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1. Als die Sterne Gétter waren

Sicher sind viele Leser schon einmal in einem Planetarium gewesen.
Wenn sich das weite Rund mit erwartungsvollen Besuchern gefiillt hat,
erlischt langsam das Licht, und nach und nach werden die Sterne an det
grofen Kuppel sichtbar. Der Natur tiuschend #hnlich ist diese Nachbil-
dung des gestirnten Firmaments, und kein stérender Lichtschein, kein
verschleiernder Dunst mindert hier den groBartigen Anblick.

Vom Steuerpult aus zeigt der Vorfiihrer die einzelnen Sternbilder, in-
dem er mit einem Lichtpfeil Verbindungslinien zwischen den funkelnden
Punkten zieht. Wir erfahren, in welcher Jahreszeit bestimmte Sterne zu
sechen sind, und erleben in wenigen Minuten die tigliche scheinbare
Drehung des Himmelsgewdlbes. Auch was wir sonst nicht direkt beob-
achten konnen, wird sichtbar gemacht. In kleiner und gréfer werdenden
Tagbogen bewegt sich die Sonne iiber den dunklen Himmel und auf
ihrem scheinbaren Jahresweg durch die zwolf Tierkreisbilder. Dann ver-
folgen wir die wechselnden Phasen des Mondes und die verschlungenen
Bahnen der Planeten, sehen Sternschnuppen iiber den Himmel huschen
und Kometen langsam ihre Bahn ziehen. Vor uns liegt die Unendlich-
keit. ..

Was wir in einer Stunde im Planetarium iiber das moderne astrono-
mische Weltbild erfahren, beruht auf Beobachtungen, die im Laufe der
Jahrtausende vervollkommnet und zu einem faszinierenden Gesamtbild
vereinigt wurden. Sicher ist die Beobachtung des gestirnten Himmels so
alt wie die Menschheit selbst. Schon in der Urgesellschaft werden die
Menschen nicht ohne eine einfache Zeitbestimmung und Zeitrechnung
ausgekommen sein. Wenn wir 10000 bis 30000 Jahre alte Ritzzeich-
nungen richtig deuten, dann besaflen bereits die Altsteinzeitjiger einen
Kalender, dem der scheinbare Lauf des Mondes und der Wechsel seiner
Phasen zugrunde lagen. Verfeinert wurde die Zeitbestimmung, als man
zum Ackerbau iiberging und durch Sternbeobachtungen den giinstigsten
Termin fiir Aussaat und Ernte herausfinden mufite. Mit welcher Auf-
merksamkeit und Intensitit man am Ende der Jungsteinzeit und wih-
rend der Bronzezeit die scheinbare Bahn der Himmelskorper verfolgte,
haben gerade neueste Forschungen bewiesen. Die Grofisteinbauten der
Megalithkulturen in Grofbritannien und Nordfrankreich, im Norden
der DDR und der BRD sind oft so angelegt, dal durch Visierlinien
bestimmte Auf- und Untergangspunkte von Mond, Sonne und Fixsternen
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ermittelt werden konnten. Auf diese Weise war man unter anderem in
der Lage, die Linge des Jahres zu erkunden und einen erstaunlich ge-
nauen Kalender aufzustellen.

Astronomische Kenntnisse brauchten auch die Seefahrer, um sich auf
dem Mecr orientieren zu kénnen. Nicht weniger wichtig war die Stern-
kunde fiir die michtigen Sklavenhalterstaaten des Altertums, die zu be-
stimmten Zeiten zum Beispiel die Arbeit an Kanilen und Dimmen an-
ordncten oder Steuern und Abgaben aller Art eintreiben lieBen. Nach
Erfindung der Schrift und der Zahlen vermochte man auch Sternbeobach-
tungen festzuhalten, Tabellen aufzustellen und Berechnungen auszufiih-
ren. Solche Angaben und Uberlieferungen reichen bei den Agyptern bis
zum Ende des dritten und bei den Bewohnern Mesopotamiens bis in die
erste Hilfte des zweiten Jahrtausends vor unserer Zeitrechnung zuriick.
Astronomische »Tagebiicher«, die iiber alle Himmelserscheinungen Aus-
kunft gaben, fihrten die Babylonier aber erst seit dem sechsten Jaht-
hundert v. u. Z. Schon zwei Jahrhunderte friiher hatten die Chinesen mit
Aufzeichnungen dieser Art begonnen. Sternbeobachtungen wurden bei
diesen Volkern meist von den Priestern vorgenommen, den »Gelehrten«
des Altertums, die es zugleich geschickt verstanden, ihr Wissen fiir die
eigenen Belange und im Interesse der herrschenden Klassen auszunutzen.

Die grofiten Leistungen auf astronomischem Gebiet vollbrachten die
Griechen. Sie bauten vielfach auf den Beobachtungen und Erkenntnissen
von Babyloniern und Agyptern auf. Griechen entdeckten die Kugel-
gestalt unserer Erde, deren Umfang Eratosthenes (276-194 v. u. Z.) als
erster iiberraschend genau berechnete. Aristarch von Samos vertrat um
265 v. u. Z. die Meinung, daB sich die Erde um die Sonne bewege, ohne
sich freilich mit dieser richtigen Erkenntnis durchsetzen zu kénnen, und er
versuchte, Entfernung und Gréfle von Mond und Sonne zu bestimmen.
Auch Hipparch (um 190-125 v.u.Z.), der bedeutendste Astronom des
Altertums, widmete sich diesem Problem. Auflerdem stellte er einen
Sternkatalog auf, den spiter Klaudios Ptolemaios (erste Hilfte des
2. Jahrhunderts u. Z.) fiir sein eigenes Werk benutzte. Ptolemaios stiitzte
sich auf die Hypothesen Hipparchs zur Planetenbewegung und entwik-
kelte sie weiter. Von diesem Wissen zehrten spater die Araber, die seit
dem 8. Jahrhundert die griechischen Handschriften iibersetzten und dar-
auf ihre eigenen Untersuchungen aufbauten. Die Europier schlieBlich
machten sich mit diesem Wissensschatz seit dem 10. Jahrhundert in
Spanien vertraut, das damals unter arabischer Herrschaft stand. So
wurde die griechische Astronomie auf dem Umwege iiber die Araber zur
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Grundlage fiir die mittelalterliche Sternkunde, mit der sich dann Koper-
nikus, Galilei und Kepler auseinandersetzten. Ihre umwailzenden Ent-
deckungen und Lehrmeinungen eréffneten in der Geschichte der Astro-
nomie den Kampf um das heliozentrische Weltbild.

Die modernen astronomischen Erkenntnisse, in die wir im Planeta-
rium einen Einblick erhalten, sind also erst nach und nach gewonnen
worden. Wenn wir an der Planetariumskuppel verfolgen, wie sich die
scheinbaren Bewegungen der Himmelskérper vollziehen, dann beginnen
wir zu ahnen, welches Kopfzerbrechen es bereitet hat, die sich hinter den
verschlungenen Bahnen und wechselnden Konstellationen verbergenden
GesetzmiBigkeiten zu entritseln. Dabei sind die Gestirne nicht allein
deshalb genau beobachtet worden, weil man unmittelbar cinen prakti-
schen Nutzen aus ihnen ziehen wollte, sich nach ihnen auf dem Meer und
im Geldnde orientieren oder nach ihnen die Zeit bestimmen konnte.
Selbstverstindlich war es auch schon den alten Volkern interessant, die
Wesensart von Sonne, Mond und Sternen zu ergriinden. Welche Vorstel-
lungen sich dabei ergaben, ist zwar im Zusammenhang mit der Kultur
der einzelnen Vélker untersucht worden, eine zusammenfassende Dar-
stellung fehlt jedoch — im Gegensatz zur Geschichte der Astronomie,
die hdufig dargelegt worden ist. Wir wollen daher versuchen, diese
Liicke zu schliefien und zu zeigen, wie die Gestirne frither beurteilt wur-
den und welche Rolle sie in den Weltbildern und im Leben der alten
Volker tiberhaupt spielten.

Sich mit den historischen Ansichten iiber die Himmelskérper vertraut
zu machen stoft allerdings auf manche Schwierigkeiten. Man hatte ja
in friiheren Zeiten, als die Trennung des Menschen von der Natur auf
Grund der technischen Entwicklung erst ihren Anfang nahm, ein ganz
anderes Verhiltnis zur Umwelt — im weitesten Sinne verstanden — und
damit auch zu den Gestirnen. Zeitgenéssische Naturvélker denken und
empfinden in manchem noch so dhnlich wie die Menschen des Altertums.
Was ein Indianer seinem weiflen Freund erzihlte, ist deshalb auch in un-
serem Zusammenhang interessant und aufschlufireich:

»Alle Dinge sind voll Leben. Die Biume leben, ebenso die Steine, die
Berge, das Wasser. Alles ist mit Leben erfillt... Als ich hierherkam,
um dich zu besuchen, habe ich mit allem gesprochen, was es hier herum
gibt. Mit dem Baum da am Ende deines Hauses habe ich am ersten
Abend gesprochen vor dem Zubettgehen. Ich bin auf den Balkon hin-
ausgegangen, habe geraucht und den Rauch meines Tabaks zu ihm auf-
steigen lassen . .. und gesagt: >Baum, fiige mir kein Leid zu, ich bin nicht
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bose, und ich bin nicht hierhergekommen, jemand etwas anzutun. Baum,
sei mein Freund I«

Ich habe auch mit deinem Haus gesprochen. Dein Haus ist auch Leben,
es ist irgend jemand... Es wuflte, daf} ich hier fremd bin. Dann habe
ich ihm den Rauch meines Tabaks geschickt, um mit ihm gut Freund zu
werden. Ich habe mit ihm gesprochen und gesagt: >Haus, du bist das
Haus meines Freundes, du darfst mir nichts Boses tun. Lasse mich nicht
krank werden oder vielleicht gar sterben, wihrend ich meinen Freund
besuche. Ich mochte in meine Heimat zuriickkehren, ohne dafl mir ein
Ungliick widerfahrt . . <

Es gibt ohne Zweifel viele Dinge, die mich bei Nacht betrachten, ohne
daf ich sie sehen kann... Sie miissen untereinander sprechen, ganz wie
wir, die Steine, die Biume und die Berge. Du kannst sie manchmal
héren, wenn du gut acht gibst, drauflen bei Nacht. .. Ich spreche nachts
oft mit ihnen, schicke ihnen Rauch und vergesse sie nicht. Ich sorge mich
um sie, und sie sorgen sich um mich.«

Fiir diesen Indianer gibt es also keine toten oder unbelebten Dinge.
Sein Verhalten erinnert an das eines Kindes, das, wenn es sich an Tisch
oder Stuhl gestoflen hat, diese Gegenstinde anredet und schilt, als ob sie
horen, sehen, empfinden und denken koénnten und als ob sie einen eige-
nen Willen besafien. Offenbar war eine solche naive »Beseelung« von
Dingen und Erscheinungen, die sich praktisch auf alles erstreckte, auch
typisch fiir die Menschen in vor- und frithgeschichtlicher Zeit. Durch
diese Beseelung verschmolz die Welt zu einem mythischen Ganzen, des-
sen einzelne Glieder als Verkorperung oder Auflerung bestimmter
Maéchte auftraten, mit denen man sich auseinandersetzen mufite. Man er-
lebte und empfand dabei die Umwelt viel unmittelbarer als wir heute;
ein lebendiges Gegeniiber, ein Du, waren Himmel und Erde (»Mutter
Erde« sagen wir ja noch immer), Sonne, Mond, Planeten und Sterne.
Vielfach hielt man sie fiir Gottheiten, von deren Taten und Eigenschaf-
ten die Mythen berichten, die deshalb zu den wichtigsten Quellen fiir das
Verstandnis der alten Weltbilder und der Vorstellungen iiber die Ge-
stirne gehoren.

Die personifizierende Welt-Anschauung und die mit ihr verbundenen
Mythen haben eine geschichtliche Entwicklung durchlaufen. Mythen sind
vermutlich erzihlt worden, seit sich Menschen in ihrer Umwelt behaup-
ten mufiten. Wahrscheinlich spielten in den Deutungen des kosmischen
und irdischen Geschehens Tiere anfangs die grofite Rolle, da von ihnen
zunidchst die menschliche Existenz abhing. Auflerdem wird die Sinnes-
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1 Das Weltbild der Haida-Indianer

schirfe mancher Tiere auf die Jiger der Vorzeit Eindruck gemacht
haben. Malereien, Gravierungen, Reliefs und Plastiken der Eiszeitmen-
schen weisen darauf hin, daBl man sich héhere Michte in Tiergestalt vor-
stellte. Ahnliche Ansichten finden wir noch heute bei Stimmen und Vél-
kern, deren Existenz gleichfalls auf der Jagd beruht. Eine kleine Schnit-
zerei der nordamerikanischen Haida-Indianer gibt zum Beispiel ein selt-
sames Mischwesen aus Wal und Schildkréte wieder. Es soll die Erde
verkorpern, auf der eine Frau mit einem Mann auf den Schultern steht.
Beide symbolisieren nicht nur die Menschheit, sondern Leben und Fort-
pflanzung iiberhaupt. Der Himmel wird von einem gewaltigen Adler mit
weit ausgebreiteten Schwingen gebildet. In diese »Welt« ist der Mensch
als Teil des iiberschaubaren Ganzen eingebettet. Himmel und Erde sind
ihm vertraute Machte: die Erde ein Tier, das alles tragt, und der Him-
mel ein Vogel, der mit seinen Fittichen alles schiitzt.

Auch in den Hochkulturen des Altertums, in deren Mythologie, Kule
und Kunst die Fruchtbarkeit des Bodens stirker in den Vordergrund
trat, war die alte Tierverehrung noch lebendig. Die Agypter zum Bei-
spiel stellten den Sonnengott als Falken und als Kifer dar. Angeblich
vermochte namlich die Gottheit in verschiedenen Gestalten zu erschei-
nen. Es 140t sich heute nicht immer klar entscheiden, ob nun ein solches
Tier nur als Sinnbild oder als Inkarnation des Gottes galt. Andererseits
bildete man die Gottheiten, die Sterngétter inbegriffen, auch menschen-
gestaltig beziehungsweise als Mischwesen ab oder versah sie mit Tier-
attributen. Und obwohl man die Gestirne als handelnde Personen auf-
fafite, wurden sie haufig als »Sache« dargestellt (die Sonne zum Beispiel
als Scheibe). In der mythologisch-personifizierenden Weltbetrachtung
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2 Der Sonnengott trinkt das Blut cines
Geopferten (nach Krickeberg)

liegt also kein Streben nach einem Entweder-Oder vor, wie es unser
analytisches Denken auszeichnet, sondern mit einer Vielfalt von Bildern
und Vorstellungen suchte man die verschiedenen Aspekte der Wirklich-
keit so umfangreich wie moglich zu erfassen.

Nach dem Glauben der Agypter und der Inka hatten die Sterngott-
heiten ihre Kinder als Herrscher auf der Erde eingesetzt; damit waren
die Konige dieser Volker als Sohne und Stellvertreter des Sonnengottes
iiber die anderen Menschen erhaben. Dieser Glaubensgrundsatz wurde
zum Staatsdogma erhoben, um die Macht der herrschenden Klasse, die
Vorrechte von Kénigen und Fiirsten, Adel und Priesterschaft zu festigen
und zu sanktionieren. Aus dem Sternglauben ging auch die Sterndeutung
hervor, denn wenn man die Sterne fiir gottlich hielt, lag ja der Schluf}
nahe, daf} sie das irdische Geschehen bestimmten und dafl man aus ihren
Bewegungen und Konstellationen am Himmel die bésen oder guten Ein-
wirkungen auf den einzelnen wie auf die Gemeinschaft erkennen kénne.

Uber die Entstehung der Gestirne waren ebenfalls recht merkwiirdige
Vorstellungen verbreitet. Sie sollten zum Beispiel aus einem Gott her-
vorgegangen sein, den seine Mitgenossen erschlugen, oder sich aus Got-
tern gebildet haben, die sich selbst opferten. So berichtet eine mittel-
amerikanische Mythe, daf} sich einst zwei Gétter verbrannten und, nach-
dem sie zu Asche geworden waren, in verwandelter Gestalt als Sonne
und Mond iiber dem Horizont erschienen. Aber sie konnten sich so lange
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1 Ballspielplatz mit geraden Winden in Chichen Itza (Yucatan) Etwa 11.~13. Jb.

2 Ballspielplatz mit schragen Winden in Copan (Honduras). 7.-8. ]b.




3 Relief eines Ballspielers. Stele aus der Tajin-Kultur der mittleren Goldkiiste.
Etwa 7.-9. Jh.
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4 Die Sternbilder Orion (mit Fell statt Schild), Stier, Kleiner Hund, Zwil-
linge und Georgs-Harfe. Nach Bode, 1801

5 Malerei der Eiszeitmenschen in der Héble Lascaux. Alter etwa 15000 Jabre




6 Altsteinzeit-Relief einer schwangeren Fran
mit Bisonborn. Laussel. Alter iiber 20000 Jabre

7 Mutter, Tochter und Kind als mythische
Einbeit. Elfenbeinschnitzerei. Mykene. Ltwa
rs. Jh. vt Z.




S Venns wund Maond it sascheraneme Licht

9 Der Sonnengott Schamasch in seinem Tempel. Abu Habba. Unr Yoo v 7.




10 Der Apis-Stier mit Sonnenscheibe und Mondsichel. Bronze. Agyptische Spit-
zeit

11 Mithrdum Sanctae Priscae in Rom. 3. Jh. u.Z.




12 Relief des Mithras-Kindes im Tierkreis. Mithraum von Trier (zerstrt
337 1.2.)
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nicht bewegen, bis die anderen Gétter gleichfalls ihr Leben hingaben.
Damit nun dic Sonne tiglich ihren Weg iiber das Firmament zuriickzu-
legen vermochte, wurden zahllose Menschen geopfert. Man mcinte nim-
lich, daBl der Sonnengott in der Unterwelt zum Skelett wiirde und Leben
und Kraft erst wicdererlangte, wenn cr Menschenherzen und -blut erhicl-
te. Deshalb tétete man vor allem Kriegsgefangene, indem man sie iiber
einen kegelférmigen Stein warf, so daf} sich ihre Brust hervorwolbte und
diese leicht mit einem Steinmesser unterhalb der Rippen aufgeschnitten
werden konnte. Ein Priester rifs das noch zuckende Herz heraus und
legte es in eine Steinschale. Sich dem Sonnengott als Opfer zu weihen
galt fiir die Gefangenen als Ehrenpflicht; wer sich ihr durch die Flucht
entzog, wurde auch in seiner Heimat mit dem Tode bestraft. Solche
Opfer waren insbesondere bei den Azteken iiblich, die im 14. Jahrhun-
dert im Hochland von Mexiko eine Militirmonarchie errichtet hatten.
Als der Haupttempel der aztekischen Metropole Tenochtitlan, deren
Trimmer unter dem heutigen Mexiko City begraben liegen, im Jahre
1487 eingeweiht wurde, totete man in vier Tagen fiir den Sonnengott an-
geblich 20 000 Menschen (nach einigen Berichten sogar 8oo0oo!). Wahr-
scheinlich sind diese Zahlen stark iibertrieben, aber immerhin zdhlten
zwei Offiziere aus Cortez’ Heer, das die Hauptstadt 1519 besetzte, im
Tempelbezirk 136 ooo Schidel geopferter Menschen! Um stets geniigend
»Nahrung« fiir den Sonnengott zu haben, schloff Tenochtitlan schlieBlich
mit einigen anderen Stiddten den wohl seltsamsten und makabersten Ver-
trag der Weltgeschichte. Man vereinbarte nimlich einen »Blumenkrieg,
der regelmidfig in einem genau festgelegten Gebiet stattfand und kein
anderes Ziel verfolgte, als moglichst viele Gefangene einzubringen!

Der Himmel selbst war nach dem Glauben der mittelamerikanischen
Volker Schauplatz eines stindigen Kampfes. Als personifizierte Gotthei-
ten rangen hier Tag und Nacht, Licht und Dunkelheit, Nord und Siid,
Trockenheit und Regen sowie die Gestirne miteinander um die Herr-
schaft, die sie abwechselnd gewannen und verloren. Man ahmte diesen
Kampf auf Erden in einem Ballspiel nach. Der Ball symbolisierte dabei
sowoh! die Sonne als auch die anderen Sterne, von denen man annahm,
daf} sie morgens und abends durch einen schmalen Spalt am Horizont
schlipften. Die Plitze, auf denen das Ballspiel stattfand, gehéren zu
den bedeutendsten Bauten Mittelamerikas. Jede Stadt, die etwas gelten
wollte, besall mindestens einen mehr oder weniger prunkvollen Ball-
spielplatz. In den Bilderhandschriften sind diese Plitze hiufig dar-
gestellt. In der Form ahneln siec einem doppelten T. Die Langseiten sdu-
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3 Ballspielplitze in mexikanischen Handschriften

men Walle oder Plattformen, und das Spielfeld ist durch Farbstriche,
Krautstreifen oder runde Steine lings- und quergeteilt. Bei den iltesten
Platzen fallen die Seitenwinde nach dem Spielfeld zu schrig ab, und der
Ball mufite in Nischen gestofen werden, die sich an den Schmalseiten
befanden. Die jiingeren Plitze zeichnen sich dagegen durch senkrechte
Wénde aus, an denen zwei Steinringe befestigt sind. Sie versinnbildlichen
die gefihrliche Enge am Horizont und sind daher mit Sonnensymbolen
oder der Federschlange, der Verkorperung des Nachthimmels, verziert.
Wenn man den Ball iiber die Lings- und Querlinien, die symbolischen
Grenzen zwischen Tag und Nacht, und durch die Steinringe trieb,
glaubte man, den Gestirnen auf magische Weise die schwierige Passage
durch die Horizontspalte zu erleichtern. Die Ballspieler selbst waren bis
auf das Leder, das sie sich um Gesifl und Hinde geschnallt hatten, nackt.
So sehen wir sie auch auf einem Blild des Augsburger Goldschmieds und
Holzschneiders Christoph Weiditz. Als er 1528 in Spanien weilte, war
gerade Hernando Cortez, der Eroberer Mexikos, zuriickgekehrt und
hatte einige Indianer aus der Neuen Welt mitgebracht. Sie fiihrten den
staunenden Spaniern ihr Ballspiel vor, dem auch Weiditz zusah und das
er im Bild festhielt. An den Rand seiner Zeichnung schrieb er: »Auf
Soliche manier spilen die Indianer mit ainem aufgeblassen bal mit dem
hindern On die Hend an zue Rieren auf der Erdt, haben auch ain hardt
leder for dem hindern, dar mit er vom bal den widerstreich Entpfacht,
haben auch solich ledern hentschuch an.« Die Spieler stieflen sich also
den Kautschukball, der aber nicht, wie Weiditz meinte, aufgeblasen, son-
dern massiv war, mit Gesiaf}, Hiiften und Knien zu. Dabei stiitzten sie
sich mit den Hinden auf dem Boden ab.

Aus solchen und anderen Uberlieferungen wird klar, wie kompliziert
und vielschichtig die fritheren Vorstellungen iiber die Gestirne waren.
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4 So zeichnete Christoph Weiditz ballspielende Indianer

Zwar hat man schon in alter Zeit Natur und Himmel sehr genau beob-
achtet, aber alle sachlichen Feststellungen waren mit einem hohen Maf
an Emotionalitit gepaart. Eine scharfe Trennung zwischen belebt und
unbelebt, Himmel und Erde gab es in den alten Weltbildern nicht. Was
auf der Erde vorhanden war, glaubte man am Firmament wiederzufin-
den, und was scheinbar am Himmel geschah, ahmte man auf Erden nach.
Die Gottheiten aber wohnten angeblich hier wie dort. Sie hatten Him-
mel, Erde und Gestirne geschaffen, und nun mufiten die Menschen dazu
beitragen, die Weltordnung durch kultische Handlungen, besonders
Opfer, aufrechtzuerhalten. In den alten Weltbildern verband sich Mythi-
sches mit exakter Natur- und Himmelsbeobachtung. Der Astronom war
zugleich Astrologe und meist auch Priester. Eine wissenschaftliche Aus-
wertung astronomischer Erkenntnisse konnte erst erfolgen, als sich Le-
bensweisen und Gesellschaftsordnungen #nderten und Erde, Himmel
und Gestirne »entgéttlicht« wurden. Dieses Verdienst kommt vor allem
den Griechen zu. Zwar gab es auch bei ihnen zahlreiche mythische Vor-
stellungen, aber neben und getrennt von ihnen bahnte sich eine ganz neue
Entwicklung an. Die ionischen Naturphilosophen, die seit dem Ende
des 7. Jahrhunderts v. u. Z. in den reichen Handelsstddten ihre weit in
die Zukunft weisenden Ansichten begriindeten und verbreiteten, hielten
die Sterne fiir materielle Korper und nicht mehr fiir Gotter. In allen
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Naturerscheinungen sahen sie Formen ciner bestimmten Materie, der ein
einheitlicher Urstoff zugrunde lidge. Materialistische Ziige findet man
auch in der Lehre Heraklits (um 540-475 v. u. Z.), der von der sinnlichen
Erfahrung und einem dialektischen Prozel des Werdens und Vergehens
ausging und meinte: »Diese Weltordnung, dieselbe fiir alle Wesen, hat
kein Gott und kein Mensch geschaffen, sondern sie war immerdar und
ist und wird sein: ewig lebendes Feuer, nach Maflen erglimmend und
nach Maflen erléschend.« So beginnt mit den Griechen einerseits die
wissenschaftlich orientierte Philosophie und andererseits die eigentliche
Astronomie, die sich auf exakte Beobachtungen und mathematische Hypo-
thesen griindete, wie sie uns am vollstindigsten durch Ptolemaios iiber-
liefert sind. Auf diesem Fundament wurde nach der Uberwindung des
geozentrischen Weltbildes, nach der Erfindung des Fernrohrs und nach
dem Aufschwung der mathematisch-naturwissenschaftlichen Disziplinen
das Gebiude der modernen Himmelskunde errichtet.

Wie wir schon erwihnten, sind Geschichte und Entwicklung der Astro-
nomie oft beschrieben und erldutert worden, wihrend eine zusammen-
fassende Darstellung jener Anschauungen, nach denen die Sterne Gotter
waren, noch fehlt. Man muf} sie jedoch kennen, wenn man die alten
Weltbilder und die vergangenen Kulturen richtig verstehen will. Um
festzustellen, was die alten Vélker iiber die Gestirne gedacht haben und
welche Rolle solche Vorstellungen in ihrem Leben spielten, ziehen
wir vor allem die Forschungen von Archiologen, Ethnologen, Histo-
rikern sowie von Kunst- und Sprachwissenschaftlern zu Rate. Kaum ein-
gehen kénnen wir im Rahmen dieses Buches auf Mythen und Speku-
lationen iiber die Entstehung und Gestalt von Himmel und Erde. Das
" bleibt einer speziellen Veroffentlichung ebenso vorbehalten wie ein
niheres Eingehen auf die bewundernswerten Beobachtungsanlagen und
astronomischen Kenntnisse der alten Volker. Wir werden aber erfahren,
wie weit die Vorstellungen iiber die Gestirne mit bestimmten Gesell-
schaftsordnungen und Lebensweisen, mit Mythologie, Kult und Kunst
verbunden waren, welche Grundziige diese Vorstellungen prigten, wie
sie sich bei den verschiedenen Vélkern verbreiteten und sich allmahlich
zu einem fast unentwirrbaren Geflecht aus den unterschiedlichsten An-
schauungen verkniipften. Allerdings sind Fiille und Umfang des Stoffes
so grof}, daf} eine Auswahl notwendig ist. Der schon informierte Leser
wird daher méglicherweise das eine oder andere vermissen. Dennoch
hoffen wir, einen fundierten Uberblick zu vermitteln, um alte Kulturen
und ihr Bestreben, sich in die »Weltordnung« einzufiigen und Einflufl
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auf sie zu nehmen, besser zu verstehen — nicht zum Selbstzweck, sondern
im Sinne der Worte Maxim Gorkis: »Wer die Vergangenheit nicht kennt,
der kann den wahren Sinn der Gegenwart und das Ziel der Zukunft
nicht verstehen.«



I1. Der Mond als Wettermacher,
Stier und Mutterleib

Wenn wir die iltesten Spuren davon finden wollen, was die Menschen
einst tiber Sonne, Mond und Sterne dachten, miissen wir weit in die
Vergangenheit zuriickgehen, bis zu den Jégern der jiingeren Altsteinzeit. . .

