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EIN VERBORGENER SCHATZ VENEDIGS:
: DER ALCHEMISCHE KODEX 299
AUS DER BIBLIOTECA MARCIANA

HANS-WERNER SCHUTT

Im Altbestand der groBen Bibliothek von Venedig befindet sich ein
griechisch geschriebener Kodex mit der Bezeichnung Marciana 299.
Dieser Kodex ' — er umfal3¢ eine Sammlung alchemischer Manuskripte
aus dem Ende des 10. Jahrhunderts — wurde der Bibliothek kurz nach
1450 geschenkt, und zwar von einem der Viter der Renaissance und
Vermittler zwischen der ostlichen und der westlichen Christenheit,
dem Kardinal Bessarion. Der Kodex umfaft die ilteste Textsammlung
alchemischen Inhalts, die wir kennen, und ist deshalb fiir unsere
Kenntnis alchemischer Grundgedanken von unschitzbarer Bedeutung.
Nur der Beharrlichkeit des Direktors des Deutschen Studienzentrums
war es librigens zu verdanken, dafl wir tiberhaupt einen Blick in den
Kodex tun dutfren, der doch wahrhaftig zu den >verborgenen« Schitzen
Venedigs gehort, man denke nur an die Tausende von Touristen, die
tiglich den Platz vor der Markus-Bibliothek bevolkern, ochne von der
Existenz der Bibliothek, geschweige denn von der Existenz eines alten
Buches mit der Nummer 299 je etwas gehort zu haben.

' Kodex Marciana 299 (im folgenden M). — Kodex 2327 der Bibliothéque Nationale,
Paris (im folgenden A). — Marcellin Berthelot, Charles E. Ruelle, Collectlons des Ancients
Alchimistes Grees, 3 Binde, Paris 1887, 1888 (im folgenden B/R, I, II, III). — Wie eine
Kommission der Unidn Académique Incecnationale 1969 festgestellt hat, sind Teile des
Kodex, unter anderem sechs der 52 Abbildungen, die im noch erhaltenen
Inhaltsverzeichnis aufgefiihre sind, verloten gegangen; vgl. Compie Rendu de la quarante-
troisiéme session annuelle du comité (1969), S. 55-69.




Man kann das aber auch ganz anders sehen, zum Beispiel mit den Augen
der zustindigen Bibliothekarin, die ihren Schatz anscheinend noch lingst
nicht fiir verborgen genug hielt. Jedenfalls verteidigte sie ihn hartnickig,
weil er »zu oft benutzt« wiirde und so leiden konnte. Tatsdchlich hatten
es, wie die Besuchereintragungen aufwiesen, seit 1885 schon (wenn ich
nicht irre) acht Personen gewagt, sich dem kostbaren Buch zu nihern. 1888
war es sogar fiir zwei Jahre ausgeliehen worden, und zwar von dem grofBen
Chemiker und damaligen franzosischen Unterrichtsminister Marcellin
Berthelot, der die Texte von dem Alephilologen Charles-Emile Ruelle
ins Franzosische iibertragen lieB2 Diese Ubersetzung ist immer noch
Standard, und so gesehen hatte die Bibliothekarin sicher recht, wenn sie in
mir bloB eine Art Bibliothekstouristen vermutete. Mir war aber wichtig
zu wissen, ob die Texte, die iibrigens auf griechisch-dgyptische Originale
der Zeit etwa vom 1. bis 7. Jahrhundert nach Christus zuriickgehen,
wirklich so gut erhalten sind, da3 sie keinen Raum fiir Konjekturen
bieten. Das gilt insbesondere flir einige in den Manuskripten verstreute,
kiinstlerisch iibrigens vollig unbedeutende Zeichnungen, die mir dennoch
wie die Krondiamanten dieser bibliophilen Kostbarkeit vorkommen. Es
handelt sich ndmlich um die frithesten Zeugnisse der mit Abstand
wichtigsten alchemischen Erfindung: der Destillation.

Was aber ist das, dem wir diese Erfindung verdanken? Was ist
{iberhaupt Alchemie? Eine Antwort erster Anndherung wire folgende:
Alchemie ist das Bemiihen um die Veredlung und endliche Erlosung
sowohl der Materie als auch des Menschen. Und das bedeutet, dal} die
Alchemie im Gegensatz zur Chemie zwei Gebiete zugleich umfaf,
von denen man eines als labor-praktisches und eines als spirituelles
bezeichnen kann.

Die beiden Gebiete sind durch eine breites Uberlappungsfeld
beziehungsreicher Analogien verbunden, denen eine gemeinsame Sicht
der materiellen Welt zugrunde liegt. Bei keinem der frithen, aus dem
griechisch sprechenden Bevolkerungsteil der damals romischen Provinz
Agypten stammenden Alchemisten hat allerdings diese gemeinsame
Sicht auf die Materie-und-ihre-Wandlungen einen Niederschlag in

B/R, I, V-XXII.

ceiner eigenstindig alchemischen oder auch nur explizit aus fremden
Quellen iibernommenen Materietheorie gefunden, und das becrifft auch
unseren Kodex’.

Am ehesten noch scheint die Gnosis* die entscheidenen Grundelemente
der alchemischen Auschauung von Welt und Materie bereitgestellt zu
haben, leben doch sowohl die Gnosis als auch die Alchemie vom Pathos
der Erlosungssehnsucht. Und wirklich haben einige Alchemisten
genuin gnostische Parabeln in ihre Texte aufgenommen. Genannt sei
vor allem der wohl bedeutendste Alchemist der spdten Antike, Zosimos
von Panopolis, wahrscheinlich aus dem 3. oder 4. Jahrhundert nach
Christus’, ein wahrer Polyhistor der Alchemie, der im Kodex 299 einen
Mythos um den Olympischen Zeus vortrigt. Dieser sein Zeus wird bei
ihm aber vom Géttervater zu einem bloBen Schopfergote, der zwar die
Welt erschafte, der aber nicht der wahre Einzige Gott der Liebe jenseits
des Kosmos ist. Die Schopfung des olympischen Demiurgen kann
denn auch nur als mifBgliickt bezeichnet werden, denn sie wird
nicht von der Liebe, sondern vom Zwang des Schicksals, von der
»Heimarmene«, regiert, oder besser: sie wiirde vom unerbittlichen
Schicksal regiert werden, gibe es da nicht ein Geschopf, das niche vollig
aus der Hand des Schopfergottes stammt: Adam, der unschuldige erste

* Neben B/R vor allem Julius Ludwig Ideler, Physici et Medici Graeci Minores. 2 Bande,
Leipzig 1841, 1842. — Eine Neuausgabe und Ubersetzung der Texte (12 Binde) unter
Leicung von Robert Halleux ist in Vorbereitung. — Aus der Zahl der alchemiehistorischen
Werke, die sich speziell der betrachteten Periode widmen, seien nur zwei genannt: Archur
John Hopkins, Alcheny — Child of Greek Philosophy, New York 1934; Jack Lindsay, The
Origins of Alchemy in Graeco-Roman Egypt, London 1970.

' Dazu u. a. Hans Leisegang, Die Gnosis, 4. Aufl. Stuttgare 1955; ferner Hans Jonas,
Gnosis und spitantiker Geist, 3. Aufl. Goeeingen 1964; und Kurt Rudolph, Die Guosis. Wesen
und Geschichte einer spatantiken Religion, Gottingen 1978. — Wieweit im Zeichen eines
allgemeinen Synkretismus ein aufgeweichter Gnostizismus in den Neuplatonismus
hiniibergedriftet ist und umgekehre, kann hier nicht weiter diskutiert werden:

*  Die vielen Namen von Vorgingern, die er ziciert, deuten auf das 3./4. Jahchundert, und
die Tatsache, daf3 er das 390 vor Christus zerstirte Serapeion als noch existierend erwihnt,
belegt, dab er vor diesem Datum geschrieben haben mulf.

