Einsich-
ten ermdglichen und b) die standige Weiterentwicklung
des methodologischen Instrumentariums, das vorrangig
auf experimentelle Methoden auszurichten ist. Gegen
eine lebensfremde und damit patientenferne Medizin:
“Was mich von denen auf Stiihien oder Schulen unter-
scheidt, ist, daff sie die Theoricam setzen mir blinden
Augen mit ithrer Unerfahrenheir aus der Sophisterei ...
Denn also ist der Grund der Arznei und eines Arats
Gemiit, daff er aus der Wahrheit handeln soll, welches
ohn sehen und greifen durch die Experienz nit besche-
hen mag. Weiter auch scheidet uns, dafi sie die Prac-
ticam aus der Theorik nehmen, ich aber die Theorik aus
der Prakiik"(3). Der paracelsische Grundril} der “rheo-
rica medica”, des Gebiudes der Medizin, zeigt sich in
Gestalt von vier Saulen oder “Eeksteinen”, Diese sind
Philosophia, Astronomia, Alchimia und Physica (4). Je-
der Eckstein ist dem anderen unentbehrlich. Die archi-
tektonische Beherrschung eines jeden in seiner Wech-
selwirkung macht das Konnen des Arztes, das bei Para-
celsus fiir Redlichkeit steht. Das sie verflochten halten-
de Band ist das drztliche Ethos. Es bestimmt stets seine
Blickrichtung, selbst beim Anblick der “toren” Natur,
Fiir ihn ist sie sinnvoll geordnet, nicht nur hinsichtlich
der verschiedenen Reiche der Natur. Die schichtartige
Lagerung der Mineralien beispielsweise lilit ihn die
Analogie sehen zur Geordnetheil der menschlichen
Verhiltisse. Zwischenmenschliche Beziehungen tragen
hierarchischen Charakter, die ein bestimmtes Verhalten
des Umganges miteinander fordern. Der Grundgedanke
ist der des Aufeinanderangewicsen- = Zueinanderge-
neigiseins. Der Mensch hat sein “verordnetes Wesen in
der Natur” (5). s ist seine ethische Pflicht, diesem voll
zu entsprechen, sich zu vervollkommnen.

Paracelsi Sehen-Konnen ist spiitbar an der Erkenntnis
von Bezichungen wie an einzelnen Fakta ebenso, es ist
dialogbereites Sehen, treffend auch als Sichtbezichung
zu bezeichnen, wie das thematische Beispiel verdeut-
licht. Seine Biographie ist in ihrer Gesamtheit, nicht nur
n der Phase der Kindheit, eng mit dem Bergbau verbun-
den, der demgemil (natur-)philosophisch von ithm be-
vorzugl und hochgeachtet wird. In seiner Herbheit; Es
ISt “seliger, die Bergwerker unter der Erde, als Weii-
kampf und Frauendienst” zu beschreiben. “Denn in Je-
nen Dingen wird der Geist verwender zum Wandel in
gattlichen Werken, in den anderen aber nur nach weltli-
cher Art eingesetzt, um der Welt in Hoffart und Unlau-
terkeit wohl zu gefallen(6). Mit GenuB zu lesen und
das Nachsinnen anregend, geriit ihm selbst die Beschrei-
bung dessen, wofiir andere wenig sensibilisierbar sind:
die Mineralien. Fiir ihn “Gegenwurf” i.S. des Objcktes,
sein Erkenntnisvermégen als “Lichr der Natur” heraus-
fordernd. Als Beispiel (auch fiir die Verbindung der Al-
chemie mit der Philosophie) kimnen die Gemmen die-
nen. die Edelsteine, auch Fossilien u.U. umfassend. die
sog. Cerauniae oder Krotensteine sowie andere
farbige Mineralien. Bemerkenswert ist insgesamt, wie
geschickt Paracelsus die farbliche Auributierung einzu-
setzen weill. Edelsteine in “ikrer Vollkommenheit, der
Reinheit, Schonheit. Klarheit, Tugend (Eigenschaft -
1.F.) und Bestindigkeit gegen das Feuer”, sie gleichen
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“noch ein wenig dem himmlischen Gestein oder Ge-
stirn, dessen Teil und Art sie sind”.

Zu einzelnen Edelsteinen:

“Der Smaragd istein griimer durchscheinender
Stein. Er ist fiir die Augen gut wund dem Geddchinis be-
hilflich. Er errerter die Keuschheit. Wenn sie aber neben
ihm gebrochen wird, bricht er auch.

Adamas istein schwarzer Kristall. Er heifit auch
Diamant und Evax, weil er Freude bringt. Er ist finster
und von Eisenfarbe. Er ist am allerhériesien und wird
mit Bocksblut geldst. Er ist nicht grifler als eine Hasel-
nufs.

Der Magnet
Eisen an sich.
Der Hyaczinth istein gelber, durchscheinender
Stein. Auch eine Blume heifit so und die Poeten sagen,
dafi er ein Mensch gewesen ist.

Der Saphyr istein fast blawer durchscheinender
Stein, der dem Himmel gleicht.

Der Karbunkel istein Stein von der Sonne. Er
gibt ein Licht und einen Schein von sich selbst, wie es
die Natur der Sonne ist (auch “color lueis” - Lichrfarbe
-LF.).

Die Koralle istauch etnem Stein gleich, ganz rot.
Sie wdchst aber im Meere aus der Natr des Wassers
und der Luft in der Art des Holzes oder einer Staude.
Durch die Luft wird sie steinhart und ganz rot. Durch
das Feuer wird sie unverbrennbar. Darum wird sie ein
Stein genannt.

Der Calzedon istein Stein mit vielen klaren und
iritben Farben. Er enthélt auch gemischte wolkige Fliis-
se und Lederfarbe. Er ist der schlechteste von allen
Edelsteinen und gliinzt in allen Farben.

Der Chrysepras istein weiffer und durchsichti-
ger Stein. Er gleicht dem gefrorenen Wasser und ist von
der Luft und von der Kdlte aus anderen Felsen subli-
miert herausgezogen, oder, wie man es nenni, gewach-
sen” (7). Der Begriff des Kristallinischen wird spiter
von Jakob Béhme (1575-1624) im besonderen theoso-
phisch angereichert auf den Lichtleib des auferstande-
nen Menschen angewendet.

Das Verhiltnis der Steine zu den Metallen ist folgendes:
“Unsere Metalle (sind) nichts anderes als der beste Teil
der gmeinen Steine. Sie sind der Geist der Steine, das ist
das Pech, das Unschlitt, das Schmalz, das Ol und Fett
der Steine.” Es muli “gesucht und gefunden”, “erkannt
und herausgesogen werden. Es muff geprefit, gedrungen
und geschmolzen werden. Dann ist es kein Stein mehr,
sondern ein zubereitetes vollkommenes Metall” (8) Das
Prinzip der Alchemie ist das der Verwandlung i.S. der
Vervollkommnung.