Zu ihren Lebzeiten, vor 10000 bis 35000 Jahren, hatten sich gewal-
tige Eismassen vom skandinavischen Gebirge bis nach Norddeutschland
geschoben. Vom Schwarzwald und von den Vogesen, vom franzésischen
Zentralplateau, den Alpen, Pyrenien und Karpaten reichten riesige Glet-
scher weit ins Tiefland, und das Klima war rauh und hart. Dennoch gab
es in den eisfreien Gebicten eine Fauna und Flora, die sich der Kilte
angepafit hatte, und Menschen, die sich in dieser lebensfeindlichen
Umwelt behaupteten. Wie ihnen das gelang, wie sic wohnten, sich klei-
deten, jagten, welche Waffen und Werkzeuge sie schufen, haben Archéo-
logen in langwierigen Forschungsarbeiten herausgefunden. Aber nicht
nur das. In den ehemaligen Wohnplitzen und an Hoéhlenwinden sind
zahlreiche Kunstwerke der Eiszeitjiger erhalten geblieben, diec uns vom
Denken und Handeln ihrer Schépfer erzihlen. Wahrscheinlich haben in
ihrem Weltbild auch die Gestirne eine Rolle gespielt, doch ob man sie
schon fiir Gotter oder andere hohere Wesen hielt, bleibt ungewifl. Wir
wissen jedoch von zeitgendssischen Naturvélkern, daf sie die Tiere mit

AR
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5 Bisongravierung in der Hohle La Mouthe (nach Kiihn)
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den Himmelskérpern in Verbindung bringen, sie am Firmament wieder-
zufinden glauben und bestimmte Tiere als irdische Reprisentanten von
Mond und Sonne ansehen. Vermutlich waren bei den vorgeschichtlichen
Menschen dhnliche Anschauungen verbreitet. Einige ihrer Bilder erwek-
ken den Eindruck, als ob man sie mit Mondsymbolen versehen hat. Das
wird zum Beispiel an einer Bisongravierung in einer siidwestfranzosi-
schen Hoéhle deutlich.

Das Tier ist in vollem Laufe wiedergegeben. Wer hiitte wohl mit sei-
nen starken Hornern nihere Bekanntschaft machen wollen! Aber diese
gefahrlichen Waffen sind seltsamerweise nicht nur iibergrof, sondern
auch in »verdrehter Perspektive« abgebildet, so daf sich die Horner
diametral gegeniiberstehen und auf diese Weise an die Sicheln des zu-
und abnehmenden Mondes erinnern. Zwischen ihnen wirkt das grofe sti-
lisierte Bisonauge wie ein Sinnbild des Vollmondes. War also der Bison
fir die Eiszeitmenschen ein Mondtier? Denkbar ist es, denn als die
Steinzeitmenschen gelernt hatten, die Horner des Tieres in richtiger Per-
spektive darzustellen, wirkten sie oft noch merkwiirdig lang und schmal
und so cigenartig gebogen, daf sie ebenfalls an Mondsicheln erinnern.

Eine ungewéhnliche Malerei in der siidwestfranzosischen Hohle Las-
caux legt die Vermutung nahe, dafl der Bison in ein besonderes Kult-
geschehen einbezogen war. Auf dem Grunde eines etwa fiinf Meter tiefen
Schachtes findet sich ein Bison, der mit drohend gesenkten Hérnern und
hoch erhobenem Schwanz ein »Strichminnchen« annimmt. Stocksteif
scheint dieses umzufallen. Es besitzt einen Vogelkopf, nur vier Finger
an den Hinden und einen aufgerichteten Phallus. Vielleicht ist hier
ein Schamane in Trance wiedergegeben, dessen Seele sich auf eine ver-
meintliche Jenseitsreise zum Herrn der Tiere oder zu den Geistern des
erlegten Wildes begeben hat, um die Wiederkehr der Tiere zu ver-
anlassen. Der Vogel auf der Stange unterhalb des Schamanen kénnte
die Seele des Zauberers symbolisieren, wihrend der hakenférmige Stab
daneben wohl eine Speerschleuder darstellt. Quer iiber den hinteren
Teil des Bisons ist ein Speer und unter dem Leib ein ovales Sinnbild ge-
malt, wahrscheinlich ein weibliches Symbol, eine Vulva. Der Speer deu-
tet den Tod des Tieres an, dessen Seele der Zauberer auf die Erde zu-
riickholen soll, damit sie sich dort erneut in einem jungen Bison verkor-
pert. Auf Fortpflanzung und Fruchtbarkeit weisen ja der Phallus des
Zauberers und die Vulva hin. Von Naturvélkern ist bekannt, daB sie
den Tod des Jagdwildes als Durchgangsstadium zu neuem Leben auf-
fassen. Pfeil oder Speer, die in ein Tier eindringen und es zur Strecke
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bringen, gelten nicht nur als tédliche Geschosse, sondern auch als ménn-
liche Geschlechtskrifte, die befruchten und neues Leben bewirken. In
diesem Zusammenhang ist eine Felszeichnung in Siidalgerien besonders
aufschlufireich. Sie stellt dar, wie ein Mann mit Pfeil und Bogen auf den
Hinterkorper eines Tieres zielt. Eine Linie verbindet die Genitalien des
Mannes mit seinem Bogen und seiner im Hintergrund stehenden Frau.
Der Sinn ist klar; hier gehen Jagd- und Fruchtbarkeitsmagie Hand in
Hand. Als kosmisches Symbol des allgemeinen Werdens und Vergehens
aber galt der Mond.

Dafd schon die Eiszeitjager Mond, Bison, Schwangerschaft, Geburt
und Frau in Beziehung zucinander brachten, scheint aus einer Reihe be-
merkenswerter Darstellungen hervorzugehen. Bisons hat man ndmlich
auch als groBe Reliefs in Stein und Fels gemeifelt. Diese erstaunlichen
Werke einer frithen Bildhauerei sind in Halbhohlen gefunden worden,
die sich die Eiszeitmenschen zu geriumigen Wohnungen ausgebaut hat-
ten. Manchmal stehen Bisondarstellungen auffillig dicht neben denen
dickleibiger Frauen. Ein anderes Relief zeigt eine schwangere Frau, die
ihre linke Hand flach auf den Unterleib legt, wihrend sie mit der rechten
ein Bisonhorn hochhebt. Blick und Geste stellen eine Verbindung zwi-
schen Tierhorn und Schwangerschaft her. Méchte die Frau ihrem Kind
die Stirke des Bisons verleihen? Vergleicht sie das Horn mit der Sichel
des jungen Mondes, der auch dem Kind Lebenskraft schenken und es
wachsen lassen soll? Das Relief diirfte cin uraltes Zeugnis sein fiir den
weitverbreiteten Glauben an den Zusammenhang zwischen kosmischem
und irdischem Geschehen, zwischen Mond und Fruchtbarkeit. Die
Frauen scheinen ja in einer geheimnisvollen Beziehung zum Mond zu
stehen, wiederholt sich doch die »monatliche Reinigung«, die Menstrua-
tion, etwa in demselben Zeitraum wie eine Mondphase. Fiir die enge
Verbindung zwischen Mond und Frau spricht ebenfalls ein Fund bei
Bodrogkeresztur in Nordungarn. Dort entdeckte man in Ablagerungen
aus der Altsteinzeit ein Kalksteinplittchen von §7 mal 57 Millimeter
Durchmesser und 17 Millimeter Dicke, das wohl das weibliche Ge-
schlechtsorgan nachbildet. Die Rinder sind eingekerbt, und an der einen,
etwas spitz zulaufenden Seite sind zwei Striche eingraviert. Vermutlich
haben wir es hier mit dem #ltesten Mondkalender zu tun. Die Striche
werden die erste und die letzte Sichtbarkeit des zu- beziehungsweise ab-
nehmenden Mondes kennzeichnen, die Einkerbungen die Tage dazwi-
schen. Zahlt man die Bogen an der leicht abgeplatteten Seite als zwei Tage,
ergeben sich insgesamt 27 Tage. Zweieinhalb Tage lang ist Neumond.
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6 Rckonstruktion eincr Kultstitte in Catal Hiiyiilk

In der Nacheiszeit gingen die Anstdfle fiir eine ncuc Lebensweise von
Hochlandtilern aus, in denen die wilden Vorginger der nunmehr kulti-
vierten Getreidearten wuchsen. Nachkommen der Altsteinzeit-Jager hat-
ten sich unter anderem im Siiden der heutigen Tiirkei, auf der Anatoli-
schen Hochebene, niedergelassen. Dort sind die Archdologen auf eine
der iltesten Ansiedlungen von Ackerbauern gestofien. Die Fundstelle
liegt etwa 5o Kilometer siidéstlich von Konya und heifit Catal Hiiyiik.
Bisher hat man 12 Siedlungsschichten erforscht, die aus der Zeit zwischen
6500 und 5700 v.u.Z. stammen. In der wildreichen und fruchtbaren
Konya-Ebene trieben die Bewohner Catal Hiiyiiks sowohl Jagd wie
Ackerbau. Mit der Jagd verbanden sie noch uralte Traditionen und
Kulte, wihrend sie der Ackerbau zu ganz neuen, in die Zukunft weisen-
den Vorstellungen fithrte. Manche Hiuser hatte man zu cindrucksvollen
Kultstitten ausgestaltet, deren Winde grofle bemalte Gipsteliefs einer
Muttergéttin, Stierkdpfe, Stierhdérner und Malereien schmiickten. Vor
allem der Stier mufl im Kult dieser friihen Ackerbauern ecine aufler-
ordentliche Rolle gespielt haben. Die Hérner gewaltiger Stierbilder
dhneln den Sicheln des Mondes, und echte Stierhorner hat man in Reihen
neben- beziehungsweise hintereinander angebracht. Zu den gréfiten
Uberraschungen gehéren jedoch Reliefs einer Muttergottin, die in Gebir-
haltung, mit erhobenen Armen und gespreizten Beinen, einen Stier zur



7 Die Géttin bringt einen Stier zur Welt

Welt bringt! Hier dringt sich ein Vergleich mit dem eiszeitlichen Relief
der schwangeren Frau férmlich auf. Auch andere Funde zeugen von
mythischen Vorstellungen iiber Fruchtbarkeit und Geburt, Leben und
Tod. In die Winde einiger Rdume sind die Unterkiefer wilder Eber, die
Schidel von Geiern, Fiichsen und Wieseln eingelassen, zum Teil mit Ton
umkleidet und zu weiblichen Briisten umgestaltet. Schidel als Sinnbilder
des Todes und Briiste als Symbole des Lebens und der Fiille sind so un-
trennbar miteinander verschmolzen.

Der Ackerbau, der die Lebensweise der Menschen allmiahlich véllig
verinderte und die 6konomischen Grundlagen fiir die alten Hochkultu-
ren schuf, bewirkte offenbar eine Wandlung der Mythen und des Welt-
bildes. Man kann annehmen, daf} dabei schon friih die kosmischen Vor-
ginge mit Saat und Ernte in Verbindung gebracht wurden. Den Mond,
der starb und wiederkehrte, hat man nun vielleicht noch stirker als ein-
drucksvolles Sinnbild fiir Wachsen und Vergehen iiberhaupt empfunden.
Der vergangene und der wiedererstandene Mond sind scheinbar ver-
schieden (eben der alte und der neue) und dennoch identisch. Bot sich
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8 Mutter und Tochter sind eins

dazu im Schicksal des Getreides nicht eine seltsame Parallele an? Denn
das Getreidekorn »stirbt« ja ebenfalls, wenn es ausgesit ist. Aber aus
ihm entstehen zahlreiche andere Korner, die dem Mutterkorn gleichen
und ausgesit erneut dessen Schicksal erleiden. Und schlieBlich pflanzt
sich jede Mutter in ihrem Kinde fort. Alles das hat wohl die frithen
Ackerbauern auflerordentlich beschéftigt, und die Wandlungen des Mon-
des konnten fiir sie ein Gleichnis fiir das Leben des Getreides wie fiir das
der Frau gewesen sein. Tatsichlich hat man eine kleine Plastik aus wei-
Bem Marmor entdeckt, die den doppelten Aspekt des Weiblichen zeigt:
den der Mutter und den der Tochter. Die Skulptur besitzt nimlich zwei
Kopfe und zwei Paar Briiste, aber einen zusammengewachsenen Korper
mit einem linken und einem rechten Arm. Mutter und Tochter treten als
zwei verschiedene Personen auf und sind doch eins — wie das alte und
neue Getreidekorn und der alte und neue Mond! Manche Gipsreliefs
zeigen Mutter und Tochter nebeneinander. Die Mutter aber gebiert einen
Stier. Sicher ist et hier ein Sinnbild des Minnlichen, der Sohn, der heran-
wichst und dann zum Liebhaber und Gatten von Mutter und Tochter
wird - eine Mythologie, die wir bei den alten Hochkulturen niiher ken-
nenlernen werden und der wir in Catal Hiiyiik zum ersten Mal begeg-
nen. In einem Lied klingen diese ebenso merkwiirdigen wie t1efsmmgen
Anschauungen noch heute nach:

»Vom Fleisch der Mutter speis ich mich,
Mir selber Mutter sicherlich;

Mein Vater ist zugleich mein Sohn

Und buhlt um meinen Minnelohn.
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Ich bin ihm Mutter, Tochter, Weib,
Doch wie er kose meinen Leib,
Noch stellt sich nicht der Bruder ein,
Der Sohn mir wird und Enkel sein.«

Uniibersehbar kommt dieses Mutter-Tochter- und Vater-Sohn-Verhilt-
nis in einer 2,2 Meter hohen, bezeichnenderweise stark stilisierten Dop-
pelfigur der Géttin mit zwei Képfen, zwei Korpern, aber nur mit einem
einzigen Paar ausgebreiteter Arme und gespreizter Beine zum Ausdruck.
Eine der beiden Figuren gebiert einen grofien Stierkopf, dem ein klei-
nerer aufgesetzt ist — Symbole fiir Vater und Sohn, denn auch der Vater
kehrt im Sohne wieder. Gottin und Gott bilden eine groBe Einheit der
Gegensitze, dic die mythische Weltordnung entscheidend mitbestimmt.

9 Symbolischc Einheit von Mutter und Tochter, Vater und Sohn
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Daf sich daraus schon friihzeitig eine umfangreiche Mythologie entwik-
kelte, beweisen andere Figuren, dic die Gottheiten in verschicdenen
Altersstufen wiedergeben, ihrc rituelle Hochzeit, dic Schwangerschaft
und Geburt sowie die Herrschaft iiber wilde Tiere darstellen.

Mit der Ausbreitung des Ackerbaus gewannen solche Vorstellungen
immer grofieres Gewicht. Die Beziehungen des Stieres zum Monde, zu
Fortpflanzung und Fruchtbarkeit werden dabei immer deutlicher. Vor
allem aus der Bronzezeit stammen zahlreiche Stier- und Mondsymbole
aus Ton und Bronze. Andererseits begegnen wir im mesopotamischen
und kleinasiatischen Kulturbereich Mischwesen aus Stier und Mensch.
Eine besondere Rolle spielte ein solches Fabelwesen auf der Insel Kreta.
Es hiefl Minotauros, besaf einen Stierkopf und einen menschlichen Kér-
per, der mit Sternen versehen war. Minotauros war also ecigentlich eine
Sterngottheit, die man auch Asterion oder Asterios nannte (von grie-
chisch astron — der Stern). Zu der weitgespannten Mythologie um Mino-
tauros gehorte Zeus, der griechische Géttervater, der Herr des Himmels
und des Donners. Auf Kreta soll er in einer Hohle geboren und dort
vor seinem Vater verborgen worden sein, weil dieser den Sohn ver-
schlingen wollte. Die Geburt in einer Hohle ist cine Abwandlung des
uralten Motivs, nach dem Licht und Leben, Gotter und Urahnen aus der
Dunkelheit des Erdenschofles kamen. Nach Kreta entfiihrte Zeus die
schone Europa, deren Namen unser Kontinent trigt. Europa bedeutet
»die mit weifen Augen« oder »die mit breitem Gesicht«, und auch die
Mutter des Midchens hiefs dhnlich, nimlich »die weithin Leuchtende,
»die mit weillem Gesicht«. Beide Frauen glichen also ihrem Aussehen
nach dem Mond. Als Europa am Ufer des Meeres Blumen pfliickte,
raubte sie Zeus in Gestalt eines Stieres und brachte sie iiber das Meer
nach Kreta, wo er sich mit ihr vereinigte. Angeblich wurde dann der
Stier an den Himmel versetzt, wo ihn die Griechen durch eine Reihe von
Sternen verkorpert glaubten. Zwei davon kennzeichnen die Spitzen der
Horner, wihrend eine V-formige Gruppe, die Hyaden, den Kopf mar-
kiert, das Siebengestirn einen Fleck im Fell versinnbildlicht und der rot-
lich funkelnde Aldebaran das Auge des Tieres symbolisiert. Der Him-
melsstier stirmt auf den wilden Jéger Orion los, der ihm mit Schild und
erhobener Keule entgegentritt. Einst hatte Orion als ruheloser Jiger die
Lander durchstreift und unbarmherzig alles Wild verfolgt, bis ihn ein
Skorpion stach und tétete. Beide wurden nun zu Sternbildern am Firma-
ment. Aber hier gehen sie sich aus dem Wege. Wenn der Skorpion iiber
dem Horizont erscheint, verschwindet Orion, und wenn er auftaucht,
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versinkt der Skorpion. Am Himmel wird Orion von einem grofien und
einem kleinen Hund begleitet.

Wie viele andere Mythen auch hat der Raub der Europa die Kiinstler
immer wieder zur Gestaltung gereizt und sie zu Bildern angeregt, an
denen wir noch heute unsere Freude haben. Daf} dabei der urspriinglich
ernste Charakter der Erzihlungen hiufig ins rein Erotische abgewandelt
wurde, liegt im Wesen der Kunst begriindet, die sich der verschiedenen
Motive mit der ihr eigenen Freiheit bemichtigte und die Dinge nicht un-
bedingt vom historischen Standpunkt aus beurteilte. Auch fiir die Litera-
tur ist diese Entwicklung typisch. Gottfried August Biirger zum Bei-
spiel, bekannt als Verfasser der Geschichten vom Liigenbaron Miinch-
hausen und als Schopfer der deutschen Kunstballade, hat die Mythe
von Zeus und Europa als witzig-freches Abenteuer geschildert in sei-
ner »Wahrhaftigen Historia von der wunderschénen Durchlauchtigen
Prinzessin Europa und einem uralten heidnischen Gétzen, Jupiter item
Zeus genannt, als welcher sich nicht entblédet, unter der Larve eines
unverniinftigen Stieres an héchstgedachter Prinzessin ein crimen raptus,
zu deutsch: Jungfernraub auszuiiben«. Um keinen Verdacht zu erregen,
niherte sich der verwandelte Gott dem Friulein scheinbar harmlos auf
einer Wiese:

»Drum tat der arge Stier

Sehr zahm und sehr geduldig,

Schien keiner Tiicke schuldig,

Und suchte mit Manier,

Durch Kopfhang sich und Schweigen
Empfindsam gar zu zeigen.«

Ubermiitig setzte sich Europa auf das so friedliche Tier.

»Doch der verkappte Gast
Empfand auf seinem Riicken
Mit krabbelndem Entziicken
Kaum seine schéne Last,

So sprang er auf und rennte,
Als ob der Kopf ihm brennte.«

In vollem Trabe lief er zum Meer und schwamm mit seiner Beute nach
Kreta hiniiber, wo et sich der Ohnmichtigen nun in angenehmerer Ge-

stalt annahm.
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»Und trat als Kavalier,

In hochfrisierten Haaren,

Wie damals Mode waren,

Mit dem Flakon zu ihr,

Und hub, um Brust und Hiiften,
Die Schniirbrust an zu liften.«

So amiisant war, wie gesagt, die Mythe von Zeus und Europa urspriing-
lich nicht. Sie berichtete im Gegenteil von tragischen Ereignissen, die
wiederum mit dem Stier zusammenhingen. Denn Europa gebar drei
Sohne, von denen einer Minos hieB. Dessen ungetreue Frau Pasiphae,
»die allen Leuchtende, verliebte sich gleichfalls in einen wunderschénen
Stier, den Zeus oder sein Bruder, der Meeresgott Poseidon, aus dem
Meere schickte. Das Tier zeugte mit Pasiphae den schon erwihnten Mino-
tauros, den Minos, der hintergangene Gatte, in das Labyrinth sperrte,
das aus Irrgdngen bestand, in denen Minotauros auf seine Opfer lauerte.
Die Athener mufiten ndmlich Kénig Minos aller neun Jahre sieben Jiing-
linge und Midchen als Tribut schicken, weil sein Sohn in der Ebene von
Marathon von einem Stier zerrissen worden war. Immer wieder be-
schworen die Mythen also das Bild des Stieres. Minotauros verschlang
die armen Opfer, bis er selbst durch den griechischen Nationalhelden
Theseus getotet wurde. In ihn hatte sich Ariadne, die Tochter des Minos,
verliebt. Sie schenkte ihm ein Garnkniuel, mit dessen Hilfe er wieder
aus dem Labyrinth herausfand. Es wird aber auch erzihlt, daff Theseus
mit einem Strahlenkranz auf dem Haupte in das Bauwerk eindrang. Er
dhnelt dann dem Sonnengott, der zu Beginn des Winters den Tiefpunkt
seiner Bahn bezichungsweise die Mitte des Labyrinths oder der Unter-
welt erreicht, dort den alles verschlingenden Damon der Finsternis, den
Minotauros, iiberwindet und anschlieBend wiederkehrt. Die strahlende
Krone wurde als Sternbild an den Himmel versetzt. So rankt sich ein fast
unentwirrbares Geflecht von Mythen um den Stier und seine Beziehun-
gen zu den Gestirnen.

Von den Besonderheiten des Stierkults in der kretisch-minoischen
Kultur zeugen eine Reihe von Fresken in den Palisten Kretas und in der
Burg Mykene auf dem griechischen Festland. Auch Siegelsteine und Re-
liefs auf Steingefifien lassen die merkwiirdigen Kultgebrauche um den
Stier erkennen. Anscheinend wurde das Tier vor einer grofien Zuschauer-
menge eingefangen, wobei junge Frauen und Minner in einem knappen
hemdartigen Ubergewand ein gefihrliches Spiel trieben. Sie sprangen
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1o Kultszene auf einem kretischen Siegel (nach Bonnet)

dem Stier auf den Kopf oder packten seine Hérner, um sich mit cinem
Salto auf den Riicken des Tieres und von dort wieder auf den Erd-
boden zu schwingen, wo sie in den Armen von »Fangern« mit umwickel-
ten Handgelenken landeten. Im Vergleich mit solchen akrobatischen
Spriingen crscheint der Stierkampf des heutigen Torero wie ein harmlo-
ses Abenteuer. Welche Bedeutung man dem Stier auf Kreta beimaf,
kommt auch durch zahlreiche stilisierte Hérner zum Ausdruck, die zum
Beispiel den groflen Siidaufgang des Palastes von Knossos kronten. Der
Stier, Sinnbild minnlicher Stirke und Zeugungskraft, war auf Kreta eng
mit der Hauptgottheit, einer Muttergottin, verbunden, der zu Ehren das
Tier vielleicht eingefangen und geopfert wurde. Zugleich weisen die
akrobatischen Kunststiicke auf das stolze Bewufitsein der Inselbewohner
hin, Herren tber die Tiere zu sein. Diese Herrschaft des Menschen iiber
das Tier wird schon bei Figuren aus Catal Hiyyiik deutlich, die zum
Beispiel einen auf dem Stier reitenden Mann darstellen. Uberhaupt las-
sen sich zwischen Catal Hiiyilk und Kreta zwanglos Parallelen ziehen.
Hier wie dort verehrte man eine Muttergéttin und Stiere, deren Horner
vielfach verwendetes Kultsymbol waren. Diese Ubereinstimmungen sind
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sicher nicht zufillig. Wie man heute weif}, kamen die ersten Ackerbauern
des dgidischen Kulturbereiches aus Anatolien, also aus dem weiten Gebiet
um Catal Hiyiik, und aus Vorderasien. Im Gefolge der anatolisch-vor-
derasiatischen »Kulturdrift«, die sich bis zu den siidlichen Donau-
gebieten und bis nach Italien erstreckte, verbreiteten sich aufler Ackerbau
und Sefhaftigkeit auch die damit verbundenen religiésen Vorstellungen.
Erste Zeugnisse davon sind auf Kreta die Tonfiguren einer dickleibigen
Muttergottin. Spater hat man die Gottin zwischen zwei minnlichen Ge-
stalten wiedergegeben, die vielleicht Vater, Sohn und Liebhaber verkor-
pern. Andere Darstellungen zeigen zwei Frauen mit einem Kind, mog-
licherweise Mutter, Tochter und Sohn, also Vorstellungen, deren mythi-
sche Bedeutung zuerst in Catal Hiiyiik erkennbar wird. Besonders be-
merkenswert ist eine Elfenbeinschnitzerei aus Mykene, die Mutter und
Tochter mit ihrem Kind wiedergibt. Haben wir es hier mit dem »sehr
groflen gottlichen Herrn« zu tun, der noch in viel spiterer Zeit auf Kreta
angebetet wurde? Er sollte im Frithling die grofie Géttin umfangen
sowie Pflanzen- und Tierwelt neu beleben. Im Herbst aber mufite er
sterben. Tod und Wiedergeburt sind also uralte mythische Themen.