¢ In einem Text mit dem zunichst iiberraschenden Titel »Uber die Apparate und Ofen.
Authentische Kommenatare {iber den Buchstaben Omega« (M, f. 189 r. — 192 v.; B/R, II,
228-235, 111, 221-228).




Mensch, in dem der Funken der Liebe wohnt. Zeus macht sich nun
daran, im Verein mit seinen Archonten, den Gottern der
Planetensphiren, den ersten Menschen dazu zu verfithren, sich dem
Schicksal zu ergeben — und zu heiraten. Arme Eva, die von Zosimos mit
der unangenehmen Dame Pandora gleichgesetzt wird, die in ihrer
schon damals sprichwortlichen Biichse ja alle Plagen der Menschen und
als deren letzte und furchtbarste die Hoffnung bereichile. Das Schicksal
Adams ist aber noch niche besiegelc. Es entbrennt nimlich ein Kampf
um die Erlosung des den Leiden der Welt anheimgetallenen Menschen,
und dieser Kampf wird — immer nach Zosimos — von Christus gefiihrt,
der zwar — wohl um die bdse Welt zu tduschen — ganz als Mensch
auferite, jedoch frei ist von Korperlichkeit und, weil erhaben iiber den
so furchtbar mif3ratenen Kosmos, auch von allen Leiden. So iiberwindet
er als ein vom Kosmos Freier den Tod. Das aber, diese Uberwindung des
Todes, ist sein eigentliches Geheimnis, das nur den »Pneumatikoi«,
den geistbesitzenden Menschen, in geheimer Lehre mitgeteilt wird.
Dem Heiland tritt zwar der Antichrist entgegen, um die Menschen
zurlickzuftiihren zu blinder Ergebung an den Kosmos und zur
Abhingigkeit vom Schicksal, die Geistbesitzenden aber entgehen
dieser Versuchung. Und sie wissen auch, so vermerkt Zosimos in einer
plotzlichen Wendung, warum einigen das alchemische Werk gelingt
und anderen nicht.

Wenn nun aber unser Zosimos ein Gnostiker war, dann ein recht
inkonsequenter. Die Unterschiede in den beiden Geistesstromungen
der Gnosis und der Alchemie sind nidmlich nicht zu iibersehen. Alle
gnostischen Lehren, seien sie nun christlich oder nicht, haben ein
pessimistisches Bild der Welt und sehen die Materie, die »Hyle«, als
Gefdngnis des menschlichen Geistes, des »Pneuma«’, an, aus dem nur
das geheime Wissen, eben die »Gnosis« ihn befreien kann. Gnostisches
Wissen bedeutet hier auch die Erkenntnis, daf} das »Pneuma«, wie es ja
auch Zosimos betont, ein gottlicher Funken im Menschen ist, der in

Diese Seele (Psyche) dagegen wird von den Gnostikern meist als eine Vitalprinzip
betrachtet, das den Menschen an das Leben und damirt an die Materie anklammere. — Oft
aber und auch in der alchemischen Literatur werden »Psyche« und »Pneuma« niche so klar
unterschieden.

einem Urdrama in die Gewalt der den Kosmos konstituierenden, aber
unterschiedslos bosen Materie geraten ist®. Diese Erkenntnis nun
ist Basis des Wissens um die Méoglichkeit einer Selbstbefreiung?,
einer Selbstbefreiung in einem verwickelten, aufsteigend gestuften
Erlosungsprozel3, der sein Ziel und Ende findet in einer Vereinigung
mit dem Ur-Einen, dem Guten Gott der Liebe jenseits aller materiellen
Sphiren.

In keiner der vielen Varianten gnostischer Grundauffassungen ist die
Materie selbst erlosungs- oder auch nur verbesserungsfihig. Und
genau hier liegt der fundamentale Unterschied zwischen der
gnostischen und der alchemischen Welesicht. Gestiitze auf in der
Spitantike noch lebendige archaisch metallurgische Vorstellungen'
glaubten namlich alle Alchemisten genau wie ihr Altmeister Zosimos
an eine innere Veredlungsfihigkeit zumindest der Metalle'", die der
Adept, der Meister der Alchemie, nutzen konne, um so in einer
Wechselwirkung nicht nur sich selbst zu veredeln, das heilit zu
befreien, sondern auch die Materie. Ziel des Veredlungsprozesses ist der
Stein der Weisen, der »Lithos philosophon«'?, den man als eine Materie
oberhalb der Materie ansehen kann. Der Stein ndmlich, der im dbrigen
in der griechisch-dgyptischen Alchemie noch nicht all die religitsen
Implikationen aufweist, die fiir ihn im spiten Mittelalter und in der
frithen Neuzeit so charakteristisch sind, ist nicht nur fiir sich selbst
erloste Marterie, er ist mehr, ist er doch fihig, unedle Materie wie Blei

* Vor allem in der Konzeption und Darstellung dieses Urdramas sowie des davon

abhingigen Dramas der Erlosung als Aufhebung des Urdramas unterscheiden sich die
gnostischen Sekten,

*In den christlich-gnostischen Sekten wird die Selbstbefreiung ermogliche durch das
Wissen um das Wort Christi, wobei einige dieser Sekten an eine geheime Uberlieferung der
wichtigsten Herrenworte glaubren.

" Vgl. dazu vor allem Mircea Eliade, Sehmiede und Alchemisten, Stutegare 1956.
""" In den archaischen metallurgischen Vorstellungen und auch in der Alchemie ist diese
Verwandlung axiologisch begriffen: Es gehe immer vom schlechteren zuf besseren und
schliellich zum gortlichen, weil von der Zeit nicht abgreifbaren Kind der Goetin Erde,
dem Gold.

"* Dieser Ausdruck kommt anscheinend schon im 1. Jahthundert nach Chriseus vor. Er
wird in dem Brief des Komarios an die Alchemistin Kleopatra erwihnt, vgl. Edmund O,

von Lippmann, Entstehung und Aunsbreitung der Alchemie, Band 1, Berlin 1919, hier: S. 53.




in Gold zu verwandeln und damit zu erlésen, sprich in einen
gottlichen, weil von der Zeit nicht angreifbaren Zustand zu versetzen.

Was aber ist Gold? In den Augen der Alchemisten ist Gold eine
metallische Materie mit genau der richtigen, also der Goldfirbung.
Unter allen Eigenschaften von Materie war die Farbung die wicheigste;
alle anderen Eigenschaften wie Konsistenz, Gewicht und so weiter
galten als sekundir.

Gewohnlich versucheen die spitantiken Alchemisten ihr Ziel, eben
die Erlangung des Steins der Weisen, in einem Stufenprozess zu
erreichen, der grundsitzlich von einem schwarzen, das heil3t einem
nach ihrer Ansichc farblosen und damit eigenschaftslosen Korper
ausging'. Die dlteste bekannte dgyptische Alchemie, die des Pseudo-
Demokrit und seiner Schule, wahrscheinlich 1. Jahrhundert nach
Christus, deren Texte ebenfalls in unserem Kodex enthalten
sind"', entwickelte hierzu ein bestimmtes, allerdings oft variiertes
Standardverfahren. Im ersten Schritt dieses Verfahrens wurden die
Metalle Blei, Eisen, Kupfer und Zinn zu einem schwarzen Vierkorper,
dem »Tetrasoma«, zusammengeschmolzen. Dieser Schritce hief3
Schwirzung, »Melanosis«. Daran schlof3 sich ein zweiter Schritt an, in

Y Schwarz galt gewdbnlich nicht als Farbe, wenn auch etwa Olympiodoros Schwarz
als die Farbe aller Farben und Weif} als die Nicht-Farbe bezeichnet, vgl. M, f. 173 v.;
B/R, 1I, 100. In dieser Sicht enthilt die schwarze »Prima materia« potentiell alle
Farben, sprich alle Art hoherer Materie, in sich. Eine solche Auffassung der Prima
materia als Produkt der »Melanosis« vertrige sich besser mit stoischen als mit
aristotelischen Vorstellungen.