Neben ethischen Deutungen und Belehrungen (keines-
wegs abschreckend trocken) tritt ein besonderes Charak-
teristikum paracelsischen Sehens am mineralischen Ob-
jekt hervor. das in seiner origindren Art des rationalen
und zugleich emotionalen Eingehens - Imaginierens - in
die ihn interessierenden Gegenstiinde begriindet ist, Es
1st die Lehre von den Signaturen, mit der Paracelsus das
Denken vieler Nachfolgender befruchtet hat, z.B. J.
Bohmes und F. v. Baaders. Sie bedeutet, den Zusam-
menhang des Inneren und AuBieren zu beachten, Die
Natur als groBe Lehrerin bietet Paracelsus die breite em-
pirische Basis, auf der er sich dem Stein der Weisen

ist ein Eisenstein, denn er ziehi das




nihert, “Es gibt nichts, was die Natur nicht gezeichnet
hiitte.” “Kein Berg, kein Fels ist so breit, dafd er verber-
gen oder verheimlichen konnte, was in thn ist.” Gestalt,
Form und Farbe sind die Chiffren. Dabei ist die Analo-
gie zum Menschen offensichtlich: “Die Natur ist die
Bildnerin der Gestalt; sie verleiht die Form, die zu-
eleich das Wesen ist, und so zeigt die Form das Wesen
an ... Und wie die Form aussagt, was es fiir ein Kraut
ist”, so auch beim Menschen. Nicht nach Namen, Ge-
schlecht, “sondern nach der Eigenschaft, die dem Men-
schen zugehdrt ... Ein Wolf darf nicht ein Schaf heifien.
eine Taube nicht ein Fuchs, sondern ein jeglicher emp-
fange den Namen, der seinem Wesen zukammi”. “Vier
Wege gibt es, durch welche die Natur der Menschen und
aller Gewdichse zu erkennen sind: Erstens die Chiro-
mantia; sie betrifft die duflersten Teile der Aste im Men-
schen, nédmlich Héinde und Fiifie ... Zweitens die Physio-
egnomik; sie berrifft das Antlitz und das ganze Haupt ...
Drittens die Substantina, die sich auf die panze Gestalt
des Leibes bezieht ... Und viertens: die Sitten und Ge-
bréiuche, das heifit, Weise und Gebiirde, in denen der
Mensch sich gibt und zeigr ... Diese vier gehdren zusam-
men; sie geben eine vollstindige Erkenninis des verbor-
eenen, inneren Menschen und aller Dinge, die in der
Natur wachsen.” Diese SchluBfolgerung ist fir den Arzt
wie fiir den Ethiker gleich wichtig: ... so mufl man al-
les zusammenschauen, was da ist”. Und seine Men-
schenkenntnis ldft ihn hinzufiigen als Kriterium der Be-
wihrung: “In seinen Naten wird der Mensch erprobi, da
erweist sich, was er ist; da kann man sagen: er ist ein
aufrechter Mann, ein standhafter Mann ...". Die ent-
sprechende “Anatomie” ist zu entziffern. “Also schimie-
der sie (die Natur - LE.) auch den Menschen, jetzt einen
goldenen, jetzt einen sithernen, jetzt einen Feigenmann,
jetzt einen Erbsenmann.” Durch das Aullere erkennt der
Arzt “Wirkungskraft und Tugenden™ (9).

Doch auch in weiterer Dimension. aulierhalb des Mikro-
kosmos Mensch, ist das Wissen um die Signaturenlehre
von Gewinn. Den makrokosmischen Zusammenhang er-
fihrt der Mensch vermittelt durch seine Umwelt. Die
Fihigkeiten des sehenden Auges - der Blick fiir die Um-
welt - verkniipfen sich mit dem bisher erworbenen Er-
fahrungsschatz und schlieBen bereits aus dem Kolorit
des AuBeren - in Einheit mit der Gestalt - auf Inneres.
Sa zutreffend auch auf alle “mineralischen, vegetabili-
schen und animalischen Dinge”, sich ausdriickend in
der Chiromantia des Bergwerkes. Schon aus der beson-
deren Fiarbung des Erdreiches ist z.B. erkennbar, ob es
sich um Gold-, Silber-, Kupfer-, Eisen-, Zinn- oder Blei-
erz handelt, Die Bergleute vermerken vor allem die “ed-
len, schinen und vornehmen Farben, jede zeigt ein be-
sonderes Erz und Metall an... Griinspan, Berggriin und
Schiefergriin zeigen gewdhnlich Kupfer und Kupferers
an. Lasurfarbe oder weiffer Arsenik oder Silberglatre,
Silbererz, Zinnober und Bergrot zeigen manchmal Gold,
manchmal Silber an, oder beide miteinander gemischt.
Operment, roter Schwefel oder Goldglitte zeigen ge-
wiihnlich Gold an. Wenn Lasurfarbe mit Berggriin und
Operment alle drei untereinander vermischt gefunden
und angetroffen werden, zeigen sie mit Gewiftheit guies
und reiches Golderz an. Wo aber Steine oder Erde mit
Rostfarbe gefunden werden, zeigt dies mit Gewifsheit Ei-
senerzan.”
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Gute Zeichen, die anf Erz hinweisen, sind ferner, wenn

- “der Archeus der Erde (innere Kraft, auch Geistwesen
- ILE.) durch einen verborgenen Qualm’™ auf sich auf-
merksam machi,

- “ganz diinne Bldittlein von Erz wie Talk dem Gestein
oder Felsen anhdngen”,

- “grober Sand in Bergwerken gefunden wird”,

- “grofles Gestein gefunden wird, in dem viele kleine
schwarze Steinlein vermischt sind, zumal wenn ganze
Keilberge von solchem Gestein sind, ist dies ein gewis-
ses Zeichen eines Silberganges etc.”.

Desweiteren sind die unter der Erde verborgenen Giinge

fiir den Bergmann duberlich sichtbar. Einmal an den

Gewiichsen: “We das Laub und die Bldtter der Baume

beim Glinzen blaw, grauw, schwarz oder von Bletfarbe

sind”, “wo das Gras, die Krduter und die Blumen gegen
ihre natiirliche Eigenschaft niedriger, kieiner, diinner
und dazu von finsierer und dunkler Farbe sind”. Andere

Zeichen werden verursacht durch das “erhnische” Feu-

er; “warmer mineralischer Dunst, den der Archeus der

Minerale in die obersten Teile der Erde fiihrt”, erwarmt

das Erdreich und bringt Schnee und Reil ohne Son-

neneinwirkung zum Verschwinden. Selbes bewirkt des-
eleichen, daf iiblicherweise fruchtbare Biume “kieinere
und krafilosere Friichie als andere Bdaume” tragen, sic
verderben leichter als andere, griinen und bliihen spiter.

