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Vorrede zur ersten Auflage

Eine Geschichte der Hexenprozesse gehort unter die ldngst ausgesprochenen Bediirfnisse. Thre
Notwendigkeit ist nicht nur in verschiedenen Zeiten von Thomasius Semler, Jean Paul, Jarcke
und andern anerkannt worden, sondern es hat auch nicht an vielfachen Bestrebungen zu ihrer
Herstellung gefehlt. Ein reicher Stoff liegt bereits in den Sammelwerken von Reiche, Hauber,
Reichard und Horst aufgehduft und mehrt sich fortwihrend durch schétzbare Lokalbeitrdge, die
bald einzeln, bald in historischen und kriminalistischen Zeitschriften erscheinen. Zudem sind in
Deutschland Schwager, Horst und Scholtz, in England Walter Scott, in Holland Scheltema, in
Frankreich Garinet mit pragmatischen Bearbeitungen des Gegenstandes hervorgetreten.

Dem Bediirfnisse ist indessen noch nicht abgeholfen. Die Gegenwart will das Ganze im
Zusammenhange begreifen; man hat ihr jedoch selbst die dulere Erscheinung meist nur
fragmentarisch vorgefiihrt und 146t den Schliissel zum Verstdndnisse vergeblich suchen. Wo auf
den Hexenprozel3 die Rede kommt, durchkreuzen sich die widersprechendsten, oft sehr
wunderliche Ansichten, ja selbst hinsichtlich der einfachen Tatsachen werden noch tiglich die
irrigsten Voraussetzungen laut. Unter den oben genannten Geschichtsschreibern hat Scholtz
unstreitig mit historischem Geiste gearbeitet; seine Schrift ist jedoch zu sehr Skizze, um alle
Partien ins nétige Licht zu stellen. Horsts Ddmonomagie enthélt im einzelnen Dankenswertes, es
fehlt aber an Uberblick und Zusammenhang. Durch die spitere Herausgabe seiner
Zauberbibliothek hat er selbst die Notwendigkeit einer »Revision des Hexenprozesses«
anerkannt. Schwagers unvollendetes Werk leidet an Einseitigkeit und handgreiflichen Verstof3en.
Walter Scott und Scheltema sind ohne Quellenstudium und voll von Unrichtigkeiten; jenem galt
es mehr um eine anziehende Unterhaltung, diesem mehr um die Verherrlichung des
holldndischen Volkes als um die Erforschung der Wahrheit. Garinet beschrinkt sich auf sein
Vaterland. Im allgemeinen 1468t sich behaupten, da3 man in einem nach Raum und Zeit viel zu
enge gezogenen Kreise sich bewegte, als daB eine freie Ubersicht des Ganzen hitte gewonnen
werden konnen. Der HexenprozeB ist nicht eine nationale, sondern eine christenheitliche
Erscheinung; soll er begriffen werden, so darf seine Darstellung weder auf ein einzelnes Volk
sich beschrdanken noch mit demjenigen Zeitpunkte beginnen, wo er als etwas schon Fertiges
hervortritt.

Durch eine zufillige Veranlassung zur ndheren Beachtung des Gegenstandes hingefiihrt, habe ich
mich bald von der Notwendigkeit einer neuen Bearbeitung iiberzeugt gesehen; es zog mich an,
die eigene Kraft daran zu versuchen, und so entstand die Schrift, die ich hiermit der
Offentlichkeit iibergebe.

Wurden die hierbei zu besiegenden Schwierigkeiten gleich anfangs nicht gering angeschlagen, so
haben sie sich im Verlaufe der Arbeit noch grofer dargestellt. Es war hier nicht nur eine lange
Reihe von Jahrhunderten und Volkern zu durchforschen, sondern dies mufite auch in den
verschiedensten Richtungen geschehen. Die Erscheinungen des Zauberglaubens sind nicht etwas
Isoliertes: sie stehen nicht bloB mit dem allgemeinen Stande der Bildung in stetem
Zusammenhange, sondern verzweigen sich auch in zahlreichen Berithrungen mit der
Kirchengeschichte, der Geschichte des Strafrechts, der Medizin und Naturforschung, — Fachern,
in denen der Verfasser zum Teil Laie ist und nur mit Miihe die notigen Aufschliisse sich
verschaffen konnte. Eine umfassende Lektiire hat oftmals nur dazu gedient, um einen einzelnen
Umstand sicherzustellen oder fiir die weitere Forschung den richtigen Standpunkt zu gewinnen,



ohne eine einzige Zeile Text zu liefern. Zudem ist die Literatur des eigentlichen Zauber- und
Hexenwesens eine sehr reichhaltige und der Weg durch das endlose Gewirre der dogmatischen,
polemischen und praktischen Werke oft ebenso dunkel wie ermiidend. Historische
Quellenschriften standen fiir Deutschland viele, fiir das Ausland wenigere zu Gebot; es mufite
darum fiir das letztere 6fters zu Nachrichten aus zweiter Hand gegriffen und ihre
Glaubwiirdigkeit einer nicht immer leichten Priifung unterzogen werden. Moge darum der billige
Beurteiler die aus der Sache hervorgegangenen Unvollkommenheiten dieser Schrift mit
Nachsicht aufnehmen.

Eine Gesamtgeschichte des magischen Aberglaubens, so dal} auch die sogenannten geheimen
Wissenschaften eingeschlossen wiren, gehort nicht in den Plan dieser Schrift. Sie behandelt, der
obigen Ankiindigung zufolge, nur den Hexenprozel3 oder, mit andern Worten, den
Zauberglauben, insofern er ein Strafverfahren zur Folge hatte, und hat darum alles dasjenige, aber
auch nur dasjenige in ihr Gebiet zu ziehen, was dazu fiihrt, denselben ins rechte Licht zu stellen.
Lediglich in dem ausgesprochenen Zwecke findet der Gang, den wir durch Vdlker, Zeitalter und
Stoffe zu nehmen haben, seine Richtung wie seine Ausdehnung und Beschriankung
vorgezeichnet. Der Leser erwarte auch weder psychologische Deduktionen iiber die letzten
Griinde des Zauberglaubens tliberhaupt noch Exkurse liber das mogliche naturwissenschaftliche
oder das mythologische Fundament einzelner Zauberideen, welche wir in letzter Instanz bis zum
griechischen oder romischen Altertum zuriickfiihren werden. Wie der Grieche zu dem Glauben
kam, daf3 ein Mensch sich in Wolfsgestalt verwandeln kdnne, warum er sich die Erforschung der
Zukunft aus dem Munde eines Toten moglich dachte, worauf der Romer seine Vorstellung von
den herzaufzehrenden Strigen griindete, ob bei den Philtren neben dem Zeremoniell zuweilen
auch arzneilich wirkende Substanzen angewendet wurden, und welche es sein mochten usw., —
dies alles wird uns um so weniger aufhalten diirfen, als Erdrterungen dartiber teils Bekanntes
wiederholen, teils auf ganz unsicherem Boden sich herumtreiben, teils endlich, was hier die
Hauptsache ist, fiir unseren Zweck nur von untergeordnetem Belange sein wiirden. Wir werden,
anstatt zu deuten und zu mutmalBen, solche Vorstellungen, wo und wie sie uns zuerst begegnen,
ganz einfach als Tatsachen nehmen und dafiir ihre Fortbildung, ihre Verpflanzung, ihre
Verschmelzung mit Verwandtem und ihre praktische Bedeutung, soweit es mit historischer
GewiBheit oder Wahrscheinlichkeit geschehen kann, desto fleifiger verfolgen.

Was die Form anbelangt, so ergab es sich von selbst, dal3 eine Schrift, welche teils Unsicheres
feststellen, teils Ergebnisse zur Anschauung bringen sollte, halb Forschung, halb Darstellung
werden mufte. Ferner waren, weil von Epoche zu Epoche, von Volk zu Volk gleichsam ein
Kassensturz des umlaufenden Ideenkapitals nétig schien, hdufigere Wiederholungen nicht zu
vermeiden. Um wenigstens der wortlichen Wiederholung zu entgehen, zugleich um einen
treueren Abdruck der Zeit zu geben, sind an geeigneten Orten die Stellen der betreffenden
Schriftsteller bald unverkiirzt, bald im Auszuge eingereiht worden. Kiirze und Ausfiihrlichkeit
der Darstellung iiberhaupt schien je nach der Stellung der einzelnen Teile zum Ganzen
abgemessen werden zu miissen.

In Auffassung und Urteil habe ich nach Unbefangenheit, Bestimmtheit und MéBigung gestrebt.
Ich habe aber nicht tiber mich vermocht, mit dem Aberglauben zu liebdugeln und die Barbarei
mit der Barbarei zu rechtfertigen. Wohl mag der einzelne nicht verdammt werden, wenn er mit
seinem Volke irrt; aber ein vorhergehendes Zeitalter der Besonnenheit vermag einem
nachfolgenden der Unvernunft das Urteil zu sprechen, und ein einziger Weiser unter einem
ganzen Volk von Toren liefert den Beweis, dal die Torheit keine absolute »welthistorische



Berechtigung« auf die Beherrschung der ganzen Generation hat. Wire es nur Torheit allein! Es
sind aber auch schmutzige Motive, welche die Torheit géngeln und ausbeuten. Fiir diese ist auch
das finsterste Zeitalter verantwortlich. Moge man mir daher nicht den Vorwurf machen, als ob
ich mich nicht genug in die Vergangenheit versetze. Ich habe es getan fiir die Erkennung und
Erklarung des Faktischen; was das Urteil anbelangt, so habe ich immer lieber die einzelnen, fast
in jedem Menschenalter hervortretenden Bekdmpfer des Unwesens gelobt als dessen Paniertriager
samt ihrem Trosse mit der ZeitgeméaBheit ihres Treibens entschuldigt.

Darmstadt, den 1. Mai 1843.

Dr. W. G. Soldan.



Vorwort zur Umarbeitung von Soldans Geschichte der
Hexenprozesse

Fast vier Dezennien sind dahingeeilt, seit vorliegendes Werk zum ersten Male seinen Weg in die
Offentlichkeit fand und, da es ein bis dahin noch schwach bebautes Feld bearbeitete, geradezu
epochemachend wirkte. Vereinzeltes iiber Hexenprozesse war erschienen, aber nur
Ungeniigendes, und man hatte keine Ahnung, welche Dimensionen dieselben genommen, zu
welchem Grauen und Fluch sie fiir die Menschheit geworden waren — bereits lag die Erinnerung
an diese traurigen Vorgéinge wie im Nebel, und man nahm sich nicht die Miihe, denselben zu
lichten.

Aber die Geschichte verlangt Wahrheit, und so schwer mitunter die Erkenntnis derselben wird, so
wenig darf sie doch umgangen werden.

So entrollte denn Soldans »Geschichte der Hexenprozesse« ein durch Jahrhunderte und langer
hinlaufendes trauriges Bild menschlichen Wahnes und menschlicher Verirrung.

Kulturhistorisch wie kirchengeschichtlich interessant, erregte das Buch die Beachtung der
gelehrten Welt, fand hier und da wohl schwachen Widerspruch, im allgemeinen aber, da es auf
den solidesten Quellenstudien fullte, die grofite Anerkennung, wie es auch zu weiterem Eingehen
des behandelten Gegenstandes Anregung gab und eine ganze Anzahl Schriften der
verschiedensten Fachgelehrten hervorrief.

Seitdem hat die Wissenschaft grof3e Fortschritte gemacht, welche auch dem vorliegenden Werke
zugute kommen. Die Entzifferung der Hieroglyphen und Keilschrift hat gelehrt, daf3
Zauberglauben und Magie bis auf vorgeschichtliche Zeiten zuriickzufiihren sind, so dal3, was
Soldan damals als Hypothese aufstellte, Jakob Grimm und Wuttke aber mit Entgegenstellung des
alten Germanentums bekdmpften — der Satz ndmlich, da3 der Glaube an Zauberei vom Orient
sich nach dem Westen heriiber verpflanzt habe — nun so ziemlich klargestellt erscheint.

AuBerdem haben sich viele Archive, deren Schiitze friiher der Offentlichkeit entzogen waren,
gedffnet und reichhaltiges, teilweise seitdem benutztes Material zutage gefordert, geeignet, als
Ganzes dem Beschauer vorgefiihrt zu werden.

So schien es denn an der Zeit, das langst vergriffene Werk »Geschichte der Hexenprozesse« neu
zu verlegen, und der Schwiegersohn des verewigten Verfassers unterzog sich mit Freuden dieser
Arbeit, welche thm ebensowohl als pietdtvoll geboten erschien wie sie auch ihm, dem
unermiidlichen Forscher, durch ihre grofle Bedeutung das vollste Interesse abnotigte.

Es sollte seine letzte Arbeit sein! Als sie vollendet, das Buch druckfertig war, wurde Heinrich
Heppe aus seiner vollen schonen Tatigkeit, aus seinem ihn so begliickenden Berufe durch eine
todliche Krankheit, welche ithn am 25. Juli d. J. aus diesem Leben in ein besseres Jenseits fiihrte,
abgerufen.

Zum zweiten Male tritt nun dies Buch seine Reise in die Welt an. Bereichert, teilweise nach
neueren Forschungen gedndert, moge es ebenso freundliche Beurteilung erfahren wie in seiner
ersten Gestalt!



Einen besseren Wunsch kann Unterzeichnete, welcher die traurige Mission zuteil geworden,
diese Worte zu schreiben, einem Werke, das die Namen zweier ihr nahestehenden Verklarten,
ihres Vaters und ihres Mannes, auf seinem Titelblatte tragt, nicht mit auf den Weg geben.

Marburg im Oktober 1879.

Henriette Heppe
Geb. Soldan



Vorrede zur dritten Auflage

Das beriihmteste Werk iiber den Hexenprozel3, Soldan-Heppes gemeinsame Arbeit, begann in
den letzten Jahren recht selten zu werden. Beim Verleger lédngst vergriffen, tauchte es nur hier
und da in den Antiquariats-Katalogen auf. AuBerdem weihte es das Papier, auf dem es gedruckt
war, dem Untergang. Braun und briichig, so prasentieren sich die Blitter, auf denen das
Lebenswerk zweier Geschichtsschreiber niedergelegt ist. Diese Umsténde rechtfertigen allein
schon eine Neuherausgabe des mit Recht hochgeschétzten Buches. Hierzu tritt noch ein neues,
iiberaus gewichtiges Moment. Mehr als drei Jahrzehnte sind verflossen, seit Heppe den letzten
Federstrich an der Geschichte der Hexenprozesse getan. Seit jener Zeit sind die bahnbrechenden
Arbeiten von Joseph Hansen, Sigmund Riezler, Janssen-Pastor und Nikolaus Paulus erschienen,
denen sich zahlreiche kleinere Monographien iiber das Hexenwesen anschlossen. All das von
diesen Autoren neu zutage gebrachte Material war den beiden ersten Autoren unbekannt und
konnte der Neubearbeitung zugute kommen.

Doch auch noch andere, nicht unwichtige Anderungen waren vorzunehmen, um dem Werke eine
zeitgemilBe Gestalt zu geben. So muBite die Tendenz fallen, die protestantischen Hexenverfolger
gegeniiber denen aus der alten Kirche méglichst glimpflich zu behandeln. Wenn sich diese
Absicht auch niemals bis zur letzten Konsequenz verstieg, so trat sie doch hiufig stérend zutage,
auch dadurch, dal} die norddeutschen Hexenprozesse recht stiefmiitterlich behandelt wurden.

Ferner schien es geboten, den Stil zu glatten, Wiederholungen auszumerzen, den Ballast der
FuBnoten zu verringern und sehr weitschweifige Fehden Heppes mit ldngst vergessenen Gegnern
zu streichen.

Ein Kapitel iiber den Hexenglauben von heute will diesen Ausfall ersetzen.

Im ganzen und groflen aber habe ich mich &ngstlich bemiiht, all die Vorziige zu wahren, die
Soldan-Heppes Werk von Freund und Feind zuerkannt worden sind.

Ich habe bei meiner Arbeit manche Unterstlitzung gefunden, fiir die ich auch an dieser Stelle
danke. So dem Kgl. Kupferstichkabinett und dem Kgl. Museum fiir vorderasiatische Altertiimer
in Berlin, der Kgl. Bibliothek in Bamberg, der Stadtbibliothek in Ziirich, Herrn Dr. Franz Goltsch
in Graz und Herrn Professor Leopold Becker in Salzburg. Bildermaterial stellten mir in
liebenswiirdigster Weise zur Verfligung: Herr Verlagsbuchhidndler Carl Georgi in Bonn, Herr
Antiquariatsbuchhédndler Martin Breslauer, Herr Bildhauer Ernst Seger, Grunewald-Berlin, und
Herr Hofantiquar Ulrich Mai in Berlin.

Berlin-Friedenau, Juni 1911.

Max Bauer.



Erstes Kapitel. Einleitung

Mit besonderem Interesse verweilt der Blick des Kulturhistorikers bei der groen Reihenfolge der
mannigfaltigsten, weltgeschichtlichen Vorginge, deren Zusammenhang die gldnzende,
lebensvolle Geschichte des fiinfzehnten Jahrhunderts ausmacht. Das unter dem wilden Ansturm
der Osmanen zusammengebrochene Griechenreich sandte die Apostel einer neuen
wissenschaftlichen Ara, in der sich die seit vielen Jahrhunderten verschiitteten Quellen
klassischer Bildung der abendlédndischen Menschheit aufs neue auftun sollten, nach Italien und
Deutschland. Gutenberg erfand seine gewaltige Kunst, die bald die méchtigste GroBBmacht aller
Kulturvolker werden sollte. Kolumbus und Vasco de Gama erschlossen der européischen
Menschheit ganz neue Welten, von deren Dasein man bis dahin nur gefabelt hatte. Kaiser
Maximilian beschwor den rohen Geist mittelalterlicher Gewalt, brach dessen Burgen und tat den
ersten wirksamen Schritt zur Herstellung eines 6ffentlichen Rechtszustandes im Deutschen
Reiche, und in allen Landen Europas traten Ménner auf, die die der Christenheit langst
unverstidndlich gewordene Gottessprache ihres Evangeliums redeten und die Epoche der
Reformation vorbereiten halfen.

Aber in diisteren, unheimlichen Ziigen fillt auf diese gldnzenden Seiten der Geschichte des
Abendlandes der Schlagschatten eines Ungeheuers, das an Furchtbarkeit alle Greuel des fritheren
Mittelalters weit iiberragt. Es ist dies der Hexenproze$3. Er gewinnt im fiinfzehnten Jahrhundert
Abschluf} und feste Gestaltung und wird als legitimes Kind der Kirche anerkannt, um eine
Barbarei ohnegleichen in stets wachsender Verbreitung auf zwei volle Dritteile derjenigen
Geschichtsperiode zu vererben, die sich so gern als die der Geistesmiindigkeit und Humanitét
preisen 1dBt. Und er kontrastiert nicht nur mit dem, was die Zeit bewegt, er wuchert auch darin.
Das Grofite, Edelste muf3te thm dienen. Aus den wiedereroffneten Hallen der altklassischen
Literatur schuf er sich ein reiches Arsenal von Schutz- und Trutzwaffen; Gutenbergs Erfindung,
zum Heile der Menschheit erdacht, hat gleichwohl im Jahrhundert ihrer Geburt schwerlich
irgendein Buch in groerer Anzahl vervielfdltigt als Sprengers beriichtigten Hexenhammer; an
Bord der Weltumsegler drang der Hexenprozel3 nach Mexiko und Goa, nebst der Inquisition das
erste Geschenk, das die europdische Zivilisation den beiden Indien fiir ihr Gold und ihre
Edelsteine geboten hat. Karls V. peinliche Gerichtsordnung stempelte durch allgemeines Gesetz
die Zauberei zum todeswiirdigen biirgerlichen Verbrechen, wie sie seit den letzten Jahrhunderten
als kirchliches gegolten hatte.

Auch die Reformation hat das Ubel nicht gebrochen. Luther, Zwingli, Calvin kimpften gegen
grofle und kleine Auswiichse des Pfaffentums; ihrem bizarrsten und blutigsten, dem
Hexenprozesse, hat kein Reformator die Maske abgezogen, vielmehr fuhren die Protestanten —
nach kurzem Besinnen — fort, mit den Katholischen in unsinniger Verfolgungswut zu wetteifern,
und England hat sogar ein gekrontes Haupt aufzuweisen, das neben dem Schwert und dem
Feuerbrande auch die Feder gegen den imagindren Frevel fiihrte. Tausende und aber Tausende
von Ungliicklichen fielen fortwihrend in allen Teilen der Christenheit durch Henkershand; die
Stimme der wenigen, die Geist, Herz und Mut genug besallen, dem Unwesen entgegenzutreten,
verhallte ungehort oder rief Verfolgung gegen sie selbst hervor.

Das siebzehnte Jahrhundert sah einen dreiBigjdhrigen Glaubenskampf die Eingeweide
Deutschlands zerfleischen, und, als wére es am Kriegsjammer noch nicht genug, erreichte gerade
um diese Zeit das deutsche Hexenwesen den hochsten Grad seiner Intensitét; ganze Gemeinden,



Herrschaften und Fiirstentiimer wurden dadurch gepliindert, entsittlicht und entvolkert, die
Familienbande zerrissen, das Vertrauen zwischen Nachbarn und Freunden, Obrigkeiten und
Untertanen vergiftet und die Summe des moralischen wie des physischen Elends bis zum
Unermeflichen gesteigert. Und alle diese GraBlichkeiten wurden im Namen Gottes und der
Gerechtigkeit veriibt!

Nur wenig mehr als ein Jahrhundert ist vergangen, seitdem in unserem Vaterlande, und nur ein
paar Menschenalter, seit im iibrigen Europa die letzten Scheiterhaufen verglimmten. Noch reibt
sich die europdische Menschheit die Augen, wie neu erwacht aus einem bosen Traum, und kann
es nicht fassen, wie es kam, da3 dieser Wahn, so schwer und unsinnig, so viele Jahrhunderte
andauern konnte.

Aber schon beginnt auch der finstre Aberglaube, der dem Ganzen zur Unterlage diente, seine
scharfen, schroffen Umrisse in den zarten Nebelduft der Poesie zu verstecken; das kaum erst
Uberlebte ist pltzlich zur halbbekannten, nach Ursprung und Wesen vielfach miBdeuteten
Antiquitédt geworden.

Weil Goethe das lebensfrische Bild seines Faust auf jenen diistern Grund gezeichnet, weil
Shakespeare im Macbeth und Heinrich VI. den sproden Stoff poetisch bewiltigt hat, werfen sich
manche als Apologeten des Zauberglaubens auf; in der sagenmifligen Seite des Gegenstandes
festgefahren, reden sie, als wére niemals Blut geflossen, von frommheiterem, an sich schon
dichterisch gestaltendem Volksglauben; ja man ist so weit gegangen, diese Blume aller
pfaffischen Mif3bildungen fiir uralt-germanisch zu erklidren und mit einer Art patriotischen
Stolzes in den dahin einschlagenden Volkssagen nur Reminiszenzen aus der Zeit der
Volkerwanderung zu erkennen. Aber Deutschland weist den Vorwurf, die Mutter dieser
Geistesverirrungen zu sein, mit gerechtem Unwillen von sich ab. Wahr ist es, dafl auch
Deutschland gleich anderen Vilkern seinen Aberglauben gehabt und ihm drei Jahrhunderte
hindurch Molochsopfer dargebracht hat; aber nichtsdestoweniger hat jene gro3e Seuche, die seit
Innocenz VIII. ihren verheerenden Gang durch Europa nahm, auf Griinden beruht, die mit dem
problematischen Zauberglauben der germanischen Urzeit nur sehr wenig gemein haben.

Auf einer anderen Seite hat man darauf zuriickgewiesen, daf3 bereits die Griechen und Romer ein
Strafverfahren gegen Zauberei kannten, und dal} sie sogar schon im mosaischen Gesetze als
todeswiirdiges Verbrechen bezeichnet ist. Wir finden allerdings hier Dinge, die den genannten
Erscheinungen in vielen Punkten analog, zum Teil selbst ursidchlich verwandt, in vielen aber auch
an Charakter, Zweck, Form und praktischer Bedeutung ginzlich fremd sind. Zeit, Ort und
Verhéltnisse gestalten ja bei Vergehen, die als deutlich erkennbare, scharf begrenzte Taten vor
das Auge treten, die gesetzliche Auffassung verschieden, um wie viel mehr bei Dingen, die mehr
dem stets verdanderlichen und vielgestaltigen Reiche der Einbildungskraft als der Wirklichkeit
angehoren!

Die Hexenprozesse des 14. bis zum 18. Jahrhundert haben bei aller Verschiedenheit der
Auffassung die Aufmerksamkeit der Gegenwart lebhaft erregt. Ihre Darstellung muf3 an sich
schon ein sehr interessantes Kapitel in der Kulturgeschichte dieser Periode bilden. Es verbindet
sich aber hiermit fiir den Augenblick noch ein praktisches Interesse. Nichts ist so geeignet, mit
den Miéngeln der Gegenwart zu verséhnen und zugleich auf die Zukunft warnend und anregend
hinzuweisen, wie der Riickblick auf die Schattenseiten der nichsten Vergangenheit. Die
Schwirmer auf dem Nachtgebiete der Natur, die in unsere Zeit wieder eine Geisterwelt



hereintragen, mogen zuriickblicken auf die Zeiten jener gepriesenen Altgldubigkeit, und ihre
Jeremiaden werden verstummen bei dem Anblick der Friichte, die auf dem Boden des
Dimonenglaubens wachsen und gedeihen konnten. Auf der anderen Seite werden aber auch die
Zweifler am Fortschritt zum Bessern, die Ungeniigsamen, denen iiberall des Lichts noch zu
wenig und des Alten zu viel ist, die Angstlichen, die von jeder voriiberziehenden Wolke eine
Sonnenfinsternis besorgen, die Ungestiimen, die in ihrem Phaétonseifer die Welt in Flammen zu
setzen drohen, beim Hinblick auf das Uberwundene sich beruhigen und anerkennen, daB3 der
menschliche Geist nicht gefeiert hat; sie werden vertrauen, daf er auch in Zukunft seinen Gang
gehen wird, der zwar nicht ohne Kampf, aber auch nicht ohne Ruhe und Stetigkeit der
Entwicklung sein kann.

In dem Folgenden soll es versucht werden, die Hexenprozesse in ihrer Entstehung, ihrem
Fortgange und Verschwinden pragmatisch und iibersichtlich zu behandeln. Da sie indessen nur
eine einzelne, und zwar die letzte Phase in der Geschichte des Zauberglaubens iiberhaupt bilden,
so kann ihr Wesen auBler dem Zusammenhange mit dessen fritheren Erscheinungen nicht richtig
gewiirdigt werden. Deshalb ist es notig, eine Darstellung des Verhéltnisses, das dieser Zauber
glaube auch im Altertum und bei den Vilkern des Mittelalters dem Gesetze, der Religion und der
offentlichen Meinung gegeniiber eingenommen hat, voranzuschicken und seine Formen und
Verzweigungen bis zu einer gewissen Grenze zu verfolgen.

Der Glaube, dal3 durch Zauberei dem Menschen Heil oder Unheil bereitet werden konne, ist fast
allen Volkern gemeinsam. Er beruht auf der Vorstellung, dal die Seelen der Verstorbenen ein fiir
uns nicht wahrnehmbares, aber dem leiblichen Leben durchaus dhnliches Dasein fortfiihren und
einerseits die Naturkréfte beherrschen, andererseits die Féhigkeit besitzen, sich in Menschen,
Tieren, Pflanzen, Steinen und anderen Dingen einzukorpern .

Aus diesen Vorstellungen hat sich nach Lippert, die Religion entwickelt 2.

Der Zauber- oder Hexenwahn ist demnach, wie Hansen meint, ein Bestandteil derjenigen
Anschauung, die der Menschheit durch ihre Religionen vermittelt worden ist. Er hdngt aufs
engste mit dem religiésen Glauben zusammen. Wie dir religiosen Bekenntnisse in ihren
verschiedenen Formen das Vorhandensein eines oder mehrerer gottlicher Wesen lehren, an die
sich die Glaubigen bittend wenden, so lehren sie auch, da3 es entweder ein dem gottlichen
nebengeordnetes oder ihm untergebenes oder ein selbstindiges, ihm feindlich gesinntes, aber
michtiges und in seinem Handeln wenig beschrinktes Wesen in Einheit oder Mehrzahl gibt, das
gleichfalls den Bitten und Wiinschen der Menschen zugénglich ist. Seine Anrufung gilt bei allen
polytheistischen Religionen fiir erlaubt oder geduldet, bei allen Monotheisten fiir streng verpont.

Der Begriff der Zauberei oder — was wir gewohnlich als gleichbedeutend nehmen — der Magie, ist
nur recht schwer in wenigen Worten zusammenzufassen. Die uns bekannten Definitionen sind
fast durchgingig entweder zu weit oder zu eng. Letzteres 148t sich von Jakob Grimms Erkldrung
behaupten: »Zaubern heit hohere geheime Kriéfte schidlich wirken lassen 3.« Hierunter wiren
die zauberischen Heilungen nicht begriffen. — Richtiger ist, was W. Miiller * sagt: »Zauberei heilt
durch irgendwelche geheime Mittel oder Kiinste, die man erlernen oder mit Hilfe von Geistern
sich aneignen kann, Wirkungen hervorbringen, welche die gewdhnliche menschliche Kraft
iibersteigen. Dall man dadurch anderen schadet, liegt urspriinglich nicht darin, obgleich sich diese
Idee spiter gewohnlich damit verband.«



Im allgemeinen darf man annehmen, daf3 derjenige, der dieses Wort gebraucht, an die
Bezweckung von Erkenntnissen oder Wirkungen denkt, die das natiirliche Maf3 der menschlichen
Kraft libersteigen und zugleich auler dem Gebiete dessen liegen, was ihm als Religion gilt. Aber
wie heterogen sind nicht die Objekte, die man in verschiedenen Zeiten als dem Zauberwesen
angehorig betrachtet hat! Bald sind es die sinnlosen Heilungszeremonien des Schamanen, bald
die phantastischen Metamorphosen eines orientalischen Marchens, bald der wirkliche Eintritt
einer Sonnen- oder Mondfinsternis; bald die marktschreierischen Goldmacherkiinste eines
Raimond Lullus °, bald die ehrwiirdigen, aber von der Menge nicht begriffenen Anfinge einer
richtigeren Einsicht in Chemie, Physik und Medizin. Hier weist man hin auf die angebliche
Faszination eines Kindes durch den Blick des bosen Auges, dort auf die verbrecherische
Erregung der Wollust durch wirkliche Reizmittel oder auf einen heimtiickischen Giftmord. An
einem dritten Orte sind es die ertraumten Grauel der Hexensabbate, an einem vierten die
nichtlichen Brudermahle der christlichen Urgemeinden; dann wieder hier die frechen
Betriigereien eines Cagliostro und dort die ewig denkwiirdigen Heldentaten, durch die eine
begeisterte Jungfrau ihr Vaterland aus Schmach und Not beftreite.

Nicht weniger ins Unbestimmte geriickt ist die Basis aller Zauberei. Hier traumt man von den
verborgenen Kriften der Krauter, Steine und Metalle; dort sollen Formeln und Zeremonien die
Seelen der Abgeschiedenen und selbst die ddmonischen Méchte zum Erscheinen zwingen;
anderwirts leitet man die Macht des Zauberers einzig und allein aus einem Biindnis mit dem
Satan ab. In dem einen Zeitalter scheint die Zauberei unzertrennlich mit dualistischen
Religionsansichten verflochten, in einem andern schlégt sie mitten in dem erklartesten
Polytheismus Wurzel, im dritten heftet sie sich unmittelbar an die Mysterien des christlichen
Kultus. So entzieht sie sich als ein vielgestaltiger Proteus fast jedem Versuche, ihr Wesen durch
eine einfache Begriffsbestimmung erschopfend auszudriicken. Wer sie theoretisch beleuchten
will, der muB sich auf den dogmatischen Standpunkt stellen, d. h. er muB} an ihre Realitét glauben
wie Bodin, Delrio und Carpzow; vom historischen aus erscheint sie ihrem Gehalte nach nur als
ein abenteuerliches Gemenge aus Aberglauben, absichtlichem Betrug und natiirlichen, aber in
ihrer Kausalitét nicht begriffenen Wirkungen.

Der dem Menschen eingepflanzte Trieb, die Dinge aufler ihm im Zusammenhange zu erkennen
und sich Untertan zu machen, seine Abhédngigkeit von Natur und Schicksal zu vermindern oder
zu modifizieren und so den hoheren Wesen, die er iiber sich ahnt, durch Wachsen in Erkenntnis
und Vermdgen niher zu treten, — dieser Trieb ist von jeher die Quelle der edelsten Bestrebungen
und der erfreulichsten Resultate gewesen; aber er hat auch, wo Beobachtungsgabe und Kritik
nicht zur Seite stand, wo Vorurteil, Selbstsucht und Haf3 ihn miflleiteten, zu den bizarrsten
Phantomen, zu den unseligsten Téuschungen gefiihrt, die in ihren Wirkungen oft um so
verderblicher wurden, je geschickter sie ein kleines Teilchen Wahrheit in ihr Gewebe zu
verschlingen wullten. Auf diesem Boden wurzelt auch der Zauberglaube. Er ist das Ergebnis
einer verirrten Reflexion iiber die Ursachlichkeit der Naturerscheinungen und iiber die
Bedingungen und Schranken, innerhalb deren sich der Mensch zur Ausiibung seiner Herrschaft
iiber die Dinge der sichtbaren Welt berufen weil.

Je nach dem Malfe seiner Bildung und Erfahrung zieht sich der Mensch einen engern oder
weitern Kreis, innerhalb dessen ihm dasjenige liegt, was er das Natiirliche nennt. Auf dem
Standpunkte des grolen Haufens féllt das Natiirliche mit dem Gewdohnlichen, Alltdglichen
zusammen; denn es ist in der Tat nicht sowohl die deutlichere Erkenntnis der waltenden
GesetzmaBigkeit, als vielmehr eben nur die gewohnte Wiederkehr und Verbreitung, was der



Masse eine Erscheinung weniger auffallend erscheinen 148t als die andre. Das Seltene, im Grade
Hoéhere und darum Imponierende stellt sich ihr gern auBBerhalb dieses Kreises. Je beschriankter
nun das Gebiet ist, das ein Volk dem Natiirlichen zuweist, desto mehr fiillt sich ihm das Gebiet
des Ubernatiirlichen. Uberall nimmt es dann wirkliche Erscheinungen wahr, die ihm, obgleich
unzweifelhaft von Menschen hervorgebracht, doch das MaBl menschlicher Kraft zu iibersteigen
scheinen, und fiir die es also die Mitwirkung hoherer Kréfte voraussetzt. Man denke an die Sagen
von Deutschlands Riesendomen und von den Teufelsbriicken! Hierbei bleibt man indessen nicht
stehen. Ist einmal jene Mitwirkung hoherer Méchte anerkannt, so 146t die gemeine Meinung den
Menschen durch sie auch solche Wirkungen vollbringen, die in der Wirklichkeit entweder gar
nicht oder wenigstens nicht in der vorausgesetzten Weise von ihm erzielt werden konnen. So gibt
sie auf der einen Seite dem menschlichen Vermogen zu wenig, auf der andern zu viel.

Jenseits der Grenze des Natiirlichen bewegt sich einerseits das Wunder und andererseits die
Zauberei. Hier stellt sich indessen abermals eine Relativitéit des Begriffes dar. Ob eine
iibernatiirliche Handlung zauberisch oder wunderbar sei, dariiber entscheiden die herrschenden
Religionsvorstellungen: was diesen genehm ist, fillt dem Wunderbaren, was ihnen widerstrebt,
dem Zauberischen zu. So haben die Kirchenviter die heidnischen Orakel und Weihungen, und
die Heiden wiederum die christlichen Wunder zauberisch gefunden.

Vermoge jener doppelten Relativitit der Begriffe ist eine vielfache Verschrinkung der Gebiete
des Natiirlichen und Ubernatiirlichen, des Wunderbaren und Zauberischen denkbar. Was dem
einen auf vollkommen natiirlichem Boden sich bewegt, kann dem andern als Wunder, dem dritten
als Zauberei erscheinen. So war die Jungfrau von Orleans, bei beiderseits unbezweifelter
Ubernatiirlichkeit ihrer Taten, bloB durch Subsumtion unter verschiedene Gesichtspunkte den
Englédndern Hexe, den Franzosen Wundertéterin, wihrend sie der heutigen Welt keins von beiden
ist. So hat ferner mancher wahre Naturforscher sich als Zauberer behandelt gesehen. Astrologie,
Alchymie und Chiromantie haben sich zeitweise als hohere Naturkunde, gewisse Sortilegien und
Amulette durch Anschmiegen an den herrschenden Kultus als Wunderwirkungen zu legitimieren
gesucht.

Trotz dieser Wandelbarkeit der Gesichtspunkte finden sich zwischen den verschiedensten
Volkern und Zeiten im Stoffe wie in der Auffassung zahlreiche Analogien, und es konnte gefragt
werden, ob sich hierin eine historische oder nur eine psychologische Verwandtschaft zeige. Wahr
ist es, der Zauberglaube ist jederzeit und iiberall verbreitet gewesen; kein Volk steht in der
Geistesbildung so niedrig, daf es sich nicht zu ihm zu erheben vermdchte, keines so hoch, daf3 es
ihn ganz aus sich verbannen konnte. Schon diese Allgemeinheit spricht dafiir, daf3 er auf einer
allgemeinen Disposition des menschlichen Gemiites beruhe, und der Versuch, alle seine
Erscheinungen auf eine gemeinschaftliche historische Quelle zuriickzufiihren, wiirde hier nicht
weniger unfruchtbar ausfallen als bei Religion und Sprache. Doch gilt dies nur vom
Zauberglauben im ganzen und grof3en. Denn ebenso, wie einzelne Religionen und Sprachen weit
iiber die Grenzen ihrer urspriinglichen Heimat hinausgedrungen sind und die Religionslehren und
Sprachen andrer Volker auf die entferntesten Zeiten hin umgestaltet oder ginzlich verdriangt
haben, ebenso lassen sich zwischen einzelnen Zauberformen und ganzen Zauberdoktrinen
unbezweifelbare historische Zusammenhénge nachweisen, die bald in dem unmittelbaren
Verkehr der Nationen, bald in literarischer Vererbung und sonstigen Einfliissen ihre Erklérung
finden. Die Verkennung solcher historischen Verwandtschaften hat oft der Aufklarung und
Humanitét wesentlich geschadet, indem man da, wo nur Nachtreterei vorlag, einen auf die
Realitdt und Evidenz des Gegenstandes selbst gegriindeten Consensus gentium wahrzunehmen



wihnte. So ist z. B. ein grofer Teil des magischen Unsinns, der im Mittelalter und spéter die
Kopfe des Abendlands fiillte, romischen oder griechischen und sogar noch weit dlteren
Ursprungs. In den Kldstern, wo man so trefflich die Kunst verstand, {iberall die tauben Niisse
aufzulesen und den gesunden Kern liegen zu lassen, hatte man diese Ausbeute aus der Lektiire
der Klassiker gewonnen und suchte sie nun in Lehre und Leben anzuwenden. Spiter traten die
Inquisitoren und die Richter mit der Folter hinzu und torquierten einen iiberall gleichméaBigen
Glauben an die Wirklichkeit dieser Dinge in die Vdlker hinein. Als nun dieser Glaube im Laufe
der Zeit ein wirklich volkstiimlicher geworden und sein Ursprung vergessen war, da traten, wo
sich Widerspruch erhob, die Apologeten des Hexenprozesses wieder mit den Alten in der Hand
hervor und machten das, was die eigentlichen Quellen jener Vorstellungen enthielt, zu ebenso
vielen neu aufgefundenen Beweisen fiir die Wirklichkeit und das hohe Alter der vorgestellten
Dinge selbst. — Auf der andern Seite ist aber auch oft eine historische Verwandtschaft
angenommen worden, wo sie entweder gar nicht oder wenigstens nicht in der angenommenen
Weise bestanden hat. Auch hiefiir werden sich Beweise ergeben.

Felix Stieve, Abhandlungen, Vortrage und Reden, Leipzig 1900, S. 301.Jul. Lippert,
Kulturgeschichte Leipzig — Prag 1886, II1. Abt., S. 37 {ff. Dr. M. Hoernes, Urgeschichte der
Menschheit, Leipzig 1897, S. 20 ff. E. B. Tylor, Anféange der Kultur, Braunschweig 1883, S. 115
ff.Deutsche Mythologie S. 579.Geschichte und System der altdeutschen Religion, Gott. 1844, S.
357.Raimond Lullus, Scholastiker und Alchemist, geboren 1235 in Palma auf Malorka, war der
erste Européer, der die Kabbala kannte, die er als gottliche Weisheit betrachtete. Er wurde 1315
als Missionar an der Nordkiiste Afrikas gesteinigt.Celsus bei Origenes (contra Cels. L. 6. u. 68),
Arnobius (adv. gentes lib. L. p. 25. ed. Lugd. Bat. 1651). Iren. adv. haeres. 1. 20, Augustin. de Civ.
Die XVIIL. 53. — Justin. Martyr. Dial. cum.Tryph. pag. 269 ed. Colon. 1686.



Zweites Kapitel. Der heidnische Orient

Betrachten wir den Aberglauben, auf dem der Wahn der Magie und der Hexerei beruht — ein
Wahn, dem wir noch am heutigen Tag bei allen christlichen Vdlkern, namentlich in den niederen
Volksschichten begegnen, — und verfolgen wir dessen Geschichte riickwirts von Jahrhundert zu
Jahrhundert, so will es uns doch nicht gelingen, irgendwo in der Geschichte der abendldndischen
Welt eine Stelle aufzufinden, wo er sich zuerst gestaltet und von wo aus er sich unter den
Volkern verbreitet habe. Denn die grausige Zeit des siebzehnten Jahrhunderts, in dem fast alle
Lande Europas von den die Opfer heidnischen Aberglaubens verzehrenden Flammen der
Scheiterhaufen widerleuchteten, weist uns zuriick tiber die Reformation hinaus in das Mittelalter
hinein, wo man hin und wieder auch »weidlich gebrannt« hat, und von da in die Zeit der
Kirchenviter, die denselben Aberglauben vertreten, den das rémische und den schon friither das
griechische Heidentum gepflegt und den dieses aus den Landen am Euphrat und Tigris fast
unverdndert iiberkommen hat, wo wir das Bestehen der dimonischen Magie bis hinauf zum
Anfange der eigentlichen Geschichte und der lebendigen Erinnerungen des Menschengeschlechts
verfolgen kdnnen. Wo aber diese aufhdren, da fithren uns die Hieroglyphen der Pyramiden
Agyptens und die Keilschriften-Literatur der Lande am Euphrat in eine graue Vorzeit ein und
zeigen, daB3 schon in ihr, schon wenigstens ein Jahrtausend vor dem Beginne der eigentlichen
Geschichte hindurch, im wesentlichen derselbe Aberglaube bestand, den wir in der Geschichte
aller Volker Europas zu allen Zeiten nachweisen kdnnen, dall daher seine Spuren gerade so weit
hinaufreichen wie die Spuren der Menschheit selbst.

Erst in neuer Zeit ist es der Wissenschaft gelungen, die Geheimnisse, die der Bibliotheksaal im
Palaste der Konige zu Ninive in sich barg, zu erschliefen. Henry Rawlinson teilte im Jahr 1866
im zweiten Bande der Cuneiform inscriptions of Western Asia (Taf. 17 und 18) eine groBere
Tafel mit achtundzwanzig Zauberspriichen mit. Er fand ferner in der Bibliothek des alten
Konigspalastes unter Tausenden von Bruchstiicken tonerner Téfelchen die Fragmente eines
umfangreichen Werkes magischen Inhalts, das in seiner Vollstidndigkeit nicht weniger als
zweihundert Tafeln umfafte. Diese unschétzbaren Urkunden sind wie alle auf Magie sich
beziehenden Dokumente Chaldéas in akkadischer 7 d. h. in der den finnischen und tatarischen
Idiomen verwandten turanischen Sprache abgefaft, die der urspriinglichen, vorgeschichtlichen
Bevolkerung der Ebenen des unteren Euphrat (Chalddas) eigen war. Der assyrische Konig
Assurbanipal (884-860 v. Chr.) lieB3 sie zusammen mit der assyrischen Interlinearversion, mit der
sie uiberliefert waren, abschreiben und seiner Palastbibliothek einverleiben. Diese
Hinterlassenschaft der Akkader — die wohl selbst wieder auf élteren allméhlich zu einem Ganzen
zusammengestellten Uberlieferungen beruhen mag — weist daher hoch hinauf auf eine Zeit, in der
unter den Akkadern wie unter den Agyptern der Glaube an die Einheit und reine Geistigkeit des
gottlichen Wesens — trotz des aufgewucherten Kultus der Naturgewalten — noch nicht ganz
erloschen war. Die Masse der Urkunden zeugt, wie Lenormant S. 23 sagt, »von der Existenz
einer so kiinstlichen und zahlreichen Ddmonologie bei den Chalddern, wie sie sich ein Jakob
Sprenger, Joh. Bodin, Weier oder Pierre de Lancre wohl nimmer vorgestellt hiatten. Es erschlief3t
sich uns darin eine ganze Welt von bdsen Geistern, deren Rangordnung mit vieler Gelehrsamkeit
festgestellt, deren Personlichkeiten sorgfaltig unterschieden und deren besondere Eigenschaften
scharf prézisiert sind«.

Zu oberst werden zwei Klassen von Wesen gestellt, die als Genien oder Halbgotter erscheinen 8.



Unter ihnen stehen die guten Geister und die Ddmonen, von denen die letzteren (akkadisch: utuq)
gewohnlich an wiisten Stétten hausen. Die méchtigsten und gefiirchtetsten von ihnen sind
diejenigen, deren Macht sich tiber die Ordnung der Natur erstreckt, in die sie oft zum Nachteil
des Menschen storend eingreifen, wihrend die Tétigkeit der librigen unmittelbarer auf den
Menschen gerichtet ist, dem sie unabléssig Unheil und Schaden bereiten. Von allen
Einwirkungen der Ddmonen auf den Menschen ist die Besessenheit die gefiirchtetste. Zur
Bannung dieser Krankheit hatte man daher vielerlei Formeln. Waren aber die Damonen aus dem
Korper eines Besessenen vertrieben, so gab es nur ein sicheres Schutzmittel gegen ihre
Wiederkehr: es muf3te durch Anwendung anderer Formeln dahin gewirkt werden, daf3 sich nun
gute Geister des von den Damonen befreiten Menschen beméchtigten.

Gotterrelief aus dem Palaste Assurbanipals in Ninive (Berlin)

Eine andere Klasse der Ddmonen sind diejenigen Geister, die, ohne unmittelbar verderbliche
Handlungen zu verrichten, in schreckenerregenden Erscheinungen hervortreten. Solcher Art sind
z. B. der »innin« und der »gewaltige uruku, die beide zu den Nachtgeistern und Gespenstern
zdhlen. Die drei hervorragendsten Wesen dieser Klasse sind das »Schreckgespenst« oder
»Schattenbild« (akkad. dimme, assyr. lamastuw), das »Gespenst« (akkad. dimmea, assyr. labasu)
und der »Vampir« (akkad. dimmekhab, assyr. abharu). Von diesen dreien erschrecken die beiden
ersteren nur durch ihre Erscheinung, wogegen der Vampir »den Menschen anfillt«. Der Glaube,
daf} die Toten als Vampire aus dem Grabe steigen und Menschen anfallen, war iiberhaupt in
Babylonien und Chaldda ganz allgemein — Eine besondere Gruppe bilden ferner die »Damonen
der nédchtlichen Samenergiisse«, die bald als Nachtmédnnchen (akkad. lillal, assyr. lilu), bald als
Nachtweibchen (akkad. kiel-lillal, assyr. lilituv) erscheinen, und deren Umarmungen sich weder
Mainner noch Frauen im Schlafe zu erwehren vermdgen. — Allgemein herrschend war au3erdem
die Furcht vor dem »bdsen Blick« sowie vor dem »bosen Wort« oder »bdsen Mundg, d. h. vor
der unheilvollen Wirkung gewisser Worte.

Zur Abwehr und Bekdmpfung dieses ddmonischen Zaubers gebrauchte man vor allem
Beschworungsformeln, und wie jene Vorstellungen von den Ddmonen und deren verderblicher



Wirksamkeit sich bei Griechen und Romern und im Mittelalter wieder finden, so zeigt sich auch
zwischen jenen Beschwérungen und z. B. der ®oppaxedtpua des Theokrit und der achten Ekloge
des Vergilius die auffallendste Ahnlichkeit.

Als die dltesten mit der monotheistischen (oder wohl richtiger: monolatrischen) Gottesidee im
Zusammenhange stehenden Beschworungsformeln stellen sich diejenigen dar, in denen »der
grofle Name,« »der hochste Name«, den Ea allein kennt, gebraucht wird. Vor diesem Namen
beugt sich alles im Himmel, auf Erden und in der Unterwelt; selbst den Gottern legt dieser Name
Fesseln an und zwingt sie, ihm Untertan zu sein. Aber nur Ea kennt diesen Namen.

Die Masse der Beschworungsformeln ist indessen anderer Art. Zuerst werden in ihnen die zu
beschworenden Ddmonen genannt, ihre Machtsphére wird angegeben und ihre Wirkung
geschildert. Es folgt hierauf der Wunsch, daB sie vertrieben werden und dal3 man vor ihren
Nachstellungen bewahrt bleiben moge, was hiufig in geradezu kategorischer Form verlangt wird.
Eine dieser Formeln lautet:

Die Pest und das Fieber, die das Land verheeren,
die Seuche, die Auszehrung, die das Land verwiisten,
schidlich dem Korper, verderblich den Eingeweiden,
der bose Ddmon, der bose alal, der bose gigim,
der boshafte Mensch, der bose Blick, der bdse Mund, die bose Zunge,
daB sie des Menschen, Sohn seines Gottes, Korper verlassen mogen,
daB sie seine Eingeweide verlassen mogen.
Meinem Korper werden sie nimmer anhaften,
vor mir werden sie nimmer Boses stiften,
in meinem Gefolge werden sie nimmer einherschreiten,
in mein Haus werden sie nimmermehr eintreten,
mein Zimmerwerk werden sie nimmer durchschreiten,
in das Haus meiner Wohnstiitte werden sie nimmermehr einkehren °

Auflerdem gebrauchte man zur Abwehr ddmonischer Zauberei Zaubertrinke, Zauberknoten oder
Schleifen, Talismane von allerlei Art, auch zum Tragen am Halse eingerichtet und mit
akkadischen Inschriften versehen, und insbesondere Zauberstébe, die Cicero virgulae divinae
nennt.




Altassyrisches Amulett aus Eisenstein: Der Kopf eines Ddmon. Auf der Riickseite eine
Zauberformel in Keilschrift (Berlin, Kgl. Museum fiir asiatische Altertiimer)

Dieses war die gute, die gottliche Magie, die in den Priesterschulen der Akkader gelehrt wurde.
Neben dieser gab es aber auch eine dimonische, teuflische Magie, die verboten war und verfolgt
wurde, die natiirlich in den offiziellen Urkunden nicht beschrieben ist, aber doch aus ihnen
erkannt werden kann ' ', Es gab in Akkad, wie man aus den gegen die dimonische Zauberei
aufgestellten Beschworungen ersieht, eine Menge Zauberer und Zauberinnen, die als
»Bosewichte«, »boshafte Menschen« bezeichnet werden, deren Tun und Treiben man aber nur in
sehr verschleierter Weise anzudeuten wagte, weil die Furcht vor ihnen die Gemiiter aller
beunruhigte. Indirekt bekommen wir aber mannigfache Aufklidrungen iiber die Zauberei, weil die
Priester natiirlich ihr ebensowohl wie allen andern schiadlichen Einfliissen entgegentreten muf3ten.
Die Beschworungen bestehen ndmlich groftenteils aus sehr ausfiihrlichen Beschreibungen
sowohl der Wirkung der Zauberei als der Mittel, durch die sie ausgeiibt wird. Es heil3t z. B.:
»Weil die Zauberin mich bezaubert hat, die Hexe mich gebannt hat, schreit mein Gott und meine
Gottin iiber mich. Wegen meiner Krankheit bin ich schmerzlich geplagt, ich stehe aufrecht, lege
mich nicht nieder, weder nachts noch am Tage. Mit Schniiren haben sie meinen Mund gefiillt, mit
Upuntakraut haben sie meinen Mund gestopft. Das Wasser meines Getrdnks haben sie gering
gemacht; mein Jubel ist Jammer, meine Freude ist Trauer!«

Es war gar kein Ubel denkbar, das der Zauberer nicht auszuiiben vermocht hitte. Er bezauberte
durch den bosen Blick und durch Ungliicksworte und zwang durch seine Zauberformeln die
Déamonen, nach seinem Willen zu tun. Dabei waren es in Akkad und Chaldia (geradeso wie
spater in Thessalien) namentlich Frauen, die diese ddmonische Zauberei trieben, zu denen sie
Zauberformeln, zauberische Knoten, Zaubertranke und namentlich von ihnen angefertigte
Bildnisse der betreffenden Personen verwendeten. Ubrigens war bereits in Akkad der Glaube
verbreitet, daf} die Hexen ihre Versammlungen hielten und zu ihnen auf einem »Stiick Holz«
ritten.

Diese Magie beruhte bei den Akkadern auf einem vollstédndigen, in allen seinen Teilen
zusammenhingenden mythologischen System, das die auffallendste Ubereinstimmung mit der
Mythologie der Finnen erkennen 148t, was uns zur Herleitung dieses Damonenglaubens und der
mit ihm zusammenhéngenden Magie aus einer Urzeit des Menschengeschlechtes berechtigt, in
der die am Euphrat und Tigris lebenden Akkader mit den Finnen im hohen Norden Europas noch
ein Volk waren 3. Dagegen ist zwischen dem akkadischen System und dem der Agypter keine
Verwandtschaft vorhanden. Lenormant weist als Grundlage der dgyptischen Magie den
Gedanken nach, dafl die Menschenseele die Bestimmung habe, nach dem Tode dem Osiris gleich
zu werden. Zur Beforderung dieser Apotheose wurde der Leichnam durch die Anwendung
magischer Formeln gegen schédliche, zerstdrende Einwirkungen gefeit, indem die Erhaltung des
Leibes die Bedingung der Apotheose der Seele war. AuBlerdem legte man den Zauberformeln
aber auch die Kraft bei, dem Lebenden, der sie sprach, gottliche Vollkommenheiten zuzufiihren.
Der Gedanke eines Unterschiedes boser und guter Ddmonen ist dem dgyptischen System fremd.
Der Zauberer, durch seine Magie auf eine hohere, gottliche Stufe erhoben, gebietet den Gottern.
Die spatdgyptischen Magier bedienten sich, wie aus einem Leidener Papyrus hervorgeht, des
Hypnotismus, um die Verbindung zwischen einer iibernatiirlichen Welt mit der sinnlichen
herzustellen. Der Papyrus ist etwa um das dritte Jahrhundert unserer Zeitrechnung geschrieben,
wo die Gnosis in vollster Bliite stand. Das Hauptbestreben der Gnostiker im Pharaonenland ging
dahin, die heidnischen Mythen, dann die Gottheiten und Damonen, vorziiglich der dgyptischen



und syrischen Tempelwelt, mit dem Christentum zu verquicken 4.