M, 66v.-72v.,258 . — 259 v. — Die alchemische Tradition hielt diesen Demokritos
fiir den Philosophen des Atomismus Demokrit von Abdera. Tatsdchlich stammt er wohl
wie gesagt aus dem 1. Jahrhundert. Er selbst beruft sich in seinem Hauptwerk Physika kai
mystika auf einen persischen Magus namens Ostanes als einen Lehrer. Gewisse Indizien
sprechen aber dafiir, daBl der Alchemist Demokritos Werke eines gewissen Bolos von
Mendes aus dem 1. Jahrhundert vor Christus iiberarbeitet und im Licht der chemisch-
technischen Rezeptliteratur uminterprecierc hat. — Inkonsistenzen in den Werken des
Demokritos lassen auf eine ganze Schule schlieflen.

" Neben den Vorschriften zum Standardverfahren der Metallveredlung gibt es in
den demokritschen Texten noch andere Vorschriften, die unter anderem auch auf die
Herstellung von Purpur zielten.

dem nach Zugabe von etwas »Samen des Silbers«, das heif3t Silberpulver',
die zerschrotete Metallmasse in Quecksilber oder geschmolzenes Zinn
getaucht wurde. Die — als solche natiitlich nicht erkannte — Amalgambildung
fiihrte hierbei zu einer Weil3ung, einer »Leukosis«. Der dritte Schritt war dann
die Gilbung, die »Xanthosis«, in der das Produkt der Leukosis nach Zugabe
von etwas »Samen des Goldes« mit schwefligem oder auch gottlichem
Wasser — beides heif3t griechisch » Theion hydor« — behandelt wurde, bei dem
es sich — zumindest in der Demokrit-Schule'” — wahrscheinlich um eine rote
Calciumpolysulfidlésung handelte. Die Chemie des vierten Schritts ist noch
unklarer als die des dritten, doch wurde in diesem Schritt das Produkt der
»Xanthosis« wahrscheinlich mit Beizlsungen behandelt, was der Oberfliche
der feinverteilten Legierung ein vielfarbiges Aussehen verleihen sollte. Der
Name »losis« fiir diesen Reaktionsschritt — man kann ihn mit
Veilchenfirbung iibersetzen — deutet in genau diese Richtung'®. Das Produkt
der »losis« war der »Stein«, der nach Ansicht der Adepten einen Uberschul3
an Goldfarbe besaB3 und diesen Uberschul3 an unedle Metalle abgeben konnte,
welche dabei ihrerseits zu Gold gefirbt wurden®. Und wie gesagt: was wie
Gold aussah, war Gold.

v Die Konzeption ecines »Metallsamens« hat eine uniibersehbare Ahnlichkeit mit der
stoischen  Konzeption des »Logos spermatikos«, der als samenhafter, den Dingen
innewohnender Geist (Logos bezichungsweise Pneuma) die Entwicklungsfihigkeit und die
spezifische Identitdt des zu Entwickelnden garantieren soll. Gestiitze vor allem auf die
alchemische Konzeption des Metallsamens als einer Art Pneuma vermutet H. J. Sheppard,
daB die Stoa »a dominant role« in vielen gnostischen Schulen gespielt habe, und daf3 sic, da
doch die Grundeinstellung der Alchemie gnostisch sei, auf diese vermittelte Weise in diese
eingedrungen sei (vgl. Guosticism and Alchemy, in: Ambix 6 {19571, S. 86-101). — Bei der
zeittypischen Neigung zum Synkretismus sind Einfliisse der Stoa auf die Gnosis nicht nur
moglich, sondern wahrscheinlich. Sheppard belegt aber wie gesagr seine Meinung
wesentlich mjt der stoischen Pneuma-Lehre und unterschliige den grundsitzlich anderen
ideologischen Hintergrund der gnostischen Pneuma-Vorstellungen.

" Spiter, so bei Zosimos, Olympiodoros und anderen, wird die Bedeutung des » Theion«
bewuBt unklar gelassen, vgl. von Lippmann, (wie Anm. 12), S. 101; F. Sherwood Taylor,
A survey of Greck Alchenry, in: Journal of Hellenistic Studies 50 (1930), S. 109-139, hier:
S. 131.

5 Eine andere — vielleicht gleichzeitige — Bedeurung des Wortes ksnnte af Rostbildung
von »lon«, der Rost beruhen.

" Dazu vor allem Arthur John Hopkins, Bronzing Methods in the Ancient Alchemistic Leyden Papyri,
in: Chemical News 85 (1902) S. 49-52; ferner Hopkins, (wie Anm. 3). — Hopkins gebiihre das
Verdienst, in einer allerdings einseitigen Interpretacion der griechisch-dgyptischen Alchemie die
Mertallfirbertechniken ihrer Anhiinger in chemisch plausibler Weise gedeutet zu haben.




Die chemisch-technische Durchfithrung der einzelnen Schritte beruhee
auf metallurgischen Rezepten des chemischen Tempelhandwerks, wie
wir sie in zwei Papyri finden®, die wahrscheinlich aus der Wende vom
2. zum 3. Jahrhundert nach Christus stammen, sicher aber auch
traditionelles Wissen wiedergeben?. Dabei ist bemerkenswert, daf}
weder in den Papyrus-Rezepten noch in den Rezepten zum
Standardverfahren Raum ist fiir irgendwelche Destillations- und
Sublimationsverfahren und natiirlich auch nicht fiir eine Beschreibung
entsprechender Apparaturen. Und im Zusammenhang mit den chemisch-
technischen Rezepten gibt es auch keinerlei naturphilosophische
Erkldrungen: Die Papyri sind reine Kochbiicher.

Uber die Wiedergabe von blofen Rezepten hinaus aber machte sich
Demokrit, wie bestimmte Stellen im Kodex 299 zeigen, tiefere
Gedanken iiber den Sinn seines Tuns, und gerade das zeichnet ihn im
Gegensatz zu den theoriefreien Autoren der Papyri als echten
Alchemisten aus”. Wir miissen also, was bei der GrofBziigigkeit der
alchemischen literarischen Tradition nicht besonders erstaunlich ist,
zwel Versionen des Demokrit unterscheiden: den Demokrit, der
kommentarlos Rezepte wiedergibe, die aus den Papyri stammen oder
hitten stammen kdnnen, und den Demokrit, von dem Zosimos berichctet,
er habe ein Buch mit dem Titel »Physika kai Mystika« geschrieben. Der

* Otto Lagercrantz, Papyrus Graecns Holmiensis (P. Holm.). Rezepte fiir Silber, Steine und
Purpur, Uppsala, Leipzig 1913; Marcelin Berthelot, Introduction a I'Etude de la Chimie des
Anciens et du Moyen Age, Paris 1889 (S. 3-73: Papyrus de Leide); Robere Halleux, Les Alchimistes
Grecs, Tome L: Papyrus de Leyde, Papyrus de Stockboln, Fragments de Recettes, Paris 1981.

*' Im Papyrus von Leiden wird Demokritos selbst einmal erwiihnt, was darauf hinweist,
dafl Demokritos und der Kompilator der Rezepte aus denselben Quellen geschopfe haben.
Dagegen gibt es kaum Stiitzen fiir die Vermutung, die Schreiber der Papyri seien
Mitglieder einer neupythagoriischen Sekte gewesen (vgl. R. Pfister, Teinture et alchimie dans
Loriemt hellénistique, in: Seminarium Kondakorianum 7 {19351, 1-59).