Daneben sagen dicse Zeichen etwas aus tiber Hohe oder

Tiefe, Niihe oder Ferne von Ablagerungen. Zum ande-

ren an der Witterung: die Welter zeigen - unterschied-

lich subtil - den verborgenen Erzgang, die Richtung und
gar die verschiedenen Metalle an, auch das Stadium ih-
rer Vollkommenheit. Auch sie haben Farben. “Weifie

Witterung zeigt die weiflen Metalle an, Zinn, Blei, Silber

etc. Rote Witierung zeigt die roten Metalle an, Kupfer,

Eisen elc. Gelbe Winterung zeigt Golderz an”(10).

In hochstem Mafe kundig zu sein auf den seine Tatig-

keit berithrenden empirischen Ebenen - das ist der para-

celsische Anspruch an das érztliche Ethos. Alles andere
erweist sich als Katzensilber. Wenn der Arzt nicht Un-
sichtbares zu sehen imstande ist, nicht die Chiffre des

Ritselhaften der Umwelteinfliisse aufzulosen vermag,

so werden Diagnose und Therapie falsch. Der wunder-

bare Dialog Paracelsi mit der Natur ist ihm menschli-
ches - ja fiir ihn hisher noch: drztliches Anliegen. Ohne
diese Methode - zuriick zu den verursachenden Elemen-
ten. denn nur in ihnen liegt auch die Heilung! - hitte er
nicht die Pioniertaten vollbringen konnen, mit denen er
seiner Zeil genial des Menschen Erkenntnismoglichkei-
ten demonstrierte. So kommt ihm beispielsweise das

Verdienst zu, die Bergkrankheiten, u.a. die Staublunge,

als Berufskrankheiten erkannt zu haben. Die Verursa-

chung, die deren Signaturen entziffernde Diagnose, sein

Verstindnis des notwendigen Reifens bestimmter Stadi-

en als Bestandteil des Heilungsprozesses, das Wissen

um die Einheit des Wesens von Gift und Gegengift -
dieses bildet als Zyklus eine Ganzheit. Wie bei all die-
sen Schritten der Mensch als Ganzheit im Mittelpunkt
dirztlichen Handelns steht, ist Gegenstand standig vertie-
fender Forschung bei Paracelsus und mehrerenorts nie-
dergeschrieben, Hervorzuheben sind aber die “Von der

Bergsucht oder Bergkranckheiten drey Biicher / inn

dreyzehen Tractat verfast vand beschriben worden.

Darinnen begryften vom vrsprung vad herkomen dersel-




bigen kranckheiten / sampt jhren warhafftigen Prese-
ruativa vnnd Curen. Allen Ertz vnnd Bergleiiten /
Schmelizern / Probierern / Miinizmaistern / Goldschmi-
den /£ vind Alchimisten / auch allen dené so inn Metal-
len vnd Mineralien arbayten / hochnuizlich / trésilich
vand notturffiig” (1533/34). In ihnen ist eben das No-
vum der Beachtung von Umwelteinfliissen groBten Aus-
malbes ebenso enthalten wie das der Triplizitit seiner
mineralischen Sicht, d.h. dal mineralische Stoffe 1) im
gesunden menschlichen Korper enthalten sind, 2) sie
durch dufiere Emnwirkungen gesundheitsschiadigend auf-
genommen werden und 3) falls krankheitsauslosend. ih-
nen nur mit dieser ihrer Substanz heilend begegnet wer-
den kann. Es geht immer um das Wahren der vertriigli-
chen und zutriglichen Proportionalitit. So rundet sich
auch dieser Gedankengang mit der Notwendigkeit expe-
rnimentieller Methoden als Basis wissenschafilicher Soli-
ditéit.
Paracelsus galt als sehr erfolgreicher Arzt, was ihm
(menschen-)naturgemill Miigunst und Haf der weniger
erfolgreichen Arzte einbrachte, die, alten Schulen ver-
haftet, neve Methoden und Fleil} (Paracelsus verwendet
das Wort “Unfleij3”) scheuten. Nicht zum offenen wis-
senschaftlichen Disput forderten sie ihn. sondern sic
verfolgten ihn mit argen Verleumdungen bis hin zur di-
rekten Vertreibung. Hiufig wurde 1thm ehrabschneide-
risch unstetes Wesen, seine Fahrenheit, vorgeworfen.
Gewill war er ihnen eine Unruhe, aber es hiitte ihnen ei-
ne schoplerische sein sollen. Und aus seiner Fahrenheit
erwuchs ihm seine Er-fahrenheit, sie wies ihm die Spur
zum Stein der Weisen.
“Seprem Defensiones™ (sicben Verteidigungen) schreibt
er 1538 in streitbarer Gegenwehr. Es sind “die kiinst nit
alle verschlossen in eines vatterlandi, sonder sie sind
aufgetheilt durch die gantze Welt ... die kunst gehet kei-
nem nach, aber jr muff nachgegangen werden. Darum
hab ich fug und verstandt das ich sie suchen muff, vnd
sie mich nit... Wie mag hinder dem ofen ein guter Cos-
mographus erwachsen, vd’ein Geographus?” Zielbe-
wubt geht es ihm um die Ubung des “Sehens™, er fihrt
fort: “Gibt nit das gesicht den augen ein rechten grund?
. Was kann der Zimmermann sagen ohn kundischaft
seines gesichis? ... ein Arzt sol ein Landfahrer sein, die-
ses gefeller mir zum besten wol. Dann vrsach die
kranckheiten wandern hin vnd her, so weit die Welt ist,
und bleiben nit an einem Ori... das Wandern nit ver-
derb, sond besser mach ... Also ist auch von noeten sey
ein Philosophus, und das jme die augen kundischaft ge-
ben, das er es sey / will er ein solcher sein / so mufy er
zusamen klauben, von den Enden da es ist.”
Die Notwendigkeit des Studiums der Alchemie begriin-
det er am Beispicl des bevorzugten montanen Gebictes:
“Alsa ist auch not der Artzt sey ein Alchimist, wil er nun
dasselbig sein, muf§ er die muter sehen auf¥ der die mi-
neralia wachsen. Nun gehen um die Perg nir nach, son-
der er mufy jnen nach gehen. Wa nun die mineralia li-
gen, da sind die Kiinstler, wil einer Kiinster suchen, in
scheidung van bereitung der Natur, so mufi er sie su-
chen an dem orth da die mineralia sind. Wie kan dann
einer hinder die bereitung komen der Natur, wenn er sie
nit sucht wa sie ist. Sol mir dann verarger werden, das
ich meine mineralia durchlauffen hab, vad jr gemiit vnd
hertz erfaren, jre kunst in meiner handt gefast, die mich
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lehren das rein von katt (Kot) scheiden, dardurch ich vil
vbels fiirkommen (dem Ubel zuvorkomme, verhiite).”
Sein Fazit: “Die Weisheit ist ein gab Gottes. Da er sie
hingibt in demselbigen sol man sie suchen ... Das ist ein
groft erkannmnuf im menschen ... So da ein zwangnufy
ist, wie kan man dann einen verachten, od verspotien,
der solches thut.” Dies ist sein Dialog mit der Natur:
“Dann das wil ich bezeugen mit der Natur, der sie
durchforschen will, der mufi mir den fiissen jrer Biicher
tretten, die geschrifft wirt erfasser durch jre Buchsta-
ben, die Natur aber durch landr zu landr. Als offt ein
landt ais offt ein blat. Also ist Cadex naturae, also mufs
man jre bletter vmbkeren™(11).