11 Stierképfe in
Verbindung mit
der Doppelaxt
(nach Bonnet
und Hentze)

Mit dem Mutter- und Stierkult verbunden ist die merkwiirdige Dop-
pelaxt. Sic war auch das Wiirdezeichen karischer Kénige (Karien nannte
man das Kistenland im Siidwesten Kleinasiens) und kleinasiatischer
Wettergotter. Der karische Kriegsgott hief Labraynda, und davon sind
héchstwahrscheinlich die Worter Labrys (fiir die Doppelaxt) und Laby-
rinth abgeleitet, das demnach »Palast der Doppelaxt« bedeutet. Tatséich-
lich hat der englische Archiologe Evans im Palast von Knossos eine
Halle entdeckt, deren Steinpfeiler allseitig mit dem Symbol der Doppel-
axt verziert sind. Goldene Doppelixte, Stierkopfe, Siegelsteine mit
Kultszenen sowie Gotteridole hat man in Kreta iiberall dort entdeckt,
wo die grofic Muttergéttin verehrt wurde: in heiligen Hainen, auf Berg-
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gipfeln und in Hohlen. Auch Stierkopfe tragen die Doppelaxt zwischen
den Hornern, die man, wie die Labrys, eventuell als Mondsymbole an-
sehen kann, deren Verbindung mit der Muttergottin ganz natiirlich scheint.
Manchmal ist die Labrys mit einem Muster aus Doppelspiralen und
Wellenlinien versehen. Ein besonders schones Beispiel dafiir finden wir
auf einer minoischen Vase, auf der die Doppelaxt zwischen stilisierten
Pflanzen und Blumen abgebildet ist. Wellenlinien sind ein weitverbreite-
tes, leicht verstindliches Symbol fir flieBendes Wasser.

:‘j':f

12 Die Doppelaxt auf einem minoischen
Gefafd

Doppelixte sind ebenfalls im Nahen und Mittleren Osten sowie in Afri-
ka gefunden worden. Zum ersten Mal begegnen uns doppelaxtihnliche
Formen in Catal Hiiyiik. Sie erscheinen auflerdem auf GefiaBlen des
4. Jahrtausends v. u. Z., die bei Grabungen in der untersten Schicht von
Susa, der Hauptstadt des altorientalischen Reiches Elam, ans Tageslicht
kamen. Auf eciner dieser bemalten Keramiken ist die Doppelaxt mit
einem Schachbrettmuster versehen, das wohl den regelmifligen Wechsel
von Licht und Dunkelheit versinnbildlicht, wie er sich beim Mond und
zwischen Tag und Nacht vollzieht. Zwischen den beiden »Halbmondenc
sehen wir eine quadratische Fliche, die durch diagonale Linien in vier
gleiche Dreiecke zerlegt wird, womit die Mondphasen und der Umlauf
des Mondes gemeint sein konnten. Der Doppelaxt begegnen wir sogar
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13 Doppelixte hat man schon
vor rund 6ooo Jahren dargestellt

in Alt-Amerika. Aus dem Siiden der USA stammt eine kunstvoll ver-
zierte Muschelscheibe von einer prakolumbischen Kultur. Auf der Scheibe
hat man cinen maskierten T#nzer mit einem Menschenkopf und einer
Art Rassel in den Handen abgebildet. Als Kopfschmuck trigt der Mann
eine Doppelaxt, zwischen deren »Halbmonden« ein Pfeil angebracht ist.
Lag ihm ebenfalls die Symbolik von Tétung und Begattung zugrunde?
Sollten die entgegengesetzten Schneiden der Axt die Sicheln des zu- und
abnehmenden Mondes andeuten? Und galten dic konzentrischen Ringe
etwa als Sinnbild des wachsenden und schwindenden Mondes? Eine si-
chere Antwort darauf wissen wir nicht. Vielleicht ahmte der Tanzer
mit seiner Rassel das Gewitter nach, das angeblich bei Mondwechsel
stattfindet. Der abgeschlagene Kopf crinnert an ein mexikanisches Kult-

14 Ein Tédnzer mit der Doppelaxt im
Haar (nach Hentze)
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opfer, in dessen Verlauf eine Frau als Verkorperung der Mondgdttin
enthauptet wurde. Mit dem Kopf tanzte man dann umher.

DaBl man Axte in irgendeine Beziehung zur Fruchtbarkeit brachte,
verraten uns manche Uberlieferungen. So berichtet die altgermanische
Literatur, man habe der Braut eine Axt in den Schofl gelegt, um ihn
fruchtbar zu machen. Demselben Zweck diente der Volksbrauch, den
Vermihlten cine Axt unter das Bett zu schieben oder das Brautpaar iiber
ein Beil steigen zu lassen. Sitten und Briuche dieser Art reichen offen-
bar weit in die Vergangenheit zuriick, da sic schon unter den Felsbil-
dern der nordischen Bronzezeit hervortreten. Bei einer Hochzeitsszene
hilt eine grofie phallische Gestalt eine Axt iiber das vor ihr stehendc
Paar. In der altislindischen Dichtung »Edda« heifit es:

»Bringt den Hammer / Die Braut zu weih’n!
Leget Mjélnir / Der Maid in den SchoB !«

Offensichtlich war das Beil ein Kultgerit. »Depotfunde« von Beilen
in Mooren sprechen dafiir ebenso wie Axte, die iiber einen Tonkern
gegossen wurden. Thre Schneide ist so diinn, daf} sie beim ersten Schlag
zerspringen wiirde. Solche Beile waren also gar nicht fiir den praktischen
Gebrauch bestimmt. Es gibt sogar Nachbildungen von Axten aus Ton
und Bernstein. In diesem Zusammenhang ist interessant, daf} Steinbeile
von Griechen und Romern als Donner- oder Blitzsteine bezeichnet
wurden.

Unter den skandinavischen Felsbildern der Bronzezeit sind Axte ent-
weder einzeln oder in der Hand von Menschen beziehungsweise Gottern
dargestellt, die meist als Sonnen- oder Himmels- und Wettergottheiten
gedeutet werden. Thr Beil soll den Blitz symbolisieren, der den befruch-
tenden Regen mit sich bringt. Hiufig sind diese Wesen auch mit Schwert
und Speer versehen. Hatten sclche Waffen die gleiche symbolische Bedeu-
tung wie das Beil? Oder verkérpern sich hier verschiedene Gétter, die in
der spiteren germanischen Mythologie als Thor (Donar) und Wodan
(Odin) auftraten? Nicht restlos geklirt ist ebenfalls, ob die einfache Axt
vorwiegend Attribut eines Sonnen- und (oder) Himmelsgottes war, die
Doppelaxt dagegen vor allem ein Zubehdr zum Kult um Mond, Stier
und Muttergéttin. Vielleicht kommen hier sogar unterschiedliche Auf-
fassungen und Kulte des Nordens und Siidens zum Ausdruck. Ubrigens
war die Labrys auch das Kennzeichen eines nordsyrischen Gottes, des
Zeus von Doliche. Seinen Kult hatten die Rémer im ganzen Imperium
verbreitet. Meistens ist dieser Gott auf einem Stier wiedergegeben, mit
dem Blitz in der linken und der Doppelaxt in der rechten Hand. Der
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15 Skandinavische Felsbilder zeigen Minner mit Axten und Specren

wilde Stier war wohl das Sinnbild des iiber den Himmel stirmenden
Gottes.

Vieles deutet darauf hin, dafl man einfache und Doppelbeile mit dem
Wetter in Beziehung brachte. Das Wetter aber glaubte man schon in sehr
friiher Zeit vom Mond abhingig. Angeblich soll bei Mondwechsel das
Wetter umschlagen und Gewitter eintreten. In den »Geoponika¢, einem
altgriechischen Sammelwerk landwirtschaftlicher Lehren, wird dariiber
ausfiihrlich berichtet. Dieses Buch erfreute sich noch im Mittelalter
grofer Beliebtheit. Einige der von ihm beeinflufiten Wetterregeln lauten:

Im Sommer gilt:

Weht's bei Neumond her vom Pol,
Bringt es kiihlen Regen wohl.
Gewitter in der Vollmondzeit
Verkiinden Regen weit und breit.

Im Winter gilt:

Wenn der Nord zu Vollmond tost,
Folgt ein langer, harter Forst.
Neumond mit Wind

Ist zu Regen und Schnee gesinnt.
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16 Manche Gottheiten sind mit Doppelspiralen versehen

Mit Mondwechsel und Gewitter scheint ein weitverbreitetes Symbol
verbunden, dessen Bedeutung offenbar recht komplex war: die Doppel-
spirale. Es gibt eine Menge einleuchtender Griinde, die fiir eine Bezie-
hung sowohl zum Mond als auch zur Sonne sprechen. Als ein Symbol des
Mondwechsels hat sie der Sinologe Hentze aufgefafit. Er verwies darauf,
daf} schon die Eiszeitmenschen einfache und doppelte Spiralen als Orna-
mente verwandten. Diese sind anscheinend aus Abwandlungen stilisierter
Bisonhérner entstanden. Altchinesische Spiralornamente legen gleichfalls
eine Ableitung aus Bovidenhornern nahe. Bei den Chinesen hieff die
Spirale »lei-wen¢, »Donnermuster«. Wenn Doppelspiralen die entgegen-
gesetzte Mondphase und damit einen Wechsel des Wetters versinnbild-
lichen, wire die Bezeichnung »Donnermuster« durchaus verstindlich. Wir
erinnern hier an die schon erwihnte Vasenmalerei einer Doppelaxt mit
Spiralmuster, das in der kretischen und griechischen Bronzezeit iibet-
haupt eine grofie Rolle spielte. Der Doppelspirale begegnet man aufler
in Europa noch in Asien und Amerika. Dabei fillt auf, daB sie, wie die
Doppelaxt, hiufig mit Gottheiten verbunden ist, denen man offensicht-
lich Blitz und Donner zuschrieb. Ein Bronze-Idol aus dem Kaukasus
zum Beispiel hat einen Blitzkeil in der Hand und zwei Doppelspiralen
auf dem Riicken. Die Figur verkérpert zugleich Zeugungskraft, denn sie
besitzt einen aufgerichteten Phallus. Das Gewitter aber befruchtet die
miittetliche Erde.
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17 Der mexikanische
Mondgott bringt den
Regen (nach Hentze)

Aus Siidamerika, aus Alt-Peru, stammt die Wiedergabe eines Donner-
gottes mit meifleldhnlichen Gegenstidnden, also Blitzkeilen. Auch ihm sind
zwei Doppelspiralen auf den Leib gemalt! Der Gott wird von einer zwei-
kopfigen Schlange umgeben, die das Himmelsgewolbe symbolisiert oder
den Regenbogen, der bei Gewitter hervortritt. Im Haar der Donnergott-
heit bemerken wir einen Halbmond; er verstirkt noch den Zusammen-
hang zwischen Gewitter, Regenbogen und Mondwechsel. Und ebenso auf-
schlufreich sind altmexikanische Darstellungen des Mondgottes, aus
dessen Stirn eine Sichel wichst, von der die Fluten herabstrémen. Der
Gott ist hier als Greis mit Hakennase und fast zahnlosem Mund wieder-
gegeben, da er den alten Mond verkérpert. Er kommt aus einem grofien
Schneckengehiuse, das der Spirale dhnelt und Geburt sowie neues Leben
versinnbildlicht. Der neue Mond entsteht aus dem dunklen alten; beide
sind verschieden und doch identisch. Wir erkennen das nicht nur an der
Schnecke und der Sichel, die der Stirn des Greises entspringt, sondern
auch an dem Netzmotiv auf Armen und Schenkeln, das héchstwahrschein-
lich die Dunkelheit kennzeichnet, in der sich der alte Mond verbirgt.
Wenn sich das grofartige Ereignis der Neugeburt am Himmel vollzieht,
gewittert und regnet es. Daher die Wasserfluten aus der Sichel, deshalb
der Regenbogen als stilisierte Schlange, die das Bild umrahmt. In diesen
Zusammenhang gehért ebenfalls eine altmexikanische Zeichnung: Ein
michtiges Gewitter hat sich iiber einem Berg zusammengezogen. Aus

39



P N

18 Spirale in Verbindung mit einer Jupiter-Statue und cinem Gewitter (nach
Schwantes und Hentze)

dunklen Wolken zuckt der Blitz hernieder, genauso im Zickzack dar-
gestellt, wie wir ihn auf Gefdflen aus aller Welt finden und wie wir
noch heute Elektrizitit versinnbildlichen. Von den Wolken hingen Dop-
pelspiralen bis zum Berg herab als Zeichen, dafl bei Mondwechsel Ge-
witter zu erwarten ist. Der befruchtende Regen fallt auf den Berg und
die Baume, die sich den Abhang hinaufziehen und hier fiir Vegetation
iiberhaupt stehen.

Hentzes Deutung, die Doppelspiralen, Mond und Wettergeschehen
miteinander verbindet, ist also durchaus einleuchtend. Nicht weniger gut
fundiert sind jedoch Untersuchungen, die zum Beispiel der Vorgeschichts-
forscher Gustav Schwantes der einfachen und doppelten Spirale gewid-
met hat. Beide gehéren in der nordischen Bronzezeit zu den vorherrschen-
den Schmuckmotiven. Wir finden sie auf Schwertern und Rasiermessern,
Ringen und Gewandfibeln, auf Hingegefifien und Bechern, aber auch
auf Steinen und Felswinden. Ein besonders schones Beispiel fur die
grofe Kunstfertigkeit der alten Meister bieten Giirtelplatten mit kon-
zentrisch angeordneten Ringen aus Doppelspiralen. Bemerkenswert ist
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immer wieder, wie genau man die Doppellinien graviert hat, die im
Mittelpunkt der Spirale umwenden und wieder aus ihr herausfiihren.
Schwantes verweist auflerdem auf kultische Aufziige und Tiénze, bei
denen eine spiralférmige Figur gebildet wurde, und auf Heiligtiimer und
Kultpldtze wie die »Trojaburgen«, von denen wir im nichsten Kapitel
noch héren werden. Nach den Forschungen von Schwantes und andetren
sind die Spiralen als Heilszeichen, insbesondere als Sonnensymbole ver-
wandt worden. Solche Spiralen findet man auch bei einer Bronzestatue
des Gottes Jupiter, die in Frankreich entdeckt wurde. Jupiter hilt in der
rechten Hand den Blitz und in der linken ein Sonnenrad. Uber der Schul-
ter aber trégt er cinen Reifen mit zahlreichen S-férmigen Schlingen, also
Doppelspiralen. Sie kénnten sowohl Sinnbilder des Himmels-, Licht- und
Donnergottes als auch »Wettersymbole« sein und dariiber hinaus Zeu-
gung und Fruchtbarkeit bedeuten. Das cine schliefit das andere wohl
nicht aus. Wahrscheinlich haben beide Deutungen ihre Berechtigung, dafl
namlich Doppelspiralen sowohl mit dem Mond wie mit der Sonne zu tun
hatten. Wer weif3, ob sich hier nicht ebenfalls nérdliche und siidliche
Anschauungen unterschieden?

Auch fiir uns ist es ein dramatisches Geschehen, wenn ein schweres
Gewitter heranzieht, dunkle Wolken sich drohend auftiirmen und grelle
Blitze aufzucken. Man kann das mit den ausgekliigelten technischen Hilfs-

19 Zauberer der Buschminner holen den Regenstier (nach Hentze)
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20 Die Regenkuh
hat keine Horner
(nach Hentze)

mitteln der Fotografie einfangen, in einem realistischen Gemilde oder
einer Zeichnung wiedergeben. Im mythischen, personifizierenden Welt-
bild dagegen wird das alles in Handlung und Aktion umgesetzt und ge-
staltet. So haben zum Beispiel die Buschminner Siidafrikas das Gewitter
gemalt. Zauberer mit nur einem Bein und einem Arm zwingen das Un-
wetter herbei. Sie besitzen nur eine Koérperhilfte, weil der zu- und ab-
nehmende Mond auch nur halbseitig ist, und sie fithren ihr Werk gerade
bei Mondwechsel aus. Unter ihnen ist nimlich ein Oval dargestellt, aus
dem ein Mond- und Regentier, eine Gazelle, heraussieht. Auf das Oval
hat man einen hufeisenférmigen Gegenstand gemalt. Er symbolisiert ein
Gefafl, das iiberlduft und Wasser ausschiittet — den Dunkelmond. Die
Zauberer miissen das Gewitter, das hier durch den Mond- und Regen-
stier verkérpert wird, erst herbeiziehen. Dazu verwenden sie ein »Lasso,
eine gewundene Schlange vor dem Maul des Tieres. In Wirklichkeit ist
es der Blitz, der das Gewitter ankiindigt. Nun kommt der Stier selbst,
mit Hoérnern, die genau den beiden Mondsicheln entsprechen. Auch der
Stier besitzt nur je ein Vorder- und Hinterbein. Der Regen, den er mit-
bringt, ist durch verschiedene Meerestiere angedeutet. Daf diese Szene
zugleich Fruchtbarkeit bewirken soll, zeigen die beiden Fische, die direkt
auf die Genitalien des Stieres zuschwimmen.

Die Buschminner haben jedoch nicht nur den Himmels-, Mond- und
Regenstier dargestellt, sondern auch die Regenkuh. Sie besitzt keine Hor-
ner. Damit kann nur die Neumondphase gemeint sein, bei der es angeb-
lich gewittert und regnet. Deshalb ist iiber der Kuh ein grofler Regen-
bogen und unter ihr ein kamméhnliches Gebilde zu sehen, das gleichfalls
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21 Sinnbilder auf cinem altchinesischen
Tongefal (nach Hentze)

Regen bedeutet. Die Himmelskuh spendet also Regen und Fruchtbarkeit
und riickt so in die Nihe von miitterlichen Gottheiten. Tatsichlich tritt
in vielen Mythen eine Kuh als Mutter und Amme der Gétter auf. Sie
gilt als Urwesen, und Urwesen sind angeblich zweigeschlechtig. So er-
zihlt die altindische Literatur von der Kuh Aditi, der »Ungebundenheit«:
»Aditi ist der Himmel. Aditi ist der Luftraum, Aditi ist Mutter, sie ist
Vater, sie ist Sohn; alle Gotter sind Aditi, alle fiinf Menschenvélker.«
Als Ausdruck ihres allumfassenden Wesens und ihrer schépferischen
Krafte ist der Regen der zweigeschlechtigen Aditi zeugender Samen und
zugleich nihrende Milch. Ahnliche Vorstellungen waren mit dem Mond-
gott Nannar, dem Schutzherrn der sumerischen Stadt Ur, verbunden, den
eine Hymne preist:

»Kriftiger junger Stier mit starken Hornern, vollkommenen Glied-
mafen, lasurfarbenem Bart, voller Uppigkeit und Fiille —

Frucht, die sich aus sich selbst erzeugt, von hohem Wuchse, herrlich
anzuschauen, an deren Fiille man des Sattseins nie zu viel haben kann —
Mutterleib, der alles gebiert, der bei den lebenden Wesen seinen
Wohnsitz errichtet . . .«

Der Mondgott galt den Sumerern also ebenfalls als zweigeschlechtig, als
Stier und Mutterleib zugleich. Derselben mythischen Dualitit begegnen
wir auf chinesischen Tongefifien, auf denen mondihnliche Stierhorner
an ihren stirkeren Enden durch einen leicht aufwirts filhrenden Bogen
miteinander verbunden sind. Und gerade dort, wo sie im stumpfen Win-
kel zusammentreffen, ist das weibliche Organ, die Vulva, dargestellt.
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Stier und Mutterleib sind also auch hier symbolisch miteinander ver-
schmolzen. Vulven schmiicken auflerdem den Hals des Gefifles, und
Wellenbsnder auf der bauchigen Wolbung kennzeichnen das Wasser, das
sich angeblich bei Mondwechsel auf die Erde ergieft und sie befruchtet.
Vulven und Hérner sind wie mit einem Netz iiberzogen. Es soll, wie man
aus ethnologischen Untersuchungen wei}, die Dunkelheit versinnbild-
lichen, in der sich der Mond verbirgt, aber auch das Netz andeuten, mit
dem die Bestandteile des scheinbar zerstiickelten Mondes in der Dun-
kelheit wieder gefangen werden.

i Tl

22 »Doppelstiere« aus verschiedenen Kulturen (nach Weyersberg und Lommel)

Nicht weniger tiefsinnig ist die Uberlieferung, die Urkuh Aditi besifie
zwei Kopfe, dic nach Osten und Westen, nach Sonnenauf- und Sonnen-
untergang, nach Leben und Tod gerichtet sind. Solche doppelkopfigen
Hornertiere, deren Hinterleib zusammengewachsen ist, so dafl die Ge-
schlechtsorgane zu einer bisexuellen Einheit verschmelzen, kennen wir aus
zahlreichen Kulturen. Die Tiere sind dabei realistisch oder stark schema-
tisiert wiedergegeben, aber immer bleibt das Grundprinzip erkennbar:
zwei Kopfe und zwei zusammengewachsene Kérper. Manchmal hat man
diese Zwitter als Kamm-Motive gestaltet, was sicher bedeutet, daf’ die
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zweigeschlechtigen Urwesen Samen und Milch spenden. Man kann solche
Bilder bis ins 4. Jahrtausend v. u. Z. zuriickverfolgen. Doch die Idee,
die ihnen zugrunde liegt, scheint noch viel dlter zu sein. In der siidwest-
franzosischen Grotte Lascaux, deren Malereien und Gravierungen zu den
schénsten Werken der Eiszeitkiinstler zdhlen, befinden sich nimlich zwei
ungewohnliche Bisons. Sie laufen nach entgegengesetzten Richtungen,
aber ihre Hinterkérper iiberschneiden sich, und Hérner wie Schwinze
erinnern deutlich an Mondsicheln!

Wir sind damit wieder bei den Eiszeitjigern angelangt, mit denen wir
unsere Suche nach dem Mondkult begannen. Sie hat uns in einem weiten
Bogen durch die Jahrtausende gefiihrt, in denen dieser Kult immer wei-
tere Kreise zog, sich wandelte und neue Vorstellungen einschlofl. Viele
Ackerbau treibende Volker verbanden ihn anscheinend mit dem befruch-
tenden Gewitter, mit dem Ertrag des Bodens und dem Wachstum der
Pflanzen. Dadurch wurden auch die Spekulationen iiber das Wesen des
Mondes immer verwickelter und vielschichtiger. Als vermeintliches Utr-
wesen war er sowohl minnlich wie weiblich, Stier wie Mutterleib. Dar-
iiber hinaus dhnelte er der zweigeschlechtigen und doppelkopfigen Him-
mels- oder Weltkuh. Seit dltester Zeit stand also der Mond in engster
Beziehung zu den Tieren, sei es nun, dafl er sich in ihnen verkérperte
oder daf sie ihn nur versinnbildlichten.

Man hat aber auch angenommen, auf dem Mond selbst gibe es Tiere.
Zu dieser Deutung haben wohl die dunklen Stellen auf der Mondober-
fliche beigetragen, deren wahre Natur man noch nicht kannte und in die
man verschiedene Figuren »hineinsah«. So soll sich auf unserem Traban-
ten ein Hase befinden, der sogar mit dem Osterhasen zu tun hat. Ostern
wird ja im Anschluf an den ersten Friihlingsvollmond gefeiert, nach dem
der Mondhase auf der Erde seine Eier austeilt. Der eine oder andere
Leser erinnert sich vielleicht an ein Mirchen von Ludwig Bechstein, dem
cine altindische Legende zugrunde liegt. Der Hase vertreibt eine Elefan-
tenherde, dic auf Futtersuche das Hasenland zerstampft. Verzweifelt
geht deshalb der Hase zum Elefantenkénig und fordert ihn auf, sofort
das Gebiet zu verlassen, sonst werde sein Herr die Elefanten bestrafen.
Der Konig solle nur in den Mondbrunnen sehen, da wiirde er die Bot-
schaft schon glauben. Im Brunnen spiegelt sich das Bild des Mondes; als
der Elefant seinen Riissel ins Wasser taucht, verzieht der Hase im Mond
drohend das Gesicht, und die Elefanten laufen erschrocken davon.

In Asien, Europa, Afrika und Amerika — iiberall meinte man, daf} dic
Flecken im Mond einen Hasen darstellen. In der Sage tritt er auch als
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der dreibeinige Hase auf, der den Jiger lockt und ihn dann, plétzlich ins
Riesenhafte verwandelt, zu Tode erschreckt. Wegen sciner vermeint-
lichen Beziehungen zum Mond nannte man in China den Hasen »den, der
den Mond anschaut«. Ein Sprichwort sagt von ihm: »Es gibt nur zwei
Geschopfe, die mit offenen Augen schlafen: den Hasen und den Mond.«
Mit der irrigen Annahme, der Hase halte im Schlafe die Augen offen,
hingt wohl der Aberglaube zusammen, er wiirde den Blick immerfort
auf den Mond richten, wenn er seine Jungen zur Welt bringt.

In Asien verdankt der Mondhase seine Popularitit vor allem dem
Buddhismus, der ihn in sein moralisches Lehrsystem einbezog. Die chine-
sische Fassung einer indischen Legende erzihlt vom Hasen, den Buddha
eines Tages personlich auf die Probe stellte. Er nahm die Gestalt eines
Brahmanen an, der sich im Walde verlaufen hatte und am Ende seiner
Krifte war. Auf seine Hilferufe eilten die Tiere des Waldes herbei und
brachten ihm allerlei Nahrung. Nur der Hase hatte nichts weiter als sich
selbst. In seinem gliihenden Verlangen zu helfen sprang er ins Feuer und
lie sich braten, damit der Erschépfte nicht zu hungern brauchte. Da
pries Buddha die Erhabenheit dieses Opfers und sagte: »Wer sich selbst
vergifit, wird, und sei er die niedrigste Kreatur, den Ozean des ewigen
Friedens erlangen. Mégen alle Menschen aus diesem Beispiel lernen und
sich zu Taten des Mitleids und Erbarmens bewegen lassen.« Und Bud-
dha befahl, mit dem Bilde des Hasen die Mondscheibe zu schmiicken,
als leuchtendes Beispiel fiir alle Zeiten. Der Hase verzierte auch die
Kuchen, die die Chinesen wihrend des grofien Mondfestes im Herbst
verspeisten. Auferdem standen dann Bronzestatuen des Tieres auf den
Altiren. Vor ihnen ziindeten die Frauen Kerzen und Weihrauchstibe an,
und wenn der Vollmond im Siiden am héchsten stand, befestigte man ein
farbenprachtiges Plakat mit dem Mondhasen an der Hauswand, griifite
ihn respektvoll und verbrannte sein Bild dann feierlich.