Bei den Geisterbeschworungen dieser Gnostiker war ein reiner, unschuldiger Knabe das
Haupterfordernis. »Das Kind vertrat die Stelle des Mediums, und aus seinem Munde vernahm der
Beschworer, ob der gerufene Ddmon oder die Ddmonen zur Stelle waren, zugleich auch ihre
Geneigtheit, die gestellten Fragen zu beantworten 3.«

Wie es scheint, war es im dritten Jahrtausend vor Christus, dal} in das von den Akkadern
bewohnte nachherige Chaldda sowie in die umliegenden Lande kuschitische Semiten
einwanderten, von denen die Nationalitdt, die Sprache und die Religion der Akkader allmédhlich
mehr und mehr zuriickgedringt wurden. In Chaldda und Babylonien gestalteten sich so
verschiedenartige Kulte, aus denen um das Jahr 2000 Ko6nig Sargon 1., der beide Reiche
beherrschte, ein einheitliches Religionssystem herstellte, das nun in Chaldda und Babylonien und
hernach auch in Assyrien als Staatsreligion galt '°. Dieses System beruhte wesentlich auf der der
syrischen und phonizischen verwandten Religion der Kuschiten. Daher begann jetzt die bis zur
Zeit Alexanders des Groflen dauernde Periode der »Chaldder«, d. h. der Priesterkaste der
chaldiisch-babylonischen Staatsreligion, die, wie in Chaldda und Babylonien, so auch im
assyrischen Reich als Vertreter der Staatsreligion galt 7. Die gelehrte Staatsreligion nahm nun
allerdings in Chaldéda, Babylonien und Assyrien die alten akkadischen Beschworungsformeln mit
dem ihnen zugrunde liegenden Ddmonismus in den Kanon ihrer heiligen Schriften auf, so jedoch,
daB die darin angerufenen Geister in der Staatsreligion eine untergeordnete Stellung erhielten.
Daher bestanden neben den Priestern der Staatsreligion besondere Korperschaften von
Zauberpriestern fort, die als untergeordnete Schriftgelehrte die alte Magie ausiibten und aufrecht
erhielten '8, Indem diese nun hierbei nach wie vor die alten akkadischen Formeln gebrauchten, so
besal} in Chaldda die Magie ihre eigene Sprache, die zwar vom dreizehnten Jahrhundert an nicht
mehr verstanden, die aber gerade darum von dem assyrisch oder chalddisch redenden Volke als
mit einer besonderen, geheimnisvollen Macht ausgestattet angesehen wurde.

Hoch iiber diese Zauberpriester stellte sich nun die Genossenschaft von Priestern und
Schriftgelehrten, die den Namen des urspriinglichen Volksstammes der »Chaldder« mit einem
gewissen Stolze von sich gebrauchte, indem sie als gelehrte Astronomen und Astrologen
urspriinglich wenigstens mit Zauberei nichts zu tun haben wollten '°. Sie betrachteten die Sterne
nicht nur als die Lenker des Weltalls, sondern auch als die Verkiinder aller Vorkommnisse, gaben
sich daneben aber auch mit allerlei anderer Weissagerei ab.

Neben ihnen erhob sich jedoch etwa seit dem siebenten Jahrhundert in den in Rede stehenden
Landen von Medien her eine ganz verwandte Erscheinung, der Magismus, so genannt nach dem
medischen Stamme der Magier, der in Medien das ausschlieBliche Privilegium besal3, das
Priesteramt auszuiiben. Diese Magier waren keine Anhénger der von dem Zauberwesen und den
Wabhrsagerkiinsten urspriinglich ganz freien Lehre des Zoroaster in Persien, sondern vielmehr
ihre Gegner, weshalb sie, mit ihrem Sternenkultus und ihrer Weissagekunst anfangs auf Medien
beschrinkt, von den persischen Konigen verfolgt wurden, bis es ihnen unter der Regierung des
Xerxes gelang, auch am persischen Hofe sich einen immer méchtiger werdenden Einfluf zu
verschaffen. Bald standen sie hier an der Spitze des gesamten Kultus 2. Sie bildeten jetzt die
nichste, angesehenste Umgebung des Konigs. Eben damals begannen aber die Chaldéder und
Magier ganz ineinander iiberzugehen. Im Buche Daniel werden die Kaschedim neben anderen
Klassen von Zauberern und Wahrsagern zugleich (Dan. 2, 4, 5, 10) als Reprisentanten der Magie
und Mantik iiberhaupt erwéhnt. Sie miissen also wohl als identisch mit den Magiern angesehen



werden. Der Name Magier war eben ldngst ein gewdhnlicher Titel der chalddischen Gelehrten
geworden. Thre astronomischen Beobachtungen und Traditionen reichten schon damals in das
graueste Altertum hinauf, was schon daraus erhellt, daB3 Callisthenes bei der Einnahme Babylons
durch Alexander dort auf Backsteintafeln astronomische Beobachtungen von 1903 Jahren
vorfand, die er an Aristoteles einsandte 2!.

Auch in den néchstfolgenden Jahrhunderten finden wir die Bezeichnungen »Chaldier« und
»Magier«, im Abendlande namentlich, ganz synonym und beide in gleich ehrenvoller Weise
gebraucht.

Das Ansehen dieser Chaldider-Magier beruhte — abgesehen von der astronomischen und sonstigen
wissenschaftlichen Bildung, die man ihnen zutraute — auf ihrer angeblichen Weissagekunst, die
sie ganz in derselben Weise wie die alten Chaldéer ausiibten. Hierbei diente ihnen alles mogliche
als Mittel zur Erforschung der Zukunft 22. Die Chaldier und Magier weissagten namlich nicht nur
nach den Sternen, sondern auch mit Anwendung von Losen oder Pfeilen (Belomantie); sie
beobachteten hierzu den Flug bestimmter Wahrsagevogel, untersuchten die Eingeweide,
insbesondere die Leber von Opfertieren (Hepatoskopie), sie wahrsagten nach der Wolkenbildung,
nach den Blitzstrahlen, nach dem Rauschen und den Bewegungen von Bdumen und Striuchern,
nach den Bewegungen und dem Verhalten gewisser Tiere (Schlangen, Hunde, Fliegen, Fische
usw.), nach zufilligen Wahrnehmungen und Vorkommnissen (z. B. nach der Bewegung von
Hausgeréten etc.), nach iiberraschend klingenden Worten, die man zuféllig horte, nach dem
Vorkommen von Miflgeburten. So versprach z. B. die Geburt eines Kindes mit weilem Haare
dem Landesfiirsten hohes Alter. Ganz besonders den Traumen legten die Chaldder und Magier
prophetische Bedeutung bei.

In der romischen Kaiserzeit dnderte sich jedoch der Gebrauch beider Bezeichnungen. Chaldéer
und Magier galten im Morgen- wie im Abendlande als fahrende Gaukler, die fiir Geld wahrsagten
und ihre Heilmittel anboten und sich bei Leichtglaubigen durch geheimnisvoll aussehende
Operationen Ansehen zu verschaffen suchten. Die 6ffentliche Meinung betrachtete bald beide als
Schwindler und Betriiger 3.

Francois Lenormant: »Die Geheimwissenschaften Asiens. Die Magie und Wahrsagekunst der
Chaldier, Jena, 1878«.Lenormant, S. 16 ff.Dr. S. Seligmann, Der bose Blick, Berlin 1910, 1. Bd.
S. 6.Lenormant, S. 68 tf.Dr. Alfr. Lehmann, Aberglaube und Zauberei, Stuttgart 1908, 2. Aufl., S.
42.Lenormant, S. 259.Prof. Dr. H. Brugsch-Pascha, Aus dem Morgenlande, Leipzig (1894) S.
44.Brugsch, S. 48.Lenormant, 157, S. 334.Lenormant, S. 422.Lenormant, S. 109.Lenormant, S.
422 Xenoph. Cyropaedie. VIII, 3, 6; VIII, 1, 8.-14Simplicii comment ad Arist. de coelo p.
123.Lenormant, S. 430-524.P. Scholz, Gotzendienst und Zauberwesen bei den alten Hebrdern und
den benachbarten Volkern. Regensburg 1877, S. 87-89.



Drittes Kapitel. Das Volk der Hebrier

Der englische Reisende J. Roberts sagt 2*: »Das Hinduvolk hat es mit einer so groBen Anzahl
Déamonen, Gottern und Halbgéttern zu tun, daf3 es in bestandiger Furcht vor deren Macht
schwebt. Es gibt in seinem Lande keinen Weiler, der nicht wenigstens einen Baum, eine geheime
Stitte besdBe, die als Sitz boser Geister gelten. Mit der Nacht verdoppelt sich aber der Schrecken
des Hindu, und es kann ihn nur die dringendste Notwendigkeit bewegen, seine Wohnung nach
Sonnenuntergang zu verlassen. MuB dieses geschehen, so schreitet er mit duBerster Vorsicht von
dannen. Er beachtet das geringste Gerdusch, er murmelt Beschwdrungen vor sich her, die er
immerfort wiederholt; er hilt Amulette in der Hand, betet ununterbrochen usw.« Dieser
abergléubische Schrecken, diese grausige Furcht vor der iiberall drohenden, unheimlichen Macht
der Ddmonen und deren Diener, der Zauberer, ist zu allen Zeiten das Erbteil und Los aller Volker
des Heidentums gewesen. Unter diesem Fluche des Ddmonismus lag die ganze antike Welt
gebannt, der die stoische und epikureische, liberhaupt die philosophische Weltanschauung keine
Erlosung von diesem Fluche bringen konnte Nur ein Volk des Altertums finden wir davon befreit
— die Hebrier.

Auch bei diesem Volke begegnen wir allerlei zauberischem Treiben wie bei allen anderen
Volkern des Altertums, jedoch mit dem Unterschied, daf3, wéhrend bei diesen der Glaube an
Magie und Mantik in ihrem ganzen religidsen Denken und Leben begriindet und an ihre »religio«
angeschlossen war, der Aberglaube bei den Hebrdern nur als eine von auflen hereingekommene
Alterierung des nationalen Gottesglaubens und Kultus hervortrat.

Im allgemeinen erscheint ndmlich die Zauberei und Wahrsagerei bei den Hebrdern als ein mit
dem Jehovahkult unvereinbares heidnisches Unwesen, das vorzugsweise von Agypten und
Chaldia her eingedrungen war 2.

Als harmlosere Art der Wahrsagerei kommt im Alten Testament die Traumdeutung vor, d. h. die
Deutung der Trdume anderer und das Wahrsagen aus eigenen Traumen (1 Mos. 40, 12 ff.; 41, 25;
Dan. 2, 4 ff.; 4, 5 ff.; 4 Mos. 12, 6; Joel 3, 1; 1 Dan. 7, 1).

Von den im heidnischen Orient iiblichen mantischen Kiinsten sind im jiidischen Volk nur wenige
nachweisbar, und von operativer Magie findet sich im A. T. kaum eine Spur vor. Nirgends ist die
Rede von magischen Heilungen, Beschddigungen von Menschen, Tieren und Feldern,
Liebeszaubern, Erregung von Gewittern, Beherrschung der Planeten, Verwandlungen in
Tiergestalten, Luftfliigen oder gar Biindnissen mit dem Satan, wie dies in dem spéteren
Zauberwesen geschieht. Nichtsdestoweniger hat man wegen der in die Ubersetzungen
eingedrungenen Ausdriicke ®appoxog, maleficus und Zauberer die Zauberei liberhaupt, wie sie
spater aufgefalit wurde, als den alttestamentlichen Schriften bereits bekannt vorausgesetzt und
hierin nicht nur fiir ihre Existenz und Wirksamkeit, sondern auch fiir ihre Strafbarkeit eine heilige
Autoritit gefunden. Die Hexenprozesse sind dadurch nicht wenig gefordert worden.

Der verhéltnismidfig geringe Einfluf3, den die orientalische Magie und Mantik auf Israel in seiner
fritheren Zeit gewann, erkldrt sich aus der ganz einzigartigen Stellung der hebrdischen
Religiositdt zu ihr. »Alles Zauberwesen ist Heidentum und darum Siinde, und zwar eine der
furchtbarsten Siinden, die mit der Ausrottung des Frevlers bestraft werden mu3«, das war der
Gedanke, den die Triager der Theokratie in Israel, vor allem die Propheten, vertraten. Allerdings



wird von Manasse berichtet, dal3 er Zauberei und Zeichendeuterei trieb und Totenbeschworer und
»kluge Ménner« sogar anstellte (2 Kon. 21, 6; 2 Chron. 33, 6); allein unter Josia sehen wir diese
wieder beseitigt. Das Gesetz Moses will nun einmal sowohl die Wahrsager und Mekaschephim
selbst wie auch alle, die sich ihrer Hilfe bedienen, mit dem Tode bestraft und ausgerottet wissen
(2 Mos. 22, 18; 3 Mos. 20, 6 und 27; 5 Mos. 13, 5). Als Art der Hinrichtung erscheint 3 Mos. 20,
27 die Steinigung. Das Gesetz faflt ndmlich diese Begehungen als gotzendienerische Greuel der
umwohnenden Heiden auf, wodurch der Israelit, der abgesondert von den Vélkern dem Herrn
leben soll, sich verunreinigen, von Gott abfallen wiirde (3 Mos. 19, 31; 20, 27; 5 Mos. 18, 9 ft.).
Dem auserwihlten Volke sollen Jehovahs Diener, die Propheten, verkiinden, was ihm frommt (5
Mos. 18, 15); gotzendienerische Wahrsagung multe in dem theokratischen Staate als Emporung
gegen das Staatsoberhaupt, als Hochverrat angesehen und als solcher bestraft werden; auf jeder
Beleidigung Jehovahs stand die Steinigung.

Totenschéddel mit einer hebrédischen Zauberformel (Berlin)

Trotz der Strenge des Strafgesetzes neigten sich indessen die Juden fast jederzeit zu der
auslandischen Wahrsagerei wie zum Gétzendienste iiberhaupt hin, und da die Konige oft selbst
diesem Hange folgten, so scheinen die gesetzlichen Strafen selten zur Vollstreckung gekommen
zu sein. Saul hatte sich zwar in der Ausrottung der Wahrsager tatig gezeigt (1 Sam. 28, 9), doch
griff er zuletzt selbst zur Totenbefragung. Uber Gotzendienst und Wahrsagerei in Israel und Juda
erhoben die Propheten wiederholte Klagen, und die Biicher der Konige geben in dieser
Beziehung traurige Schilderungen von den Zeiten Hoseas und Manasses (2 Kon. Kap. 17 und
21). Der Verkehr mit den heidnischen Nachbarvolkern, spéter besonders die Beriihrung mit dem
babylonischen Wesen wirkte sehr nachteilig. Entstammt doch auch, wie Delitzsch hervorhebt,
das Bild des Satans der babylonischen Mythologie.

Im Unterschied von »der alten Schlange, die da heif3t der Teufel und Satanas«, in welcher die
altbabylonische Vorstellung von Tiamat, der Urfeindin der Gétter, sich erhalten hat, entstammt
der Satan, der in den jlingeren und jiingsten Biichern des Alten Testamentes etliche Male
erscheint, und zwar durchweg als Feind der Menschen, nicht als Feind Gottes (siehe Job Kap. 1,
2,1 Chr. 21, 1, Zach. 3, 1 ff.), dem babylonischen Ddmonenglauben, welcher ebenfalls einen ilu



limnu oder »bdsen Gott« und einen galll oder Teufel kennt« 2°.

Unter dem Einflusse der aus dem Exil mitgebrachten Ddmonenlehre bildete sich das
Zauberwesen immer mehr aus, erhielt in den durch das Buch Henoch verbreiteten Vorstellungen
von dem Umgange iibermenschlicher Wesen mit dem Menschen betrachtlichen Vorschub und
strebte durch die Kabbala nach Legitimation und wissenschaftlicher Gestaltung. Das Exil, in dem
das jlidische Volk sich mit dem Damonismus ganz und gar vertraut gemacht hatte, war fiir ihn in
dieser Beziehung verhdngnisvoll geworden. Zur Zeit Christi finden wir daher die Juden von dem
Déamonenglauben vollstindig beherrscht. Die Stelle 1 Mos. 6, 1 ff. galt als seine Grundlage.
Vornehmlich Agypten, von dem es im Talmud heiBt: »Zehn Kab (MaB) Zauberei kam herunter
auf diese Welt; neun nahm sich Agypten und eins die ganze iibrige Welt« 27, gab an das gelobte
Land seinen Zauberglauben ab. Man kannte den bosen Blick und seine Macht, man {ibte
Liebeszauber mit der Mandragora und das Nestelkniipfen, um Geburten zu verhindern. Es gab
»Knochen-Beschworer« wie die Hexe von Endor, die Tote zu befragen vermochten, und
Schatzfinder. Die Talmudlehrer glaubten an die Nekromantie, wenngleich sie diese zum
Teufelswerk zihlten 28. Besessene sah man iiberall; doch war die Frage offen, ob sie von
eigentlichen Ddmonen oder von den Geistern verstorbener boser Menschen geplagt wiirden.
Josephus entschied sich fiir die letztere Ansicht *°, wihrend es nach einer tannaitischen Quelle
heif3t: »Dies ist die Gewohnheit des Teufels, er fahrt in den Menschen hinein und bezwingt ihn.«

Zahlreiche Beschwdrer rithmten sich der geheimen Kunst, die Ddmonen bannen und austreiben
zu kénnen. Derartige jiidische Zauberer durchzogen bald alle Lande 3. Zur Heilung der
Déamonischen gebrauchten sie gewisse Formeln, die sie auf Konig Salomo zuriickfiihrten, dann
Réucherungen, auch besondere Medikamente, zu deren Herstellung man sich der Wurzel einer
selten vorkommenden Pflanze, einer Art mfjyovov, bediente 3!. Die Christen stellten diese
judische Teufelsbannerei dem heidnischen Goetentum ganz gleich, und zwar darum, weil die
Juden ihre Exorzismen nicht im Namen des einigen Gottes verrichteten. Auch spaterhin begegnen
wir jiidischen Zauberern {liberall. Namentlich waren sie in Spanien, wo es eine sehr zahlreiche
judische Bevolkerung gab, mit allerlei geheimnisvollen Schwindeleien geschéftig. Die Synode zu
Elvira (im Jahre 305 oder 306) sah sich gendtigt zu verordnen, daf3 fernerhin kein christlicher
Gutsbesitzer sein Feld von Juden segnen lassen sollte 32. Indessen, indem sich das Judentum aus
aller Geselligkeit mit den Christen verstof3en und von jeder Teilnahme an deren 6ffentlichem
Leben ausgeschlossen sah, so steigerte sich seine Neigung zu geheimem Treiben und zur
Ausnutzung des Aberglaubens der Christen mehr und mehr. Im tieferen Mittelalter fanden sich
daher in den Judengassen der groBen Stidte Zauberer vor, die zwar nur ganz im Verborgenen
arbeiteten, aber doch grofles Ansehen genossen; und als gegen das Ende des fiinfzehnten
Jahrhunderts die kabbalistische Philosophie den Christen bekannter wurde, zog man mit Vorliebe
hebriische Namen und Formeln in das gelehrtere Zauberwesen hertiber.

Kirke und Odysseus (Nach einem sizilianischen Vasenbild in Berlin)

Oriental illustrations of Scriptures, S. 542.P. Scholz, Gotzendienst und Zauberwesen bei den alten
Hebraern und benachbarten Vilkern, Regensburg 1877; C. F. Keil, Handbuch der biblischen
Archéologie, Frankfurt a. M. 1875, S. 475-476; de Wette, Lehrbuch der hebréisch-jiidischen
Archéologie, 4. Aufl., bearbeitet von Rdbiger, Leipzig 1864, S. 357; Baudissin, Studien zur
semitischen Religionsgeschichte, Heft [ u. II. Leipzig 1876 u. 1878; Saalschiitz, Mosaisches



Recht, S. 510 u. d. Art. »Wahrsager« in Herzogs theologischer Realencyklop. B. XVII. von L.
Diestel. Alfr. Lehmann, Aberglaube und Zauberei, Stuttg. 1908, S. 69 ff. Dr. D. Joél, Der
Aberglaube und die Stellung des Judentums zu demselben, Breslau 1881.Friedrich Delitzsch,
Babel und Bibel, 20. Tausend, Leipzig 1903, S. 69.Kidduschin 49b.Dr. Ludw. Blau, Das
altjiidische Zauberwesen, Stralburg 1898, S. 50 ff.Archaeologie VIII. 2. 5.Juvenal, V1. 542 ft.
XVIIL 3. 5. Augustin, de civitate Die VIII.Van Dale, de divinatione idolol. ¢. VL. p. 519
ff.Hefele, Conciliengesch. B. I. S. 148.



Viertes Kapitel. Griechenland

Dem Glauben an Zauberei begegnen wir in Griechenland schon im ersten Anfang seiner
Geschichte. Es ist moglich, daB3 schon damals Einwirkungen auf die Vorstellungen des
griechischen Volkes von Chaldéa her stattgefunden haben; sie sind jedoch nicht nachweisbar.
Sicher ist nur, daf die Griechen schon bei dem Beginne der Perserkriege eine mit der
etruskischen véllig libereinstimmende Haruspicin besafen 3. Erst von dieser Zeit an lassen sich
allerlei Erscheinungen und Vorgéinge nachweisen, von denen die Umgestaltung und groBere
Verbreitung des Glaubens an Zauberei herriihrten.

Zunéchst kommt hier die Entwicklung der philosophischen Anschauungen in Kleinasien in
Betracht. Hier hatte zuerst Thales die Frage nach dem Urstoff der Welt, dem Prinzip alles
Seienden angeregt. Er hatte dieses in der Materie, und zwar im Wasser nachzuweisen versucht,
wéhrend nach ihm Heraklit (um 500 vor Chr.) es im Feuer finden zu miissen glaubte. Bald nach
den Perserkriegen erhob sich dann Anaxagoras in Klazomené — der erste Grieche, der eine
Intelligenz als Weltursache erkannte, wihrend ziemlich gleichzeitig Empedokles (um 440 vor
Chr.) mit einem dem heraklitischen sich ndhernden System auftrat, in dem er zuerst die fiir die
Magie erforderliche dualistische Weltanschauung lehrte ** und das Dasein einer Daimonenwelt
anerkannte. Auch stand er selbst in dem Rufe eines Wundertéters und Zauberers. Von da an
gewann die Ddmonenlehre, die schon von den éltesten Zeiten her im griechischen Volke gelebt
hatte, eine bestimmtere Gestalt und groBere praktische Bedeutung *. Gleichzeitig kam
Griechenland mit den Magiern und der medisch-persischen Magie in Beriihrung, die anfangs als
eine im Abendlande noch ganz unbekannte hohere Weisheit angestaunt und gepriesen wurde.

Von grofBem Einflul war ein wéhrend der Perserkriege nach Griechenland gekommenes Buch,
das von einem Magier Osthanes herriihren sollte. Soviel wir von diesem Werke wissen, lehrte es
als hochste Geheimnisse der Magierkaste auch allerlei Zaubereien und Wahrsagerkiinste, selbst
das Zitieren der Verstorbenen und der infernalen Didmonen. Plinius berichtet 3¢, da das Buch den
Griechen nicht eine heftige Begierde, sondern geradezu einen rasenden HeiBhunger nach der
Magie eingefloft habe.

In Griechenland trat daher jetzt die medische Magie an die Stelle der rohen und primitiven
Gebréuche der griechischen Goeten ¥. Bald aber stellte sich die Magie, die man anfangs als eine
auf der Sternenkunde beruhende Geheimwissenschaft bewundert und deren Vertreter man als den
Gottern ndher stehend verehrt hatte, in einem ganz anderen Lichte dar. Griechenland wurde von
wirklichen und angeblichen Magiern, die von Osten her kamen und allerlei elende Gaukeleien
trieben, iiberschwemmt, und bald erschien daher der Mdyog im griechischen Sprachgebrauch
synonym mit yong ** und mit der ganzen Schmach dieses Ausdrucks behaftet, so sehr auch die
Anhénger der Magie beide Begriffe auseinander zu halten suchten 3°. Inzwischen hatte die
Mantik und Auguralkunst in Griechenland eine neue Stiitze durch die Philosophie erhalten,
indem die Stoiker sie mit ihren fatalistischen Lehren in Zusammenhang brachten, den
Aberglauben philosophisch begriindeten und fiir ihn nicht nur bei dem Volke, sondern auch in
den gebildeten Stéinden neues Vertrauen erweckten 0.

Der erste Stoiker, der sich mit Aufstellung einer solchen Theorie befal3te, war Zenos zweiter
Nachfolger Chrysippus (f um 208 v. Chr.), der unter anderem zwei Biicher {iber Orakel und
Traume schrieb. Nach Chrysippus verfafite dann dessen Schiiler Diogenes ein ausfiihrlicheres



augural-wissenschaftliches Werk, das anscheinend nicht allein die alte griechische Wahrsagerei,
sondern auch die fremdldndischen Wahrsagegebriduche behandelte 4!.

Der neue Aufschwung, den somit die Mantik und Auguralkunst in den Kreisen der Gebildeten
nahm, trug aber den Ungebildeten nur eine neue Steigerung des Hanges zur Zauberei ein, zumal
da die gleichzeitigen Vorginge in Asien dem Ddmonenglauben und der Magie in Griechenland
den wirksamsten Vorschub leisteten.

Nachdem namlich Alexander d. G. den Orient mit dem Okzident verbunden hatte, war in Asien
unter den Seleuciden die bisherige Scheidewand zwischen der babylonischen Bevolkerung und
den griechischen Ansiedlern fast vollig gefallen. Kréftiger als je vorher wucherten daher jetzt
unter den griechischen Volkerschaften aller mogliche Damonenspuk und alle nur erdenkbaren
Praktiken der Bezauberung und Beschwdrung auf, und zwar waren es ganz besonders Frauen, die
sich diesem Treiben, namentlich dem Mischen von Liebestrinken 2, ergaben. So nahm jetzt der
chaldédische Ddmonismus mit allem, was sich im Laufe der Jahrhunderte und unter den vielfachen
vorgekommenen Volkermischungen an ihm angesetzt hatte, von Griechenland und von der
ganzen abendlédndischen Welt Besitz. Chaldder und Magier, eine Bezeichnung, die langst als
Synonyma galt, zogen in den Landen hin und her, die Leichtgldubigen zu tduschen und die
Hoffnungen und Wiinsche der einzelnen zu ihrem Vorteil auszubeuten. Vielfach waren es
hellenische Juden, die als Hexenmeister im hohen Ansehen standen. Sie waren, von
altgriechischen Anschauungen beeinflu8t, der Zauberei mehr ergeben als ihre Glaubensgenossen
im Mutterland. Sie hielten jedoch auch in Hellas an dem Monotheismus fest, deshalb darf man
ihre Magie, sofern sie nicht griechisch war, als die ihres Heimatlandes am Jordan ansprechen.
Von diesen hebriischen Magiern sind Zauberformeln erhalten, die DeiBmann wiedergab 3. In
Kleinasien galt insbesondere Ephesus als der Hauptsitz untriiglicher und wirksamer Magie.
Berithmt waren namentlich die 'Edécwa ypdppata, d. h. Zauberformeln, die auf Pergament
geschrieben entweder hergesagt oder am Korper als Amulette getragen wurden 44,

Sehen wir uns nun nach diesem Uberblick iiber die Entwicklung des Aberglaubens der
griechischen Volksstimme im allgemeinen seine Erscheinungen im einzelnen an, so bietet sich
bereits bei Homer > und Hesiod gar vielerlei dar. Bei Homer erscheint schon Circe, die der
spéteren Zeit als Konigin aller Zauberinnen gilt, mit ihren betorenden Séften und ihrem
klassischen Stabe, der lange Zeit ein fast unzertrennliches Attribut des Zauberers bleibt 6. Was
ihr naht, wird in Woélfe, Lowen oder Schweine verwandelt; den Gegenzauber kennt nur Hermes
im Kraute Moly. Agamede in der Ilias ist so vieler Pharmaka kundig wie die weite Erde trigt 47.
Auf der Eberjagd am Parnal stillen des Autolykos Sohne das Blut des verwundeten Odysseus
durch Besprechungen *®. Helena mischt den bekiimmerten Gésten im Palaste zu Sparta einen
Wundertrank aus dgyptischen Kréutern, der das Herz selbst gegen die hértesten Schlage des
Schicksals stihlt 4°; Here fesselt den kalten Gemahl durch den von Aphrodite entlichenen
Zaubergiirtel °°. Wir erinnern ferner an die Verwandlungen des untriiglichen Seegreises Proteus
und an den sinnbetorenden Gesang der Sirenen. Und vollends die nekromantischen Szenen der
Odyssee mit ihrer viereckigen Grube, ihren Libationen und schwarzen Opfertieren, wo des
Tiresias Schatten herbeibeschworen wird und die kraftlosen Haupter der Toten sich versammeln!
— Hesiod kennt Tagwihlerei. Er lehrt, an welchen Tagen Knaben und an welchen Maddchen zu
guter Vorbedeutung geboren werden, und an welchen sie heiraten sollen 3'. Die Verfasser der
Nosten erwihnen Asons Verjiingung durch Medea, wiewohl diese als vollendete Zauberin erst
bei den Tragikern erscheint. Uberhaupt zeigt uns ein Blick auf den Charakter der nichsten
Jahrhunderte nach Homer Verwandtes in Menge. Es ist die von Hesiod und den Zyklikern



eingefiihrte Periode der Dimmerung, wo, wie Lobeck sagt 2, die Dichter zu philosophieren und
die Philosophen zu dichten anfingen, wo aus der einfachen, kindlichen Religionsansicht der
heroischen Zeit sich das Symbolische, Mystische und Phantastische jeder Art hervorbildete, das
spéter besonders in den orphischen Gaukeleien und in dem Institute der Pythagorder seinen
Abschluf} erreichte. Es ist der Zeitraum der Katharten, Jatromanten und Agyrten, in dem jene
wunderbaren Gestalten wie Abaris, Aristeas, Epimenides und Branchus auftreten. Nach
Wegraumung des geheimnisvollen Nebels, den die spétere Legende um diese Figuren gezogen
hat, bleibt uns wenigstens das als historisches Faktum, da3 Abaris mit Stihnungen und
Weissagungen Griechenland durchzog, um die Hyperboreer von der Pest zu befreien; daf3
Epimenides in Athen eine Seuche durch Mittel zu stillen versuchte, die man als auller dem Kreise
des gewdhnlichen Tempelkults liegend betrachtete, und da3 Branchus in Milet, obgleich Priester
und Prophet Apollons, ebenfalls bei einer Epidemie ein hochst sonderbares Abrakadabra in die
Stihnungsformeln mit einmischen lieB3.

Von der geheimen Kraft des Kohls spricht Hipponax um die Zeit des Cyrus; von Pisistratus ist es
nach einer Stelle bei Hesychius wahrscheinlich, daB3 er an der Akropolis zu Athen ein
grillenartiges Insekt zum Schutze gegen den bdsen Blick anbringen lieB 3. Die Keime des
astrologischen Aberglaubens bei den Lakeddmoniern zeigen sich deutlich in ihrem Benehmen vor
der Schlacht von Marathon, und wenn wir Lukian glauben wollen, so hatten die Griechen ihre
Sterndeuterei tiberhaupt nicht von auBen, sondern von ihrem Orpheus erlernt **. Doch war die
Sterndeutung in Griechenland nie recht heimisch, wogegen die Traumdeuterei eine bedeutende
Rolle spielte.

Nehmen wir hierzu noch den schon friith in Arkadien einheimischen Glauben, dal} ein Mensch
sich in einen Wolf verwandeln kénne (Lykanthropie) >, und das in Schauerlichkeiten eingehiillte
Totenorakel am See Aornos in Thesprotien, das ums Jahr 600 v. Chr. schon Periander befragte °,
so haben wir Beweise genug, daf3 lange vor den Perserkriegen ein ansehnlicher Vorrat von
Zaubervorstellungen und damit verwandten Gebrauchen bei dem griechischen Volke aufgehduft
war, ohne dall wir zu den spéteren Sagen unsere Zuflucht zu nehmen brauchten, die z. B. schon
Melampus als eigentlichen Zauberer behandeln, Odysseus als Verehrer der Lekanomantie und
Orpheus als Verfasser einer Schrift iiber talismanische Giirtel darstellen.

Nach den Perserkriegen wurde das aus der friiheren Zeit Uberlieferte verbreitet, modifiziert, zum
Teil zu einem hohen Grad von Abenteuerlichkeit gesteigert; wesentlich Neues kam bis auf
Alexander wenig oder gar nicht hinzu. Plato redet davon, da3 nicht bloB Privatleute, sondern
sogar ganze Stddte sich von einer Menschenklasse betoren lieBen, die er so charakterisiert, daf3
eine Art von Zauberern in ihnen nicht zu verkennen ist *’. Sie ziehen, sagt er, vor den Tiiren der
Reichen umher und wissen die Leute zu iberreden, daf sie die Kraft von oben haben, durch
Opfer und Besprechungen die Siinden der Menschen selbst und ihrer Vorfahren zu sithnen;
wiinscht jemand einem Feinde Ubles zuzufiigen, so versprechen sie fiir geringe Kosten durch
Gotterbeschworungen und Bannfliiche diesen Wunsch zu erfiillen. In dhnlicher Weise klagt der
Verfasser der Schrift »de morbo sacro« iiber die gewinnsiichtigen Tduschungen der fahrenden
Wundertéter; zu den Siihnungen eigner und fortgeerbter Blutschuld fiigt er noch ihre vorgebliche
Kunst, Sturm und heiteren Himmel, Regen und Diirre, Unsicherheit des Meeres und
Unfruchtbarkeit der Erde zu machen.

Besonderen Beifall fand dieses Siihnwesen samt seinem Anhang von geheimem Kult und
Liederlichkeit bei den Weibern. Strabo nennt sie die Oberanfiihrer aller Deisiddmonie .



Das klassische Land der griechischen Zauberei ist Thessalien .

Thessalische Weiber sind es, deren Salben bei Lukian und Apulejus ® den Menschen in einen
Vogel, Esel oder Stein verwandeln; sie selbst fliegen durch die Liifte auf Buhlschaften aus wie
spiter die Hexen. Hekate ¢!, urspriinglich als eine unheilentfernende, segenverbreitende Gottin
gedacht und noch von Hesiod als solche gepriesen, tritt jetzt nach mehrfachen, zum Teil durch
die Mysterien bedingten Metastasen ihres Wesens als die grauenvolle Gottin der Unterwelt und
Vorsteherin des Zauberwesens auf. Sie erscheint, gerufen, in finsterer Nacht mit Fackel und
Schwert, mit Drachenfiissen und Schlangenhaar, von Hunden umbellt, von der gespenstischen
Empusa begleitet 2. An Hekate hingen sich allméhlich alle Arten von Zauberei an. Von ihr hatte
Medea die Gifte und Zauberkrauter kennen gelernt. Die Zauberinnen schwuren bei ihr und
beteten zu ihr. Auch krankhafte, niachtliche Schrecknisse, die aus dem Bette trieben, bose Traume
u. dgl. galten als Anfille der Hekate .

Von Hekate haben die spéteren griechischen Autoren eine Menge Mythen erzéhlt und uns eine
vollstindige Beschreibung der Hekate-Beschworungen hinterlassen. Thre Wirkung sollte sein, daf3
die Gottin denen erschien, die sie anriefen. Die Vorkehrungen sind von der Hekate selbst
vorgeschrieben. Sie lauten: »Machet eine Statue von wohlgegléttetem Holz, so wie ich es jetzt
ndher beschreiben werde. Machet den Korper dieser Statue aus der Wurzel der wilden Raute
(Ruta graveolens L.) ® und schmiicket ihn mit kleinen Hauseidechsen; knetet dann Myrrha,
Storax und Weihrauch zusammen mit denselben Tieren und laB3t die Mischung bei zunehmendem
Mond an der Luft stehen; sprechet eure Wiinsche dann in folgenden Sétzen aus: yKomm
unterirdische, irdische und himmlische Bombo, Géttin der Land- und Kreuzwege, die das Licht
bringt, die in der Nacht umherschweift, Feindin des Lichtes, Freundin und Begleiterin der Nacht,
die du dich des Bellens der Hunde und des vergossenen Blutes erfreust, die du im Schatten
zwischen den Griabern umherflackerst, die du Blut wiinschest und den Toten Schrecken bringst,
Gorgo, Mormo, Mond in tausend Gestalten, leihe unserem Opfer ein giinstiges Ohr.< Ihr sollt
ebensoviele Eidechsen nehmen, wie ich verschiedene Formen habe; machet es sorgfaltig; machet
mir eine Wohnung von abgefallenen Lorbeerzweigen, und wenn ihr innige Gebete an das Bild
gerichtet habt, werdet ihr mich im Schlaf zu sehen bekommen« 9. Die der finsteren Gottin
heilige Raute war das wichtigste Kraut bei den Exorzismen, den Teufelsaustreibungen des
Mittelalters. Man brauchte die geweihte Raute vornehmlich zu Raucherungen und Bédern fiir die
Besessenen .

Es kommt hier nicht darauf an, alle Einzelheiten der Zauberkiinste durchzugehen. In der
Hauptsache beziehen sie sich auf Weissagung durch Totenbeschworung und auf Liebeszauber;
die Mittel sind fortwihrend die altiiblichen Formeln und Pharmaka. Der elfte Gesang der
Odyssee ist der Prototyp aller Totenbeschworungen und was dahin einschlégt; die Grube, das
blutige Opfer wiederholen sich immer wieder; nur ist bei Homer die Grube quadratférmig, bei
Apollonius rund 7, in den orphischen Argonauticis aber dreieckig, worin die Beziehung auf die
dreifache Natur der Hekate angedeutet scheint. Das Blut, das bei Lucan die thessalische Erichtho
dem Leichnam eingieBt 8, erinnert wieder ganz an dasjenige, das bei Homer der Schatten des
Tiresias trinkt, bevor ihm der Mund zum Weissagen gedffnet wird. Auch in Lukians Menippus,
obgleich ein zoroastrischer Magier als Fiihrer eingemischt wird, sind alle nekromantischen
Einzelheiten aus der Odyssee entlehnt. — Unter den Liebeszaubern kennt Pindar den Vogel Jynx;
Aphrodite bringt ihn, an die vier Speichen des unaufloslichen Rades gebunden, den Sterblichen
und lehrt Jason Zauberspriiche, um Medeas Herz zu besiegen, dal3 es der Eltern vergesse und
nach Hellas sich sehne .



Noch ist des Zaubers zu gedenken, durch den die Thessalierinnen selbst den Mond vom Himmel
herabziehen zu kénnen (kodaipetv v ceAjvv) im Rufe standen 7°. Der Schliissel hierzu scheint
nicht schwer zu finden. Dal3 Hekate, die in Thessalien geborene Zaubergottin herbeigeschworen
wird, ist in der Ordnung. Hekate ist aber in der spiteren Mythologie zugleich auch Selene, d. h.
die personifizierte Fernwirkung des Mondes 7! und es bedarf mithin nur eines kleinen Schrittes,
um von der mystischen Gottheit zu dem von ihr repréasentierten Planeten iiberzugehen, um so
mehr, da man bei seinen jeweiligen Verfinsterungen eine Ursache seines Verschwindens suchte.
Zauberinnen muften dann die Schuld tragen. Um deren Bemiihungen zu vereiteln, um ihre Worte
nicht bis hinauf dringen zu lassen, machte man Lirm mit Erzplatten und Trompeten 72

Unter den Zauberkriutern sind bei den Dichtern keine haufiger, als die kolchischen und
iberischen 7*; neben diese werden die thessalischen gestellt 7+, Merkwiirdig genug aber leiteten
nach Tacitus die pontischen Iberier ihren Ursprung aus Thessalien her 7°. Den Glauben an
Lykanthropie fand Herodot ebenfalls am Pontus. Die dortigen Scythen und Griechen glaubten
von den benachbarten Neuren, daB jeder von ihnen alljéhrlich auf etliche Tage ein Wolf werde °.
Auch die Thibier, die in jener Gegend wohnten, galten fiir ein Volk, das durch Beriihrung, Blick
und Hauch Kinder und Erwachsene bezaubern und auf dem Wasser nicht untergehen konne 77.
Assyrische Pharmaka erwéhnt Theokrit 8. Unter den magischen Ringen ist ohne Zweifel der
unsichtbar machende des lydischen Gyges, dessen Platon gedenkt, der &lteste 7. Von besonderem
Gewichte aber ist's, dall die von Platon erwiahnten Gaukler ihre Kiinste aus Schriften von
Orpheus und Muséus geschopft zu haben vorgaben. Von der Echtheit dieser Schriften kann
freilich nicht die Rede sein; aber das wenigstens ist gewil3, daf sich etwas ganz Neues und
Landfremdes nicht sogleich als altnational unterschieben 146t. Auch bei Euripides, im Cyklopen,
findet sich eine émydn Opdikn, durch die ein Feuerbrand zum Laufen gebracht werden soll. Die
orphischen Stihnungen und Heilungen aber hingen mit dem friiher aus Phrygien
heriibergekommenen Kult der Cybele zusammen *°. Der friihzeitige Verkehr der Phrygier mit den
Hellenen ist durch das Alter der kleinasiatischen Ansiedelungen hinlénglich bestitigt. Cybele galt
mit ihrem Gefolge, dem Pan und den Korybanten, fiir eine Haupturheberin von Schrecken und
Krankheiten. Thre Priester, die Metragyrten, eine Art von herumziehenden Bettelmonchen,
beschiftigten sich daher besonders mit der mystischen Heilung der sogenannten heiligen
Krankheiten. Bei Aristophanes findet sich schon eine Andeutung hiervon, und Antiphanes 148t in
seinem Metragyrtes durch bloBes Bestreichen mit geweihtem Ole die plotzliche Heilung eines
paralytischen Greises bewirken 8!. Auch Philo redet von diesen Priestern als Zauberern, und es ist
aus der Stelle, wo er dies tut, wenn nicht mit GewilBheit, doch mit Wahrscheinlichkeit zu
entnehmen, daf3 sie es besonders waren, denen man die Kunst, durch Philtra und Beschwoérungen
Liebe und HaB zu erregen, zuschrieb 2.

Es ist Tatsache, dall man zoroastrische, orphische, pythagordische und hermetische Schriften
schmiedete, und Plinius selbst erzdhlt von angeblich demokritischen Zauberbiichern, deren
Echtheit schon damals bestritten wurde. Aulus Gellius handelte spéter in einem eigenen Kapitel
»de portentis fabularum, quae Plinius Secundus indignissime in Democritum confert« 83. So ist es
vollkommen im Einklang mit den Ansichten jener Zeit, da3 Plinius nicht nur viele einzelne
Zaubermittel auf Zoroasters unmittelbare Empfehlung zuriickfiihrt, sondern auch die gesamte
Zauberei aus dessen System sich iiber den Okzident verbreiten 148t. Fiir Griechenland zunichst
mul} ihm Osthanes zu diesem Zwecke dienen, obgleich es schwer fillt, einzusehen, wie bei den
erweislich so zahlreichen Berlihrungspunkten beider Volker sich hier alles an eine einzelne
Personlichkeit kniipfen soll, und sich in der Tat auch bei Plinius selbst schon die Bemerkung
findet, dal} von besser Unterrichteten einem etwas fritheren Prokonnesier, den er Zoroaster nennt,



dhnliche Einfliisse zugeschrieben werden. Ein zweiter Osthanes um Alexanders Zeit dient ihm
nun weiter, um die Verpflanzung der Magie nach Italien, Gallien, Britannien und den iibrigen
Teilen der Erde zu erkldren. Der éltere Osthanes wird aber auch als Verfasser eines Buches
genannt, in dem aufler verschiedenen andern Arten der Weissagung gehandelt werde »de
umbrarum inferorumque colloquiis«. Wére diese Schrift wirklich echt, so enthielte sie doch
wenigstens in diesem letzten Punkte etwas, was unseren Erdrterungen zufolge einesteils den
Griechen nicht neu und anderenteils dem Zoroastrismus vollig fremd wire.

Was nun endlich das Strafverfahren anbelangt, das bei den Griechen gegen Zauberer gesetzlich
stattgefunden haben soll, so haben sich zwar Delrio und andere Koryphéen in der Literatur des
Hexenwesens mehrfach auf dieses berufen und hierin einen schlagenden Beweis fiir die
Allgemeinheit und das hohe Alter solcher Prozesse zu finden geglaubt. Die Sache ist indessen
sehr zweifelhaft. Die ganze Behauptung griindet sich eigentlich nur auf einen einzelnen, sehr kurz
beriihrten und noch keineswegs mit Sicherheit ermittelten Vorfall in Athen. In einer angeblich
demosthenischen Rede wird ndmlich ein lemnisches Weib, Theoris oder Theodoris, beildufig
erwihnt, das von den Athenern samt seiner ganzen Familie zum Tode gefiihrt worden sei 34, Zwar
ist sie als eine ¢appoxkig bezeichnet, deren Pharmaka spaterhin sich auf einen athenischen Biirger
vererbten, und auch von Formeln, die als Zauberspriiche betrachtet werden diirfen, ist die Rede.
Aber das eigentliche Verbrechen, das ihr die Strafe zuzog, bleibt nichtsdestoweniger im Zweifel.
War es die Zauberei an sich, die man hier verfolgen zu miissen glaubte, war es gemeine
Giftmischerei, oder ein schiadliches Philtrum oder eine unter dem Deckmantel eines
quacksalberischen Zeremoniells veriibte Totung — liber dieses alles gibt die Fassung der Worte
keinen Aufschluf3. Noch zweifelhafter wird die Sache, wenn wir von Plutarch vernehmen, daf} in
dem Prozesse dieser Theoris, die er als eine Priesterin bezeichnet, gar eine Hiufung von
Verbrechen zur Sprache kam, unter denen namentlich die Aufwiegelung der athenischen Sklaven
an sich schon als bedeutend genug erscheint 8. Nehmen wir hierzu noch die weitere Notiz, daB
Theoris wegen der Verachtung der Landesgétter (doédeia) den Tod erlitten habe 3¢, so haben wir
hiermit eine Divergenz der Nachrichten, die sich vielleicht nur durch die Annahme ausgleichen
1a6t, daBB Theoris die Vorsteherin irgendeines verbotenen Geheimdienstes gewesen sei.
Wenigstens ist es erwiesen, dall an solche aus der Fremde gekommene Kulte oft genug Dinge der
genannten Art wie Zauberbegehungen, Sklavenverfithrung, Verachtung der Landesgottheiten und
Verschworungen sich angeschlossen haben.

SchlieBlich bemerken wir, da3 Platon in seinen Gesetzen eine schwere Gefangnisstrafe fiir die
triigerischen Gaukler beantragt, die sich auf Nekromantie und dergleichen Kiinste zu verstehen
vorgeben. Es wird die Asebie und Gewinnsucht dieser Menschen hierbei hervorgehoben ¥7.
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Funftes Kapitel. Die Etrusker und Romer

Zur Zeit, wo Italien in der Geschichte des Abendlands hervortritt und die Zustdnde der
mannigfachen italischen Volkerschaften durchsichtiger zu werden beginnen, finden wir, daf3 die
Etrusker, Sabiner, Marser und die latinische Stadt Gabii wegen ihrer Kunde von géttlichen
Dingen zu Rom in besonderem Ansehen standen 8. Die Marser, die von der Circe abstammen
wollten, waren wegen ihrer Kunstfertigkeit in der Beschworung von Schlangen besonders
beriihmt #; die Marsae voces und die Sabella carmina waren fast sprichwértlich, und in Gabii
war Romulus, den man in Rom als den Urheber der Auguralwissenschaft ansah, der Sage nach
erzogen worden *°. Doch galt als italischer Ursitz aller mantischen Weisheit das Land der
Etrusker, bei denen darum die patrizische Jugend Roms lange Zeit in die Schule zu gehen pflegte.

Wie im Orient die Chaldéer, so standen namlich im Okzident die Etrusker iiberhaupt in dem Rufe
einer vorziiglichen Gottesverehrung und dadurch einer besonders tiefen Einsicht in die
Geheimnisse des Weltlaufes und der Zukunft, indem »die tuskische Divination der am meisten
charakteristische Zug der Nation, seit alten Zeiten ein Hauptpunkt ihrer Geistestétigkeit und
Erziehung war« °!, weshalb in Etrurien die Divination namentlich von den Schnen der Edlen
erlernt zu werden pflegte. Die Abkunft dieser etruskischen Mantik aus dem Orient ist nicht zu
bezweifeln.

Am entwickeltsten waren unter den verschiedenen Zweigen der etruskischen Divination 2 die
Beobachtung des Blitzes und der Eingeweide von Opfertieren. Die erstere war zu einer
eigentlichen ars fulguritorum entwickelt, die in besonderen Fulguralbiichern niedergelegt war.
Zur Zeit des Diodorus waren etruskische Blitzseher iiber den ganzen Erdkreis verbreitet. Die
Eingeweideschau oder die Haruspicin im engeren Sinne des Worts hing mit dem eigentlichen
Kultus der Etrusker zusammen, indem sie ganz auf3erordentlich fleifige Opferer waren.

Uber etruskische Zauberei liegen Nachrichten nicht vor. Allerdings glaubten die Etrusker an eine
Unterwelt, die sie sich mit finsteren, den Menschen feindlichen Méachten bevolkert dachten.
Unter diesen furchtbaren Wesen werden genannt die Mania, die Acca Larentia, eine Menge von
Furien usw. Zu ihrer Verséhnung und zum Schutz gegen ihre Verderben bringende Macht
brachte man ihnen sogar Menschenopfer dar; dagegen von der alten Ddmonenlehre und der
Zauberei Chalddas zeigt sich ebenso wie von der Sternseherei der Chaldéer in dem Etruskerlande
nirgends eine Spur.

Anders aber war es in Rom. In der &ltesten Zeit glaubte man hier allerdings fiir die Leitung der
offentlichen Angelegenheiten und fiir den Bedarf des Privatlebens durch das althergebrachte,
heimische Auguralwesen, in dem jeder, der auf Bildung Anspruch machte, unterwiesen sein
mufBte, und durch die Haruspicin der Etrusker, der man unbedingt vertraute, hinlénglich versorgt
zu sein. Es war ganz gewohnlich, da3 vornehme rémische Jiinglinge nach Etrurien reisten und
sich dort in den mannigfachen Zweigen der Seherkunst unterrichten lieen; und aulerdem pflegte
man bei allen 6ffentlichen Vorkommnissen bedenklicher Art etruskische Haruspices, und zwar
deren immer mehrere zusammen, nach Rom kommen zu lassen. Nur voriibergehend sahen sich
die letzteren durch die Chaldéder — die zur Zeit der punischen Kriege unter dem prunkenden
Namen der Mathematici auftraten, sonst aber auch Genethliaci und Magi genannt wurden — in
Schatten gestellt.



Lange Zeit hindurch war daher Rom von dem Aberglauben und Zauberspuk der spiteren Zeit
frei. Allein bald fanden in Rom allerlei fremde Kulte bei einzelnen Eingang, ohne daB sich der
Staat darum kiimmerte. Praktisch, wie die Richtung des Volkes war, faflten seine gesetzlichen
Bestimmungen vor allem das Staatsganze, nachst diesem die Rechtsverhiltnisse der einzelnen ins
Auge; was beiden zur Seite lag, nahm die Aufmerksamkeit wenig in Anspruch. Um seiner
Meinungen willen wurde vor Nero niemand verfolgt, nur die Tat unterlag richterlichem
Erkenntniss. Darum hat das Fremde in Religion und Philosophie zu Rom stets willige Aufnahme
gefunden; der Versuch, den der Staat einst machte, als er noch klein war, sich auf seine
einheimischen Gotter zu beschrinken, war kurz und erfolglos > °*. Im Laufe der Zeit wichen die
altitalischen Gottheiten der griechischen Mythologie. Der korybantische Kultus der Cybele kam
aus Kleinasien heriiber, der Isisdienst schlich sich aus Agypten ein, und selbst das verachtete
Judentum wubfte sich in einzelnen Punkten eine Geltung zu verschaffen, die die Satiriker ihrer
Aufmerksamkeit wiirdigten. Waren die Bacchanalien verboten, so war es hauptsichlich deshalb,
damit sie nicht als Deckmantel fiir staatsgefdhrliche Anschldge beniitzt wurden. So bestanden
auch neben denjenigen Arten der Mantik, die der Staatskult durch die Auguren und Haruspices
verwalten lie, ungestdrt eine Menge von abergliubischen Ubungen, die teils auf Divination, teils
auf praktische Wirkungen berechnet waren. Die mantischen Kiinste der Griechen, die
Totenbeschworungen und Liebeszauber fiillten nicht allein die Phantasie der Dichter, sie
schlugen auch im Volksleben Wurzel. Auf Stralen und Mirkten trieben die Sortilegi ihr Wesen
% auf Scheidewegen und Begribnisplitzen ereigneten sich die nichtlichen Schauerszenen einer
Sagana und Canidia.