Nicht der Oberfldchlichkeit, nicht dem Schein jagt Para-
celsus nach, nicht der “Katzensilbervernunft und Philo-
sophie'(12). Und seinen Gegnern ist er wissentlich
“contrarius, aber der Natur familiarins”, denn “die
Weisheit hat keinen Feind als den, der sie nit
verstehet"(13). Er tibt hirteste Kritik am Berufsethos
derer, die weder ein ganzer Mensch noch ein ganzer
Arzt sind. Nicht nur der Weisheit ermangeln sie in ihrer
Oberflachlichkeit, sondern vor allem der Moral, beide
sind unabdingbare Einheit. Sie badern “allein von we-
gen der Vergleichung und Bezahlung, aus denen der ei-
gen Nutz folget, aus welchem falsch Arzt in die Arznei
geboren werden ... Wo nun ein Ding in den eigen Nutz
gericht wird, da fiilschen sich die Kiinst, auch das Werk.
Denn Kunst und Werkschaft miissen aus der Licbe ent-
springen, sonst ist nichts voltkommens da”(14). Eigen-
nutz ist ihm das drgste Fehlverhalten, es verbiindet sich
aullerdem mit der Reduzierung anderer Tugenden des
Arztes, so der Wahrhaftigkeit und Treue, es sei “nir ein
halbe, nit ein geteilte, nit ein Stiickwerk™, und “das sind
Ding, die sich nit teilen lassen, so wenig als die Liebe ...
Dafs einer allein lernen will auf die Pracht, auf den
Schein, auf das Maulgeschwérz, auf den Namen und al-
so in solchen Dingen gesdttiget ist, das ist alles Untreu
und auflerhalb der Liebe™ (15). Auch diesen Aspekt hat
also das Katzensilber: “Ihr serd nicht Professoren der
Wahrheiten, sondern ihr seid Bekenner der Liigen, Liig-
ner und nicht Doktoren, falsch wund nicht wahr, [hr seid
Katzensilber und so ist auch eure Philosophie liigen-
haft” (16).

Die Bergleute werden ebenfalls an ihr Ethos gemahnt,
denn sie sind Schatzgriber. Es ist richtig. daf} sie ihre
schwere Arbeit mit Neigung vemrichten. “Diese Lust
und Begierde, im Bergwerk zu bauen, sollen so wenig
abgehen und ausbleiben, wie die Lust der jungen Gesel-
len zur Buhlschaft. Wie begierig die Biene auf Rosen ist,
um Honig und Wachs daraus zu ziehen und zu nehmen,
so bereirwillig soll der Mensch sein, Erz und Bergwerk
in der Erde zu suchen, doch ohne Geiz. Denn wer zu
viel will, dem wird zu wenig. Denn Gott erfillt nicht alle
Menschen mit Gold und Silber, sondern auch mit Armut,
Dreck und Kor, mit Jammer und Not™ (17). Weniger der
angeklungenen sozialen Scite wegen - Paracelsus iibt
scharfe Sozialkritik, denn, wie angefiihrt, vor allem er
deckre erstmals umfassend den Zusammenhang auf zwi-
schen Lebens- und Arbeitsbedingungen und der Verur-
sachung von Krankheiten, insonderheit im Hiitten- und
Bergwerkswesen -, sondern wegen der fiir ihn typi-
schen, auf tiefer Menschenkenntnis basierenden psycho-
logischen Intention wird es hier zitiert. Das angespro-




chene ethische Moment steht keineswegs fiir asketische
Bediirfnislosigkeit, sondern analog der Kritik am Eigen-
nuiz der Arzie als Unwert fiir die damit einhergehende
Reduzierung menschlicher Bezichungen. Wird das Herz
in diese Dinglichkeit gesetzt, so versteinert es. Der zur
Ganzheit angelegte Mensch wird reduziert, reduziert
sich selber. Paracelsus bringt in diesem einen Pol der
“mineralischen” Ethik die Anfalligkeit (Versuchbar-
keit) der Seele des Menschen als Gegensatz zum ande-
ren Pol, dem Streben nach Vervollkommnung, zum
Ausdruck. Alchemie bezweckt hier die Uberwindung
der ethisch-moralisch negativ. zu bewertenden Stufe
iiberwicgenden Eigennutzes und die Erreichung hoher
zu bewertenden liandc.,]ns i.S. von Transmutation. Ver-
mittels eines hypotrophischen Kunstgriffes gelingt es
ihm, der Anfiilligkeit der Seele das Seelenlose beizuge-
sellen. Es ist wieder das oben im Zusammenhang mit
der Heilbehandlung der Bergkrankheiten angefiihrie
homoopathische Prinzip, Gleichem (Ahnlichem) mit
Gleichem zu begegnen, doch nun in scheinbarer Ver-
kehrung.

Wie kann Seelenloses bei Paracelsus aulfer in der Be-
schreibung von negativen Tugenden Gestalt gewinnen?
Nachhaltig lehnt er in seinen Schriften unwissenschaftli-
che Auffassungen ab, und dennoch gibt es vielerorts
Darstellungen zu Wesen und Wirksamkeit von Geistern
iiber und unter der Erde. Er widmet diesem Gegenstand
eigens ein Buch "Uber die Nymphen, Sylphen, Pyg-
Salamander und die tibrigen Geister”, so auch
die Riesen und Zwerge beinhaltend.

[n die Allegorie volkstiimlicher Sagen gekleidet verkor-
pern si¢ in der paracelsischen “mineraiischen” Ethik ei-
nen tieferen Sinn. Bei grofter Verschiedenheit sind sie
nicht unsympathisch beschrieben. Vollbringt nicht auch
der einzelne Mensch, von bosen Geistern besessen in
Form letztlich egoistischer w.id. Motiviertheit Taten. die
anderen Menschen oder der Allgemeinheit (Gemein-
wohl) zum Guten sind? - Die Geister konnen dem Men-
schen hilfreich sein, aber sie sind begrenzt. Paracelsus
stattet sic menschlich aus - und LBt sie zugleich des
wahrhaft Menschlichen entbehren: Sie haben keine See-
Ein “rechter Mensch™ hat eine Seele und “das Ewi-
. Es befihigt ihn zum gotldichen Biindnis, nur ihn.
o das Biindnis nicht wére, was wire uns die Seele
niitze? Nichts.” Ohne dieses sinkt er zum Tier herab. In
thm nur ist Menschliches und Gottliches. und “Gleiches
soll in Gleichem erkannt werden”. Doch der Mensch
muf zum Denken herausgefordert werden, er bedarf ei-
nes ihn inspirierenden Objektes, des “Gegenwurfes”
An ihm soll der Mensch zu sich selber kemmen. Jene
Geister verursachen ihm zumindest vorrationale Regun-
gen, Ahnungen (18).