Offenbar hat der Glaube an den Hasen im Mond eine uralte Wurzel.
In friihchinesischen Grébern ist nimlich das Tier oft dargestellt, wie es in
einem Morser das Kraut der Unsterblichkeit stéft, das aus dem Mond
stammt. Der Morser selbst ist der Neu- oder Dunkelmond, der die Mond-
sichel gebiert. Auch der Mythos vom Lebenskraut, das der Hase im Mond
zubereitet, ist ins Legendenhafte abgeglitten und in der folgenden Erzih-
lung mit schmiickendem Beiwerk versehen worden. Um 2000 v.u.Z.,
wihrend der Regierung des vollkommenen Kaisers Yao, soll die Mond-
dame Heng Ngo noch mit ihrem Gatten Hou Yi auf der Erde gelebt
haben. Hou Yi, Offizier der kaiserlichen Garde und unfehlbarer Bogen-
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schiitze, war ein feenhaftes Wesen, das auf Luft ging und vom Duft der
Bliiten lebte. Fiir seine Verdienste erhielt er die Pille der Unsterblichkeit
geschenkt, auf deren Genuf’ er sich durch Fasten und Kasteien vorberei-
tete. Inzwischen entdeckte jedoch seine Frau’ die Pille und af sie. So-
gleich unterlag sie nicht mehr den Gesetzen der Schwerkraft und floh vor
dem erziirnten Gatten auf den Mond. Noch atemlos vom weiten Weg
spie sie die duflere Hiille der Pille aus, die sich in den Jade-Hasen ver-
wandelte. Er steht jetzt auf dem Mond unter dem heiligen Cassiabaum,
dessen duftende Bliiten sich am Geburtstag des Mondes 6ffnen und dessen
aromatische Rinde alle Krankheiten heilt. Er ist also ein wahrer Lebens-
baum, der auch von den Menschen genutzt wird. Ein Rezept aus dem
4. Jahrhundert u. Z. lautet zum Beispiel: »Mische Cassiarinde griindlich
mit Bambussaft und Froschherzen. Dann trinke die Mixtur. Sieben Jahre
spiter wirst du auf dem Wasser geheng, das heifit unsterblich werden!
Lebensbaum und Jade-Hase befinden sich in einer wunderbaren Um-
gebung, die in allen irdischen und himmlischen Farben schillert. Da gibt
es Pagoden aus Kristall, die die Schattierungen des Regenbogens wider-
spiegeln, mehrstockige Pavillons aus Silber, die sich in glinzenden Ter-
rassen iibereinander erheben, Wille aus Jade und duftendem Holz,
Treppen aus Achat, Feengirten mit geheimnisvollen Blumen, dunklen
Biumen und weiflen Vogeln. Inmitten all dieser Pracht soll die Schlof3-
herrin Heng Ngo residieren, wihrend sich ihr Gatte Hou Yi angeblich
auf der Sonne niederlieS. Von diesen Gestirnen aus lenken beide nun als
polare Krifte das Geschehen im Weltall. Einmal im Monat besucht Hou
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24 Das »Grofle
Kaninchen« im
Knochenhalbmond
(nach Scler)

Yi seine Gattin, wenn sie sich fiir ihn geschmiickt hat und im vollen
Glanz am Himmel steht. Das ist das uralte Thema von der Liebe zwi-
schen Mond und Sonne. Meistens wird es so erzihlt, dal die Mondfrau
dem strahlenden Geliebten hinterherlduft und schlieBlich, sich selbst auf-
gebend und verzehrend, in seine Flammenarme stiirzt. Doch der Sonnen-
mann liaBt seine Geliebte wieder frei, nachdem er ihr Lebenslicht neu an-
geziindet hat. Zum Dank entfaltet sie sich nun immer mehr, bis sie ihrem
Gatten wieder in aller Pracht gegeniibersteht. Dann hilt sie es nicht
mehr aus und eilt erneut in seine Umarmung. Ein ewiges Werben, Geben
und Nehmen also, zu dem auch die Liebenden auf Erden emporblicken.
Sie vertrauen dem verschwiegenen Mond ihre gehcimsten Gedanken und
Wiinsche an. Wie heifit es doch im Volkslied?

»O schau, Mond, durchs Fensterlcin,
Blau blau Bliimelein,
Schén Trude lock mit deinem Schein . . .«

Auch Indianerstimme glaubten auf dem Mond einen Hasen bezie-
hungsweise Manabozho, das »Grofe Kaninchen¢, zu erblicken. Beide
treten in den Mythen als Helden, Wundertiter und Kulturbringer auf.
Sie gelten als Stammviter der Indianer, und man identifizierte sie mit
dem Mond. Mexikanische Bilderhandschriften zeigen das Kaninchen in
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17 Federschlangen am Portal des Jaguartempels in Chichen Itza. Etwa 11.-13. Jh.
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ciner Hieroglyphe, die einen mit Wasser gefiilllten Knochenhalbmond
darstellt. Es ist der Dunkelmond, der Regen und Uberschwemmungen
hervorrufen soll und in dem das Kaninchen geboren wird. Mondwesen
sind auch die Gétter des Pulquetrankes, den man aus dem siiflen Saft
einer Agavenart gewinnt. Wegen seines hohen Prozentsatzes an Fusel6len
berauscht er stark. Die Mexikaner genossen das Getrink, wenn sie die
Etnte eingebracht hatten. Im Pulque wihnten sie die »Vierhundert
Kaninchen« verkorpert, und »ein Kaninchen haben« hiel soviel wie
veinen Affen haben«. Die Gétterschar der »Vierhundert Kaninchen« ver-
sinnbildlichte auch das Sterben und Wiedererwachen der Vegetation.

Dieselben Flecken, die den Hasen im Mond kennzeichnen, kann man
jedoch ebensogut als Krote deuten, wenn man die Loffel des Hasen als
Beine der Krote ansieht. Sie ist ein besonders fruchtbares Tier und ver-
bringt einen Teil ihres Lebens im Wasser, dem man enge Beziehungen
zum Mond zuschreibt. Aus dem Verhalten der Krote glaubt man das
Wetter vorhersagen zu kénnen, und der Mond gilt gleichfalls als Wetter-
macher. Daf} die Kréte mit der Fruchtbarkeit in Verbindung gebracht
wurde, erkennen wir zum Beispiel an einer Figur dieses Tieres aus
Indien, in der eine Muttergéttin sitzt. Die Krote ist auflerdem ein Sinn-
bild fiir die Gebarmutter, und der dunkle, aber fruchtbare Mutterschof3
hat seine Parallele im Dunkelmond, aus dem die Sichel als neues Leben
hervorgeht. Diese Verbindung von Kréte, Mond, Frau, Fruchtbarkeit
und Geburt ist ebenfalls uralt und weit verbreitet. Sie liegt unter ande-
rem Votivgaben der Tiroler Bevolkerung zugrunde, die Kréten mit und
ohne Mondsichel darstellen, reiche Nachkommenschaft bewirken und die
Geburt erleichtern sollen. Denn der wachsende und volle Mond férdert
angeblich eine rasche und gliickliche Geburt, der abnehmende und neue
dagegen erschwert sie.

Mit dem allméhlichen Verfall der mythischen Weltbilder infolge ver-
dnderter Lebensbedingungen und neuer Erkenntnisse verschwanden viele
der alten Vorstellungen oder glitten ins Legenden- und Mirchenhafte ab,
wo sie ein eigenstdndiges Leben weiterfiihrten. Auch die Deutung der
Mondflecken blieb von diesem Prozef nicht verschont, der Altes und
Neues in merkwiirdiger Verflechtung zusammen- und durcheinander-
brachte. Die germanische Literatur erzihlt zum Beispiel von den Kin-
dern Bil und Hiuki, die der Mond zu sich nahm, als sie gerade in einem
Brunnen Wasser geschopft hatten und den Eimer an einer Stange fort-
trugen. Noch heute sind sie im Monde zu sehen. Man glaubt dort oben
aber auch Mann und Frau beziehungsweise einen Mann mit einem Holz-
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25 Eine indische
Muttergottin in der
Krote

biindel zu erkennen, der zur Strafe auf den Mond versetzt wurde, weil
er am Feiertag Holz aus dem Walde holte. Wer auf dem Mond ist, dient
zur Warnung wie die Spinnerin, die trotz Verbots noch bei Nacht und
Mondschein ihre Tétigkeit ausiibte oder nicht auf die Mutter hérte und
nach dem Spinnen mit den Burschen bis zur Geisterstunde tanzte. Aufler-
dem befinden sich auf dem Mond ein Schiefgesicht und ein Liebespaar,
das sich kiifit.

Mit der Deutung der Mondflecken stechen zahlreiche abenteuerliche
Geschichten im Zusammenhang, die mehr oder weniger phantasievoll
von den vermeintlichen Verhiltnissen auf dem Erdtrabanten erzihlen.
Allgemein bekannt ist die Mondreise des Liigenbarons von Miinchhausen,
dessen Schiff ein Sturm vom Meer auf den Mond entfithrte, wo man
»grofe Gestalten« sah, »die auf Geiern ritten, von denen jeder drei
Képfe hatte«. Die Bewohner von der Erde nahmen an einem Krieg
gegen die Sonne teil, staunten iiber die scltsamen Efigewohnheiten der
Mondbewohner, die auf Biumen wuchsen, ihren Kopf abnehmen und
allein zu Markte schicken konnten und die sich im Alter in Luft auf-
I6sten. Gottfried August Biirger hat diese amiisanten Abenteuer den Er-
zahlungen eines satirischen Schriftstellers, des Syrers Lukian, nachgestal-
tet, der von 120 bis 180 u. Z. lebte und unter anderem durch seine »Wah-
ren Geschichten« beriihmt wurde. In ihnen schilderte er noch viel aus-
fiihrlicher und phantasievoller als Biirger eine Reise zum Mond, dessen
Konig ein entfiihrter Erdenbewohner war. Er hief Endymion und soll,
einer griechischen Sage zufolge, ein schoner Jingling gewesen sein, dem
Selene, die Mondgéttin, fiinfzig Tochter gebar!
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Mit seiner phantastischen Reisebeschreibung befand sich Lukian in
Ubereinstimmung mit den Pythagoreern, nach deren Meinung unser Tra-
bant bewohnt war und schonere und gréBere Tiere sowie Pflanzen besaf}
als unsere Erde. Diese rein spekulativen Gedanken beruhten letzten
Endes auf einer richtigen Erkenntnis. Seit der Mitte des 5. Jahrhunderts
v.u.Z. war den griechischen Philosophen nimlich klargeworden, dafl
der Mond sein Licht von der Sonne erhilt, und Anaxagoras (500-428
v.u. Z.) schluffolgerte daher, der Mond miisse aus einer dunklen erd-
artigen Substanz bestehen. Das war ein grofier Fortschritt gegeniiber der
lteren Annahme, dafl der Mond wie Sonne und Sterne ein feurig leuch-
tender Korper sei. Doch Anaxagoras vermochte sich mit seiner Erkennt-
nis nicht durchzusetzen. Statt dessen glaubte man Aristoteles (384-322
v.u.Z.) und seiner Schule, die den Mond fiir eine Mischung aus Ather
und Luft hielten, und den Stoikern, die ihn fiir eine Mischung aus Feuer
und Luft erkldrten. Durch die Luft sollten die dunklen Mondflecken ent-
stehen. Gegen diese recht gekiinstelten Lehrmeinungen trat dann Plu-
tarch (46-120 u. Z.) auf. In seiner Schrift »Uber das Gesicht, das in der
Mondscheibe sichtbar ist« verteidigte er scharfsinnig die Erdnatur des
Mondes. Seine Flecken deutete er als mit Wasser gefiillte Schluchten und
Senken, die infolge des Schattenwurfes hoher Berge dunkel erschienen.
Im Jahre 1634 hat dann Johannes Kepler Plutarchs Schrift in lateini-
scher Sprache herausgegeben und kommentiert und die Hypothese von
den Woasserflichen iibernommen, die »Schattentheorie« aber abgelehnt.
Noch heute heiflen die Mondflecken »Mare« (zu deutsch »Meere«), ob-
wohl auf dem Mond kein Wasser vorhanden ist.

Am Ende seiner Schrift fiihrt Plutarch noch einen »Kunst-Mythos« an,
der iiber »Funktion« und »Nutzen« des Mondes Auskunft gibt und zu-
gleich vom vermeintlichen Schicksal der Menschen nach dem Tode be-
richtet. Der Leib vergeht zwar in der Erde, doch Seele und Geist wiirden
nach einer gewissen Zeit der Liuterung zum Mond aufsteigen und dort
ein gliickliches Leben weiterfithren, bis die Seele schlieBlich mit der Sub-
stanz des Mondes verschmélze und der Geist zu seiner eigentlichen Hei-
mat, der Sonne, gelange, die ihn endlich wieder zu Mond und Erde
zuriickschicke: »Wenn dann die Sonne wieder mit ihrer lebenspendenden
Kraft den Geist sit, empfingt ihn der Mond und bringt neue Seelen
hervor, und die Erde gibt als Drittes den Korper dazu. Die Erde gibt
nichts, sondern gibt nur zuriick nach dem Tod, was sie nimmt, zu neuer
Geburt; die Sonne aber nimmt nichts, sondern nimmt nur zuriick: nim-
lich den Geist, den sie gegeben hat. Der Mond aber nimmt und gibt zu-

51



26 Der junge Mond zwischen den Sternbildern Stier und Siebengestirn (nach Jere-
mias)

gleich, er verbindet und trennt mit seinen verschiedenen Kriften...
Denn der unbeseelte Stoff ist selbst machtlos und fremdem Einfluf} un-
terworfen; der Geist ist nicht zu beeinflussen und unabhingiger Herr;
die Seele aber ist etwas Gemischtes und Mittleres, so wie der Mond von
Gott als eine Mischung und Verbindung des Oberen und Unteren ge-
schaffen wurde, also das gleiche Verhiltnis zur Sonne hat wie die Erde
zum Mond.«

Einst wihnte man im Mond auch die mythischen Gegenpole Licht und
Dunkelheit verkérpert, die miteinander um die Herrschaft ringen und
abwechselnd Sieger bleiben. In diesem Zusammenhang ist ein babyloni-
scher Siegelzylinder aufschlufireich. Auf ihm ist zwischen den Sternbil-
dern Stier und Siebengestirn der junge Mond abgebildet, in dem der Gott
Marduk den Schwarzmond erschldgt, der das Licht verschluckt hat. Ver-
mutlich geht diese Vorstellung auf eine interessante Erscheinung zuriick.
Betrachtet man nimlich die Mondsichel am Himmel genauer, so bemerkt
man einen schwachen Schimmer, der den noch dunklen Teil unseres Tra-
banten zur vollen Scheibe erginzt. Es ist Sonnenlicht, das von der Erd-
atmosphire auf die Mondoberfliche und von dort zuriickgespiegelt wird.
Die alten Volker hielten diesen fahlen Schein fiir die Umrisse des Dun-
kelmondes, der angeblich das Licht abwechselnd verschlingt und ge-
biert. In Dunkelheit und Tod ist der alte Mond versunken, aber aus
der Finsternis kommt er auch wieder verjiingt hervor. Diesen Glauben
versinnbildlicht das altchinesische Schriftzeichen fiir Neumond. Uber der
Sichel ist links ein verkehrt herum stehender Mensch mit gespreizten Bei-
nen zu sehen. Er symbolisiert den alten Mond, der stirbt und kopfiiber
verschwindet. Was tot ist, soll nimlich der umgekehrten Welt angeho-
ren, die als Spiegelbild des »Oberirdischen« gilt. Rechts neben dem
kopfabwiirts gerichteten Menschen ist der neugeborene Mond als Kind
dargestellt, das nach oben strebt und dabei die Arme ausbreitet. Auf-
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recht und umgekehrt sind also kosmische Polaritdten, die mit dem Mond
ebenso verbunden sind wie Leben und Tod, Licht und Dunkelheit.

Da auf Erden alle Lebewesen ebenfalls einem Prozefl des Wachsens,
Alterns und Sterbens unterworfen sind, schien ihr Schicksal durch das
des Mondes vorgezeichnet. So lag es nahe, das eigene Verhalten auf das
des Mondes abzustimmen und zum Beispiel in Haus und Feld nur solche
Tatigkeiten zu verrichten, die der jeweiligen Mondphase entsprachen.
Was also wachsen und grofl werden sollte, mufite bei zunehmendem
Mond gesit oder begonnen werden. Wollte man dagegen etwas ausrot-
ten oder verdorren lassen, mufite man dafiir die Zeit des abnehmenden
Mondes wihlen. Viele solcher abergliubischen Brauche und Vorstellun-
gen beziehen sich auch auf Krankheiten, die angeblich bei Neumond auf-
treten, bis zum Vollmond ihren Hoéhepunkt erreichen und daher bei
schwindendem Mondlicht zu bekdmpfen sind. Weit verbreitet ist die
Sitte des Beschworens, mit der man vor allem Warzen zu vertreiben
hofft. Im Mondlicht stehend, soll der Heilung Suchende sprechen: »Was
ich ansehe, wichst. Was ich anriithre, nimmt ab.« Oder: »Was ich sehe,
nehme zu, und was ich greife, nehme ab, wiec der Tote im Grab.« Auf
solchen Analogiezauber versteht sich auch Mephisto in Goethes »Faustg,
als er am Kaiserhof die vergniigungssiichtige Gesellschaft unterhilt. Eine
hiibsche Blondine bittet ihn:

»Ein Wort, mein Herr! Ihr seht ein klar Gesicht,
Jedoch so ist’s im Sommer nicht!

Da sprossen hundert braunlich rote Flecken,
Die zum Verdrufy die weifle Haut bedecken.
Ein Mittel l«

Und Mephisto antwortet mit wahrhaft teuflischem Humor:

»Schade! so ein leuchtend Schitzchen

Im Mai getupft wie eure Pantherkitzchen.

Nehmt Froschlaich, Krétenzungen, kohobiert,

Im vollsten Mondlicht sorglich destilliert

Und, wenn er abnimmt, reinlich aufgestrichen,
Der Friihling kommt, die Tupfen sind entwichen.«

Die wechselnden Mondphasen haben aber auch aberglidubische Furcht
erregt und den Erdtrabanten geradezu in Verruf gebracht. Er scheint
ja ein kurzlebiges, triigerisches und wankelmiitiges Geschopf zu sein, des-
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27 Thessalische Hexen zichen den Mond vom Himmel

sen flimmerndes und fahles Licht alles geheimnisvoll verwandelt und
Spuk- und Geisterwesen hervorlockt. So wurde der Mond schlieBlich
zum Schutzpatron der Zauberei, zum Verfithrer und Verleumder, der das
helle Tageslicht scheut und den, wie ein griechisches Vasenbild zecigt,
Hexen bei Mondfinsternissen vom Himmel herabziehen. Was man dem
unheimlichen Gestirn andichtete, hat Nikolaus Lenau in »Hypochonders
Mondlied« zusammengefaft, aus dem wir einige Verse ziticren:

»Dort dringt der Mond mit seinem Schimmer
Still dem Nachtwandler ins Gemach,

Und winkt und lockt aus Bett und Zimmer,
Der Schlifer folgt ihm auf das Dach,

Und huscht, geschloss’ner Augenlider,

Hin, her, des Daches stcilsten Bug,

Als hielte geistiges Geficder

Enthoben ihn dem Erdenzug. ..

Wenn Schiffer nachts das Meer befahren,
Umibhiillen sie das Haupt genau,

Denn spielt der Mond mit ihren Haaren,
So farbt er sic frithzeitig grau.
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Und bei Banditen geht die Kunde:

Ein Dolch, gewetzt im Mondenschein,
Sticht eine ewig stumme Wunde,

Trifft mittendurch ins Herz hinein!

Und jene grausen alten Weiber,

Die man nicht gern genauer nennt,

Weil ihnen sonst die diirren Leiber

Das tolle Volk zu Asche brennt. ..

Die ziehn auf mondbestrahlten Haiden
Und pfliicken murmelnd Gras und Kraut,
Woraus zu manchen Zauberleiden

Manch boses Trianklein wird gebraut. ..
Und eine Tann’, im Wald geschlagen,
Wenn hell der Mond am Himmel blinkt,
Als Mastbaum in das Meer getragen,
Zerbricht der Sturm, — das Schiff versinkt . . .«

Waihrend wir in diesem Gedicht ecine Zusammenstellung abergliubi-
scher Vorstellungen iiber die vermeintlich unheilvollen Einfliisse des
Mondes finden, klingt in einem Mirchen der Gebriider Grimm noch ein
mythisches Utzeitgeschehen nach. Das Mairchen erzdhlt nimlich von
einem Land, »wo die Nacht immer dunkel und der Himmel wie ein
schwarzes Tuch dariiber gebreitet war, denn es ging dort niemals der
Mond auf, und kein Stern blinkte in der Finsternis«. Aus diesem Land
begaben sich vier Burschen auf die Wanderschaft und gelangten in ein
Reich, in dem an einer Eiche eine leuchtende Kugel hing. Es war der
Mond, der den Leuten nachts sein Licht spendete und dafiir tiglich mit
Ol versorgt und geputzt wurde. Doch die vier Burschen stahlen den
Mond und brachten ihn in ihre Heimat, wo sie ihn gleichfalls an einer
Eiche befestigten. Alle freuten sich iiber ihn, und die vier Gesellen gaben
gut acht, daB sein Licht nicht erlosch. Als sie alt geworden waren, ord-
neten sie schliefSlich an, ihnen jeweils ein Viertel des Mondes mit ins
Grab zu geben. So geschah es, und nach ihrem Tode kehrte die Dunkel-
heit zuriick. Aber unter der Erde vereinigten sich die Teile des Mondes
und weckten mit ihrem Schein die Verstorbenen auf. Sie fithrten nun ihr
altes Leben weiter, tranken, tobten und stritten sich so sehr, daf} der
Larm bis zu Petrus in den Himmel drang. Da legte er die Zechbriider
wieder in die Graber und hingte den Mond ans Firmament. Seitdem
strahlt er dort fiir alle.
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Von diesem Mirchen hat sich Carl Orff zu seiner Oper »Der Mond«
anregen lassen, die er bezeichnenderweise »Ein kleines Welttheater«
nannte. In der Tat berichtet uns das Mirchen von einem Geschehen, das
die Weltordnung mit begriindete. Den urspriinglich mythischen Kern,
der ins Mirchenhafte abgeglitten ist, kann man noch leicht erkennen. Die
Eiche, von der der Mond herabstrahlt, versinnbildlicht den Weltbaum in
der Mitte der Erde. An seinen Zweigen wachsen Sonne, Mond und
Sterne, oder sie steigen an seinem Stamme auf und ab. Die vier Teile,
die den Verstorbenen mit ins Grab gegeben werden, weisen auf die
scheinbare Zerstiickelung des abnehmenden Mondes hin, der sich jedoch
in der Unterwelt erneuert und auch den Toten wieder Leben schenkt.
Das ist eines von vielen Beispielen, die sich auf die wechselnden Mond-
phasen beziehen und sie zu deuten versuchen, und zugleich ein ferner
Nachklang jener Zeit, in der man den Erdtrabanten mit Geburt und
Tod, Fruchtbarkeit und Wachstum in Verbindung brachte.

Heute erzahlt man sich iiber den Mond keine Mythen mehr. Daf} er
die Phantasie aber noch immer befliigelt, beweist eine umfangreiche Lite-
ratur. Man lese daraufhin einmal utopische Romane, die den Mond auf
der Grundlage des modernen Weltbildes in ihre Spekulationen ein-
beziehen.



I11. Warum die Mondwesen sterben mufSten

Als die Menschen noch nicht entstanden waren, stritten sich der Stein
und der Bananenbaum, welche Gestalt und Seinsweise diese haben soll-
ten. Der Stein sagte: »Die Menschen sollen so aussehen wie ich. Sie sol-
len nur die rechte Hilfte haben, nur einen Arm, ein Bein, ein Auge, ein
Ohr, und sie sollen nicht sterben.« Der Bananenbaum entgegnete: »Nein,
die Menschen sollen so aussehen wie ich. Sie sollen zwei Arme haben,
zwei Beine, zwei Augen, zwei Ohren, und sie sollen Kinder zur Welt

ringen wie ich.« Immer heftiger wurde der Streit, bis der Stein voller
Zorn den Bananenbaum ansprang und ihn zerschlug. Doch am nichsten
Tag waren die Kinder des Baumes herangewachsen, und der ilteste und
stiarkste Sohn stritt wieder mit dem Stein. Dieser erschlug den Baum er-
neut, aber immer wieder fing der jeweils dlteste Sohn des Getoteten den
Streit von vorn an. Eines Tages kimpfte der Stein gegen einen Baum, der
dicht an einem Abhang stand. Als der Stein lossprang, verfehlte er seinen
Gegner und stiirzte in den Abgrund. Da freuten sich alle Bananen und
riefen: »Wir haben gesiegt. Jetzt kannst du nicht mehr springen.« Der
Stein antwortete: »Gut, der Mensch soll so aussehen, wie du willst, aber
dann soll er auch sterben wie dul«

Diese merkwiirdige Erzihlung stammt von der Molukken-Insel Ce-
ram, die zwischen Neuguinea und Celebes liegt. Dort schrieb sie der
Volkerkundler Adolf Jensen auf, als er 1937 wihrend einer Expedition
auf der Insel weilte. Sein besonderes Interesse galt den Mythen der Insel-
bewohner, die dariiber Auskunft geben, von wem der Mensch abstammt
und wem er die Kultur verdankt. Dabei tritt vor allem das innige Ver-
hiltnis der Ceramesen zu den Pflanzen hervor, mit deren Lebensform sie
ihre eigene eng verwandt glauben. Der Mensch ist nicht unfruchtbar und
ewig wie der Stein, sondern fruchtbar und sterblich wie der Bananen-
baum, der den Stein besiegt und so die Kraft und Stirke des Lebens
iberhaupt demonstriert.

Auf dem Bananenbaum wuchsen auch die Urahnen der heutigen Men-
schen. Neun Trossen Bananen hingen an ihm, die sich, als sie zu Boden
fielen, in Minner und Frauen verwandelten. Aus einer unreifen Frucht
entstand Satene, ein junges Midchen, das in den Mythen eng mit zwei
anderen, mit Rabie und Hainuwele, verbunden ist. In Rabie hatte sich
Tuwale, der Sonnenmann, verliebt, aber da sich ihr Clan weigerte, ihm
Rabie zur Frau zu geben, raubte er sie, indem er die Geliebte an den
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Wourzeln eines Baumes in die Erde versinken liefl. Bevor sie verschwand,
rief sie ihrer Mutter zu: »Es ist Tuwale, der mich holt. Schlachtet cin
Schwein und feiert ein Fest, denn ich sterbe jetzt. Wenn es nach drei
Tagen Abend wird, so schaut alle nach dem Himmel, denn dort werde
ich euch als Licht erscheinen.« Man befolgte Rabies Anweisungen, und
nach drei Tagen erschien zum ersten Male der Mond.

Durch Tuwales Raubhochzeit mufd also die Geliebte sterben, und das
entspricht dem Schicksal des Mondes, der jeden Monat in der Strahlen-
fiille der Sonne »stirbt«, nachdem er ihr ganz nahe gekommen ist. Rabies
tédliche Vereinigung mit dem Sonnenmann ist jedoch zugleich Vorausset-
zung fiir ihr Erscheinen am Himmel, ein Ereignis, das sich seitdem in
regelmifigem Rhythmus, in »ewiger Wiederkchre, vollzieht. Auflerdem
war Rabies Tod eifi Urzeitgeschehen, das den Tod iiberhaupt einfiihrte.
Erst seit dieser Zeit kénnen die Menschen heiraten, zeugen und sterben,
vorher waren sie ewig und unfruchtbar wie der Stein. Heirat, Zeugung
und Geburt haben ja nur einen Sinn, wenn das alte Leben vergeht und
sich im neuen verjiingt. Von diesem zwingenden Zusammenhang berich-
tet die Mythe.

Wie eine Fortsetzung der Lebensgeschichte Rabies mutet eine andere
Erzihlung an. Rabie gelang es ndmlich, dem Sonnenmann zu entkommen,
und sie lebte als Schwein mit ihrem Kind, einem Ferkel, in einem Teich
weiter. (Das Schwein galt bei den Ceramesen und anderen Vélkern,
wohl wegen seiner langen glinzenden Hauer, als Verk6rperung des Mon-
des.) Einst spiirte der Jager Ameta, dessen Name kosmischen Bezug hat,
da er soviel wie dunkel, schwarz, Nacht bedeutet, im Walde ein Schwein
auf und trieb es in einen Teich, wo es ertrank. Als er das tote Schwein
herausfischte, fand et an seinen Hauern eine Kokosnuf}, ein Symbol fiir
den Mond, insbesondere den Dunkelmond. Damals gab es aber noch
keine Kokospalmen auf der Erde. Ameta pflanzte die Nuf}, aus der in
sechs Tagen eine Palme emporwuchs, und als er ihre Bliiten abschneiden
wollte, verletzte er sich am Finger. Sein Blut tropfte auf eine Kokos-
bliite, aus der in neun Tagen ein kleines Médchen entstand. In ein schlan-
gengemustertes Tuch, einen Sarong Patola, gewickelt trug es Ameta nach
Hause. Er nannte es Hainuwele, Kokospalmzweig.