** Daf} es dem Demokritos ganz anders als den Autoren chemisch-technischer Rezepte
um eine spirituelle Suche nach den Geheimnis der Macerie ging, wird besonders deutlich
im Prolog zu seinem Hauptwerk, in dem er berichtet, wie er den Geist seines kiirzlich
verstorbenen Lehrers Ostanes beschworen und um dieses Schliisselgeheimnis angefleht hac.
Das Geheimnis entpuppte sich als der spiter wohl beriihmteste Wahrspruch der Alchemie:
»Die Natur freut sich iiber die Natur, die Natur siegt iiber die Natur, die Natur herrscht
iiber die Natur« (M, f. 68 r.; B/R, II, 45).

10

Demokrit der Papyri war ein — erfolgreicher — Metallfirber, der des
Zosimos ein Materie-Philosoph, dessen Visionen von Gott und der Welt
die Arbeirt seines siamesischen Bruders wohl eher behindert haben.

Im Zusammenhang seiner Deutung des alchemischen Prozesses redet
Demokrit, der Materie-Philosoph, auch von Pneuma, das heillit von
hauchartiger Materie”, die man in ihrer Funktion sehr wohl mit dem
Geist in unserem Sinn des Begriffs gleichsetzen kann®. So behauprtet
er, dal man mit Feuer aus Zinnober und Arsensulfiden Diinste
austreiben kann, die als die Seelen oder Geister, als die Pneumata der
urpriinglichen Substanzen bezeichnet werden kénnen. Diese Pneumata,
die keinen eigentlichen Korper besitzen, vermitteln die firbenden
Eigenschaften, denn nur quasi korperlose Qualititen sind der direkten
Selbstiibertragung fihig und konnen ihre Krifte in einem neuen
Korper entfalten. Das Mysterium der Goldfirbung ist eine echte
Schépfung, eine »Demiurgia«; wie die Schopfung des Platonischen
Gottes ist sie eine Schopfung durch Verwandlung bereits vorhandener
Materie. Der Einfluf des losend und vergeistigend wirkenden Pneumas
nimlich verwandelt die erdigen und rohen Eigenschaften des Korpers
in feinere und edlere. Und da die Farbe der Ausdruck, das sichtbare
Zeichen eines Zustandes, ja der Zustand selber ist, bedeutet
Umwandlung auch Umfirbung?.

Wie aber konnte der Alchemist die Bewegungen des Pneuma wirksam
steuern? Mit dieser Frage, die in den Bemerkungen des Demokrit
verborgen ist, war, weil sie das innerste Welcgefiihl der Alchemisten
beriihrt, anscheinend ein besonderer Erfindungsdruck verbunden.
Dieser Druck fand sehr bald seine Losung, und zwar mit der Erfindung

¥ Anpaximenes sagt im 6. Jahrhundert vor Christus»Wie uns unsere Seele, die Luft ist,
beherrscht und zusammenhilt, so umfalic auch den ganzen Kosmos Hauch (Pneuma) und
Luft« (Zit. Hermann Diels/ Walther Kranz, Die Fragmente der Vorjokrrltiéer,b. Auflage, 2
Biinde Berlin 1960). Frag. 13 B2.

* Allgemein dazu Marielene Putscher, Puewma. Spiritus. Geist. Vorstellungen vom Lebenstrieh
in ihren geschichtlichen Wandlungen, Wiesbaden 1973.

7 M., £ 142v. - 143 v, £. 65 1. — 66 r; B/R, II, 150-153, ITI 152-154, 11, 258-261, III,
248-250; vgl. von Lippmann, (wie Anm. 12), S. 39.

11




aufwendiger Destillations- und Sublimationsapparate’®. Die alchemische
Tradition, die, wie schon gesagt, nicht die geringste Riicksicht auf
die historische Wirklichkeit nahm, behauptete sogar, bereits der
angebliche Lehrmeister des Demokrit, ein gewisser Ostanes, habe die
Destillation angewandt und » Theion hydor« durch siebenmalige Destillation
im glisernen » Ambix« gewonnen?. In einem Dialog eines gewissen
Synesios, wahrscheinlich aus dem 4. Jahrhundert nach Christus®, wird
auch gesagt, Demokrit selbst habe Destillationen durchgefiihrt®.
Als Erfinderinnen geeigneter Destillations- und Sublimationsapparate
galten allerdings — aufgrund von Behauptungen des Zosimos® —
gewohnlich die Alchemistinnen Maria™ beziehungsweise Kleopatra®.
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Vor allem H. Kopp und J. Hammer-Jensen haben schon friih auf die iiberragende Rolle
der Destillation in der alchemischen Praxis hingewiesen (vgl. Hermann Kopp, Bestiige zur
Geschichte der Chemie, Braunschweig 1869, hier: S. 127-239; Ingeborg Hammer-Jensen, Die
dlteste Alchemie, Klg. Danske Vidensk. Selsk., Hist.-filol. Medd. IV/2, Kopenhagen 1921).
*" Diese Behauptung steht in einem Schreiben an einen gewissen Petesis, das nur in
Bruchstiicken erhalten ist (vgl. M, f. 66 v.; B/R II, 262).

*  Er wurde oft, aber filschlich, fiir den neuplatonisch philosophierenden Bischof Synesios
von Prolemais (379-415) gehalten, schrieb aber vor 390 nach Chriscus (vgl. von Lippmann,
[wie Anm. 12}, S. 97).

® M, 74 . B/R, 11, 60, III, 65.

*  Zu Recht hilt Taylor den Zosimos fiir einen Anhinger einer Art >marianischen Schule,
vgl. Taylor (1): F. Sherwood Taylor, (wie Anm. 17), S. 119, 131. — Eine Liste der
wichtigsten griechischen Alchemisten gibt Taylor (2) in seinem Aufsatz, The Evolution of the
Still, in: Annals of Science 5 (1945), S. 185-202, hier: S. 189.

M, £ 186 . — 188 r; B/R, II, 224-227, 111, 216-220. — Maria, meisc Maria die Jiidin
genannt, galt als Schwester des biblischen Moses. Ein Vergleich der Angaben von Zosmios
mit Texcbruchstiicken anderer Autoren i3 dagegen vermuten, daBl Maria in Wirklichkeit
gegen Ende des ersten nachchristlichen Jahrhunderts gelebt hat.