Der Gefiihrdung des Menschen wird auf doppelte Weise
begegnet. Erstens: Funktion des Behiitens. “Also wisser,
daft die Gnomi, die Pygmden, die Manes, die Schétze
der Erde, das ist die Metalle und dergleichen hiiten.”
Die Ambivalenz des Hiitens erhellt daraus, “dafi Gout
einen Hiiter einsetzt iiber die Narur fiir alle Dinge und
nichts unbehiitet e, Muly der Mensch vor sich selber
behiitet werden? Paracelsus umschreibt den Prozel des
ethisch-moralischen Reifens des Menschen: dafi die
Schiitze “nichi an den Tag kommen bis zu threr Zeit”.
“Denn so sind die Schiitze der Erde verteilt, dafl von
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Anfang der Welt fiir und fiir die Metalle, Sither und
Gold, Eisen etc. gefunden werden und so werden sie von
den Leuten beschiirzt und bewahrt, daft sie nicht an ei-
nem Tag zum Vorschein kommen, sondern nacheinan-
der fiir und fiir, jerzt in dem Lande, dann in einem ande-
ren. Also wandern die Bergwerke mit der Zeit und sind
nach Liindern verteilt vom ersten Tag bis zum letzien.”
Dabei haben die Feuerleute ebenso wie die Erdménnlein
und Undinen ihre speziellen Aufgaben. “Darum, weil
sie Hiiter solcher Dinge sind, ist wohl zu verstehen, daff
solche Hiiter ohne Seele beschaffen sind, aber doch dem
Menschen dhnlich und gleich™ (19).
Zweitens: Funktion des Mahnens und Warnens. Werden
solche Geister dem Menschen sicht- und spiirbar, so
kénnen sie auch eine Mahnung an ihn bedeulen, sich
nicht an die Dinglichkeit zu verlieren. Es sind dann die.
“vor denen uns Gon der Allméchtige warnt in seinent
Gebote in der ersten Tafel Mosis, daff wir nicht andere
Gatter neben ihm haben sollen, weder im Wasser (da
meint er die Nymphen) noch unter der Erde (da meint er
die Svlphen und Pygmden) ...”. Paracelsus hat auf den
zwiespiltigen Grund des Menschen gesehen, wie er z.B.
sehr anschaulich im “Buch iiber die Homunkuli™ zu
Kenntnis bringt. Auch die Geister wissen um die Ge-
danken der Menschen, bose machen ihn besessen von
Habgier und Geiz, sie geben dem, “der sich ihnen ver-
schreibt, Kunst und Geld genug”(20). Andernorts ver-
weist er auf den (hier nicht weiter zu verfolgenden) Ge-
danken des Krankwerdens der Seele.
Paracelsus differenziert nach zweierlei Art, und zwar
dem selbsterrungenen Schatz und dem, “welcher nichr
gefunden, erhalten oder herausgebracht werden kann,
(er) ist ein Schatz des Goldes, das von den Sylphen und
Pygmden herkommt, das sie selber machen und miin-
zen''. Eignet sich der Mensch diesen unrechtens an, so
schligt er ihm nicht zum Guten aus. Die Sylphen und
Pygmiien besitzen die Kunst, “die Schatze zu verwan-
deln, etwa in eine sponterregende hifliche Materie, wie
in Erde, Kot”(21). Das Moment des ethisch-morali-
schen Reifens liegt ferner der Prognose kommenden
Unheils zugrunde. das die “Sirenen, Riesen, Zwerge,
auch (die) Irrlichter (Zundeln)” anzeigen. Sie sind Vor-
boten und “bedeuten etwas Schweres fiir den Men-
schen” (Zerstorung der Monarchie, des Landes, der Er-
de). Dic Zwerge 2.B. kiinden “groffe Armut im Volke,
die Sirenen den Untergang von Fiirsten und Herren,
Sekten oder Parteien”. Paracelsus scheint damit zumin-
dest ein particlles Weltgericht anzudeuten, das die Folge
moralischen Verfalls ist, da er erstens die harmonische
Ganzheit hier anfiigt: “Denn Gott will uns alle in e i n
em Wesen haben, was dawider ist, das lafir er zu Bo-
den fallen”. Diese Annahme wird erhiirtet, wenn er
zweilens als Grund fur das Erscheinen “solcher Ge-
schépfie” zundchst etwas zusammenhanglos anmutend
vom “Ende der Welt” spricht. “Dann werden aile Din-
ge offenbar werden, von dem klemnsten bis zum griifiten
. Die mit Wahrheit geschricben haben und die, die mit
Unwahrheit geschrieben haben ... ein jeder wird gemes-
sen werden nach seinem Fleifle, nach semem Ernste,
nach seiner Wahrheit”. Es wird geschieden das Katzen-
silber, “die Sprew vom Korn. Die Dinge werden alle of-

fenbar werden, ehe der jiingste Tag kommt, so daff man

alle Gelehrten ... auch bis auf diese Zeit nacheinander



erkennen wird, ... was noch jetzt zu meiner Zeit verbor-
gen liegt” (22). Das erklirt, daB jenen Geistern als
Mahnern oder Vorboten eine wichtige Rolle in der para-
celsischen Eschatologic zukommt. Die Sirenen, Riesen
und Zwerge wurden dem zeitlichen Menschen gesandt.
Sie begleiten ihn in seinem irdischen Wandel. Sind sie
Versucher oder geleiten sie ihn zum Guten? Paracelsus
legt es letztlich in die Entscheidung und Verantwortung
des Menschen,

Zur Abrundung. Einer Klassifizierung dhnlich gibt Para-
celsus in seinem “Buch liber die Minerale” den
Uberblick tber den vielfiltigen Nutzen des Gesteins all-
gemein fiir den Menschen. In seiner Betrachtungsweise
verbinden sich wiederum die Sicht des Arztes mit der
des “mineralischen” Ethikers. “Gesteine, die dem Men-
schen dienlich sind”, sind solches z B. “nicht in Gestalt
der Metalle, sondern sie werden wegen der Erhaltung
des inneren Kérper von dem Menschen tiglich getra-
gen, wie der Saphir, Magner, Carniol etc. ... eine andere
Art von Steinen ... [iir seine Behausung und dihnliche
Aufbewahrungsorte ... eine andere Ari, die ein Salz ist”
(die Brunnen w.a.). “Manche dienen innerlich, manche
aufSerlich dem Korper ... Es gibt viele solche Gartungen,
daf niemand alle kennen kann” (23). Desweiteren gibt
es “mehrere Arten von Marcasitae. s sind zwei, gold-
farbene und silberfarbene. Von diesen gibt es wieder
viele Arien, in die Gort besonders viel hineingelegr hat
... Von einer anderen Art sind die Talke. Es gibt vier Ar-
ten, ndmlich rote, weifie, schwarze und gelbe. Sie sind
nicht Metaile, nichr Edelsteine, nicht Steine, nicht Sailze,
nicht Brunnen und nicht Marcasitae, sondern sie sind
eine besondere Art fiir sich selbst. Ferner gibt es Sand”
(fiir Zement). “Anders sind die sulfurischen Erze. Es
gibt zwei, gelbe und schwarze. Sie sind Carabe. Diese
Art ist mit keiner anderen verwandr, der Mensch findet
darin seine Gesundheit und er hat auch einen dufieren
Nutzen. Dann gibt es eine andere Art, die den gemelde-
ten gar nicht gleicht. Es sind die Korallen ... Ferner gibt
es eine Art, die ganz menschlich isi. Es ist eine iiber-
natiirliche Art, die sich selbst von Natur aus zu Instru-
menten mit seltsamer Art und Eigenschaft macht, wie
Adlersteine, Muscheln, Kannen, Schiisseln etc., ... die
vom Wasser stammen.”