Herkunft und Abstammung des Midchens sind voll tiefer Symbolik.
Am Schwein, dem von der Dunkelheit gejagten und im Wasser, dem
»Urstoff«, versunkenen Mondtier, hingt die Kokosnuf}, das Sinnbild des
Mondes. Die Nufd wird zur Kokospalme, zum Lebensbaum, dessen Frucht
ein Midchen ist. Sein Schicksal ist wiederum ein Gleichnis fiir das des
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Mondes. In neun Tagen wuchs es auf dem Baum zu einem Kind heran, in
einer Zeit also, die die Grundeinheit in dem uralten, weltweit verbreite-
ten Mondkalender bildete. Man rechnete namlich friiher mit drei Wochen
zu je neun Tagen. Dafl Hainuwele kein gewodhnlicher Mensch, sondern
ein mondhaftes Urwesen war, zeigt sich auch an anderen Eigentiimlich-
keiten. Drei Tage, nachdem es Ameta vom Baum geholt hatte, war es
schon ein heiratsfihiges junges Madchen geworden. Es personifizierte
den Reichtum, denn seine Notdurft bestand nicht aus Kot, sondern aus
wertvollen Gegenstinden, wie Porzellantellern und Gongs.

Damals fand in Tamene Siwa, dem Platz, an dem sich die ersten Men-
schen aufhielten, ein grofler Maro-Tanz statt. Er dauerte neun Nichte,
und die neun Familien der Urahnen nahmen an ihm teil. Beim Tanz bil-
deten sie eine neunfache grofe Spirale, in deren Mitte Hainuwele stand.
Sie verschenkte lauter Kostbarkeiten, deren Wert sich von Nacht zu
Nacht erhohte: Korallen, Teller, Messer, Kupferdosen, goldene Ohtringe
und schéne Gongs. Da wurden die anderen neidisch auf Hainuwele und
beschlossen, sie zu téten. Die Minner gruben auf dem Tanzplatz ein tie-
fes Loch, und in der neunten Nacht dringten die Tanzer das Madchen in
die Grube, schiitteten diese mit Erde zu und stampften sie fest. Hainu-
wele wurde also »unter die Erde getanzt« und getdtet wie Rabie, die
ebenfalls in die Erde versank. Rabie verwandelte sich in den Mond,
wihrend Hainuwele das Mondschicksal erlitt. Ameta suchte namlich das
tote Méadchen, zerschnitt seine rechte Seite (Mondwesen sind halbseitig!)
in viele Stiicke und vergrub diese. Aus ihnen entstanden alle jene Dinge,
die es damals noch nicht gab, vor allem die Knollenfriichte. Diese Mythe
entspricht genau der Lebens- und Erwerbsweise von Menschen, die sol-
che Friichte anbauen. Sie téten ja eine lebendige Pflanze, indem sie deren
Knollen zerschneiden und die Stiicke vergraben, damit aus ihnen neue
Friichte hervorgehen, — Nahrungsfriichte, die wie Hainuwele gegessen
werden. Nach einer Variante der Mythe gehen daher die Eltern mit den
zerstiickelten Korperteilen des Méadchens von Haus zu Haus und sagen:
»Ihr habt sie getdtet, nun miifit ihr sie auch essen.«

Der enge Zusammenhang zwischen Mond, Pflanze, Mensch, Hochzeit,
Zeugung, T'od und auch mit kannibalistischen Briauchen wird also auf ein
Urzeitereignis zuriickgefiihrt. An ihm war das schon erwihnte jungfriu-
liche Urwesen Satene ebenfalls beteiligt. Nach Hainuweles Tod verlie3
sie die Menschen, iiber die sie bis dahin geherrscht hatte, und begab
sich zum Totenberg Salahua im Siiden Westcerams. Vorher baute Satene
aber noch ein merkwiirdiges Gebilde auf, das so aussah wie die neun-
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28 Darstellung eines mythischen Urzeit-
geschehens auf der Insel Ceram (nach
Jensen)

fache Spirale beim Maro-Tanz. Durch dieses Gebilde mufiten damals
alle Menschen auf Geheif8 Satenes gehen. Wer das nicht fertigbrachte, er-
langte auch nicht die menschliche Seinsform, sondern wurde zu einem
Tier oder Geist. Alle anderen, die durch die Spirale hindurchkamen,
muBten noch iiber fiinf beziehungsweise neun Baumstimme springen. So
entstanden die Fiinfermenschen und die Neunermenschen, Stammesgrup-
pierungen in Ceram. Wir sehen diese Baumstimme auf einer Eingebore-
nenzeichnung links und rechts von dem Wege, der zu Satene fiihrt. Die
neun Schlangenlinien am Wegrand kennzeichnen die neun Berge, die die
Menschen ersteigen miissen, wenn sie nach dem Tode zu Satene wollen.
Diese steht am Ende des Weges. Sie hat die abgeschnittenen Arme
Hainuweles (die »Mondsicheln«) in den Handen, mit denen sie die Men-
schen schligt, damit sie das Schicksal des Midchens erleiden: den Tod,
aber auch die Vereinigung mit Satene im Totenreich.

Zu den interessantesten Angaben der Mythe gehort die von Satene er-
richtete neunfache Spirale. Sollte sie urspriinglich den spiralférmigen
Weg symbolisieren, der allmihlich zum Gipfel des Totenberges hinauf-
fithrte? Das Kreuz in der Mitte der Spirale kénnte andeuten, dafl sich
Satene in der Mitte des irdischen wie des kosmischen Geschehens be-
fand. Vielleicht hat die Spirale aber auch eine dhnliche Bedeutung wie
das Labyrinth, das wir als Bauwerk im Zusammenhang mit Kreta ken-
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nenlernten. In sciner Mitte lauerte das menschenverschlingende Unge-
heuer Minotauros, das von Theseus iiberwunden wurde, um die zum
Opfer bestimmten Gefdhrten zu retten. Was sie auf Kreta erlebt hatten,
brachten die gliicklich Zuriickgekehrten dann auf der Insel Delos in
einem Tanz zum Ausdruck, der in der Folgezeit immer wieder nachge-
ahmt wurde. (Auf Delos befand sich ein Heiligtum Apollons, der, wie
wir spéter noch sehen werden, urspriinglich wohl ein nordischer Lichtgott
war.) Durch ein Seil miteinander verbunden, bildeten die Ténzer eine
labyrinthartige Figur.

29 Ungewoéhnliche Kultszene auf einem etruskischen Tonkrug (nach Fox)

Ahnliche Kulttinze filhrte man auch an anderen griechischen Orten
auf. Das Labyrinth als getanzte Figur, als Zeichnung oder Bauwerk ist
aber noch viel weiter verbreitet. Aus dem 7. Jahrhundert v. u. Z. stammt
eine etruskische Kanne, die mit einer merkwiirdigen Kultszene verziert
ist. Krieger mit Schilden, auf denen Pferde abgebildet sind, marschieren
vor Reitern, die ein Labyrinth hinter sich »herziehen«. Die Szene dhnelt
dem spiteren rémischen Ritterspiel, dem »ludus Troiae«, und das Wort
»Truia« steht auch in dem Labyrinth. Es erinnert an die kleinasiatische
Stadt Troja, deren Mauern angeblich von zwei griechischen Géttern er-
richtet wurden, von Apollon und von Poseidon, der enge Beziehungen zu
Erde und Meer hatte und dessen eine Erscheinungsform das Pferd war.
Als spater die Griechen die Stadt zehn Jahre lang belagerten, vermoch-
ten sie Troja nur durch eine List zu erobern. Zum Schein brachen sie die
Belagerung ab, lielen jedoch cin groBcs hélzernes Pferd zuriick, in dem
sich einige Krieger verborgen hatten. Die Trojaner zogen das Pferd als
Siegesbeute in ihre Stadt. Aber nachts kletterten die Eingeschlossenen
heraus und 6ffneten die Festungstore, so daf die zuriickgekehrten Grie-
chen ungehindert eindringen konnten. Troja war also nur unter bestimm-
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30 Labyrinthdarstellungen aus Europa und Indien (nach Fox)

ten Bedingungen zu tiberwinden wie das Labyrinth, aus dem Theseus mit
Ariadnes Hilfe entkam, oder die Spirale, die Satene aufgebaut hatte. Auf
die Schwierigkeit, durch das Labyrinth (oder iiber die Stadtmauer) zu
gelangen, weist uns auch das Wort Truia auf der etruskischen Kanne hin.
Vielleicht deuten die berittenen Krieger an, dafl um die Stadt herum ein
Reitertanz ausgefithrt wurde, der Gefahren und Ungliick von ihren
Mauern fernhalten sollte. Urspriinglich galt ja die Anlage einer Stadt als
symbolische Wiederholung des Weltbaus. Daher wurde die Stadt bei
ihrer Grindung auch »sunwise«, das heifit dem Sonnenlauf entsprechend,
umschritten. Interessant ist ebenfalls, dafl nordeuropiische Steinsetzun-
gen in Labyrinthform Trojaburgen genannt werden. Sie standen vermut-
lich mit dem Sonnenkult in Verbindung. Thnen &hneln labyrinthihnliche
Symbole, die in Indien vor Hauseinginge gezeichnet wurden, um Krank-
heiten und Ubeln den Eintritt zu verwehren. Das sollte vor allem von
Mitte Dezember bis Anfang Januar notwendig sein, da die Sonne zu die-
ser Zeit den tiefsten Punkt ihrer Bahn erreicht und scheinbar stirbt. An-
dererseits kennt man Labyrinthtinze aus Melanesien, von den Neuen He-
briden, wo ein Labyrinth nach dem Glauben der Eingeborenen den Weg
ins Totenreich versperrt. Tanzend kann man jedoch hindurchgelangen.
Insgesamt scheint also das Labyrinth ein Hindernis darzustellen, das
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iiberwunden werden mufl, sei es nun auf dem Weg ins Stadtinnere oder
in ein Haus, auf der Sonnenbahn oder auf dem Pfade ins Totenreich.

Als Satene die Spirale aufbaute und alle Urzcitwesen hindurchgehen
mufiten, um entweder die menschliche Seinsform zu erlangen oder sich in
Tiere und Geister zu verwandeln, schuf sie damit auch einen kultischen
Brauch. Seitdem wird er bei den Reifefeiern, die dazu dienen, die jungen
Leute in die Reihen der Erwachsenen aufzunehmen, und bei der Ein-
weihung in die Minner-Geheimbiinde nachgeahmt. In der festlichen
Atmosphire prigt sich den Jugendlichen die dramatische Darstellung
der Urzeitereignisse unvergeflich ein. Auf Ceram besteht ein wesent-
licher Teil dieser Feste im Nachvollzug der Totenreise zu Satene. Aber
auch bei anderen Gelegenheiten kniipft man bewuft an die Geschehnisse
der Urzeit an. Wird ein Kind geboren, so klettert ein naher Verwandter
auf eine Kokospalme, pfliickt eine reife Frucht und trigt sie, in ein
schlangengemustertes Tuch gehiillt, ebenso nach Hause, wie einst Ameta
das Mondmadchen Hainuwele nach Hause brachte. Dann wischt man
das Kind mit der Milch der Kokosnufl und hebt die Nufl selbst sorg-
faltig auf, weil angeblich die Seele des Neugeborenen in ihr wohnt. So
wird jedes Kind zu einer Hainuwele.

Wohl am drastischsten ist der Zusammenhang zwischen Mond, Pflanze,
Mensch, Tod, Hochzeit und Geburt bei den Marind-anim, einem Papua-
Stamm im Siiden Neuguineas, dargestellt worden. Vor der Reifefeier
mufiten die Jungen und Midchen fiinf Monate lang im Busch leben,
damit ihnen eindringlich die Verhiltnisse vor den Urzeitereignissen be-
wuBt wurden. Die Feier selbst begann bei Vollmond. Zunichst durften
die Jugendlichen nichts essen und keine Kleidung tragen, da es vor den
Urzeitgeschehnissen weder Nahrung noch Kleidung gab. Im Verlaufe des
Festes streiften sie sich aber Gewiander aus Kokosblittern iiber, wodurch
sie symbolisch selbst zu Kokospalmen wurden. Kostiimierte Minner ver-
kérperten dagegen die Dema, die Utrzeitwesen, die sich in Pflanzen,
Menschen und Tiere verwandelten und die Kulturgiiter schufen. Die als
Dema verkleideten Minner lehrten nun die jungen Leute alle mensch-
lichen Tatigkeiten und die Aufnahme von Nahrung. Als Héhepunkt und
Abschluf des Festes trat der »Vater, welcher totetq, auf, der ein junges
Maidchen, die »Mutter des Kultes«, ermordete. Vorher wurde es von
allen Mannern geschlechtlich mifibraucht, dann zerstiickelt und gemein-
sam gegessen. Seine Knochen begrub man unter Kokospalmen, und mit
seinem Blut bemalte man die Baumstimme, damit diese wachsen und
Frucht bringen konnten.
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Q 31 Ein Felsbild aus Siidrhodesien (Simbabwe)
als Regenzauber (nach Jensen)

Wir finden demnach bei den Marind-anim ganz dhnliche Vorstellun-
gen und Briuche wie bei den Ceramesen. In den grofien Festen gestalte-
ten sie ihr eigenes Leben mit seinen 6konomischen und geistigen Grund-
lagen, die sic von den Dema ableiteten. Diese traten auch die erste Toten-
reise an oder verwandelten sich gar in das Totenreich selbst. Zu den Er-
scheinungsformen der Dema gehorten das Schwein und der Mond, des-
sen Wandlungen das Verhalten und Schicksal der Dema versinnbildlich-
ten. Nach Adolf Jensens Meinung waren solche Vorstellungen einst welt-
weit verbreitet. Sie hitten auch eine Mythe mitgeprigt, die der Volker-
kundler Leo Frobenius in Siidrhodesien (Simbabwe) aufzeichnete, wo vor
Jahrhunderten eine Kultur bliihte, von der noch heute die Ruinen gewalti-
ger Steinbauten kiinden. Einst galten die Konige dieses Gebietes, so wird
erzahlt, als irdische Verkorperungen des Mondes. Sie hatten viele Tochter,
von denen das Wohl und Wehe des ganzen Landes abhing. Als Kinder
des Mondkénigs mufiten sie sich namlich so oft wie moglich der Liebe
hingeben, um drohende Diirre abzuwenden und Regen herbeizurufen. Thr
Liebesleben lie die Erde griinen und die Pflanzen wachsen. Einmal
fiel jedoch ein ganzes Jahr lang kein Regen, und die Wahrsager stellten
fest, daB zur Abwendung des Unheils eine jungfriuliche Konigstochter
geopfert werden miisse. Aber unter den erwachsenen Toéchtern des
Konigs gab es keine Jungfrau, und daher mufite man eine ihrer noch
nicht heiratsfahigen Schwestern fiir das Opfer auswihlen. Man brachte
sie zu einem grofien Platz, umgab ihn mit einer hohen Mauer und lieB
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keinen Mann in die Nihe kommen. Nach zwei Jahren war das Madchen
herangercift, und noch immer hatte es nicht geregnet. »Alles Vieh starb.
Viele Menschen starben. Die Fliisse trockneten aus. Das Korn keimte
nicht.« Endlich konnte man den Eingang zum Opferplatz 6fnen. In sei-
ner Mitte stand auf einem Termitenhaufen ein riesengrofier Baum. Wih-
rend das Volk tanzte, hob man zwischen den Baumwurzeln eine Grube
aus, erdrosselte das Madchen und warf es in das Grab. Da begann der
Baum zu wachsen, drei Tage und drei Nichte lang, und unermiidlich
tanzte das Volk. Als die Krone des Baumes den Himmel erreichte, er-
schien zum ersten Mal der Morgenstern. Dann dehnte sich das Geist
iiber das ganze Firmament aus. Die Blitter wurden zu Wolken, ein ge-
waltiger Wind kam auf, und dreifig Tage goB es in Stromen. Seit dieser
Zeit opferte man ein Madchen, wenn es lange nicht geregnet hatte.

Wir finden diese Mythe auch unter den siidrhodesischen Felsbildern
wieder. Das ermordete Méadchen liegt auf dem Riicken. Thr Opfertod
war zwar schrecklich, aber nach dem Glauben ihres Volkes unbedingt
notwendig. Denn durch den Tod der Kénigstochter begann der Baum zu
wachsen, der iiber ihr dargestellt ist und der den Welt- und Lebensbaum
symbolisiert. Gemordetes Leben verwandelte den Baum, und nun spen-
det er selbst Leben. Das Madchen aber hat Ahnlichkeit mit dem Mond.
Darauf weisen nicht nur ihre Herkunft, ihr Tod und ihre seltsame Ver-
wandlung, sondern auch Verwendung und Symbolik der Zahl Drei hin.
Denn drei Tage verbirgt sich der Mond in Dunkelheit, drei Phasen
durchlduft er nach seiner Wiedergeburt: die zunehmende, volle und ab-
nchmende. Nach drei Jahren ging die Diirre zu Ende. Der Baum be-
nétigte drei Tage und drei Nichte, um aus dem Leib des Madchens bis
zum Firmament emporzuwachsen. Und dreiflig Tage, also einen Mond-
monat lang, regnete es. Das Opfer selbst wurde zum Morgenstern, eine
Mythe, die in dhnlicher Form aus dem alten Mexiko bekannt ist. Aufler-
dem galt dieses Gestirn vielfach als Erscheinungsform einer Fruchtbar-
keits- und Muttergottheit. Das ist in dem Felsbild ebenfalls angedeutet,
denn die ermordete Konigstochter sendet nun vom Himmel den ersehn-
ten Regen herab. Die Bitte des Mannes, der mit erhobenen Hinden um
ihn fleht, geht in Erfiillung. Sein zur Erde gebogener Phallus driickt aus,
was der Regen fiir den Boden bedeutet: Fruchtbarkeit.

Das geopferte Madchen dhnelt den Dema-Gottheiten, die angeblich die
Weltordnung begriindeten, ohne dann allerdings weiter EinfluB auf sie
zu nehmen. Deshalb wendet man sich an die eigentlichen Dema auch
nicht mit Gebeten. Sittliche Verpflichtung der Menschen ist es jedoch,
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sich bei bestimmten Anldssen an die schopferischen Urwesen und ihre
Taten zu erinnern, ja die Urzeitereignisse selbst wahrend der Feste wie-
der lebendig werden zu lassen. Man fiihrt sie der Jugend vor, wiederholt
die erste Totung und verzehrt das Opfer, sei es nun Tier oder Mensch,
als Stellvertreter der Gottheit. Die jetzige Weltordnung ist so, weil die
Dema sie so geschaffen haben. In diese Ordnung fiigt man sich wihrend
der Feste ein und bejaht sie in eindrucksvoller Weise. Man hat eine posi-
tive Haltung zum Leben iiberhaupt, trotz seiner dunklen Aspekte und
tragischen Konsequenzen, zu denen das Toten gehort.

Jensen glaubt, dafl sich die charakteristischen Merkmale der Dema
auch bei vielen Géttern der alten Hochkulturen wiederfinden und dafB
sich daraus manches Widerspriichliche im Wesen dieser Gottheiten er-
klirt. Besonders deutlich tritt die Dema-Verwandtschaft zum Beispiel bei
einem Gott hervor, der indisch Soma und iranisch Haoma heifit. Er ist
ebenso vielseitig wie vielgestaltig. Soma ist sowohl der befruchtende
Regen, der die Pflanzen hervorbringt, als auch die nahrende Milch. Als
Samen oder Milch ist er in allen Lebewesen vorhanden, nach deren Tod
er in den Himmel zuriickkehrt, wo er sich in der Mondschale sammelt.
Jeden Monat trinken sie die Gotter leer und erlangen so Unsterblichkeit.
AuBerdem tritt Soma-Haoma als Mann und als Stier auf. Zugleich ver-
korpert er eine Art Urpflanze, die alles pflanzliche Leben in sich enthilt,
und vom Saft Somas gehen die Nahr- und Heilkrifte aller Pflanzen aus.
Man gewinnt deshalb diesen Saft, indem man eine Soma genannte Pflanze
zerquetscht. Damit wird das Uropfer der Gotter nachgeahmt, die ihren
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Gefihrten Soma erschlugen, um pflanzliches und tierisches Leben hervor-
zubringen und den Unsterblichkeitstrank zu gewinnen. An dem segens-
reichen Mord beteiligten sich alle Gétter — eine Uberlieferung, die auch
fir die Dema-Mythen typisch ist. Nur ein Gott verweigerte anfangs
seine Hilfe: Mithra (indisch Mitra), dessen Name »der Freund« bedeu-
tet. Aber schlieBlich iiberredeten die Géotter Mithra doch, und Soma
wurde in Gestalt eines Stieres (eines Mondtieres also) gemeinsam ermot-
det.

An der Entwicklung und Verbreitung dieses Stieropfers wird uns klar,
daB einige charakteristische Ziige des dema-shnlichen Gottes Soma-
Haoma zwar iiber Jahrhunderte, ja Jahrtausende erhalten blieben, aber
spater nicht mehr richtig verstanden wurden und damit sinnentleert wei-
terlebten. Im Laufe der Zeit wurde die urspriingliche Mythologie mit
ganz anderen Vorstellungen verbunden und dadurch betrichtlich erwei-
tert, abgewandelt und in neue Zusammenhinge gestellt. Wir bemerken
das vor allem am Kult zu Ehren des Gottes Mithra, der sich zuerst wei-
gerte, an der Totung des Stieres teilzunehmen. Er allein ist es, der in der
spiteren Mythologie das Stieropfer vollzieht.

Mithra war der Hiiter des Rechts und der Vertrige. Als Gott der
Wahrheit und Rechtschaffenheit horte und sah er alles, und als Sonnen-
gott iiberquerte er mit seinem von vier weiflen Rossen gezogenen Wagen
das Firmament. Ihn gaben die persischen Konige als ihren persénlichen
Schutzherrn aus, da er ihnen angeblich den Sieg schenkte und ihre Auto-
ritdt gegeniiber den Untertanen heiligte. Auch der religiése Reformator
Zarathustra (um §70-500 v. u. Z. oder frither), der sich gegen die alten
Rinderopfer wandte, konnte Bedeutung und Ausstrahlungskraft von
Mithra nicht lange schmilern. Allerdings erklirten die Anhinger Zara-
thustras nun, nicht Mithra hitte den Stier getitet, sondern der bése Geist
Ahriman. Aber diesem gewaltsamen Tode wurde noch immer das Heil
zugeschrieben. Aus dem Stier, dem Urrind, gingen niamlich fiinfundfiin-
zig Arten von Getreide und zwélf Arzneipflanzen hervor. Der Samen des
Stiers wurde im Mondlicht geldutert und erzeugte dann das erste Rinder-
paar. Auflerdem ermordete der bose Geist den Urmenschen Gayomard,
dessen Leib sich in die Metalle verwandelte und dessen Samen die erste
Reiva-Staude hervorbrachte, an der wiederum, wie an dem mythischen
Bananenbaum der Ceramesen, das erste Menschenpaar wuchs. Gayomard
erinnert an die Dema-Gottheiten, aber auch an den Weltriesen, der
gleichfalls von den Géttern erschlagen wurde, die aus dem Leichnam
Himmel und Erde schufen.

67



DafBl Mithra trotz der Reform Zarathustras und der neuen Deutung
der alten Mythen seine bevorzugte Stellung in der Gétterhierarchie be-
hauptete, beweist die Verbreitung seines Kults iiber Mesopotamien bis
nach Kleinasien und schlieBlich in alle Lander der spiteten hellenisti-
schen Kultur. In Mesopotamien identifizierte man Mithra mit dem Son-
nengott Schamasch, der ebenfalls als Gott der Gerechtigkeit galt. Wie
von Mithra glaubte man von Schamasch, daf er im Osten auf dem Gipfel
der Berge erscheine, in einem glinzenden Wagen iiber den Himmel fahre,
den Kriegern den Sieg verleihe und die Kénige beschirme. Ein babylo-
nisches Relief zeigt uns den menschengestaltigen Gott, der in seinem Tem-
pel sitzt. Links oberhalb von ihm ist die heilige Gestirndreiheit Mond-
Venus-Sonne abgebildet. Auf einem Tisch vor Schamasch sehen wir eine
grofe Sonnenscheibe, die von zwei Damonen an Stricken gehalten wird,
und einen Priester, der den Konig und dessen Schutzgéttin zu Schamasch
fiihrt.

Als die Romer im ersten Jahrhundert vor und nach der Zeitenwende
die verschiedenen kleinasiatischen Staaten eroberten, in denen der Mi-
thra-Kult feste Wurzeln geschlagen hatte, kamen sie.ebenfalls mit der
Mythologie um diesen Gott in Beriihrung. Mit unglaublicher Schnelligkeit
verbreitete sich dessen Verehrung nun in der gesamten hellenistisch-romi-
schen Welt, in der der Gott Mithras genannt wurde. Iranische, mesopota-
mische und kleinasiatische Uberlicferungen hatten die Geschichten um
diesen Gott allmihlich vielfach abgewandelt und zu einer weitgespann-
ten Mythologie anschwellen lassen, die wit heute nicht mehr vollig durch-
schauen und auch nur liicckenhaft kennen. Im Mittelpunkt des Kultes stand
jedoch immer noch (oder wieder) der stiertdtende Gott, dessen Darstel-
lung Franz Cumont, der Erforscher des Mithras-Kultes, so beschreibt:

»Nach heifler Verfolgung hat der Gott soeben den niederstiirzenden
Stier erreicht. Ein Knie auf die Kruppe, einen Fufl auf einen seiner
Hufe stemmend, wirft er sich auf ihn, um ihn niederzuhalten, und ihn mit
der einen Hand bei den Niistern packend, bohrt, er ihm mit der anderen
ein Messer in die Flanke. Der Schwung dieser bewegten Szene bringt die
Gewandtheit und die Kraft des unbesiegbaren Helden zur Geltung. An-
dererseits lassen der Schmerz des Opfers, welches sterbend verrdchelt
und dessen Glieder ein letzter Krampf zusammenziecht, wie die einzig-
artige Mischung von Erregung und Mitleid, welche sich in den Ziigen
seines Morders ausprigt, die pathetische Seite dieses heiligen Dramas
hervortreten und teilen dem Beschauer eine Bewegung mit, welche die
Glaubigen lebhaft empfunden haben miissen. Das Antlitz des Gottes, wie
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33 Mithras totet
den Stier

es die besten plastischen Stiicke darstellen, ist das eines Jiinglings bei-
nahe weibischer Schénheit: Uppiges Gelock, das iiber die Stirn herab-
hingt, umgibt es wie mit einer Aureole; das Haupt ist leicht zuriick-
gebogen, so daB sein Blick sich zum Himmel richtet, und die zusammen-
gezogenen Augenbrauen wie die aufeinander geprefiten Lippen geben
den Gesichtsziigen einen seltsam schmerzlichen Ausdruck.«

Auch der Hund des Gottes fillt den Stier an, wihrend der bose Geist
Ahriman Skorpion (oder Krebs), Ameise und Schlange schickte, die das
Blut des Stieres trinken beziehungsweise seine Genitalien und seinen
Samen verzehren sollten. Aber das Wunder, das sich nun ereignete,
konnten sie nicht verhindern. Aus dem Blute des Stieres entstand der
Wein, aus dem Korper gingen alle heilsamen Kriuter und Pflanzen und
aus dem Riickenmark das Getreide hervor. Deshalb endet der Schweif
des Tieres auf den Abbildungen hiufig als Ahrenbiindel. Der Samen
wurde in einem Gefifl aufgefangen, zum Mond gebracht und dort ge-
lautert. Aus ihm entstand ein Rinderpaar, von dem alle anderen Rinder
und niitzlichen Tiere abstammen. In dieser Mythologie tritt der urspriing-
liche Dema-Charakter des stiergestaltigen Gottes Soma-Haoma noch klar
zutage. Aber man wufite schon in hellenistisch-romischer Zeit nicht meht,
dafB der Stier einst einen Gott verkérperte, der eng mit dem Mond ver-
wandt war, und warum er im Toade eine so seltsame Verwandlung erlitt.