2 Im arabischen Verzeichnis des »Fihrist«, einer der wichtigsten Quellen fiir die Namen
alchemischer Autoren (987 nach Christus), wird Kleopatra, deren Aussagen denen der
Maria auBerordentlich dhnlich sind, als gleichalerig mit ihr bezeichnet. Manchmal wurde
sie gleichgesetzt mit der letzten Prolemder-Konigin gleichen Namens (von Lippmann,
[Anm. 111, 50 f.). — Schelenz bezeichnet Kleopatras Destillationsapparate als die allerersten
Gerite, »die in gut erkennbaren Abbildungen auf unsre Zeit gekommen sind, und die der
genannten Dame die Ehre haben zuteil werden lassen, im allgemeinen als die erste
Destillateurin angesehen zu werden« (Hecmann Schelenz, Zur Geschichte der pharmazentisch-
chemischen Destilliergerdite, Berlin 1911, S, 21).
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Tatsdchlich beschreiben die beiden groflen Naturgeschichtsautoren des
ersten nachchristlichen Jahrhunderts, nimlich Plinius und Dioskurides,
bestenfalls primitive Vorformen von Destillationsapparaten, bei denen
Dimpfe in einem iiber den Topf gestiilpten, flaschenférmigen Gefdf3
oder in einem Tuch kondensiert wurden®. Aufgrund dieser und
anderen Indizien konstatierte der Chemiehistoriker Taylor in einer seit
finfzig Jahren untibertroffenen Untersuchung iiber die Frithentwicklung
von Destillationsapparaten™, da} der gewaltige qualitative Sprung in
dieser Entwicklung ausschlieBlich auf griechische Alchemisten
zuriickzuftihren sei. So beschreibt Zosimos im Kodex 299 einen
sogenannten »Tribikos« als Erfindung der Maria®. Der »Tribikos«
enthilt alle Bestimmungsstiicke eines ausgereiften Destillationsapparates,
namlich einen Destillierkolben mit aufgesetztem Rohr, einen Helm mit
Schnabel beziehungweise Schnibeln und Rezipienten. Als Destillierkolben
oder -kessel verwandte Maria einen Keramiktopf, »Lopas«, in den das
zu destillierende Gut gegeben wurde. Auf dem Topf wurde ein Rohr
mit einer lichten Weite von etwa einer Handbreite angebracht, dies
sicher, um zu verhindern, daf} Destilliergut in die Vorlage gerissen
wurde. Das Rohr trug oben einen — ebenfalls angekitteten — Helm aus
Kupfer, »Chalkeion«, meist » Ambix« — seltener » Ambikos« — oder
» Alembik« genannt®. Im Falle des »Tribikos« gingen vom Helm drei

> Plinius, Hist. Nat. XV, 31, beziehungsweise Dioskurides, Mas. Med. 1, 205 u. V, 110. —
Bereits im 4.Jahrtausend vor Christus verwandten die Bewohner von Tepe Gawra im oberen
Tigris-Tal ein Destillationsverfahren, bei dem Topfe mic einer Rille im oberen Rand
Verwendung fanden (Martin Levey, Evidences of Ancient Distillation, Sublimation and Extraction in
Mesopotamia, in: Centaurus 4 {19551, S. 23-33). Es hat also fiir Jahrrausende keine einschneidende
Encwicklung startgefunden. — Berzelius war Anfang des 19. Jahrhunderts noch der
Uberzeugung, erst die Araber und hier besonders Alrhazes (Ar Razi, ungefihr 850-911/32 nach
Christus) hiteen die Destillation entwickelt und beschrieben (Jons Jacob Berzelius, Lebrbuch der
Chemie, 4. Auflage, Band 10, Dresden und Leipzig 1841, hier S, 235 f. — Zur Geschichte der
Destillation im allgemeinen und der frithen alchemischen Destillation im besonderen (Kap. 2)
siehe Robert James Forbes, A Short History of the Ast of Destillation. Leiden 1970 ferner Suzanne
Colnore-Bodet, Le Code Alchimique Dévoilé — Distillateurs, Alchimistes et Symbolistes, Paris 1989,

i Taylor (2), (wie Anm. 29). I

B Abb. M, £, 194 v.; vgl. Anm. 30. — Als »Bikos« oder »Bikion« bezeichneten die
Alchemisten ein flaschenférmiges Gefil3.

* Im Arabischen wurde aus »Ambix« »Alembik«. — Wihrend die Bezeichnung
» Ambix« immer nur fiir den Destillierhelm verwandt wurde, wurde der gesamte Apparat
oft pars pro toto als Alembik bezeichnet.




Schnébel aus, die in drei Vorlagen, »Rhogia«, endeten. — Es gab
tibrigens auch erhebliche Variationen des Grundschemas Destillierkolben-
Helm-Vorlage. Moglicherweise kannten die griechischen Alchemisten
schon den sogenannten Tiirkenkopf-Apparat, bei dem der Destillationshelm
stindig in eine Wanne mit Kiithlwasser eingetaucht war?’,

Als besonderer Destillationsapparat sei auch der sogenannte
»Kerotakis« erwihnt, als dessen Erfinderin ebenfalls Maria gilt’. Er
hat seinen Namen von einer bei einer bestimmten griechischen
Maltechnik verwandten Palette. Bei dieser Technik des Drauferhitzens,
der sogenannten »Enkaustik«, die seit dem 5. Jahrhundert von Christus
in Gebrauch war, wurden Farbpigmente mit Wachs, »Keros,
gemischt und erwidrmt, um anschlieflend in Unterlagen wie Marmor
gerieben zu werden, was der angeblich »schlichten Einfalt, edlen
GroBe« der Gotterstatuen wohl manchmal ein etwas gartenzwerghaftes
Aussehen verliehen hat — zumindest fiir unsere, an Winckelmanns
Asthetik geschulten Augen. — Im Kerotakisapparat wurde die Palette,
die ihm ihren Namen gab, dazu verwandt, um auf ihr Metallflitter
mit fliichtigen Reagenzien zusammenzubringen. In seiner entwickeltsten
Form bestand der Apparat aus einem geschlossenen, langen Zylinder, in
dessen oberem Teil die Palette mit den Metallflittern frei angebracht war.

Die zu verdampfende Substanz befand sich am Boden des Gefilles, und
tiber ihr sorgte ein Keramikrost dafiir, da} nicht-umgesetzte Flitter
nicht in das Reagenz hinabfielen. Im unteren Teil des Zylinders,
getrennt vom Reaktionsraum, befand sich ein Holzkohlenfeuer fiir die
Befeuerung des Apparats. Der Kerotakis konnte als Sublimationsapparat
etwa fiir Schwefel und als Destillationsapparat etwa fiir Quecksilber
dienen. Maria benutzte Schwefel, um durch Umsatz seiner Dimpfe mit
Kupfer schwarzes Bleikupfer, » Molybdochalkos«, als Ausgangsstoff des
»Magnum Opus« herzustellen. Aber auch Quecksilberdimpfe konnte

7 Abbildung M, £. 193 v. Die Abbildungen diese sogenanten Tiirken- oder Mohrenkopfe
stehen im Zusammenhang mit einer etwas mif3verstindlichen Textstelle von Zosimos. —
Dal3 der obere Teil des Destillationsgefifies hiufig als Kopf bezeichnet wurde, kommt
angesichts der Pneumalehre sicher nicht von ungefihr.

*  Taylor (1), (wie Anm. 17), 133-137.
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man mit den Kupferblittchen auf der Kerotakis-Palette reagieren
lassen. Man erhdlc dabei ein dreizehnprozentiges goldfarbenes
Kupferamalgam, wie es weder durch direkte Mischung in der Hitze
noch durch eine Vermengung in der Kilte herzustellen ist. Im ersten
Fall nimlich wiirde das Quecksilber verdampfen, im zweiten Fall aber
ein silber- und nicht goldfarbenes Amalgam mit mehr als 13 Prozent
Quecksilber entstehen.

Weil bei Reaktionen im Kerotakis dampfformig aufsteigende
Substanzen oft in Gestalt von Fliissigkeiten oder Schmelzen vom
Oberteil des Zylinders wieder herabtropften, nannte man den Apparat
und das Verfahren auch Krebs, das hei3t »Karkinos«. Und selbst den
Schwanzfresser, den » Uroboros«, der sich in den eigenen Schwanz beil3t
und zu den wichtigsten Symbolen der Alchemie zihlt, brachte man mit
dem Kerotakis und tiberhaupt mit der Destillation in Verbindung.
SchlieBlich wurde der Apparat auch das Ei der Philosophen genannt®,
wurde doch in ihm das Mysterium ausgebriitet, und vielleicht deshalb
gibt es in den Manuskripten auch Ausfithrungen des Kerotakis in
Kugel- oder Eiform™.