Uberwiegend der Ethiker Paracelsus analogisiert die
Vollendung der Minerale. Erst durch das Zusammen-
wirken der bekannten paracelsischen Trias Sulfur, Sal
und Mercurius erhalten sie ihre Vollkommenheit. Das
Wirken der Menschen ist ebenfalls nur in Gemeinschaft
moglich bzw. es ist keinem Menschen maglich, “ein
Ding oder Werk allein fiir sich seibst ohne Mithiife zu
vollenden™. Dieser Gemeinschaftsgedanke wurde ja be-
reits bei der Erscheinung der Schichtlagerung ausge-
sprochen. Die Bezichungen des Aufeinanderangewic-
senseins ergeben sich im besonderen aus der wechsel-
seitigen Arbeitsteilung: “Da liegr z.B. ein Eisenerz, Was
seoll das allein ohne Schmelzer und Bereiter? .. So ver-
hiilt es sich mit allen Dingen. So ist es auch in der Na-
tur. Ein Ding allein macht kein Mineral ... Sondern es
sind mehrere beieinander, die dazu geharen,  der
Schmelzer, der Kaufer...”. Der Charakter der Beziehun-
gen ist ein freier, dennoch in seiner Ganzheit zusam-

mengehaltener. “Keiner ist ither dem anderen, nur der,
der zusammenfiigen kann, was zusammengehort” (24).

Und der Lapis philosophorum? Zum Ausgangspunkt
zuriickkehrend, 1st der Stein der Weisen weder im
NachlaB noch in den Beschreibungen der Edelsteine, Er-
ze und Mineralien expressis verbis voreekommen, das
Katzensilber jedoch genannt und ungenannt (symptoma-
tisch nicht nur fiir die Zeit des Hohenheimers). Es fand
sich wohl cine Handschrift mit dem Titel “Uber den
medizinischen Stein der Weisen"(25), aber ihre Echtheit
als Paracelsus-Schrift wird angezweifelt. Spekulationen
zum Stein der Weisen ebenso zu einem Universalheil-
mittel waren im 15. und 16. Jahrhundert im Schwange,
Paracelsus lehnte sie als unwissenschaftlich ab. Doch
bringt ihn die Symbiose von Alchemie und Ethik auf
dem Weg zum Ziel jenes Wunschdenkens eine bedeu-
tende Etappe voran. Zu erinnern ist, da an erster Stelle
seines Arzttums die Philosophie steht, deren zentrale
Frage ist die nach dem Wesen der Weisheil, der Sapien-
tia. Wird nun der Gehalt der verschiedenen vorgenann-
ten Gedanken in seiner Kernhaftigkeit zusammenge-
fiihrt, so figuriert sich das Symbol des paracelsischen
Steins der Weisen. Die Suche (Wandern!) nach dem
Stein steht archetypisch fiir Paracelsus als Personlich-
keit, sein Leben ist Einheit des Wagnisses Forschung
mit der Hinwendung zur Natur, zum Menschen, dem
kronenden Auszug aus Himmlischem und Irdischem,
die Suche fiihrt ihn zu theosophischer Erkenntnis. Nur
von hier aus ist seine Ganzheitskonzeption verstandlich.
Der Stein der Weisen ist Ausdruck des Idealen. der
christliche Anthropozentriker Paracelsus sucht den
Menschen vom Ewigen her zu ergriinden, Daher mehr
Futur denn Prisenz. Gewissermalien ein “montanes’
Kontinuum verkorpert das Leitbild des Reifens auf die-
ses Ziel hin, das der erratische Block Paracelsus aus
eben zerstreuten Ansitzen zu konzentrieren und seiner
Zeit vorauszudenken unternimmt. Auf diesem Weg des
Sammelns ist selbst der Kieselstein von Wert, beziiglich
dessen Paracelsus formuliert: “Man muf3 nicht immer an
die Bruchstelle denken. woher dieser Stein kommt, da-
mil man mehr gewinne, sondern man mufs wissen, daf}
diese Steine keine Bruchstelle haben, da der Himmel ih-
re Bruchsielle ist. Merke dir, dafi manche unbeachtete
Erde, mancher Staub und Sand viel Gold- und Silber-
schilamm fithren™ (26). Aus dem Reichtum des hiermit
gebotenen Ansatzes soll nur einem Punkt etwas nachge-
sonnen werden: dem der Analogie einer Bruchstelle,
Keine Bruchstelle zuzulassen, heift seine Ganzheit wie-
derzugewinnen, zu realisieren, sein Wesen zu erfiillen.
Das ist die Erkenntnis, die fiir Paracelsus zum Stein der
Weisen fiihrt.

Erstens: Was ist in dicsem Zusammenhang Weisheit?
“Nur die Kunst, dafi jeder seine Gabe und seine Be-
schéftigung wisse und kenne ... In dieser Gabe soll er
sich fordern, damit er zu ihrem Ende komme und nicht
von anderen Kreaturen sein angeborenes Wissen lerne”
(27). Sich zu vervollkommnen, lautet der irdische Auf-
trag des Menschen, “zu ihrem Ende” bedeutet hichste
Verwirklichung seines Wesens, so wird er als Erfolg
seiner Restauration, seiner Wiedergeburt, den Stein fin-
den. Alchemistisch-symbolisch ist dieses der Liute-




rungsprozel, wobei Paracelsus der “Tinkner” die Kraft
der Verwandlungsfihigkeit des Menschen (stofflich:
Veredelung zu Gold) beilegt. Insgesamu ist das paracel-
sische Menschenbild geprigt vom Glauben an die Krif-
te des Menschen, an “die Kraft seiner Weisheit”. “Die
menschliche Weisheit ist so groff, daff sie alle Gestirne,
das Firmament und den ganzen Himmel unter sich hat.
Der Mensch hat Macht iiber die Erde und den Himmel
... Diese Weisheir ist ein Anfang der Charaktere.” Ent-
scheidend ist Kraft und Richtung des eigenen Willens,
“wie er es zieht und ordnet”. “Diese Weisheit ist wie
ein Schmied, sie har ihre mechanischen Kiinste, ihr
Werkzeug etc., was zum Schmieden notwendig ist.”
Aber wie mit der Erde so mit dem Menschen: “Wenn
wir nicht verstehen, die Erde zu meistern, meistert sie
uns.” Und: “Wir haben die Tugenden des Himmels in
uns, sie sind durcheinander gut, bise erc., wie die Far-
ben in Metallen gemischt sind” (28). Des Menschen
ethisch-moralische Verantwortung entscheidet dariiber,
welche Tugenden siegen, ob er sich seiner Ganzheit
nihert oder sich entfernt. Ubrigens auch die Scheide-
kunst wendet Paracelsus hier symbolisch an, indem Un-
reines vom Reinen separiert d.h. iiberwunden wird, der
Mensch also in eine neue Stufe der Vervollkommnung
transmutiert.