Meistens ist Mithras zwischen zwei Gefidhrten dargestellt, zwischen
Cautes, der eine Fackel emporhilt, und Cautopates, der die Fackel senkt.
Beide symbolisieren zwei Aspekte des mit dem Tagesgestirn identifizier-
ten Mithras: Cautes die Sonne am Morgen und im Friihling, Cautopates
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die Abend- und Wintersonne. Alle drei Kultbilder gehérten zu den Mi-
thras-Heiligtiimern, den Mithrien. Die Gliubigen betraten sie durch
eine Saulenhalle, die in einen zu ebener Erde gelegenen Raum fiihrte, in
dem sich eine Tiir zur Sakristei 6ffnete. Von hier stieg man iiber eine
Treppe in das eigentliche Heiligtum, die Krypta, hinab. Sie galt als Sinn-
bild der Welt. Ihre gewdlbte Decke, die das Firmament nachahmte, war
mit Sternen bemalt. An beiden Langseiten der rechteckigen, dreigeteilten
Krypta befanden sich 1,50 Meter breite Steinbinke, auf denen die Glédu-
bigen knieten oder das heilige Mahl einnahmen. Die Binke schlossen
einen rund 2,50 Meter breiten Gang ein, der zu den Kultbildern im Hin-
tergrund fiihrte. Vor ihnen brannte auf Altdren das heilige Feuer.

Solche Mithrien gab es in allen Teilen des romischen Reiches. Offen-
bar bevorzugte man die Anlage kleinerer Kultriume, von denen in einer
Stadt oft mehrere eingerichtet wurden. Im ehemaligen Nidda zum Bei-
spiel, dem heutigen Heddernheim bei Frankfurt am Main, gab es drei;
dazu kam das Mithrdum im nahen Kastell der Saalburg. Viele rémische
Soldaten waren ja gliithende Mithras-Verehrer, die den Glauben an ihren
Schutzgott bis an die Grenzen des Imperiums verbreiteten. Auch in Trier
hat man innerhalb der Stadtmauern der spatromischen Kaiserresidenz
ein Mithrium entdeckt. Vor seinem Eingang befand sich ein Taurobo-
lium, eine Grube, die mit einem Lattenrost abgedeckt war. In ihr safs der
Gliubige, wihrend iiber ihm ein Stier geschlachtet wurde, dessen Blut
ihn benetzte. Es sollte die Stirke des Stieres vermitteln, aber auch eine
seelische Erneuerung bewirken. Dieser fiir unser Empfinden schauerliche
und widerliche Brauch wurde hiufig ausgeiibt. Aufler auf das ehemalige
Taurobolium stief man bei der Freilegung des Trierer Mithras-Heilig-
tums noch auf die beiden Sockel fiir die Fackeltriger Cautes und Cauto-
pates und zwischen ihnen auf einen reich geschmiickten Steinuntersatz fiir
den stiertétenden Gott. Siegfried Loeschke, der das Mithrdum ausgrub
und erforschte, schrieb iiber die Reliefs auf dem Untersatz und die mit
ihnen verbundene Mythologie:

»Mithras ist petrogenes, das heifit felsgeboren. Aus dem sterilen Fels-
gestein bricht das Mithraskind mit der persischen Miitze auf dem Kopfe
empor. Seine Linke hilt den riesigen Sonnenball. Mithras bringt der
Welt das Licht. Um Mithras wolbt sich das Rund des Tierkreises. Dia-
gonal durchschneidet der Kinderkérper die umschlossene Fliche. Die
rechte Hand greift empor und legt sich an die Wélbung des Tierkreises.
Am Felsgestein sitzt schon der Rabe, der Mithras den Befehl bringen
wird, den Weltenstier zu opfern, damit eine neue, siindlose Welt erstehe.
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Die Erdschlange, die das Blut des geopferten Stieres trinken wird, ziin-
gelt empor. Rechts sitzt der Todeshund, der mit Mithras den Stier ereilen
wird. Um den Tierkreis herum sind die Képfe der vier Windgotter
gruppiert, iiber dem im Relief dargestellten Feld der Aedicula die Brust-
bilder des Sonnengottes und der Mondgéttin. Das Giebelfeld selber
zeigt die vier Elemente: Das Feuer in Gestalt des persischen Feuer-
l6wen, der Mithras entsandt hat; das Wasser in Form eines zweihenkli-
gen Bechers, aus dem die Schlange trinkt; die Luft als Blitz und Him-
melsglobus; die Erde als Felsgestein.«

Uberall sind die Mithrien fast nach den gleichen Bauplinen errichtet,
die wohl aus dem Orient stammen. An diese Herkunft erinnert auch die
Sitte, wahrend des Kultes in einem Mérser eine Pflanze zu zerstofen,
also das einstige Soma-Haoma-Opfer nachzuahmen. In den germanischen
Provinzen des romischen Reiches ersetzte man diese Pflanze durch Wein-
trauben. Eine andere Eigentiimlichkeit des Kultes bestand darin, an
jedem Tage der Woche von einer bestimmten Stelle der Krypta aus jenen
Planeten anzurufen, der angeblich diesen Tag regierte. Die Planeten
waren auflerdem mit einem der siecben Weihegrade der Mithras-Gliubi-
gen verbunden. Nach dem Tode sollten die Seelen der Frommen die
sieben Stockwerke des Himmels ersteigen, in denen jeweils einer der
Planeten herrschte. Nach und nach legte die Seele dabei alle irdischen
Leidenschaften und Fihigkeiten ab. Dem Monde iiberlieff sie die Le-
benskraft, dem Merkur die Habsucht, der Venus die erotischen Geliiste,
der Sonne die intellektuellen Fihigkeiten, dem Mars kriegerischen Mut,
dem Jupiter alle ehrgeizigen Wiinsche und dem Saturn den Hang zur
Trigheit. So kam die Seele rein und ohne Mingel im achten Himmel an,
wo sie mit den Géttern in ewigem Licht und endloser Seligkeit wohnte.

Nach Meinung der orientalischen Sterndeuter, der Astrologen, spielte
die Sonne im Weltgeschehen die Hauptrolle. Durch ihre abwechselnd
anziehende und abstoflende Kraft sollte sie (ein ganz modern anmuten-
der Gedanke!) den Umschwung des Himmels und den Lauf der Planeten
bewirken. Als »Herz der Welt« hielt man sie fiir das belebende Prin-
zip im Kosmos und zugleich fiir den Herrn des Schicksals und den Ge-
bicter der gesamten Natur. Bei der Geburt eines Menschen sollte sie die
Seele in den Koérper senden und diese nach dem Tode der »leiblichen
Hiille« wieder zuriickholen. Geschickt niitzten die rémischen Kaiser
diese Mythologie 2u ihren Gunsten aus. Sie behaupteten nimlich, daf} die
Sonne ihnen alle Tugenden eines Herrschers verlichen und sie zur Regie-
rung berufen hitte. Nach dem Tode wiirden sie zur Sonne entschweben,
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um mit ihr ewig zu leben. Auf Erden wiren sie Reprisentanten der
Sonne, deren Géttlichkeit sie teilten. Deshalb fiithrten die Kaiser auch
die Titel pius, fromm, felix, gliicklich (da von der géttlichen Gnade et-
leuchtet), und invictus, unbesiegbar (weil ihnen die Gétter den Sieg ver-
liehen). Invictus war auch der Titel des Sonnengottes, und mit dem Sol
invictus, dem unbesiegbaren Sonnengott der Kaiser, identifizierten die
Mithras-Glaubigen ihren Herrn und Meister. So wundert es uns nicht,
daf} die romischen Imperatoren zu Anhidngern und Verteidigern des
Mithras-Kultes wurden.

Adolf Jensens Meinung, daf} auch die Gottheiten der alten Hochkultu-
ren Eigenschaften der Dema aufweisen, stiitzt sich, wie wir gesehen
haben, auf eine Reihe von Tatsachen. Mythologie ist aber, solange ihre
6konomischen und geistigen Grundlagen noch bestehen, nicht etwas
Totes, ein fiir allemal Festgelegtes, sondern lebendige Erzdhlung, die
Altes stindig wandelt und Neues aufnimmt. In dieser Hinsicht sind
ebenfalls griechische Uberlieferungen interessant, die vom Schicksal des
Gottes Dionysos berichten, der manche Ahnlichkeiten mit den mondhaf-
ten Dema-Gottheiten aufweist. So wird die Geburt des Dionysos bezie-
hungsweise sein gewaltsamer Tod mit der Entstehung des Weinstocks in
Verbindung gebracht. Dionysos selbst war der Gott des Weines, aber
auch der allschépferischen Natur. Als wilder Jiger durchstreifte er die
Wilder, zerrifl die Tiere und verschlang sie. Er erlitt jedoch das gleiche
Schicksal, als er von seinen Feinden iiberwunden, zerstiickelt und geges-
sen wurde. Eine Erscheinungsform des Gottes war der Stier, und das
Stieropfer spielte im Dionysos-Kult eine Rolle. In ekstatischen Tinzen
huldigten die Frauen dem Gotte, der wie der Mond mainnliche und
weibliche Ziige in sich vereinigte. Aus den Kulttinzen und -gesingen zu
Ehren des Dionysos gingen die altgriechische Tragédie und Komédie
hervor, mit denen ein neues Kapitel in der Kulturgeschichte der Mensch-
heit begann: das des Theaters.

Einige Mythen iiber Dionysos erinnern uns an die Funde in Catal
Hiiyiik, der »Stadt aus der Steinzeit«. Mutter und Tochter versinnbild-
lichten dort zwei Aspekte des Weiblichen, und der stiergestaltige Sohn
der Magna Mater, der Groflen Mutter, war zugleich ihr Liebhaber und
Vater der Tochter. Urspriinglich haben wohl auch die Griechen geglaubt,
der stiergestaltige Dionysos sei aus der Vereinigung des Himmelsgottes
Zeus mit dessen eigener Mutter hervorgegangen. Nach spiteren Uber-
lieferungen soll Zeus den Dionysos mit seiner Tochter Persephone ge-
zeugt haben, und diese wiederum galt in den Mysterienkulten als wesens-

72



cins mit ihrer Mutter Demeter, die Bezichungen zum Mond hatte. In
manchen Mythen vom Schicksal der Persephone (die die Griechen auch
einfach Kore, das Madchen, nannten) entdecken wir seltsame Parallelen
zu dem ceramesischen Mondmidchen Rabie. Persephone erlitt niamlich
gleichfalls eine Raubhochzeit und fand dabei den Tod. Der Riuber war
jedoch nicht die personifizierte Sonne, sondern Hades, der Herr der
Unterwelt, ein dunkler Gegenpol zum lichten Himmelsgott Zeus. Hades
wiederum identifizierte man in geheimen Geschichten offenbar mit dem
Weingott Dionysos. Alles flieBt also in dieser vielschichtigen Mythologie
ineinander. In der Unterwelt wurde Persephone zur Herrscherin iiber das
Totenreich — wie das ceramesische Madchen Satene und die Dema-Gott-
heiten, die das Totenreich griindeten. Beim Raube Persephones 6ffnete
sich die Erde, in der Persephone verschwand — wie Rabie und Hainu-
wele. Und mit Persephone versank eine Schweineherde. Das Schwein
aber halten die Ceramesen fiir eine Verkorperung des Mondes und des
Midchens Rabie. Zugleich war das Schwein Opfertier im Kult der
Demeter wie der Persephone. Geopferte Ferkel wurden in tiefe Schluch-
ten geworfen, aus denen man spiter die halbverwesten Uberreste heraus-
holte, um sie auf die Altire der beiden Gottinnen zu legen. Jensen meint
dazu: »So wie die Mondgottheit in eine Grube geworfen wird und wie
man ihren Leichnam wieder ausgribt, damit aus diesem die Nutzpflan-

34 Triptolemos auf
seinem Wunderwagen
(nach Kerenyi)
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35 Dionysos auf
seinem Wunderwagen
(nach Kerenyi)

zen entstehen, so werden hier die Schweine unter die Erde geworfen
und ihre verwesten Uberreste wieder herausgeholt, damit sie bei der
Entstehung der Pflanzen wirksam seien. Es ist sicherlich auch kein Zu-
fall, daf dieses Verfahren mit Ferkeln und nicht mit ausgewachsenen
Schweinen vorgenommen wird, denn auch die getdteten Géttinnen sind
in der Entfaltung begriffene Wesen.«

Wahrscheinlich haben die Griechen zunichst angenommen, Demeter
sei ihrer geraubten Tochter in die Unterwelt nachgeeilt — ein Gleichnis
fiir den abnehmenden Mond, der seiner verlorenen Hilfte in die Dunkel-
heit nachfolgt. Spiter erzihlte man sich jedoch, daf} die trauernde Got-
tin nach Eleusis, einem Kultort bei Athen, gekommen sei und aus Zorn
das Wachsen des Korns verhindert hitte, bis der Riuber Hades ihre
Tochter fiir zwei Drittel des Jahres auf die Erde zuriickkehren liefS.
Erst danach sprofite wieder das Korn, und der Held Triptolemos, den
Demeter vom »Dreimalkrieger« zum »Dreimalpfliiger«, also zum Acker-
bau und zur Zivilisation bekehrt hatte, verbreitete den Anbau des Ge-
treides auf der ganzen Erde. Ein Vasenbild aus dem 6. Jahrhundert
v. u. Z. zeigt Triptolemos, der Ahren in den Hinden hilt, auf einem
Thron mit Ridern. Auf der gleichen Vase ist auch Dionysos mit Becher,
Weinranken und Trauben dargestellt. Die Bilder deuten an, dafl die
Verbreitung des Korns wie des Weines von Eleusis ausgegangen sein
soll. Dort griindete Demeter einen Mysterienkult, in dessen Verlauf sich
die Glaubigen mit der suchenden, trauernden und ziirnenden Géttin
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identifizierten. Hohepunkt war eine nichtliche Feier, wahrend der im
Haupttempel, dem Telesterion, ein grofes Feuer entfacht wurde. Ver-
mutlich wihnte man, daf} dabei die Todesgéttin Persephone erschien, die
im Feuer (!) ein Kind gebar — den Knaben Plutos, eine Personifizierung
des Reichtums. Im Feuer, das die Verstorbenen einischerte, schien also
eine Wiedergeburt méglich — das war wohl die Uberzecugung, die die
Glaubigen aus Eleusis mitnahmen. Im Anschlufl an das Erscheinen der
Persephone zeigte ein Priester cine abgeschnittene Ahre — Symbol fiir
Mutter und Tochter und deren geheime Identitit.

Leider miissen wir hier vieles, was Archiologen, Kunst- und Sprach-
wissenschaftler, Historiker und Vélkerkundler iiber diese Mythologien in
Erfahrung gebracht haben, weglassen oder kénnen es nur streifen. Den-
noch sind wohl bei den genannten Géttern Ahnlichkeiten mit den mond-
haften Dema deutlich geworden. In diesen Zusammenhang gehdren auch
die dgyptischen Gétter Isis und Osiris, angeblich die Kinder von Him-
mel und Erde, denen wir uns am Schluf} dieses Kapitels noch zuwenden.

Osiris soll, wie die Dema, den Ackerbau gelehrt und die Gesetze und
Kulte festgelegt haben. Aber auch er fand ein gewaltsames Ende. Sein
Bruder Seth lockte ihn nimlich in einen Kasten und stieB diesen ins Meer,
so daf Osiris ertrank. Weinend und klagend suchte Isis den Bruder und
Gatten und gelangte bis zu der phénizischen Stadt Byblos, wo sie den
Kasten fand. Er war vollig von einer Zeder umschlossen, ja der Baum
wuchs sogar aus dem toten Osiris heraus. Eine andere Uberlieferung
berichtet dagegen, dafl Seth seinen Bruder zerrifi und die Leichenteile
verstreute. Doch Isis sammelte die einzelnen Kérperteile ihres Bruder-
Gatten, die der Totengott Anubis wieder zusammenfiigte und mumifi-
zierte. Erstaunlicherweise war der ermordete Osiris noch voller Lebens-
kraft. Denn als sich Isis iiber ihn beugte, wurde sie auf geheimnisvolle
Weise schwanger. In den einsamen Siimpfen des Nildeltas schenkte sie
ihrem Sohn Horus das Leben, und kein anderes Bild war den Agyptern
lieber und vertrauter als das der géttlichen Mutter mit dem Siugling auf
dem Schofl. Den Isis-Sohn Horus identifizierten die Agypter mit dem
alten Himmelsgott Horus, dem »Hohen« und »Fernen«, der sich als
Falke in die Liifte schwang und nun als Weltgott iiber den irdischen Ge-
filden schwebte. Seine Fittiche bildeten den schiitzenden Himmel; sein
rechtes Auge war die Sonne, das linke der Mond. Aber gerade auf diese
strahlenden Augen hatten es die Michte der Finsternis abgesehen. Vor
allem der Mond mufite unter ihren Angriffen leiden. Sobald er in vollem
Glanze iiber das Firmament zog, stiirzten sich die Ddmonen der Finster-
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36 Osiris in seinem
— Baumsarg (nach Bonnet)

nis auf ihn und raubten seine Scheibe Stiick fiir Stiick. Fast drei Tage
lang blieb deshalb das Mondauge verschwunden, Doch seine einzelnen
Bestandteile wurden in einem groflen Netz, einem Symbol fiir die Dun-
kelheit, gefangen und dann kunstvoll wieder zusammengesetzt. Das war
auch das Schicksal des Osiris, der verschwand, aber wiedergefunden,
»zusammengesetzte, belebt und gleichfalls mit dem Mond verglichen
wurde. Osiris wachte namlich auf, als ihm Isis mit ihren Fliigeln Lebens-
luft zufichelte. Dann riachte Horus seinen Vater. In einem fiirchtetlichen
Kampf verstimmelte und besiegte er Seth, verlor dabei aber selbst ein
Auge. Er brachte es Osiris als Opfer dar, und dieser verspeiste es und
wurde dadurch »beseelt und michtig« — das Auge des Falken verkor-
perte ja den Mond, der selbst verstimmelt wurde und schlieflich doch
triumphierte. Osiris kehrte aber nicht auf die Erde zuriick, sondern griin-
dete, wie die Dema-Gottheiten, das Totenreich, iiber das er seitdem
herrscht. Die Agypter glaubten ihn sowohl dort wie am Nachthimmel
existent. Am Firmament wihnte man ihn im Sternbild Orion zu finden,
ist er doch der »Konig der Sterne, der am Himmel gebietet« und zu dem
die Toten gehen, die dann als Sterne strahlen. In einem Boot stehend,
iiberquert Osiris das himmlische Meer. Seine Schwester-Gattin Isis folgt
ihm in einem anderen Boot nach. Die Agypter glaubten Isis in dem
hellen Fixstern Sirius verkorpert, den sie Sopdet nannten. Wenn er zum
ersten Male in der Morgendimmerung sichtbar wurde, wufite man, dafl
die lebenswichtige Niliiberschwemmung unmittelbar bevorstand.
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Osiris hatte noch andere merkwiirdige Eigenschaften. Auf der ober-
dgyptischen Nilinsel Philae befand sich eine Kultstitte, wo man die
Beine des Osiris verehrte, aus denen in doppeltem Strom der Nil flieBen
sollte. Im Steigen und Fallen des Nilwassers sah man ein Gleichnis fiir
das Sterben und Wiederkehren des Gottes, den man auch, in bezug auf
die fruchtbare Schlammdecke nach der Uberschwemmung, den »Grofien
Schwarzen« nannte. Der »Grofie Griine« hie8 der Gott dagegen nach der
Vegetation, die er nicht nur hervorrief, sondern die er zugleich verkér-
perte. Denn er war der Herr des Fruchtlands, das in der Nilflut »er-
trank« und »starb«. Bezeichnenderweise pries man Osiris: »Du bist Vater
und Mutter der Menschen; sie leben von Deinem Atem und essen vom
Fleisch Deines Leibes.« Und nicht zufillig fanden die groflen Osiris-
Feste am Ende der Uberschwemmungszeit statt, wenn das Fruchtland
wieder auftauchte und die Felder bestellt wurden. Diesen Zeitraum lei-
tete das Fest des »Erdhackens« ein, in dessen Verlauf man den Boden
mit Hacke und Pflug auflockerte und die Saat ausstreute. Dabei sang
man Klagelieder, wurde doch Osiris, der auch im Korn lebte, in die
Erde versenkt und damit getétet. Das »Erdhacken« bildete den Beginn
der Osiris-Mysterien, die dem Leiden und Triumphieren des Gottes ge-
widmet waren. Man mischte Saatkérner mit Sand und Wasser und fiillte
diese Masse in zwei Formen, die je eine Hilfte einer Osiris-Figur dat-
stellten. Die Formen wurden in steinerne Troge gelegt, mit Zweigen be-
deckt und tiglich mit Wasser begossen. Nach neun Tagen nahm man die
zusammengebackene Masse heraus, bildete aus ihr eine volle Figur und
brachte diese in feierlichem Zuge zu einer der Osiris-Kultstitten, die
auch als Grab des Gottes galten und zugleich die Dat, das Totenreich,
symbolisierten. In der oberen Dat entfernte man dic alte Osiris-Figur,
die seit dem Vorjahr hier ruhte, und legte an ihre Stelle die neue. Die
alte kam in die »Balsamierungsstitte«, wo man sie als Mumie herristete,
dann aufbahrte und schlieflich in der unteren Dat beisetzte. Angeblich
kehrte sie nun in den Leib der Himmelsgottin Nut zuriick, die Osiris wie
die Sterne neu gebiren sollte. Aus diesem Glauben schopfte man die
Hoffnung, daf} es auch den Toten so ergehe. Deshalb legte man in den
Sargkammern Erdfiguren des Gottes nieder, aus denen das Korn zum
Zeichen neuen Lebens aufsprofite.

Interessanterweise wurde Osiris auch mit einem Stier verbunden, den
man in der Stadt Memphis an der Spitze des Deltas verehrte. Nach
diesem Apis genannten heiligen Stier wurde unter den Rinderherden des
ganzen Landes gesucht, mufite er doch bestimmte Forderungen erfiillen:
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37 Aus dem toten
A Osiris wichst Getreide
L = (nach Bonnet)

ein schwarzes Fell, ein weifies Dreieck auf der Stirn sowie Flecken in
Form von Sonne und Mond besitzen. Darstellungen des Apis-Stiers zei-
gen deshalb auf seinem Korper eine Sichel oder einen Halbmond. Zwi-
schen den Hérnern, die als Mondsymbole galten, sieht man die Sonnen-
scheibe mit der heiligen Urius-Schlange, einer Kobra. Starb Apis, so
wurde Landestrauer ausgerufen. Sorgfiltig wurde der tote Stier einbalsa-
miert und dann prunkvoll bestattet. Eine der Grabstitten fiir die Apis-
Stiere ist in Sakkara zum Vorschein gekommen, der Totenstadt am Rand
der Libyschen Wiiste, westlich von Memphis und etwa zweihundert Kilo-
meter siidlich vom heutigen Kairo. Es ist das Serapeum, ein in den Fel-
sen getriebener Gang mit grofien Seitenkammern. In ihnen stehen noch
heute die riesigen Sarkophage, jeder iiber drei Meter hoch, tiber zwei
Meter breit und vier Meter lang, aus einem einzigen Block roten oder
schwarzen Granits beziehungsweise aus Kalkstein gehauen. Darin lagen
die reichgeschmiickten Stiere, ein lockendes und lohnendes Ziel fiir
Grabriuber.

Die Verschmelzung von Osiris und Apis nannten die Agypter Osor-
apis und die Griechen Serapis (davon ist Serapeum abgeleitet). In grie-
chisch-romischer Zeit vereinigten sich in Serapis die charakteristischen
Merkmale verschiedener Gottheiten: die des stiergestaltigen Osiris und
Dionysos, des Himmels- und Donnergottes Zeus und des Sonnengottes
Helios. Statuen zeigen Serapis, dessen linke Hand ein Zepter hilt, wih-
rend die rechte auf dem dreiképfigen Héllenhund ruht, der den Ein-
gang zur Unterwelt bewacht. Auf dem Haupte trigt der Allgott einen
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Getreidescheffel, von dem Lichtstrahlen ausgehen. Zusammen mit Ositis-
Serapis trat auch Isis ihren Sicgeszug in der hellenistischen Welt an.
Terrakotta-Figuren stellen Isis dar, wie sie auf einem Hund reitet — dem
Sternbild Grofier Hund (mit dem Hauptstern Sirius-Sopdet). Ahren und
. Fillhorn verraten uns, dafl man Isis nach wie vor als Fruchtbarkeits-
gottin verehrte. Daf sie ebenfalls zur Allgéttin aufstieg, konnen wir aus
einem Weihebild in Pompeji schliefen, jener siiditalienischen Stadt, die
bei einem Ausbruch des Vesuvs im Jahre 79 u. Z. verschiittet wurde. Das
Bild ist zwar recht ungeschickt gemalt, aber typisch fiir die mit Isis in der
Spitantike verbundenen Vorstellungen. Mit dem rechten Fuf} tritt die
Gottin zum Zeichen ihrer Allgewalt auf die Erdkugel. Weil sie auch
Himmelskénigin ist (andere Bilder zeigen sie im Sternenmantel!), sind
auf dem weiflen Hintergrund in regelmifigen Reihen blaue, stilisierte
Sterne angegeben. Auflerdem schwebt cin Stern iiber dem Haupte von
Isis, das die Sichel des Mondes schmiickt. In der rechten Hand der Gét-
tin sehen wir das Sistrum, eine Metallklapper, die in ihrem Kult verwen-
det wurde. Das Fiillhorn in der linken Hand deutet an, daf} Isis Frucht-
barkeit spendet, aber zugleich als Herrin des Gliicks, des Zufalls und des

38 Statue des Allgottes Serapis
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39 Isis auf einem Wandgemilde aus Pompeji

Schicksals, eben als Allgottin gilt. Thr gehorcht der Lichtbringer Phos-
phoros, der mit einer langen Fackel in der Hand neben ihr wieder-
gegeben ist. Von links reitet Helios, der Sonnengott, heran, ebenfalls viel
kleiner gemalt als Isis, um so deren Ubermacht noch zu unterstreichen.
Helios hat die Labrys, die Doppelaxt, in der Hand, die uns schon im
kretisch-minoischen Kulturkreis begcgnete.