Bald gof3 auch der Orient seine entarteten Sitten und seinen Aberglauben {iber Rom aus. Als man
anfing, den Glauben an die Eingeweide der Opfertiere und den Vogelflug als altvéterisch zu
verlachen, blendete der Schein einer tieferen Wissenschaftlichkeit, die aus den Sternenbahnen die
Zukunft zu enthiillen oder geheimnisvolle Méichte dem Willen des Menschen dienstbar zu
machen verhie8. Zwar hat Rom, sobald es einmal der Kindheit entwachsen war, jederzeit Manner
gehabt, die mit hellerem Blicke das Nichtige solcher Kiinste durchschauten, wie Ennius, Cicero
% Seneca 7, Tacitus °%; aber auf der andern Seite zeigen wiederum die zahlreichsten Beispiele,
wie selbst die trefflichsten K&pfe Roms sich nicht iiber den Glauben an magische Dinge
vollkommen zu erheben vermochten. Cato Censorius, der geschworene Feind aller griechischen
Charlatanerie, war gleichwohl ein Verehrer hdchst abergliubischer Hausmittel %°; Sulla lie sich
von sogenannten Magiern unter den parthischen Gesandten aus gewissen Zeichen seines Korpers
wahrsagen '9; der gelehrte Varro empfahl geheime Spriiche gegen das Podagra '°!; Julius Cédsar
bestieg seinen Wagen nicht, ohne eine bestimmte Formel dreimal auszusprechen, die eine
gliickliche Reise verbiirgen sollte '2; der Kaiser Vespasian gab sich den Priestern des Serapis zu
Alexandria zum Werkzeug einer magischen Kur an einem Blinden her %3,

Die Tradition riickt die Zauberkunde in Italien bis in die &ltesten Zeiten hinauf. Selbst Faunus
und Picus werden von der spiteren Sage zu Inhabern magischer Kiinste gemacht 1%, Thr
Herbeibeschworen des Jupiter Elicius fiir Numa, wie es Ovid erzihlt 19 ist, wenn auch hier in
durchaus frommem Sinne vorgenommen, doch ein Vorbild der spéteren Theurgie, die die Gotter
zwingt. Tullus Hostilius soll vom Blitze erschlagen worden sein, weil er bei einem dhnlichen
Versuche gegen den Ritus fehlte 19, Ein sehr alter Glaube war es, daB man durch Zauberkunst
das Getreide von fremden Ackern zu sich heriiber locken kénne (alienos fructus excantare,
alienain segetem pellicere); bereits die zwolf Tafeln kennen ihn, Vergil 17 und Tibull ' spielen
darauf an. Hieran kniipft sich das willkiirliche Herbeiziehen und Entfernen von Regengiissen und
Hagel durch Beschworungen, das bereits dem Verfasser der Schrift de morbo sacro bekannt ist,



von Seneca als Albernheit einer ldngst zu Grabe gegangenen Zeit verlacht, aber vom Kaiser
Konstantius wiederum mit der Todesstrafe bedroht wird '%°. Gewisse Arten magischer Heilungen
sind ebenfalls alt. Als Lehrer in der Kunst, Krankheiten durch Spriiche zu vertreiben, erkannten
die Romer die Etrusker an ''%; die Astrologie wurde erst von dem massilischen Arzte Krinas in
die Medizin eingefiihrt '!!. Im Liebeszauber, dessen sich die Poesie mit Vorliebe beméchtigte,
hielt man sich meistens an griechische Muster, ebenso in der Nekromantie, obgleich fiir diese
letztere auch auf Hetrurien hingewiesen wird ''2. Uberhaupt trugen sich fast alle griechischen
Vorstellungen von der Macht der Zauberer auf die Romer iiber. Der Zauber erforscht das
Verborgene, gebietet dem Monde, beherrscht die Natur, heilt, verwandelt, beschidigt und totet,
erregt Liebe und Hal3 und ldhmt die intellektuellen Fahigkeiten des Menschen. Voll genug klingt
es, wenn Ovid seine Medea sagen 1dBt ''3:

——————— Gotter der Nacht, o erscheint mir!
Ihr schuft, da3, wenn ich wollte, den staunenden Ufern die Fliisse
Aufwirts kehrten zum Quell; und ihr, dall geschwollene Meerflut
Stand und stehende schwoll die Bezauberung. Wolken vertreib' ich.
Mir durch Wort und Gemurmel zerplatzt der Rachen der Natter;
Auch den lebenden Fels und die Eich', aus dem Boden geriittelt,
Raff' ich, und Wilder, hinweg; mir bebt der bedrduende Berg auf;
Mir auch briillet der Grund, und Gestorbene geh'n aus den Grébern.
Selbst dich zieh' ich, 0 Mond, wie sehr temesdisches Erz auch
Dir Arbeitendem hilft; es erblat der Wagen des Ahnen
Unserm Gesang; es erbla3t vor unseren Giften Aurora ...
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Teil einer altromischen Verwiinschungstafel (Wunsch, Lethian. Verfluchungstafeln)

Ahnlich schildert Lucan die Macht der thessalischen Zauberinnen !4, und doch hat man nicht
anzunehmen, daB hier der Dichter durch seine Phantasie im wesentlichen {liber die Hohenlinie des
herrschenden Zauberglaubens emporgetragen worden sei.




Harpyie (Nach einem Relief des Harpyiendenkmals zu Xanthos. Britisches Museum, London)

Wie die Magie auf die geistigen Vermdgen des Menschen einwirkte, zeigt uns nicht nur Tibull an
dem Beispiele des Hahnreis, der durch Zauberkiinste in Blindheit erhalten werden soll '3,
sondern auch Cicero in der drolligen Anekdote, die er von dem Redner Curio erziihlt '°.

Von dem fortlebenden Glauben an Tierverwandlungen geben Apulejus und Petronius Proben. Bei
Apulejus, der ein griechisches Muster vor sich hatte, sehen sich die Feinde der Zauberinnen
plotzlich in Biber, Frosche, Bocke und andere Tiere umgestaltet. Der Lykanthropie gedenkt
Petronius im Gastmahle des Trimalchio. Dort erzihlt Niceros ''7 wie ein Mensch, der mit ihm
wanderte, die Kleider auszog, ein Wolf wurde und in die Wélder lief. Als Niceros nach Hause
zuriickkehrt, wird ihm berichtet, da3 ein Wolf das Vieh angefallen habe, aber von einem Knechte
mit der Lanze in den Hals gestochen worden sei. Niceros findet hierauf seinen Geféhrten wieder
als Menschen im Bette, wo ein Arzt den verwundeten Hals behandelt. Diese Erzdhlung ist das
Muster der zahlreichen Werwolfsgeschichten der spéteren Zeit. Plinius leugnet die Lykanthropie;
aus dem herrschenden Glauben an sie aber leitet er das Schimpfwort versipellis ab '8,

Ein Glaube, der mit dem neueren Hexenglauben wesentlich zusammenhéngt, ist der an die
Strigen, Lamien und Empusen.

Der Name Strix, der heutzutage auf das Eulengeschlecht iibergegangen ist, gehorte im Altertum
weit mehr dem Reiche der Trdume als der Ornithologie an. Zwar wissen die Poesien eines Ovid,
Horaz und Seneca von den Federn, Eiern und Eingeweiden der Strix zu reden ''°; aber es
geschieht jedesmal mit Bezug auf unheimlichen Nachtspuk, und Plinius, der Naturhistoriker,
bekennt offen, daB3 er sich hinsichtlich der Einverleibung der Strigen in irgendeine der
bestehenden Vogelklassen in Verlegenheit befinde '2°. Der gewo6hnlichen Sage zufolge, bemerkt
er weiter, pflegten diese Vogel den Sduglingen ihre Briiste zu reichen, und ihr Name war schon
von den Alten bei Verwiinschungen gebraucht worden. Auf dieses Saugen spielt auch der
Rhetoriker Serenus Sammonicus (um 220 n. Chr.) in seinem Gedichte von der Heilkunde an; er
legt ihnen giftige Milch bei. Als gefrdBige Wesen in Eulengestalt, den Harpyien verwandt, finden
wir die Strigen wiederum bei Ovid '?!. Nachts fliegen sie zu den Wiegen der Kinder; aber statt
der Ammendienste saugen sie ihnen Blut und Eingeweide aus. Auf diese Ansicht Ovids berief
sich im 14. Jahrhundert noch Torreblanca, als er den Hexen nachsagte, dal3 sie das Blut
ungetaufter Kinder aussaugen. — Auch ein toter Knabe erleidet bei Petronius einen solchen
Uberfall; seine Eingeweide werden aufgezehrt, eine Strohpuppe an seine Stelle gelegt. Ein
Sklave, der mit dem Schwerte nach den Unholden haut, um sie von der Leiche zu treiben, wird
am Korper blau und griin, als wére er gegeillelt worden, verliert die Gesichtsfarbe und stirbt nach
wenigen Tagen. Ebenso wurde bei Erwachsenen auch plétzliche Kraftlosigkeit, besonders das
Versiegen der ménnlichen Kraft, der Bosheit der Strigen zugeschrieben 22, Der Koch im
Pseudolus des Plautus, indem er die schddlichen Wirkungen schlechter und iiberméBiger
Gewlirze schildert, sagt von den pfuschenden K&chen:

—————— cum condiunt,
Non condimentis condiunt, sed strigibus,
Vivis convivis intestina quae exedint 23

Zum Préservativ gegen diese innere Aufzehrung durch die Strigen genofl der Romer Speck und
Bohnenbrei an den Calenden des Junius '24; dieselbe Kost erhielt auch Polyiin bei Petronius von



der Priesterin des Priap als Heilmittel gegen den schon wirklich eingetretenen Schaden.

Dal} nun diese Strigen nicht etwa als blo3e gespenstische Ungetlime, sondern als boshafte
Zauberinnen zu fassen seien, wird sich leicht dartun lassen. Zwar will Ovid in einer dem Dichter
sonderbar anstehenden Anwandlung von kritischer Vorsicht die Frage nicht entscheiden, ob die
Strigen, die zu Procas kamen, natiirliche Vogel oder durch Zauberspriiche in Vogelgestalt
verwandelte Weiber seien '2°; doch bekennt er sich selbst anderwirts zum Glauben an
Zauberinnen, die als Nachtvégel umherstreichen. So sagt er von der alten Kupplerin Dipsas '26:
Hanc ego nocturnas versam volitare per umbras

Suspicor, et pluma corpus anile tegi.

Suspicor et fama est.

Ebenso verwandelt sich bei Apulejus die Pamphile, wenn sie auf néchtliche Liebesabenteuer
ausgehen will, in eine Eule (bubo) '27. Uber allen Zweifel aber wird die Sache durch Festus
erhoben 128,

Das Aussaugen menschlicher Korper dient den Zauberinnen zu einem doppelten Zweck:
entweder zum Liebeszauber fiir andere wie in der fiinften Epode bei Horaz, wo aus dem Mark
und der Leber des verhungerten Knaben ein Philtrum bereitet werden soll, — oder zur eignen
Erndhrung wie bei Ovid, wo den Strigen von der Masse des getrunkenen Blutes der Kropf
schwillt. In letzterer Beziehung findet sich hier also schon bei den Alten die Grundlage des
Vampirglaubens. Das Blut galt den Philosophen, namentlich Empedokles, als Prinzip der
Lebenskraft, diente also den alten Zauberweibern als Mittel der Verjiingung, wie es in der
Nekromantie den herbeigezogenen Schatten Kraft und Sprache wiedergeben sollte.

Nahe verwandt oder fast ganzlich identisch mit den Strigen sind anderwérts die Empusen oder
Lamien '?°. Die Empusa tritt bald als Einzelwesen in Hekates Gesellschaft oder als Hekate selbst
auf, bald findet sich der Name von einer ganzen Gattung von Unholden in der Mehrzahl
gebraucht. Bei Aristophanes 3° erscheint Empusa mit einem ehernen und einem EselsfuBe, feurig
leuchtend im ganzen Gesichte; sie verwandelt sich in rascher Folge in die Gestalt eines Ochsen,
eines Maultiers, einer schonen Frau und eines Hundes. Auf seiner Wanderung zum Indus findet
sie Apollonius von Tyana ebenso vielgestaltig; er schilt sie und gebietet seinen Gefahrten,
dasselbe zu tun, da verschwindet das Ungetiim mit schwirrendem Gerdusch 3!, Aber in Korinth
ist es dem Wundertiiter abermals beschieden, ein Wesen dieser Gattung zu bannen '32.

Menippus, sein Schiiler, sonst ein wackerer Philosoph, nur in der Liebe nicht, 148t sich mit einem
fremden Weibe von wunderbarer Schonheit ein, ift, trinkt und buhlt mit ihr und steht bereits auf
dem Punkte, seine wirkliche Verméhlung; zu vollziehen. Dies merkt Apollonius, erscheint
unangemeldet beim Hochzeitmahle und fragt nach der Braut. Sie wird ihm vorgestellt. »Das ist
eine von den Empusen,« — sagt er — »die man sonst auch Lamien nennt. Es ist ihnen weniger um
Liebeslust zu tun, als um den Genul3 des Menschenfleisches; sie locken durch Liebreiz
denjenigen, den sie aufzehren wollen.« Hiergegen will die Empuse Einwendungen machen; da
aber Apollonius auf seinem Satze besteht, so verschwinden plotzlich Gold- und Silbergerite,
Mundschenk, Koch und die iibrige Dienerschaft, und der Unhold selbst bittet mit Tranen um die
Erlassung eines beschimenden Gesténdnisses. Aber es hilft nichts, er mufl bekennen, dal} er eine
Empusa ist und an des athletischen Menippus Korper nur einen trefflichen Schmaus gesucht hat;
denn schone Jiinglinge sind diesen Wesen am liebsten, weil ihr Blut am reinsten ist 133,



So treffen die Strigen, Lamien und Empusen zusammen in den wesentlichen Stiicken der
Verwandlungsfahigkeit, des Ausgehens auf Liebesabenteuer und der Begierde nach dem Blute
und den Eingeweiden des Menschen. Wenn nun in einigen anderen Punkten Abweichungen
bemerkbar sind, wenn z. B. die Strix an die Eulengestalt gebannt scheint, wahrend den Lamien
und Empusen alle Formen gerecht sind, wenn ferner die Schriftsteller in dem Treiben dieser
Unholde bald mehr menschliche Zauberkunst, bald mehr ddmonischen Spuk hervortreten lassen:
so darf nicht vergessen werden, daB} fiir das Reich des Aberglaubens keine Physiologie
geschrieben ist, und daher bei allem Durchleuchten wesentlicher Grundziige Spielraum genug
bleiben musste, um die Einzelheiten nach Laune verschieden zu gestalten, wie es eben Zeitalter,
Lokalitit oder die Phantasie des einzelnen Dichters mit sich brachte. Ubrigens soll in dem Namen
der Strigen entweder das schwirrende Gerdusch ihres Fluges oder ihre kreischende Stimme sich
aussprechen '3, Derselbe Ton wird von Philostratus der Empusa beigelegt '35, deren Name
jedoch nach seiner eigentlichen Bedeutung bis jetzt nicht geniigend festgestellt ist. Die Lamien
aber sind, wie bereits die alten Grammatiker annahmen, von ihrer GefraBigkeit benannt 136, Auf
den dumpfen, murmelnden Ton der Unholde scheint auch der Name Mormolykia sich zu
beziehen, den Philostratus als synonym mit Lamia und Empusa bezeichnet. Mormo war ein
weiblicher Popanz, mit dem man die Kinder schreckte; davon bildete sich das Verbum
poppoAvcoety, erschrecken, und das Hauptwort poppoivkio, Schreckbild. Mormo wurde aber
auch bei den Griechen, des furchtbaren Aussehens halber, eine Theatermaske mit weit
aufgerissenem Munde genannt. Im Latein des Mittelalters sind nun strix oder striga und masca
auch wieder gleichbedeutend; beide bezeichnen ein néchtliches Zauberweib.

Es moge bei dieser Veranlassung zweier verwandter Gegenstidnde gedacht werden, der romischen
Larva und der griechischen Gello. DaB3 larva ebenso wie das angefiihrte langobardische masca
diejenige Vermummung des Angesichts bedeutet, die wir noch heute Larve und Maske nennen,
ist bekannt. Beide Worter bedeuten aber auch einen Nachtspuk, mit dem Unterschiede, daf} die
masca, wie bereits bemerkt, eine Strix oder ein lebendes, auf Menschentdtung ausgehendes Weib,
also eine Zauberin, ist, die larva aber eine abgeschiedene Menschenseele, die zur Strafe
umherwandelt, allen Menschen ein Schrecken, den Siindern geféhrlich, den Reinen unschadlich
137 Gello, die bei den neueren Griechen Gillo heiflt *®, war nach dem Glauben der Lesbier eine
frithverstorbene Jungfrau, die nach dem Tode umging und Kinder tétete. Schon Sappho soll ihrer
gedacht haben. Insofern sie als Tote auf Menschenmord ausgeht, stellt sich Gello allerdings dem
Vampirismus ndher als der eigentlichen Zauberei, aber es ist schon oben darauf hingedeutet
worden, wie auch die lebenden Hexen des Altertums den Vampirn der neueren Zeit in der
Begierde nach der Auffrischung ihres Lebensprinzips durch Menschenblut begegnen. Ubrigens
wird der Name Gellus (I'eéAhovg), der ohne Zweifel nur eine andere Form fiir Gello ist, von den
Griechen des Mittelalters ganz auf die eigentlichen Strigen iibertragen. Bei Johannes von Damask
kommen die Gelluden durch die Luft geflogen, dringen durch Schlof3 und Riegel und fressen die
Lebern der Knaben '3

Die Mittel, die man zur Verwirklichung des Zaubers empfahl, waren ebenso zahlreich wie
mannigfaltig. Als Cagliostro einst nach der Grundlage seiner Kunst gefragt wurde, antwortete er,
ihre Kraft beruhe in verbis, in herbis, in lapidibus '*°. Die romische Magie bestrich ein groBeres
Gebiet. Sie zog auch das Tierreich, die Sterne und gewisse symbolische Zeichen oder Charaktere
in ihren Kreis. Vor allem freilich war die Kraft des Wortes hochgeachtet (carmen, incantatio,
deprecatio) '*!. Gesprochen, gesungen, gemurmelt, geschrieben diente es zum Zauber wie zum
Gegenzauber; es machte Schnee, Sonnenschein und Regen und lockte das Getreide 42, Selbst den
Himmlischen war es furchtbar und brachte sie zum Erscheinen '43. Das fromme Vertrauen, das



eine frithere Zeit auf die Kraft des Gebetes gesetzt, hatte sich 1dngst in den Rechtsanspruch
umgewandelt, durch Bannformeln die Gotter nach menschlichem Willen nétigen (numini
imperare), und mittelst symbolischer die leblose Natur nach Gefallen einwirken zu kénnen 44,
Alte oder auslindische Worte galten fiir die kriftigsten '4°, jedem einzelnen wurde seine
bestimmte Wirkung beigelegt. Agyptische, babylonische, chalddische Spriiche waren beriihmt 146
besonders verehrt die sogenannten 'E¢éoia ypappota 47, Zettel und Bleche, mit gewissen
Buchstaben beschrieben, dienten als Amulette oder sollten Gegenliebe erwecken.

b

Ein Mittelpunkt vieler abergldubischen Anschauungen und Operationen war bei den Alten die
Vorstellung von der Macht des bosen Blicks. Man glaubte (und glaubt noch heute), da3 Neid und
MilBgunst imstande wéren, auf das Wohlbefinden und Gliick eines anderen Einflu3 auszuiiben,
Handlungen selbst in weite Fernen auf Personen wie auf und dafl ganz besonders die Augen das
Organ wiren, durch das diese Wirkung ausgeiibt wiirde. Unter allen {ibrigen aberglaubischen
Vorstellungen der Alten trat dieser Gedanke mit solcher Starke hervor, dal man die Worte
Baokaively, fascinare, ganz besonders von dem bosen Blick gebrauchte 48,

Die Zahl der sonstigen abergldaubischen Vorstellungen war Legion. Ein Uhuherz, auf die linke
Brust eines schlafenden Weibes gelegt, entlockt ihr alle Geheimnisse. Die Asche der
Sterneidechse, um die linke Hand festgebunden, erregt den Geschlechtstrieb, um die rechte stillt
sie ihn. Fledermausblut unter dem Kopfkissen des Weibes wirkt stimulierend, und die Haare der
Mauleselin verbiirgen die Konzeption. Die Prozeduren fiir den Liebeszauber sind aus Theokrit,
Horaz, Virgil, Ovid, Tibull, Properz u. a. bekannt '#°. Schmilzt man das wichserne Bild des
Geliebten am Feuer, so wird dieser zur Gegenliebe gezwungen; auch Puppen von Wolle oder Ton
werden in gleicher Absicht zu symbolischen Handlungen gebraucht und Venusknoten aus
farbiger Wolle geschlungen oder Faden um den Zauberhaspel gewickelt. Als ganz besonders
wirksam zur Entziindung unwiderstehlicher Liebesglut gilt Leber und Mark des Menschen, ein
Glaube, den Horaz bis zum abscheulichsten Knabenmorde fiihren 148t !9,

AufBer der gewdhnlichen Nekromantie, wie sie so hdufig von den Dichtern nach griechischen
Mustern angedeutet wird '3! und wie sie unter andern auch von Ciceros Freunde Appius wirklich
geiibt worden zu sein scheint %2, gab es auch eine Art verruchter Extispizien aus menschlichen
Leichnamen. Cicero wirft solche dem schéndlichen Vatinius vor '3, Juvenal spielt darauf an >4,
und noch in der spiteren Kaiserzeit finden sich Spuren davon '3, Den Tod eines Feindes glaubte
man zu erzielen, wenn man dessen Namen in eine Metallplatte einschnitt oder sein Bildnis mit
einer Nadel durchbohrte 5. Ein dhnliches Verfahren sollte auch dazu dienen, die ménnliche
Kraft zu rauben '%7.

Dal} wirklichen Giftmischereien zuweilen auch magisches Beiwerk zugesellt wurde, ist sehr
wahrscheinlich.

In der spéteren romischen Zeit bildete sich auch der Glaube an die Macht eines spiritus familiaris
oder Paredros aus ', wie sie Simon der Magier und Apollonius von Tyana gehabt haben sollen.
Ersterer riithmt sich bei Clemens von Rom '3, er habe sich die Seele eines unschuldigen,
gewaltsam ermordeten Knaben dienstbar gemacht. Mit Hilfe solcher Geister glaubte man nicht
nur die Zukunft erforschen, sondern auch die Zunge eines Gegners vor Gericht hemmen, Pferde
vor dem Wagen festbannen !¢°, einem Feinde Krankheiten und bose Traume zusenden und
mancherlei andere Beschadigungen zufiigen zu kénnen 6!,



Noch kdnnten gar manche andere Zaubermittel erwéhnt werden; wir gedenken jedoch hier nur
noch der vielgepriesenen magischen Ringe, die teils der Mantik dienten, teils dem Korper
Gesundheit, Kraft, Schonheit und Unverwundbarkeit geben sollten 62 wie heute amerikanische
Schwindelmittel.

Die Zauberei war urspriinglich im alten Romerreich an sich nicht strafbar. Sie wurde dies erst,
wenn magische Kiinste angewendet wurden, um einem andern Gesundheit, Leben oder
Vermogen zu zerstoren oder zu schidigen. Die Menschen, die diese verderblichen Kiinste iibten,
sind die magi oder malefici, wie sie erst volkstiimlich, seit Diocletian auch offiziell genannt
wurden. Daneben behielt das Wort auch stets die allgemeine Bedeutung als Ubeltiter 193,

Schon die zwolf Tafeln enthalten eine Bestimmung, die den Schutz des Eigentums gegen
Zaubereien bezweckt '%4. Es wird eine Strafe {iber den verhingt, der die Erzeugnisse des Bodens
durch excantatio von fremden Ackern zu sich heriiberlockt. Bei Plinius findet sich ein Beispiel,
daB auf Grund dieses Gesetzes eine wirkliche Anklage erhoben wurde '6°. Seneca berichtet
(Quaest. nat. IV, 7), daB3 auf Veranstaltung der Decurionen Feldhiiter zur Strafe gezogen worden
seien, weil sie das zauberische Verhageln von Saaten und Weinpflanzungen nicht verhindert
hitten. — Plinius (Hist. nat. 28) teilt mit, daB ein ganzer Olberg, der einem Verwalter des Kaisers
Nero gehorte, infolge einer excantatio sich plétzlich samt den auf ihm stehenden
Wirtschaftsgebdauden erhoben und, die 6ffentliche Strafle innehaltend, sich anderswohin
geschoben habe. Viele italische Flurgesetze verboten, eine Spindel im Freien zu drehen oder auch
nur unverdeckt zu tragen '°6; man glaubte nimlich, da dadurch die Hoffnungen des Landmanns
vernichtet wiirden. Den Schutz der Person beabsichtigte die Lex Cornelia de sicariis et veneficis.
Tétung durch Zauberei sollte nach ihr mit der héchsten Strafe belegt werden '¢7. Nach Marcian
168 bestand die urspriingliche Strafe in Deportation und Giitereinziehung; die spétere Praxis
verfligte bei Niedrigen die Totung durch wilde Tiere, bei Vornehmeren die Verbannung auf eine
Insel. In den Zeiten des Freistaats wurde mehrmals polizeilich eingeschritten, wenn
gewinnsiichtige Betriiger die 6ffentliche Meinung durch fremde Vaticinien irre zu leiten suchten
169 Eine solche MaBregel war schon im Jahre 425 v. Chr. notig geworden. Im Jahre 139 verwies
ein Edikt des Prétors Cornelius Hispallus die Chaldder unter ausdriicklicher Hervorhebung ihrer
habsiichtigen Betriigereien aus Italien '7°. Sulla, obgleich Urheber des Gesetzes gegen
zauberische Totung, war ein Verehrer der magischen Weissagungen; dagegen sahen sich unter
August (T 14 nach Chr.) wiederum die Astrologen durch Agrippa vertrieben '"!. Thre Schicksale
unter den folgenden Kaisern hingen hauptséichlich von personlichen und politischen
Verhéltnissen ab; aus vorkommenden Ereignissen nahm man bald zur Unterdriickung, bald zur
Begiinstigung des magischen Treibens Veranlassung.

Tacitus berichtet von nicht weniger als drei verschiedenen Verordnungen, in denen die
Verbannung der Magier verfiigt wurden, und bei der Erwédhnung der dritten dringt ihm sein
patriotischer Grimm die Bemerkung ab, dafl man diese schiddliche Menschenklasse in Rom stets
verdamme und doch niemals von ihr loskommen kdnne 72, Tiberius (14-37) hatte ganze Scharen
von ihnen in Capred um sich versammelt; als aber Libo Drusus, durch ihre Weissagungen
verlockt, mit Neuerungen umging, wurden zwei Mathematiker hingerichtet und die tibrigen durch
SenatsbeschluB aus Italien verwiesen '3, Beim Tode des Germanicus fiel der Verdacht des
Meuchelmordes nach Angabe des Todfeindes des Tiberius, des glithenden Hassers Tacitus, auf
den Kaiser selbst; man fand es jedoch angemessen, das Geriicht zu verbreiten, dall Piso durch
Zauberspriiche und den in eine Bleitafel eingeschnittenen Namen des Ermordeten die Ubeltat
begangen habe 74, Sehr gehissige Anklagen kamen auch unter Claudius (41-54) vor. Furius



Scribonianus ward verbannt, weil er tiber den Tod, Lollia, weil sie iiber die Verméhlung des
Kaisers die Chaldéer befragt haben sollte '7°. Letztere fiel als Opfer von Agrippinas Eifersucht.
Erwégt man aber, dall eben diese Agrippina, die hier die Anklage der Magie erhob, selbst diesem
Aberglauben ergeben war und noch bei des Claudius Tod sich auf Spriiche der Chaldder berief
176, so ergibt sich daraus, daB an Furius und Lollia nicht die chalddische Kunst an sich, sondern
das durch sie veriibte Majestitsverbrechen bestraft wurde. Dies wird noch einleuchtender
dadurch, dall neben den Magiern und Chaldiern auch das Orakel des klarischen Apollon als von
Lollia befragt genannt wird, eine Handlung, die unzweifelhaft nur wegen des Gegenstands der
Frage zum Verbrechen gestempelt werden konnte. Das Senatuskonsult zur Vertreibung der
Mathematiker unter dem schwachen Claudius '”7 war eben wegen der Vorliebe der Kaiserin fiir
diese ohne Erfolg.

Unter Nero (54-68), obgleich auch er eine Zeitlang der geheimen Kunst anhing 78, wiederholten
sich Anklagen in dhnlichem Sinne. Zwei Biirger, deren Treue verddchtig schien, sollten aus dem
Wege gerdumt werden; man verurteilte sie unter dem Vorwande zum Tode ', daB sie die
Nativitdt des Kaisers gestellt hitten. Servilia, die Tochter des unschuldig verfolgten Barea
Soranus, muflte den Tod leiden, weil man ihr schuld gab, ihr Geschmeide hergegeben zu haben,
um von den Magiern iiber die Wendung des Schicksals ihres Vaters und die Dauer des
kaiserlichen Zornes Aufschluf zu erhalten '3,

An Otho fanden die Chaldder wiederum einen eifrigen Jiinger; durch ihre Weissagungen bestérkt,
hatte er sich zu Galbas Sturze erhoben !8!; nichts war darum natiirlicher, als daB sie nach seiner
kurzen Regierung vor Galbas Récher Vitellius das Weite suchen muBten 2. So zeigt uns Tacitus
die Schicksale der Magier fast durchgéingig in nichster Beziehung zur Person des Regenten;
nirgends gibt er ein Beispiel, dal die Anklage der Magie an sich erhoben worden wére. Bei
Mamercus Scaurus unter Tiberius erscheint sie im Gefolge des Ehebruchs mit Livia !83, bei
Statilius Taurus, nach dessen schonen Gérten Agrippina strebte, wird sie dem crimen
repetundarum beigegeben !84; in beiden Fillen 148t es die Kiirze des Geschichtsschreibers
zweifelhaft, ob nicht auch hier Majestétsbeleidigung mit ins Spiel kam. Im letztgenanntem Fall
drang die Kaiserin nicht einmal durch; ihr Werkzeug, der nichtswiirdige Tarquinius Priscus,

wurde aus der Kurie gestoflen.

Die folgende Zeit zeigt unter den Kaisern weit mehr Freunde als Feinde des magischen
Unwesens. Hadrian (117-138) '35, Marcus Aurelius (161-180) '8¢ und Alexander Severus
(222-235) '¥7 werden unter den ersteren genannt; Maximin verschleuderte an die Gaukler, die ihn
mifBbrauchten, die angesehensten Staatsdmter '%%; Maxentius ( 312) schnitt schwangeren

Weibern und neugeborenen Kindern den Leib auf, um seine verruchten Extispicien anzustellen
189

Dabei ist aber zu beachten, dafl die Kaiser immer im Alleinbesitz der Kenntnis der Zukunft zu
sein wiinschten. Daher zogen sie eine Menge von Sterndeutern u.dgl. an ihre Hofe, wéhrend sie
diese in den Provinzen verfolgen oder sie dorthin verbannen lieBen °°.

Waihrend so die divinatorische Seite der Magie am meisten hervortrat, blieb jedoch auch die
operative nicht ohne Anwendung. Die Veneficien zur Totung und zum Liebeszauber °!,
zusammengesetzt aus leeren Formeln und wirklichen Mitteln, wurden von den hochsten Personen

geiibt, wullten sich aber sorgfiltig mit Geheimnissen zu umbhiillen.



Caligulas Wahnsinn wurde zum grof3en Teile einem Philtrum zugeschrieben, das ihm seine
Gemahlin Césonia gegeben haben soll 2. Die wolliistige Agrippina verstand fiir ihre Buhler das
Hippomanes '*3 ebenso geschickt zu bereiten wie den giftigen Pilz fiir ihren schwachkdpfigen
Gemahl 4. Zwar fing man an, die Lex Cornelia di sicariis nun auch auf die Zauber zur Tétung
und die Liebestrinke auszudehnen, aber der sonstige Gebrauch magischer Mittel, namentlich zu
Heilungen, blieb unbestraft. Doch findet sich bei Ulpian die Bestimmung, da3 den magischen
Heilkundigen keine Klage auf Entlohnung zustehe '%°.

Unter den Prozessen wegen Bezauberung von Menschen ist in der Kaiserzeit einer der
merkwiirdigsten derjenige, in den sich der im zweiten Jahrhundert lebende platonische Philosoph
und Sachwalter Apulejus aus Madaura in Afrika verwickelt sah, der auf Reisen durch
Griechenland in die dortigen Mysterien eingeweiht war. Nach seiner Vermédhlung mit der reichen
Witwe Pudentilla wurde er vor dem Prokonsul von Afrika angeklagt, ihre Liebe durch bose Kunst
erworben zu haben. Dieser Anklage verdanken wir die schitzbare Apologia de magia, in der
Apulejus nicht nur mit siegenden Griinden dartut, da3 die Liebe einer Witwe auch ohne Zauberei
zu gewinnen sei, sondern wo er auch treffliche Mitteilungen iiber die geistigen Zustidnde seines
Zeitalters gegeben hat. Der ProzeB endigte mit der Freisprechung des Angeklagten '%°.

Der dreihundertjdhrige Kampf, den die christliche Religion durchzukdmpfen hatte, ehe sie ihren
Sieg feierte, bietet Momente dar, die auch fiir die Gestaltung der Magie von Belang sind. Es ist
besonders ihre theurgische Seite, die seit dem dritten Jahrhundert auffallend hervortritt.

Wenn eine herrschende Religion mit dem Zeitgeiste in Widerspruch zu treten anféngt, so sucht
sie, sofern ihr nicht die 6ffentliche Gewalt mit despotischem Schutze zur Seite stehen will oder
kann, ein Abkommen mit dem Zeitgeist zu treffen, indem sie entweder Begriffe und Ansichten
der Zeit unter moglichster Belassung der alten Formen in sich aufnimmt oder die alten, in
MiBkredit geratenen Lehren auf dem Wege einer bald sophistischen, bald schwirmerischen
Spekulation als vernunftgemaf3 darzustellen und von neuem zu begriinden strebt. Nachdem in
Alexandria das absterbende Judentum durch die Bemiithungen eines Philo und Josephus in den
aufgenommenen Ideen griechischer Philosophen, namentlich Platons, eine neue Stiitze
gewonnen, ja sogar schon frither durch Aristeas und Aristobulus alles Gute der griechischen
Philosophie als urspriinglich hebrdisches Eigentum reklamiert hatte, wurde in den Traumereien
der Kabbala die schon seit dem Exil einheimische Ddmonenlehre so scharf ausgepragt 7, daf
dieses Gemisch exzentrischer Ideen noch vor wenigen Jahrhunderten nicht nur als die
wissenschaftliche Grundlage gewisser Arten der Magie, sondern auch als Quelle hoherer
Weisheit tiberhaupt angestaunt werden konnte.

Doch war dieses fiir die weitere Entwicklung des Aberglaubens im Abendland von geringerer
Bedeutung. Den belangreichsten Einflul} iibte dagegen auf die Vorstellungswelt der
abendldndischen Christenheit nicht nur durch das Mittelalter hindurch, sondern auch bis in die
neuere Zeit hin der letzte Entwicklungsgang der griechischen Philosophie aus.

Der Verfall der alten Welt, die Auflosung ihrer religids-sittlichen Grundlagen war im
Skeptizismus zutage getreten. Alle philosophisch Gebildeten, die diese Tatsache erkannten,
fiihlten sich hierdurch zu dem Streben angeregt, die Anschauungen der élteren (griechischen)
Philosophie mit der modernen, von dem alten polytheistischen Volksglauben sich abwendenden
Bildung so zu vermitteln, daf3 diese wiederum in jener ihre Grundlage finden konnte. So entstand
die Schule der Neu-Pythagoréer, deren Heros Apollonius von Tyana und deren wissenschaftliche



Vertreter Plutarch von Chédronea und Numenius von Apamea waren, — jener als Anhinger Platos,
dieser als Vertreter der orientalischen Denkweise. Unter ihnen bemiihte sich namentlich Plutarch
um die Ausbildung der Ddmonenlehre %, indem er die Nachweisung einer Ddmonenwelt, die
zwischen Gottern und Menschen stehe und beide miteinander vermittele, als das bedeutendste
Ergebnis der philosophischen Forschung ansah. Doch war der Neu-Pythagordismus nur der
Vorlédufer einer anderen Erscheinung, mit der die Entwicklung des philosophischen Geistes der
alten Welt zu Ende ging. Es war dieses der Neuplatonismus '°.

Der Neuplatonismus war der letzte, wesentlich durch die Geistesmacht des Christentums
sollizitierte Versuch der antiken Welt, ein philosophisches System zu liefern, das, angeblich auf
Plato beruhend, alles Sein und Denken in seiner Einheitlichkeit darstellen und dem menschlichen
Geiste ein allen skeptischen Einwiirfen entriicktes Erfassen der absoluten Wahrheit gewahren
sollte. Nicht au8er sich, sondern in sich selbst, nicht durch Vermittlung des Denkens, sondern
durch mystisches, ekstatisches Sichversenken in die Tiefen des Absoluten sollte der Mensch zum
unmittelbaren Erfassen und Anschauen des einen allgemeinen Grundes alles Seins gelangen. Von
diesem Gedanken aus ward das System des Neuplatonismus zuerst von Plotin, ( 270 n. Chr.),
dem Schiiler des gefeierten Ammonius Sakkas, aufgefiihrt, und hernach von Porphyrius (1 304 zu
Rom), Jamblichus und anderen weiter ausgebaut. Aber schon bei Porphyrius zeigte sich die
Hinneigung des neuplatonischen Geistes zu einer abergldubigen, in allerlei Beschworungen,
Exorzismen, Reinigungen etc. arbeitenden Theurgie, von der spéterhin, namentlich seit dem
Auftreten des Proclus, der Neuplatonismus vollstindig beherrscht und absorbiert wurde. Porphyr
erhob sich bereits zum Vertrauten und Priester der Gottheit, der aus unmittelbarer Anschauung
iiber die tiefsten Geheimnisse Aufschlufl geben konne, klassifizierte die Geister aufs genaueste,
bezeichnete die Erscheinungen der einzelnen Ddmonen nach ihren verschiedenen Merkmalen und
stellte die Theurgie, als Wissenschaft des Ubernatiirlichen, iiber die Philosophie und alles iibrige
menschliche Wissen. Sie ist ihm die Wissenschaft geheimnisvoller Gebrduche, Worte und Opfer,
vermittelst deren die Gétter und Ddmonen zur Erscheinung gezwungen werden. Angebliche
hermetische Schriften, aus denen auch Pythagoras und Platon ihre Weisheit gezogen haben
sollen, sind ihm die Quellen, aus denen die Rechtfertigung seiner Schwirmereien flie3t. Die
Prozedur, die zur Vereinigung mit der Gottheit fiithren soll 2%, ist spiter von den Romandichtern
oft kopiert worden. Zuerst Reinigung durch Besprengung und Rduchern mit geheimnisvollen
Krautern und Steinen, vermutlich von narkotischer Wirkung; dann Beschwdérung der oberen und
unteren Gotter unter furchtbaren Drohungen; dann die geheimen Zeichen der gottlichen Méchte,
Charaktere genannt, nach den Vorschriften der Kunst angewendet. Auch das geweihte Rad oder
der Zauberhaspel darf nicht fehlen. Nun verfinstert sich der Himmel, die Erde bebt, feurige
Erscheinungen blenden das Auge, hiipfen als Lichter umher oder nehmen Tiergestalt an. Endlich
146t sich die donnernde Gotterstimme horen und offenbart das Verborgene. Dieses nannte man
eine Weihung (teAetn)), und dem so Eingeweihten versprach man unmittelbaren Verkehr mit dem
Himmel, Freiheit von allen Schwichen und Widrigkeiten dieses Lebens, ja selbst die leibliche
Unsterblichkeit. Der Abkiirzung und Bequemlichkeit halber lief man auch zuweilen den
Einzuweihenden nicht mit eigenen Augen sehen; der Beschwdrer iibernahm dies Geschift fiir ihn
und spielte dann dieselbe Rolle, die der Schauspieldichter oft einem Wéchter anweist, der, von
einer Mauerbriistung herab hinter die Kulissen schauend, dem Zuhorer einen Seesturm oder ein
Schlachtgetiimmel schildern muB3. In diesem Falle hie3 der Eingeweihte nicht Autopt, sondern
Epopt. Auch Lukians Pseudomantis unterschied zwischen den mittelbaren Orakeln und den
unmittelbaren (ypnopoig avtodmdvorg), d. h. denjenigen, die sein weissagendes Schlangenbild mit
eigenem Munde zu verkiinden schien, indem ein versteckter Mensch mittelst einer kiinstlich
eingefligten Kranichgurgel durch dessen Kopf sprach. Solche Heiligtiimer waren es, fiir die der



Kaiser Julian sich vom Christentum lossagen mochte. Doch wohl ihm, wenn er nur bei diesen
stehen geblieben wire! Aber wenn wir Cassiodor glauben diirfen, so fand man nach dem Tode
des Kaisers unter seinen Zaubergeriten auch ein an den Haaren aufgehidngtes Weib, dem er den
Leib geoffnet hatte, um aus der Leber den Erfolg des persischen Feldzugs zu bestimmen 20!,

Die Wirkung, die der Neuplatonismus im religiosen Leben und Denken der alten Volker
hervorbrachte, war daher nicht die von ihm angestrebte Neubelebung des antik-religiosen
Geistes, sondern die ginzliche Auflosung des griechisch-romischen religiosen BewuBtseins.
Denn an Stelle der alten Mythologie wurde ein religions-philosophisches System gesetzt, in dem
wohl von der absoluten Einheit, von dem Urgrunde alles Seins, von der Urvernunft und von der
in die Einzeldinge hineingebildeten Weltseele, dagegen von den konkreten Gestalten des alten
Mythus gar nicht die Rede war. Daher wurde durch den Neuplatonismus, indem er als Prinzip
seines Systems die monistische Gottesidee geltend machte, die ganze griechisch-romische
Gotterwelt prinzipiell in eine unter der Gottheit stehende, zwischen Himmel und Erde
schwebende Ddmonenwelt umgesetzt. Je weniger aber sich der Heide von dem abstrakten und
leeren Ur-Eins, das der Neuplatonismus als Gott bezeichnete, innerlich beriihrt fithlen konnte, um
so stirker mufite in ihm das Gefiihl der Abhédngigkeit von der ihn iiberall umgebenden,
unheimlichen Damonenwelt erregt werden. Eine ganz neue Steigerung der Furcht vor den
Dimonen war daher die wesentlichste Wirkung, die der Neuplatonismus im religidsen Leben der
alten Volker hervorbrachte. Wulite man doch, dal} es allerorten Zauberer gab, die mit den
Damonen im Bunde standen und mit deren Hilfe Krankheiten und Plagen aller Art iiber den
Menschen bringen, seinen Geist mit triigerischen Bildern verwirren, vor Gericht seine Zunge und
in der Rennbahn seine Pferde 1dhmen, ihn in ein Tier verwandeln, die mit Sturm, Gewitter und
Hagel seine Felder verwiisten und ganze Stiddte und Lande mit der Pest heimsuchen konnten! Die
detodarpovia — die Ddmonenangst oder der Angstglaube — die uns Plutarch geschildert hat,
erfiillte die ganze griechisch-romische Welt, soweit sie nicht in den bodenlosesten Nihilismus
gefallen war. Das griechisch-romische Heidentum war zum reinsten Ddmonismus geworden 22,
Allerdings wurde der Glaube an Schutzgétter noch aufrecht erhalten, allein das geringste
Versehen, das bei ihrem Anrufen mitunterlief, bewirkte es, daf nicht sie, sondern die » Antithei«
zur Stelle kamen, »tduschend, betriigend, irrefithrend«, wie Arnobius (Adv. gentes, IV., Kap. 12)
sagt, der dieses Vorkommnis als ein nicht seltenes den Heiden zu Gemiite fiihrt. Vor der Tiicke
der Damonen wullte sich der Heide in keinem Augenblick mehr sicher. Denn dal} auch die
drakonischen Gesetze der Kaiser gegen diese Ddmonen keinen Schutz gewdhren und dem
Unwesen der Magie kein Ende machen konnten, wufite man ldngst. In Furcht und Schrecken
erzitterte darum die ganze antike Welt, und Verzweiflung, Furcht und Schrecken war das Ende,
in das ihr Leben auslief.
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Sechstes Kapitel. Die alte Kirche

Mit dem Eintritt des Christentums in die Geschichte der Menschheit nahm diese eine verdnderte
Stellung zu dem Jahrtausende alten Ddmonenglauben an.

Fassen wir zunéchst die drei ersten Jahrhunderte der Kirche ins Auge, so finden wir, daf} alle
Kirchenviter, die den Ursprung der Didmonen beriihren — Justinus Martyr 23, Athenagoras %4,
Tatian 2%, Minucius Felix 2%, Tertullian 2°7, Irendus 2% — an die jiidische Theologie jener Zeit
sich anschlieBend, als biblische Grundlage der kirchlichen Ddmonenlehre die Schriftstelle Gen. 6,
1-4 betrachten. Sie lautet: »Und es geschah, als die Menschen begannen sich zu mehren auf
Erden und ihnen Tochter geboren wurden, da sahen die S6hne Gottes die Tochter der Menschen,
daB sie schon waren, und nahmen sich Weiber von allen, die ihnen gefielen. — Zur selbigen Zeit
waren Riesen auf der Erde; und auch nachdem die S6hne Gottes den Toéchtern der Menschen
beigewohnt, so gebaren sie ihnen (S6hne); das sind die Helden, die von alters her Médnner von
Ruhm gewesen.« Nach allgemein herrschender Ansicht waren nédmlich die »S6hne Gottes«
Engel, die sich mit Tochtern der Menschen vermischt hatten, die dadurch gefallen und von Gott
verstoen und zu Ddmonen geworden waren und Ddmonen erzeugt hatten. Das alles sollte auf
Anstiften des Teufels geschehen sein, der mit gottlicher Zulassung seitdem das Haupt eines
groflen Ddmonenreiches geworden war.

Die wolliistigen Neigungen des mittelalterlichen Teufels sind zum guten Teil auf diese Deutung
zurlickzufiihren. Im germanischen Mythus enthélt die Abstammung des Volkes von Tuisko die
Elemente dieses Wahns; der sagenhafte Ahn des Merovingerhauses, Merovech, wurde als Sohn
eines Meergottes und der Gemahlin des Konigs Chlodio angesehen. War das eine jlingere
Sagenbildung, so erzéhlte doch schon der Gote Jordanis um das Jahr 550, da3 die Hunnen von
bdsen Ddmonen und Zauberweibern erzeugt worden seien 2°. Den wolliistigen Incubus nannte
man in Gallien um 400 n. Chr. Drusius, ein Beispiel, da3 auch den keltischen Vorstellungen
dieser Wahn nicht fremd war, und der Glaube an feenartige Wesen, die mit Madnnern in
geschlechtliche Beziehung treten, ist gerade auf keltischem Boden weitverbreitet 2!°.

Von der erwdhnten Schriftstelle ausgehend entwickelten nun die Kirchenvéter der drei ersten
Jahrhunderte eine D@dmonenlehre, deren Hauptgedanken folgende sind:

Die Ddmonen wohnen (nach Origenes u. a.) im dichteren Dunstkreise der Erde. Da sie Leiber
besitzen, so bediirfen sie auch der Nahrung, die sie aus dem Qualm der heidnischen Opfer
einsaugen 2!!. Thre Korperlichkeit ist aber unvergleichlich feiner und diinner als die der
Menschen, wodurch es thnen méglich wird, in den Geist wie in den Leib des Menschen
einzudringen. Nach Tatian sind die Ddmonenleiber luft- und feuerartig 2!2. Nach Tertullian ist der
Déamon wie jeder Geist gewissermallen ein Vogel und mit einer solchen Schnelligkeit der
Bewegung begabt, dal} er in jedem Augenblick an jedwedem Orte sein kann. Diese gar nicht
vorstellbare Schnelligkeit in der Bewegung der Ddmonen ist auch eine der Ursachen gewesen,
weshalb die Volker ihnen den Charakter der Gottlichkeit beilegten 213,

An Macht und Wissen sind die Ddmonen den Menschen unendlich iiberlegen, woraus Tatian
folgert, daB3 sie nicht, wie Josephus annahm, fiir Seelen verstorbener boser Menschen zu halten
wiren 24, Origenes meint (im Kommentar zur Genes.), die Ddmonen wiiiten vieles Zukiinftige
aus der Bewegung der Gestirne; Tertullian nimmt an (Apolog. c. 22), daB} sie ihr



auBerordentliches Wissen de incolatu aéris et de vicinia siderum et de commercio nubium hétten.

Die Wirksamkeit der Damonen wird von Tertullian am konzisesten so bezeichnet, da3 er sagt
(Apolog. c. 22): 1. Operatio eorum est hominis eversio und 2. aemulantur divinitatem, —
namentlich dem furantur divinationem (in oraculio).

In letzterer Beziehung steht es fiir alle Kirchenlehrer der drei ersten Jahrhunderte ganz
unzweifelhaft fest, dal die Gotter der Griechen und Romer nichts anderes als Ddmonen waren,
daB} sie es gewesen sind, die als »vermeintliche Gottheiten sich mit Weibern vermischt haben,
daf die Namen der heidnischen Gétter dieselben Namen sind, die sie sich selbst beigelegt haben,
und daB sie daher als die eigentlichen Urheber des Heidentums mit seiner Mythologie und seinem
Kultus gelten miissen. Die Ddmonen sind es gewesen, die zur Begriindung des abgottischen
Glaubens an ihre vermeintliche Gottheit scheinbare Wunder taten, die ihre Stimme aus den
Orakeln ertonen lieBen, die bei den Augurien in Vogel und andere Tiere eindrangen, die in den
Tempelstatuen sich verbargen und sich einen Kultus darbringen lieen, und die die Menschen zur
Astrologie und Magie verfiihrten 215,

Der Teufel und dessen Ddmonen sind unabléssig bemiiht, ihr Reich zu erweitern, indem sie die
thnen zuginglichen Menschen in ihre eigene Gottlosigkeit und Verdammnis zu verstricken
suchen 2%, Doch ist ihnen dieses nur bei denjenigen moglich, die gottlos leben und um ihr
Seelenheil unbekiimmert sind, die sie daher namentlich durch Traume und Trugbilder zu betdren
und an sich zu locken suchen. Insbesondere sind sie bestrebt, durch ihre Eingebungen die
Menschen vom Lesen solcher Biicher abzuhalten, in denen gottliche Wahrheit enthalten ist, und
die zu deren Verteidigung verfaBt sind 2!7.

Die Christen freilich sind gegen die Anldufe des Satans und der Ddmonen ein- fiir allemal
sichergestellt. Vor ihnen miissen sie weichen, aber gerade darum ist die Bosheit des
Damonenreiches vor allem gegen die Christen und gegen die Kirche gerichtet, die sie
fortwihrend in allerlei Weise zu schidigen und zu verderben suchen, vor allem dadurch, daf3 sie
die Heiden mit teuflischem Hasse gegen die Christen erfiillen und in allen Landen
Christenverfolgungen veranlassen, sowie auch dadurch, daf} sie in der Kirche Streitigkeiten,
Spaltungen und Ketzereien hervorrufen '8, AuBerdem aber sind die Didmonen, weil sie Feinde
Gottes sind, auch Feinde des Menschengeschlechts iiberhaupt, weshalb sie den einzelnen
Menschen unabldssig auflauern und sie auf allen nur erdenkbaren Wegen zu schidigen und zu
verderben suchen. Thre Wirksamkeit iiben sie in allen unheilbringenden Naturphdnomenen aus.
Sie verursachen MiBwachs, Diirre, Pest und andere Krankheit, dringen in reilende Tiere ein,
durch die sie Schaden stiften, wihrend sie die dem Menschen niitzlichen Tiere zugrunde richten,
und schleichen sich selbst in die Gedanken des Menschen, um diese zu verwirren, von Gott
abzulenken und daraus fiir den von ihnen angefallenen Menschen wie fiir andere Unheil
anzurichten 2!°. Um ihre heillosen Anschlige zur Ausfiihrung zu bringen, teilen sie ihre geheimen
Kenntnisse gern gottlosen Weibern mit 22,

Dieses war die Ddmonenlehre der drei ersten Jahrhunderte der Kirche. Es war der alte
Dimonenglaube, wie er die jlidische und die heidnische Welt beherrschte, nur an eine Erzdhlung
der H. Schrift angekniipft und nach Maflgabe der Stellung, die das Christentum zum Heidentum
einnahm, erweitert und modifiziert. Das wesentlich Neue, was das Evangelium zur iiberlieferten
Dimonenlehre hinzugebracht hatte, lag in dem BewuBtsein der Sicherheit, die der Christ
gegeniiber dem Teufel und den Ddmonen habe.



In einer der alleriltesten Urkunden der Kirche, in dem zwischen den Jahren 140 und 145
geschriebenen »Hirten« 22! des Hermas wird es wiederholt und nachdriicklichst verkiindet, daf3
dem Teufel tiber den Christen keine Gewalt zustehe, dal} dieser vielmehr alle Anschlédge des
Teufels zunichte machen konne, weshalb den Glaubigen wiederholt geboten wird, sich aller
Furcht vor dem Teufel zu entschlagen und ihn als einen toten Feind zu verachten.

Alle Glieder der Kirche waren daher von dem BewuBtsein erfiillt, da} der Teufel und dessen
Déamonen vor ihnen fliehen miiliten, daf} sie diese aus den Besessenen vertreiben, daf} sie mit
Anrufung des Namens Jesu Christi allen Ddmonen- und Teufelsspuk zunichte machen und die
Déamonen, die von den Heiden fiir Gotter gehalten wiirden, zwingen konnten, sich selbst als
Déimonen zu bekennen 222,

Ganz dieselbe Damonenlehre, die wir in den drei ersten Jahrhunderten der Kirche von ihren
Lehrern entwickelt sehen, finden wir nun auch in den néchstfolgenden Jahrhunderten von den
Kirchenvitern vertreten. Lactanz z. B., der als kaiserlicher Prinzenerzieher zu Nicomedien lebte
und im Jahre 330 starb, interpretiert die Stelle Genesis 6, 1 nach Philo, de gigantibus 223: »Als
sich die Zahl der Menschen gemehrt hatte, schickte Gott, damit sie nicht dem Trug des Teufels
(dem er von Anfang an {iber die Erde Gewalt gegeben hatte) erliegen mochten, zu ihrem Schutze
Engel auf die Erde. Diese Engel aber erlagen im Verkehr mit den Tochtern der Menschen selbst,
indem sie sich mit ihnen vermischten und S6hne erzeugten. Infolgedessen wurden die gefallenen
Engel, aus dem Himmel verstof3en, zu Ddmonen des Teufels. Die von ihnen erzeugte Brut war
nun eine zweite Art von Ddmonen, unsaubere Geister, vom Volke malefici genannt, die ebenfalls
dem Teufel angehorten. Das ganze Streben dieser Ddmonen und unsauberen Geister geht dahin,
Gottes Reich zu zerstoren und die Menschen zu schidigen. Zu diesem Zwecke haben sie durch
scheinbare Wunder und Orakel den Volkern den Wahn beigebracht, daB3 sie Gotter wiren, und
haben das Heidentum mit seiner Mythologie und seinem Kultus geschaffen. Auch sind sie die
Urheber der Magie, Nekromantik, Haruspicin, der Auguralkunst und Astrologie. Auerdem
richten sie in allerlei Weise Verderben an. Doch braucht der Christ ihre Tiicke nicht zu fiirchten,
indem vielmehr der Teufel und dessen Ddmonen vor dem Christen fortwéhrend in Furcht sein
miissen 22¢. Denn der Christ kann sie nicht allein tiberall austreiben, sondern er kann sie auch
zwingen, ihre Namen zu nennen und zu gestehen, daf sie (als Jupiter, Juno, Merkur etc.) gar
keine Goétter sind, obschon sie in Tempeln verehrt werden.« Denn Paulus hatte erklart, im
AnschluB3 an Psalm 95, 5, was man den alten Gottern opfere, das opfere man den Damonen (1.
Cor. 10, 20). Er hatte also die Ddmonen mit den Géttern der Heiden identifiziert 22°,

In derselben Weise und in demselben Sinne reden auch die iibrigen Kirchenlehrer des vierten
Jahrhunderts {iber die Ddmonen. Alle erkennen in ihnen die Angehdrigen des Satans, die
Anstifter und Urheber des Heidentums, dessen Gottheiten nichts anderes als Ddmonen waren und
die geheimen Peiniger der Menschheit. Alle aber erkennen auch an, da3 der Christ iiber das Reich
des Satans Gewalt hat, dal3 er von den Ddmonen gefiirchtet, gemieden und vertrieben wird, und
daB das Zeichen des Kreuzes und der Name Christi ein ganz sicheres Mittel zur Bewéltigung der
Déamonen und zur Durchkreuzung ihrer Anschldge ist. Namentlich wurde von allen anerkannt,
daB schon in unzédhligen Fallen die Haruspicien und andere Opferhandlungen der Heiden durch
die Anwesenheit von Christen oder durch den Gebrauch des Kreuzeszeichens vollstandig
zunichte gemacht worden wiren 22,

Unter den Kirchenvétern des ndchstfolgenden Jahrhunderts begniigen wir uns damit, allein
denjenigen hervorzuheben, der unter den groen Lehrern der vormittelalterlichen Kirche des



Abendlandes unbestritten als der groBBeste dasteht, ndmlich den Bischof von Hippo-Regius,
Aurelius Augustinus (T 430), da er wie kein anderer auf die Entwicklung der Theologie in den
nachfolgenden Zeiten eingewirkt hat. Auch in ihm sehen wir einen klassischen Zeugen der
Tatsache, daf} in der Kirche des vierten und fiinften Jahrhunderts eine Ddmonenlehre bestand, die
nichts anderes als die kirchliche Umgestaltung heidnischen Glaubens und Aberglaubens war, und
die diesen in die mittelalterliche Welt hinein fortpflanzte.