Zweitens: Keine Bruchstelle zuzulassen, beinhaltet stiin-
dig tieferes Eindringen in das Wesenhafte, z.B. die In-
terpretation von Erscheinungen mit Hilfe der Mittlerrol-
le der Signaturenlehre, um so sichtbare wie unsichtbare
Zusammenhiinge des Ganzen zu erfassen (29). Insofern
bedeutet, eine neue Stufe der Vervollkommnung zu er-
reichen, nicht nur Scheidung dessen, was nicht mitein-
ander vermischt sein, sondern auch zu verbinden, was
wesensmibig eins sein sollte, z.B. Ubergiinge zwischen
Mensch und Natur als Umwelt, wie sie hervorragend in
Paracelsi Dialog mit der Natur kenntlich sind (30), auch
wie er in der Arzneiherstellung mineralische, vegetabili-
sche und organische Substanzen Koaliert (bei ihm wie
auch bei J. Bohme als “koaguliert™ gebraucht).

Im “Buch Paragranwm’ begriindel Paracelsus seine
Maxime: Die Kraft liegt im Ganzen, nicht im Bruch-

stiick, “nichi getetlt in awei, drei oder vier oder finf

Teile, ein Ganzes alse”, nicht willkiirlich zusammenge-
setzt. Um die Kraft wesenhaft zu erhalten, bedarf es
“nur der Alchemie, die nichts anderes ist als ein Ding
mit dem Erzknappen, Erzschmelzer, Erzmann oder
Bergmann. Es besteht im Herausziehen, nicht im Kom-
ponieren, im Erkennen dessen, was darin ist und nicht
dasselbe zu machen mit zusammengeserzien und geflick-
ten Stiicken. Welche Hosen sind die besten? Die ganzen.
Die geflickien und gestiickien sind die schlechiesten.”
Es gilt, der groBen Lehrmeisterin Natur zu folgen (31).
Alchemie und Philosophie gehen bei Paracelsus oft in-
einander iiber als Merkmal der Ganzheit des Objektes
wie der subjektiven Reflexion. “Alse ist die Philosophie
die Mutter der Arznei, so dafi man die Natur erkennen
soll. Das zu erkennen, entspricht dem Bediirfnis des
Menschen und der Notwendigkeir, da die Aufienwelt den
ganzen Menschen hervorbringr und alles, was thm an-
hafiet” (32).
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Drittens: Weil er alles als sich im Zusammenhang und
in der Wechselwirkung befindlich versteht, 1dBt er fiir
die Forschung kein Tabu gelten. Diese Erkenntnishal-
tung muf ihn nicht nur mit verknocherten Arzten, son-
dern ebenfalls mit der versteinerten Kirche ( “Mauerkir-
che” - er zieht ohnehin die unsichtbare der sichtbaren
vor) in Konflikt bringen. Zeitlebens immer wieder der
Ketzerel bezichtigt, weil er neue Wege der Forschung
ging, wurden 1599 seine Werke insgesamt im romi-
schen index librorum prohibitorum aufgefiihrt. Doch
Paracelsi Grundsalz lautet: “Die Weisheit des Menschen
ist in keinen Dienst gestellt und ist niemandes Knecht.”
Aus dieser Freiheit gewinnt sie ihre Kraft (33). Ahnlich
der Philosophie unterscheidet er drei Arten von Weis-
heit. Generell aber ist der “ein lahmer Erkenner, der da
glaubt, daff Gortt alles ersehaffen har und so erstickr.
Der ist reich, der thn aus seinen Werken erkennr und
dadurch glaubt. Er ist kein Farbenblinder. Denn Gott
will, daf man thn gut erkenne, nicht trunken oder we-
nig”. So fordert Paracelsus den selbstbewubten und kri-
tischen Menschen: “Gont hat dem Menschen Verstand
gegeben, das zu beurteilen, was er sieht ..., damit wir
durch unser eigenes Urteil wissen, wer der Gott ist, was
er ist, wie er ist, damit wir nicht nur wihnen oder mei-
nen” (34). Daraus folgt die Pflicht unablissigen Su-
chens nach dem Stein. Es gibt nicht wenige Aussagen in
den Schriften Paracelsi, in denen er das Bewubtsein ei-
genen Mangels an Wissen bekennt. Er riigt jedoch die
Erkennstnishaltung, die sich mit dem bisher Erforschten
bescheidet. Es gibt beispielsweise neben den erkannten
“auch etliche Metalle, die nicht (als solche - LF.) i der
Schrift und Philosophie der Alten enthalten waren ...
Dennoch sind es Metalle, wie Zink und Kobalt, die sich
im Feuer hammern und schmieden lassen. Auch manche
Granate, von denen es viele Gattungen gibt, sind auch
Metalle. Es gibt noch viel mehr, die mir aueh nicht be-
kannt sind. Es gibt vielerlei Arten von Marcasita, von
Wismut, von Cachimia, die auch Metalle sind. Man er-
kennt nur die vornehmsten, die am bequemsten und fiig-
lichsten zu gebrauchen sind, wie Gold, Silber, Eisen,
Kupfer, Zinn, Blei. Uber die anderen wundert man sich
und man beachter nichi ihre Eigenschaft ... Es ist ein
Metrall fiir seinen Meister, der noch nicht geboren ist,
denn niemand kann nur auf einem Wege weiterler-
nen”(35), es sei denn, er begniigt sich mit leichter zu-
ganglichem Katzensilber.

Viertens; Die Ganzheit eines Dinges ist nur in dessen
ungebrochener zeitlicher Kontinuitat zu erfassen. Para-
celsus ist auch hier ein Contrarius, wenn die von ihm
hochgeschiitzte Erfahrung vereinseitigt zu simpler Rou-
tine herabgemindert wird. Er fordert die genetische Me-
thode zu beachten. Die Arzte, welche sich nur auf ihre
“téigliche Erfahrung” berufen, kennen nicht “die Mui-
ter der Erfahrung”, gehen den Dingen nicht auf den
Grund. “In gleicher Weise, wie der Reiter sein Roff
heim Schmied zu beschlagen weifs, der Schmied sein Ei-
sen beim Erzknappen, der Knappe sein Erz im Berge
und so hat jeder seine Erfahrung, so sollen auch wir
nach riickwiérts gehen, nicht in der Schmiede bleiben,
d.i. nur hergestelite Kriuter sehen, sondern auch weiter
zuriick, bevor sie gemacht werden, bevor ihr Samen da
ist, wenn sie noch Erz sind; da sollen wir lernen” (36).