Mit der Verbreitung des Kultes um Isis, Osiris und Serapis in der ge-
samten hellenistisch-romischen Welt war eine steigende Bewunderung
der altigyptischen Kultur verbunden, die schlieBlich zu einer regelrech-
ten Agypten-Romantik ausartete. Sie fand noch eine spate Nachbliite, als
sich im 15. und 16. Jahrhundert humanistische Gelchrte intensiv mit den
antiken Schriften befafiten und in vielem die Ansichten der Griechen und
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Rémer iiber das Nilland iibernahmen. Fiir die neue Agyptenbegeisterung
zeugt ein Deckengemilde von Bernardino Pinturicchio (1454-1513) im
Appartamento Borgia im Vatikan, das Episoden aus der Mythologie
von Isis und Osiris darstellt: Osiris lehrt die Menschen, Friichte von den
Biumen zu pfliicken, und Isis zeigt ihnen den Gebrauch des Pfluges. Die
zerstiickelte Leiche des Osiris ist ebenso wiedergegeben wie die Pyra-
mide, in der er angeblich beigesetzt ist. Auflerdem hat Pinturicchio die
Verwandlung des Osiris in den Apis-Stier und dessen Verehrung ge-
malt. Wie eine Reliquie wird Apis unter Fahnenschwenken, Trompeten-
und Flotenklang in cinem Tabernakel umhergetragen. Die Nachwirkung
altagyptischer Vorstellungen wird uns auch an einem Prachtwerk Johann
Melchior Dinglingers (1634-1731) deutlich, des Hofgoldschmieds
Augusts des Starken. Es ist der sogenannte Apis-Altar, dessen Mittelteil
die Uberfithrung des Stieres auf dem Nil nach Memphis zeigt. In einer
Beschreibung dieses Altars von Ragna Enking lesen wir:

»Der Stier, tiefschwarz, wie das Gebot es vorschrieb, in seiner Massig-
keit das Urbild der Fruchtbarkeit, geschmiickt mit einer Golddrahtdecke,
deren mattweile Perlensdume seine Schwirze noch erhéhen; das grofle
Auge, die ruhevolle leichte Wendung des halbmondgeschmiickten Haup-
tes geben ihm etwas von géttlicher Abgesondertheit, die durch die zit-
ternden Windungen der gekronten Schlangenleiber an seinem Baldachin
noch verstirkt wird. Vor ihm, allem Geschehen auf dem Flusse abge-
wandt, sitzt der Priester, wihrend auf der anderen Seite die leichte
Drehung des Ruderers in die Gruppe die Bewegung bringt, aus der so-
gleich die Vorstellung der Fahrt entsteht — der Fahrt auf dem >Vater der
Ungeheuer«. Denn geschmeidig, glitzernd kommen aus der Tiefe zwei
Krokodile hervor, die geschuppten sumpfgriinen Leiber mit Diamanten
besetzt, die sich zum Riickenpanzer zusammenfiigen, das scharfzihnig
bewehrte Maul halb geéfinet. . .«

Wenn sich die Agypten-Verehrung auch positiv auf die Phantasie man-
cher Kiinstler auswirkte, schof3 sic doch hiufig so ins Kraut, dafl Goethe
klagte:

»Nun soll am Nil ich mir gefallen,
Hundskoépfige Gétter heiflen grof:
O wir’ ich doch aus meinen Hallen
Auch Isis und Osiris los !«

In Mozarts »Zauberflte« ist vom Bund der »Weisheitslehre der Gétter
Isis und Osiris« die Rede. Aber zu dieser Zeit war man noch weit von
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der richtigen Kenntnis des urspriinglichen Kultes um diese Gétter ent-
fernt, begann doch erst Anfang des 19. Jahrhunderts die Sprachforschung
und Archdologie mit der wissenschaftlichen Erschliefung der altigypti-
schen Kultur. Was man seitdem entdeckt und erforscht hat, ermoglicht
die Einordnung der Mythen um Isis und Osiris in unser Thema. Wir
wollten ja vor allem verwandte Ziige des Osiris mit den mondhaften
Dema aufzeigen. (Die Unterschiede haben wir hier nicht beriicksichtigt.)
Diese merkwiirdigen Gottheiten haben wir bei den Ceramesen und
Marind-anim kennengelernt und dabei von den drei (urspriinglich waht-
scheinlich identischen) Mondmidchen Satene, Rabie und Hainuwele ge-
hért. Ahnlichkeiten mit Schicksal und charakteristischen Eigenschaften
der Dema begegneten uns in Siidrhodesien im Zusammenhang mit der
erdrosselten Tochter des Mondkénigs, beim indisch-iranischen Gott
Soma-Haoma und schlieBlich beim Stieropfer, das der Gott Mithras voll-
zog. Auf demaihnliche Ziige stiefen wir im Kult des Dionysos, der
Persephone und Demeter sowie bei Isis und Osiris. Immer wurde dabei
die merkwiirdige Verflechtung des Kultes mit dem Pflanzenwuchs und
dem Mond sichtbar. Adolf Jensen meint, dafl die Wurzeln dieser Vor-
stellungen in einer »geschlossenen Kultur der Friihzeit« liegen miifiten,
die sich einst iiber weite Gebiete der Erde ausgebreitet habe. »Ausbil-
dung und Bliite« dieser Kultur sollen »vor der Entwicklung der Hoch-
kulturen gelegen haben«. Das mit ihr verbundene Weltbild existiert noch
heute »bei Vélkern mit ausgesprochen altertiimlicher Kultur«, die vor
allem »von Baum- und Knollenfriichten« leben. Als Ausdruck ihrer
Lebens- und Erwerbsweise sind in den Mythen dieser Vélker Mond,
Pflanze, Mensch, Tod und Totenreich, Hochzeit, Zeugung und Geburt
aufs engste miteinander verbunden.



IV . Verbingnisvolle Mythen um die Sterngitter

Schon seit frithester Zeit haben Menschen dariiber nachgedacht, wodurch
die Welt so geworden ist, wie wir sie nun vorfinden. In den Uberliefe-
rungen der alten Volker stoBen wir daher immer wieder auf die Frage,
was »im Anfang« war. Erstaunlicherweise kennzeichnen viele Mythen
den urspriinglichen Zustand der Welt mit derselben Formulierung: »Als
noch nicht. ..« Dann wird aufgezihlt, wer und was anfangs noch nicht
vorhanden war. So lesen wir in einem Text aus der Friihzeit des alt-
agyptischen Reiches, der die Verherrlichung des Kénigs zum Ziel hatte
und seine Geburt deshalb an den Beginn aller Zeiten hinaufriickte: »Pepi
ist geboren, als noch nicht der Himmel entstanden war, als noch nicht
die Erde entstanden war, als noch nicht die Menschen entstanden waren,
als noch nicht die Gétter geboren waren, als noch nicht das Sterben ent-
standen war.« Man kann das alles in dem Satz zusammenfassen: als es
die jetzige Weltordnung noch nicht gab. Das bedeutet aber keinesfalls,
die Welt sei aus dem »Nichts« geschaffen worden. Man wollte nur be-
tonen, daB alles, was nun als Person auftritt oder unterscheidbare Ord-
nung und Gestalt besitzt, im Anfang noch ungeschieden, ungeordnet und
gestaltlos war. Die Griechen nannten diesen urspriinglichen Zustand
Chaos; es wurde durch eine Reihe von Bildern symbolisiert, von denen
das Urmeer eines der bekanntesten und verbreitetsten ist.

Das Meer scheint in der Tat dem Urzustand der Welt zu gleichen.
Selbst gestaltlos, lost es auch alle Formen auf und fiihrt sie scheinbar
wieder in ein Anfangsstadium zuriick. Es ist voll Leben und zugleich
dessen Voraussetzung; denn nur, wo das feuchte Element hingelangt,
weicht die Diirre des Todes dem Reichtum unerschépflichen Wachstums.
In grandioser Monotonie verliert sich das Meer in grenzenlose Weite.
Eben noch glatt wie ein Spiegel, vermag es sich unversehens in ein briil-
lendes und schaumendes Untier zu verwandeln, das alles verschlingt und
fortreiflt. Welch ein Spannungsbogen zwischen Regungslosigkeit und wil-
dester Bewegung! Welch ein Kraftfeld, das auf die Geburt von etwas
ganz Neuem hinzudringen scheint! »Alles ist aus dem Wasser entstan-
den«, verkiindete Thales von Milet, den man im Altertum zu den Sie-
ben Weisen zihlte. Das Wasser ist der Urstoff, aus dem alles kommt
und in den alles zuriickkehrt. Auch die Erde, deren Kugelgestalt Thales
lehrte, schwamm nach seiner Meinung in der Mitte der Welt auf dem
Urgewisser.
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Dic Tierc, dic in den alten Weltbildern cine betrichtliche Rolle spie-
len, sind ebenfalls mit dem mythischen Urmecer und dem Anfangsgesche-
hen verbunden. Meist gelten diese Tiere als Urahnen und Stammviter
aller jetzigen Lebewesen. Aber kosmische wie irdische Vorginge sollen
ja zyklisch, in ewiger Wiederkehr stattfinden. Deshalb wundert es nicht,
wenn wir von der vermeintlichen Macht der Urtiere horen, die Welt ins
wilrige Chaos zuriicksinken zu lassen, um danach eine ncue Schépfung
ins Leben zu rufen. Verstindlicherweise stchen diese schopferischen
Tiere in enger Beziehung zum Mond, der wegen seines Lichtwechsels als
cindrucksvolles Sinnbild der ewigen Wiederkehr galt und dem man
auBerdem Regen und Uberschwemmung zuschrieb. Mit ihm brachte man
auch Hund und Schlange in Verbindung.

Uber den Coyoten, den Pririehund, erzihlten nordamerikanische In-
dianer, er sei der Vater und Hiuptling aller Menaschen gewesen. Einst
iiberfluteten gewaltige Wassermassen das gesamte Land und liefen nur
noch die héchsten Bergspitzen als kleine Inseln frei. Allein der Coyote
wuflte damals, wie ein Kanu gebaut wird, und das errettete ihn und
cinige seiner Freunde. Sie stiegen in das schnell gefertigte Boot und wur-
den darin tagelang umhergetrieben, bis sie schlieBlich an cinem Berggip-
fel strandeten. Ebenso rasch, wie die Fluten gekommen waren, sanken
sie auch wieder, so dafl die Uberlebenden das Boot verlassen konnten.
Es ist noch heute, in Stein verwandelt, auf dem Berge zu sehen. In ihm
sitzen drei Personen, die Ahnherren der verschiedenen Clans. Eine Illu-
stration dieser Mythe, die offenbar weit verbreitet war, bietet uns ein
kleines sibirisches Kunstwerk. Es stellt ein Boot dar, das vermutlich die
Mondsichel symbolisicrt. In ihr sitzen die drei Urahnen. Das Boot selbst

40 Die drei Urahnen in der Mondsichelbarke (nach Hentze)
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41 Altchincsisches Eulengefifl mit
Federschlange als Fliigel (nach
Hentze)

verzieren vier Schlangen, zu Paaren angeordnet. Sie verschlingen sich
gegenseitig, so wic der Mond scheinbar periodisch von der Dunkelheit
verschluckt und wieder ausgespien oder geboren wird. Unter den Schlan-
gen ist der Mondhund zu schen.

Aller Wahrscheinlichkeit nach hat man die Schlange schon viel frither
mit dem Mond in Verbindung gebracht als den Hund. Vor allem ihr selt-
sames Doppelleben gab zu mancherlei Spekulationen Anlafl. Wihrend
des Winters verbirgt sie sich in der Dunkelheit des Erdschofies und
kehrt im Friihling aus ihr zuriick. So lag eine Verkniipfung mit der Sym-
bolik von Finsternis und Tod, Licht und Leben nahe. Als erdverbunde-
nes Tier verkorperte die Schlange auch die Fruchtbarkeit, und ihre Hau-
tung war ein Zeichen fiir Erneuerung und Wiedergeburt. Alles das
brachte sie zwanglos in Beziehung zum Mond.

Solche Analogieschliisse muten uns zwar seltsam an, sind aber fiir die
mythenbildende Phantasie typisch. Auf fast allen Kontinenten begegnen
wir dem Zusammenhang zwischen Mond - Schlange — Dunkelheit —
Wasser — Sintflut — Licht und Neuschépfung. Die Beispiele dafiir sind in
Kunst und Mythologie nahezu Legion. Auf siidamerikanischen Bronze-
plaketten zum Beispiel sehen wir Schlangen in S-Form, die der Doppel-
spirale dhnelt und den Mondwechsel sowie das befruchtende Gewitter
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versinnbildlichen kénnte. Die Schlangenleiber sind deshalb wohl auch
mit Wellenlinien, Blitzsymbolen und weiblichen Geschlechtsorganen
versehen. Der Deckel eines Kultgefifles aus dem alten China stellt da-
gegen den stark stilisierten Kopf einer Eule dar, eines Dimons der Nacht
und Dunkelheit. Ihre Fliigel bestehen jedoch aus zwei Schlangen, deren
Kérper ein S bilden und mit M-formigen Zeichen, den Symbolen fiir flie-
Rendes Wasser, bedeckt sind. Parallele Hikchen an den Schlangenlei-
bern deuten Vogelfedern an. Die Eule hat also Federschlangen als Flii-
gel! Das ist auch bei anderen Eulengefifien der Fall. Wir haben hier
ein Misch- und Fabelwesen vor uns, von denen es in Kunst und Mytho-
logie viele gibt.

Die gréfte Rolle spielten solche legendiren, mit Federn versehenen
Ut- und Wasserschlangen in Mittelamerika. Sie machen uns den unge-
heuren Einfluf deutlich, den die alten Weltbilder und die damit verbun-
denen Mythen auf Leben und Schicksal der Vélker ausiibten. Das trifft
auch auf die Maya zu, deren hochentwickelte Kultur in einem Gebiet
verbreitet war, das der Grofe nach den Britischen Inseln entsprach. Es
reichte von den feucht-tropischen Waldgebieten und vulkanischen Hoch-
cbenen Guatemalas und Westsalvadors bis zum flachen, wasserarmen
Karstland der Halbinsel Yucatan. Spanischen Berichten zufolge sollen
die Maya zahlreiche Aufzeichnungen iiber astronomische und landwirt-
schaftliche Belange, iiber Gesetze, Opfer, Riten, Heilmittel, Seuchen und
anderes besessen haben. Infolge der blinden Zerstorungswut der spani-
schen Eroberer ist davon jedoch fast nichts erhalten geblieben. Drei
Handschriften lassen uns noch die ehemalige Vielfalt der Schrifttradition
ahnen. Sie werden in Paris, Madrid und Dresden aufbewahrt und zihlen
zu den bedeutendsten bibliophilen Kostbarkeiten. Die ilteste und schon-
ste Maya-Handschrift ist zweifellos die der Sichsischen Landesbiblio-
thek Dresden. Sie besteht aus 39 doppelseitig beschriebenen, 20,5 Zenti-
meter hohen Blattern, die urspriinglich durch diinne Klebehdutchen
miteinander verbunden waren und wie ein Faltalbum zusammengelegt
werden konnten. Ihre Gesamtlinge betrigt 3,56 Meter. Helmut Deckert,
der eine Geschichte und Bibliographie des »Codex Dresdensis« verfafit
hat, urteilt, daf} dieser »eine wohl von verschiedenen Hinden geschrie-
bene Sammelhandschrift mythologisch-astrologischer und astronomisch-
kalendarischer Aufzeichnungen« bildet, »deren Exaktheit besonders bei
den Tafeln der Mond- und Sonnenfinsternisse und der Venusumliufe
den erstaunlich hohen Stand der Maya-Astronomie und -chronologie
unter Beweis stellt«. Von den Planeten muf} vor allem die Venus in der
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42 Aus der Federschlange der Maya
flieBt Wasser (nach Hentze)

Mythologie hervorgetreten sein. Wie aufmerksam sie beobachtet wurde,
zeigt zum Beispiel die Seite 24 des Kodex, die »eine Multiplikations-
tafel fir die Konjunktionen des Planeten Venus und Korrekturen zur
Berechnung der Venusumldufe« enthilt. Auf den Seiten 25 bis 29 ist
verzeichnet, wann die Venus im Laufe von 312 Jahren als Morgen- und
Abendstern erscheint. Dagegen finden wir auf den Seiten 30 bis 37 »Be-
rechnungstafeln der Mond- und Sonnenfinsternisse, die 405 aufeinander
folgende Mondumliufe in einem Zeitraum von 3234 Jahren (11 960 Ta-
gen) und 69 Sonnenfinsternisse angeben. Die Vorderseite des Kodex
schlieBt mit Berechnungstafeln fiir Konjunktionen anderer Planeten und
cnthilt auf der letzten Tafel der Vorderseite . . . symbolische Darstellun-
gen der Konjunktionen von Sonne, Mond und 5 Planeten in Kampf-
szenen.«

Das erstaunliche astronomische und kalendarische Wissen der Maya
‘war also eng mit mythologischen und astrologischen Vorstellungen ver-
bunden. Ein Beispiel dafiir ist auch die Seite 53 des Kodex, auf der wir
eine merkwiirdige Szene erblicken. Aus dem Maul des Himmelsdrachens,
einer Verkorperung des Gottes Itzamna, ergiefen sich gewaltige Wasser-
massen auf die Erde und fiihren dort eine katastrophale Uberschwem-
mung herbei. Den Kérper des Ungeheuers bedecken Symbole fiir Son-
nen- und Mondfinsternisse, aus denen gleichfalls Wasser fliefit. Bei sol-
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chen Finsternissen sollte namlich der Weltuntergang drohen. Unterhalb
des Drachens nehmen zwei Gotter an dem Zerstérungswerk teil: Ixchel,
die Mondgbttin mit der Schlangenkopfbinde und gekreuzten Knochen
auf dem Rock, sowie Eckchuah, eine schwarze Gottheit mit Speeren und
Skorpionschwanz. Das Bild ist allerdings auch als Weltschépfungsszene
gedeutet worden, was nach dem Glauben der Maya kein Widerspruch
wire. In Mittelamerika meinte man niamlich allgemein, daff die verschie-
denen »Weltzeitalter« durch Katastrophen beendet und zugleich neu be-
ginnen wiirden. Ubrigens ist in der Madrider Maya-Handschrift eben-
falls wiedergegeben, wie aus dem Korper der himmlischen Federschlange
gewaltige Wassermassen herabstiirzen.

Auch andere mittelamerikanische Vélker haben die Federschlange mit
dem Wasser und dem Himmel verbunden. Hiufig tritt sie uns als Relief
oder als stiitzende Sdule entgegen, und manchmal symbolisieren anein-
andergereihte Schlangen das Firmament. Besonders interessant sind die
Wiedergaben der Federschlange in Teotihuacan, dem »Ort, wo man zum
Gotte wird«. Diese ehemalige Metropole der Teotihuacan-Kultur liegt
40 Kilometer von der heutigen Hauptstadt Mexiko entfernt. An den
Winden des Zentraltempels der alten Stadt sechen wir Federschlangen,
deren Leiber als Relief ausgehauen wurden, wihrend die Képfe mit den
Raubtierzihnen vollplastisch vorspringen. Die Federn auf dem Kérper,
am Schwanz und Kopf ahmen die metallisch-griinen Schwanzfedern des
Quetzal-Vogels nach, der in den tropischen Urwildern Guatemalas lebt.
Hier am Zentraltempel windet sich die Federschlange um die stilisierten
Kopfe des Maisgottes, zu dem sie, ebenso wie zum Gott des Regens,
in engster Bezichung steht. Sie selbst scheint im Wasser zu schwimmen,
denn sie wird von Schnecken und Muscheln umgeben. Urspriinglich sym-
bolisierte sie ja das Meer, dann aber auch den Nachthimmel. Angeblich
iiberspiilte namlich nachts der Ozean (das Urmeer) die Rinder der Erde
und iiberflutete dann den Himmel. So war die ganze Welt vom Wasser
umgeben und bedroht.

Die Federschlange galt auch als Verkérperung beziehungsweise »zwei-
tes Ich« des Gottes Quetzalcoatl. Der Name dieser merkwiirdigen und
vielschichtigen Gottheit bedeutet »die mit griinen Quetzal-Federn be-
deckte Schlange«. Thr Widersacher war der Gott Tezcatlipoca. Er wurde
hiufig als Jaguar dargestellt, den man in den Sternen um den Himmels-
nordpol zu erblicken glaubte, wihrend sich die gefiederte Schlange in
den dreizehn mexikanischen Sternbildern des Himmelsdquators verkor-
pern sollte. Beide Tiere personifizierten also den Gegensatz zwischen
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Nord- und Siidsternen. Quetzalcoatl herrschte angeblich als Priester und
Konig in der »Binsenstadt« Tollan, wo er Kalender und Schrift erfand.
Seine Regierung, ein »goldenes Zeitalter«, wihrte jedoch nicht lange.
Denn seine Gegner, angefiihrt von dem finsteren Tezcatlipoca, verleite-
ten den milden und gerechten Herrscher zu Ausschweifungen und Trunk-
sucht und stiirzten ihn ins Ungliick. Da verlief® der Kénig Tollan und
floh mit seinen Dienern ins »Land der Morgenréte«, wo et sich in einem
Jahre »Eins Rohr« am Ufer des Meeres verbrannte. Aus seinem Herzen
entstand der Morgenstern. Das ist wohl eine mythische Deutung des
Mondschicksals, denn dieser wandert nach Osten auf die Sonne zu, in
deren Strahlen er »verbrennte, wahrend in der Dammerung der Morgen-
stern iiber dem Osthorizont auftaucht.

Leiden, Sterben und Wiederkehr des Gottes sind in einer einzigarti-
gen, an Ideenreichtum und kiinstlerischer Qualitit uniibertroffenen Bilder-
handschrift dargestellt, dem »Codex Borgia«. Er heifit nach dem Kardinal
Stefano Borgia, in dessen Besitz sich das Werk Ende des 18. Jahrhunderts
befand. Der Kodex besteht aus 39 ancinandergeklebten Blittern, die
man wie ein Faltalbum zusammenlegen kann. Ausgebreitet ist er fast
10,5 Meter lang! 19 Blitter erzihlen von Quetzalcoatl und seiner »Hol-
lenfahrt¢, die der Amerikanist Eduard Seler entschliisselt und gedeu-
tet hat. Ihr zugrunde liegt das astronomische Wissen um die Sichtbar-
keit der Venus als Abend- und Morgenstern. Das grofartige »Epos« be-
ginnt mit dem Tod des Gottes. Auf dem ersten Blatt des Zyklus sehen
wir nimlich eine Urne, die die Asche Quetzalcoatls enthilt. Diese
stiubt aus der Urne heraus. Zwischen ihr erblicken wir lange, schmale
Streifen, die Todesfahnen, sowie Spiralen und Wirbel, die zum Teil in
einen Quetzalcoatl- oder Windgottkopf enden. (Quetzalcoatl galt auch
als Gott des Windes.) Derselbe Gott kommt aus den aufgerissenen
»Schnibeln« der Kopfe hervor. Er bleibt also nicht im Tode, sondern
wird aus der Asche wiedergeboren. Darauf weisen ebenfalls die Schlan-
gen in den Ecken hin, die mit aufgerissenem Rachen den Gott freilassen.
Die Urne selbst ist von einem dunklen, runden Gebilde umgeben, das
den Eingang in die Unterwelt und zugleich deren Mitte symbolisiert.
Hier ist also der verstorbene Gott beigesetzt, und daher besitzt die Urne
ein Skelettgesicht sowie Arme und Beine aus Knochen. Zwischen den
Todesfahnen sehen wir auflerdem ein Mumienbiindel (es versinnbild-
licht gleichfalls den toten Quetzalcoatl), wihrend die Urne auf einer lang
hingestreckten Erd- und Todesgéttin steht. Eine solche Gottheit um-
schlieBt in Form eines Rechtecks auch die gesamte Mitte der Unterwelt.
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43 Die Aschenurne des Gottes Federschlange in der Mitte der Unterwelt (nach
Seler)

An zwei Seiten ist jedoch ihr mit Stern-Augen besetzter Leib durchbro-
chen: einmal durch Kopf und Gesicht der Géttin, die alles Lebendige
verschlingt, und dann durch eine breite Offnung gegeniiber, die in den
nachsten Raum der Unterwelt fiihrt. Dorthin gelangen zwei Windgott-
oder Quetzalcoatl-Schlangen, aus denen der Gott als Mond und Morgen-
stern hervorgeht.

Auf den folgenden Blittern lernen wir das Schicksal Quetzalcoatls im
Osten, Westen, Norden und Siiden der Unterwelt kennen. Besonders auf-
schlufireich ist der Siidbezirk, dessen breiter Rand aus acht Feldern be-
steht, die innen und auflen mit Steinmessern besetzt sind. In der Mitte
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44 Im Siiden der Unterwelt werden die Gestirne zerstiickelt (nach Seler)

dieses Raumes sitzt in ciner Schale eine Erd-, Mond- und Todesgéttin,
die statt des Kopfes ein Messerpaar aufweist, zwischen dem der Gott
Tezcatlipoca erscheint. Wir sehen ihn auch zwischen den Messern, die an
den Unterarmen und Unterschenkeln der Goéttin befestigt sind. IThre
Brust verziert ein besonders grofles und schénes Steinmesser, dem Quet-
zalcoatl als Morgenstern entspringt. Diese und alle anderen Figuren des
Blattes kennzeichnen den Siiden als einen Raum, in dem Mond und
Venus beziehungsweise die Sterne iiberhaupt getotet und zerstiickelt wer-
den. (Im Siiden des Himmelsgewolbes bewegt sich ja der abnehmende
Mond scheinbar auf die Sonne zu und verliert dabei Stiick fiir Stiick.)
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45 Die schwarze Nachtsonne wird geopfert (nach Seler)

Dann tritt Quetzalcoatl zwischen zwei Messern heraus, die sich im offe-
nen Leib einer groflen Erd- und Todesgéttin befinden. Nachdem nim-
lich der Gott als Mond gestorben ist, sich in den Morgenstern verwandelt
und die verschiedenen Ridume der Unterwelt passiert hat, wird er nun
als Abendstern am Westhimmel sichtbar.

Wir wollen nur kurz umreilen, was er dort alles erlebt. Er besucht
das Haus der schwarzen und das der roten Schlange, die beide als Stu-
fenpyramiden wiedergegeben sind — Sinnbilder des Himmels und zu-
gleich der Pfeiler im Norden und Siiden, zwischen denen die Sterne ver-
schwinden oder aufgehen. Auf seinem Wege nimmt Quetzalcoatl ein
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46 Entziinden des Sonnenfeuers und Aufgang der Sonne (nach Seler)

merkwiirdiges Paket mit, aus dem ebenfalls, wie bei der schon erwihnten
Utrne, Asche mit Windgottképfen aufwirbelt. Der neue Abendstern hat
also die Uberreste des alten, seines Vorgingers, gefunden; der ver-
brannte Gott des Abendsterns ist zuriickgekehrt und hat sich im neuen
verjiingt. Beide sind scheinbar verschieden und doch identisch, wie der
alte und der junge Mond, Vater und Sohn, Mutter und Tochter oder
die Getreide- beziehungsweise Maiskorner.