Nach Augustin, der aus einem geschulten Philosophen Christ geworden war und in seinem
Lebenskampf mit dem dualistischen Manichdismus andauernd Gelegenheit hatte, die
Dimonologie zu erdrtern 27, bestehen vom Anbeginne der Welt zwei von Gott pridestinierte und
durch die Geschichte hindurch sich verwirklichende Reiche. Namlich die civitas Dei, die alle
guten Menschen und Engel, und die civitas Diaboli, die das gesamte Damonenreich umfaf3t. Zu
der letzteren gehorte auch die civitas terrena Roms mit dem in ihr herrschenden Kultus der
Damonen. Dieses Ddmonenreich, diese civitas Diaboli besteht noch jetzt; aber die Kirche ist ihre
Besiegerin 228, — Die Ddmonen sind ihrer Natur nach Wesen, die einen Luftkorper (corpus
a€rium) besitzen, weshalb sie mit einer gar nicht vorstellbaren Sinnesschérfe (acrimonia sensus)
und Schnelligkeit der Bewegung (celeritas motus) ausgestattet sind. Hierzu kommt, daf sie bei
der langen Dauer ihres Lebens eine Erfahrung gewonnen haben, zu der ein Mensch in seinem so
kurzen Leben niemals gelangen kann. Diese natura aérii corporis macht es nun den Ddmonen
moglich, Kiinftiges vorhersagen und Wunderbares tun zu kdnnen. Indem daher die Menschen in
den Ddamonen ein libermenschliches Vermdgen wahrnahmen, haben sie sie fiir Gotter gehalten
und ihnen einen Kultus dargebracht ?2°. Dieser Kultus ist das Heidentum. — Die Ddmonen
besitzen namentlich das Vermogen Krankheiten, Unwetter, Miflernten zu erzeugen 2*° und die
Gottlosen zu Maleficien (malefacta) anzuregen. Dies tun sie, indem sie in die ihnen infolge ihrer
Gottlosigkeit zuganglichen Menschen sowohl im wachenden als im schlafenden Zustand
eindringen (was ihnen durch die subtilitas ihrer Luftkorper ermoglicht wird), ohne daf die
Betreffenden es merken, — wobei sie ihre Gedanken in die der Menschen einmischen 3.

Dieses sind die Grundgedanken der Ddmonenlehre Augustins, mittelst deren er sich mit der
ganzen Vorstellungswelt des Heidentums so abfindet, dafl ihm die heidnische Mythologie nicht
auf Imagination, sondern auf Wirklichkeit und Tatsidchlichkeit beruhend erscheint. Die
diomedeischen Vogel sind seiner Meinung nach so entstanden, daf3 die Damonen die Menschen
bei Seite schafften und aus fernen Landen die V6gel an deren Stelle brachten. Wenn nun diese
Vogel, von den Ddmonen dazu bestimmt, in ihren Schnibeln, wie man sage, Wasser in den
Tempel triigen, den Griechen schmeichelten, Fremde dagegen mihandelten, so sei das gar nicht
zu verwundern, da es das Interesse der Ddmonen mit sich bringe, die Welt zu iiberreden, daf3
Diomedes ein Gott geworden sei, damit sie nicht aufthére, falschen Gottern zu dienen 2°2. Das
ewige Licht in dem Venustempel, dem kein Unwetter etwas anhaben konnte, erkldre sich
dadurch, daf} ein Ddmon unter dem Namen Venus entweder den Eindruck eines brennenden
Lichtes hervorbringe oder das Brennen bewirke 2*3. Was von der Kirke erzihlt werde, das sei
zwar an sich unglaublich; allein es gebe noch jetzt glaubhafte Leute genug, die Derartiges in
zuverldssigster Weise von anderen als deren Erlebnis hitten berichten horen, oder die Ahnliches
selbst erlebt hitten. Wéahrend seines Aufenthaltes in Italien will Augustin erfahren haben, daf3 es
dort Gastwirtinnen gegeben habe, die sich auf die Kunst verstanden, die bei ihnen einkehrenden
Reisenden mittelst Kése, den sie ithnen zu essen gaben, ganz nach Belieben und Bedarf in
Zugtiere und diese nach Erledigung der ihnen auferlegten Arbeit wiederum in Menschen zu
verwandeln 2*4, ein Glaube, der noch heute bei den Siidslaven lebt 233, Daher war Augustin mit
dem Gedanken der Tierverwandlung ganz vertraut 236,



Augustin warnt nun nachdriicklichst vor allem Zauberwerk, weil die Magie nur mit Hilfe der
Dimonen ausgeiibt werden konne; er geifelt den Aberglauben, die Heilungen durch Spriiche und
Charaktere, den Gebrauch von Amuletten, die Stellung des Horoskops u. dgl. m. Aber an die
Wirklichkeit der Magie zweifelt er nicht. Mit Hilfe der Ddmonen konnen die Gottlosen
zukiinftige Dinge vorhersagen und verderbliche, den Menschen sonst unmdgliche Maleficien
ausiiben; mit Hilfe der Ddmonen kénnen die Gottlosen andere, namentlich auch durch den bésen
Blick, schiddigen 237 und Emtefelder zu ihrem Vorteil versetzen. Namentlich erkennt er auch an,
dafl Damonen, in denen er die Silvani und Fauni der Heiden wiederfindet, als incubi mit Frauen
Unzucht treiben kénnen. Augustinus folgt hierbei der Uberlieferung. Denn zur Zeit des Horaz
wurde in Rom das nichtliche Alpdriicken einem gespenstigen Wesen, Ephialtes, Incubus,
zugeschrieben, das spiter dem Geschlechte der Faune und Silvani eingeordnet und auf wolliistige
Tridume iibertragen wurde, indem man annahm, daB diese Incubi den Frauen nachstellten 238,

Dabei aber kennt Augustin auch sehr wohl den Trost, den der Christ gegeniiber dem Treiben der
Dimonen aus dem Evangelium gewinnt. In seiner Schrift de civitate Dei ruft er daher (XVIII. 18)
den Glaubigen zu: »Je groBer die Gewalt iiber die irdische Welt ist, die wir den Ddmonen
verliehen sehen, um so fester laf3t uns an dem Erloser halten, durch den wir uns aus dieser Tiefe
nach oben hin erheben sollen.«

Indem nun diese Ddmonenlehre zurzeit kirchlich anerkanntes Dogma war, so muflte die Stellung
der ersten christlichen Kaiser zum Damonismus, zur Zauberei usw. notwendig die sein, die wir in
ihren Gesetzen ausgesprochen finden.

Fiir sie war die Auffassung der Gotter des alten Heidentums als béser Damonen gegeben. Dazu
kam; daf viele geheime Anhénger, die das Heidentum namentlich in den Volksmassen hatte, jetzt
nach der Unterdriickung des bisherigen heidnischen Kultus gerade in dem Gebrauche der
Zauberei ihre heidnische Religiositit ausiibten und befriedigten 2*°. Daher begreift sich die
enorme Strenge und Hérte, mit der die christlichen Kaiser gegen die Zauberei als heidnisches
Teufelswerk einschritten 24°, Constantin (1 306) befahl, daB jeder Haruspex, der sich in das Haus
eines Biirgers rufen lasse, um Haruspicien anzustellen, lebendig verbrannt, das Eigentum des
Biirgers konfisziert, die Denunzianten aber belohnt werden sollten 2*!. Doch beschrinkte ein zwei
Jahre spiter erlassenes milderes Gesetz diese harte Strafe auf diejenigen, die durch magische
Kiinste der Gesundheit anderer zu schaden oder in unschuldigen Gemiitern Wollust zu erwecken
suchten. Dagegen sollte der Gebrauch magischer Mittel zur Heilung von Krankheit oder zum
Schutz der Fluren gegen Wind und Wetter als straflos gelten 242,

Dieses Schwanken Constantins erklirt sich aus seiner inneren Stellung zum Christentum, dem er
sich in Wahrheit doch fremd fiihlte.

Anders aber war es bei Constantius (317-361), der mit der Magie und dadurch mit dem
Heidentum griindlichst aufrdumen wollte. In einem der Gesetze klagt er, dafl viele Magier
vorhanden wéren, die mit Hilfe der Ddmonen Stiirme erregten und andere an Leib und Leben
schédigten. Die in Rom eingefangenen Zauberer sollten wilden Tieren vorgeworfen, die in den
Provinzen aufgegriffenen gemartert und ihnen, wenn sie beharrlich leugneten, mit eisernen
Haken das Fleisch von den Knochen gerissen werden. In diesem Sinne erliel Constantius
Gesetze gegen Haruspices, Auguren, Chaldéder, Magier, Totenbeschworer, Traumdeuter und
solche, die gegen die Menschen und die Elemente freveln. Alles Weissagen ohne Ausnahme wird
verboten, und selbst Personen aus dem Gefolge des Kaisers, wenn sie beteiligt sind, sollen der



Tortur unterworfen werden. Die Furcht vor Komplotten hatte ihren wesentlichen Anteil hieran
243

Nach dem kurzen Wiederaufleben des Heidentums unter Julian (361-368) ehrte Valentinian 1.
(364-375) die alten Erinnerungen der Nation und selbst die noch gegenwirtigen Uberzeugungen
eines grof3en Teils von ihr, indem er nach seinem allgemeinen Toleranz-Edikt noch in einem
besonderen Reskripte erklarte, da3 die Kunst der Haruspices an sich mit der Zauberei keinen
Zusammenhang habe und nur dann einer Strafe unterliege, wenn man sie zum Schaden anderer
mifBbrauche. Freilich wurden der uralte Baumkultus 244, nichtliche Opfer und das mit ihnen so oft
verbundene Zauberwesen (magici apparatus) neuerdings verboten 243

Die von Valentinian gestatteten Ubungen muften aber seit Theodosius (379-395) wieder
verschwinden.

Honorius (395-423) behandelte die Sache schon mehr von dem kirchlichen Standpunkt. Er gebot
den sogenannten Mathematikern, ihre Biicher vor den Augen der Bischofe zu verbrennen und
unter Verwerfung ihres Irrtums zu den Religionsgebrdauchen der katholischen Kirche sich zu
verpflichten; wer sich dessen weigerte, sollte aus den Stddten verwiesen und im
Wiederbetretungsfalle verbannt werden 249,

So schwanken die Bestimmungen mannigfaltig, und die justinianische Sammlung enthélt noch
kein Gesetz, in dem sich die den christlichen Kirchenlehrern eigentiimliche Ansicht von dem
Diamonischen der Zauberei vollstindig aussprache. Dies geschieht erst in einer vom Kaiser Leo
dem Philosophen erlassenen Verordnung (zwischen 887 und 893). Diese hebt in ihrem Eingange
die Inkonsequenz des fritheren Gesetzes hervor, das auf Beschddigungen Strafen setze, hingegen
den Schutz der Saaten und Weinberge, Heilungen usw. erlaube. Man habe die Erfahrung
gemacht, daf} alle Zauberiibungen (incantamenta, poyyoaveiot) den Menschen von Gott entfernen
und dem Dienste greulicher Damonen zufiihren. Schaden am Seelenheil sei davon unzertrennlich,
und es wiirden daher alle zauberischen Begehungen ohne Unterschied verboten. Der Ubertreter
dieses Verbotes soll als Apostat den Tod leiden 247,

Unter den Prozessen gegen Zauberer aus der Zeit der christlichen Kaiser mége hier nur
desjenigen gedacht werden, der zu Antiochia unter den Augen des Kaisers Valens (364-378)
vorging. Auch bei diesem konkurrierte das Majestétsverbrechen.

Mehrere Minner von Bedeutung wurden angeklagt, durch mantische Kiinste den Namen
desjenigen erforscht zu haben, der des Kaisers Nachfolger sein wiirde. Im Verhore gestanden sie,
mittelst eines Zauberringes, der liber einem mit dem Alphabet beschriebenen Becken schwebte,
gefunden zu haben, daf} ein gewisser Theodorus, ein Jiingling von ausgezeichneten Gaben, dieser
Nachfolger sein werde. Wirklich schien hier, einem von Theodorus geschriebenen Briefe zufolge,
eine Verschworung gegen Valens vorzuliegen, und das ganze Orakel mochte nur vorgespiegelt
sein, um Anhénger zu gewinnen. Aber das deshalb eingeleitete Verfahren war durchaus formlos
und gewaltsam. Tausende von Personen wurden auf die nichtigsten Indizien hin verhaftet,
maBlose Folterqualen angewendet, Schuldige und Unschuldige, zum Teil angesehene
Staatsbeamte und Philosophen, unter Einziehung ihrer Giiter als Teilnehmer oder Mitwisser
erdrosselt, enthauptet oder lebendig verbrannt. Hierauf warf man, gleichsam zur Rechtfertigung
vor dem {iiber solche Greueltaten aufgebrachten Volke, die Bibliotheken der Hingerichteten ins
Feuer; denn sie enthielten, sagte man, nichts als Zauberbiicher. Wihrend dieses Prozesses hatten



zwei Nichtswiirdige, Palladius und Heliodorus, die, als sie selbst wegen Zauberei verhaftet
waren, durch Denunziationen den ganzen Prozel3 veranlaft, die unbegrenzte Gunst des Kaisers
und bedeutende Reichtiimer erschlichen; es lag ihnen jetzt nichts niher, als das Erworbene auf
demselben schéndlichen Wege zu behaupten. Darum traten die beiden Hofsykophanten stets
wieder mit neuen Denunziationen hervor. Sie machten, wie Ammianus Marcellinus sagt, eine
formliche Jagd auf ihre Opfer. Hauser wurden versiegelt, und bei der Versiegelung wurden
allerlei Zauberapparate wie Formeln und Liebestrinke untergeschoben. Manner und Weiber,
Vornehme und Geringe wurden verhaftet, die Folter ruhte nicht, Giiter wurden eingezogen,
Menschen verwiesen und enthauptet. Eunapius vergleicht dieses Morden mit dem
Hiihnerschlachten bei Festgelagen, und Ammianus versichert, dal damals im Orient jedermann in
der Angst seine Biicher verbrannt habe, um nur keinen Stoff zum Argwohn zu bieten. Als
Heliodorus starb, zwang Valens die Honoratioren, und unter diesen zwei Konsularen, die als
Angeklagte nur durch seltene Standhaftigkeit in der Folter dem Tode entgangen waren, die
Leiche zu begleiten. Um aber die absolute Bodenlosigkeit und Dummbheit seines Despotismus zu
beurkunden, begnadigte Valens um dieselbe Zeit den Kriegstribunen Pollentianus unter
Belassung seines groflen Vermogens und seiner Wiirde; und doch war dieser iiberwiesen und
gestdandig, ein schwangeres Weib geschlachtet zu haben, um mit der ausgeschnittenen

Leibesfrucht nekromantische Befragungen wegen des kiinftigen Regierungswechsels anzustellen!
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Siebentes Kapitel. Das Mittelalter bis zum dreizehnten Jahrhundert

Die Damonenlehre und der auf ihr beruhende Glaube an Zauberei war also von den
Kirchenvitern in die Doktrin der Kirche aufgenommen worden. Daher kann es uns nicht
wundernehmen, wenn wir auch bei den germanischen Vdélkern, sobald sie in die Geschichte und
in die Kirche eingetreten waren, einem Aberglauben begegnen, der seinen griechisch-romischen
Ursprung nicht verleugnen kann.

Den Glauben an das Wettermachen haben wir sowohl im Griechentum wie in Roms frithesten
und spatesten Zeiten gefunden; von seiner Fortdauer im Mittelalter geben die sogenannten Leges
barbarorum, namentlich die der Westgoten, mehrere Konzilienbeschliisse und die frankischen
Kapituliaren den besten Beweis 24°. Der Gedanke des Heriiberlockens fremder Ernten, das schon
von dem Dezemviralgesetzen verboten war und von Tibull und Plinius erwédhnt wird, trat im
neunten Jahrhundert mit solcher Stirke hervor, da3 man in Frankreich von einer geféhrlichen
Zaubergesellschaft traumte, die das Getreide massenweise in Schiffen durch die Luft nach dem
Fabellande Magonia fiihrte 2°.

Die Tierwandlung, namentlich die Lykanthropie findet festen Glauben. Wilhelm von
Malmesbury erzdhlt eine dem Apulejus nachgebildete Geschichte von der Wandlung eines

Menschen in einen Esel. Kardinal Damiani suchte den Papst von ihrer Wahrheit zu tiberzeugen
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Die Philtra und das Nestelkniipfen ziehen sich durch das Mittelalter und die neuere Zeit; ebenso
die Astrologie, Lekanomantie, Stichomantie, die Augurien aus dem Angange und andre Arten der
Mantik, die Wachs- und Bleibilder, durch die man Menschen umbringt, die Faszination durch
Lob und durch das bose Auge, die Amulette, Krauter und Salben, Steine und Ringe, die
Galgennigel und Totenglieder, das magische Ungeziefer und eine Menge andrer Dinge, die
entweder unverdndert oder mit geringen Aenderungen von den Alten heriibergenommen wurden.
Burkhard von Worms gibt davon in seinem Dekrete eine reiche Sammlung 232,

Von besonderer Wichtigkeit sind uns die Nachtfahrten der Zauberweiber. Zwar ist es bezweifelt
worden, dal} auch diese auf altklassischem Boden fullen, und noch Jakob Grimm hat ihren
Ursprung lieber an das deutsche Altertum gekniipft 233; nichtsdestoweniger sprechen sehr
gewichtvolle Griinde fiir jene Annahme. Nicht nur ist der Glaube an die Hexenfahrten kein den
germanischen Volkern eigentiimlicher, sondern seine Grundlagen treten auch bei den Rémern in
ungleich ilterer Zeit hervor, als er sich bei den Deutschen nachweisen 148t, und die Ubergiinge
und Ankniipfungspunkte sind ziemlich deutlich bezeichnet. Dal3 die Zeit in den Einzelheiten
einiges dnderte, kann nicht auffallen. Bei den Alten zieht schon Hekate, die Zauberpatronin, mit
nichtlichem Spuke umher. Dort ist sie Go6ttin, den Christen muf3te sie zum Ddmon werden. Aber
auch menschliche Zauberinnen wirken in der Nacht. Wir erinnern uns, wie Canidia zum
nichtlichen Zauber schreitet, wie Pamphile bei Apulejus, gleich den spateren Hexen, zur
geheimnisvollen Salbenbiichse greift und durch die Luft auf Liebesabenteuer ausschwebt, wie die
Strigen geflogen kommen und ohne sichtbare Waffen den Menschen beschadigen, wie sie ihm
Mark und Blut, Herz, Leber und Nerven rauben und den Defekt mit Stroh fiillen, dal3 der Mensch
langsam hinwelkt. Und diese Strigen des romisch-griechischen Heidentums treten, wie sie im
Glauben der griechischen Christen fortleben 234, mit unverdnderten Namen und Attributen und
fast ohne chronologische Unterbrechung auch in den Gesetzen der zum Christentum bekehrten



Germanen auf, namentlich bei den salischen Franken, den Langobarden und in Karls des Gro3en
Kapitularien 2>, Insbesondere redet die Lex Rotharis von einem innerlichen Aufzehren
(intrinsecus comedere) durch die Strigen, wie dies von Plautus und Petronius angedeutet wird.
Das Latein des Mittelalters bildete tibrigens die Form Strix oder Striga 6fters in Stria um. Mit
Strega bezeichnet noch jetzt der Italiener eine Hexe. Dem Herzrauben und Stroheinlegen
begegnen wir spiter wieder bei Burkhard von Worms 2%, bei dem Stricker oder einem seiner
Zeitgenossen 27 und im Volksglauben der Bayern und Osterreicher, wo Frau Berchta mit der
langen Nase den faulen Knechten den Leib aufschneidet und wieder mit Hickerling fiillt 2°%; am
beharrlichsten aber scheint gerade in diesem Punkte der serbische Hexenglaube gewesen zu sein.

Eine besonders merkwiirdige Stelle iiber den Glauben an die Nachtfahrten findet sich auch in
zwel kirchlichen Rechtsammlungen, in der des Abtes Regino von Priim und in der hundert Jahre
jingeren des Bischofs Burkhard von Worms (geb. ca. 965, gest. 1025). Diese beiden
systematischen Sammlungen des Kirchenrechtes erlangten, wenn sie auch auf deutschem Boden
entstanden, durch ihre Aufnahme in die spiteren Sammlungen grofle Bedeutung fiir die gesamte
Kirche. Abt Reginos von Priim zwei Biicher {iber die Kirchenzucht, Anweisungen zur Visitation
einer Didzese, die um das Jahr 906 in Trier auf Veranlassung des Erzbischofs Ratbod
ausgearbeitet worden sind, enthalten eine Menge von Bestimmungen gegen Aberglauben. Es sind
zum grofBiten Teil die dlteren Synodalkanones und pépstlichen Dekretalen. Die eingehenden
Erorterungen iiber die Luftfahrten der Weiber und iiber die angeblichen Verwandlungen finden
sich in dem sog. Kanon Episcopi, der eine wichtige Rolle in der Geschichte des Hexenwesens
gespielt hat. Die MiBdeutung der von Regino gewihlten Uberschrift hat noch Roskoff und
Riezler diese Bestimmung auf das Konzil von Ancyra zuriickfiihren lassen. Sie ist aber

wahrscheinlich von Regino einem heute verlorenen friankischen Kapitular entnommen worden
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Es wird darin den Bischofen zur Pflicht gemacht, auf die Ausiibung magischer Kiinste ein
wachsames Auge zu haben und die Schuldigen aus der Kirchengemeinschaft auszuschlieBBen.
Regino setzt eine siebenjdhrige Bulle auf die malefiziale Anwendung von Trinken, die
Unfruchtbarkeit oder Tod herbeifiihren oder Liebe bei Mann und Weib erzeugen sollen. Ferner
fordert er die Vertreibung jener Frauen aus den Pfarren, die erklaren, durch Malefizien und
Inkautationen Hal3 und Liebe erzeugen und Menschen ihr Eigentum rauben zu kénnen.
Insbesondere habe man zu achten auf gewisse gottlose Weiber, die, vom Teufel und seinen
Déamonen verblendet, sich einbilden und behaupten, daf sie zur Nachtzeit mit der Heidengottin
Diana, mit Herodias und einer Schar andrer Weiber auf gewissen Tieren reiten, grof3e
Léanderstrecken durchfliegen und in bestimmten Néichten der Befehle ihrer Herrin gewdrtig sein
miissen. Dieses alles sei heidnischer Unsinn und werde vom bdsen Geiste nur ihrer Phantasie
vorgegaukelt.

Dal} der in diesem Kanon erwéhnte Aberglaube dem romisch-christlichen (und nicht dem
germanischen) Altertum zuzuteilen ist, kann leicht erwiesen werden. Dafiir spricht ndmlich vor
allem die Beziehung der fahrenden Weiber zur Diana, in der ihre zauberische Doppelgéngerin
Hekate nicht leicht zu verkennen ist 2%°. Die romische Diana hatte auch nach Deutschland ihren
Weg gefunden. Noch im sechsten Jahrhundert zerstorte der Einsiedler Wulfilaich ein Standbild
von ihr bei Trier, das von dem heidnischen Landvolke eifrig verehrt wurde 2°'. Bei den
romanischen Volkern erscheint im Mittelalter an Stelle der Diana oft die Herodias, — der der
Teufel fiir den an dem Téufer begangenen Mord den dritten Teil der Welt geschenkt hatte, und
die nun nach Gottes Strafgericht ruhelos umherziehen mufte 62, Die um sie gescharte



Hexengesellschaft wurde auch ludus Dianae, societas Dianae, ludus bonae societatis genannt. Die
Teilnahme an dieser Gesellschaft hieB3 spater in Florenz und anderwérts andare in corso, andare
alla brigata.
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Sodann bezeichnet Burkhard von Worms in einer andern Stelle, die auf den obigen Kanon
offenbar Bezug nimmt, in den Nachtweibern unverkennbar die Strigen des rémischen
Volksglaubens 29, Es zeigt sich dort der Nachtflug wie bei Apulejus, das Aufzehren von innen
wie bei Plautus, Petronius und den auf roémischem Grunde eingebiirgerten Langobarden, endlich
das Stroheinlegen wie ebenfalls bei Petronius. Es konnte nur etwa das Reiten der Hexen neu
erscheinen. Aber auch dafiir findet sich im klassischen Altertume nicht nur Analoges, wie denn
bei Ovid Medea nach Hekates Anrufung in ihrem Drachenwagen iiber die Berge hinschwebt 264
und Canidia bei Horaz auf des Dichters Schultern rittlings emporzusteigen droht 2%, sondern es
scheint auch in der Tat die Sache selbst ganz in der bezeichneten Weise den Romern bekannt
gewesen zu sein. Wenn ndamlich die Lebensbeschreibung des Papstes Damasus, die man in einem
sehr alten Kodex (de vitis Sanctorum) in Sta. Maria Maggiore zu Rom aufbewahrt, Glauben
verdient, so ist schon auf der romischen Synode im Jahr 367 von Weibern, die mit der Herodias

und andern Weibern auf Tieren zu reiten und weite Reisen zu machen wahnen, die Rede gewesen
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Aus diesen Griinden miissen wir daran festhalten, dafl der Kanon keinen anderen als romischen
Aberglauben bespricht. Ubrigens scheinen auch fiir die Annahme der Abfassung des Kanons auf
anderem als romischem Boden, eben weil die Prioritit der Sache fiir die R6mer streitet, durchaus
keine notigenden Griinde zu sprechen. DaB3 die Stelle zuerst in deutschen Sammlungen
angetroffen wird, beweist nichts, weil diese Sammlungen Nichtdeutsches in Menge enthalten.
Wenn ferner Burkhard anderwirts ein Exzerpt aus einem Beichtbuche gibt, das von demselben
Aberglauben redet, aber an Dianas Stelle die deutsche Holda nennt 27, so haben wir hier ohne
Zweifel nur eine von denjenigen Ubertragungen auf germanische Verhiltnisse, deren das
weitergreifende Christentum so manche mit sich brachte. Die Gotter sanken eben zu
schidigenden Ddamonen herab, mit den Unholden verband sich wieder der kirchliche Begriff des
Bosen, den die Germanen nicht kannten 28, wie dies den Géttern der Griechen und Rémer und



den Gottheiten der alten Indier gegangen war 2. Schon Paulus hatte erklért, was man den alten
Gottern darbringe, das opfere man den Damonen 270,

Und auBlerdem ist zu beachten, da3 Burkhard in seinem Korrektor den Aberglauben an die drei
Schwestern, die man Parzen nenne, und die auf ihm beruhende divinatorische Magie als einen im
Volke iiblichen Unfug bezeichnet und ihn zu strafen befiehlt 27!,

Von den beiden in Frankreich entstandenen Sammlungen des Kirchenrechtes, die wir Ivo von
Chartres (F 1115) verdanken, sind im achten und elften Buch eingehende Bestimmungen iiber
den Zauberglauben enthalten. Sie fulen zum groften Teil auf Burkhards 10. Buch. Von
besonderer Bedeutung ist, daf3 bei Ivo die Zauberei zum erstenmal auch in den das kirchliche
Eherecht behandelnden Bestimmungen erscheint, und zwar wegen jener Impotentia ex maleficio,
die bekanntlich einen uralten Bestandteil des Zauberglaubens bildete. Schon Hinkmar, der in St.
Denis erzogene Erzbischof von Reims, wurde im Jahre 860 zur griindlichen Erorterung der Frage
veranlaf3t, »ob die Ansicht vieler richtig sei, dafl Frauen durch Malefizien uniiberwindlichen Hal3
und geschlechtliches Unvermdgen zwischen Eheleuten und unsdgliche Liebe zwischen Mannern
und Weibern hervorrufen konnten« 272. Der schmihliche Ehescheidungshandel zwischen Konig
Lothar II. und Teutberga war die Ursache des Gutachtens. Waldrada, Lothars Konkubine, sollte
thn durch Zauberkiinste unfdhig gemacht haben, die Ehe mit seiner Gattin zu vollziehen.
Hinkmar ist vollkommen von der Tatsdchlichkeit solcher Vorgénge und ihrer Ausfiihrung durch
Verbindung des Menschen mit Teufeln {iberzeugt. Einer seiner Bischofe hatte durch kirchliche
Mittel einem in dieser Form bezauberten jungen Mann den Verkehr mit seiner Frau ermoglicht
273 Das Bediirfhis solcher Untersuchungen war durch die seit dem neunten Jahrhundert wieder
stirker betonte Unloslichkeit der Ehe bedingt. Ivo von Chartres iibernimmt Hinkmars Ansicht
von der durch Maleficium erzeugten Impotenz und erklirt in Ubereinstimmung mit Hinkmar, daf
eine Ehe, die wegen des mit Erlaubnis des dunkeln, aber niemals ungerechten goéttlichen Gerichts
und mit Hilfe des Teufels bewirkten Eingreifens von Sortiariae und Maleficae nicht vollzogen
werden konne, dann, wenn die kirchlichen Mittel das Hindernis nicht zu beseitigen vermdchten,
getrennt werden, und daB den betreffenden Gatten eine neue Ehe gestattet werden diirfe 274,

Das Angefiihrte moge geniigen, um an einigen wesentlichen Stiicken zu zeigen, wie der
Aberglaube der heidnischen Romer und Griechen sich auch auf ihre christlichen Nachkommen
und durch diese auf die Christen iiberhaupt vererben konnte 27>, Auch bei den germanischen
Volkern ist allerdings nach ihrer Bekehrung ganz ohne Zweifel ein guter Rest alter Vorstellungen
geblieben. Dal} zu diesem Reste aber auch noch Griechisch-Romisches in Menge aufgenommen
werden muBte, liegt teils in dem vielfachen Verkehr mit den Romern selbst, teils in dem groB3en
EinfluB3, den griechische und romische Bildung auf die Gestaltung des kirchlichen Lehrstoffes
austibte.



Meister mit dem Vogel: Satyrweib (Berlin, Kgl. Kupferstich-Kabinett)

Aber neben und mit dem Glauben fanden auch Ubungen, die in ihm Wurzel schlagen, bei den
Christen Eingang. Die Konzilienschliisse und die Schriften der Kirchenviter liefern hierfiir
deutliche Beweise. Es ist hier nicht blof3 die Rede von den zahlreichen Ketzern und Sekten der
fritheren Zeit, denen oft dergleichen Dinge vorgeworfen wurden, wie Simon dem Magier, den
Basilidianern, Karpokratianern, Marcioniten, Montanisten, Manichéern und Priscillianisten 27°.
Die Nachrichten iiber alle diese sind teils so allgemein gehalten, da3 man iiber die Gattung der
thnen vorgeworfenen Magie im Ungewissen bleibt und nur bei einigen etwa auf Philtra,
astrologischen Aberglauben, Amulette und magische Ringe schlieen darf; teils riihren sie von
den Gegnern her und stimmen mit dem sonst bekannten Lehrsystem der Beteiligten wenig
iiberein. Wir reden hier ganz besonders von demjenigen, was unter ganz rechtgldubigen Christen
selbst im Schwange war.

Betrachten wir zunichst die Heilkunde.

Bereits seit dem vierten Jahrhundert galt es als eine licherliche Behauptung, daf3 die Krankheiten



nicht von ddmonischer Einwirkung, sondern von Verderbnis der Sifte und anderen organischen
Storungen herriihrten 2’7, Die Annahme des Damonischen in den Krankheiten, von der alle
theurgische Therapie ausgeht, lauft riickwérts bis zu den Akkadern, den Urbewohnern Chaldias.
Agobard von Lyon, der alle ddimonischen Krankheiten leugnete, steht noch im neunten
Jahrhundert hierin ebenso vereinzelt unter seinen Zeitgenossen wie in allen {ibrigen
Erkenntnissen seines klaren Geistes. Darum gebrauchte man selten wirklich arzneiliche
Substanzen, und in diesen seltenen Fillen waren es auch nur die im achten oder neunten
Jahrhundert entstandenen Rezeptensammlungen, die man zu Rat zog, mifratene Kompilationen
grober Empiriker, die ihrerseits wiederum den dlteren Plinius ausgebeutet hatten 278, Desto
haufiger behandelte man dafiir die Kranken mit Chrisam, Handauflegen, Besprengung mit
Weihwasser, Formeln usw. Diese Art liturgischer oder ritualistischer Medizin war frithzeitig zum
Monopol des Klerus oder der Monche geworden 27°. Essenische und neuplatonische Theurgie hat
sich mit untergemischt, und selbst die Kunstgriffe der Asklepiaden wurden nicht verschmaht; wer
nicht geheilt war, der hatte den Glauben nicht. Solche Mittel lieBen sich Theodosius und Justinian
gefallen; ja zuweilen traten christliche Kleriker mit solchen Waffen gegen heidnische Zauberer in
die Schranken, wie denn der Bischof Maruthas den persischen Konig Jezderdgerd, der von den
Magiern bereits aufgegeben war, mit Gebet und Spriichen heilte. Mit Gebet und geweihtem Ol
bringt der heilige Martin bei Venantius Fortunatus eine Geldhmte, die schon in den letzten Ziigen
liegt, zu augenblicklicher Genesung 28°; mit Chrisam und Kreuzeszeichen behandeln Hospitius,
Eparchius und andere Einsiedler die Taubstummen, Blinden, Blatternkranken und Aussétzigen,
und bei Gregor von Tours ist zu lesen, daf die Kranken unmittelbar darauf horten, sprachen,
sahen und rein wurden 2%, Durch den Exorzismus erhoben sich die Geistlichen zu Gebietern der
Déamonen; den Reliquien, dem Rosenkranze, dem Agnus Dei legten sie Schutzkrifte bei wie kein
Romer jemals einem Phylakterium.
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Als der Bischof Gregor von Tours (7 594) — so erzéhlt er selbst in seinem zweiten Buche von den
Wundern des heiligen Martin 282 — an einer schweren Ruhr darniederlag und alle drztliche Kunst
erfolglos aufgeboten worden war, sandte er einen Diakonus und lief etwas Staub vom Grabe
Martins holen. Daraus muflte der Arzt nach Vorschrift einen Trank bereiten, der Kranke genol3
davon, fiihlte sich erleichtert und begab sich am selben Tag drei Stunden nach der Anwendung
des Mittels vollkommen gesund zum Mabhle, fest {iberzeugt, da3 er seine Genesung nur der Kraft
des heiligen Staubes verdanke.

Die Verehrung solcher Heilungen stieg bis zu dem Grade, daf3 sie dem drztlichen Heilverfahren
feindlich entgegentrat und den Gebrauch natiirlicher Mittel als strafwiirdigen Eingriff in das
Gebiet des Gottlichen erscheinen lie3. Wie er selbst blofl um eines frevlerischen Gedankens
willen bestraft wurde, erzihlt der gldubige Gregor im 60. Kapitel des angefiihrten Buches.
Neunundneunzig Wundertaten des heiligen Martin hatte er bereits beschrieben und sah sich eben
nach der hundertsten um, da wurde die linke Seite seines Kopfes plotzlich von so heftigem
Schmerze befallen, daf3 die Adern ungestiim schlugen und die Trénen rannen. Einen Tag und eine
Nacht hindurch ertrug er diese Leiden, begab sich dann in die Kathedrale zum Gebete und
beriihrte die kranke Stelle mit dem Vorhange, der das Grab des Heiligen verbarg. Im Augenblick
erfolgte Linderung. Nach drei Tagen befiel dasselbe Leiden die rechte Seite, und das gleiche
Mittel half zum zweiten Male. Als er aber einige Zeit darauf einen Aderla3 angewandt hatte, da
gab thm drei Tage darnach der Bose, wie er meint, den Gedanken ein, daf3 sein fritherer
Kopfschmerz nur vom Blute hergekommen sein moge und ohne Zweifel durch unverziigliche
Offnung einer Ader auf natiirlichem Wege eine baldige Abhilfe gefunden haben wiirde. Aber
noch wihrend dieses Gedankens filihlt Gregor seinen ganzen Kopf von dem alten Schmerze
wieder furchtbar zerrissen. Er eilt reuig zur Kirche, fleht um Vergebung, beriihrt das Haupt mit
dem Vorhange und sieht sich in kurzem vollkommen hergestellt.

Das Seitenstiick hierzu liefert die Geschichte des Archidiakonus Leonastes zu Bourges %%, Dieser
litt am Star, und kein Arzt vermochte ihm zu helfen. Endlich begab er sich in die Basilika Martins
und brachte dort zwei oder drei Monate unter besténdigem Fasten und Beten zu. Da wurde ihm
an einem Festtage das Augenlicht wiedergegeben. Er eilte nach Hause, bestellte einen jiidischen
Arzt und setzte auf dessen Rat zur Vollendung der Kur Schropfkdpfe an den Hals. Nun ereignete
es sich aber, dal} in demselben Malle, wie das Blut flo, die Blindheit wieder einzog. Voll Scham
kehrte Leonastes zur Kirche zuriick, betete und fastete wie zuvor, wurde aber der
Wiederherstellung nicht gewtirdigt. »Jeder Mensch« — schliefit Gregor seine Erzéhlung — »moge
aus dieser Begebenheit die Lehre ziehen, daf3 er, wenn ihm einmal die Wohltat wurde,
himmlische Arznei zu erhalten, nicht wieder zu irdischen Kiinsten seine Zuflucht nehmen solle.«
Auch der heilige Willibald wurde durch den Besuch der Kreuzkirche in Jerusalem vom Star
geheilt 284, Ebenso war im alten Skandinavien die Heilkunde der Versuch, mit Hilfe der guten
Geister die bosen aus dem Leibe des Kranken zu vertreiben, wie dies ja wohl bei den meisten
Naturvélkern der Fall ist 23,

So lieB der Geist der Zeit die religiose Therapie ihre Triumphe feiern iiber die pharmakologische,
daB es scheinen mochte, als wére die alte Zeit der griechischen Heiltempel jetzt in die
christlichen Dome eingezogen, nur glinzender und méchtiger. Glaubten die Alten, durch
Beschworungen, Namen, Bilder und Zeichen Wirkungen, die aufler dem Kreise der téglichen
Erscheinungen lagen, hervorbringen zu kénnen, so iiberbot sie der christliche Klerus noch um



vieles, und zwar bis in die neueste Zeit herab. In den Exorzismen, schon in den frithesten Zeiten
heriibergenommen aus dem Judentum und spéter mannigfaltig erweitert und verdndert, tonen die
Namen Gottes und der heiligen Jungfrau durch alle Zungen und Synonymen hin; mit ihnen trieb
man Teufel aus, gab dem Wasser die Kraft, im Gottesurteil den Schuldigen, wie man wollte, zu
verschlingen oder auszustofen, nahm dem Feuer seine Glut, wenn es die Glieder des
Unschuldigen beriihrte, und stéhlte die Waffen des Kdmpen zum Siege fiir die gerechte Sache
Aberglauben gegen Aberglauben stellend, empfehlen noch die Jesuiten Schott und David gegen
Bezauberungen Heiligengebeine, Weihwasser und Agnus Dei. Papst Sixtux IV. erklédrte durch
eine Bulle vom 22. Mérz 1471 das Verfertigen und Vergaben solcher Gotteslammer fiir ein
ausschlieliches Recht des Papstes. Thm zufolge erwirkt ihr Beriihren auler der
Stindenvergebung auch Sicherheit gegen Feuersbrunst, Schiffbruch, Sturm, Gewitter und
Hagelschlag ?¥7. Solche heilige Amulette, wie sie der Jesuit Delrio nennt, hing man spiter auch
den verstockten Hexen im Verhore um, und die Gesellschaft Jesu versichert, dafl dann bei
Anwendung der Folter alle vom Teufel geschenkte Unempfindlichkeit gegen den Schmerz
verschwunden sei.

286

Wie die Priester mit der Divination verfuhren, lehrt eine naive Erzéhlung des Bischofs von
Chartres, Johannes von Salisbury (t 1181) 28, Als er die Psalmen lernte, lieB der Priester, der ihn
lehrte, ihn und einen andern Knaben zuweilen in ein spiegelblankes, mit Chrisma bestrichenes
Becken schauen, um gewisse Aufschliisse, die andre Personen begehrten, darin zu finden und
mitzuteilen. Der Mitschiiler zeigte sich anstellig und redete von allerlei Gestalten in nebelhaften
Umrissen; Johann aber sah beim besten Willen nichts als ein blankes Becken und wurde in der
Folge nicht mehr zugezogen. Wir haben hier ganz die alte Katoptromantie, nur mit dem Zusatze
des geweihten Oles.

Mag es sein, dal3 Félle wie der erwdhnte mehr vereinzelt und ohne kirchliche Autoritdt vorkamen;
es ist hier aber doch noch eines Gegenstandes zu gedenken, bei dem weder die allgemeine
Verbreitung, noch die Genehmigung der hochsten Kirchenlehrer zweifelhaft ist. Es sind dieses
die sogenannten Sortes Sanctorum, zuweilen auch Sortes Apostolorum oder Prophetarum
genannt. Wie die Griechen ihre Stichomantie aus Homer, die Romer ihre virgilischen Lose
hatten, so suchten die Christen Rat in den zufillig aufgeschlagenen Stellen der Bibel. Schon
Augustin kennt diese Gewohnheit. Nach seiner Lehre zeigt das Los dem zweifelnden Menschen
den gottlichen Willen an; er bezeichnet auch die Sortilegien aus der Bibel als gottliche Orakel,
miBbilligt aber, daB man sie in weltlichen Geschiften zu Rate ziehe 2%. In Gallien wurden sie
indessen in weltlichen wie geistlichen Dingen bald so allgemein, daf3 die Konzilien auf
Beschrankung denken muf3ten. Bei Gregor von Tours finden sich Beispiele in Menge.

Als Prinz Merowig, Chilperichs I. Sohn, auf Befehl des Vaters zum Priester geschoren, im Dome
zu Tours eine Freistitte gesucht hatte, begab er sich, irre geworden an einem von einer
Wabhrsagerin erhaltenen Ausspruche, zu dem Grabe des heiligen Martin, legte auf ihn die
Psalmen, die Biicher der Konige und die Evangelien und betete zu dem Heiligen, da3 er ihm mit
Gottes Hilfe offenbaren moge, ob er einst den Thron besteigen werde oder nicht. Nach
dreitdgigem Fasten trat er abermals zum Grabe, schlug die drei Biicher nacheinander auf und
wurde iiber den Inhalt der gefundenen Stellen so bestiirzt, daf er mit seinem Guntram wegzog
und sich bald darauf von einem vertrauten Diener mit dem Schwerte durchbohren lieB 2°°.

Als Prinz Chramnus seinen Vater Chlotar stiirzen wollte, lie§ auch er sich unter den Augen des
heiligen Tetricus zu Dijon von drei Priestern ein Orakel geben 2.



Mehr mit Augustins Ansicht von der Heiligkeit der gottlichen Orakel mag der Gebrauch
iibereinstimmen, den man bei streitigen Bischofswahlen von ihm machte. Durch sie wurde
Martin auf den Stuhl von Tours, der heilige Anianus auf den von Orleans erhoben. Aber auch in
nicht streitigen Fillen pflegte man bei der Einweihung von Bischéfen und Abten unter
bestimmten Feierlichkeiten die Schrift aufzuschlagen, um, wie man es nannte, dem
Neugewaihlten das Prognostikon zu stellen. Hiervon berichtet als von einer althergebrachten Sitte
das Kapitel von Orleans an Alexander III.; gleiches erzéhlt Wilhelm von Malmesbury von der
Einweihung der beriihmten Kirchenlehrer Lanfranc und Anselm von Canterbury 2.

Die Entscheidung zweifelhafter Félle aus Zetteln, die man, mit Ja und Nein oder andern kurzen
Antworten beschrieben, unter dem Altartuche hervorzog, ist ebenfalls alt und von den
angesehensten Ménnern ausgeiibt worden. Durch sie bestimmt, eilte der heilige Patroklus von
Bourges in die Einsamkeit 2°3, durch sie wurde auch der Leichnam des heiligen Leodegar dem
Bischof von Poitiers zugesprochen, als sich die Bischofe von Autun und Arras darum stritten 294,
Ja, daB3 man im neunten Jahrhundert in England selbst vor Gericht das Los zum gewdhnlichen
Entscheidungsmittel gemacht hatte, beweist ein Verbot, das von Leo IV. an die britische
Geistlichkeit erlassen wurde 2%°.

So trieb man eine Art christlicher Magie mit dem Ritual der Kirche. Das sah auch im 14.
Jahrhundert der Kanzler Gerson (7 1363) ein und suchte, was er nun einmal nicht abschaffen
konnte, wenigstens zum Besten zu kehren.

Betrachten wir nun die Stellung der Kirche zur eigentlichen Zauberei und zum Zauberglauben.

Sobald die Verfolgung der Christen authorte und die Kirche zum Frieden gelangte, so daf} sie auf
Synoden ihre Angelegenheiten ordnen konnte, sahen wir sie auch sofort dem Aberglauben und
der Zauberei, Wahrsagerei usw. als heidnischem Unwesen eifrigst entgegentreten, wobei freilich
anfangs von der Kirche der Glaube an die Mdglichkeit wahrer Zauberei und magischer
Malefizien nur allzu stark ausgesprochen wurde 2%°. Schon die Synode zu Elvira (von 306)
verordnete in Kan. 6, da3, wenn jemand durch ein »maleficium« (d. h. durch Zauberkiinste) einen
anderen tote, er bestraft werden sollte und ihm selbst auf dem Totenbette das Abendmahl nicht
gereicht werden diirfe, »weil ein solches Verbrechen ohne Gotzendienst (Idololatrie) nicht
moglich sei«. Ebenso bedrohte die Synode zu Ancyra im Jahr 314 »alle, die wahrsagen und den
Gewohnheiten der Heiden folgen oder Leute (Zauberer) in ihr Haus aufnehmen behufs der
Entdeckung von Zaubermitteln oder zum Zwecke von Siihnungen«, dann die gewdhnlich mit
zauberischen Mitteln versuchte Abtreibung der Leibesfrucht mit kanonischen Strafen; worauf die
hochwichtige (im Anfange der zweiten Hélfte des vierten Jahrhunderts versammelte) Synode zu
Laodicda im Jahre 375 in Kan. 36 dekretierte, »dal3 die h6heren und niederen Kleriker keine
Zauberer, Beschworer, Mathematiker oder Astrologen sein, noch auch sogen. Amulette tragen
und fertigen sollen, die Fesseln fiir ihre eigenen Seelen sind« — bei Strafe der Exkommunikation.
Ahnliche Strafen wie diese Synoden bestimmen die gleichzeitigen kanonischen Briefe vom h.
Basilius und vom h. Gregor: Zauberei und die mit Gotzendienst verbundene Wahrsagerei wird
dem Totschlag gleichgestellt und mit neun bis zwanzig Jahren Bulle belegt. Wer Zauberer und
Wahrsager in sein Haus nimmt, biit sechs Jahre 7.

Auch in den folgenden Jahrhunderten sehen wir die Synoden der Kirche dieselbe Stellung zur
Zauberei und Wahrsagerei einnehmen, wie auf der Synode zu Elvira, indem sie diese als
Uberbleibsel des Heidentums (die meistens sich noch mit Resten heidnischer Kulte in



Zusammenhang erhalten hatte) verponte und verfolgte. So trat das Konzil zu Orles (443 oder
452) der Verehrung von Bédumen, Felsen, Quellen usw. entgegen. Der Gebrauch der Sortes
Sanctorum zur Erforschung der Zukunft wurde von der Synode zu Vannes in der Bretagne im
Jahr 465 (Kan. 16) den Klerikern und von dem westgotischen Konzil zu Agde in Siidgallien im
Jahr 506 (Kan. 42) auch den Laien bei Strafe der Exkommunikation untersagt. — Die erste Synode
zu Orleans im Jahr 511 verbot (Kan. 30) alle »Wahrsagerei, Augurien und Sortes Sanctorum«. —
Das Provinzialkonzil zu Elusa (551) bestimmte fiir Zauberer, wenn sie hoheren Stinden
angehorten, die Exkommunikation, fiir Niedere und Sklaven Peitschung durch den Richter, also
durch die weltliche Gewalt. Das Provinzialkollegium zu Narbonne ordnete dasselbe an, setzte nur
fiir Freie statt der Priigel Verkauf in die Sklaverei zum Besten der Armen fest 2%8. Die zu
Konstantinopel gehaltene Synodus quinisexta oder trullanische Synode von 692 verbot in Kan. 61
und 62 die Wahrsagerei, das Nativititstellen, Wolkenvertreiben, Zaubern, Verteilen von
Amuleten und allerlei andere Reste des griechisch-romischen Aberglaubens, die Kalendenfeste,
die Bota (zu Ehren des Pan), die Brumalia (zu Ehren des Bacchus), die Versammlungen am 1.
Mairz, 6ffentliche Ténze der Frauen, die Verkleidungen von Méannern und Weibern, das Anziehen
komischer, satyrischer und tragischer Masken, das Anrufen des Bacchus beim Weinkeltern und
dergleichen altheidnische Uberlieferungen mehr. — Beschliisse im #hnlichen Sinne hatten schon
vorher die Synoden zu Tours von 567, zu Auxerre von 578 und zu Lenia um 630 gefaf3t. Aus dem
Jahr 693 liegt ein BeschluB3 der sechzehnten Synode zu Toledo vor, der es den Bischofen,
Priestern und Richtern zur Pflicht macht, die in Spanien noch immer vorhandenen Reste des
Heidentums als: Verehrung von Steinen, Bdumen und Quellen, das Anziinden von Fackeln,
Wahrsagerei, Zauberei u. dgl. génzlich auszurotten. Ebenso untersagte eine romische Synode im
Jahr 743, die Kalenden des Januar und die Brumalien (Bacchusfeste am 25. Dezember) nach
heidnischem Aberglauben zu begehen.

Daneben regte sich in der Kirche aber auch jetzt schon der Gedanke, daf alle Zauberei nur
nichtiger Teufelsspuk sei.

Die zweite spanische Synode zu Braga (Bracara) im Jahr 563, die sich namentlich mit dem
Priszillianismus beschéftigte, dekretierte namlich im Kan. 8: »Wer da glaubt, da3 der Teufel, weil
er einige Dinge in der Welt hervorgebracht hat, auch aus eigener Macht Donner und Blitz,
Gewitter und Diirre mache, wie Priscillian gelehrt, der sei verflucht!«

Unter den Kirchenlehrern des fiinften und sechsten Jahrhunderts waren sogar nicht wenige, die
vor aller Zauberei, auch vor der, die mit christlichen Formeln und Amuletten getrieben wurde,
nachdriicklichst warnten. Dahin gehort z. B. der erleuchtete Patriarch Chrysostomus von
Konstantinopel (1 407), der gefeiertste Kanzelredner der alten Kirche, der in seinen Predigten
und Traktaten zum Ofteren den unter den Gliedern der Kirche herrschenden Aberglauben ins
Auge fafit. »Du gebrauchst«, sagt er z. B. in seiner Schrift »von dem Schmuck der Weiberg,
»nicht nur Amulette, sondern auch Zauberformeln, indem du trunkene und taumelnde alte Weiber
in dein Haus einfiihrst. Und du schiamst dich nicht bei dem christlichen Unterrichte, den du
empfangen, dich zu solchen Dingen zu wenden? Ja, man glaubt sich noch damit zu
entschuldigen, da3 das Weib eine Christin ist und nichts anderes spricht als den Namen Gottes!
Gerade deshalb hasse und verabscheue ich sie um so mehr, weil sie den Namen Gottes schindet
und, wihrend sie eine Christin ist, heidnische Werke treibt.« An einer andern Stelle (30. Homilie
zum Ev. des Matth.) sagt er: »Die Priester hangen dem Menschen Phylakterien um den Hals,
einige auch ein Stiick des Evangeliums. Sage, du torichter Priester, wird nicht tdglich das
Evangelium in der Kirche gelesen und gehort? Wenn nun das Evangelium, das zu seinen Ohren



dringt, nicht niitzt, wie wird es ihn retten, so es ihm um den Hals gehingt ist? Ferner: worin
besteht die Kraft des Evangeliums, im geschriebenen Buchstaben oder im Geiste? Wenn im
Buchstaben, dann hénge es fliglich um den Hals; wenn aber im Geiste, dann ist es heilsamer,
wenn du es zu Herzen nimmst, als wenn du es um den Hals hdngst.«

Meister F. V. B.
Démonen quilen den hl. Antonius

Uber die Frage nach den gegen die Zauberei zur Anwendung zu bringenden Strafmitteln konnte
die Kirche bei der in ihr feststehenden Auffassung der Zauberei kaum zweifelhaft sein. Sie galt
als heidnisches Unwesen; daher konnte die Kirche, wenn kirchliche Belehrung und Warnung
erfolglos blieben, gegen Zauberer und Zauberinnen nur mit dem Ausschluf3 aus ihrer
Gemeinschaft vorgehen. In dieser Beziehung gewahren wir in den Beschliissen der zahlreichen
Synoden des fiinften, sechsten und siebenten Jahrhunderts die vollste Ubereinstimmung.

