Nahkampf und Fernheilung



Neue Perspektiven der Frithneuzeitforschung

Herausgegeben von Michael Multhammer
und Hans Rudolf Velten

Band 5



Sergius Kodera
Nahkampf und Fernheilung

Sir Kenelm Digbys sympathisches Pulver
zwischen Paracelsischer Medizin, adeligem

Duell und literarischer Fiktion

Wehrhahn Verlag



Bibliografische Information der Deutschen Nationalbibliothek

Die Deutsche Nationalbibliothek verzeichnet diese Publikation in der
Deutschen Nationalbibliografie; detaillierte bibliografische Daten sind
im Internet tiber hteps://portal.dnb.de abrufbar.

1. Auflage 2021
Wehrhahn Verlag
www.wehrhahn-verlag.de
Satz: Wehrhahn Verlag
Umschlagabbildung: Unter Verwendung Jacques Callot (1592-1635) Le
duel a I'épée Quelle: Wiki commons.
Druck und Bindung: Sowa

Alle Rechte vorbehalten
Printed in Europe
© by Wehrhahn Verlag, Hannover
ISBN 978-3-86525-857-1



Inhalt

Die Wunde zwischen kérperlicher Lision,
seelischem Trauma und literarischer Fiktion

Della Portas Paracelsische Waffensalbe:
ein magisches Rezept und seine Garanten

Ein umstrittenes Heilmittel
Digbys Discours

Das Duell

Digbys Blutlehre

Vitriol

Liebestheorien der Renaissance
Dryden

Anmerkungen

11

14

18

32

37

39

44

48

53






Die Wunde zwischen korperlicher Lision,
seelischem Trauma und literarischer Fiktion

King: [...] I say we must not

so stain our judgment, or corrupt our hope

To prostitute our past-cure malady

To empirics or to dissever so

Our great self and our credit, to esteem

A senseless help when help past sense we deem.
(ALLs Well that Ends Well, 11, 1, 122-127)

Die folgenden Uberlegungen1 befassen sich mit einer Heilpraxis,
die in gelehrten Schriften ab der Mitte des 16., aber insbesondere
seit dem Beginn des 17. Jahrhunderts kontrovers diskutiert und
weiterentwickelt wurde: der sogenannten Waffensalbe (griech.
hoplochrisma, lat. unguentum armarium, franz. armaire, engl. we-
apon salve). Sie wurde vorwiegend verwendet, um die Tatwaffe,
die eine Stichwunde verursacht hatte, zu behandeln und so den
(auch abwesenden) Patienten von seiner Verletzung zu kurieren.
Die Waffensalbe ist also ein Heilmittel, das auf Distanz wirkt. Die
Anwendung auf der Waffe erfolgte meist tiber mehrere Wochen;
gleichzeitig wurde die Wunde des Patienten fachgerecht versorgt.
Manche Autoren schreiben, dass statt der Tatwaffe auch ein Stiick
Holz, das mit dem Blut des Opfers getrinke ist, zur Applikati-
on der Salbe dienen kann.? Die Kur war hdchst umstritten, was
ihrer Popularitit allerdings nicht unbedingt geschadet zu haben
scheint. Im 17. Jahrhundert wurde die Kur im Zusammenhang
mit magnetischen Theorien erklirt und diskutiert.

Diese oft in der Forschungsliteratur erdrterten wissenschaftsge-
schichtlichen Zusammenhinge sind allerdings, so die zentrale These
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dieser Arbeit, keineswegs zureichend, um den prominenten Platz,
den diese Kuren im Imagindren der frithen Neuzeit innehatte, zu
erkliren. Im Folgenden liegt mein Fokus daher wesentlich auf der
Analyse der literarischen Dimension wirkmichtiger Texte, die das
Heilmittel mit Fernwirkung propagierten. Diese Betrachtungsweise
scheint mir allein schon deshalb angebracht, weil die Texte tiber
die Waffensalbe, die ja gemeinhin die der Literatur zugeschriebene
Fernwirkung nicht nur beniitzen, sondern diese in ihrer eigenarti-
gen Kur auch auf einer rituellen Ebene doppeln, also in eine Praxis
iibersetzen. Von hier aus betrachtet, stellen die Verfahrensweisen, die
sich um die Waffensalbe gruppieren, eine Grundlage daftir her, das
mit der korperlichen Wunde einhergehende seelische Trauma und
das mit ihm verbundene Imaginire zu ver- und damit zu behan-
deln. Diese ausgesprochen literarische Dimension wurde in dieser
Funktion bislang kaum untersucht. Eine solche Perspektive erlaubt
zudem eine erstaunlich prizise historische Kontextualisierung des
Fortlebens und der Modifikationen der Kur im 17. Jahrhundert.