Die griechischen Manuskripte lassen keinen Zweifel daran, daf
Destillations- und Sublimationsprozesse schon frith im Mittelpunkt des
alchemischen Opus standen. Und das, meine ich, deutet hin auf eine
ebenso zentrale Rolle des Pneuma-Konzepts im Rahmen alchemischen
Materiedenkens. Dabei geht es um die Rettung des Geistes, des
Pneuma, nicht von, sondern iz der Materie, nicht von, sondern im Leben
auch des Alchemisten. Es sei noch einmal betont, dal3 die Alchemisten,
denen es ja primdr um Erldsung und nicht um eine rationale
Welterklarung ging, sich um eine solche Erklirung auch niemals
bemiiht und eine Ubernahme von Elementen anderweitiger

¥ Als>Ei der Philosophen« galten aber auch das Tetrasoma oder auch die Prima materia

oder auch das Ensemble der vier Elemente, besteht das Vogelei doch ebenfalls aus vier
Elementen (Dotter, Eisweif3, Luftbliaschen, Schale) und trige aullerdem das Prinzip des
Lebens in sich (vgl. auch H. J. Sheppard, Egg Symbolism in Alchemy, in: Ambix 6 {1958], S.
140-148),

™ Abbildung M, f. 112.
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Welterklirungen nirgends erwdhnt haben®. Das hingt vielleicht
zusammen mit dem Selbstverstindnis der Alchemisten, die bereits in
unserem doch so alten Kodex 299 betonen, sie seien nur Erben einer
uralten Kunst, die sie auf einen Uranfang in Weisheit zuriickfiihrten,
einen Uranfang, den sie mal mit altdgyptischen Priestern, mal mit
Adam, mal mit Moses, mal mit Hermes »trismegistos«, dem
dreimalgroen Gott in Verbindung brachten. Der Uranfang in
Weisheit steht auBlerhalb der Geschichte, die damals gingigen
Philosophien aber waren natiirlich deutlich historisch, und schon
deshalb zeigten sie sich als der Weisheit des Uranfangs weit unterlegen.
Warum sollte man sie dann eigens nennen? Um zuzugeben, dal} man
sich doch nicht nur auf die inspirierte, die ahistorische Weisheit
stiitzte, sondern auch auf irgendeine naturphilosophische Theorie, die
wie alle Theorien im Grunde ein Antagonist der Weisheit ist?
Naturphilosophische Theorien operieren mit rationaler und empirischer
Kritik, die Weisheit ist immun dagegen und mufl immun dagegen
bleiben, will sie als Weisheit erkannt und anerkannt werden.

Ohne eine zumindest implizite Theorie jedoch sind perspektivisch
orientierte und geplante Prozesse wie das alchemische Opus nicht
denkbar. Die Alchemisten haben fremde Vorstellungen {ibernommen,
und zwar, so ist anzunchmen, Vorstellungen, die fiir sie und ihre
Umwelt so selbstverstindlich waren, daf} sie vollkommen unauffillig
assimiliert werden konnten. Genau hierfiir, flir eine zwanglose
Assimilation, boten sich vor allem die materietheoretischen Uberlegungen
der Sroiker an.

Die Stoa war eine der populdrsten Philosophien der rémischen

" Genauso hacten sie keinerlei Interesse an der Reaktion an sich oder auch nur an der

Beschreibung chemischer Zustinde, die nicht in direktem Zusammenhang mit ihrem
zielorientierten Stufenprozef3 standen. Darauf hat Taylor schon 1930 hingewiesen (vgl.
Taylor (1), [wie Anm. 17], S. 110).

“  Einige historische Philosophen wie Parmenides, Platon, Aristoteles, wurden zwar
genannt, aber nicht als Schépfer kritisch orientierter Metaphysiken, sondern als Triger
ahiscorischer Weisheitc. Wir diirfen auch niche vergessen, dal3 die Genannten mehr als ein
halbes Jahrtausend vor den friihesten uns bekannten Alchemisten gelebe haben.
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Kaiserzeit. Und was den Inhalt dieser Philosophie anging®, die ja
vornehmlich auf die philosophische Begriindung einer die Vorsehung
gelassen hinnehmenden Lebenshaltung und nicht etwa auf Erlésung
ausgerichtet war, so konnte man en Teil stoischer Philosophie, der eine
allgemeine Materietheorie zu Gegenstand hatte, als im Grunde
aristotelisch auffassen*. Die aristotelische Vierelementenlehre aber
hatte in den Jahrhunderten des Hellenismus bereits den Rang einer
banalen Selbstverstindlichkeit ober- oder unterhalb jeder Theorie
angenommen. Jeder Gebildete wuflte, da} Erde kalte und trockene,
Wasser kalte und feuchte, Luft warme und feuchte und schlieBlich
Feuer heiBe und trockene Materie ist. So aber, in der Beschrinkung auf
eine Materietheorie, die man fiir selbstverstindlich halten mochte,
konnten die Alchemisten die stoische Version eben dieser Theorie ohne
besondere Schwierigkeit von den eigentlich dazugehérenden kosmologischen
und theologischen Uberlegungen der Stoiker trennen®.

Wie schon gesagt, redeten auch die Stoa und spiiter die Alchemie von
vier Elementen als den Grunderscheinungen der Materie, und auch die
Stoa billigte diesen Elementen je zwei Urqualititen in Verbindung mit
einer rein-materiellen Grundlage zu. Anders als fiir Aristoteles ist diese
materielle Grundlage, die »Prote Hyle«, oder »Materia prima« in den
Augen der Stoiker jedoch keine bloBe, substanzlose Moglichkeit,
sondern sie ist etwas, das den Raum erfiillt und einen gewissen
Widerstand leistet gegen mechanische Einwirkung. Die Stoiker
wollten damit sicher der verwickelten aristotelischen Seinsvorstellung
ausweichen, denn qualitdcslose, grobe Materie is¢ fiir sie, existiert also

* Zur stoischen Philosophie vgl. unter anderem Max Pohlenz, Die Stoa. Geschichte etner geistigen
Bewegung, 3. Auflage, 2 Binde, Gottingen 1964, hier vor allem: Band 1, S. 64—110; Shmuel
Sambursky, Das physikalische Welthild der Antike, Ziirich, Stucegart 1965, hier: S, 182-226.

"' Sie hatte ja auch ihre Hauptwurzeln in der aristotelischen Philosophie, wenn auch
andere Wurzeln bis zu den ionischen Naturphilosophen hinabreichen.

*  Dazu neben Pohlenz vor allem Clemens Bacumker, Das Problem de Materie in der
griechischen Philosophie, 1890, Nachdruck Frankfurt 1963. — Die Unauffilligkeic der
Assimilation scoischer Materietheorien ist sicher auch der Grund dafiir, da} die Alchemie-
Geschichtsschreibung den EinfluB stoischer Vorstellungen auf die Alchemie zwar
gewohnlich anerkennt, ihre zencrale Rolle und die Art dieser Rolle aber iibersicht oder

unterschitzt.
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wirklich. Sie ist zudem Triger der Méglichkeit von Qualititen, die sich
unter dem Einflul3 eines gestaltenden, aber dabei materiellen Prinzips®,
nimlich des mit der groben Materie ewig verbundene »Logos« oder
Pneuma, in den vier Elementen verwirklichen. Auch komplexere
Korper, als es die Elemente sind, werden zu etwas sinnlich Faf3barem
dadurch, dafl Pneuma sie vollstindig durchdringt. Pneuma ist iibrigens
recht eigentlich dasselbe wie der im Weltenfeuer manifestierte
Weltenlogos, der von den Stoikern mit Gote gleichgesetzt wird. Dabei
tritt Pneuma in verschiedenen Versionen, in verschiedenen Pneumata
auf. Das jeweilige Pneuma belebt die Prote Hyle, mit der es verbunden
ist, indem es sie unter Spannung (» Tonos«) setzt. Diese Spannung ist es,
die allen sinnlich wahrnehmbaren Korpern mit ihren doch so vielfiltigen
Eigenschaften eine spezifische Einheit und Beharrung verleiht”.