Dagegen lassen die biirgerlichen Gesetze dieser Periode gegen die Zauberei eine solche



Ubereinstimmung weniger erkennen. Allerdings war es natiirlich, daB sich bei denjenigen
germanischen Volkern, die durch die grole Wanderung mit den Rémern in die nichste
Beriihrung kamen, auch Abhingigkeit von romischem Wesen, insbesondere von den
Bestimmungen der christlichen Kaiser, zeigen mufite; aber nach und nach sehen wir das Gesetz
der emporstrebenden Volker sich frei machen. So bediente sich der Ostgote Theodorich ganz der
in Rom fiir die Magier bestehenden Strafen, drang aber auf den Schutz der unschuldig
Angeklagten >°°. Wer durch Zauberei Felder und Weinberge mit Hagel beschidigte oder einen
Menschen krank machte, dem bestimmte das westgotische Gesetz 200 Peitschenhiebe, Abscheren
des Haars und Gefiéngnis oder Verweisung 3°°. Wer einen Zauberer zu Hilfe nahm, erlitt ebenfalls
korperliche Ziichtigung und durfte vor Gericht nicht mehr zeugen 3°'; betraf es aber eine Anfrage
wegen des Todes des Fiirsten oder iiberhaupt eines Menschen, so fiel der freie Mann noch
auBerdem mit seinem ganzen Vermdgen dem Fiskus anheim 32, In dhnlicher Weise war auch die
Gewohnheit der Richter verpont, bei ithren Untersuchungen sich zur Ermittlung des Tatbestandes
der Hilfe von Wahrsagern zu bedienen 3%, In diesem Gesetz wird der Gedanke durchgefiihrt: die
Wabhrheit komme von Gott, die Liige vom Teufel; man solle die verborgene Wahrheit nicht durch
das Prinzip der Liige aufsuchen. Im bayerischen Gesetzbuche suchte man besonders zwei Arten
von Malefizien vorzubeugen: der zauberischen Weihung der Waffen vor dem Wehadinc oder
gerichtlichen Zweikampfe und der Bezauberung der Ernte auf einem fremden Acker, die das
Gesetz Aranscarti (Ahrenscharte) nennt 34, Die Lex Salica, setzte die Mdglichkeit, daB eine
Striga einen Menschen aufzehren kénne, voraus und bestimmt fiir den Fall der Uberfiihrung eine
GeldbuBle von 200 Solidi, also die Strafe des Totschlags; eine fast ebenso hohe Strafe stand aber
auch auf der falschen Beschuldigung der Teilnahme an zauberischen Handlungen 3%, Bei den
Langobarden verordnete Rothars Gesetz fiir die Beschuldigung der Hurerei und Zauberei die
Probe des Zweikampfs und setzte eine Strafe fiir die Uberfiihrten an; es erhebt sich aber schon
hoch genug iiber das salische, um den Glauben, dal3 eine Striga oder Masca den Menschen
innerlich aufzehren konne, fiir ungereimt und unchristlich zu erkléren und jede unerwiesene
Beschuldigung oder eigenméchtige Totung einer angeblichen Striga mit angemessener Strafe zu
belegen 3%. Eine spitere Verordnung Liutprands bestraft den, der Wahrsager befragt oder
verbergen hilft, auch die Richter, Schultheissen und Dekane, die sich in der Aufspiirung léssig
zeigen, um die Hélfte ihres eignen Wehrgeldes 7. Auch sollte es nicht gestattet sein, vor dem
Gottesgerichte Chrisma zu trinken, um dadurch gegen Recht und Wahrheit sich einen giinstigen
Ausgang zu bereiten 3%,

Wie oft oder selten, wie strenge oder gelind diese Strafbestimmungen zur wirklichen Anwendung
gekommen sein mdgen, dariiber geben die Geschichtsschreiber vor Karl d. G. nur unvollstandige
Auskunft. Gliicklicherweise aber sind wir beziiglich desjenigen Volks, das unter allen
europdischen bald die erste Stelle einnehmen sollte, nicht ohne die nétige Auskunft. Was Gregor
von Tours in zerstreuten Mitteilungen iiber den Zustand der Dinge unter den Franken berichtet,
1468t eine ganz auffallende Milde und MéBigung erkennen. Zwar fehlt es nicht an
Beschuldigungen der Zauberei, aber sie fiihren nur dann zu blutigem Ende, wenn das
Pelopidenhaus der Merowinger unmittelbar dabei beteiligt ist. Es mdgen einige Vorfille kurz
beriihrt werden.

Als die Konigin Fredegund zwei S6hne, die Prinzen Chlodobert und Dagobert, an einer Epidemie
verloren hatte, lieB sie sich nicht ungern iiberreden, ihr verhaB3ter Stiefsohn Chlodowig habe die
Kinder durch die bosen Kiinste der Mutter seiner Buhlerin aus dem Wege gerdumt. Das Weib
wurde eingezogen und lieB sich unter den Qualen einer langen Folter ein Gesténdnis abpressen.
Fredegund erhob jetzt ein Rachegeschrei und brachte Chilperich, ihren Gemahl, dahin, daf er



seinen Sohn der Wiitenden preisgab. Der Prinz fiel unter den Messerstichen gedungener Morder,
das verhaftete Weib aber wurde trotz ihres Widerrufs lebendig verbrannt 3%.

Bald darauf raffte die Ruhr einen dritten Sohn Fredegundens hin. Nach diesem Todesfalle du3erte
der Majordomus Mummolus gelegentlich bei Tische, als er Géste hatte, er habe ein Kraut, dessen
Absud auch den hoffnungslosesten Ruhrkranken in kurzer Zeit wiederherstellen konne.
Fredegund erféhrt dies, greift etliche Weiber auf und zwingt sie durch die Folter zu dem
Gesténdnisse, dal} sie den Prinzen durch Zauberkiinste fiir das Wohlergehen des Majordomus
hingeopfert haben. Sie werden teils verbrannt, teils gerddert; die Reihe der Tortur kommt nun an
Mummolus. Doch dieser bekennt nichts, ausgenommen, dal er von jenen Weibern zuweilen
Salben und Getrinke erhalten habe, die dazu dienen sollten, ihm die Gnade des Konigs und der
Konigin zu erwerben. Von der Folter herabgenommen, sagt er zum Biittel: »Melde dem Konig,
meinem Herrn, daB ich nichts Ubles empfinde von dem, was man mir zugefiigt hat.« Da sprach
Chilperich: »Muf} denn dieser Mensch nicht ein Zauberer sein, wenn ihm alle diese Strafen nicht
wehe getan haben?« Und Mummolus wird von neuem gegeif3elt und soll, nachdem man ihm
Pflocke unter die Nagel getrieben hat, enthauptet werden; doch die Konigin verfiigt endlich seine
Begnadigung und verweist ihn nach Bordeaux. Mummolus aber starb auf der Reise an den
Folgen der erlittenen Peinigung *!°.

Bei den Karolingern vertrieben 830 die Sohne Kaiser Ludwigs des Frommen aus seiner ersten
Ehe die im Kaiserpalast befindlichen Sortilegae, Wahrsager und Zauberer, um deren
dédmonischen EinfluB auf den Herrscher zu vernichten 3'!.

Konig Lothar I. lie} im Jahre 834 die Nonne Gerberga, Tochter des Grafen Wilhelm von
Toulouse, als Malefica und Veneficia ertrinken. 312

Ein weiterer Fall ereignete sich in Bayern. Gelegentlich des Regensburger Reichstages von 899
wurde Konig Arnulf von einem Schlaganfall getroffen, dem er erlag. Es entstand der Glaube, daf3
der im kréftigsten Mannesalter stehende Konig durch ein ihm beigebrachtes Mittel verzaubert
worden sei. Ein dieser Tat verdichtiger Mann wurde zu Ottingen enthauptet, ein anderer entfloh.
Einer Frau, namens Rudpurg, die als Urheberin des Verbrechens galt, wurde das Gestidndnis
abgefoltert und sie dann zu Aibling in Oberbayern an den Galgen gekniipft 313,

Schon die Verschiedenheit in den Bestrafungen wiirde hinlénglich dartun, dal mehr nach der
Laune der Machthaber, als nach gesetzlichen Bestimmungen verfahren wurde; wir werden aber
um so mehr mit der frinkischen Praxis ausges6hnt werden, wenn wir den vereinzelten
Ausbriichen merowingischer Grausamkeit das milde Verfahren der geistlichen Behérden
entgegenhalten.

Eine Leibeigene in der Didzese von Verdun hatte sich aufs Wahrsagen gelegt. War irgendwo ein
Diebstahl begangen worden, so gab sie den Téter, den Hehler und das Schicksal des gestohlenen
Gegenstandes an. Sie erwarb sich dadurch ihre Freilassung, Gold und Silber in Menge und zog in
kostbarem Schmucke umher. Der Bischof Agerich, dem sie vorgefiihrt wurde, behandelte sie als
Besessene, versuchte den Teufel durch Salbungen auszutreiben, brachte ihn auch zu lautem
Aufschreien. Da er aber doch nicht weichen wollte, lieB er das Méadchen in Frieden ziehen 3!4.

Ein andermal erschien zu Tours ein gewisser Desiderius, der sich groer Wundergaben riihmte
und mit den Aposteln Petrus und Paulus einen Botenwechsel zu unterhalten vorgab. Blinde und
Lahme stromten zu ihm; er lief sie durch seine Diener an Armen und Beinen zerren und recken,



daB etliche unter der Kur den Geist aufgaben. Offentlich erschien er in einem Gewande von
Ziegenhaaren und war enthaltsam in Speise und Trank, in seinem Zimmer aber schlang er mit so
grofer Gier, da3 der Diener kaum genug herbeischaffen konnte. Obgleich man nun die
Uberzeugung hatte, daB dieser Mann durch teuflische Nekromantie seine Kuren betreibe, so
begniigte man sich doch mit einfacher Verweisung aus dem Weichbilde der Stadt 3'5.

Die angefiihrten Ziige charakterisieren hinlédnglich den Geist, der schon vor Karl d. G. bei den
Franken im Kirchenregimente waltete. Die Zeit war arm an Einsicht in den einfachsten
Zusammenhang der Dinge und darum geneigt, in allem einigermallen Auffallenden, was sich
threm Blicke darbot, Wunder zu erkennen; aber dem Wunderglauben, der dem rohen Menschen
natiirlich ist, wohnte, eben weil er damals aus dem Volksgeiste selbst hervorging und nicht erst
durch kiinstliche Mittel geschaffen und erhalten wurde, etwas Harmloses inne. Je weniger die
Kirche ihre geheimnisvollen Heilwirkungen durch Zweifel und Unglauben bestritten sah, desto
weniger bedurfte sie fiir sie eines Reliefs durch den Gegensatz diabolischer Greueltaten. Der
Klerus, damals noch nicht zu ungemessener Machtausdehnung emporstrebend, war desto tétiger
in seinem beschriankteren Kreise und achtete es fiir christlicher, durch Lehre und geméBigte
Zuchtmittel den Fehlenden noch fiir diese Welt zu bessern, als den sterblichen Korper den
Flammen zu iiberliefern. Dieser gesunde Sinn, der sich auch in den Verfiigungen der gallischen
Konzilien vielfach ausspricht, mag wohl beachtet werden, wenn bei der Wiirdigung des
merowingischen Zeitalters die ihm allerdings nicht ohne Grund vorgeworfenen Gebrechen iiber
Gebiihr hervortreten wollen.

Die entschiedenste Stellung zum {iiberlieferten Zauberglauben nahm aber das Frankenreich unter
der Herrschaft der Karolinger ein, indem in dieser Periode der deutsche Geist — der damals gegen
den byzantinischen Bilderdienst die kraftigste Opposition machte — nicht nur die Reinigung der
Kirche und des Volkslebens von allem Zauberwerk mit der groten Energie anstrebte, sondern
auch mit dem Zauberglauben selbst ein fiir allemal brechen zu wollen schien.

Das am 21. April 742 unter Karlmann versammelte erste deutsche Nationalkonzil, gewdhnlich
Concilium Germanicum genannt !¢, befahl in Kan. 5: »Jeder Bischof soll in seiner Parochie mit
Beihilfe des Grafen, der Schiitzer seiner Kirche ist, darauf bedacht sein, dafl das Volk keine
heidnischen Gebrauche mehr beobachte, als da sind: heidnische Totenopfer, Losdeuterei,
Wahrsagerei, Amulette, Augurien, heidnische Opfer, welche die Toren oft neben den christlichen
Kirchen den Mértyrern und Bekennern darbringen, oder die sakrilegischen Feuer, die sie
»Nodfyr« nennen.« Karlmann bekriftigte diesen Synodalbeschlufl noch einmal im Mirz 743 auf
einer Versammlung zu Lestines (Liptinae) im Hennegau. Auf die Beobachtung heidnischer
Gebrauche wurde hier im Anschluf3 an eine Bestimmung von Karlmanns Vater eine Strafe von 15
Solidi gesetzt 3!7.

Karl der GroBe wiederholte diese Bestimmungen 3'%, ging aber in seiner Auffassung der Zauberei
—und die Kirche des Frankenreiches mit ihm — noch weiter. Er bestitigte ndmlich den Beschluf3,
den die im Jahr 785 zu Paderborn versammelte Synode in Kan. 6 aufgestellt hatte: »Wer vom
Teufel verblendet nach Weise der Heiden glaubt, es sei jemand eine Hexe und fresse Menschen,
und diese Person deshalb verbrennt oder ihr Fleisch durch andere essen 1af3t, der soll mit dem
Tode bestraft werden.« Allerdings bestimmt er dann wieder im sdchsischen Kapitular (etwa 787),
daf} alle Wahrsager und Zauberer der Kirche als Sklaven zu iibergeben seien. Mit dem Tode
sollte bestraft werden, wer dem Teufel, d. h. einer heidnischen Gottheit, opferte 31°.



Nach dem Synodalbeschlu3 von 785 wird also mit dem Tode nicht die Zauberei, sondern der
Glaube an sie bedroht. DaB aber diese Stellung der frinkischen Kirche zum tiiberlieferten
Zauberglauben nicht auf der Autoritdt des grolen Kaisers beruhte, sondern in dem Geiste des
frinkischen Staats- und Kirchenwesens begriindet war, wird durch die AuBerungen des
angesehensten und hervorragendsten Geistlichen bewiesen, den die friankische Kirche unmittelbar
nach Karls Tode aufzuweisen hatte.

Agobard, aus Spanien gebiirtig, von 816 bis zu seinem Tode (840) Erzbischof von Lyon — unter
den Geistlichen des frankischen Reiches nach Karl d. G. Tode unstreitig der hervorragendste —
war (trotz der Beschliisse des Nizdner Konzils von 787), wie aus seiner Schrift de imaginibus zu
ersehen ist, der entschiedenste Bekdmpfer des Bilderdienstes (indem die Bilder der Gotteshauser
wohl zur Erinnerung, nicht aber zur Verehrung dienen sollten), der Ordalien (insbesondere der
gerichtlichen Zweikdmpfe) und des Aberglaubens jeder Art 32°. Aus einer Schrift Agobards (um
820) Liber contra insulsam vulgi opinionem de grandine et tonitruis ersieht man, da3 damals der
Hexenglaube als Glaube an Wettermacherei bestand. Gegen diesen Wahn hebt nun Agobard
hervor, da3 Gott nicht nur der Schopfer, sondern auch der Lenker aller Dinge sei, daf3 alle
Naturereignisse ihren Grund in der géttlichen Weltregierung, nicht aber in menschlichem
Bemiihen hitten, und dall darum alles, was man tiber angebliche »tempestarii« sage, die das
Getreide stehlen und in Luftschiffen nach Mangonia zum Verkauf bringen sollten, nur Torheit
sei. Namentlich beklagt er die Verblendung des Pobels, der einst vier Ungliickliche aufgriff und
steinigen wollte, weil er glaubte, daB3 sie aus den mangonischen Wolkenschiffen herabgefallen
wiren. Aus der genannten Schrift ersieht man auch, da3 damals viele Personen zwar Zehnten und
Almosen an Geistliche und Arme nur ungern gaben, dagegen unter dem Namen eines Kanons
eine Getreideabgabe an Betriiger entrichteten, die sich die Miene zu geben wullten, als
vermOchten sie die Fluren vor den Einfliissen des Wetters zu schiitzen. »So weit«, sagt Agobard
am Schlusse des Schriftchens, »ist es mit der Dummbeit der armseligen Menschen gekommen,
dafl man jetzt unter den Christen an Albernheiten glaubt, die in fritheren Zeiten niemals ein Heide
sich aufbinden lief3.«

In demselben Sinne schrieb Agobards Schiiler und (seit 840) Nachfolger im Erzbistum zu Lyon,
Amolo, an den Bischof Theutbold von Langres, dall man Reliquien, durch deren Beriihrung nach
des letzteren Mitteilung Weiber und andere Personen von Zuckungen befallen worden wéren,
auBerhalb der Kirche begraben sollte, damit der Aberglaube nicht genéhrt werde *2!. Das
Poenitentiale von St. Gallen aus dem 8. Jahrhundert bestimmt: »Ein Zauberer und Wettermacher
(inmissor tempestatis) soll fiinf Jahre Bu3e tun, davon drei bei Wasser und Brot. Wer am ersten
Januar mit einem Bocklein oder einem alten Weibe spazieren gegangen ist, soll drei Jahre Bul3e
tun.« Mit der zauberischen Vereitelung der Niederkunft einer Frau beschéftigen sich BuB3biicher
aus dem 7., 8. und 9. Jahrhundert. 322

Zur Kennzeichnung der Stellung der Kirche in der nachkarolingischen Zeit, im 10., 11. u. 12.
Jahrhundert, zur Hexerei kommt vor allem der beriihmte sogenannte Kanon Episcopi in Betracht,
den Abt Regino von Priim, wahrscheinlich einem heute verloren gegangenen friankischen
Kapitular entnommen hat 323, Er ist der klassische Kanon iiber die eigentliche Stellung der Kirche
jener Jahrhunderte zum Hexenglauben.

In diesem fiir die Kirchengeschichte so bedeutungsvollen Kanon wird den Bischéfen zur Pflicht
gemacht, den Glauben an die Moglichkeit von Nachtfahrten zu und mit Ddmonen als bare
Einbildung in ihren Didzesen und Gemeinden energisch zu bekdmpfen und die ihm Ergebenen



als Frevler am Glauben aus der Kirchengemeinschaft auszuschlieen. Der Kanon leugnet den
Glauben an die Nachtfahrten, aber damit keineswegs den an die Mdglichkeit ddémonischer
Zauberei. Denn darin erhob sich die Kirche nicht iiber den Wahn der Menge 324, — Die
Hauptstelle des Kanons lautet: »Es gibt verbrecherische Weibsleute, die, durch die
Vorspiegelungen und Einfliisterungen des Satans verfiihrt, glauben und bekennen, daf3 sie zur
Nachtzeit mit der heidnischen Géttin Diana oder der Herodias 3% und einer unzihlbaren Menge
von Frauen auf gewissen Tieren reiten, iiber vieler Herren Lander heimlich und in aller Stille
hinwegeilen, der Diana als ihrer Herrin gehorchen und in bestimmten Néchten zu ihrem Dienste
sich aufbieten lassen. Leider haben nun diese Weibsleute ihre Unheil bringende Verkehrtheit
nicht fiir sich behalten; vielmehr hat eine zahllose Menge, getduscht durch die falsche Meinung,
daB diese Dinge wahr seien, vom rechten Glauben sich abgewendet und der heidnischen Irrlehre
sich hingegeben, indem sie annimmt, da3 es auBBer Gott noch eine {ibermenschliche Macht gebe.
Daher sind die Priester verpflichtet, den ihnen anvertrauten Gemeinden von der Kanzel herab
nachdriicklichst einzuscharfen, daf} alles dieses durchaus falsch und Blendwerk sei, das nicht
vom Geiste Gottes, sondern von dem des Bosen herriihre. Der Satan namlich, der sich in die
Gestalt eines Engels verkleiden kdnne, wenn er sich irgendeines Weibleins bemichtige, so
unterjoche er sie, indem er sie zum Abfall vom Glauben bringe, nehme dann sofort die Gestalt
verschiedener Personen an und treibe mit ihnen im Schlafe sein Spiel, indem er ihnen fernab bald
heitere, bald traurige Dinge, bald bekannte, bald unbekannte Personen vorfiihre. Dabei bilde sich
dann der unglidubige Sinn des Menschen ein, wahrend der Geist dieses erleide, dal dieses doch
nicht in der Vorstellung, sondern in Wirklichkeit geschehe. Wer aber (hei3t es weiter) ist nicht im
Traume so aus sich herausgefahren, dal3 er vieles zu sehen geglaubt hat, was er in wachem
Zustande niemals gesehen hat? Und wer sollte so borniert und toricht sein, daB3 er glaube, alles
das, was nur subjektives Erlebnis ist, habe auch objektive Wirklichkeit? Ezechiel hat Gott nur im
Geiste und nicht mit dem Korper geschaut. Es ist daher allen Leuten laut zu verkiindigen, daf3
derjenige, der dergleichen Dinge glaubt, den Glauben verloren hat. Wer aber den wahren
Glauben nicht hat, der gehort nicht Gott, sondern dem Teufel an« 326,

Der Bischof Burkard von Worms (7 1025) nahm diesen Kanon in sein Sammelwerk auf. Er
schlief3t sich als neunzehntes Buch dem Dekretum, als der sogenannte Korrektor oder Medikus an
das ganze Werk an, der wichtigsten vorgratianischen Rechtssammlung der Kirche. Es enthilt eine
Reihe von Fragen, durch die ermittelt werden sollte, ob die Leute etwa an die Wirklichkeit der
Hexerei glaubten, wobei zugleich von ihm die Strafen angegeben werden, mit denen dieser
Aberglaube gesiihnt werden soll 327. Ob der Korrektor von Burkard stammt oder von ihm schon
fertig vorgefunden nur seiner Sammlung einverleibt wurde, ist fiir uns belanglos. Seine
Bedeutung ist fiir die Geschichte der Hexenprozesse darin begriindet, »da3 er uns tliber die Félle
der in Deutschland um das Jahr 1000 verbreiteten Wahnvorstellungen und die ausgebreitete
Tatigkeit von Zauberern und Wahrsagern vortrefflich unterrichtet,« ferner, »dal er von allen
zeitgendssischen Schriften den aufgeklértesten Standpunkt einnimmt« 328, Allerdings glaubt auch
der Verfasser an die Realitit einzelner zauberischer Wirkungen, aber eine ganze Anzahl von
Wirkungen stellt er doch als Wahn hin und setzt Strafen auf den Glauben an sie. Vielleicht ist
dies der Grund, da3 gerade dieser Teil des Burkard'schen Dekrets, das eine Hauptquelle des
Kirchenrechtes geblieben ist, hiervon allein ausgeschlossen wurde. BuBordnungen wie die
Burkards wurden von den Bischdfen durch das ganze Mittelalter hin aufgestellt. In allen finden
sich Fragen vor, die sich auf den Glauben an Zauberei und Hexerei beziehen, und bei denen
zugleich die kanonische Bestrafung dieses Aberglaubens angegeben wird 7.

Der Glaube an die Nachtfahrten der Hexen galt also in der Kirche im Anfange und noch in der



Mitte des Mittelalters als ein nichtiges Hirngespinnst, als eine vom Teufel herriihrende Illusion,
mit der der Teufel aber nur diejenigen beriicken konnte, die sich in ihren Herzen von Gott ab-
und dem Teufel zuwendeten, und die eben darum strafbar wéiren. Daneben kamen in der Kirche
allerlei Zauberversuche vor, die als Uberbleibsel des alten Heidentums angesehen wurden. Genau
dem entsprechend richtete nun die Kirche ihr Strafverfahren gegen Zauberei und Hexerei ein.
Noch immer galt die Handhabung der Kirchenzucht, eventuell die Exkommunikation als das
eigentliche Strafmittel gegen Zauberei. In diesem Sinne sprechen sich alle Synoden jener Zeit
aus. Sie verfiigen meistens Ponitenzen von vierzig Tagen bis zu sieben Jahren, wobei es aus
lokalen und zeitigen Verhéltnissen zu erkldren sein mag, daf3 dieselbe Sache bald strenger, bald
milder genommen wird. Der Gedanke einer kriminalrechtlichen Verfolgung aberglaubischer
Ubungen war der Kirche ganz fremd.

Die Synode zu Reisbach-Freisingen von 799 dekretierte im Kanon 15: »Zauberer, Zauberinnen
etc. sollen eingekerkert und durch den Archipresbyter womdglich zum Gesténdnis gebracht
werden; aber am Leben darf ihnen nichts geschehen 339,

Dieses war die schérfste Synodalverfiigung aus dieser Zeit. Dal} die Strafe fiir Geistliche schérfer
sein sollte als fiir Laien, kann nur als angemessen erscheinen; aber auch hierin war nicht ein
Jahrhundert dem andern gleich. Wihrend das vierte Konzil von Toledo (633) den Kleriker, der
Magier befragt, ohne weiteres mit Absetzung und lebenslidnglicher Klosterhaft bedroht 33!,
bestrafte Papst Alexander III. (T 1181) einen Priester, der, um gestohlenes Kirchengut zu
entdecken, bei einem Wahrsager in ein Astrolabium gesehen hatte, nur mit ein- bis zweijdhriger
Suspension, indem der an sich gute Wille dabei in Anschlag gebracht wurde 332.

Niemals ist es aber in der langen Periode vom Untergange des westromischen Reiches bis zur
Einfiihrung der delegierten Inquisition vorgekommen, daf3 die Kirche den weltlichen Arm zu
blutiger Verfolgung der Zauberei angerufen hétte; wohl sind dagegen Pépste und Synoden zum
Ofteren der barbarischen Strenge, mit der die Staatsgewalt hin und wieder die Zauberei verfolgte,
entgegengetreten. Der Papst Nikolaus I. (858 bis 867) z. B., »einer der kliigsten und kiihnsten
Priester, die je die Welt gesehen, erkldrte sich in einem Schreiben an den Bulgarenfiirsten
nachdriicklichst gegen den Gebrauch der Folter, die man unter den Bulgaren gegen die des
Diebstahls Beschuldigten anzuwenden pflegte. Ein solches Verfahren, schrieb er ihm, sei gegen
alles gottliche und menschliche Gesetz. »Und wenn ihr nun durch alle von euch angewandten
Strafen kein Bekenntnis von dem Angeklagten erpressen konnt, schamt ihr euch nicht dann
wenigstens, und erkennt ihr dann nicht, wie gottlos ihr richtet? Gleicherweise, wenn einer durch
die Marter dazu gebracht worden, sich dessen schuldig zu bekennen, was er nicht begangen, wird
dann nicht die Schuld auf den fallen, der ihn zu einem solchen liigenhaften Bekenntnisse zwingt?
Verabscheut also von ganzem Herzen, was ihr bisher in eurem Unverstande zu tun pflegtet!« 333,
— In demselben Sinne forderte Gregor VII., der gewaltige Hierarch, den Konig von Danemark
auf, es zu verhindern, daf in seinem Lande bei eintretenden Unwettern und Seuchen unschuldige
Frauen als Zauberinnen, als Urheberinnen solchen Ungliicks verfolgt wiirden 334,

Auch von seiten der weltlichen Gewalten kam iibrigens ein peinliches oder blutiges Einschreiten
gegen Zauberei nur recht selten vor. In der Lex Salica, dem um das Jahr 500 verfafiten
frankischen Rechtsbuch, wird derjenige, der ein Malefizium ausiibt, indem er einen andern durch
einen Gifttrunk totet, als Morder behandelt. Kann er das Wergeld nicht zahlen, so soll er auf dem
Scheiterhaufen sterben. Das ostgotische Edikt Theodorichs (ca. 500) droht den Zauberern
niederer Herkunft die Todesstrafe an. Im alamannischen Volksrecht (um 600) tritt deutlich



hervor, da3 das Volk eigenmichtig Weiber, die ihm als Zauberinnen (herbariae) verdéchtig
waren, dem Feuertod iiberantwortete, dafl aber die Obrigkeit dieses Vorgehen scharf zu
kontrollieren suchte 3%, Die Nachricht in den sogen. Annalen von Corvey, da3 im Jahr 914 in
Westfalen viele Hexen verbrannt worden seien, ist zweifellos eine Filschung des 1753
gestorbenen Falcke 3¢,

Sehr vereinzelt stehen historisch beglaubigte Beispiele von Hinrichtungen da, wie dasjenige, das
sich nach Lambert von Aschaffenburg im Jahr 1075 zu K6ln zutrug. Eine Frau wurde von der
Stadtmauer herabgestiirzt, weil sie im Rufe stand, durch Zauberkiinste den Verstand der
Menschen verwirren (dementare) zu kénnen 337, In Aquitanien war 1028 vor den Mauern der
Stadt Angouléme eine Frau verbrannt worden, die man beschuldigt hatte, dem Grafen Wilhelm
von Angouléme eine verzehrende Krankheit angehext zu haben *3%. Um etwa die nimliche Zeit
soll der spanische Konig Ramiro I. von Aragon (1035-1067) Zauberer dem Feuertod
iiberantwortet haben.

In Votting, am Fulle des Weihenstephaner Berges in Bayern, libte 1090 das Volk Lynchjustiz an
drei der Zauberei verschrienen Weibern und verbrannte sie am Strande der Isar 33°. Im Jahre 1128
wurde in Flandern von den Dienern des Grafen Dietrich vom Elsal} ein Weib verbrannt, das den
Grafen »an Herz und Eingeweiden« geschidigt haben sollte.

In demselben Jahre toteten Genter Biirger eine Zauberin und trugen ihren Magen rund durch die
Stadt. Um 1190 wurde in Beauvais eine Zauberin auf Grund ordentlichen Urteils durch den
Bischof und die stidtische Obrigkeit auf einem Scheiterhaufen vor den Toren der Stadt verbrannt
340 Auch in den Gesetzen Heinrichs 1. von England blieb vorausgesetzt, daB durch einen Zauber,
den man in vultu nannte, d. h. durch Verfertigung eines Bildes von Wachs oder Lehm (das man
durchstach etc.) ein Mord begangen werden konnte 34!,

Vollkommen klar liegen die damaligen Verhiltnisse im Konigreich Ungarn vor.

In der Gesetzgebung des Konigs Stephan I. von Ungarn (997-1038) wird ndmlich zwischen
Hexerei und Wahrsagerei einerseits und Zauberei andererseits unterschieden. Der Zauberer — der
veneficus aut maleficus —, der Menschen an Leib oder Leben schidigt, begeht ein biirgerliches
Verbrechen und soll darum dem Geschéadigten oder dessen Angehorigen zu beliebiger
Behandlung iibergeben werden. Dagegen galt die Hexerei als Damonendienst und als rein
kirchliches Vergehen. Daher bestimmt das Decretum Sancti Stephani (L. II. c. 31), dal3, wenn
man eine Hexe finde, sie in die Kirche gefiihrt und dem Geistlichen empfohlen werden solle, der
sie zum Fasten und zur Erlernung des Glaubens anhalten werde; nach dem Fasten moge sie nach
Hause gehen. Werde sie zum anderenmal {iber demselben Vergehen ergriffen, so solle sie wieder
fasten, darauf aber mit dem glithend gemachten Kirchenschliissel auf der Brust, an der Stirn und
zwischen den Schultern in Kreuzesform gebrandmarkt werden. Bei dem dritten Betretungsfall
dagegen moge man sie dem weltlichen Gericht iibergeben. Wer Wahrsagerei treibe (sortilegio
utentes, ut faciunt incinere et his similibus), solle vom Bischof mit Geiflelhieben auf den rechten
Weg zuriickgebracht werden.

Im wesentlichen hielten diesen Standpunkt fiir die Auffassung der Sache auch Konig Ladislaus
der Heilige (1077-1095), der (im S. Ladislai Decretum I. 34) die Hexerei auf eine Linie mit der
Hurerei stellte, und Konig Kolomann (1095-1114) fest, der (im Decretum Colomanni Regis 1. 57)
alle Zauberer dem Archidiakonus und dem Kreisgrafen zur Bestrafung zuweist, dagegen



beziiglich der Hexen sagt: »Uber die Hexen, die es nicht gibt, soll keine Untersuchung angestellt
werden« 342,

Im griechischen Kaiserreiche freilich sah es anders aus. Am Hofe von Byzanz, dem elenden Hofe
der Griinen und der Blauen, der Bilderstiirmer und Saulenheiligen, der Regenten mit geblendeten
Augen und der Kriegsménner mit Kaftan und Stock, der schreibenden Prinzessinnen und der
disputierenden Kaiser, — an diesem Hofe sah man die notwendigen Konsequenzen der Gesetze
Konstantins und seiner Nachfolger in grausiger Wirklichkeit hervortreten.

Einige Beispiele von Verfolgung angeblicher Zauberer gibt Nicetas Choniata im Leben des
Manuel Komnenus (Lib. IV. Cap. 6. ed. Bekker). Der Protostrator Alexius wurde unter solcher
Anklage von dem habsiichtigen Kaiser seiner Giiter beraubt und ins Kloster gesteckt. Der
Dolmetscher Aaron Isaacius, der Legionen von bdsen Geistern zu seinem Dienste zitieren konnen
sollte, wurde geblendet und spéter noch von Isaak Angelus mit Abschneiden der Zunge bestraft.
Die Strafe der Blendung erlitten auch Sklerus Seth und Michael Sicidites, jener wegen
Liebeszauber, den er durch eine Pfirsich veriibt, dieser wegen seiner ddmonischen
Verwandlungskiinste, durch die er einst in einem mit Topfen beladenen Nachen eine ungeheuere
Schlange erscheinen lieB3, so daf der Eigentliimer in der Angst der Selbstverteidigung seine
samtliche Ware zerschlug. Auch der Kaiser Theodor Laskaris, der seine Krankheit der
Bezauberung zuschrieb, stellte Verfolgungen an, bei denen er sich der Feuerprobe bediente.

Im Abendlande dagegen waren die drakonischen Gesetze der christlich-romischen Kaiser langst
vergessen. Staat und Kirche hatten sich hier zu ernster aber menschlicher Gegenwirkung gegen
den althergebrachten Unfug des Zauberwesens vereinigt, und erleuchtete Kirchenlehrer konnten
es kiithnlich aussprechen, daf3 der Glaube an die Wirklichkeit der Hexerei Siinde wire, die von der
Kirche bestraft werde.

In Wahrheit lag aber im Glauben, Denken und Leben der Christenheit wihrend der drei ersten
Jahrhunderte des zweiten Jahrtausends ein tiefgehender Gegensatz vor, aus dem neben den
frohesten Hoffnungen fiir die Zukunft der abendlidndischen Volker auch Gespenster auftauchten,
die Schreckliches ahnen lieflen.

Jene Zeit war eine Epoche der Rohheit und Finsternis fiir das christliche Abendland. Die
sparsamen Lichtstrahlen, die fiir Mathematik, Naturkunde und Medizin aus dem
muhammedanischen Stidwesten heriiberblitzten, fanden selten dankbare Aufnahme. Sie
verbliifften und schreckten durch ihre Unbegreiflichkeit die dumme Volksmasse, storten den
Klerus aus seiner gewohnten Tréagheit auf, bedrohten sein Ansehen und selbst sein Einkommen.
War er bisher in fast ausschlieBlichem Besitze eines eigentiimlichen Heilverfahrens gewesen, so
erfuhr man jetzt durch einige Willbegierige, die bei den Arabern und Juden Spaniens gelernt
hatten, von Hippokrates und Galen, Aristoteles und Maimonides, Dschaffar, Ebn Sina und
Averroes, und die neue Kunde schien die ganze bisherige Monchsgelehrsamkeit aus dem Sattel
zu heben. Darum gebot der eigene Vorteil, die unwillkommenen Lehren als unchristlich und
magisch zu verdichtigen; aber die Wahrheit wuflte dennoch ihren Weg zu finden. Gerbert, in
Sevilla und Cordova gebildet, wegen seiner mathematischen und physikalischen Kenntnisse als
Schwarzkiinstler verschrien, bestieg nichtsdestoweniger als Sylvester II. im Jahr 999 den
papstlichen Stuhl und arbeitete mit seinem Freunde Otto III. riistig fiir das Emporkommen der
Wissenschaft. Konstantinus Afrikanus, der getaufte Jude, bei den Arabern in Kairo mit
medizinischen Kenntnissen bereichert, nach seiner Heimkehr ebenfalls verfolgt, fand freudige



Aufnahme bei den aufgekldrten Monchen von Monte-Cassino, wo er dem Abendlande
griechische und arabische Schriftsteller durch Ubersetzungen zuginglich machte und zur Hebung
der neuen Arzneischule von Salerno nicht wenig beitrug. Freilich war es schade, da3 aus der
arabischen Medizin sich auch das astrologische Element heriiberschlich und von den Christen
nachgerade eifriger gepflegt wurde, als selbst das System der arabischen Arzte gestattete 3*3; aber
magischer wurde darum die christliche Medizin nicht, als sie in ihrer fritheren
theurgisch-rituellen Behandlungsweise gewesen war. — Auch gegen Gregor VII. und alle seine
Vorgénger bis zu Sylvester II. hinauf ist das Geschrei der Zauberei erhoben worden. Es war ein
Notschrei des schismatischen Kardinals Benno, der seiner Partei einen Stuhl durch Verleumdung
zu erwerben gedachte, den der Sohn des Zimmermanns aus Saona durch bose Kunst bestiegen
haben sollte.

Es standen sich eben damals in der Kirche geistvolle, angesehene Ménner von ganz
entgegengesetzter Geistesrichtung gegeniiber, von denen die einen es als ihre Aufgabe ansahen,
das Leben und Denken des Volkes von dem Dédmonen- und Hexenglauben frei zu machen,
wihrend die anderen die Vertretung dieses Wahns als ihre kirchliche Pflicht betrachteten.

Johannes von Salisbury, Bischof von Chartres (1120 bis 1180), der, wenigstens in bezug auf die
Nachtfahrten, der einreiBenden Finsternis gleichsam den letzten Damm entgegenzusetzen suchte,
sagt in seinem 1156-1159 verfaten Policraticus« 3**: »Manche behaupten, da die sogenannte
Nachtfrau oder die Herodias nichtliche Beratungen und Versammlungen berufe, dal man dabei
schmause, allerlei Dienste verrichte und bald nach Verdienst zur Strafe gezogen, bald zu
lohnendem Ruhme erh6ht werde. Aullerdem meinen sie, dal} hierbei Sduglinge den Lamien
beigegeben und bald in Stiicke zerrissen und gierig verschlungen, bald von der Vorsitzerin
begnadigt und in ihre Wiegen zuriickgebracht werden. Wer wire so blind, um nicht zu sehen, daf3
dieses eine boshafte Tduschung der Ddmonen ist? Dies geht ja schon daraus hervor, da3 die
Leute, denen dieses begegnet, arme Weiber und einfaltige, glaubensschwache Ménner sind.
Wenn aber einer, der an solcher Verblendung leidet, von jemandem biindig und mit Beweisen
iiberfiihrt wird, so wird augenblicklich der bose Geist iiberwunden oder weicht von dannen. Das
beste Heilmittel gegen solche Krankheit ist, dal man sich recht fest an den Glauben hilt, jenen
Liigen kein Gehor gibt und solche jammervollen Torheiten in keiner Weise der Aufmerksamkeit
wiirdigt. «



Der hl. Thomas von Aquin
Nach dem Gemailde im Karmelitenkloster zu Viterbo

In dhnlichem Sinne sprachen sich auch viele andere erleuchtete Kirchenminner im zwolften und
sogar auch im dreizehnten Jahrhundert aus. Aber derjenige Scholastiker, der unter allen
Kirchenlehrern des dreizehnten Jahrhunderts unbestritten als der angesehenste hervorragte,
Thomas von Aquino (T 1274), den Johann XXII. im Jahr 1323 unter die Heiligen erhob, und den
Pius V. im Jahr 1567 zum Doctor ecclesiae proklamierte, verkiindete, daf3 es ein Irrtum sei, wenn
man den Ddmonenglauben aus Illusionen, und die Malefizien aus dem Unglauben herleiten
wolle, indem es wirklich ein unter dem Teufel als seinem Oberhaupte stehendes Ddmonenreich
gebe, und dal der Teufel und dessen Damonen mit gottlicher Zulassung die Macht besidf3en, bose
Wetter zu machen, Eheleute an der Ausiibung der Geschlechtsgemeinschaft zu hindern und den
Menschen sonst noch in allerlei Weise Schaden zuzufiigen. Es gibt keinen theologischen
Schriftsteller, der groBeres Ansehen innerhalb des Ultramontanismus besitzt, als Thomas von
Aquin. Er ist »Kirchenlehrer« und »Kirchenvater, er ist der »englische Lehrer« (doctor
angelicus), der »Flirst der Theologen« (princeps theologorum), den eine Enzyklika Leos XIII. als
den Lehrer fiir die gesamte Philosophie und Theologie erklart. Er, der »princeps et magister
omnium« hat »der Sonne gleich den Erdkreis mit dem Glanze seiner Lehre erfiillt«. Sein
Hauptwerk, die »Summa« wird fiir wiirdig gehalten, mit den kanonischen Biichern auf dem
Altare aufgelegt zu werden.

Thomas hat die schon von dem Byzantiner Psellus 3#3 ausgesprochene Annahme von dem
Incubus und dem Succubus zu einer neuen Theorie ausgebildet. Sie lautet: »Wenn aus dem
Beischlaf der Teufel mit Menschen Kinder geboren werden, so sind sie nicht entstanden aus dem
Samen des Teufels oder des von ihm angenommenen menschlichen Leibes, sondern aus dem
Samen, den der Teufel sich dazu von einem andern Menschen verschafft hat. Derselbe Teufel,
der sich als Weib mit einem Manne geschlechtlich vergeht, kann sich auch als Mann mit einem
Weibe geschlechtlich vergehen 346 .«

Kalt und grausig blickte es aus dieser Doktrin des groflen Kirchenlehrers der abendldandischen
Menschheit ins Angesicht. Denn schlof sich diese Ddmonenlehre mit dem im Volke heimischen



Aberglauben zusammen, so war die Moglichkeit gegeben, dafl dem Zauberspuk von der Kirche
volle Wirklichkeit zuerkannt wurde, und daB sich aus jener Lehre der ganze Ddmonismus des
Heidentums als Wahn von einem in der Kirche bestehenden Reiche des Satans erhob, gegen den
dann alle christlichen Gewalten, vor allem die Kirche, zu einem Vernichtungskampf von Gott
verpflichtet erscheinen konnten.

Der Irrtum aus Millverstand der Wahrheit und des Zwecks der Erdichtung.
Kupfer von Dan. Chodowiecki aus Basedows Elementarwerk (1774).
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Achtes Kapitel. Das Ketzerwesen in der Kirche bis zum dreizehnten
Jahrhundert

Mit dem dreizehnten Jahrhundert haben wir einen Wendepunkt in der Geschichte des
Zauberwesens erreicht. Es beginnt eine kurze Periode des Ubergangs, die mit einer
iiberraschenden Erscheinung endigt. An ihrem Schlusse sehen wir den bisher von der Kirche in
seiner Realitét oft bekdmpften Zauberglauben kirchlich geboten und den Zweifel an dieser
Realitdt als Ketzerei hingestellt. Der Umfang der Zauberei hat sich erweitert, ihr Charakter ist ein
anderer geworden. Es handelt sich nicht mehr um Beschiddigungen von Menschen, Tieren und
Fluren, Liebeszauber, Luftfahrten, geheimnisvolle Heilungen, Sortilegien und Wettermachen als
einzelne, untereinander unverbundene Kiinste: vielmehr sammeln sich alle diese Begehungen und
noch andere, neu hinzutretende von nun an als Radien um einen gemeinschaftlichen Mittelpunkt,
der nichts anders ist als ein vollendeter Teufelskultus.

Das ausdriickliche oder stillschweigende Biindnis mit dem Satan, die ihm dargebrachte obszone
Huldigung und Anbetung, die fleischliche Vermischung mit ihm und seinen Ddmonen, die
Lossagung von Gott, die formliche Verleugnung des christlichen Glaubens, die Schindung des
Kreuzes und der Sakramente, — dieses alles ist wesentliches Attribut der neueren Zauberei und
stellt sie scheuBlicher hin als alles, was die alte Zeit jemals unter diesem Namen begriffen hat.

Jetzt erhebt die Kirche das Panier einer blutigen Verfolgung, und das biirgerliche Gesetz trigt ihr
eine Zeitlang das Schwert vor, um dieses zuletzt selbstéindig zu fithren. Was friiher neben der
Magie den verfolgten Sekten vorgeworfen worden war, wie z. B. abscheuliche
Einweihungszeremonien, Kindermord, Unzucht — das wurde jetzt in den Begriff der Zauberei mit
hereingezogen. Man lief3 jetzt die Zauberei in der 6ffentlichen Meinung als die praktische Seite
der Ketzerei hervortreten und erhob sie selbst zur Héresie.

Das Vorbild der Anklagen, die man gegen die Ketzer erhob, konnen wir ndmlich im wesentlichen
in dem finden, was einst Minucius Felix seinen Cécilius, als Reprisentanten der heidnischen
Volksmeinung, gegen die christlichen Urgemeinden sagen lieB3. Die Christen erscheinen dort als
eine verworfene, verzweifelte und lichtscheue Rotte, zusammengesetzt aus verdorbenem
Gesindel und leichtglaubigen Weibern, die gegen das Gottliche wiitet, gegen das Wohl der
Menschen sich verschwort und der Welt Verderben droht. Sie genieflen in ihren niachtlichen
Versammlungen unmenschliche Speise, verachten die Tempel, speien die Gétter an und
verspotten die heiligen Gebrauche; ihr eigner Kult ist nicht Gottesdienst, sondern Ruchlosigkeit.
Sie erkennen sich an geheimen Zeichen, nennen sich untereinander Briider und Schwestern und
entweihen diesen heiligen Namen durch unziichtige Gemeinschaft 47, Sie beten einen Eselskopf
an, oder wie andere behaupten, die Genitalien ihres Oberpriesters. Vor allem abscheulich ist die
Aufnahme in ihre Gesellschaft. Ein Kind, mit Mehl tiberdeckt, wird dem Aufzunehmenden
vorgesetzt. Dieser mull wiederholt in das Mehl stechen. Er totet das Kind; das flieBende Blut wird
von den Christen gierig aufgeleckt, die Glieder des Kindes werden zerrissen, und so wird durch
dieses Menschenopfer ein Pfand hergestellt, das der Gesellschaft die Verschwiegenheit der
einzelnen verbiirgt. Am Festtage versammeln sich alle mit ihren Schwestern, Miittern und
Kindern zum gemeinschaftlichen Mahle. Wenn bei diesem durch unméfiges Essen und Trinken
die Wollust gereizt ist, so wird einem an das Lampengestell festgebundenen Hunde ein Bissen
hingeworfen, den er nicht erreichen kann, ohne durch Zerren und Springen das Gestell



umzuwerfen. Sind nun auf diese Weise die Lichter erloschen, so gibt sich die Gesellschaft der
abscheulichsten Unzucht hin.

Ein ganz auf dasselbe hinauslaufendes Gemisch von Anschuldigungen stellte sich nun die Kirche
beziiglich der in ihr hervortretenden Ketzer und Sekten zusammen.

An der Spitze des Ketzerkatalogs erschien seit Irendus 3*® als Erzketzer und Erzzauberer Simon

Magus, der eben darum auch als der Erstgeborene des Satans galt 34°. Seine Anhénger sollen, wie
Irendus sagt, mit Liebeszaubern, Familiargeistern und dem Bewirken von Traumen umgegangen
sein. Mit Simon Magus und seinem Schiiler brachte man friih die ganze heidnische Gnosis in
Zusammenhang, deren phantastische Lehren und geheimnisvollen Kulte und Ubungen zu den
seltsamsten Verddchtigungen AnlaB gaben. Von den Ophiten berichtete Origenes 2, daB sie bei
der Abendmabhlsfeier eine gezéhmte Schlange gebrauchten, in der sie den Teufel verehrten. Das
Wunderlichste aber erzdhlt man sich von dem Schiiler des Gnostikers Valentinian, Marcus,
dessen Anhdnger Marcosier genannt wurden. Irendus legt ihm einen Ddmon Paredros als Spiritus
familiaris bei, mit dessen Hilfe er allen moglichen Zauberspuk getrieben haben soll. Namentlich
wird gesagt, daf3 er seine Anhénger, meistens Weiber, durch Zauberei gewonnen habe. Bei der
Abendmahlsfeier verwandelte er den weillen Wein in drei Glasbechern in roten, violetten und
blauen Wein und gof3 den Inhalt des weit kleineren Bechers in einen viel grof3eren, und zwar so,
daB dieser dennoch iiberlief. Die Weiber, die diese Magie mitansahen und sich durch sie
gewinnen lieflen, betrachtete Marcus als sein Eigentum, indem sie ihm zur Befriedigung seiner
Liiste dienen und ihm alles Eigentum iiberlassen muften. Uberdies riihmten sich die Marcosier,
daB sie sich unsichtbar machen kénnten 33,

Uber Lehre und Leben der Marcosier und einzelner anderer gnostischer Sekten liegen allerdings
nur wenige zuverldssige und sichere Nachrichten vor. Von einer anderen, gleichzeitigen Sekte,
ndmlich von der der Montanisten, wissen wir auf das sicherste, daf3 in ihr die rigoroseste
Sittenstrenge waltete; gleichwohl wurden gerade ihnen die entsetzlichsten Greuel nachgesagt. Sie
sollten alljéhrlich ein Kind schlachten oder wenigstens am ganzen Koérper mit ehernen Nadeln
durchstechen und das abgezapfte Blut unter Mehl kneten, um daraus das Abendmahlsbrot zu
bereiten. AuBlerdem wurden die Montanisten, weil sie sich des Besitzes einer ekstatischen
Prophetin rithmten, als vom Teufel Besessene verschrien 3%2.

Begreiflich dagegen ist es, da3 das manichdische Lehrsystem, — dieses glithend priachtige Natur-
und Weltgedicht, wie man es genannt hat, — bei seinem streng dualistischen Aufril} als die
Brutstitte einer spezifisch ketzerischen Ddmonenlehre gelten konnte. Man sagte von den
Manichéern, daf3 sie Amulette und Zauberformeln gebrauchten, dal} sie allerlei bose Wetter
machen konnten, und daf3 in ihren Versammlungen ein geheimnisvoller, blasser Mann erscheine,
—nach der Meinung der einen der Hiresiarch, nach der anderer der Teufel 3°3. — So ziemlich in
demselben Rufe standen auch die Priscillianisten in Spanien (um 400), deren System ein
Gemisch gnostisch-manichdischer Gedanken war. Namentlich sollten sie bose Wetter, Sturm und
Hagel mit Hilfe des Teufels zu bewerkstelligen versuchen 334, — Im Geruche eines eigentlichen
Satansdienstes, durch den sie sich gegen des Teufels Tiicke schiitzen wollten, standen die
Messalianer (im vierten Jahrhundert), sowie spaterhin, ums Jahr 1000, auch die Bogomilen.
Unter den ersteren (griechisch auch »Fuchiten« genannt), wollte man sogar eine Fraktion von
»Satanianern« entdeckt haben, — die jedoch nie bestanden hat 333



Die Héresie
Kupfer von Anton Eisenhut

Es erhellt hieraus, daf3 die Stellung der 6ffentlichen Meinung der Kirche zu den im Orient und in
Griechenland auftauchenden Héresien zu allen Zeiten dieselbe war. Auch in den spéteren
Jahrhunderten traute man den Sekten ganz dasselbe zu, was man schon im zweiten Jahrhundert
von ihnen erzéhlt hatte. Aber eine Tatsache war dabei vorgekommen, derengleichen die Kirche
vordem noch nicht gesehen, auch nicht fiir moglich gehalten hatte: Priscillian war im Jahre 385
zu Trier hingerichtet worden. Das war das erstemal, daf ein Christ wegen Ketzerei am Leben
gestraft wurde. Ein Schrei des Entsetzens ging damals durch die Kirche. Der Bischof Ambrosius
von Mailand donnerte in sie hinein. Allein die Tatsache lag doch vor, dall wegen Ketzerei — mit
der der Verdacht der Zauberei immer verbunden war — ein Christ am Leben bestraft werden
konnte.



Caspar Reverdinus. Das jlingste Gericht
Berlin, Kgl. Kupferstichkabinett

Ubrigens trat die Hiresie im Abendlande wihrend des ganzen ersten Jahrtausends der Kirche nur
in einzelnen sporadischen und voriibergehenden Erscheinungen auf. Anders aber wurde der Stand
der Dinge, als das erste Jahrtausend der Kirche abgelaufen war.

Als sein Schluf3 herannahte, war die ganze abendldndische Christenheit voll banger Erwartung
des bevorstehenden Endes der Welt. Was die Apokalypse von dem tausendjdhrigen Reiche
Christi auf Erden verkiindet hatte, das wurde auf die bestehende Kirche bezogen, unzéhlige, die
sich um ihr ewiges Seelenheil Sorge machten, haben damals mit ausdriicklicher Hinweisung auf
das herannahende Ende aller Dinge ihr Hab und Gut der Kirche geschenkt. Aber die gefiirchtete
Wende der Zeiten ging vortiiber, und alles war geblieben wie es gewesen war. Der Gedanke an
das Ende dieser Welt schwand daher sofort, und fester und immer fester richtete sich der Blick
aller kirchlich Gldubigen auf die sichtbare Ordnung, die Gott angeblich fiir seine Kirche auf
Erden aufgerichtet hatte. Die Hingabe an die Autoritdt der Kirche, an die Hierarchie, an das
Papsttum galt nun allgemein als Bedingung alles Heiles. Denn mit derselben Gewif3heit, mit der
man vorher das Ende aller Dinge erwartet hatte, glaubte man jetzt an den unvergénglichen
Bestand der Ordnung, die man nur im Reiche Gottes auf Erden sah.