Aber die Venus ist nicht stindig im Westen als Abendstern zu sehen.
Nachdem sie sich scheinbar von der Sonne immer weiter entfernt hat,
kehrt sie um und wandert wieder auf sie zu, um schlieBlich in ihren
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Strahlen erneut zu »verbrennen«, das heiflt unsichtbar zu werden. Nun
mufl Quetzalcoatl wieder die Riume der Unterwelt durcheilen.” Hier
sehen wir auch den nichtlich-schwarzen Sonnengott, dessen Mitte eine
grofle Sonnenscheibe mit einem Menschenherzen einnimmt, in das Quet-
zalcoatl hineinsticht. Neun andere Quetzalcoatl-Figuren stoflen ihr Mes-
ser in ebenso viele Sonnenscheiben, die an den Gliedern der »Nacht-
sonne« angebracht sind. Die Sonne stitbt also in der Unterwelt, aber sie
bleibt nicht im Tode. Deshalb sind rechts und links unterhalb des ge-
opferten Gottes zwei Tempel dargestellt, die »Pfeiler¢, zwischen denen
die Sonne aufgeht. Auf einem Ballspielplatz kommt sie zur Welt, ge-
boren von einer Figur mit Totenschidel, denn Leben und Tod gehéren
stets zusammen.

Auf seinem weiteren Wege durch die Unterwelt tritt Quetzalcoatl
auch in doppelter Gestalt auf, als alter und als junger Gott. Im Ballspiel
besiegt der junge den alten, wirft diesen iiber einen Opferstein und reifit
ihm das Herz aus der gedffneten Brust. Der zerstiickelte Korper fallt in
den tiefsten Raum der Unterwelt, wo die Herrin des Totenreichs sitzt.
Dann kommen die Leichenteile in einen Kochtopf und werden zusam-
mengeschmort oder gesundgebrannt — eine Variante der Verjiingung und
Verwandlung aus der Asche. Schliefilich gelangt der Gott in die Region
des Osthimmels, in der die geopferten Krieger wohnen und in der Quet-
zalcoatl als Morgenstern strahlt. Auf dem letzten Blatt des Zyklus be-
gegnen wir dem Gott noch einmal, aber nicht als Mond oder Venus,
sondern als Sonne! Damit wollte man wohl andeuten, daf} sich hinter den
verschiedenen Erscheinungen doch ein und dieselbe Gottheit verbirgt.
Dieses letzte Blatt der »Hollenfahrt der Federschlange« stellt einen
Raum dar, in dessen vier Ecken Feuergétter in ihren Tempeln sitzen.
Quetzalcoatl erbohrt das Feuer, das dann die Sonne mitnimmt, im Her-
zen einer liegenden Gottin. Dem Rauch entspringen vier Feuergotter,
wihrend vier Dienerinnen des Feuers um ein Rechteck stehen, das durch
die Leiber von vier Feuerschlangen gebildet wird. Dort sitzt Quetzal-
coatl erneut in einem Kochtopf, in dem er verjiingt wird, um endlich
durch den Leib der groflen Erdgéttin die Unterwelt zu verlassen und als
Sonne am Osthimmel aufzugehen.

Ein erstaunliches Schicksal hat sich damit vor unseren Augen voll-
zogen. Es ist die mythische Deutung des Laufes von Sonne, Mond und
Venus, die eng mit dem Gott Quetzalcoatl verwandt sind. Aber den My-
then um diese Gottheit und ihre einstige I{errschaft in Tollan liegt wahr-
scheinlich auch ein historischer Kern zugrunde. Tollan war nicht nur ein
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legenddrer Ort, sondern zugleich eine Stadt in der Nihe des heutigen
Tula, etwa 70 Kilometer nérdlich von Mexiko City. Hier soll im Jahre
977 der Priesterkonig Ce acatl topiltzin, Unser Fiirst Eins Rohr, die
Regierung iber das Volk der Tolteken angetreten haben. Er hief so,
weil er, wie Quetzalcoatl, nach dem mexikanischen Kalender in einem
Jahr Eins Rohr geboren wurde. Sein Schicksal verschmolz im Mythos
mit dem des Gottes. Vermutlich war er ein religiéser Reformator, der
aus Tollan vertrieben wurde. Wie aus alten Chroniken hervorgeht,
schlug er sich mit seinen Anhdngern bis zur 1220 Kilometer entfernten
Maya-Stadt Chichen Itza auf der Halbinsel Yucatan durch. Dort nannten
die Maya den Tolteken-Herrscher Kukulcan, und sie sagten bezeichnen-
derweise von ihm, er sei »das Herz des Meeres« und »die Schlange, die
im Wasser schwimmtg.

In der neuen Heimat hielten die Tolteken mit erstaunlicher Zzhigkeit
an den alten Sitten und Gebriuchen, Kunst- und Kultformen fest. Dazu
gehorten auch Himmelsbeobachtungen und Kalenderkunde, die Ce acatl
schon in Tollan eingefiihrt und dann mit nach Chichen Itza iibernommen
hatte. Der Uberlieferung zufolge lieB er dort den merkwiirdigen Rund-
turm Caracol, »Die Schneckeq, errichten. Die untere der beiden Platt-
formen dieses Gebdudes stammt jedoch schon aus der vorhergehenden
Maya-Zeit. Auf der urspriinglichen Plattform stand zuerst nur ein Stein-
klotz mit zwei Saulen, deren Schattenwurf vermutlich dazu diente, die
Himmelsrichtungen und den Beginn der Jahreszeiten zu bestimmen.
Uber der ersten legten die Tolteken dann die zweite Plattform an mit
dem 9 Meter hohen Turm - eine Bauweise, die den Maya bis dahin un-
bekannt war. Die Mauern im Obergeschoft des Caracol waren mit sieben
schmalen rechteckigen Offnungen versehen, durch die man die Zeit-
punkte der Winter- und Sommersonnenwende sowie der Tagundnacht-
gleichen und den Monduntergang zu Friihlingsbeginn ermitteln konnte.
Der Turm war also ein astronomisches Observatorium, das noch heute
von der groflen Beobachtungskunst der Tolteken und Maya zeugt.

Ein Glanzstiick toltekischer Architektur in Chichen Itza ist auch der
168 Meter lange Ballspielplatz, auf dem die Akustik noch heute so gut
ist, daB man selbst gefliisterte Worte 150 Meter weit horen kann. Acht-
fach hallt das Echo von den Winden zuriick. Auf dem Siidende der
ostlichen Mauer steht der Jaguar-Tempel, cin gedrungener Bau, dessen
Portal gewaltige Federschlangen siumen. Hier saflen einst die Priester
und héchsten Wiirdentriger, um gespannt das kultische Ballspiel zu ver-
folgen. Federschlangen in Siulenform treffen wir auch am Portal des
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Kriegertempels von Chichen Itza, der, wic das Heiligtum des Morgen-
sterngottes in Tollan, eine mehrstufige Pyramide kront. Die Kopfe der
Federschlangen schmiegen sich an den Boden, und die senkrecht auf-
ragenden Korper mit den Schwanzklappern trugen frither das Dachge-
balk. Den Stufenpyramiden war eine imposante Pfeilerhalle vorgelagert,
aus der cine Treppe zum Tempel emporfithrte. In Chichen Itza wurde
die Halle auf der Westseite von 6o rechteckigen Pfeilern getragen, die,
in vier Reihen angeordnet, im Durchschnitt 2,60 Meter hoch waren. Wel-
che Miihe wird es den Bildhauern bereitet haben, alle vier Seiten dieser
Pfeiler mit kunstvollen Relicfs zu schmiicken! SchlieBlich stofien wit
noch einmal auf Schlangensiulen im Portal des sogenannten Kukulcan-
Tempels, dessen Stufenpyramide das Welt-Bild der mittelamerikani-
schen Vélker symbolisiert. Thre neun Absitze sollten namlich neun iiber-
einanderliegende »Himmelsschichten« wiedergeben, die die Sonne tig-
lich hinauf- und herabsteigt. Auf den vier Seiten dieser Pyramide fithren
Treppen mit insgesamt 364 Stufen zum Tempel auf der obersten Platt-
form. Er steht auf einem Untersatz, der die 365. Stufe bildet und damit
die Gesamtzahl der Tage cines Jahres angibt. Die grofite Uberraschung
erlebten die Archiologen jedoch, als sic einen Tunnel durch die Pyra-
mide trieben. Sie umhiillt nimlich einen #lteren Stufenbau samt dessen
kronendem Heiligtum. In ihm fand man noch einen leuchtend rot bemal-
ten Jaguar-Thron aus Stein. Er ist mit 80 griinen Jadescheiben versehen,
die die Flecken im Fell des Tieres und seine Augen versinnbildlichen.
Auf diesem Thron sollte der Sonnengott Platz nechmen. Ihm hatte man
ein Sonnensymbol, eine runde Holzscheibe mit Tiirkisiberzug, sowie Per-
len und Jadeschmuck auf den Thron gelegt.

Die Mythen um Quetzalcoatl und seinc verheiflene Wiederkehr wirk-
ten sich jedoch nicht nur auf Kunst und Kult aus, sondern sie spielten
auch im Schicksal der Azteken eine verhingnisvolle Rolle. Als namlich
die Spanier unter ihrem Anfithrer Cortez im Gebiet des heutigen Vera
Cruz landeten, war nach dem mexikanischen Kalender gerade wieder
ein Jahr Eins Rohr, also das Geburts- und Sterbejahr Ce acatl-Quetzal-
coatls, angebrochen. In einem Jahr gleichen Namens wollte der Gott
zuriickkehren, um erneut seine Herrschaft anzutreten. So hielten die be-
stiirzten Azteken Cortez zunichst fiir den wiedergekommenen Gott, der
ebenfalls ein fremdartiges Gewand, weifle Hautfarbe und Bart besessen
haben solite. Moctezuma, Konig der Azteken, schickte Cortez kost-
bare Geschenke, darunter die Schlangenmaske und die Federkrone vom
Ornat des Priesterfiirsten, die sich heute im Wiener Museum fiir Volker-
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kunde befindet. Sie besteht aus 459 griinen Schwanzfedern des Quetzal-
Vogels, die einen Vogel mit ausgebreiteten Schwingen darstellen.

Doch die Spanier lieffen sich weder durch Geschenke noch durch Dro-
hungen von ihrem riskanten Abenteuer abhalten. Am 16. August 1519
brach Cortez mit 553 Soldaten, 16 Pferden, 10 schweren und 4 leichten
Geschiitzen von der Kiiste aus zur Eroberung des michtigen Azteken-
Reiches auf. Und das Unwahrscheinliche gelang. Die modernere Kriegs-
kunst der Spanier, die Pferde, die abergliubisches Entsetzen erregten,
und die Kanonen erstickten jeden Widerstand. Auflerdem gelang es Cor-
tez, die verschiedenen Stimme gegen die Vorherrschaft der Azteken auf-
zuputschen. Unaufhaltsam riickte er gegen die Hauptstadt Tenochtitlan
vor, und schliefilich zog er kampflos in die Metropole ein. Dort gestand
ihm Moctezuma: »Ich war tief bekiimmert die Reihe von Tagen, wo ich
nach dem unbekannten Land schaute, aus dem du gekommen bist, dem
Land der Wolken, dem Land des Nebels, denn das haben uns die Ké-
nige, meine Vorfahren, gesagt, dafl du kommen wirst, deine Stadt zu be-
suchen, dafl du dich auf deinen Thron setzen wirst, dafl du wieder-
kehrst.« Es rdchte sich bitter, Cortez fiir den mythischen Wohltiter Ce
acatl-Quetzalcoatl zu halten, und es war eine tragische Ironie des Schick-
sals, daf} er tatsdchlich den aztekischen Thron beseitigte und das auf-
strebende Reich brutal und skrupellos vernichtete!

Die Azteken sind auf diese Weise geradezu ein Musterbeispiel dafiir
geworden, in welchem Mafle Leben und Schicksal der alten Vélker durch
ihre Weltbilder beeinfluft wurden. Aber auch Vielfalt und Verbreitung
der mythischen Vorstellungen werden uns an Kunst und Kult der mittel-
amerikanischen Stimme erneut deutlich. Quetzalcoatl, der Schopfergott
und Kulturheros, verschmolz in den Legenden mit dem Priesterkénig
Tollans, als dessen Nachfolger sich auch die aztekischen Herrscher aus-
gaben und damit ihre Macht betrichtlich festigten. Im Mythos vermisch-
ten sich die Grenzen zwischen Gott und Mensch; die Gottheit selbst
regierte zundchst auf Erden und erlitt hier ihr Schicksal. Sie war nicht
allméachtig und fehlerfrei, sondern konnte in Siinde fallen, vertrieben
werden und sterben. Dennoch lebte sie in verwandelter Form weiter. In
manchem &dhnelte sie dem Mond, aber sie wurde auch zum Morgenstern,
den’enge Verwandtschaft mit der Sonne verband. In der Unterwelt wur-
den diese Gestirne wiedergeboren. So flof eins ins andere, und aus den
Mythen entstand eine umfassende Mythologie, die uralte Traditionen
bewahrte: den Stern- und Tierkult sowie den Glauben an den Doppel-
charakter des Gottes in tierischer und menschlicher Gestalt.
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Auf solche komplizierten mythischen Vorstellungen stofien wir auch in
Siidamerika. Besonders interessant sind in dieser Hinsicht die Chimu an
der nordperuanischen Kiiste, die dort zwischen 1150 und 1460 €in gro-
Bes Reich gegriindet hatten. Die Spanier nannten die Herrscher dieses
Gebietes Chimu Capac. Aufschlufireiche Einzelheiten iiber Leben, Kul-
tur und Kult der Chimu erfahren wir aus der »Coronica moralizadag,
einem Werk des Paters Antonio de la Calancha, das 1638 in Barcelona
gedruckt wurde. In ihm lesen wir: »Die Indianer der Kiiste glaubten, die
Menschen stammten von vier Sternen ab: zwei dieser Sterne zeugten die
Konige, Kaziken und Vornehmen, die beiden anderen dagegen das ge-
meine Volk, die Armen und die Arbeiter.« Gesellschaftliche Unter-
schiede fithrte man also auf eine mythische Herkunft der Menschen zu-
riick, sicher auch zu dem Zweck, die Vorherrschaft der Privilegierten zu
begriinden und zu sanktionieren. Bemerkenswert ist ebenfalls, was Ca-
lancha iiber die Zeitrechnung der Chimu schrieb: »Sie zihlten das Jahr
nicht nach Monden und auch nicht nach dem Laufe der Sonne, sondern
nach dem Aufgang der Sterne, die wir »las Cabrillas< (Plejaden) nennen
und die bei ihnen Fur heiflen ... Es war Sitte, die Jahre auf diese Weise
zu zihlen, weil diese Sterne ihnen die Nahrung gaben und ihre Feld-
frucht wachsen lieflen. Sie hielten es daher fiir ihre Pflicht, die Jahre zu
beginnen, sobald sie das Gestirn erblickten, das ihnen den Unterhalt lie-
ferte; denn auf diese Weise driickten sie ihm ihre Dankbarkeit aus.« Wie
andere alte Volker brachten die Chimu demnach die Plejaden mit dem
Ackerbau in Verbindung. Die Linge des Jahres bestimmten sie nicht
nach Sonne oder Mond, was aus verschiedenen Griinden schwierig ist,
sondern nach der einfacheren Sternbeobachtung — ein Verfahren, das die
alten Agypter gleichfalls anwandten.

Noch heute findet man im ehemaligen Herrschaftsbereich der Chimu
viele Tempel und Pyramiden, die dem Mond und der Sonne geweiht ge-
wesen sein sollen. Am gréfiten ist die »Huaca del Sol¢, die »Sonnenpyra-
mide« im Tal von Moche (Hauptort einer Kultur, die sich von 400 bis 1000
auf dem spiteren Chimu-Gebiet ausbreitete), ein siebenstufiges Bau-
werk von 41 Meter Hohe. Aber wer weif}, ob es wirklich ein Heiligtum
der Sonne war. Wahrscheinlicher ist, dafl es spiter der Verehrung des
Mondes diente, der Hauptgottheit der Chimu, die »Si« hief. Calancha
berichtet, daf sich ausgewihlte Jungfrauen dem Mondkult widmeten; sie
wurden »nur dem Konige anvermihlt. . ., selbst wenn sie von niederer
Herkunft waren«. Die Indianer meinten, der Mond »herrsche iiber die
Elemente, er lieffe die Feldfrucht wachsen und rufe den Aufruhr des
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Mecres sowie Blitz und Donner hervor. .. Sie erachteten ihn fiir machti-
ger als die Sonne, weil diese nicht in der Nacht scheint, wihrend er so-
wohl bei Nacht wie bei Tage sichtbar war. Ein anderer Grund lag
darin, dafl der Mond oftmals die Sonne verfinsterte, wihrend ihn diese
niemals verdunkelte ... Bei den Sonnenfinsternissen fanden daher Feste
zu Ehren des Mondes statt, bei denen sie seinen Sieg iiber die Sonne
feierten. Bei den Mondfinsternissen aber brachten sie ihre Verzweiflung
in Klagetdnzen zum Ausdruck. Solange die Verdunkelung andauerte, be-
zeigten sie lebhaften Kummer und legten Trauerkleidung an.« Offenbar
hatten also die Chimu die wahren Griinde fiir Sonnen- und Mond-
finsternisse erkannt, was ihrem Scharfsinn ein glinzendes Zeugnis aus-
stellt.

47 Das Tier im Mond (nach Kutscher)

Abbildungen des Mondgottes waren in der Chimu-Kunst hiufig.
Wir sehen Si zum Beispiel in einer schmalen Sichel, die einem Boot
ahnelt, das den Gott vielleicht iber den Himmelsozean fahren sollte.
Er trigt eine Federkrone, einen gepanzerten Riickenschutz und ein netz-
artiges Gewand. Gottheit und Sichel erscheinen im Strahlenglanz. Im
Mond wihnte man aber auch ein katzenartiges Raubtier zu erblicken.
War es etwa das »zweite Ich« des Gottes? Dem Kopf und Hinterteil des
Tieres entspringen merkwiirdige, winkeldhnliche Gebilde, auf denen zier-
liche Stufenornamente stehen. Um die Mondsichel sind Gestirne unter-
schiedlicher Grofle beziehungsweise Helligkeit wiedergegeben. Ein an-
deres Bild zeigt Si dagegen in einem Himmelsflof aus Binsen. Zwei
menschliche Beine unter dem Flof} deuten dessen schnelle Fahrt an. Das
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48 Der Mondgott im Binsenflof (nach Kutscher)

Fahrzeug selbst endet an Bug und Heck in Tierkopfen mit fletschenden
Zahnen. An dicken Seilen hiingen steingefiillte Netze als Anker herab.
Vor und hinter dem FloB sind zwei dunkle Rochen aus der Himmels-
flut aufgetaucht. In einer Art Zwischendeck lagern dickbauchige Ton-
gefiBe, aus denen wohl der nichtliche Tau auf die Erde fliefit. Von
dem Gott, der hier auler den schon erwihnten Kleidungsstiicken einen
dunklen, scheibengeschmiickten Mantel trigt, gehen zahlreiche Strahlen
mit Schlangenképfen aus. Noch eindrucksvoller und viel bewegter ist
der Sinftenzug des Mondgottes, der, wie Pflanzen andeuten, durch eine
wiistenartige Umgebung fithrt. Der Gott sitzt in einer prunkvollen
Sinfte, deren dicke, in Tierkopfen auslaufende Holme von einem Reiher-
und einem Raubvogeldimon getragen werden. Dem Zug schreitet ein
Raubvogeldimon voran, wihrend der »Triger der Lebensmittel¢, aus
dessen Leib Nahrungspflanzen herauswachsen, am Ende des schwerbe-
wafIneten Geisterheeres marschiert.

Nach dem Bericht Calanchas wurden »dem Monde Kinder im Alter
von fiunf Jahren auf gefirbter Baumwolle geopfert — zusammen mit viel
Chicha und Feldfriichten«. Mit dem Kinderopfer wollten die Chimu
reiche Ernten und cin ruhiges Meer bewirken. Auferdem wurden
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Kriegsgefangene getotet, um mit ihrem Blut iippiges. Wachstum hetrvor-
zurufen. Eine der bedeutendsten Vasenmalereien der Chimu fiithrt uns
eine solche Opferszene drastisch vor Augen. Gerdt Kutscher schreibt in
seinem Buch »Chimuq iiber die grofartige, klar gegliederte Darstellung:
»Der langgestreckte Leib der doppelkdpfigen Himmelsschlange, die sich
als horizontales Band um das Vasenrund legt, gliedert das Gemilde in
zwei Streifen von annihernd gleicher Breite, die moglicherweise die
irdischen und himmlischen Rcgionen bezeichnen sollen. Der untere Strei-
fen nimmt secinen Anfang mit einem reichen Waffenbiindel, an das sich
nach rechts hin drei sitzende Tierddmonen anschlieffen. Es sind die Tri-
ger der prunkvollen Sinfte, deren spitze Schlangenstrahlen erkennen las-
sen, dafl der Tragstuhl dem Mondgott gehért... Vor der abgestellten
Sanfte vollziehen zwei didmonische Wesen ein Menschenopfer: ein Ja-
guar- und ein Keulendidmon sind im Begriff, zwei nackte Gefangene zu
toten, die mit gefesselten Hianden vor ihnen sitzend ihr Schicksal erwar-
ten... Daf} dieses Menschenopfer in einer engen Beziehung zu der gro-
Ben Gottheit auf dem oberen Streifen steht, deutet bereits die Kopfhal-
tung des Jaguardimons und seiner Opfergefangenen an: der Blick beider
Figuren richtet sich auf den Mondgott, der auf dem Riicken der doppel-
kopfigen Schlaﬁgc erscheint. Die Gottheit, von der Schlangenstrahlen
schrig aufschieflen, empfingt einen pokalartigen Becher aus der Hand
eines groflien Raubvogeldimons, den ein kleiner gefleckter Hund anzu-
springen scheint... Dem grofien Raubvogelddmon ... folgt eine andere
Gottheit, die ihren gefiillten Pokal sorgsam mit einer halben Frucht-
schote zudeckt. Allem Anschein nach handelt es sich hier um einen

49 Opferszenc in Verbindung mit der Himmelsschlange (nach Kutscher)
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50 Nachtlicher Kult unter der Himmelsschlange (nach Kutscher)

Vegetationsddmon, von dessen Hals freilich das charakteristische Seil
der Gefangenen auf die Brust herabhingt. Hinter diesem Dimon er-
scheint eine reich gekleidete Gottheit, die an Gréfle und Majestit nicht
hinter dem Mondgott zuriicksteht, obwoh! sie das Antlitz anbetend nach
oben wendet... Dem Mondgott wurden also nicht nur die Blutopfer,
sondern auch gefiillte Pokale dargebracht. Durch den Zug der Gotthei-
ten, die auf der Himmelsschlange mit ihren Gefiflen dem Mondgott zu-
streben, wird der enge Zusammenhang deutlich, der zwischen den Men-
schenopfern und dem Gedeihen der Pflanzenwelt besteht: das Blut der
Gefangenen, die dem Mondgott geopfert wurden, beférderte in magi-
scher Weise das Wachstum der Pflanzen und sicherte damit zugleich auch
das Dasein der Menschen.«

Wir begegnen also bei den Chimu ebenfalls der Himmelsschlange;
ob sie allerdings in den frithen Mythen Perus eine dhnlich grofie Rolle
spielte wie bei den Volkern Mittelamerikas, wissen wir nicht. Ihre bei-
den Képfe symbolisieren wohl Osten und Westen, Aufgang und Unter-
gang, Leben und Tod. Vom nichtlichen Kult unter der Schlange, zu dem
der rituelle Genuf3 von Koka gehérte, erzdhlt eines der bekanntesten
Chimu-Vasenbilder. Links steht unter dem U-férmig gebogenen Him-
melstier ein Mann, der betend die Hande erhebt. An seinem rechten Arm
hingt eine grofle Beuteltasche mit einer Kalebasse und einem langen
Stabchen — das charakteristische Zubehér eines Koka-Essers. Zugleich
hilt der Betende drei tierdhnliche Gestalten an Stricken fest — vielleicht
Dimonen, die man unschidlich machen wollte, damit sie die Sonne nicht
an der Wiederkehr hindern konnten. Der rechte Schlangenkopf reicht, im
Gegensatz zu dem linken, nicht bis zum Boden herab. Sollte die Liicke
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der Sonne den Aufstieg im Osten erméglichen? Im rechten Teil des Bil-
des sitzen drei Krieger, die unter dem Sternhimmel (die Gestirne sind
durch schwarze Scheiben gekennzeichnet) Koka zu sich nehmen. Was
man damit bezweckte, bleibt unklar.

Noch ilter als die Kultur der Chimu und Mochica war die Nazca-
Kultur, auf die offenbar riesige Bodenzeichnungen zuriickgehen, die man
erst vor wenigen Jahren niher untersuchte. Sie finden sich in Siidperu,
auf einem 6den Tafelland zwischen den hochaufragenden Anden und
dem Stillen Ozean. Vermutlich von 300 bis 6oo u. Z. ist hier eine rund
fiinfhundert Quadratkilometer grofe Fliche mit Tausenden von Figuren
bedeckt worden, und zwar auf eine merkwiirdige und zugleich einfache
Weise. Uber einem gelblichweiflen Untergrund liegt nidmlich eine diinne
Schicht dunkelbraun oxydierter Steine, dic man leicht mit dem Fuf} bei-
seite scharren kann. Dadurch tritt der hellerc Untergrund deutlich her-
vor. Auf diese Weise hat man die »Scharrbilder« angelegt. Da es in
diesem Gebiet nur etwa aller zwei Jahre ein wenig regnet, sind sie bis
heute prachtvoll erhalten geblieben. Sie bestehen im wesentlichen aus
vier immer wiederkehrenden Elementen: aus manchmal kilometerlangen
Dreiecken und Vierecken, aus geraden Linien, aus Tierfiguren und
schlieBlich aus Steinhaufen sowie Kreisen oder Halbkreisen aus Steinen.
»Alles an den Scharrbildern«, schreibt ihre Erforscherin Maria Reiche,
»ist riesengrofd und ungeheuer kompliziert. Jahrhunderte miissen zwi-
schen der Anfertigung der ersten und der letzten Zeichnung liegen. Die-
ser quantitativ und qualitativ gewaltigen Arbeitsleistung kénnen nur
zentrale Lebensbereiche der damaligen Bevélkerung zugrunde liegen . . .«
Es diirfte sich bei den Bildern »um riesenhafte Dokumente vorgeschicht-
licher Kalenderwissenschaft handeln, um die Entwicklung von einfacher
Voraussage des Zeitpunktes fiir die jahrliche Ankunft des Wassers in den
trockenen Fluflbetten bis hin zu Sterndeutung und Sternkult. Die ge-
raden Linien wiren Markierungslinien fiir Auf- und Untergangspunkte
wichtiger Gestirne gewesen, die Figuren vielleicht Abbildungen der aus
der Héhe herniederschauenden Sterngédtter, die dazu bewogen werden
sollten, die Naturereignisse giinstig zu beeinflussen.« Tatsdchlich weisen
bestimmte Linien beziehungsweise Rinder von Vier- und Dreiecken auf
die Horizontpunkte des Sonnenauf- und -untergangs zur Zeit der Sonnen-
wenden, andere Linien dagegen auf die Horizontlage bestimmter Sterne,<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>