Das Ganze haben sich die Stoiker, das diirfen wir nicht vergessen,
strikt materiell vorgestellt: Prote Hyle und die ihr zugehorigen
Pneumata bilden eine vollstindige Mischung. Was dies fiir das Verhiltnis
der Stoiker zur sinnlich erfahrbaren Umwelt bedeutete, kann man sich
gut an einem Beispiel klarmachen, das uns zudem zeigt, daf3 die Are,
wie die Alchemisten mit ihren Pneumata™ umgingen, nur vor einem

" Dieses Prinzip muf3 materiell sein, wie auch Empfindungen, Vorstellungen und so

weiter materiell sind, weil nur das Koérperliche die Fihigkeit zum Tun oder Leiden besiczt.
Daf3 die Stoiker dieses Prinzip fiir etwas Feuerarciges hielten, belegt ihre Herkunft nicht nur
von Aristoteles, sondern auch von Heraklic. — Im iibrigen wiirde sich ein Christ der Zeir, der
ja vom Heiligen Geist, dem »Pneuma hagion«, redet, an der Aufassungen, Pneumata seien
materiell oder quasimateriell, gewil nicht stoen. Der pneumatische Leib, wie der Apostel
Paulus ihn siehe, ist nicht immateriell im heutigen Verstindnis, sondern er ist von anderer
als der tiblichen, aber doch von materieller Qualitit. Aulerdem kannten die Christen eine
gleichwertige (»homotimon«) Durchdringung von Sinnlichem und Geistigem.

" Das spezifische Sein der Einzeldinge »beruht darauf, dal verschiedene bereits
qualifizierte Pnenmastromungen in einem Teile der Hyle eine unlésliche Verbindung
eingehen, die das Pneuma durch seine Spannkraft zu einer dauernden Einheit macht«
(Pohlenz, [wie Anm. 43}; S. 75). — Unsere Medizin hat sich noch eine Ahnung stoischer
Auffassungen bewahrt, wenn sie von einem »Muskeltonos« redet, der unseren Kérper in
einem spannungsreichen Gleichgewiche hilc.

®  Als weitere Materieformen tracen bei den Alchemisten noch die »Somata« und die
» Asomota« hinzu. »Somata«, also echte Kérper, waren nur die Metalle; alle anderen Scoffe,
sofern sie nicht Pneumata waren, galten als Asomata.
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stoischen Hintergrund verstindlich ist. Gemeint ist die Farbe, die ja
eine zentrale Rolle im Denken der Alchemisten spielt. Fiir einen
Stoiker und sicher auch fir einen Alchemisten ist nicht nur der
Farbstoff korperlich, sondern die Farbe selbst ist es auch: sie existiert
nur als Farbstoff oder, anders gesagt, die Farbe einer Substanz ist nicht
blof} ein Indikator fiir den Zustand der Materie, sie ist der Zustand der
Materie selber: Der gefirbte Gegenstand 7s¢ die Farbe. Als vollstindige
Mischung besteht diese Farbe, oder, was dasselbe ist, der gefirbte
Gegenstand, aus zwei Materien, Hyle und Pneuma, die rdumlich
ineinander aufgehen. Damit ist {ibrigens das alte Postulat der
Undurchdringlichkeit von kompakter Materie fiir andere Materie
aufgegeben, woriiber sich die Alchemisten allerdings anscheinend nie
tiefere Gedanken gemacht haben®.

Genauso haben sie den Pferdefull im stoischen System, wenn sie ihn
denn kannten, anscheinend nie wirklich gesehen oder wollten ihn
angesichts ihrer Erfolge mit der Destillation und Sublimation vielleicht
auch gar nicht sehen. Wird nicht ein unendlicher Regrel3 gewaltsam
unterbrochen, wenn man zwar einen Mechanismus dafiir vorschligt,
wie die eine Materie, die Prote Hyle, zu ihren Qualititen kommt, nicht
aber dafiir, wie die andere Materie, das Pneuma, zu seinen Qualititen
und seiner Fahigkeit, Qualititen zu schaffen, gekommen ist**?

®  »Das [die totale Durchmischung] besage nicht, dal zwei Korper denselben Raum

einnehmen. Aber da infolge der unendlichen Teilbarkeit es keine undurchdringlichen
Atome gibt, kénnen in der Krasis [Durchmischung] die Bestandteile zweier Kérper so
ineinander dringen, daf} einen neue Einheit entstehe, die die Eigenschaften beider vereint.
Damit wird freilich die Vorstellung von der Undurchdringlichkeit der Kérper praktisch
aufgehoben« (Pohlenz, [wie Anm. 43], S. 73).

*  Wir diirfen dabei nicht vergessen, daB3 hier unter Materie nicht die uns gewohnte trige
Masse Newtons oder gar die relativistische Masse Einsteins zu verstehen ist. Die stoische
Materie s, weil sie — irgendwie — einen Raum besetzt und weil sie zu leiden vermag. Als
Korper vermag sie passiv zu leiden und aktiv zu wirken, und ausschlieBlich als solcher, als
Korper, trict Macterie auf. — »Da nun aber die Luft [Pneuma) nichts andekes ist als ein
besonders geeigenschafteter Scoff, so bleiben sie [die Stoiker] in dem Widerspruch stecken,
daf3 der Stoff zwar qualititslos, die Qualititen aber stofflich seien. Es ist in der That, wie
wenn pach Plotin’s Bemerkung jemand die Wissenschaft in die Grammarik einteilen
wollte und in ein Zweites, was Grammatik und noch etwas anderes ist. In ihrer Lehre von
der »krasis ti_holon« [totalen Durchmischung] hat die Stoa nun allerdings ein kiinstliches
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Dagegen palite das dem Aristotelismus fremde Pneuma-Konzept der
Stoiker nahtlos zur allgemeinen Weltsicht der Alchemisten und zu
ihrem Pathos der Rettung der Materie. Und da die materiellen Dinge
von den ihnen innewohnenden farbgebenden, materiellen Preumata
geprigt sind, ja geradezu gemacht werden, lag es nahe, diese ja
materiellen Pneumata zu isolieren, zu reinigen und dazu vorbereitete,
grobe Materie damit zu inbibieren, zu trinken, um sie so zu
vergeistigen, zu veredeln. Und warum sollte es dann nicht gelingen,
schlieBlich eine iiber normale Materie hinausweisende, hinausseiende, eine
gewissermallen von der groben Materialitit befreite Supermaterie zu
schaffen, ganz wie es doch auch dem gottsuchenden Menschen gelingen
sollte, die Seele ganz von der groben Materialitit zu befreien?