Aber es gab auch unzihlige Gemiiter, es gab ganze Massen, die durch den ungeheuren Ernst
dessen, was sie geglaubt und erwartet und durch die gewaltige Enttduschung, die sie erlebt hatten,
in ganz anderer Weise gestimmt wurden. Nach ihrer Meinung war die Zeit der Kirche, des
hierarchischen Kirchen- und Christentums nun zu Ende gegangen, weshalb sie, der Kirche den
Riicken kehrend, nun in voller Unabhéngigkeit von ihr iiber die ewigen Grundprobleme aller
Religiositdt selbstdndig zu denken und sich zu ganz neuen Religionsgenossenschaften zu einigen
begannen. Es war die Idee einer volligen Neugriindung des Reiches Gottes, der diese Kreise
beschéftigte; und zwar geschah dieses so, da3 ihnen dabei der Gedanke an das Bestehen eines



gottfeindlichen Reiches des Satans, zu dem Gottes Reich im schroffsten Gegensatze stehen
miisse, vorschwebte. Je schroffer aber der Gegensatz war, an den man dachte, um so stérker,
gewaltiger und umfénglicher hob sich in den Gedanken dieser Kreise die Idee der satanischen
Macht und ihres Reiches hervor. Es gestaltete sich in ihnen eine geradezu dualistische
Weltanschauung, die den Satan als ewiges Wesen wie Gott betrachtete, und die — ganz
gnostizierend — das Alte Testament mit seinem Jehovahkult und die ganze &duf3ere Kirche dem
Reiche des Teufels zuwies. Denn in beiden war allerlei Unreines gehegt und gepflegt worden,
withrend in dem Reiche Gottes nur reines Leben vorhanden sein darf. 33

So entstand vom Anfange des elften Jahrhunderts an von den verschiedensten Punkten aus,
dhnlich wie im zweiten Jahrhundert die Gnosis, die Sekte der »Reinen« (kaBapoi) oder das
Katharertum, das noch im Laufe des Jahrhunderts alle romanischen Volker, auch die Dalmatiens
und der umliegenden Lande, durchdrang und selbst nach Deutschland hin Eingang fand. Das
Katharertum rang bald der Kirche ganze Gebiete ab, hatte einen eigenen aus Bischdfen und
Diakonen bestehenden Klerus, zahlreiche Didzesen, trat auf Synoden zusammen und zog fort und
fort immer zahlreichere Massen — auch aus dem Adel und der Geistlichkeit — an sich.

Es begreift sich, da3 die Hierarchie die gegen sie heraufziechende Gefahr nicht gleichgiiltig lassen
konnte. Der grimmige HaB, der sich in den Herzen der Katholiken gegen die Neuerer
ansammelte, machte sich daher zunéchst in allerlei Schimpfnamen Luft, mit denen man sie
bezeichnete. Man nannte sie Bougres (Bulgaren, d. h. Bogomilen = liederliche Menschen),
Poblicants (Verstimmelung von Pauliciani im Sinne von Publicani = Z6lIner und Siinder),
Albigenser (von dem katharischen Bistum zu Alby in Siidfrankreich), Patarener (nach dem
Revier der Lumpensammler zu Mailand, Patavia), am gewo6hnlichsten aber Manichder. Bald
waren aber auch tiber ihre Sitten, iiber ihr Treiben bei ihren gottesdienstlichen Versammlungen
die boshaftesten und ungeheuerlichsten Geriichte in Umlauf gesetzt 337, und rasch nahm daher die
Verfolgung der Ketzer ihren Anfang, wobei es sich zeigte, dall der Gedanke, Ketzer miiflten
ausgerottet, am Leben gestraft, verbrannt werden, der Kirche und den ihr dienstbaren weltlichen
Machthabern nicht mehr fremd war.

Im Westen Europas machten sich bereits um das Jahr 1000 Katharerverfolgungen bemerkbar. In
diesem Jahre wurde ein Bauer namens Leutard in Vertus bei Chalons iiberfiihrt, priesterfeindliche
Lehren verbreitet zu haben. Kurz darauf wurden Katharer in Aquitanien entdeckt, wo sie viele
bekehrten. Thre Ketzerei breitete sich im geheimen in Stidfrankreich aus, trotzdem man mit
Verbrennungen nicht sparte. Nach Orleans brachte ein weiblicher Missionar aus Italien die Lehre.
Als Konig Robert der Fromme davon horte, eilte er mit der Konigin Konstanze nach Orleans, um
mit einem Konzil der Bischofe die Mafregeln gegen die drohende Gefahr zu beraten 38,

An der Spitze der dortigen Katharergemeinde standen einige Kanoniker, angesehen durch
Bildung, Frommigkeit und Stellung 33°. Im Gegensatze zur katholischen Lehre verwarfen sie
namentlich die Transsubstantiation, die Wassertaufe und die Anrufung der Heiligen. Sie redeten
in schwérmerischen Ausdriicken von einer himmlischen Speise und der Erteilung des heiligen
Geistes durch Auflegung der Hande. Die Verhafteten bekannten freimiitig ihren Glauben und
wiesen die Bekehrungsversuche mit Wiirde zuriick. Die Angeklagten wurden degradiert und
verbrannt. In dem Benehmen dieser Ungliicklichen liegt nichts, was den Gottlosen bezeichnet.
Aber schon der Monch Glaber Radulf, ein Schriftsteller desselben Jahrhunderts, beschuldigt sie
des Epikureismus und leitet ihre Ketzerei von einer Italienerin ab, die, voll vom Teufel,
jedermann mit unwiderstehlicher Gewalt verfiihrt habe. Noch weiter geht schon der gleichzeitige



Ademar *°. Nach ihm waren die Kanoniker von einem Bauern betrogen, der den Menschen
Asche verstorbener Knaben eingab und sie durch deren Kraft zu Manichdern zu machen verstand.
Waren sie einmal eingeweiht, so erschien ihnen der Teufel bald als Mohr, bald als Engel des
Lichts, brachte alle Tage Geld und befahl ihnen, Christus duBerlich zu bekennen, im Herzen aber
zu verabscheuen und im Verborgenen sich allen Lastern zu ergeben. Am weitesten ausgefiihrt
sind indessen diese moralischen Greuel in einem Aufsatze, den d'Achery aus dem alten Archive
von St. Peter zu Chartres mitgeteilt hat 3°'. Was den Verlauf der Entdeckung, des Verhors und der
Hinrichtung, sowie die den Kanonikern vorgeworfenen Glaubenspunkte betrifft, so scheint er
sicherer zu fiihren, als Radulf und Ademar; sobald aber der Verfasser auf die himmlische Speise
kommt, die Arefast verheissen wurde, kann er sich nicht enthalten, {iber die Art ihrer Bereitung
ein hochst abenteuerliches Marchen einzuschalten. Doch mul3 bemerkt werden, daf3 er dabei
wenigstens nicht tut, als sei Arefast sein Gewéhrsmann; er gibt es auf seine eigene Autoritét,
augenscheinlich aber ist es den von Psellus erzdhlten Messalianergreueln nachgebildet. Man
versammelt sich in der Nacht, jeder mit einem Lichte. Die Teufel werden in bestimmten Formeln
angerufen und erscheinen in Tiergestalt, darauf folgt Ausloschung der Lichter, Unzucht und
Blutschande. Die erzeugten Kinder werden verbrannt und ihre Asche wie ein Heiligtum
aufbewahrt. Diese hat eine so teuflische Kraft, da3, wer auch nur das Geringste davon kostet,
unwiderstehlich an die Sekte gebannt ist, also genau dasselbe, was um dieselbe Zeit etwa Psellus
den Euchiten nachsagt, ebenso wie es spéter von anderen Ketzern, sogar von den Templern und
Fratizellen erzihlt wird. Der Verfasser schlieft seine Episode mit einer treuherzigen
Aufforderung an alle Christen, vor solchen Verfithrungen auf der Hut zu sein. Im Jahre 1025
entdeckte man in Liittich einen Ketzerherd, doch versprachen die Sektierer Bekehrung und
wurden begnadigt. Zu gleicher Zeit werden im Schlosse Monteforte bei Asti in der Lombardei
befindliche Ketzer von den benachbarten Adeligen und Bischofen eifrig verfolgt und verbrannt.

Als um 1034 der Erzbischof Heribert von Mailand ( 1044) nach dem Schlosse Monteforte kam
und von dieser Katharergemeinde horte, liel3 er sie zu sich kommen und nahm sie mit nach
Mailand. Da dort die Bekehrungsversuche seiner Priester so wenig Erfolg hatten, da3 die
Standhaftigkeit der Leute sogar in den neugierig herbeistromenden Bauern noch Proselyten
gewann, so errichteten die Turiner, gegen den Willen des Erzbischofs, einen Scheiterhaufen und
ein Kreuz daneben und gaben die Wahl zwischen dem Feuertode und der Anbetung des Kreuzes.
Wenige wurden abtriinnig, die meisten stiirzten sich in die Flammen 362,

Wie aus den Akten der spéterhin eingesetzten Inquisition zu ersehen ist, mufite das unter den
Katharern {ibliche Consolamentum zu argen Verleumdungen Anlaf3 geben. Der in die Gemeinde
Aufzunehmende néherte sich namlich dem Bischof vorschriftsméBig mit gesenktem Haupte,
kniete nieder, kiifite ein Buch und erhielt durch Handauflegung den Segen oder die Geistestaufe
und den BruderkuB3. In zahlreichen Untersuchungsakten ist nun von der Zeremonie des
Kniebeugens als einer Adoration die Rede, und es ward ihr gewohnlich die Auslegung gegeben,
daf3 die Katharer ihre Bischofe anbeteten. Aber schon bei Alanus von Ryssel ist dies dahin
entstellt, da man in ihren Versammlungen den Teufel selbst in der Gestalt eines Katers
erscheinen 14Bt, um einen obszonen HuldigungskuB3 zu empfangen. Schandbare Wollustsiinden
sollen nichstdem aus Grundsatz geiibt werden und die Ehe deshalb von ihnen verdammt sein,
weil sie der Unzucht Abbruch tue 393, Dasselbe wiederholt spiter der Dominikaner Yvenot (um
1278) mit dem Zusatze, da3 vor dem Beginne der Hurerei die Lichter ausgeloscht werden.

Mitten in dieser das ganze Volksleben, namentlich Frankreichs, in allen Schichten erregenden
Bewegung, erwuchs nun allméhlich eine neue religiose Genossenschaft, von der anfangs nur zu



sagen war, daf} sie dem in den Kreisen der Katharer erwachten Eifer flir Verbreitung des
Versténdnisses der Schriftlehre zu entsprechen mit besonderem Interesse bemiiht war, so dal3 sie
als eine Vorlduferin des Protestantismus angesehen werden kann.

Es waren dieses die in der zweiten Hilfte des zwdlften Jahrhunderts in Lyon hervortretenden
Waldenser ¢4, urspriinglich eine Kongregation von Evangelisten, die sehr bald in den weitesten
Kreisen eine in der katholischen Kirche unerhorte Sehnsucht nach der Bibel erweckte, weshalb
iiberall Ubersetzungen einzelner Biicher der heiligen Schrift in der Landessprache begehrt
wurden. In demselben Mal3e aber wie die heilige Schrift in der Landessprache Verbreitung fand
und ganz von selbst zu Vereinigungen gleichgestimmter frommer Seelen fiihrte, trat tiberall eine
mehr und mehr anwachsende und immer kiihner sich erhebende Opposition gegen die Kirche
hervor, in der Waldenser und Katharer, in Frankreich »bons hommes« genannt, einander die
Hand reichten, und der selbst GroB3e, wie die Grafen von Toulouse und von Foix, Schutz
gewihrten. Die Landschaft Albigeois galt jetzt als ein Hauptsitz der Ketzer, der Name Albigenser
kam zur Bezeichnung der franzosischen Katharer und angeblichen Manichéer in Umlauf. Die
Priester der Kirche — so klagen gleichzeitige Schriftsteller 33 — waren so in der Achtung
gesunken, daf} sie, wenn sie liber die Strafle gingen, die Platte mit den iibrigen Haaren bedeckten,
um nicht dem Hohn des Volkes ausgesetzt zu sein; die Edelleute gaben nicht mehr ihre Sohne,
sondern nur ihre Leibeigenen zu Geistlichen her. Selbst Bischofe hielten es mit den Ketzern, der
Zehnte wurde verweigert, die Seelmessen brachten nichts mehr ein. Im Anfange des dreizehnten
Jahrhunderts zdhlten fast simtliche Fiirsten, Grafen und Barone im siidlichen Frankreich zu den
bons hommes, die in Schldssern und Stadten 6ffentlich ihre Versammlungen hielten, an vielen
Orten auch ihre wohlbekannten Bethduser und Schulen hatten.

Da bestieg am 11. Februar 1198 Innozenz III. den Stuhl Petri, der dem seit anderthalb
Jahrhunderten hin und her wogenden Kampf des Katholizismus mit der Hiresie um jeden Preis
ein Ende zu machen beschloB 3%, Im Jahre 1209 begann die grausige Arbeit, die bis zum Jahre
1229 dauerte. Innozenz bewaffnete die Habsucht der Groflen gegen die Grof3en und den
Aberglauben gegen die Freiheit. Ein Kreuzzug wurde gepredigt unter VerheiBung gleicher
Privilegien wie fiir die Streiter gegen die Sarazenen; waren ja, nach des Papstes eigener
Verkiindigung, die Albigenser noch weit édrger als diese 37! Die Untertanen der ketzerischen
Grafen wurden der Treue gegen ihre Herren entbunden; wer das Land eroberte, sollte es besitzen.
Der zwanzigjéhrige grausame Religionskrieg, erst von Simon von Montfort, dann von Ludwig
VIII. gefiihrt, raffte Tausende dahin und endete mit fast gdnzlicher Ausrottung der Albigenser.
Auch die Waldenser wurden teils niedergemacht, teils versprengt. Viele von ihnen fanden eine
Freistétte in den Bergen von Piemont und Savoyen, spéter auch anderwirts; in Frankreich
konnten sich ihre Gemeinden nur in der Provence und Dauphingé, zum Teil aber nur unter hartem
Druck, auf langere Zeit erhalten. Zur Vertilgung der zerstreuten Reste und zur Unterdriickung
jedes neuen Auftauchens antihierarchischer Bestrebungen wurde am Schlusse des Krieges das
standige Inquisitionsgericht zu Toulouse, dann an vielen andern Orten eingerichtet.



Ketzerorgie.
Tendenzioser Kupfer von F. Morellon la Cave

Die Ketzerei galt von jetzt an als eines der drgsten 6ffentlichen Verbrechen. Das biirgerliche

Gesetz bestrafte sie mit Ehrlosigkeit, Kerker, Tod und Konfiskation der Giiter. Die Obrigkeit
verfolgte und verhaftete, das geistliche Gericht entschied {iber Schuld und Unschuld, und der
weltliche Arm ging blindlings zur Vollstreckung vor.

Auch Deutschland war, indem die katharische Bewegung in seine Gauen Eingang gefunden hatte,
alsbald zum Schauplatz ihrer rohesten Verfolgung geworden.

Schon 1052 wurden zu Goslar von dem frommen Kaiser Heinrich III. Katharer zum Tode
verurteilt. Im Jahre 1146 disputierte Evervin, Probst von Steinfelden, mit mehreren Hiuptern der
Sekte zu Koln, konnte sich jedoch nicht vor der Wut des Pobels retten. Auch 1163 kamen in Koln
Verbrennungen vor. Im Jahr 1212 lieB3 der Bischof von Straf3burg an einem Tage gegen hundert
Menschen verbrennen 368, ITm Jahr 1232 erfolgte endlich die Reichsacht gegen die Ketzer im
Reiche.

Schon vorher hatte Konrad von Marburg 3¢° als Generalinquisitor (inquisitor generalis haereticae

pravitatis) fiir ganz Deutschland seine Blutarbeit begonnen. Unter den Zeitgenossen herrscht {iber
ihn fast nur eine Stimme. »Wer ihm in die Héande fiel, so berichtet der Erzbischof von Mainz an
den Papst 37°, dem blieb nur die Wahl, entweder freiwillig zu bekennen und dadurch sich das
Leben zu retten oder seine Unschuld zu beschworen und unmittelbar darauf verbrannt zu werden.
Jedem falschen Zeugen wurde geglaubt, rechtliche Verteidigung war niemandem gestattet, auch
dem Vornehmsten nicht; der Angeklagte muf3te gestehen, da3 er ein Ketzer sei, eine Krote
beriihrt, einen blassen Mann oder sonst ein Ungeheuer gekii3t habe. Darum, sagt der Erzbischof,
lieBen sich viele Katholische lieber um ihres Leugnens willen unschuldig verbrennen, als daB sie
so schindliche Verbrechen, deren sie sich nicht bewulit waren, auf sich genommen hitten. Die
Schwicheren logen, um mit dem Leben davonzukommen, auf sich selbst und jeden beliebigen
andern, besonders Vornehme, deren Namen ihnen Konrad als verdédchtig suggerierte. So gab der
Bruder den Bruder, die Frau den Mann, der Knecht den Herrn an; viele gaben den Geistlichen
Geld, um Mittel zu erfahren, wie man sich entziehen konne, und es entstand auf diese Weise eine
unerhorte Verwirrung.« Dall Konrad im Widerspruch mit den kirchlichen Gesetzen die Probe des



heiBen Eisens vorzunehmen pflegte, erzéihlt Trittenheim 37!, Konrads Gewalttaten, die ihm
bekanntlich selbst ein gewaltsames Ende zuzogen, hatten besonders im Elsal}, im Mainzischen
und Trierischen ihren Schauplatz; das merkwiirdigste Ereignis jedoch, in dem er als mitwirkende
Person auftritt, ist der Kreuzzug gegen die Stedinger 372.

Die Bewohner des Gaues Steding im heutigen Oldenburg und Delmenhorst, ein
freiheitsliebender, kréftiger Menschenschlag, lebten bereits seit vielen Jahren in Zwistigkeit mit
dem Erzbischofe von Bremen, der nicht nur in manchen ihrer Wilder das Jagdrecht, sondern
auch auf ihren Ackern den Zehnten in Anspruch nahm. Einige Geistliche dieses Prilaten, die des
Zehnten wegen im Jahre 1197 an sie abgesandt waren, wurden miflhandelt. Dieses Vergehen
betrachtete der Erzbischof als Ketzerei, weil der Zehnte von Gott eingesetzt sei, und als er auf
seiner Wallfahrt nach dem Orient durch Rom kam, erwarb er sich die Erlaubnis zu einem
Kreuzzuge gegen die Ungehorsamen. Aus dem Kreuzzuge wurden jedoch vorerst nur kleine
Fehden, die von den Stedingern mit Tapferkeit ertragen und zuweilen durch Vergleiche beigelegt
wurden. Da fiel 1207 der Erzbischof Hartwig ins Land ein, betrachtete, als man ihm eine Summe
Geldes zahlte, seinen Zweck als erreicht und fiihrte das Heer zuriick. Im Jahr 1219 bestieg
Gerhard II. den Stuhl von Bremen. Um diese Zeit gibt ein habsiichtiger Priester, unzufrieden mit
dem von einer adeligen Frau ihm dargebrachten Beichtpfennig, beim Abendmahl ebendiesen
Pfennig anstatt der Hostie der Frau in den Mund. Der Gemabhl der Frau erschlégt den Priester,
wird exkommuniziert, trotzt dem Banne und findet Anhang. Ahnliche Vorfille reizen einen
groflen Teil der Bewohner auf. Gerhard fillt jetzt mit den benachbarten Fiirsten ins Land, das
Volk aber verteidigt sich so hartnéckig, dal dessen Besiegung unmdglich scheint. Der Erzbischof
wendet sich daher an den Papst und schildert die Stedinger als arge Ketzer. Da erscheint im Jahr
1232 eine Bulle von Gregor IX. an die Bischofe von Minden, Liibeck und Ratzeburg mit dem
Befehl, das Kreuz predigen zu lassen. Diese Bulle wirft den Stedingern vor: Geringschétzung und
Feindseligkeit gegen die Freiheit der Kirche, wilde Grausamkeit, besonders gegen die
Geistlichen, Herabsetzung des Abendmahls, Verfertigung von Wachsbildern und Befragen von
Déamonen und Wahrsagerinnen. Ein Kreuzheer von 40 000 Mann iiberschwemmt infolgedessen
im Jahr 1233 das Land, ein Teil der Stedinger fallt im Kampfe, die {ibrigen versprechen dem
Erzbischofe Ersatz und Gehorsam und werden hierauf vom Banne losgesprochen.

Dies ist in wenigen Worten der Hergang des in seinem Anlafl und Verlauf sehr einfachen Streites.

Der Erzbischof von Bremen und der Papst hatten sich zwar tunlichst bemiiht, die ehrlichen
Stedinger als Ketzer hinzustellen, aber sie waren gar keine Ketzer. Wéren sie dieses gewesen, so
wiirden wir in der Bulle von 1232 eine dhnliche Schilderung von Ketzergreueln zu lesen haben,
wie wir sie in einer Bulle desselben Gregor IX. aus dem Jahr 1233 vorfinden. In dieser erkennen
wir den Widerhall der nichtswiirdigen Berichte des GroBinquisitors Konrad von Marburg iiber
die angeblich in Deutschland von ihm entdeckten Ketzereien.

Die Bulle 373 ist an die Bischdfe von Paderborn, Hildesheim, Verden, Miinster und Osnabriick
gerichtet, erteilt dem Erzbischof von Mainz und dem Konrad von Marburg besondere Auftrige
und befiehlt ebenfalls gegen die Ketzer das Kreuz predigen zu lassen. — Nach einem sehr
rhetorisch gehaltenen Eingang klagt Gregor IX. {iber die Ketzer: »Wenn ein Neuling
aufgenommen wird und zuerst in die Schule der Verworfenen eintritt, so erscheint ihm eine Art
Frosch, den manche auch Kréte nennen. Einige geben ihm einen schmachwiirdigen Kuf3 auf den
Hintern, andre auf das Maul und ziehen die Zunge und den Speichel des Tieres in ihren Mund.
Dieses erscheint zuweilen in gehoriger Grofle, manchmal auch so grof3 wie eine Gans oder Ente,



meistens jedoch nimmt es die Grofe eines Backofens an. Wenn nun der Novize weiter geht, so
begegnet ihm ein Mann von wunderbarer Blisse, mit ganz schwarzen Augen, so abgezehrt und
mager, daB alles Fleisch geschwunden und nur noch die Haut um die Knochen zu hangen scheint.
Diesen kiisst der Novize und fiihlt, daB3 er kalt wie Eis ist, und nach dem Kusse verschwindet alle
Erinnerung an den katholischen Glauben bis auf die letzte Spur aus seinem Herzen. Hierauf setzt
man sich zum Mahle, und wenn man sich von ihm erhebt, steigt durch eine Statue, die in solchen
Schulen zu sein pflegt, ein schwarzer Kater von der Grof3e eines mittelmadfBigen Hundes
rickwérts und mit zuriickgebogenem Schwanze herab. Diesen Kater kii3t zuerst der Novize auf
den Hintern, dann der Meister und so fort alle iibrigen der Reihe nach, jedoch nur solche, die
wiirdig und vollkommen sind, die unvollkommenen aber, die sich nicht fiir wiirdig halten,
empfangen von dem Meister den Frieden. Wenn nun alle ihre Pldtze eingenommen, gewisse
Spriiche hergesagt und ihr Haupt gegen den Kater hingeneigt haben, so sagt der Meister: »Schone
uns!«und spricht dies dem Zunéchststehenden vor, worauf der dritte antwortet und sagt: »Wir
wissen es, Herr!« und ein vierter hinzufiigt: »Wir haben zu gehorchen!« Nach diesen
Verhandlungen werden die Lichter ausgeldscht und man schreitet zur abscheulichsten Unzucht
ohne Riicksicht auf Verwandtschaft. Findet sich nun, da3 mehr Mianner als Weiber zugegen sind,
so befriedigen auch Ménner mit Mannern ihre schiandliche Lust. Ebenso verwandeln auch Weiber
durch solche Begehungen miteinander den natiirlichen Geschlechtsverkehr in einen
unnatiirlichen. Wenn aber diese Ruchlosigkeiten vollbracht, die Lichter wieder entziindet und alle
wieder auf ihren Plitzen sind, dann tritt aus einem dunklen Winkel der Schule, wie ihn diese
Verworfensten aller Menschen haben, ein Mann hervor, oberhalb der Hiiften glanzend und
strahlender als die Sonne, wie man sagt, unterhalb aber rauh, wie ein Kater, und sein Glanz
erleuchtet den ganzen Flaum. Jetzt reifit der Meister etwas vom Kleide des Novizen ab und sagt
zu dem Glanzenden: »Meister, dies ist mir gegeben, und ich gebe dir's wieder«, — worauf der
Glanzende antwortet: »Du hast mir gut gedient, du wirst mir mehr und besser dienen; ich gebe in
deine Verwahrung, was du mir gegeben hast«, — und unmittelbar nach diesen Worten ist er
verschwunden. — Auch empfangen sie jahrlich um Ostern den Leib des Herrn aus der Hand des
Priesters, tragen ihn im Munde nach Hause und werfen ihn in den Unrat zur Schindung des
Erlosers. Uberdies ldstern diese Ungliickseligsten aller Elenden den Regierer des Himmels mit
ihren Lippen und behaupten in ihrem Wahnwitze, da3 der Herr der Himmel gewalttétiger,
ungerechter und arglistiger Weise den Luzifer in die Holle hinabgestoBen habe. An diesen
glauben auch die Elenden und sagen, daf} er der Schopfer der Himmelskorper sei und einst nach
dem Sturze des Herrn zu seiner Glorie zuriickkehren werde; durch ihn und mit ihm und nicht vor
ihm erwarten sie auch ihre eigene ewige Seligkeit. Sie bekennen, dafl man alles, was Gott gefillt,
nicht tun solle, sondern vielmehr das, was ihm miBfallt usw. —«

So weit das Wesentliche aus der papstlichen Bulle. Man sieht, dal3 hier ohne erhebliche
Veridnderung dasselbe Lied wiedertont, das den christlichen Urgemeinden, den Gnostikern und
Manichéern, den Montanisten, Priscillianisten, Messalianern und Katharern gesungen wurde. —

Ubrigens blieb die pipstliche Bulle fiir Deutschland ohne alle Bedeutung.

Als der Generalinquisitor Konrad von Marburg am 30. Juli 1233, auf seinem Wege von Mainz
gen Paderborn, auf der Heide bei Marburg oberhalb des Dorfes Kappel tiberfallen und erschlagen
wurde, hatte diese Gewalttat wenigstens die heilsame Folge, da3 in Deutschland die Inquisition
vor den Drohungen der Volksjustiz zuriickbebte und ihre Blutarbeit fiir immer einstellte, wenn
auch der Geist der Inquisition noch fiir Jahrhunderte fortlebte.
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Neuntes Kapitel. Der Teufelsbund

Es kann dem Leser nicht entgangen sein, daf3 bei einigen der zuletzt besprochenen Sekten zu den
alten Ketzergreueln ein neuer hinzugekommen ist, ndmlich die dem Satan personlich und
formlich dargebrachte Huldigung. Vertrage mit der Geisterwelt waren schon dem rémischen
Altertum nicht ganz unbekannt. Lucanus berichtet im 6. Buch seiner Pharsalia von einem durch
Pakte vermittelten Verkehr mit den Goéttern. Die Idee eines Paktums und Homagiums war auch in
der Versuchungsgeschichte Jesu ausgesprochen. »Dieses alles will ich dir geben, so du
niederféllst und mich anbetest«, hierin liegt das Paktum, sofern die Leistungen beiderseitig sind,
das Homagium, sofern die Hoheit des Teufels anerkannt werden soll. Die Heiligenlegende bildete
dieses vielfaltig nach; ihre Helden triumphierten, wie der Heiland. Nun muf3te aber auch ein
Unterliegen gedacht werden konnen; ja, in dem Schwachen, dessen hochstes Ziel das Gliick
dieser Erde war, konnte der Wunsch nach einer solchen Versuchung und die Geneigtheit, ihr zu
unterliegen, im voraus vorhanden sein. Diesen Fall veranschaulichen die Geschichte vom
heiligen Basilius, Bischof von Césarea (370-379), in der ein Sklave Christus abschwort, um die
Liebe der Tochter eines Senators zu erlangen, was ihm mit Teufelshilfe auch gelingt, und die
Legende des Vicedominus Theophilus in Cilicien, flir deren Glaubwiirdigkeit der Patriarch
Eutychius als Augenzeuge einstehen muf}. Allgemein geschitzt und selbst des Bischofsstabes fiir
wiirdig geachtet, verlor Theophilus unter Justinian I. um niedriger Verleumdung willen sein Amt
als Okonomus der Kirche zu Ada und lieB sich in der Verzweiflung von einem jiidischen
Zauberer verfiihren, einen formlichen Vertrag mit dem Teufel einzugehen. Fiir das Versprechen
seiner Wiedereinsetzung sagte er sich von Christus und den Heiligen los und gab sich dem
sichtbar erscheinenden Teufel durch eine Handschrift zu eigen. Nur nach aufrichtiger
Zerknirschung und langwieriger Bu3e gelang es ithm spiéter, seine Verschreibung durch die
Fiirsprache der heiligen Jungfrau wieder zu erhalten und sich mit Gott auszus6hnen. Diese
Theophilussage erscheint nun mit verschiedenen Ausschmiickungen im Abendlande bei Roswitha
von Gandersheim *7* dem Kardinal Damiani, Sigebert von Gemblours, Vincentius von Beauvais
und vielen andern. Einmal von den Monchen aufgenommen, mufite der Glaube an die
Teufelsbiindnisse bald genug auch unter dem Volke sein 37°. Césarius und Vinzenz von Beauvais
brachten die ersten Berichte von solchen wirklich zustande gekommenen Teufelspakten, und bald
teilten pépstliche Geschichtsschreiber selbst (Martin der Pole u. a.) mit, daB3 wirklich ein Papst,
Silvester II. (999-1003) — der als Monch Gerbert etwas mehr gelernt hatte als die meisten anderen
seiner Zeit — durch einen mit dem Satan abgeschlossenen Bund auf den Stuhl Perri gekommen sei
3761 Doch beschrinkte sich der Glaube an die Teufelsbiindnisse zundchst auf das Verhéltnis der
Zauberer zum Teufel, deren Gemeinschaft mit ihm schon von Augustin mit einem Biindnisse
verglichen worden war.

Hierzu trat aber Entsprechendes aus dem Ketzerwesen. Die Ketzer waren bereits von den
Kirchenvitern als Werkzeuge, Kinder, Diener oder Krieger des Satans betrachtet worden; den
Manichédern und den von diesen abgeleiteten Parteien hatte man sogar eine Verehrung des bosen
Prinzips vorgeworfen. Das Christentum kennt einen alten und einen Bund Gottes mit den
Menschen und heilige Mysterien dieses Bundes; es schien daher nahe zu liegen, auch dem Teufel
einen solchen mit den Ketzern unter bestimmten Formen zuzuweisen. Doch bildete sich das alles
nur langsam aus. Bei Tertullian findet sich von dem Gedanken des Teufelsbundes eine erste Spur
377 indem er vom Teufel sagt, daB er beim Gotzendienste die Sakramente nachahme, seine
Gléaubigen und Getreuen taufe und seine Krieger auf der Stirne zeichne. Bei den Messalianern



14Bt man die personliche Dahingebung an die sichtbaren Ddmonen schon deutlicher hervortreten.
Der formliche Akt der Huldigung kommt jedoch erst im Abendlande zum Abschlusse.

In der Tat hatte die abendlédndische Ketzerei eine so feindliche Stellung gegen die romische
Kirche eingenommen, daB sie alles bisher Erlebte zu iiberbieten schien. Schon der heilige
Bernhard findet zwischen den alten und neuen Ketzern den Unterschied, dal3 diese nicht, wie
jene, einen menschlichen Stifter haben, sondern von unmittelbarer satanischer Eingebung
herriihren; ja schon vorher hatte die Sage die Abtriinnigkeit der Chorherren zu Orleans von der
Wirkung eines eingenommenen Pulvers abgeleitet. Nun aber ist sicher, dal} einige jener Sekten,
namentlich die Katharer, eine bestimmte Feierlichkeit hatten, in der der Ubertretende sich von
dem Verbande der romischen Kirche lossagte. Diese Lossagung vom Papsttum aber und die
Verwerfung der Wassertaufe erschien den Katholiken als Lossagung vom Christentum und von
Gott, als das diabolische Gegenstiick zur abrenunciatio diaboli. Inquisitoren wuf3ten bald das
ausdriickliche Gestidndnis zu erpressen, daB der Aufzunehmende Christum verleugnen miisse 373.

In den Katharern des Mittelalters wollte man die alten Manichéer wieder erkennen; von dem
diesen zugeschriebenen Glauben an zwei Grundwesen bedurfte es nur eines kleinen Schrittes, um
auch eine Anbetung des Bdsen zu folgern. Dieser Anbetung liech man nun die Form des
skandaldsen Kusses, der offenbar nichts anders ist, als eine Verdrehung des Bruderkusses bei der
Adoration. Die alten Heiden lieBen die Urchristen die Genitalien ihrer Priester verehren 37°; die
Ketzermacher des Mittelalters lassen ihre Mitchristen dem Teufel selbst den obszonsten
Korperteil kiissen. Jene erdichteten nur eine Unfléterei, diese legten in die Unfldterei noch die
abscheulichste Siinde; denn der KuB ist das Zeichen des Homagiums, nach ihm und durch ihn ist
der Ketzer der Mann oder Vasall (homo) des Teufels. Der erste, der von diesem Kusse erzihlt, ist
angeblich Alanus von Ryssel, der ihn den Katharern aufbiirdet. Uber die Bedeutung des Aktes
spricht sich deutlicher die Anklage gegen den Bischof von Coventry (1303) aus, quod diabolo
homagium fecerat et cum fuerit osculatus in tergo.

Tiergestalten und andere abenteuerliche Formen hatte man schon in frither Zeit den
erscheinenden Ddmonen beigelegt; bei Jamblich treten sie als Lowen, Sécke und Geschirre auf,
bei Basilius d. H. fallen sie als Katzen, Hunde und Wiesel die Menschen an. In den Ketzerorgien
begegnen wir den Ddmonen zuerst bei den Messalianern, dann bei den Chorherren von Orleans,
wo der Graf Arefast weil3, daf3 sie allerlei Tiergestalten annehmen. Da3 Alanus bei den Katharern
gerade die Katzengestalt wihlt, geschieht offenbar nur, um ihren Namen von catus ableiten zu
konnen. Dieser etymologische Einfall machte indessen das Gliick des Katers, den wir gleich
darauf auch in der Bulle von 1233, im vierzehnten Jahrhundert in dem Prozesse der Templer und
noch 6fter wiederfinden 3*°. Noch im siebenzehnten Jahrhundert leitet der Jesuit Gretser die
Namen Katharer und Ketzer von Kater und Katze ab. Statt des Katers erschien, aber anderwirts
auch ein Frosch, eine Krote, ein Hund, ein Bock, ein blasser Mann oder die unzweideutige
Gestalt des Satans selbst, um die Huldigung zu empfangen.



Versuchung des hl. Antonius (Ddmonen in Tiergestalten)

Neben dem Homagium durch den Kuf} findet sich fiir den Ketzerbund auch die Form des
Chirographums, spéterhin freilich immer seltener und mehrenteils nur fiir die Teufelsverbiindeten
hoheren Rangs, ohne Zweifel deshalb, weil die geringe Verbreitung der Schreibekunst unter dem
gemeinen Volke von selbst zu solchen Unterscheidungen fiihrte.

Zwei Ketzer — erzihlt Cisarius von Heisterbach %!, — kamen nach Besanc¢on, taten Wunder und
fanden viele Anhénger. Voll Angst {iber ihren Erfolg forderte der Bischof einen in der
Nekromantie bewanderten Geistlichen auf, durch Teufelsbeschwdrung zu ermitteln, was jenen
Leuten die Kraft gebe, im Wasser nicht unterzugehen und im Feuer nicht zu verbrennen. Es ergab
sich, dal} sie die Chirographa, worin sie dem Teufel das Homagium geleistet hatten, zwischen
Haut und Fleisch unter der Achsel trugen und sich dadurch schiitzten. Des Zaubers beraubt,
wurden sie verbrannt. — In andern Erzdhlungen desselben Schriftstellers erscheint der Teufel mit
der Frage: Vis mihi facere homagium? ohne die Art weiter zu bezeichnen. Auch bei Berthold von
Regensburg, dem gewaltigsten Volksprediger des 13. Jahrhunderts, gibt es Leute, die »sich dem
Teufel um des Gutes willen« verschreiben. 382

Die Verschreibungen geschahen mit dem eigenen Blute des Menschen. In den Hexenprozessen
findet sich spéterhin auch die Form des Paktums, dall man etwas von seinem Blute in ein mit
Totenknochen unterhaltenes Feuer laufen 148t.
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Zehntes Kapitel. Die Teufelsbuhlschaft

In den von den Katharern und von den Ketzern in Deutschland erzidhlten Greueln hatte sich die
Phantasie ihrer Feinde noch keineswegs erschopft; das Jahrhundert war im Fortschreiten. Der
Vorwurf gemeiner Unzucht war bereits an den altern Ketzern verbraucht worden, den deutschen
Ketzern hatte man dann schon das Verbrechen der Sodomie aufzubiirden gewagt. Was blieb
daher noch tibrig, als der Vorwurf des Geschlechtsverkehrs mit dem Teufel selbst? Von diesem
gibt das grofle Autodafé, das 1275 zu Toulouse unter dem Inquisitor Hugo von Beniols gehalten
wurde, soviel man weil3, das erste Beispiel. Unter den lebendig Verbrannten war auch die
sechsundfiinfzigjahrige Angela, Herrin von Labarethe. Man hatte sie gestehen lassen, allndchtlich
fleischlichen Umgang mit dem Satan gepflogen zu haben; seine Frucht sei ein Ungeheuer mit
Wolfskopfund Schlangenschwanz gewesen, zu dessen Erndhrung sie in jeder Nacht kleine
Kinder habe stehlen miissen 383,

Mit der Beschuldigung der fleischlichen Vermischung mit den Ddmonen war ein entscheidender
Schritt weiter getan; sie erscheint bald darauf wieder im Gefolge der Anklagen, unter denen der
Templerorden erlag, und wiederholt sich in allen folgenden Hexenprozessen. Die Vorstellung
von einem solchen Umgange war weit alter als ihre Anwendung.

Der vielfache Liebesverkehr der Gotter und Halbgotter mit den Menschen, von dem das
klassische Altertum zu erzdhlen weiB3, blieb innerhalb der Grenzen der Mythologie, Poesie und
Volkssage. Keinem Lebenden in Rom und Griechenland hat man hieraus jemals einen Vorzug
oder ein Verbrechen abgeleitet. Als aber in den ersten Jahrhunderten des Christentums
Kirchenlehrer, Rabbiner und heidnische Philosophen sich fast um die Wette in ddmonologische
Spekulationen vertieften, wurde der Grund zu einem Systeme gelegt, das, unter mancherlei
Widerspruch ausgebildet, die gerichtlichen Anklagen begriindete, wie wir sie soeben kennen
gelernt haben.



Albrecht Diirer. Der Gewalttdtige
Berlin, Kgl. Kupferstichkabinett

In dem spéteren theurgischen Wesen der Griechen war nicht nur von ménnlichen und weiblichen
Gottern und Damonen, sondern auch von doppelgeschlechtigen und zwiefacher
Geschlechtsfunktion die Rede; so bei Selene und Bacchus 384,

Weitere Anhaltspunkte geben die Schriften der Juden. Das Buch Henoch kennt den Umgang der
Geister mit Gott, und wie sehr der Glaube an Ddmonen und andere Geister im jiidischen Volke
verbreitet war, zeigen uns viele Stellen im Talmud. So Chagiga 16a, Erubim 18b, Chullin 105b,
Pesachim 110a, Sabbath 67a, Erubim 18b, Gittin 13b u. a. m. 3%, Allerdings suchte der Talmud
im Interesse einer streng monotheistischen Weltanschauung die Ddmonen wie die Engel tunlichst
als Personifikationen von Ideen hinzustellen. »Uberaus charakteristisch fiir die Tendenz des
Talmud ist die Weise, in der er diese Engels- und Ddmonenlehre in den Dienst des strengen
Monotheismus zu pressen sucht. Die Engel werden ihm einfach zu Tragern von Gedanken,
Gefiihlen, gottlichen Idealen. Die Ddmonen ihrerseits sind die unsichtbaren Schadiger, im
Menschen mehr denn aufler ihm. Satan nimmt allerdings genau die Stelle des »bdsen Geistes« der
persischen Mythologie ein. Er ist Verfiihrer, Ankldger und Todesengel; allein der Talmud erklért
das Wort absolut als >Leidenschaft¢, die da reizt, Gewissensbisse schafft und t6tet. Satan nimmt
darum proteusartig allerlei Gestalten an. Ihn zum >Gegner< Gottes zu machen, blieb der
urchristlichen Anschauung vorbehalten. Dem Talmud hétte dieses nichts Geringeres als
Gotteslésterung erschienen 3% .«

Allein zwei Wesen waren es, an die sich nicht nur in der Volksiiberlieferung, sondern auch in
Lehrdarstellungen der Rabbiner allerlei wunderliche Erzdhlungen ankniipften, die wir hier



beachten miissen, niamlich die Lilith und die Sehirim 3.

Lilith, ein Nachtgespenst, das als daemon succubus unter der Bezeichnung Kielgelal bei den
Akkadern vorkommt und von den Assyrern den Namen Lilit erhielt 38, findet sich — nachdem
Vorstellung und Name von den Assyrern zu den Hebrdern gelangt war — bei Jesaias (34, 14) und
wird bei den Rabbinen zu dem kinderfressenden Seitenstiick der Lamien, Strigen und Empusen.
Nach Rabbi Bensira war Lilith Adams erste Frau und verliefl ihn aus Hochmut, um ihm nicht
untertan zu sein. Drei Engel, auf Adams Klage von Gott nachgesandt, holten sie am Roten Meere
ein und drohten, wenn sie die Riickkehr verweigere, sie selbst ins Wasser zu werfen und tiglich
hundert von ihren Kindern zu toten. Lilith ging die Bedingung hinsichtlich der Kinder ein und
sprach: »LaBt mich ziehen, weil es nun einmal meine Bestimmung ist, Kindern nach dem Leben
zu trachten, den Knaben ndmlich vor dem achten Tage nach der Geburt, den Méddchen aber vor
dem zwanzigsten. Doch verspreche ich und schwore bei dem lebendigen Gotte, daB3 ich die
Kinder verschonen will, so oft ich entweder euch selbst, oder eure Namen oder eure Zeichen auf
einem Amulett erblicke.« Dies wurde genehmigt und daher kommt es, da3 alle Tage hundert
Teufel sterben und daB3 man den neugeborenen Judenkindern ein Amulett mit den Namen der drei
Engel Senoi, Sansenoi und Samangaloph umhéngt und ebendiese Namen in den vier Ecken der
Wochenstube anschreibt.

Lilith erscheint hier also auch als Mutter von Teufeln, als die sie auch 1480 der »MeBpfaffe«
Theodoricus Schernberk zu Miihlhausen in dem Spiel von Frau Jutta auf die Biihne brachte 3%°.
Uber diese Teufelsmutter sagt Rabbi Elias weiter, Adam habe wiihrend dieser 130 Jahre nach
dem Siindenfalle, in denen er im Banne und von Eva getrennt lebte, mit vier Miittern, Lilith,
Nahamah, Ogereth und Machalath, samtliche Ddmonen gezeugt. Andere wiederum behaupten,
wéhrend dieser 130 Jahre habe sich Adam mit weiblichen und Eva mit mdnnlichen Ddmonen
vermischt, so da3 von jenem die weiblichen, von dieser die ménnlichen Geister abstammen.

Es verdient bemerkt zu werden, dal3 die Lilith bei Jesaias in der Vulgata durch Lamia {ibersetzt
wird, wodurch nun auch in der Schrift ein dauerndes Zeugnis fiir die Realitét des
romisch-griechischen Glaubens niedergelegt erschien.

Wir miissen hier ferner der Sehirim gedenken 3°°. Dieser Ausdruck, der zunichst Bécke bedeutet
(wie 3 Mos. 4, 14 und 16, 9), bezeichnet anderwérts einen Gegenstand abgdttischer Verehrung (3
Mos. 17, 7). Bei Jesaias (13, 21 und 34, 14) sind die Seherim Bewohner der Wiiste, die tanzen
und einander zuschreien. Obgleich nun einige Ausleger, wie Van Dale, in den jesaianischen
Stellen unter diesen Wesen nur wilde Tiere oder Waldtiere verstehen wollen, so wird doch das
Wort bereits von den alten Erkldrern auf Ddmonen gedeutet und auch Gesenius ist der Ansicht,
daB hier von bocksgestaltigen Waldmenschen, den Satyrn der Griechen &hnlich, die Rede sei.
Auch eine Sekte der Zabier verehrte, nach Maimonides, Ddmonen unter Bocksgestalt 3°!. Die
urspriingliche Bedeutung des hier auf Ddmonen bezogenen Ausdrucks scheint iiber die
Grundlage der spédteren christlichen Vorstellung vom Teufel in Bocksgestalt Licht zu verbreiten.
Diese Vorstellung, schon friihzeitig in einzelnen Spuren vorhanden 3°2, konnte erst dann recht
allgemein werden, als der Glaube an die fortwihrenden Beweise von der Bocksnatur des Satans
sich begriindet hatte.

Auf den Grundlagen der heidnischen und jiidischen Vorstellungen hat sich die Ansicht der
Kirchenlehrer {iber den Geschlechtsverkehr zwischen Teufeln und Menschen, jedoch nur
allméhlich und nicht ohne Widerspruch, ausgebildet. Galten einmal die mythologischen Wesen



im allgemeinen fiir Ddmonen, so mufiten die in den gangbarsten Bibeliibersetzungen
aufgenommenen Namen der Lamien, Sirenen, Onokentauren und Faune auch zu spezielleren
Anwendungen fiihren. Es ist bereits bemerkt worden, wie schon Justin der Mértyrer und Lactanz
die Stelle 1. Mos. 6, 1 ff. auf eine Vermischung der Ddmonen mit den Téchtern der Menschen
deuteten. Andere Kirchenviter taten dasselbe, und man verschméhte es hierbei nicht, sich auf
Analogien, wie den Besuch der Schlange bei Alexanders d. G. Mutter, zu berufen. In
Chrysostomus 33, Cassian 3°* u. a. fand nun zwar die Vernunft bessere Vertreter, auch schiittet
der sonst so leichtgldubige Epiphanius seinen Unwillen iiber die Behauptung der Gnostiker aus,
daB ein weiblicher Ddmon vom Propheten Elias habe gebiren kénnen 3%°. Die Zeugung sollte
durch das im Schlafe vergossene und vom Dédmon geraubte semen virile erfolgt sein. Epiphanius
sagt hieriiber: Welche alberne Behauptung! Wie kann ein unreiner und korperloser Geist sich in
irgendeiner Weise an Korperlichem beteiligen? Aber in Augustin erhielt dafiir der Aberglaube
der Folgezeit eine desto gldnzendere Autoritdt. Obgleich in der Erkldrung der mosaischen Stelle
selbst zuriickhaltend, leugnet Augustin doch nicht die Moglichkeit einer Vermischung der
Déamonen mit den Menschen im allgemeinen und verweist ausdriicklich auf die Faune, Sylvane
und gallischen Dusii, die solchen Verkehr treiben 3°6. DaB Drachen in Menschengestalt mit
Weibern buhlten, war ebenfalls ein im Orient verbreiteter Glaube, der schon friiher in einer
eigenen, angeblich von Johannes von Damask herriihrenden Schrift einer Widerlegung gewiirdigt
worden war 397,

Als ein besonders wichtiger Zeuge der Anschauungsweise seiner Zeit ist hier der jliingere Michael
Constantinus Psellus (1 um 1106) zu nennen, — der fruchtbarste theologische Schriftsteller der
griechischen Kirche im Mittelalter und von seiner Zeit als Polyhistor bewundert. Unter seinen
zahlreichen Schriften findet sich ein Gesprach De operatione daemonum vor (1615 von G.
Gaulmin zu Paris herausgegeben). Psellus teilt in dem Buche mit, da3 ein Grieche, namens
Marcus, der niemals an das Dasein von Geistern geglaubt, sich in die Einsamkeit zuriickgezogen
und sich dabei alsbald von Geistern umringt gesehen habe. Marcus habe nun den lebhaftesten
Verkehr mit den Geistern gehabt und habe ihm deren Aussehen, Leben und Treiben auf das
genaueste beschrieben. Auf Grund dieser Mitteilungen will nun Psellus ein philosophisches, im
wesentlichen neuplatonisches System der Lehre von den Geistern und deren Hierarchie geben.
Dieses System hat sein Fundament in dem Satze, daf3 alle Damonen Korper haben, was er aus der
kirchlich anerkannten Lehre folgert, daB3 sie die Feuerqual erdulden. Doch haben ihre Korper
nicht bestimmte, feste Gestalt, sondern sie sind den Wolken vergleichbar, indem sie bei der
Feinheit ihrer Materie jede beliebige Gestalt annehmen und in jede Offnung eindringen konnen.
Sie haben darum auch keinen bestimmten Geschlechtscharakter, aber sie konnen bei ihrer
Beweglichkeit sowohl minnliche wie weibliche Gestalt annehmen. Einige Arten der Damonen
konnen sich auch besamen, woraus dann ein eigentiimliches Gewiirm entsteht (— was an die
Elben in den Hexenprozessen erinnert). Von Natur kalt, suchen sie gern Lebenswirme in
Badestuben und in menschlichen und tierischen Korpern, in die sie einzudringen pflegen. Daher
die vielen Besessenheiten und deren Folgen, der Wahnsinn. — Auch das Wesen und Treiben der
Incubi wird von Psellus erwihnt.

Es konnte nun nicht fehlen, daB3 die Kreuzfahrer mit diesen griechischen Spekulationen bekannt
wurden, so wie mit den sehr materiellen Geistern des Muhammedanismus, namentlich den
Dschinns, die den Méddchen nachstellen. Vielleicht liegt hierin eine Hauptursache, weshalb mit
dem Anfange des dreizehnten Jahrhunderts auch das Abendland fast pl6tzlich mit zahllosen
Buhlgeschichten von Ddmonen und Feen tiberflutet wurde. Solche erzdhlt schon Césarius von
Heisterbach aus seiner eigenen Zeit in Menge. Doch gab es vorerst noch unter den Gelehrten



verschiedene Ansichten. So fiithrt Vincentius Autoritédten an, die die Zeugungsfahigkeit der
Démonen leugnen und den wunderbaren Ursprung Merlins 3% entweder auf Selbsttduschung der
Mutter oder Unterschiebung und Blendwerk zuriickfithren *°°. Dagegen hat sich Césarius von den
Gelehrten eine Theorie mitteilen lassen, in der, so sehr sie der von Epiphanius verworfenen
gnostischen nahekommt, die Grundziige des spéterhin allgemein geglaubten Incubenwesens
vorgezeichnet sind 4*°. Es machte in der Sache keinen Unterschied, daB die Theologen des
Abendlands, abweichend von den élteren Kirchenvitern, Muhammedanern und Byzantinern, die
vollkommene Korperlosigkeit der Ddmonen und damit deren urspriingliche Zeugungsunfiahigkeit
zu behaupten anfingen; das Vermogen einen fremden Korper anzunehmen und durch diesen auf
die Sinnenwelt zu wirken, blieb auch bei den Scholastikern dem Ddmon immer zuerkannt.

Am folgenreichsten scheint gewesen zu sein, da3 auch Thomas von Aquino die Existenz der
Buhlgeister im alten Testament begriindet zu finden glaubte. Behemoth und Leviathan (bei
Jesaias 40) deutet er auf den Satan, der hier der Uberlegenheit seiner Bosheit wegen unter dem
Bilde der gewaltigsten Tiere des Landes und des Wassers, des Elefanten und des Walfisches,
beschrieben werde. Die einzelnen Teile in der Beschreibung der Tiere werden hierbei vom
Ausleger den einzelnen Verhéltnissen des Satans angepal3t, somit auch diejenige Stelle, wo der
Text von den geschlechtlichen Beziehungen des Behemoth spricht. Hierbei nun wird mit
Augustin der Koitus der Ddmonen mit den Weibern eingerdumt, jedoch so, da3 es dem Dédmon
nicht um Befriedigung der eigentlichen Wollust zu tun sei, sondern nur um die Verfiihrung der
Menschen zum Laster und seiner dadurch vergroBerten Herrschaft . — Die Frage, wie sich der
Teufel seine Hexen zur Stelle schaffe, machte dabei keine Schwierigkeit. Nach dem Evangelium
hatte der Satan den Erloser durch die Luft getragen und ihn auf eine Zinne des Tempels gestellt.
Thomas von Aquino meinte daher, wenn der Teufel dieses mit einem Korper zu tun vermoge, so
konne er es auch mit vielen und mit allen K&rpern tun. —

Uber die Frage, ob aus einem solchen Koitus auch eine Zeugung erfolgen konne, waren zu
Thomas' Zeit die Meinungen noch immer geteilt; er selbst bejaht sie. Nach seiner Theorie hat der
unkorperliche Geist die Fiahigkeit, einen Korper anzunehmen und mit ihm den Koitus zu iiben.
Die hierdurch erfolgende Zeugung wird jedoch weder durch den aus dem angenommenen Korper
abgesonderten Samen, noch durch den eigenen Organismus des Ddmons bewirkt, sondern auf die
Weise, dafl der Ddmon sich erst einem Manne als Sukkubus hingibt und dann den in diesem
Beischlafe in sich aufgenommenen Samen auf ein Weib tibertrdgt, mit dem er sich als Inkubus
vermischt. Den auf diesem Wege erzeugten Sohn betrachtet Thomas zwar ganz folgerichtig als
den Sohn desjenigen Mannes, von dem der verwendete Samen stammt, rdumt jedoch ein, daf3
solche Kinder an Groe und Stérke die gewohnlichen tibertreffen konnen, weil der ddmonische
Erzeuger vermoge seiner hoheren Kenntnisse den glinstigen Augenblick richtiger treffe.

Von einem solchem Inkubuskinde, das 1249 in Herfordshire geboren worden, berichtet Matthéus
Paris, daB3 es vor Ablauf eines halben Jahres vollkommen ausgezahnt und die GrofB3e eines
siebenzehnjdhrigen Jiinglings erreicht gehabt habe. Die Mutter aber sei sogleich nach der Geburt
schwindsiichtig geworden und auf jammervolle Weise gestorben.