Diese Methode liefert den Code der Genesis des Men-
schen als inkarnertem Makrokosmos (Limbustheoric).
“Jedes Ding ... soll man nach seiner Entstehung beur-
teilen, du in jedem Ursprung das, was sich aus ihm ent-
wickelt, in Wesen und Beschaffenheit schon vorhanden
ist”, und hierauf beruft sich das paracelsische Griinden:
“da ja nur Gleiches aus Gleichem kommi.” Der Schip-
fung von Himmel und Erde folgt der Mensch als “kleine
Welt” in “alle(n) seine(n) Krifte(n) und Fihighkeiten”.
Darum Mikrokosmos, “das heifit, alle Gestirnbalnen,
die ganze Natur der Evde und des Wassers und der Luft
..., die Natur aller Friichie der Erde, aller Erze und Ge-
wisser, nebst allen Konstellationen und den vier Win-
den der Welt”. Besonders die Vermogen des Menschen
unterstreicht Paracelsus: "Alle diese grofien und wun-
derbaren Dinge sind im Menschen enthalten: alle Krdf-
te der Pflanzen und Béume ... nicht nur die Kriifte der
Erdgewdchse, sondern auch die der Wasserpflanzen, so-
wie alle Eigenschaften der Metalle, der Marcasiten und
alle Eigenschaften der Edelsteine”(37). Das E i n s-
sein der ganzen Schopfung im  Menschen, die Na-
turverbundenheit im wahrsten Sinne des Wortes - sie
sind vergessen oder verfallszivilisatorisch iiberschattet,
dem Zerbrechen nahe. Hierin besteht der tiefere Sinn
der paracelsischen “mineralischen” Ethik, sich des An-
vertrauten verantwortungsvoll zu erinnern. Daher: Nur
im Mineral liegt die Heilung!

Fiinftens: Keine Bruchstelle zuzulassen bedeuntet die
stindige zeitgemiBe wie zukunftsorientierte Weiterent-
wicklung von Theorie und Praxis, da der “hisher ait
Weg ein schadliche Verderbung der Menschen einge-
fiihret hat"(38). Die Notwendigkeit einer neuen Theorie
leitet Paracelsus daraus ab, 1) “daff die rationes und
causas morburum die alten theorici ungewify und unge-
recht beschrieben haben”, welche nun fiir unumstiflich
ausgegeben werden. 2) begriindet er analog der geneti-
schen Methode, daf dem Entwicklungsgedanken Rech-
nung getragen werden muf, da das vom Arzt notwendig
zu beachtende Determinationsgefiige sich dndert: “Fs
sind nimmermehy dieselbigen causae”(39). Der Arzt
kann nicht mehr auf die vor zweitausend Jahren ge-
schricbenen Biicher zuriickgreifen. Eine Ursache, dic
neue Krankheiten hervorbringt. ist u.a. die Entwicklung
der Bevalkerung z.B. durch zunehmende Verarmung,
durch Einfliisse anderer Vélker im Gefolge groBerer
Weltoffenheit, durch “ingenia, newe inventiones, neue
artes” (modern gesprochen: durch wissenschaftlich-
technischen Fortschritt). “Was niiizt der Regen, der vor
tausend Jahren ist gefallen?(40)

Letztlich ist es das drztliche Ethos. aus dem die Pflicht
zur stindigen Vervollkommnung der Kunstfertigkeit er-
wichst. Paracelsus bezeichnet sie als Treue gegen den
Patienten. Hat der Arzt das notwendige Wissen. “wird
der Duftstein zum Hyazinth, der Leberstein zum Alaba-
ster, der Kiesel zum Granat, der Lehm ein edler Bolus,
der Sand zu Perlen, die Nesseln zu Manna, Ungula zu
Balsam™(41). Das ist das “Werk der Treue”, sie bedarf
des lebenslangen Lernens und Erfahrens, wie auch das
paracelsische Sehen auf lebenslang geschultem Beob-
achtungsvermigen beruht. Ein “der Treue gemdfles
Wissen zu Ende (zu) lernen” ist das MabB drztlicher Ver-
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antwortung (42). Paracelsus beleuchtet die Verantwor-
tung fiir die eigene wie die mitmenschliche Vervoll-
kommnung noch von einer anderen Seite. Wie Gott in
seiner Weisheit “ganz und vollkommen™ ist, so sollen
auch wir, seine Kinder, in unserer Weisheit und Kunst
“ganz und unzerbrochen” sein. “Die nun, die wnvoll-
kommene Kiinste beherrschen, Zweifelhafies und nichts
Trastliches oder Gewisses, die sollen sich dessen nicht
riihmen, dafs sie das Evbe von Gotr haben”, sondern sie
sind “Bankerte”(43). Nicht nur, daf} jene die Gemein-
schaft mit Gott zerbrechen, als Arzte sind sic “Pscudo-
Arzte” und handeln aufgrund ihrer unvollkommenen
Weisheit mit "Particularibus in Universum”. Wie teuer
wird “die Rechnung sein vor dem héchsten Gott, wenn
thin seiner Héinde Werk so zerbrochen wird " (44)?

Aber: “Wird der Duftstein zum Hyazinth ..." - das ist
Paracelsi Glaube an die Fihigkeiten des Menschen.
“Denn so hoch ist der Mensch begabt, was er sich un-
tersteht, und die Lehr, Fleif, Sorg dazu braucht, er er-
fangts "(45). Dieses Ethos baut auf einer Erkenntnishal-
tung auf, die die Annahme ewig unheilbarer Krankhei-
ten verbietet. “Wie kann ein Arzt sprechen, dafi ein
Krankheit nit zu heilen sei, in der der Tod nit ist? ... Wil
du Gott lieben, so mufit du auch sein Werk lieben ... Wil
du deinen Ndchsten lieben, so mufit du nit sagen, dir ist
nit zu helfen. Sonder du muft sagen, ich kann es nit und
verstehe es nit. Diese Wahrheit entschuldigt dich von
dem Fluch, der wider die Falschen gehet. Also merk,
wie gemeldt ist, daf weiter soll gesucht werden, so lang,
bis die Kunst gefunden wird ..."(46). Es ist ein Reife-
prozeB - die Suche nach dem Stein. Demjenigen. der
wie Paracelsus sein Leben in den Dienst des Suchens
stellt, wird die Signatur. Die Menschheit jedoch, wiire
sie heute - fiinthundert Jahre nach der Geburt des selt-
sam anziehenden Arztphilosophen - ethisch-moralisch
reif, die Weisheit zu tragen?
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