Schon Demokrit, der im Kodex 299 durch den Mund des Zosimos
spricht, redet von einem Dunst, der aus dem Zinnober und auch
dem Schwefelarsen entweicht, und wesensgleich sei mit der inneren
Natur und damit der »Psyche«, der Seele, oder dem Pneuma der
urspriinglichen Substanzen. Und, um im folgenden einige wenige
AuBerungen einiger weniger Adepten zu bringen, die aber reprisentativ
sind fiir die Meinung aller griechischen Alchemisten: Auch Zosimos
selbst weist oft auf die iiberragende Rolle des Pneuma im alchemischen
ProzeB3 hin, etwa wenn er behauptet, dal Kupfer durch géttliches
Pneuma (»Theion pneuma«) erhoben werde, »indem es, geniigend
gereinigt, Anthos (d.h. Goldfarbe oder Goldglanz) enthilt und sich
wandelt zur Irdischen Sonne, zur Koénigin der Erde«®. In einem Brief
an seine Schiilerin Kleopatra schreibt der Adept Komarios,
wahrscheinlich 1. Jahrhundert nach Christus, daf3 in bestimmten Dimpfen

Mictel gefunden, um zu erkliren, wie ein bestimmter Stoff den noch unbestimmren
durchdringen und dadurch jenen innerlich gestalten kénne; aber diese ganze Lehre ist im
Grunde nur ein dem Erklirenden zu Liebe angenommenes Postulat, um dessen
anderweitige naturwissenschaftliche Begriindung es sehr schwach bestellt war« (Baeumker,
[wie Anm. 45], S. 353 f). — Aristoteles hatte es da mit seiner rein begrifflichen
Unterscheidung von »Hyle« (»Materia«) und »Morphe« (»Forma«) leichter, die aber von
den Alchemisten in letzter Konsequenz nicht iibernommen werden konnte, wenn es darum
ging, »Prima materia« realiter darzustellen.

* Vgl Anm. 7.

A, f 260 c; B/R, 11, 213 ., II1, 206 f.; von Lippmann, (wie Anm, 12), S. 78.
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die Pneumata als schweflige oder gottliche Mysterien (»Theia mysteria«)
nach oben stiegen, um von da aus wieder in die finstere Tiefe des Hades zu
fallen und hier die Toten zu verwandeln und zu erwecken®. Auch der
Alchemist Hermes, ebenfalls wahrscheinlich 1. Jahrhundert nach Christus,
kann als Beispiel dafiir dienen, daf3 der kreisformige Wechsel zwischen
oben und unten, zwischen Geist, Pneuma und Kérper, »Soma, zwischen
Makrokosmos und Mikrokosmos, der zur Reinigung von allem Unechtem,
Zufidlligem dienen konnte, von den Adepten sehr geschitzt wurde. So
behauptet Hermes, dall das grofle Wunderding, das heit der Stein der
Weisen, durch Sublimationen und Destillationen » Ano kai kato«, da heif3it
nach oben und nach unten, geschaffen werde*’. Der Adept Johannes aus
demselben Jahrhundert spricht davon, da3 man mit Hilfe eines in
bestimmten Mitteln wirkenden Preumas die innere — das heilit
pneumatische — Natur von Rohmetallen nach auflen kehren und so
die rechte Firbung erzeugen konne”. Im 4. Jahrhundert nach Christus
weist der schon genannte Synesios in einem als Dialog ausgefiihrten
»Kommentar zu Demokritos « auf die zentrale Bedeutung des Quecksilbers
hin und belegt seine Meinung mit der Behauptung, das Quecksilber konne
die Psychai und Pneumata, aber auch die Hylai anderer Korper in sich
aufnehmen®. Und wohl im 5. Jahrhundert nach Christus erldutert einer
der einfluBreichsten Kommentatoren alchemischer Schriften, nimlich
Olympiodoros, daf} im alchemischen Prozef3 die Metalle, nachdem sie ihre
urspriinglichen Seelen hidtten aufgeben miissen, durch das Pneuma, das
ithnen zugleich neue Farben und Eigenschaften verleihe, neue Seelen
erhielten””. Zuletzt sei noch Stephanos von Alexandria aus dem 7.
Jahrhundert nach Christus genannt, der bereits nicht mehr in seiner
Geburtsstadt und Wiege der hellenistischen Alchemie, sondern in der
Reichshauptstadt Byzanz gelebt und gelehrt hat. Stephanos glaubt, daf}
eine Asche, die durch die Réstung von aktivem Pneuma gesittigt sei, iiber
die Kraft verfiige, Kupfer zu firben *.

%A ET74r.—79v. (M, f. 40 v. £.); B/R, II, 289-299, 111, 278-287.

Von Lippmann, (wie Anm.12), S. 57, 105 (nach verschiedenen Quellen)./

» AL f 247 1. — 249 1., B/R, 11, 263-267, 111, 252-256.

% M, f.72r. —78r.; B/R,II, 56-69, 111, 60-75.

7 M, £ 163 1. -1791.; B/R, II, 69-104, 111, 75-113.

Stephanos meinte wohl, daf3 in der Asche das Pneuma geldutert und lockerer gebunden
sei. — Die acht alchemischen Vorlesungen wurden herausgegeben von Ideler, (wie Anm. 3),
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Nach dem Gesagten ist wohl klar, daf3 hinter den Pneuma-Manipulationen,
anders gesagt, hinter den Destillations- und Sublimations-Operationen der
Alchemisten eine Auffassung von der Materie als etwas Lebendigem stand. Die
Alchemisten waren Pan-Animisten beziehungsweise Pan-Vitalisten, und
darin unterschieden sie sich nicht von den Angehérigen der archaischen,
aledgyptischen und altmesopotamischen Kulturen. Aber im Gegensatz zu
diesen waren sie nicht mehr durchgingig mythengebunden, will sagen, der
Adept nahm die durchgeistigte, pneuma-gesittigte Welt niche fraglos hin,
er setzte sich mit ihr auseinander, und zwar als selbstindiger Partner und
Widerpart™. Ich sehe die antike Alchemie — und das trifft wohl ceteris paribus
auch fiir die asiatischen Alchemien zu — als einen nur in den Spitphasen
archaischen Denkens méglichen Versuch, den Urgrund unserer Welt, die
Materie, in ihren vielfdltigen Erscheinungen zu objektivieren und als Objekt zu
manipulieren, ohne doch aus der Ich-Du-Beziechung archaischen Erlebens
herauszutreten®. Das scheinbar Andere, aber Lebendige, Beseelte, wird so zum
Feld — befreiender — psychischer Projektionen, die als solche vom Alchemisten
zwar nicht erkannt werden, aber doch sein Denken zutiefst beeinflussen®'. Um
aber nicht nur das Ziel, das ihm bekannt war — Erlangung einer vergeistigten
Materie —, sondern auch das Ziel, das ihm selbst verborgen war —
Selbstvergeistigung bis zur Selbstrettung von dieser Welt —, verfolgen und
dennoch der Welt offendugig gegeniiberstehen zu kénnen, brauchte der
Alchemist geradezu eine Theorie einer von ihm unabhingigen, das heif3c
objektivierten und doch beseelten und vergeistigten Materie. Im hellenistischen
Kulturkreis war es, so meine ich, die Stoa, die ihm eine solche Theorie lieferte.
Wenn wir uns darauf einlassen, zwischen den Zeilen zu lesen, kann eine Lekeiire
des Kodex Marciana 299 das belegen.

S. 199-248. Zu Stephanos und seinen alchemischen Vorstellungen vgl. Maria Papathanassiou,
Stephanos of Alexandria, Pharmaceutical Notations and Cosmology in his Alchemical Work, in:
Ambix 37 (1990), S. 121-133.

*  Nota bene: Auch die archaischen Menschen waren Parcner der Welt und der Géterer,
und sie fiihlten sich auch als solche, aber eben nicht in der objektivierenden Weise der
Alchemisten.

“  Die Alchemie steht damit meines Erachtens zwischen Magie und Naturwissenschaft,
Hier ist aber nicht der Ort, das weiter auszufithren.

¢ Dazu die Untersuchungen von Carl Gustav Jung, insbesondere: Psychologie und Alchemie,
Olten, Freiburg 1984 (Gesammelte \3’(/erke, Band 12); Studien iiber alchemistische Vorstellungen,
ebd. 1982 (dass., Band 13); Mysterium Coninnctionis, 2 Halbbinde, 1984 (dass., Band 14).
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