Vor dem oben erwihnten Inquisitionsfalle finden wir kein Beispiel, dal das Strafrecht sich um
ddmonische Buhlschaften bekiimmert hitte; sie gehdrten bis dahin der Volkssage, der Legende,
der Poesie und der Spekulation einiger Gelehrten an. Bald hatte die fromme Einfalt einen
Kirchenheiligen verherrlicht, indem sie seine Keuschheit von Ddmonen in Frauengestalt
versuchen lie3; bald war von der Stammeitelkeit das Geschlecht der Hauptlinge an die



Unsterblichen gekniipft worden, wie im Norden an Odin, in Sachsen an Wotan 4; bald hatte der
Volkshafl am Feinde Rache geiibt, wie an den Hunnen, denen man vertriebene Zauberweiber und
unreine Geister der Wiiste zu Ahnen gab #°3; bald war es die schrittweise aus dem Einfachen ins
Wunderbare iibertretende Volkspoesie, die in der iibernatiirlichen Zeugung geheimnisvoller
Mainner, wie des Zauberers Merlin, Ergotzung gesucht hatte.

Wechselbalg von einem Fahrenden gezeigt
Nach der Miniature einer Handschrift des 12. Jahrhunderts in der Briisseler Kgl. Bibliothek

So war das dreizehnte Jahrhundert herangekommen, unter allen Jahrhunderten, wie Leibnitz sagt,
das dummste, wenn ihm nicht etwa das niachstfolgende den Rang streitig macht. Vergebens hatte
Johann von Salisbury, der am Schlusse der bessern Zeit steht, den Verdchtern und Verderbern der
griindlicheren Wissenschaft seinen Metalogikus entgegengesetzt. Vor dem vollendeten romischen
Geistesdespotismus mit seinen Interdikten, Ketzerkreuzziigen und Inquisitionen muflte jede
freiere Regung verstummen und der Aberglaube desto iippiger wuchern; frither heftig bestrittene
Lehren finden jetzt ihre unantastbare Sanktion, die Philosophie wurde Magd der Theologie,



Bettelmonche mit ihren Wundergeschichten waren die Gebieter des Zeitalters. Selbst der
Minnegesang gab sich zum Prediger des lacherlichsten Wunderglaubens her. Diese allgemeine
Verdummung machte die Menschen selbst zur Erkennung des Tatséchlichen ihrer eigenen Zeit
unfdhig. Die Kirchengeschichte wurde in dem Mirakelwesen des heiligen Franziskus und der
Legenda aurea des Jakob de Voragine zum Mirchen, der Profangeschichte ging's kaum besser.
Wihrend Konrad von Marburg durch Feuerprobe und Tortur die abgdttische Verehrung des
Satans in Krotengestalt zur gerichtlich erhobenen Tatsache stempelte, erzdhlten Schriftsteller wie
Gervasius Tilberiensis und Césarius von Heisterbach unter dem Anspruche auf historische
Glaubwiirdigkeit Wunder- und Schauergeschichten als selbst erlebt, die noch kurz vorher der
gesundere Sinn eines Abélard, Johannes von Salisbury oder Otto von Freisingen als alberne
Fabeln verworfen haben wiirde.

Beide Schriftsteller charakterisieren ihre Zeit und mdgen daher an dieser Stelle eine fliichtige
Beachtung finden.

Gervasius, Marschall des arelatensischen Reiches, ein Mann nicht ohne Gelehrsamkeit und
Einsicht in biirgerlichen Dingen, widmete um 1211 seine Otia Imperialia dem Kaiser Otto IV, 404
Er hat die Alten gelesen, namentlich Virgil und Apulejus, und gibt viele Geschichten von ihnen
fast nur mit der einzigen Verdnderung wieder, dal3 er sie in sein Land und seine Zeit verlegt. Die
Werwolfsgeschichten des Apulejus %% ereignen sich bei ihm zu Vienne, in der Auvergne oder in
England. Die Weiber Griechenlands und Jerusalems 148t er die Verachter ihrer Reize in Esel
verwandeln, die Fabel von Amor und Psyche *°° wird fiir die Abenteuer eines Ritters Raimund
zugeschnitten. Hinsichtlich der Nachtweiber (lamiae, mascae, striae) kennt er zwar die
Behauptung der Arzte, daB solche nichtliche Schreckbilder auf eine erhitzte Einbildungskraft,
dicke Séfte und daher riihrende Beédngstigungen zuriickzufiihren seien; aber sogleich beweist er
dann wieder das Ddmonische dieser Erscheinungen aus Augustin und mengt die kinderfressende
Lamia der Romer mit ein, die er a laniando lieber Lania genannt wissen will. Nachdem er hierauf
von den nachtfahrenden, Laternen anziindenden und Kinder raubenden Weibern in einer Weise
gesprochen hat, als wolle er sich nur zur allgemeinen Sage herablassen, stellt er es wiederum als
eine unbezweifelte, tdgliche Erfahrung hin, dal Ménner von Feen geliebt, bereichert und im Falle
der Untreue empfindlich gestraft werden. An einer andern Stelle fiihrt er Weiber als Zeugen an,
daB sie selbst dem Flug der Lamien iiber Berg und Tal beigewohnt haben, und daf} diejenige, die
den Namen Christus ausgesprochen, sogleich herabgestiirzt sei; ja er selbst will eine Frau
gesehen haben, die bei solcher Veranlassung um Mitternacht in die Rhone herabfiel. Auch laufen
Weiber des Nachts in Katzengestalt umher, und wenn man sie verwundet, finden sich am Morgen
nach ihrer Riickverwandlung noch die Spuren. Leibnitz zeiht unsern Gervasius einer gewissen
Lust am Liigen.

Ein noch bedeutenderer Zeuge des Teufels- und Ddmonenglaubens seiner Zeit ist der
Zisterziensermonch Cisarius, der den Namen des Klosters Heisterbach bei Bonn trégt und
zwischen den Jahren 1240 und 1250 gestorben ist 407, Cisarius hielt es fiir ganz niitzlich, den
Unterricht, den er als Monch den Novizen erteilte, durch Vorfiihrung von Beispielen aus dem
Leben und durch sonstige Erzédhlungen, die er aus dem Munde der Leute gesammelt hatte,
lebendiger zu machen. Auf Befehl seines Abtes trug er (um 1222) nun alle diese Erzdhlungen in
ein Manuskript zusammen, dem er die Form eines Gespriachs zwischen einem Moénch und einem
Novizen gab. So entstand sein zwolf Abteilungen (Distinctiones) umfassender Dialogus
miraculorum “%, Es gibt kaum ein zweites Werk des Mittelalters, das mit solcher Anschaulichkeit
das Denken und Leben der Zeit darlegte wie dieser Dialogus. Die Distinctio »de daemonibus«



1aBt uns namentlich den Teufelsglauben, der die abendldndische Christenheit in der ersten Halfte
des 13. Jahrhunderts beherrschte, auf das genaueste erkennen. Wir ersehen hier aus einer Legion
von Erziihlungen, wie nach der Uberzeugung aller Schichten der Gesellschaft jener Zeit der
Teufel mit seinen Ddmonen iiberall in die Angelegenheiten des Menschen eingreift und iiberall
die Hand im Spiel hat. Er erscheint bald in Tier- (Krote, Affe, Hund, Katze etc.), bald in
Menschengestalt, und zwar ebenso als Weib wie als Mann. Ist es ihm um die Verfithrung einer
Frau oder eines Médchens zu tun, so tritt er als schmucker Reitersmann auf. Sonst erscheint er
auch als Mohr, als Drache etc., immer aber fehlt ihm der Riicken. Macht er sich mit Weibern zu
schaffen, so ist er ein Incubus, wihrend er sich bei Mannern zum Sukkubus macht. Die Unzucht
ist iiberhaupt eine Hauptsache im Verkehr des Teufels mit Menschen. Dabei werden Frauen oft
von Teufeln gemiflbraucht, ohne dal die daneben im Bette liegenden Eheménner etwas davon
merken. Der Teufel und die Ddmonen — die immer um uns herum sind — kénnen dem Menschen
an Leib und Seele und an allem schaden, was er hat. Schutzmittel gegen die Anldaufe der Bosen
sind: das Zeichen des Kreuzes, Weihwasser, geweihtes Wachs, Weihrauch, Gebet und das
Aussprechen des christlichen Glaubensbekenntnisses.

Der Teufel, den uns Césarius malt, ist aber nicht ein Mephistopheles voll Menschenkenntnis,
Erziehung und feiner Berechnung; er ist gleichsam der Teufel in den Flegeljahren, plump,
hochfahrend und trotzig, prahlend, gewalttétig wie ein nordischer Recke, oft linkisch in der Wahl
seiner Mittel und zuweilen sogar so schwach, daf3 er das gegebene Wort hélt oder Gnade fiir
Gewalt ergehen 1a6t. Er buhlt mit Madnnern als Weib und mit Weibern als Mann, mi3handelt die
ihm Widerstrebenden mit Fauststdfen, und betet, wenn er jemanden treuherzig machen will, das
Vaterunser, jedoch mit Auslassungen und grammatischen Fehlern, auch das Kredo, aber falsch.
Viele Geschichten sind nur dazu da, in kostlich naiver Unverfrorenheit fiir den Zisterzienserorden
Reklame zu machen.

Dieser Teufelsglaube, dem wir vom Anfange des dreizehnten Jahrhunderts die ganze
abendlidndische Christenheit ergeben sehen, war die Grundlage, auf der sich der Begriff des
Hexenwesens aufbaute; zurzeit jedoch war dieser noch nicht entwickelt. In Césarius'
Auseinandersetzungen und Erzdhlungen tritt, was wohl zu beachten ist, die Idee eines
eigentlichen, dauernden Teufelsbundes noch nicht hervor. Allerdings sucht sich der Teufel der
Menschen zu bemichtigen, und ist ihm dieses gelungen, so verlangt er von ihnen das Homagium.
Auch erinnern die seltsamen Gaben, die er dafiir bietet, an die im sechzehnten Jahrhundert
landldufig gewordenen Vorstellungen von der Undankbarkeit des Teufels. Auch der Gedanke der
Teufelsbuhlerei ist bereits vollstdndig ausgebildet; die {ibrigen Momente des Hexenglaubens
dagegen fehlen noch. Man weif3 noch nichts von einem Teufelsbiindnis, durch das sich der
Mensch fiir immer von Gott los- und dem Teufel zusagt, man nimmt auch nicht an, daB alle, die
sich dem Teufel ergeben haben, mit dessen Hilfe oder mit teuflischen Hilfsmitteln anderen
Schaden tun, sondern man weil3 nur, dafl es Besessene gibt, in deren Korper der Teufel oder
dessen Ddamonen so Eingang gefunden haben, da3 sie nun das Bose und Boshafte durch diese, als
durch ihre Werkzeuge selbst, tun.



Der Antichrist, unterstiitzt von drei Teufeln, sucht sich gegen einen Engel den Zugang zum
Himmel zu erzwingen. Rechts predigen Elias und Henoch fiir den wahren Glauben, links sucht
der Teufel durch den Mund eines Geistlichen die Menschheit zum Abfall zu bringen.

Schedels Chronik, Niirnberg 1493
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Elftes Kapitel. Die Kirche und das Gesetz im dreizehnten
Jahrhundert

Im Laufe der Jahrhunderte hatten sich die religiosen Vorstellungen der abendldndischen
Christenheit unter der Leitung der Hierarchie allméhlich vielfach, zum Teil von Grund aus,
gedndert. Namentlich war dieses beziiglich der kirchlichen Lehre vom Teufel und dessen
Déamonen der Fall. Das eigentlich christliche Element, das die urspriingliche Lehre der Kirche
vom Satan charakterisiert hatte, war durch die Hierarchie aus ihr entfernt worden. Die
evangelische Verkiindigung der Viter und der Kirche in den ersten Jahrhunderten: »Unser
Glaube ist der Sieg, der alle Teufel und Ddmonen tiberwindet«, war zum Schweigen gebracht,
und das Gebot des Kirchenvaters Hermas: »lhr sollt den Teufel nicht fiirchten« hatte die
Hierarchie in das entgegengesetzte Gebot umgewandelt. Die alte Kirche war von dem
Bewultsein erfiillt gewesen, daB3 der Christ iiber Ddmonen Gewalt habe und daf der Teufel vor
ihm fliehen miisse; in der Kirche des Mittelalters dagegen ging der Glaube um, da3 der Teufel
und dessen Ddmonen mit gottlicher Zulassung in allerlei Weise auch iiber den Christen Gewalt
hétten, weshalb der Christ vor ihrer Tiicke nirgends sicher wire. — An Stelle der christlichen
Lehre von dem Teufel und dessen Reich gewann daher allméhlich der heidnische Damonismus
wieder Platz.

Hierdurch allein wurde es moglich, dal auf der Grundlage der Lehre vom Teufel die Lehre von
der Zauberei und Hexerei, die in spiteren Jahrhunderten die Volker des Abendlandes beherrschte
und zerfleischte, erwachsen, und daB sie die Bedeutung und Ausdehnung gewinnen konnte, in der
sie sich uns geschichtlich darstellt. Doch hat dabei die Stellung der Hierarchie zur Ketzerei
wesentlich mitgewirkt.

Auf die bisherigen, in der 6ffentlichen Meinung der Kirche feststehenden Ketzergreuel war
freilich der Name der Zauberei zur Bezeichnung des Ganzen noch nicht angewandt worden; nur
Gertlichte von einzelnen Zauberiibungen wurden im Gefolge der {ibrigen Beschuldigungen laut.
Doch haben wir uns, indem wir die progressive Ausbildung der Ketzermérchen schrittweise
begleiteten, zu einem Punkte hingefiihrt gesehen, von dem aus es nicht mehr als ein Sprung
erscheinen darf, wenn zu jenen Greueln jetzt auch noch der Vorwurf verderblicher Zauberkiinste
als wesentliches und sogar tiberwiegendes Moment in der Weise hinzutritt, da3 er dem aus dieser
Vermischung entstehendem Ganzen den Namen gibt, und daf3 unter der generalisierten
Benennung der Zauberei jene Ketzerlaster hinfort in der Regel als mitinbegriffen verstanden
werden.

Vernehmen wir zuvorderst, wie der Dominikaner Nikolaus Jaquier (T 1472) 1458 die Ketzereien
seiner Zeit charakterisiert 4°°!

Er berichtet von einer neu entstandenen Sekte, die an Verruchtheit alle bisherigen Ketzer weit
iiberbiete; bei ihr gehe alles aus bosem Willen, nichts aus Irrtum hervor. Sie versammeln sich an
bestimmten Tagen zu einem Teufelskulte (synagoga diabolica), wo man den Bosen in
Bocksgestalt anbete und Unzucht mit ihm treibe. Ihr Hauptbestreben sei, im Dienste des Teufels
den katholischen Glauben anzufeinden, weil dieser allein selig mache. Darum werde zwar von
dem aufzunehmenden Juden und Mohammedaner die Verleugnung des viterlichen Glaubens
nicht gefordert, der Christ dagegen miisse, wie er einst bei der Taufe dem Teufel entsagt, nun



Gott und seinem Dienste absagen, das Kreuz anspeien und treten, Abendmahl und Weihwasser
lastern, dem Teufel durch KuB3 und Kniebeugen Ehre erweisen, ihn als Herrn erkennen und nach
bestem Vermogen mit Opfern bedenken.

Bis hierher hat sich Jaquier noch nicht von Bekanntem entfernt; nun fiigt er aber hinzu, daf3 diese
Ketzer in ihren Teufelssynagogen vom Satan allerlei Zaubermittel empfangen und sich
verpflichten, durch diese ihren Mitmenschen in jeder Weise zu schaden, indem sie Krankheiten,
Wahnsinn, Sterben unter Menschen und Tieren, ménnliches Unvermdgen und weibliche
Unfruchtbarkeit, Verderben der Saaten und anderer zeitlichen Giiter hervorrufen. Diejenigen
Menschen nun, die sich zu dem beschriebenen Kultus bekennen, bilden nach Jaquier die Ketzer-
und Zaubersekte (secta et haeresis maleficorum fascinariorum). Auch in den angefiihrten
magischen Wirkungen ist, wie man sieht, nichts Neues; eine geschlossene Zaubersekte aber mit
festbestimmtem Kult und Streben war den fritheren Zeiten ein ebenso undenkbares Ding, wie
eine Héresis der Morder, Diebe und Brunnenvergifter. Auch ist sich Jaquier dessen wohl bewuft;
die Zauberketzer sind, wie er selbst bemerkt, erst in neueren Zeiten (modernis temporibus)
entstanden. Gewinnen wir fiir diese wichtige allgemeine Zeitangabe eine ndhere Bestimmung
durch den Inquisitor Bernhard von Como 4! (1 1510), der die Sekte der Hexen (secta strigarum)
— was mit obiger Bezeichnung gleichbedeutend ist — aus der ersten Hélfte des vierzehnten
Jahrhunderts datieren 148t, so ist hiermit im allgemeinen die Epoche bezeichnet, in der zuerst aus
Ketzerei und Zauberkiinsten jenes eingebildete Monstrum zusammengesetzt worden ist, dem
mehr als vierhundert Jahre hindurch so viel unschuldiges Blut geopfert wurde.

Q‘ '*"13:;-, ([\

W e P

= ==\ XD s e y— —
- | "1‘/ — o
By ST

= = e

Albertus Magnus. Holzschnitt aus »Secreta Mulierum«
(Kd6ln, um 1480)



Das traurige Verdienst, das Ketzer- und Zauberwesen zu dem Ganzen der Hexerei theoretisch
vereinigt und die Hexenprozesse der neueren Zeit in Gang gebracht zu haben, gebiihrt den
Inquisitoren und ihren gelehrten Schildtragern. Um diesen Satz in helleres Licht zu stellen,
werden wir zuvor auf das Verhéltnis der Magie zu der 6ffentlichen Meinung und dem
Strafgesetze in der den Hexenprozessen zundchst vorangehenden Zeit einen Blick werfen, um
sodann aus der eigentiimlichen Lage der Inquisitoren die Ursachen zu entwickeln, die so
Verderbliches zur Erscheinung gebracht haben.

Die Kreuzziige haben der christlichen Welt unter anderen auch den wesentlichen Dienst
erwiesen, daf} sie sie der arabischen Bildung ndher brachten. Um die Wette sieht man Deutsche,
Franzosen und Englidnder zu den Schulen von Toledo und Cordova wallfahrten und bereichert an
mathematischen, physikalischen, mechanischen, chemischen und medizinischen Kenntnissen
heimkehren. An die Namen eines Roger Bacon, Albert von Bollstidt, gew6hnlich Albertus
Magnus genannt, Raimund Lullus, Peter von Apono, Arnold von Villeneuve u. a. kniipfen sich
dankbare Erinnerungen in dieser Beziehung. Die bequemeren arabischen Zahlzeichen kamen jetzt
in allgemeineren Gebrauch, gleichzeitig beméchtigte sich die Scholastik durch Alexander von
Hales der Arbeiten der Araber iiber den noch kurz vorher zum Feuer verurteilten Aristoteles, und
Friedrich II. verbreitete die Schriften dieses Philosophen nach Ubersetzungen aus dem
Arabischen. Wenn sogar der Dominikaner Raimond von Pennaforte das Studium der arabischen
Literatur empfehlen konnte und die Synode zu Vienne; wo Clemens V. den Templerorden
verdammte, Lehrstiihle fiir sie zu errichten beschloB, so geht daraus hervor, dal man selbst von
Seiten der Kirche die Notwendigkeit der Sache tief genug fiihlte, um sie nicht aus dem
einseitigen Grunde zu verdammen, weil sie gerade von den Ungldubigen stammte.

Aber mit dieser Ausbeutung des Orientalischen war das doppelte Ubel verbunden, daB nicht nur
die Gelehrten selbst mit dem Guten auch mannigfache Verirrungen heriiberbrachten, sondern daf3
auch das Richtige, das sie gaben, bei der Menge vielfiltiger Mifldeutung unterlag. So heftete sich
an die Fortschritte einer erleuchteteren Medizin die Verbreitung der Astrologie. Die Chemie, so
verdient um die Pharmakologie, konnte sich nicht losringen von dem alchimistischen Anstriche,
den ihr schon Dschaffar gegeben hatte; man war {iberzeugt von der Moglichkeit der
Metallverwandlung und der Gewinnung eines lebensverlingernden Elixirs oder einer Panazee,
die einige schon in einer Goldauflésung u.dgl. gefunden zu haben wéhnten.

Aber auf der andern Seite, welche imponierenden Tatsachen hatte nicht die Wissenschaft jener
Zeit in Wirklichkeit dem Volke entgegenzuhalten! Wenn die fortgeschrittene Pharmakologie
Wunden heilte, wo der Grabesvorhang des heiligen Martin vergebens aufgelegt worden war, war
dies nicht schon ein halber Beweis fiir den Satz von der Lebenstinktur? Wenn Bacon (1214-1294)
kiihn die Ahnung aussprach, daf} auch ein schwererer Korper unter gewissen Bedingungen sich in
die Luft zu erheben vermoge, schien er damit nicht sagen zu wollen, daf er dies mit seinem
eigenen Leibe konne, wie einst, der verbreiteten Sage zufolge, der Magier Simon zu Rom getan?
Und wenn Bacon vollends von einer chemischen Mischung Donner und Blitz, die Vernichtung
eines Heeres und die Zerstérung einer Stadt verspricht, tut dann der Unkundige zuviel, wenn er
an die furchtbarste Entladung eines landverheerenden Gewitters denkt? Der Gedanke an
magische Kiinste mufite hier um so eher kommen, als die Gelehrten sehr oft nur mit den
Wirkungen prunkten und die Mittel dazu in unverstédndliche Formeln hiillten. Man nehme z. B.
das Rezept zu Bacons explodierender Substanz #!!, oder dasjenige, worin Raimund Lullus
(1235-1315) Anweisung gibt, wie man aus dem Merkur der Weisen in verschiedenen
Durchgingen griine und rote Lowen, kimmerische Schatten, einen Drachen, der seinen Schweif



verschlingt, und endlich brennendes Wasser und menschliches Blut gewinnen soll, womit, nach
Dumas, nichts anderes als die Gewinnung des Brenzessiggeistes aus Blei dargestellt ist 42! Die
arithmetischen Tabellen, die mit ihren wenigen krausen, ausldndischen Zeichen auf die
schwierigsten Fragen augenblickliche Antwort gaben, waren schon ihrer Natur nach fiir die
Menge ein unaufldsliches Rétsel. Hieran heftete sich nun das vergrofernde Geriicht. Gerberts
metallener Kopf, der vorgelegte Fragen beantwortet, im zwolften Jahrhundert zuerst erwéhnt 413,
wiederholt sich dann bei Roger Bacon und wird bei Albert dem Grof3en gar zu einem
vollstandigen Menschen, der das Verborgenste enthiillt, um spéter im Prozesse der Templer
wieder zum redenden Kopfe herabzusteigen. Arnold von Villeneuve bildet bei Mariana
gleichfalls einen Menschen auf kiinstliche Weise. Peter von Apono, weil er in den sieben freien
Kiinsten so sehr bewandert war, muf3 sieben Familiargeister in einer Flasche aufbewahren.
Gerberts Rechentisch, den er den Sarazenen gestohlen haben sollte, mufSte jetzt Belehrungen tiber
die Bedeutung des Singens und Fliegens der Vogel und iiber die Heraufbeschworung der
Schatten aus der Unterwelt enthalten 414, Ja, von Artephius, der im zwélften Jahrhundert
gestorben war, wollte man wissen, dal3 er mit Apollonius von Tyana eine Person gewesen sei und
folglich durch geheime Kiinste iiber tausend Jahre sein Leben hingehalten habe.

So warf sich auf diese Méanner selbst und ihr Treiben ein Schein des Wunderbaren,
Ubermenschlichen, und es fragte sich nur, ob ihre Wirkungen von Gott oder vom Teufel
stammten; denn daf sie die Frucht des eigenen Nachdenkens und der Naturbeobachtung sein
konnten, fiel nur wenigen ein. Auch Thomas von Aquino glaubte entschieden an die Wirklichkeit
der Magie. Was er mit Eifer gegen ihre Erlaubtheit vorbringt, ist zum Teil so subtil, daf3 es von
manchen Verehrern der geheimen Wissenschaften zu ihren Gunsten umgedreht wurde. Fiir den
Teufel, von dem das Jahrhundert voll war, entschied man sich immer am liebsten, und jedenfalls
dann, wenn der Inhaber jener Geheimnisse zugleich auch einige Selbsténdigkeit in
Religionssachen mitgebracht hatte und es sich herausnahm, dem Pfaffentum und der Orthodoxie
entgegenzutreten, wie Roger Bacon, Peter von Apono und Arnold von Villeneuve. Zu milderem
Urteil war man geneigt, wo etwa scholastische Verdienste um die Stiitzung des Dogmas vorlagen,
wie bei Albert d. G., oder ein Bekehrungseifer wie bei Raimund Lullus. Wuf3te man ja von
Albert, dem grofen Lehrer des noch groBBeren Thomas, da3 die heilige Jungfrau ihm die Gnade
verliehen hatte, alle Wissenschaft der Philosophen zu erlernen, ohne am wahren Glauben
Schaden zu nehmen, und daB er iiberdies flinf Jahre vor seinem Ende seine ganze Weisheit
freiwillig wiedervergessen hatte, um eines christlichen Todes desto sicherer zu sein. Seine Magie

ward darum auch fiir eine natiirliche erklirt, wie er selbst diese Bezeichnung schon gebrauchte
415

Das Beispiel reizte zur Nachahmung. Viele wiren gerne im Besitz der Kiinste gewesen, die man
an Albertus und anderen pries; was diese auf dem von der Menge ungeahnten Wege der
Forschung erreicht hatten, erstrebte man auf dem Wege abergldubischer Gebrduche; man suchte
die alten theurgischen Ubungen hervor, mischte sie mit dem Zeremoniell, mit dem die Priester
seit Jahrhunderten Geister gebannt und anderen Unfug getrieben hatten, und gedachte hiermit zur
Herrschatft iiber die Geister und die von diesen repréasentierten Naturkrifte sich zu erheben. So
kam dasjenige in Gang, was man weille Magie oder weille Kunst nannte. Trotz ihrer steten
Bemiihung, sich einen christlichen Anstrich zu geben, und trotzdem sie sich ldngere Zeit auf
einzelnen Universitdten, namentlich zu Salamanka und Krakau eines gewissen Rufes erfreute, hat
es indessen dieser weilen Magie in ihren verschiedenen Erscheinungen als Theurgie,
Theosophie, Rosenkreuzerei usw. niemals recht gelingen wollen, von der Kirche anerkannt zu
werden. Ein Bezwingen der Ddmonen kann nach Thomas von Aquino *'® nur durch die Kraft



Gottes geschehen, und wo dies geschieht, da ist iiberhaupt keine Magie, sondern eine Wirkung
der gottlichen Gnade vorhanden. Hiernach sei, fahrt Thomas fort, dem Konig Salomo, den man
so gerne zum Erzvater der weillen Magie machte, entweder alle Magie abzusprechen, sofern man
von seinen Geisterbezwingungen aus derjenigen Zeit rede, wo er im Stande des Heils war, oder er
habe gleich jedem andern durch die Kraft des Teufels gewirkt, sofern er zur Zeit seines
Gotzendienstes Ubernatiirliches getan. Dies stimmt mit Augustins Ansicht {iberein, der zwischen
Goetie und Theurgie nur in der Benennung einen Unterschied findet.

Der Name der weillen Magie ist tibrigens jiinger als der der schwarzen, der ihn erst als Gegensatz
hervorrief. Der letztere entstand durch die Korrumpierung des Wortes Nekromantie in
Nigromantie (nigromantia). Unter Nekromantie verstand man bereits zu Anfang des dreizehnten
Jahrhunderts nicht mehr die blo3e Totenbefragung, sondern bose Zauberkiinste tiberhaupt. Noch
in demselben Jahrhundert kommt die Nigromantie in gleicher Bedeutung vor. Wer diese
Wortform zuerst gebraucht hat, ist uns unbekannt. Schon Vincentius von Beauvais bedient sich
ihrer (Spec. nat. II. 109), ebenso Ottokar von Horneck in seiner Erzdhlung vom Pseudo-Friedrich:

Ettleich jahen zu dem mal
Er war ein Aeffer gewesen
Und hiet die Puch gelesen
Von Nigramanczey,
(Man gicht, daz die Chunst sei
Also gemachet und gestalt,
Wer jr hat Gewalt,
Der peget mit Zawber und tut
Darnach ym stet sein Mut)
Die Chunst chund er von dem Puch
Und hiez dieser Mann Holzschuch.

Als Grundlage aller nicht von Gott ausgehenden Weissagung betrachtet diese Zeit schon ein
Biindnis mit dem Teufel, das entweder ausdriicklich oder stillschweigend eingegangen wird. Man
berief sich deshalb auf Jesaias XXVIII. 15: Percussimus foedus cum morte et cum inferno
fecimus pactum #!7. Vincentius setzt fiir das, was er Nigromantie nennt, das ausdriickliche
Pactum voraus.

Das Land, wo die Weisen des Jahrhunderts ihr Wissen holten, galt jetzt als Hauptsitz der
Zauberei #'®. Bayerische und schwiibische Jiinglinge studieren, sagt Césarius von Heisterbach, zu
Toledo die nekromantische Kunst. Ein Magister aus Toledo muf3 die von Konrad von Marburg
verfolgten Teufelsgreuel verbreitet haben. Was aber aus Spanien nur dunkel und bruchstiickweise
verlautete, ergénzte sich die Neugierde aus der zugidnglicheren romischen Literatur. Virgil,
Apulejus und Petronius, letzterer der Liebling der Kloster, konnten hier aushelfen. Hier gab es
Luftfahrten, Tierverwandlungen, Donner und Blitz. In dem Zauberer Virgilius stellt schon
Gervasius einen Tausendkiinstler dar, der dem spiteren, von der Sage vergroBBerten Albertus
kaum etwas nachgibt #'°. An Bacons Flugkiinste ketteten sich die Nachtweiber mit ihren Tier-
und Stockritten und gewannen in den Lamien und Strigen eine bestimmtere Gestalt, wihrend sie
zugleich die Zaubersalbe der Pamphile bei Apulejus beibehielten. Sein Rezept fiir Donner und
Blitz rief die alten Tempestarier ins Gedédchtnis; und wenn schon einst die Synode von Braga
(563) den Glauben an das Gewittermachen des Teufels fiir ketzerisch erklart hatte, so weifl doch
die Scholastik die Klippen des Manichdismus geschickt zu umschiffen, indem sie den Teufel auf



kiinstlichem, nicht auf natiirlichem Wege diese Erscheinungen herbeifiihren 148t.

Liebeszauber
Flandrisches Gemalde aus dem 15. Jahrhundert

In den Malefizien gegen Personen hielt sich die néchste Folgezeit ebenfalls vorzugsweise an
romische Muster. Bezauberung durch das bose Auge, geschmolzene Wachs- und Bleibilder,
magische Ringe, Stricke, Haare und Négel von Gehédngten, Erde von Begréibnisplitzen,
Turteltaubenblut, Kriauterabsude und dhnliches kommt in Akten aus der ersten Hélfte des
vierzehnten Jahrhunderts vielfiltig vor und mag zum Teil schon vorher praktisch versucht
worden sein. Den Hal3 Philipp Augusts gegen seine verstolene Gemahlin Ingeburg leitet schon
Vincentius von einer Bezauberung her #2°; der Glaube an die Mdglichkeit einer solchen hatte
bereits in Gratians Dekret eine Autoritit gefunden.

Léangst war ndmlich die Einwirkung auf die Leidenschaften des Menschen, die Erregung
uniiberwindlichen Abscheus oder der leidenschaftlichsten Liebe gerade in solchen
Lebensverhéltnissen, wo die Natur und das Gebot Gottes den entgegengesetzten Affekt forderten,
als eine der gewdhnlichsten Ubeltaten der Zauberer allgemein anerkannt. Nicht selten sollte ein
boshaftes Weib ein irdisches Feuer in der Brust eines Mdnches entziindet und ihn zu Falle



gebracht haben. Auch nahm der Bose wohl bei seinen Bewerbungen die Gestalt eines
angesehenen Geistlichen an, dessen Ruf der Heiligkeit er dadurch fiir immer zerstort. Daneben
machten sich Zauberer und Zauberinnen ein besonderes Geschift daraus, Neuverméhlte an ihrer
geschlechtlichen Vereinigung zu hindern. Eine ganze Reihe von Synoden und Konzilien hat alle
Urheber einer solchen Untat mit dem Banne bedroht 42!

Die Furcht vor den geheimen Malefizien der Werkzeuge Satans, die sich der Gemiiter
bemaéchtigte, wurde noch durch den (z. B. auch von Thomas v. Aquino bestétigten) weit
verbreiteten Wahn gesteigert, dall die Damonen die Korper ihrer Werkzeuge verdndern konnten,
worauf namentlich der Glaube an die Lykanthropie — der Verwandlung der Hexen in Wolfe
beruhte 422,

Auf diese Weise hatte sich im dreizehnten Jahrhundert vieles vereinigt, um zahlreiche einzelne
Vorstellungen von magischem Wesen in Umlauf zu bringen, die sich mehr und mehr im tiefsten
Schwarz zusammenzogen und den Begriff der Hexerei und der Hexe zum Abschluf bringen
sollten. Die Schriftsteller verunstalteten ihre Werke mit den aberwitzigsten Geschichtchen, und
mancher betrogene Bosewicht mag in jener Zeit den wirklichen Versuch gemacht haben, durch
die ihm angepriesenen Zauberkiinste seine Feinde zu verderben oder sich selbst
emporzuschwingen; wenigstens finden sich dergleichen Klagen bald nachher selbst am
papstlichen Hofe zu Avignon. Noch aber ist die Sache nicht zur Festigkeit gelangt; obgleich man
das Paktum mit dem Teufel kennt, so bildet es doch noch nicht den gemeinschaftlichen
Mittelpunkt zu einem Ganzen verbundener Zaubergreuel wie im spédteren Hexenwesen. Der
Zauberer des dreizehnten Jahrhunderts treibt das eine oder das andere; er ist noch weit mehr
Gelehrter, den der Bund mit dem Satan des Studiums nicht {iberhebt; die spitere Hexe erhélt ihr
ganzes Konnen durch den Bund mit einem Male; jener steht fiir sich, diese ist nur Glied einer
groflen Gesellschatft.

Wie iibrigens der Glaube an die nachtfahrenden Strigen schon in Synodalbeschliissen und
frankischen Kapitularien als ein unchristlicher und stindhafter erklart worden war, so fand er auch
jetzt noch Widerspruch, wo man ihn aus den Schriften der Romer hervorzusuchen anfing.
Merkwiirdig ist in dieser Beziehung eine Stelle, die Grimm aus einer Wiener Handschrift des
Striker oder eines von dessen Zeitgenossen mitgeteilt hat 423.

So erkldrt auch Vincentius diese Nachtfliige fiir eine Tauschung, die der Mensch im Traume

erleide #2*; ebenso der Roman de la Rose.

Indessen konnte doch iiber das Maf3 des Siindhaften in der Beschéftigung mit der Magie jene Zeit
noch keine feste Ansicht haben, eben weil sie liber die Wirklichkeit und Natur jener Kiinste noch
nicht im klaren war. Im ganzen liel man den guten oder schlimmen Gebrauch den Ausschlag
geben, und selbst die so arg gebrandmarkte Nekromantie unterlag in geeigneten Féllen einer
milderen Beurteilung. Zwar fahren bei Césarius und seinen Zeitgenossen die Seelen der
verstorbenen Nekromanten zum Teufel; aber das hatten sie nicht nur mit den Seelen anderer
Stinder und selbst mit leblosen Gegenstinden gemein. Ein Mensch, dem ein Stiefel nicht angehen
will, wiinscht, daf} diesen der Teufel holen moge; sogleich fliegt der Stiefel durch die Luft fort
425 Man hat sogar Seelen aus der Holle zuriickkehren und Zisterzienseribte werden sehen.
Erinnern wir uns weiter, wie bei Césarius ein Nekromant als gldubiger Katholik vor dem Bilde
der Jungfrau fiir die Seele seines verstorbenen Gefdhrten Psalmen liest, und wie selbst der
Bischof von Besangon durch einen nekromantischen Priester unter Zusicherung des



Siindenerlasses zwei Ketzerhdupter entlarven 146t. Thomas von Aquino gestattet schlieBlich sogar
den Besitz magischer Kenntnisse als unsiindlich, sofern man sie nicht zur Ausiibung, sondern zur
Widerlegung der Magie anwenden will 4%, Hieraus geht hervor, da Thomas, obgleich auch er im
allgemeinen einen Teufelsbund kennt #?7, ihn dennoch zur Erwerbung magischer Kenntnisse
nicht unbedingt notwendig halt.

Was die kirchlichen Strafmaliregeln gegen Zauberiibungen betrifft, so finden sich zurzeit noch
keine Abweichungen von den fritheren Disziplinarbestimmungen, da als eigentlich kirchliches
Strafmittel noch immer die Exkommunikation gilt; wohl aber entschlie3t sich das biirgerliche
Gesetz in Deutschland zu einer Neuerung. Der Sachsenspiegel sagt: »Swelk kerstenman [oder
wif] ungelovich is unde mit tovere ummegat, oder mit vorgiftnisse [unde des verwunnen wirt],
den sal men upper hort bernen #>*.« Eine Neuerung nennen wir dies, weil vor dem Sachsenspiegel
in Sachsen keine Spur einer gesetzlichen Verbrennung der Zauberer gefunden wird, und besorgen
hierbei nicht den Einwurf, dafl diese Sammlung nur Altiiberliefertes aufgenommen habe. Nicht
um das, was einst gegolten hatte, sondern um dasjenige, was galt oder gelten sollte, hatte sich der
Sammler fiir praktische Zwecke zu kiimmern, und sein Werk trigt in der Tat das Geprége des
Neuaufgenommenen auch sonst noch, z. B. in seinen Sympathien fiir die romisch-hierarchischen
Grundsétze von den zwei Schwertern, die den alten Sachsen vollkommen fremd waren. In der
Zeit, wo der Sachsenspiegel entstand, fing eben der Teufel {iberall wieder zu spuken an. Damals
gerade erzihlte Césarius seine Geschichten von den Homagien, unterhielt Gervasius den
Sachsenkaiser Otto mit seinen Werwdlfen und Weibern in Katzengestalt und galt Philipp August
fiir behext. Besonders aber ist zu beachten, was jene Zeit von den Magistern aus Toledo, den
bleichen Ménnern, bei deren Kusse der Glaube aus dem Herzen weicht, und der Betreibung
nekromantischer Studien in den mohammedanischen Landern fabelte. Eine solche Zeit konnte
auch wohl ein Gesetz, wie das erwéhnte ist, entstehen sehen. Fiir den spéteren Begriff der
Hexerei zeigt sich tibrigens hier noch keine Spur gesetzlicher Anerkennung.

Teufel nehmen eines Menschen Leib
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Der Schwabenspiegel hat das besprochene Gesetz fast mit denselben Worten, in seinen spiteren
Redaktionen jedoch mit manchen Erweiterungen und mit deutlicher Hereinziehung des
Homagiums, aufgenommen 4%,

Auf demselben Standpunkte halten sich die seitdem aufgestellten sdchsischen Stadtrechte von
Hamburg, Liibeck, Bremen, Riga, Stade, Verden. Das Hamburger Stadtrecht von 1270 z. B.
bestimmt (XII. 6): »So welck Kersten Man offte wyff, de ungelovich ist, offte mit Toveryn
ummegeit, offte mit Vergiftenisse vnde mit der verschen Daet begrepen werd, de schall me vpe
der Hord bernen, vnde so schall man ock don enen vorreder.« Um also auf die Strafe des
Scheiterhaufens erkennen zu konnen, war erforderlich: 1. dal3 der Verbrecher oder die
Verbrecherin sich zum Christentum bekannte, 2. daf3 die Person ungléubig war, 3. daf3 sie mit
Zauberei oder Vergiftung umging und 4. daB sie auf frischer Tat ergriffen worden war 43°. Durch
diese letztere Bestimmung unterschied sich aber das Hamburger Stadtrecht von dem
Sachsenspiegel und den mit ihm {ibereinstimmenden Stadtrechten. Wéhrend diese nur wollen,
daf} der Téter »des verwunden wird« und dadurch der spiteren Anwendung der Tortur Raum
schafften, wird dort das richterliche Verfahren auf den Fall der Handhaftigkeit beschrinkt.
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Zwolftes Kapitel. Die Inquisition im dreizehnten Jahrhundert.
Ausbildung des Hexenprozesses in Frankreich. Hexenprozesse in
Irland und Italien.

Im Jahr 1183 versammelte Papst Lucius III. in Verona gemeinschaftlich mit Kaiser Friedrich eine
Anzahl von Prilaten der Kirche um sich. Neben vielem anderen wurde hier auch die Ketzerei in
Stidfrankreich und das zu deren Ausrottung anzuwendende Verfahren besprochen. Nicht lange
nachher (1183) lieB8 Lucius durch den Erzbischof von Rheims als péapstlichen Legaten in Flandern
eine ganze Anzahl von Ketzern verbrennen.

Dieses Jahr 1183 kann als ein verhdngnisvoller Wendepunkt in der Geschichte der Kirche
angesehen werden. Von diesem Jahre an wurde ndmlich allméhlich der Begriff der Ketzerei und
das Strafverfahren der Kirche gegen diese ein anderes. Dieses wie jenes geschah aber dadurch,
daf} sich das Papsttum in ganz neuer Weise als Prinzip alles Glaubens und Lebens der Kirche
geltend machte.

Die Auffassung der Ketzerei betreffend, hatte man bisher in der Kirche den Gesichtspunkt
festgehalten, von dem einst die romischen Kaiser in ihrer Strafgesetzgebung gegen Ketzerei
ausgegangen waren; man hatte zwischen den Irrlehren unterschieden und nur Ketzereien von
groflerer Bedeutung mit Strafen belegt. Jetzt aber wurde der Gedanke zur Geltung gebracht, daf3
jedes Dogma auf der Autoritit der Kirche, auf dem Papsttum beruhe, daher also auch die
geringste Abweichung von der Kirchenlehre eine Verleugnung der Autoritédt des Papsttums, die
Ketzerei, sei, daB3 also die Ketzerei, in welcher Form sie auch auftrete, immer gleich fluchwiirdig
und gleich strafbar sei.

Als die der GroBe des Verbrechens der Ketzerei — des Abfalls von der Kirche, von Gott — allein
entsprechende Strafe betrachtete man den Tod durch Feuer.

Allerdings wurden noch im elften und im Anfange des zwoélften Jahrhunderts viele Stimmen in
der Kirche laut, die vor der Hinrichtung Irrgldubiger warnten. Ernste, fromme Kirchenménner
wie der Bischof Wazo von Liittich, der Bischof Hildebert von Le Mans, Rupert von Deutz, der
heil. Bernhard von Clairvaux u. a., erinnerten daran, daf3 ein solches Verfahren gegen Christi
Willen sei, da3 man dadurch nur die Heuchelei groB3ziehe, die Kirche verhaBt mache usw. —
Allein der von dem Papsttum vertretene Gedanke, dal} die Ketzerei vom Teufel stamme, daf3
darum deren Bestrafung Ausrottung der Ketzer sein miisse, gewann in der Kirche mehr und mehr
Raum. — Der altkirchliche Gedanke, dal3 Ketzerei mit Exkommunikation zu ahnden sei, war bald
vergessen.

Aber auch der altkirchliche Gedanke, da3 die Verfolgung der Ketzerei den Bischofen zustehe,
wurde bald vergessen gemacht. Indem ndmlich das Papsttum das eigentliche Wesen der Ketzerei
in der Verleugnung seiner Autoritdt sah, so lag es nahe, daf dieses die Verfolgung und
Bestrafung der Ketzerei als eine ihm ausschlieBlich zugehdrige Sache ansah. Daher erhob sich
jetzt das Papsttum durch seine Legaten, die von ithm mit den ausgedehntesten Befugnissen
ausgestattet waren, das Strafrecht der Kirche gegen die Ketzer selbst auszuiiben.

Doch mochte man dabei anfangs die Diozesangewalt der Bischdfe noch nicht eigentlich zur Seite



schieben. Als Innocenz III. den Entschluf faf8te, Einrichtungen ins Leben zu rufen, durch die eine
ununterbrochene Aufspilirung und Verfolgung der Ketzer sichergestellt wiirde, lie8 er durch das
vierte Laterankonzil verfiigen, daf} jeder Bischof seine Didzese entweder durch seinen
Archidiakon oder durch andere geeignete Personen bereisen und an allen verddchtigen Orten
entweder einzelne unbescholtene Leute oder die ganze Einwohnerschaft durch einen Eid alle
ihnen bekannten ketzerischen Personen anzeigen lassen sollte. Die Verweigerung des Schwures
sollte als Zeichen der Ketzerei gelten; der Bischof aber, der sich in der Verfolgung der Ketzerei
lassig zeigen wiirde, sollte abgesetzt werden. — Formell waren also die Bischéfe mit der
Ketzerverfolgung betraut; aber die pépstlichen Legaten waren angewiesen, sie zu beaufsichtigen
und zu leiten. — Von dem Konzil zu Toulouse 1229 wurde diese Einrichtung noch erweitert.

Allein so sehr auch die Delegaten des Papstes die Bischofe zur Aufspiirung und Verfolgung der
Ketzer antrieben, so hatte die ganze Einrichtung doch nicht im entferntesten den in Rom
gewiinschten und gehofften Erfolg. Die Denunziationen, ohne die man die Ketzer nicht ermitteln
konnte, waren nicht in Gang zu bringen.

Daher entschloB sich Papst Gregor IX., die Inquisition den Bischdéfen ganz zu entreifen, sie als
ein rein pépstliches Institut einzurichten, dem auch die Bischofe unterworfen sein sollten, und die
»Inquisitio haereticae pravitatis« den Dominikanern zu iibertragen, die dieses »heilige Offizium«
in seinem unmittelbaren Auftrage ausrichten sollten. Mit dem Jahre 1232 trat dieses neue
papstliche Institut ins Leben, zundchst in Stidfrankreich, in Aragonien, in der Lombardei, in
Oesterreich und Deutschland 43!,

Schon damals hatte Kaiser Friedrich II., um in Italien die Welfen niederwerfen zu konnen, die
1238 und 1239 noch vermehrten Blutgesetze erlassen, die den letztern alle rechtlichen
Schutzmittel entzogen, sie der Inquisition ganz und gar preisgaben und als ihre Strafe den
Feuertod und die Konfiskation ihres Vermdgens anordneten.

So begannen nun die Pépste mittels ihrer Dominikaner, neben denen spaterhin gelegentlich auch
Franziskaner herangezogen wurden, ihre Blutarbeit. Mit der Inquisition war die papstliche
Autoritdt ganz unmittelbar in die Kirche hereingetreten, alle Ordnungen der bischéflichen
Didzesanregierung durchbrechend und niedertretend. Jeder einzelne Inquisitor arbeitete im
unmittelbaren Auftrag, und vom dreizehnten Jahrhundert an bis zur Reformation hin ist »nie ein
Mensch anders als im Namen des Papstes und auf dessen allgemeinem oder speziellem Auftrag
zur Folterbank gefiihrt und auf den Scheiterhaufen gestellt worden« 432,

Mit brutalem Ubermut erhoben sich daher die Inquisitoren nicht nur gegen die Bischofe, sondern
auch gegen landesherrliche Gewalten. Sie waren genétigt, den Inquisitoren Kerker zu bauen und
deren Urteile zu vollstrecken, ohne sich um den Gang der Untersuchung kiimmern zu diirfen.
Taten sie dieses und wollten sie nicht willfdhrig die Scheiterhaufen aufrichten und die
Verurteilten verbrennen lassen, so verfielen sie dem Kirchenbanne; und hatten sie sich von ihm
nicht nach Jahresfrist befreit, so waren sie der Inquisition selbst verfallen. Darum mufte sich in
den Dienst der Inquisition alles, alles stellen, und darum wurde ihr auch die Wissenschaft
dienstbar, die sich alsbald dazu herbeilie3, das Institut der Inquisition zu rechtfertigen. So
namentlich Thomas v. Aquino, der (Summa, II. 9. 11 Art. 3 u. 4) aus symbolischen
Bezeichnungen der Ketzer, die das Neue Testament gebraucht, die PflichtméBigkeit ihrer
Hinrichtung in folgender Weise abzuleiten sucht: Die Haretiker werden im N. T. Diebe und
Wolfe genannt; Diebe aber pflegt man zu hdangen und Wolfe totzuschlagen. Auch sind die Ketzer



Sohne des Satans. Deshalb ist es nur billig, dall ihnen das Los ihres Vaters schon hier auf Erden
zuteil werde, d. h. daB} sie brennen wie er. An die Worte des Apostels Johannes, dal man einen
Haretiker, nachdem man ihn zweimal vergebens belehrt habe, flichen solle, kniipft er die
Bemerkung, daf} diese Meldung am besten durch Hinrichtung zuwege gebracht werde. Bei
Riickfélligen aber hélt er jede Belehrung fiir unniitz und empfiehlt, sie kurzweg zu verbrennen.

Wie nun die Einsetzung der Inquisition als solche die willkiirlichste Durchbrechung der
bestehenden hierarchischen Ordnung der Kirche seitens des Papsttums war, so beruhte auch das
ProzeBverfahren — der Inquisitionsproze3 — auf dem vollstindigsten Bruche mit dem bisherigen
ProzeB3.

——
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Vor dem Autodafé: Zug der Inquisitoren mit den Ketzern zur Messe
Kupfer von Picart 1723

Die Kirche hatte sich von Anfang an das von ihr vorgefundene romische Recht angeeignet,
sowohl zur Normierung ihrer mannigfachen inneren und dulleren Verhéltnisse als auch fiir die
Form ihres Strafverfahrens, insbesondere bei der Ausiibung des Strafrechts 4*3. Daher kannte das
kanonische Recht bis etwa zum Jahre 1200 ebenso wie das romische Recht keinen anderen
ProzeB als den auf wirklicher Anklage beruhenden, — den AkkusationsprozeB * Wie im
romischen, so war auch im kanonischen Strafverfahren die Inscriptio et in crimen subscriptio d.
h. die vom Anklédger zu unterzeichnende schriftliche Aufstellung der Anklage im gerichtlichen
Protokoll oder in einem vom Ankléger eingereichten Libellus accusationis die eigentliche Basis
des ganzen ProzeBverfahrens. Durch sie war dem Prozef} seine bestimmte, nicht zu
iiberschreitende Grundlage gegeben und zugleich die Verantwortlichkeit des Anklégers dem
Angeklagten und dem Staate gegeniiber gesichert.



Allerdings war in der Kirche aus dem Bediirfnisse der kirchlichen Disziplin schon friihzeitig ein
anderes Strafverfahren, das der Inquisitio erwachsen, was spéter insbesondere durch Innocenz
II1., und durch die Beschliisse des Laterankonzils von 1215 bestimmter geregelt wurde. Es kam
ndmlich insbesondere in Betracht, dafl der Akkusationsprozel3 zur Handhabung des Strafrechts
den Geistlichen gegeniiber darum nicht geniigen konnte, weil im kanonischen Recht die
Erhebung einer formlichen Anklage gegen einen Geistlichen durch einen Laien oder gegen einen
hoher stehenden Geistlichen durch einen niederen ausgeschlossen war. Daher waren die
geistlichen Gerichte erméchtigt, namentlich in Beziehung auf Kleriker, bei Delictis manifestis s.
notoriis, von Amts wegen einzuschreiten, auch wenn kein Ankléger aufgetreten war. Doch
konnte der Beschuldigte, wenn er sich schuldfrei wuflte, sich eidlich reinigen.

Nach dem damaligen kanonischen Recht galt es daher als Regel, 1. dal der Anklageprozef3, der
auf der Inscriptio eines fahigen Anklégers beruhte, das ordentliche ProzeBverfahren war; 2. daf3
das ProzeBverfahren (wie das romisch-rechtliche) 6ffentlich und miindlich und streng an die
Akkusationsschrift des Ankldgers gebunden war, und 3. daf3 das Gestdndnis, das der Richter von
dem Angeklagten zu gewinnen bemiiht sein miisse, nur dann Wert habe, wenn es ein in keiner
Weise mit Gewalt erpreftes, durchaus freiwillig abgelegtes war.

In diesem Punkte wich das Strafrecht der Kirche von dem rémischen Recht ab, das bei Majestéts-
und anderen Kapitalverbrechen die Anwendung der Folter zuliel3.

In Rom war man sich schon bei der ersten Einleitung der Ketzerverfolgung dartiber klar
geworden, da3 der Ketzerrichter, wenn er zum Abwarten einer gesetzlich giiltigen Anklage
verpflichtet sein sollte, unmdglich Ketzer entdecken konnte. Daher setzte das Papsttum die ganze
Rechtsordnung, die im Anfange des dreizehnten Jahrhunderts in der Kirche noch bestand, ebenso
wie die lurisdictio ordinaria der Bischofe fiir das ganze Gebiet der Inquisitio haereticae pravitatis
auBer Kraft, indem es 1. den Akkusations- durch den Inquisitionsprozef3 verdringte, 2. alle
Erwachsenen eidlich zur Anzeige der ihnen bekannten Ketzer verpflichtete, 3. fiir den
Inquisitionsprozel3 die Geheimhaltung der Namen der Zeugen, und 4. (seit Innocenz IV.) die
Anwendung der Tortur zur Erpressung von Gestdndnissen anordnete, und 5. die Verurteilung der
iiberfiihrten Ketzer zum Feuertode einfiihrte.

Dieses ganz neue ProzeBverfahren stand nun zu dem deutschen Recht in ebenso grellem
Gegensatz wie zu dem bisherigen Kirchenrecht. Denn auch die deutschen Volksrechte, die
Kapitularien der frankischen Konige, die Rechtsbiicher des Mittelalters setzten sdmtlich den
Anklageprozef} als das allein rechtsgiiltige Verfahren voraus und bestitigten die alte Regel des
germanischen VolksbewuBtseins: »Wo kein Kldger, da ist auch kein Richter 433« — Als
Hauptbeweismittel galt im deutschen Strafrecht neben der Zeugenaussage und dem Gottesurteil
der Eid des unbescholtenen Mannes +*¢. — Dieses Beweissystem des deutschen Rechts erhielt sich
mit dem Akkusationsprozel in Deutschland bis {iber das Ende des fiinfzehnten Jahrhunderts
hinaus.



Ein spanisches Inquisitionsgericht im Beisein des Konigs und des GroBinquisitors
Kupfer von Picart 1723

Die Kanonisten dagegen eigneten sich den Gedanken eines Prozefverfahrens ex officio ohne
Akkusation, nur auf boses Gerilicht oder Denunziation hin, an, entwickelten ihn zu einem
vollstdndigen System, was (mit der Folter) auch bei den italienischen Zivilisten, und durch diese
auch in Deutschland Eingang fand. Bald wurde der Inquisitionsprozef als der eigentlich giiltige
Strafproze3 angesehen und anerkannt.

Durch ihn hatten nun die Inquisitoren im Prozef3 v6llig freie Hand, und die Verdéachtigten waren
threr Willkiir vollstdndig preisgegeben. Daher war der Inquisitionsprozel3, so wie er im
dreizehnten, vierzehnten und fiinfzehnten Jahrhundert gefiihrt wurde, die Ausgeburt der
niedertrachtigsten und boshaftesten Rabulistik, die bis dahin auf dem Gebiete der Rechtspflege
hervorgetreten war. Schon der Verdacht oder die Denunziation, dafl jemand einer ketzerischen
Meinung ergeben sei, berechtigte zur Verhaftung. Keinem Verhafteten aber durfte, wie schon die
Konzilien von Beziers und Narbonne 1235 bestimmt hatten, ein Belastungszeuge namhaft
gemacht werden. Papst Innocenz V. bestitigte dieses 1254 in der Bulle Cum negotium.
Zugelassen wurden als Zeugen alle moglichen Personen, die fiir den Akkusationsprozel nicht in
Betracht kamen: Mitschuldige, Meineidige, Kuppler und sonstige Ehrlose, aulerdem auch die
allerndchsten Familienangehorigen. Aus diesen vorgeladenen Zeugen holte das grausige
Gespenst der Inquisition sehr bequem alle mdglichen Anzeigen heraus; und um die Angeklagten
zur Anerkennung der gegen sie gemachten Depositionen, zum »Gestdndnis« zu bringen, brachte
man sehr bald mit bestem Erfolg die Folter zur Anwendung. Die Hilfe eines Rechtsbeistandes
und das Recht der Berufung an eine hohere Instanz waren im Inquisitionsprozef3 ausgeschlossen.
Dem Inquisitor war verboten, Milde und Schonung zu zeigen. Kein Widerruf, keine Versicherung
der Ubereinstimmung mit dem Glauben der Kirche konnte den Angeschuldigten retten. Man
gewihrte ihm Beichte, Absolution und Kommunion, glaubte also im Forum des Sakraments
seiner Versicherung der Reue und Sinneswandelung; zugleich aber, wenn er ein Riickfélliger



war, wurde thm erkldrt, dal man ihm gerichtlich nicht glaube und er daher sterben miisse. Und
endlich, um das MaB voll zu machen, wurde seine unschuldige Familie ihres Eigentums durch die
gesetzlich ausgesprochene Konfiskation beraubt. Nur das Leben allein, sagt Innocenz III., soll
den S6hnen von Irrgldubigen, und auch dieses nur aus Barmherzigkeit gelassen werden. So
wurden sie denn auch zu biirgerlichen Amtern und Wiirden fiir unféihig erklért 437,

Ihren Unterhalt bezogen die Inquisitoren anfdnglich von den Gemeinschaften, unter denen sie
wirkten, bald aus Teilen des konfiszierten Vermogens. Innocenz IV. wies sie 1252 auf das Drittel
an und lieB ihnen im Grunde auch noch ein zweites Drittel zugute kommen, indem er dieses fiir
kiinftige Inquisitionszwecke zu deponieren befahl. Dabei blieb man nicht. Bernardus Comensis,
selbst Inquisitor, kennt es im flinfzehnten Jahrhundert schon als eine rechtliche Gewohnheit, daf3
die Inquisition das ganze Vermogen der Verbrannten oder sonstwie Hingerichteten an sich zog,
und Pegna im sechzehnten nimmt dies iiberall da als Recht in Anspruch, wo die Inquisition ihre
eigenen Diener und Gefingnisse hat und folglich dem Staate keine Ausgaben verursacht 438,

Das also, was den Inquisitionsprozefl — das »Negotium fidei« — vorzugsweise charakterisierte,
war 1. die Anwendung des Inquisitionsverfahrens, durch das die Akkusation als Basis des
Prozesses verdrangt wurde, 2. der Gebrauch der Tortur und 3. der des Scheiterhaufens.

Die Folter tritt als Inquisitionsmittel zuerst unter Papst Innocenz IV. hervor. Indessen in einer
Bulle (»Ad exstirpanda«), die er 1252 erliel, um den Gebrauch der Tortur kanonisch zu regeln,
und die von Alexander IV. 1259, von Clemens IV. 1265 erneuert wurde, erscheint die Tortur als
langst zu Recht bestehendes Verfahren. Aber nur wenn andere Beweismittel vorlagen, sollte sie
ausgeschlossen sein. Auch sollte sie nicht bis zur Membrorum diminutio et mortis periculum
gesteigert werden. Thr Zweck war ein zwiefacher: die Folter sollte dem Verdéchtigen das
Gesténdnis seiner eigenen Schuld und die Anzeige seiner Mitschuldigen erpressen.

So begannen nun die Inquisitoren das »Negotium fidei« zu betreiben, mit ihrer Folter Unzéhlige
zu peinigen und deren Leiber zu zerfleischen. Das geschah im Namen und zu Ehren des Gottes,
der den Tod des Siinders nicht will. Daher war freilich die Zerbrechung der Glieder und die
Gefahrdung des Lebens in der Tortur sogar mit Exkommunikation und Irregularitdt bedroht.
Diese aber und deren kanonische Authebung legte den Inquisitor auf eine gewille Zeit lahm und
storte also das »Negotium fidei«. Damit dieses daher in voller Schwunghaftigkeit ungestort
betrieben werden konnte, erliel Papst Urban IV. im Jahr 1261 eine Bestimmung, die iiber alle
Schwierigkeiten hinaushalf, indem er verfiigte, daB in allen Fillen, wo Inquisiten aus Ubereilung
oder menschlicher Schwachheit bis zur Membrorum diminutio et mortis periculum gefoltert
wiéren, die geistlichen Inquisitoren sich sollten untereinander absolvieren konnen! Hatte also ein
Inquisitor einen Ungliicklichen auf der Folter zu Tode gepeinigt, so war er allerdings sofort vom
Gericht getroffen, indem er ipso facto exkommuniziert und irregulér war; beides aber konnte
auch sofort wieder aufgehoben werden, wenn ein anderer bei der Inquisition beschiftigter
Geistlicher zu ihm die kanonische Formel sprach: Ego absolvo te in nomine etc. 43°.

Hiermit war nun das Ergebnis jedes einzelnen Inquisitionsprozesses entschieden und die
Erreichung seines Zieles sichergestellt. War jemand der Ketzerei verddchtig und von dem
Inquisitionsgericht eingezogen, so wurde er von diesem auch als der Ketzerei, Zauberei etc.
unzweifelhaft schuldig angesehen. Es galt nur noch durch die Tortur das Gestdndnis seiner
Schuld zu erpressen.



War das »Gestédndnis« zuwege gebracht, so muflite das nunmehr erwiesene Verbrechen durch
Verbrennung des Verbrechers gesiihnt werden. Zu dem Akte wurde offentlich, wohl auch durch
reitende Boten, eingeladen.

Die nichsten Vorgénge hingen davon ab, ob der Luftstrom den Opfern des theokratischen
Fanatismus den Qualm ins Gesicht oder von ihm hinwegtrieb. In diesem Falle hatten sie den
bitteren Kelch bis auf die Neige zu leeren und alle Stadien des langsamen Verbrennens
durchzumachen. Manche hatten moralische Kraft genug, lautlos den letzten Schlag des Herzens
zu erwarten. Andere brachen, vom Schmerz Gibermannt, in ein schreckliches Gebriille aus. Damit
nun den »Kleinen kein Argernis gegeben« wiirde, ward den Delinquenten nach dem Zeugnis des
Simancas **° die Mundsperre — eine Art Bremse — angelegt und die Zunge gebunden. So
vernahmen die Zuschauer nichts als das Knistern des brennenden Holzes und den monotonen
Wechselgesang zwischen einem Priester der Inquisition und seinen Chorknaben beim Rezitieren
der Litanei **! — bis der Leib des Ketzers verkohlt zusammensank.

Dieses in seiner Idee unnatiirliche, in seiner Ausfiihrung terroristische und schamlose Verfahren
multe natiirlich auf Widerstand stoflen. Wahrend das Leben, die Lehre, die Zwecke und
Schicksale der Verfolgten iiberall, wo sich Sehnsucht nach einem besseren Zustand regte,
michtige Sympathien fanden, war die Inquisition, wie der Abt Fleury bezeugt, Ketzern und
Katholiken, Bischofen und Magistraten, Behorden und Privaten gleich furchtbar und verhaf3t. Der
AnmaBung, Willkiir, Habsucht, Unehrlichkeit und Grausamkeit der Inquisitoren sind darum zu
verschiedenen Zeiten Pipste, Konige und Fakultidten mit Entriistung entgegengetreten. Die
Sorbonne fithrte Beschwerde gegen das unverantwortliche Wiiten der unwissenden Mdnche,
Parlamentsbeschliisse schritten gegen das bisher unerhorte Rechtsverfahren ein 442, Konigliche
Edikte haben wir von Ludwig d. h. 43, Philipp dem Schénen 4** und Ludwig XI. Schon 1243
hatte sich das Konzil zu Narbonne veranla3t gefunden, die Ketzerrichter von der Auflegung von
Geldstrafen um der Ehre ihres Ordens willen abzumahnen 443, Hinsichtlich der Erpressungen
traten sie in die FuBBtapfen der fiir die Sendgerichte tdtigen sogenannten Exploratores criminum
oder Promotores, liber die Nikolaus von Clemanges Klage fiihrt. Wo die Herrschenden auf seiten
der Inquisitoren standen, oder ihre Einspriiche nicht zum Ziele fiihrten, da hat das mi3handelte
Volk sich selbst Recht verschafft. Im Jahre 1233 wurden zwei Dominikaner, die nach Cordes
geschickt worden waren, um Ketzer ausfindig zu machen, von den Biirgern erschlagen 44, Am
30. Juli desselben Jahres erlag in der Ndhe von Marburg Konrad von Marburg Edelleuten, gegen
die er den Kreuzzug gepredigt hatte 4*’. 1235 wurden die Inquisitoren mit Gewalt aus Toulouse
vertrieben #48, Fiinf Jahre spéter totete man in Carcassonne kalten Blutes dreiBig Geistliche, 1242
fielen die Inquisitoren in dem Stédtchen Avignonet als Opfer ihres Fanatismus. 1252 erlag in
Barlassina bei Como der Inquisitor Peter und ein Ordensbruder den Streichen gedungener Morder
449 Am 26. Dezember 1277 erschlug Konrad von Venosta den Bruder Konrad Pagano und seine
Begleiter, die sich auf der Ketzerjagd im Veltlin befanden 4°°. Man wird es daher begreiflich
finden, daf3 die Stellung der Inquisitoren schon frithzeitig, wenn sie méichtig und eintréglich sein
sollte, auch eine sehr gefdhrliche war.



(1559-81)

Dieses dnderte sich jedoch, als die Inquisition allmédhlig eine ganz neue Richtung, ndmlich die
gegen Zauberei und Hexerei einschlug.

Schon mit der Einsetzung der Inquisition war eine ganz veranderte, erweiterte Auffassung des
Begriffs der Ketzerei gegeben. Jede, auch die geringste Abweichung vom Dogma der Kirche,
jedes Wort und jede Handlung, worin ein Mangel an Unterordnung unter die absolute Autoritét
des Papsttums gefunden werden konnte, galt jetzt als Ketzerei. Mit der Ketzerei ging aber nach
der in der Kirche langst herrschend gewordenen Vorstellung die Zauberei Hand in Hand. Die
Ketzerei war ein Abfall von der Kirche, von Gott, und die Zauberei war ein Wirken mit Kréaften
des Teufels. Der Gedanke, daf} der Zweck des Abfalls vom Reiche Gottes der Eintritt in das
Reich des Teufels sei, lag daher nahe und die Inquisition konnte die Zauberei als die praktische
Seite der Ketzerei in ihr grimmiges Auge fassen. Dieses mufl auch wirklich recht friithzeitig
geschehen sein, indem sich Papst Alexander IV. (1254-1261) veranlalit sah, am 13. Dezember
1258 und am 10. Januar 1260, die Inquisitoren, die gegen alles im Kirchenrecht Verbotene, gegen
Zinswucher, Wahrsagerei, Zauberei etc. vorzugehen pflegten, in ihre Schranken zu verweisen.
Gegen den tiblichen Unfug mit Divinationen und Sortilegien sollten sie nur dann einschreiten,
wenn er offenbar auf Ketzerei hinweise; anderenfalls sollten sie jenen, die diese Dinge trieben,
den zustéindigen Richtern, d. h. den Bischéfen iiberlassen 43!,

Diese Verordnung Alexanders IV., die die Inquisitoren in der Verfolgung der mantischen
Zauberei beschriankte, wurde nun aber von ihnen als stillschweigende Gutheilung der Verfolgung



der ausiibenden Zauberei mit Freuden begriiit, weshalb die Inquisition gerade seit der
Publikation jenes Breves die Verfolgung der Hexerei eifrigst zu betreiben begann.

In dem Hexenprozesse gewann jetzt der Inquisitor einen geschmeidigen und unerschépflichen
Stoff, weil, wo die Natur des im Reiche der Einbildungen einheimischen Verbrechens dem
Richter den Vorwand leiht, von der Erhebung des objektiven Tatbestandes abzusehen, nirgends
eine Grenze gezogen ist. Nicht minder gewann er an Popularitét; denn er rechtfertigte die
Grausambkeit seines Verfahrens durch die Grof3e der zu unterdriickenden Greuel und vertauschte
die gehissige Rolle eines Verfolgers freierer Religionsansichten mit der dankenswerten eines
Wohltdters, der die menschliche Gesellschaft von einer Rotte gemeingefahrlicher Bésewichter
befreit und dem Furchtsamen schon auf blo3e Denunziation hin Schutz bietet, wo der weltliche
Richter die formliche Anklage mit allen ihren Gefahren auferlegt hitte. In dem Hexenprozesse
siegte endlich die Inquisition {iber alle Anfechtungen ihrer Kompetenz im Zauberwesen. Als
Siinde hitte die Zauberei vor den Bischof, als Verbrechen — z. B. bei Tétungen, — vor die
Obrigkeit gehort; als Ketzerei aber war sie, mit Hintansetzung des ordentlichen Richters, der
Inquisition verfallen. Alexanders IV. beschrankende Verordnung ist in der Tat zur
privilegierenden geworden, indem sie den Scharfsinn der Inquisitoren darauf hinwies, in der
Zauberei hiretische Elemente geltend zu machen. Diese Geltendmachung beginnt unmittelbar
nach dem pépstlichen Erlasse, kdmpft sich durch alle Einwénde der Gerichte und der gesunden
Vernunft hin und endigt damit, daB3 sie die Zauberer geradezu zur geschlossenen Sekte erhebt.
Nur durch die Aufdriickung eines héretischen Charakters war es moglich, da3 magische
Vergehungen, fiir die die Kirche von jeher nur disziplinare Bestrafung gehabt und diese selbst
noch im dreizehnten Jahrhundert bestétigt hatte, von nun an zum Scheiterhaufen fiihrten. Nur
hierdurch wird es erkldrlich, wie in den Prozessen der Inquisitionsgerichte auch Mord, Ehebruch
und andere der biirgerlichen Justiz unterworfene Verbrechen eine Stelle gefunden haben. Es wird
aber auch bei dieser Ineinanderziehung der Magie und Ketzerei weiter begreiflich, dal3, wenn die
Inquisitoren den ordentlichen Gerichten gegeniiber das Haretische der Magie hervorhoben, es
auch ebenso leicht, wie geraten war, in solchen Zeiten, wo die Ketzereien mehr Sympathie zu
finden anfingen, das Volk mit dem Magismus der Héresie zu schrecken.

Im SchoBe der Inquisition ist der Hexenprozef3 erzeugt und gro3gezogen worden; die Ménner, die
thn durch ihre Schriften theoretisch begriindet und im einzelnen weitergefiihrt haben, Eymericus,
Nider, Bernhard von Como, Jacquier, Sprenger, Institorius u. a., sind sémtlich Dominikaner und
Inquisitionsrichter gewesen.

Uber zweihundert Jahre hat sich die Inquisition in fast ausschlieBlichem Besitze des
Hexenprozesses behauptet, und als sie in den meisten Landern zu Grabe getragen wurde, hat sie
ihn den weltlichen Gerichten als ein trauriges Erbteil hinterlassen.

Allerdings konnte dieses nur dadurch erreicht werden, dall der Kanon Episcopi, der im
Kirchenrecht stand, unschadlich gemacht wurde. Dieses aber konnte nur durch hundertjéhrige
und noch ldngere Arbeit geschehen. In Spanien hielten die Minoriten die Geltung des Kanons
lange Zeit aufrecht, und es konnte daher gleichzeitig vorkommen, dal man in Spanien als Ketzer
verurteilt wurde, wenn man die Mdglichkeit der nachtlichen Hexenfahrt behauptete, in Italien
aber, wenn man sie leugnete. Allméhlich aber siegte die dreifache Autoritdt des Papsttums, des
Thomas von Aquino und des Dominikaner-Ordens 432. Man machte geltend, dal die Autoritit
eines Konzils doch von der des Papsttums unendlich {iberragt werde, und indem man die Hexen
ohne weiteres zu verbrennen pflegte, so gestaltete sich in der Kirche ein auf der Autoritit des



Papsttums beruhendes Gewohnheitsrecht, dem gegeniiber der Kanon Episcopi nicht mehr in
Betracht kam. —

Verfolgen wir jetzt die allmdhliche Entwicklung des Unheils!

Um 1271 sieht man die Inquisition in Languedoc beschiftigt, die Uberbleibsel der Ketzer,
namentlich der Waldenser (vaudoisie), zu vertilgen. Diese Sekten verschwinden fiir einige Zeit
von dem Schauplatze und geben erst wieder zwischen 1285 und 1300, nachdem sie besonders in
der Didzese von Albi Zuwachs aus der Lombardei und andern Landern erhalten haben, Stoff zu
neuer Tétigkeit. In der Zwischenzeit aber sind die ersten eigentlichen Hexenprozesse vor den
Tribunalen von Carcassonne und Toulouse verhandelt worden. In Toulouse veranstaltete der
Dominikaner Hugo von Boniols 1275 eine Ketzer- und Zaubereiverfolgung, in deren Verlauf eine
angesehene Frau, die 56jdhrige, anscheinend geistesgestorte Angela de la Barthe verbrannt
wurde. Sie gestand, im Umgang mit dem Teufel ein Monstrum empfangen zu haben, oben Wolf,
unten Schlange, zu dessen Fiitterung sie kleine Kinder benutzt habe, die sie auf néchtlichen
Streifziigen herbeiholte 433, Kurz vorher war in Poitou ein grifliches Edikt ergangen, durch das
allen Untertanen auferlegt wurde, in Sachen der Magie und der Sortilegien vor der Inquisition zu
Toulouse auf Verlangen eidliches Zeugnis abzulegen *3*. Gegen die von den Inquisitoren in
Languedoc begangenen Exzesse schritt Philipp der Schéne mehrmals ein 43° und band ihr
Vorschreiten an die Mitwirkung der Bischofe und des koniglichen Seneschalls; dagegen
verschmdhte er es nicht, alle Ranke der Ketzerrichter fiir seine eigenen Zwecke spielen zu lassen,
als er die welthistorische Ungerechtigkeit an dem Templerorden beging, und er hatte volle
Ursache, mit den ihm hierbei geleisteten Diensten zufrieden zu sein.

Der ProzeB dieses Ordens ist zwar nicht ein Hexenprozef} an sich, aber er enthilt Elemente, die
sich im Hexenprozesse wiederfinden, wie der Vorwurf des Abfalls vom Glauben, der
Beschimpfung des Kreuzes, der Verachtung der Sakramente, des Kusses, des Homagiums und
der Teufelsunzucht. Der angebliche Kopf in den Templerkapiteln scheint da, wo er nicht einfach
auf Goétzendienst zu deuten ist, nach den astrologischen Bildern Gerberts und Bacons kopiert zu
sein #¢, Dasselbe Konzilium zu Vienne, das die Sache dieses Ordens verhandelte, beschriinkte
die Vollmachten der Inquisitoren, indem es sie abermals enger an die Vorschriften der Ordinarien
band, doch wollte es mit Entschiedenheit die Unterdriickung der alten und neuen Ketzereien.



Darstellung der Vauderie in einer Briisseler Handschrift von etwa 1460 aus Jos. Hansen, Quellen
und Untersuchungen fiir Geschichte des Hexenwahns

Papst Johann XXIII.



Der Liber Sententiarum der Inquisition zu Toulouse liefert Beweise von der Tatigkeit dieses
Tribunals in dem Zeitabschnitte von 1307 bis 1323. Die Urteile betreffen bis dahin meistens noch
Albigenser, Waidenser und Beghinen, doch befinden sich unter ihnen schon Verhdre von
Zauberern und Zauberinnen 47,

Dagegen werden von dieser Epoche an die Autodafés gegen die Sekten in Languedoc in eben
demselben Maf3e seltener, wie sich die Verurteilungen wegen Zauberei mehren.

An dieser Steigerung scheint die personliche Furcht Johanns XXII. (1316-34) vor magischem
Unwesen nicht geringen Anteil gehabt zu haben. Bereits im Anfange seiner Regierung lebte er in
steter Angst vor seinen Feinden, unter denen selbst mehrere Kardinédle ihm nach dem Leben
getrachtet haben sollen. Nachdem er einmal durch genommenes Gegengift sich gerettet zu haben
glaubte, verhéngte er bald darauf eine peinliche Untersuchung gegen den Arzt Johann von
Amanto und andere Leute seines Hofes, die bezichtigt waren, durch Gift und Wachsbilder unter
Anrufung der Ddmonen sein Verderben beabsichtigt zu haben 4°®. Wenige Jahre spéter (1320)
wies Johann die Inquisitoren von Carcassonne unter ausdriicklicher Erweiterung seiner
Vollmachten zu eifriger Verfolgung derjenigen an, die den Ddmonen opfern, ihnen das
Homagium leisten und eine Verschreibung geben, um dann mit allerlei Zaubermitteln Missetaten
zu begehen 43°. Das Jahr 1327 brachte neue Klagen und Strafandrohungen Johanns #%%; diesmal
hatte man den Konig Karl durch Blei- oder Steinbilder — er weil} es nicht genau — aus der Welt
schaffen wollen. Wirklich hatten die koniglichen Beamten zu Toulouse deshalb eine
Untersuchung angestellt und in diese auch den Neffen Johanns verwickelt ¢!, Im Jahr 1330 lie
sich endlich der unermiidliche Papst Akten und Berichte iiber den Stand des Zauberwesens
einsenden. Da er das Ubel nicht gemindert fand, griff er zu neuen MaBregeln *°2. Hatte er doch
selbst die Krankung erleben miissen, daf3 der Astrolog Franziskus Asculanus den Romerzug
Ludwigs des Bayern voraussagte, eine Ungebiihr, die der Magier zu Florenz auf dem
Scheiterhaufen biifite 463, Der franzdsische Hof, selbst in Furcht vor der Macht jener Bildermagie,
gab dem Inquisitionsunfug mehr Vorschub, als er ihm Einhalt tat. Zwar hatte Philipp von Valois
bald nach seiner Thronbesteigung den zu Paris versammelten Prélaten sechzig Artikel iiber den
MiBbrauch der geistlichen Gerichtsbarkeit vorlegen lassen, doch hatte ein Beschluf3 des Pariser
Parlaments, wodurch die Inquisition fiir einen Koniglichen Gerichtshof erklédrt wurde, in der Tat
eine bedeutende Machterweiterung dieses Tribunals zur Folge 464, und Philipp selbst erklirte
1334 ausdriicklich die Kompetenz der Inquisitoren im Punkte der Magie mit der nichtssagenden
Einschrinkung »sicut eorum officium tangi aut tangere potest« 493,

Unter diesen Verhéltnissen konnte es an Schlachtopfern nicht fehlen. In Carcassonne verurteilte
man von 1320-1350 tiber vierhundert Zauberer, von denen mehr als die Hélfte zum Tode gefiihrt
wurde. Hier stand 1329 der Karmelitermdnch Peter Recordi vor den beiden Inquisitoren Heinrich
von Chamay und Peter Bruni. Er war angeklagt, verschiedene Wachsbilder angefertigt und dabei
den Teufel unter Beschwdrungen angerufen zu haben. Diese Wachsbilder hatte er, mit Giftstoffen
und Krotenblut vermischt, zunichst dem Teufel geopfert, indem er sie in der Bauchgegend mit
Blut und Speichel besprengte, und sie dann unter die Schwelle der Hiauser von Frauen gelegt, mit
denen er in geschlechtlichen Verkehr zu treten wiinschte. Er hatte dieses starke Mittel dreimal mit
vollem Erfolge benutzt. Der Karmeliter hatte jedesmal, wenn sein Werk gelungen war, die
Wachsbilder in den Flull geworfen, dem Teufel einen Schmetterling geopfert und dabei Satans
personliches Erscheinen aus einem WindstoB3 oder in anderer Weise feststellen konnen. Die
Strafe des bullfertigen und zum Abschworen seiner Ketzerei bereiten Siinders, der die Milde der
Kirche anflehte, wurde besonders darnach bemessen, dal} er sich im Kerker das Verdienst



erworben hatte, die Tatigkeit der Inquisition in der Weise zu unterstiitzen, da3 er andere
gefangene Ketzer, die leugneten, zum Gesténdnis veranla3te und durch Verrat dessen, was er von
thnen gehort, den Inquisitoren auch sonst Dienste geleistet hatte. Demnach, und mit Riicksicht
auf den Orden, dem er angehdrte, wurde er von der Exkommunikation losgesprochen und zu
ewigem Kerker bei Wasser und Brot und mit eisernen Arm- und Beinfesseln begnadigt 46°. Zu
Toulouse wurden in demselben Zeitraume etwa sechshundert Urteile gefillt, und ungefahr zwei
Dritteile lauteten auf Auslieferung an den weltlichen Arm 47, Dergleichen Exekutionen
wiederholten sich auch in der zweiten Hélfte des Jahrhunderts; unter andern hat das Jahr 1357 in
Carcassonne allein 31 Hinrichtungen erlebt 4%®. Es war damals jene grausige Zeit
hereingebrochen, wo der schwarze Tod durch die Volker Europas hinging und im Laufe von
wenigen Jahren das Leben von Millionen verschlang, wo die Geil3elbriider in wilder Ekstase
durch die Lande wanderten, wo Tausende und aber Tausende in den Niederlanden und in
Deutschland von der Epidemie des Veitstanzes erfat wurden, mit lautem Geschrei den
bevorstehenden Triumph des Satans verkiindeten und von Eigennutz geschiirter Fanatismus
unzédhlige Juden abschlachtete. Alle Stiitzen des Lebens schienen zu brechen und ganzer
Millionen beméchtigte sich eine unheimliche Stimmung, in der sie sich {liberall von unsichtbaren,
bosen Méchten gefahrdet und geschidigt glaubten.

"

Martern der zum Richtplatz gefiihrten Juden
Holzschnitt um 1475

Der Verfasser der Geschichte von Languedoc macht die Bemerkung, dall um dieselbe Zeit, wo
die Fratricellen und Beghinen #®° in Narbonne ihre Irrtiimer verbreiteten (1326 ff.), eine groBe
Menge von Menschen sich der Magie ergab, und dal} die angestrengteste Tatigkeit der Bischofe
und Inquisitoren nicht vermocht habe, dem Unwesen Einhalt zu tun. Die Ketzerei der Fratricellen
470 bestand hauptséchlich darin, daB sie, als strenge Anhinger der Armutsregel des hl. Franziskus,



die pépstliche Dispensation von ihr fiir ketzerisch erklédrten und diejenigen aus ihrer Mitte, die
deshalb den Scheiterhaufen hatten besteigen miissen, als Mértyrer priesen. AuBlerdem gaben sie
sich apokalyptischen Schwérmereien hin, nannten die romische Kirche die babylonische Hure
und eine Synagoge des Satans, erblickten in Johann XXII. den Vorldufer des Antichrists und
verkiindeten eine gewaltsame Umwailzung der Dinge und blutige Kriege als nahe bevorstehend.
Auch ist in den Akten niedergelegt, daB3 sie den Staub und die Knochen ihrer Mértyrer, die sie als
Reliquien aufbewahrten, kiiBten und heilsame Wirkungen von ihnen erwarteten 47!, Die spitere
Tradition modelt das Treiben der Fratricellen wiederum ganz nach dem Typus der
Katharergreuel. Auch hier wieder Lichterloschen, Kinderbraten und Einweihung des Novizen
mittelst eines Trankes aus Kinderasche und Wein 472,

Rédern und Verbrennen von Juden
Holzschnitt um 1475

Kehren wir zum Hexenwesen zuriick!

Ein Blick auf die Akten des vierzehnten Jahrhunderts zeigt uns hier iiberall nur dieselbe
Kombination des alten Ketzer- und Zaubermaterials 473.

Man hat sich dem Teufel ergeben und alle Exzesse der Zusammenkiinfte mitgemacht, die
gewoOhnlich in der Nacht von Freitag auf Sonnabend auf dem Berge Alaric zwischen Carcassonne
und Narbonne und auf den waldigen Hiigeln und Gebirgen bis zu den Pyrenéen hin stattfinden.
Der Teufel erscheint mit feurigen Augen oder als riesiger Bock und fordert die Neulinge zur
Leistung des Homagiums auf. Die Teilnehmerinnen geben sich ihm und den {ibrigen
Anwesenden hin. Er bldst dem Bejahenden in den Mund; durch seinen bloen Willen versetzen
sich die Geworbenen zum Sabbath. Dort i3t man von dem Fleische geraubter Sduglinge und
andern ekelhaften Speisen, ohne Salz, und lernt Zaubermittel, wie man mit Kriutern, Giften,
Wachsbildern, Stiicken von Leichnamen, die man sich auf den Kirchhofen oder an den



Hochgerichten verschaffte, Zaubereien ausiiben konnte, wie man Wetter machte, Hagel erzeugte,
giftige, die Weinberge und die Acker schiidigende Nebel hervorbrachte, Tiere und Menschen
krank machte und t6tete. Natiirlich fehlen auch Liebeszauber, die Sterilitdts- und die
Impotenz-Malefizien nicht, obschon sie nicht ausdriicklich erwahnt werden. Ebensowenig der

Hexentanz. Den Hexentanz finden wir zum ersten Male bei einem Autodafé zu Toulouse im Jahr
1353 erwihnt 474,

Der Bund mit dem Satan wird zuweilen so geschlossen, dafl man sein Blut in ein Feuer laufen
14Bt, in dem Totenknochen brennen. Man bereitet Liebeszauber aus einem Streifen vom Hemde
des Geliebten, aus Galgenstricken, Taubenherzen und dem eigenen Blute, das alles zusammen
vergraben wird. Man parodiert die Messe zum Behufe eines Sortilegiums. Zum Zuriisten des
Zaubers giinstig sind die Nachte vor Johannistag, Weihnachten und die des ersten Freitags im
Monat. Zwei Schifer haben Brunnen durch Magie vergiftet und den Teufel, dem sie ein
schwarzes Huhn opferten, nachts auf einen Kreuzweg berufen, um Krieg iiber das Land zu
bringen. Ein anderer Hirt hatte vollig nackt eine Messe gelesen, um ein Zaubermittel wirksam zu
weihen. Die Inquisitin hat Hagel, Regen und giftigen Nebel gemacht, Getreide und Reben
erfrieren lassen, Ochsen und Schafe der Nachbarn verderbt; sie hat eine Frau getdtet, indem sie
deren wichsernes Bild am Feuer schmolz.

Teufelskult
Kupfer von Gillot

Papst Johann XXII., der iiberall Zauberer und Hexen sah, die mit Teufel und Dadmonen verbiindet
wiren 47, redet in seinen Erlassen von Wachsbildern, mit denen die Zauberer ihm und anderen
nach dem Leben trachteten. Diese Wachsbilder seien ndmlich von den Zauberern auf den Namen
bestimmter Personen getauft, und wenn sie dann das Wachs durchstéchen, so wiirde dadurch der
Tod der Personen herbeigefiihrt, deren Namen sie triigen. Solche Bilderzauberei (envotter) war
es auch, die Enguerrand de Marigny, Philipps des Schonen gewesener Minister, gegen Ludwig X.
veriibt haben sollte, als der Graf von Valois eines Vorwands bedurfte, um die beschlossene
Verbannung des gestiirzten Giinstlings in die Todesstrafe umzuwandeln 47, Auch in den Tagen
der Katharina von Medici war es iblich, Wachsbilder von seinen Feinden anzufertigen und zu
durchbohren, wie es die rachsiichtige Japanerin noch heute tut 477,



Andere haben durch Formeln oder durch das bose Auge getotet, aus der Hand, den Sternen und
Spiegeln geweissagt, wahrsagende Geister in Ringe eingeschlossen usw. Dal} die Teufelsunzucht
nicht vergessen wurde, versteht sich von selbst. Alvarus Pelayo, Bischof von Sylva (gest. 1352),
der um 1332 sein Buch De planctu ecclesiae schrieb, hat viele Nonnen gekannt, die sich den

Umarmungen des Teufels ohne Scheu hingaben, wie er aus ihren gerichtlichen Bekenntnissen
ersah 478,

Ein Hexenproze3 von 1344 in Irland lieB in sonnenhellster Weise erkennen, daf er sich auf der
Unterlage des Ketzerprozesses gestaltete, und dall damals noch der Vorwurf der Zauberei nur
eine Steigerung des Vorwurfs der Ketzerei war 47°. Der Urheber der Verfolgung war hier der
Bischof von Ossory im Palatinat Kilkenny, Richard de Ledred aus dem Minoritenorden. Der
Kirchenflirst hatte es sich zur Aufgabe gestellt, zunédchst in seiner Didzese und weiterhin in ganz
Irland der Ketzerei und Zauberei ein Ende zu machen. Daher trat er zunéchst in Hirtenbriefen
gegen die »gens pestifera novella« auf, die keine kirchlichen Abgaben und Zehnten entrichten
wollte, die Rechte der Bischofe nicht achtete und die Kirchengiiter pliinderte; — denn dieses war
ihm Ketzerei. Im Jahre 1324 wurde nun eine vornehme Dame, Alice Kyteler, mit ihren beiden
Zofen, ihrem Sohne William Outlaw, den sie vermutlich zu »kirchenrduberischen« Praktiken, d.
h. zur Ketzerei verleitet haben sollte, und mehreren anderen vor das geistliche Gericht geladen,
weil sie der Zauberei angeklagt wiren. Alle Angeklagten sollten auch, um zaubern zu konnen, fiir
eine bestimmte Zeit den christlichen Glauben abgeschworen haben. Alice Kyteler insbesondere
sollte auf Kreuzwegen (in quadriviis) Zusammenkiinfte mit einem bosen Geiste von der
armseligsten Sorte (ex pauperioribus inferni) haben, der sich »Robinus filius artis« nenne.
Diesem ihren Liebhaber setze sie bei besagten Zusammenkiinften neun rote Hihne und eine
unbekannte Zahl von Pfauenaugen vor. Sie bereite auch Pulver, Salben und Kerzen aus
ekelhaftem Gewlirm, giftigem Kraut, dem Fett und Hirn ungetaufter Kinder nebst anderen
greulichen Ingredienzen, die sie allesamt in dem Schédel eines vom Galgen gestohlenen
Missetéters mische und koche. Ferner trieb die Angeklagte mit ihrem Liebhaber bei den
Zusammenkiinften Unzucht und hohnte das heilige MeBopfer. An diese Handlung schldssen sich
dann noch Verwiinschungen gegen alle ihre Feinde, ihre Ehemédnner mit eingeschlossen, die sie
in allen Gliedern ihrer Korper einzeln verfluche, und deren sie bereits vier durch ihre
Teufelskiinste umgebracht, wie denn auch ihr gegenwértiger Ehemann, Lord John de Poer, in
einen solchen Zustand geraten, dafl ihm Nagel und Haare ausgegangen wiren. Alle diese
Schandtaten sollte sie ihrem Liebhaber, dem Teufel Robin Artysson zu Gefallen veriibt haben.
Als ganz besonders erschwerender Umstand wurde noch angefiihrt, da3 Robin einer der
gemeinsten aus der Hefe aller Teufel in der Holle wére, denn er erscheine immer nur in Gestalt
eines Katers oder schwarzhaarigen Hundes oder allenfalls, wenn er bei sehr guter Laune sei, in
Gestalt eines Mohren und bringe dann gemeiniglich zwei andere Mohrenteufel fiir die Zofen
Petronilla und Basilia zur Gesellschaft mit.

Allerdings gelang es nun William Outlaw der Gefahr, die ihm und seiner Mutter drohte,
einstweilen insoweit zu entgehen, als er es erreichte, dal dem Bischof die Verhaftsbefehle gegen
die Angeschuldigten verweigert wurden. Allein Dame Alice wurde exkommuniziert, William
Outlaw vor das geistliche Gericht geladen, um sich wegen einer Anklage auf Ketzerei und
Anreizung zur Ketzerei vernehmen zu lassen, und endlich setzte es der Bischof, der, ermuntert
durch ein besonderes Schreiben Papst Johannes XXII. an K6nig Eduard III. von England, als
Inquisitor auftrat, durch, dafl das Parlament erklérte, den Lauf der Gerechtigkeit gegen Ketzerei
und Zauberei nicht ldnger authalten zu wollen. Bald war nun eine neue Anklageakte gegen Alice
Kyteler und deren Angehdrigen zuwege gebracht. Die Angeklagten wurden jedoch zu ihrer



Sicherstellung in eine entfernte Gegend Irlands geschafft, wo sie in tiefster Verborgenheit lebten.
Nur Petronilla geriet in die Hinde der Hascher und wurde, als der Ketzerei und Zauberei
iiberwiesen, zum Scheiterhaufen verurteilt. Die Folter {ibte man damals noch nicht; allein das
ungliickliche Weib ward sechsmal wegen ihrer »Sortilegien« in grausamster Weise gegeil3elt.
Nach der sechsten Geiflelung legte sie die verlangten Gestindnisse ab, wobei sie die Alice
Kyteler als die Hauptzauberin des Landes und als die Lehrerin aller anderen Zauberinnen
bezeichnete; aber das Benehmen der Ungliicklichen am Pfahle bewies, da3 sie unter den
erlittenen Millhandlungen wahnsinnig geworden war.

Hernach wandte sich die Bosheit des Bischofs wiederum gegen die Outlaw und gegen andere;
diesen jedoch wurde jetzt nur »Ketzerei« zur Last gelegt. — Die Hinrichtung der ungliicklichen
Petronilla war das erste wegen Hexerei in Irland vollstreckte Bluturteil.

Etwa 1358 schrieb ein spanischer Dominikaner, der Generalinquisitor von Aragon Nicolaus
Eymericus (1320 bis 1399) sein Directorium Inquisitorum, die erste systematische Unterweisung
fiir den Ketzerrichter ¥, das, obwohl eine Privatarbeit, doch bald das Ansehen einer amtlich
aufgestellten Kriminalordnung erlangt und als solche Jahrhunderte hindurch den
InquisitionsprozeR beherrscht hat *3!. Eymericus hat auch Schriften iiber Logik und Physik
verfal3t — aber nicht diesen Arbeiten, sondern seinem »Directorium«, dem sich noch zwei
umfangreiche Traktate {iber denselben Gegenstand anschlossen, verdankt er seine
Unsterblichkeit. Er hat sein Amt als Generalmenschenquiler 44 Jahre verwaltet und ist wihrend
dieser Zeit, wie sein Biograph von ihm rithmt, ein acer haereticae pravitatis inquisitor gewesen.
Was damals irgend moglich war, das hat er getan, um seinen Kollegen die Blutarbeit zu
erleichtern. Ein Brevier, ein Kruzifix und dieses Buch in der Tasche — und der Inquisitor war fiir
seine Menschenjagd vollkommen ausgeriistet. Eymericus hat sich aber auch dadurch vor seinen
Vorgédngern hervorgetan, daf3 er seinen Amtsgenossen ein alphabetisch geordnetes Verzeichnis
von Ketzereien vorgelegt hat, auf die sie inquirieren konnten. Dieser Katalog ist zwdlf eng
gedruckte Seiten stark; allein der Buchstabe A umfaf3t vierundfiinfzig Ketzereien!

Die von dem Kanonisten Franz Pegna 1578 mit Kommentaren versehene Ausgabe (ein maBiger
Folioband) hat Gregor XIII. als praecipua catholicae fidei capita continentem unter dem 13.
August 1578 mit einem Privilegium gegen Nachdruck versehen 432,



In diesem Kodex finden wir nun die Theorie schon so weit fortgeschritten, daB es, die
Chiromantie etwa ausgenommen, fast nicht eine einzige magische Ubung gibt, von der der
Verfasser nicht nachwiese, dal} sie ketzerisch sei oder wenigstens nach Ketzerei schmecke,
mithin vor das Forum des Inquisitors gehore.

Auch in Italien zeigen sich um diese Zeit schon Hexenprozesse. Doch ist aus dem Gutachten, das
der seiner Zeit in Gelehrtenkreisen hochangesehene, bei dem Volke aber wegen seiner Hérte
verhaBte Jurist Bartolus von Sassoferraco (Severus de Alphanis) (1314-1357) ausstellte 483 zu
ersehen, dafl die Hexenprozesse in Italien noch nicht recht im Zuge waren, und daf3 die
Kriminaljustiz zum Verbrennen der Hexen noch nicht den rechten Mut hatte. Johann Visconti,
Bischof von Novara (1331-1342), ein eifriger Ketzervertilger, und der pépstliche Inquisitor hatten
bei Bartolus angefragt, welche Strafe einer von ihnen gefafiten aus Orta bei Novara stammenden
mulier striga gebiihre. In seinem Gutachten spricht sich Bartolus ganz entschieden fiir Bestrafung
der Hexen mit dem Feuertod aus, er hélt es aber dabei fiir ratsam, zur Stiitzung seines Urteils sich
auf das zu berufen, was in der kirchlichen Theologie der Zeit unbeanstandet gelehrt wurde. In
dieser war es nun léngst iiblich geworden, das, was Christus und die Apostel, eine geistliche
Auffassung ihrer Worte voraussetzend, von dem Reiche Gottes verkiindet hatten, auf dullere
Verhiltnisse, auf die mit d&ulerer Zwangsgewalt operierende Kirche zu beziehen. Das Wort des
Apostels, daB3 der geistliche Mensch alles richte, verstand man, wie in der Bulle Bonifacius VIII.
»Unam sanetam« gelehrt wurde, dahin, da3 der Papst nach Christi Ordnung der oberste Richter
der Fiirsten und Volker sei. Wenn der Prophet Jeremias im Alten Bunde seinen ihm von Gott
erteilten Auftrag, gottliche Strafgerichte anzukiindigen, in orientalischer Redeweise als einen
Befehl, zu verderben und zu verwiisten, bezeichnete, so sollte nach pépstlicher Auslegung hierin
eine typische Darstellung der Gewalt des Papstes zu erkennen sein, indem Gott hier eigentlich
dem Papsttum habe die Macht verleihen wollen, nach freiem Ermessen zu verderben und aus dem
Lande der Lebendigen auszurotten. Wenn es in den Psalmen von dem Kdnige des zukiinftigen
Messianischen Gottesreiches auf Erden heift, er werde mit eiserner Rute die Volker bezwingen,
so sah man darin den Beweis fiir das Recht und die Pflicht der Pépste, die Volker mit ihrer
todbringenden Inquisition heimzusuchen.



Auf Grund dieser und &hnlicher Ausfiihrungen erklirte daher der grofe Bartolo in seinem
Gutachten, daf} ein zauberisches Weib zu verbrennen sei, weil nach Christi Gebot, wer nicht in
seiner Gemeinschaft verbleibe, hinwegzuwerfen sei wie eine verdorrte Rebe, die man verbrenne.
— Von dem Bekanntwerden dieses Gutachtens an nahm das regelméfige Verbrennen der Hexen
seinen Anfang 484,

Aus Paulus Frisius. Del3 Teuffels Nebelkappen
Frankfurt a. M. 1583
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Dreizehntes Kapitel. Abnahme der Hexenprozesse in Frankreich.
Ihr Ubergang in die angrenzenden Liander.

Mit dem Schlusse des vierzehnten Jahrhunderts bereitet sich eine Verdnderung der Dinge vor.
Von Wichtigkeit war es, dal der Hexenprozel3 durch Beschlul3 des Pariser Parlaments im Jahre
1390 dem geistlichen Richter abgenommen und dem weltlichen zugewiesen wurde 4%,
Wenngleich dadurch nicht jeder Anspruch der Inquisition auf ein einmal geiibtes Recht
verstummte, so sah sie sich doch von der Ausiibung ausgeschlossen, und die geistliche
Wirksamkeit war wieder auf einen andern Weg gewiesen. Unter dem Vorsitz Johann Gersons,
des Kanzlers der Universitét, gab am 19. September 1398 die Sorbonne ein Gutachten ab, in
dessen 28 Artikeln sie die Verbreitung magisch-astrologischen Unwesens beklagt und als Irrtum
verdammte. Sie behauptet hierin ebensosehr die Realitdt der magischen Wirkungen, wie sie jeden
Versuch der Magie, sich durch Anschmiegen an die christlichen Kultusformen den Anschein
einer erlaubten Herrschaft iiber die Geisterwelt zu geben, entschieden zuriickweist. Weder Bilder
noch andere Zaubermittel haben durch sich selbst oder durch Weihungszeremonien ihre Kraft,
sondern alles beruht auf einem ausdriicklichen oder stillschweigenden Biindnisse mit den
Déamonen, die sich durch Zeremoniell und Spriiche niemals in Wirklichkeit zwingen lassen, wohl
aber sich bisweilen so stellen, um die Menschen zu beriicken.

Wie sehr magische Ubungen insbesondere zum Zwecke der Heilung damals in Frankreich
verbreitet gewesen sein miissen, erhellt auch aus einer Schrift des Kanzlers Gerson (1 1429). Er
ist unzufrieden mit den kirchlichen Heilungen durch Wallfahrten, Weihwasser, geweihtes Wachs
usw. und betrachtet sie als alte, nur nicht leicht auszurottende MiBbriuche #%¢. Die menschliche
Ungeduld aber, wenn diese Mittel fehlschlagen, fiihrt zur Anwendung der eigentlichen Magie.
Sie sollen fest sein im Glauben wie Philipp von Frankreich, der einst ein Wachsbild, an dessen
Schmelzen ein Zauberspruch den Tod des Konigs gebunden haben sollte, selbst ins Feuer warf
mit den Worten: Wir wollen sehen, ob der Teufel méchtiger ist, mich zu verderben, oder Gott,
mich zu erhalten!

Mit den Hinrichtungen wollte es von jener Zeit an in Frankreich nicht mehr recht gehen. Wo von
zauberischen T6tungen und Beschddigungen die Rede war — und es mogen zuweilen wirkliche
Vergiftungen fiir Zauberei gegolten haben — da machten jetzt die Parlamente ihre Rechte geltend
487 und die Verfolgung angeblich hiretischer Greuel mufte sich geldhmt fiihlen, seitdem das
grofle romische Schisma die ganze katholische Christenheit mit dem Banne geschlagen hatte, zur
Halfte von Rom aus, zur Hilfte von Avignon.

So geriet die franzdsische Inquisition in allméhlichen Verfall, und in gleichem Mal3e minderten
sich die Hexenprozesse. Die Synode von Langres (1404) suchte wieder auf dem Wege der
Belehrung und der Disziplin zu wirken; sie stellt die Wahrsagungen als Betriigereien
gewinnsiichtiger Menschen dar, verbietet magische Heilungen als unchristlich und arbeitet
insbesondere dem Glauben entgegen, dal3 ein Mensch, der sich dem Teufel ergeben, nicht durch
Reue und BuB3e aus dessen Klauen gerettet werden konne. Hinsichtlich der BiiBungen sind die
Bestimmungen des Konzils sehr mild #*8. Dreizehn Personen, die 1406 vor dem Tribunale von
Toulouse standen, wurden nur zu Geldstrafen, Pilgerschaften, Fasten und andern guten Werken
verurteilt. Bald darauf aber wurde der Inquisitor der Unterschlagung konfiszierter Giiter
angeklagt, und Karl V1. lieB ihm seine Einkiinfte zuriickbehalten 4.



Der politische Justizmord an der Jungfrau von Orleans *° bietet nur einzelne Momente dar, die
sich auf das Zauberwesen beziehen. Als Jeanne d'Arc vom englischen Hofe an den Bischof von
Beauvais zur Untersuchung abgegeben war, zog dieser den Bruder Magistri, Vikar des
abwesenden Generalinquisitors, hinzu und erklérte sie fiir angeklagt und verrufen wegen
mehrerer Anrufungen der Teufel und anderer Ubeltaten. Johanna verteidigte sich mit Mut und
Geistesgegenwart, namentlich auch hinsichtlich des ihr vorgehaltenen Umgangs mit den Feen.
Am Schlusse der Untersuchung wurde ihr jeder einzelne der sie belastenden Punkte mit dem
Ausspruche der Pariser Universitit vorgelesen. Uber die von der Jungfrau vorgegebenen
Erscheinungen der Engel und Heiligen sagt das Gutachten, daf3 diese Offenbarungen von bosen
Geistern ausgegangen, die ihnen erwiesene Ehrerbietung aber, wenn sie eingestanden werde, als
Gotzendienst, Teufelsanrufung und Irrglaube zu strafen sei; das Tragen der Méannerkleidung wird
fiir Ubertretung des gottlichen Gesetzes und heidnisch erklirt. Der Kanzler Gerson hatte ein
Separatvotum beigelegt, worin er darzutun suchte, dafl Johannas Taten von Gott, nicht von bdsen
Geistern stammten. — Hierauf las man der Jungfrau einen Revers vor, durch den sie einfach das
Tragen weiblicher Kleidung versprechen sollte, schob aber dann eine Abschwdérung, worin sie
sich aller ihr gemachten Vorwiirfe schuldig bekannte, zur Unterzeichnung unter und verlas
hierauf das Endurteil, das auf ewiges Gefiangnis (avec pain de douleur et autre tristesse) lautete. —
Durch unmenschliche Schikane notigte man sie im Kerker, anstatt des ihr weggenommenen
Frauengewandes ein Mannskleid anzulegen, und verbrannte sie dann als Riickfallige 4.

Einem deutschen Schriftsteller zufolge traten gleichzeitig in der Néhe von Paris zwei Weiber auf,
die von Gott gesendet zu sein vorgaben, um der Jungfrau beizustehen. Vor den Inquisitor von
Frankreich gestellt, kam die eine zu der Uberzeugung, daf sie vom bosen Geiste betrogen sei,
und schwur ab; die andere aber beharrte und wurde verbrannt 4°2. 1432 wurden in Toulouse
vierundzwanzig Personen »accusées d'hérésie et de pratiques superstitieuses« auf Grund von
Inquisitions-Urteilen verbrannt 4%3. 1430-1458 finden in der Dauphiné und Umgebung starke
Ketzer- und Hexenverfolgungen durch Franziskaner als Inquisitoren statt 4. Am 25. Oktober
1440 wird in Nantes das Ungeheuer Gilles de Rais, das Urbild des Blaubarts erst gehédngt und
dann verbrannt. Er war kein Hexenmeister und Ketzer, als der er verurteilt wurde, wohl aber ein
Sadist, der zahlreiche Kinder, »hundert, zweihundert und mehr«, heillt es im Urteil, vielleicht
aber die drei- und vierfache Zahl, hinschlachtete, um sich an den Todesqualen seiner Opfer zu
berauschen 4%, ein wiirdiges Seitenstiick zu jener blutdiirstigen Bestie, der ungarischen
Blutgrifin, Elisabeth Bathory; die Zahl ihrer Opfer schwankt zwischen 51 und 650 4%!

In Bern waren bereits um 1400 ménnliche und weibliche Zauberer von dem weltlichen Gericht
verbrannt worden. So erzihlt der schwiibische Dominikaner Johannes Nider #°7, der um die Zeit
des Baseler Konziliums durch seinen »Formicarius« in der Form eines belehrenden Dialogs auch
Deutschland in die Mysterien des Hexenprozesses einzuweihen suchte. Nider, zuerst Professor
der Theologie zu Wien, dann Prior des Predigerklosters in Niirnberg, war einer der gefeiertsten
Kanzelredner seiner Zeit, ein eifriger Reformator der Kldster seines Ordens, daneben ein
Hauptvertreter des kirchlichen Aberglaubens. Im Formicarius bietet er eine Sammlung der
wiistesten Gespenster- und Hexengeschichten, oft unter Berufung auf analoge Erzdhlungen der
Heiligenlegenden %%, Nider, obgleich selbst Inquisitor, beruft sich nicht ein einziges Mal auf
eigene Amtserfahrungen, sondern immer nur auf fremde, zum Teil franzésische Quellen
hinsichtlich des Tatsdchlichen. Ein weltlicher Richter zu Bern, Peter von Greyerz, um 1400
Hexenvertilger im Simmental 4°°, und ein ehemaliger Inquisitor zu Autun liefern ihm die
Hauptbelege zu den theoretischen Meinungen, die er auf die Autoritit seiner Kollegen, der
Baseler Theologen, und der élteren Scholastiker baut. Andere Belehrungen verdankt er der



freiwilligen Mitteilung eines bekehrten Nekromanten. Nach der spéteren Praxis wére dieser
unfehlbar dem Scheiterhaufen verfallen gewesen; damals aber durfte der Verfasser noch offen
erzdhlen, daf} sein Gewédhrsmann, nachdem er sich von der Zauberei losgesagt, Benediktiner
geworden sei und als Prior des Schottenklosters zu Wien in Segen und anerkannter Frommigkeit
wirke. Desgleichen entging ein Maddchen zu Koéln, das die Rolle der Jungfrau von Orleans spielte
und in dem Streit um die Trierische Kurwiirde die Partei des einen Kompetenten ergriff, durch
den Schutz des Adels den Klauen des Kolner Inquisitors Heinrich Kalteisen, obgleich sie
beschuldigt war, zerrissene Tiicher und zerbrochene Glédser durch Zauberei wiederhergestellt zu
haben. Verbrennungen kennt Nider nur in Bern. Nichtsdestoweniger stellt seine Schrift fast das
vollstdndige System des Hexenwesens dar. Eine kurze Andeutung der Hauptpunkte wird
geniigen: Verleugnung der christlichen Religion und der Taufe; Treten des Kreuzes; Paktum mit
dem Teufel und Homagium; Versammlungen, wo der Teufel in Menschengestalt erscheint;
Luftfahrten; Hagel und Blitz machen; Getreide locken; Pferde aufhalten; Erregen von Hal} und
unkeuscher Liebe; Verhinderung des Beischlafs und der Konzeption bei Menschen und Tieren
durch eine unter die Tiirschwelle gelegte Eidechse; Verwandlung des eigenen Korpers in
Tiergestalt, z. B. in die einer Maus; Totung der Frucht im Mutterleibe; Salbe aus den Leichnam