Hier sticht insbesondere ein von Kenelm Digby um die Mitte
des 17. Jahrhunderts verfasster lingerer und oft gedruckter Text in
der Form einer Rede hervor. Sie beschreibt, so meine These, eine
Kur, die insbesondere das Leiden juristisch wie gesellschaftlich ge-
dchteter Patienten thematisiert: mit den Verletzungen von im Du-
ell unterlegenen Minnern. Dieser Aspeke erkldrt, im Verein mit
seiner raffinierten rhetorischen Konstruiertheit, seinen narrativen
Fiktionalisierungsstrategien und der daraus resultierenden hohen
Anschlussfahigkeit an zeitgendssische literarische Stoffe (wie Shake-
speares und Corneilles Theater), wesentlich den Erfolg der Schrift.

Denn, so meine These, aus der Perspektive der Proponenten
der Waffensalbe ist eine Wunde ein kosmisches Ereignis, das nicht
nur eine physische Verletzung, sondern auch eine laesio imagina-
tionis und damit eine potentielle /zesio mentis nach sich zieht.?
Eine solche durch das Trauma verursachte seelische Lision kann
nur auf der Ebene des Imaginiren behandelt werden. Dieses aber



ist auf das engste mit der Literatur verbunden. Sie verhandelt ih-
rerseits (explizit und implizit sowie in verschiedenem Ausmaf3)
bestimmte zeitgendssische gesellschaftliche Verhiltnisse. Wendet
man diese Uberlegung nun auf die Praxis der Waffensalbe an, so
zeigt sich die Historizitit der Kur unter anderem darin, dass die
Verwendung des Hoplochrisma keineswegs fiir alle Verletzungen,
sondern insbesondere fiir Lisionen, die im Kontext des adligen
Duells beschrieben werden, vorgesehen wurde. Dieses ist in der
ersten Hilfte des 17. Jahrhundert selbst wiederum Gegenstand
heftigster literarischer und gleichzeitig politischer Verhandlungen,
wie das mit Pierre Corneilles Le Cid der Fall war.

Um diese Transaktionen greifbar zu machen, liegt der Fokus
auf zwei wirkmichtigen Texten aus verschiedenen Literaturgat-
tungen des 17. Jahrhunderts und ihren historischen und sozialen
Kontexten: Sir Kenelm Digbys (1603-1665) Rede iiber das Pul-
vis sympatheticus (1644), die bis Mitte des 18. Jahrhunderts enorm
einflussreich war und iiber 40 Auflagen erlebte,” und die Adaption
von Shakespeares’ Tempest durch John Dryden und William Da-
venant (1670).> Diese Version des Tempest wurde bis in die Mitte
des 19. Jahrhunderts gespielt.® Dryden und Davenant interpolieren
in den Zémpest eine lingere Episode, in der die Waffensalbe eine
zentrale Rolle fiir das gesamte Stiick erhilt. Dryden und Davenant
tibersetzen Aspekte der Kur in eine theatralische Praxis. Eine solche
dezidiert performative literarische Dimension des Hoplochrisma ist
bereits in Digbys Schilderung einer Krankengeschichte angelegt.

Der vorliegende Text behandelt diese Thematik also nicht im
Hinblick auf die Effizienz dieser Kuren, sondern vielmehr aus der
Perspektive der Wunde. Von hier aus betrachtet, stellen die Prakti-
ken, die sich um die Waffensalbe gruppieren, eine Grundlage dafiir
her, das mit der kdrperlichen Wunde einhergehende seelische Trauma
zu verhandeln und zu behandeln. Denn die rituelle Therapie verge-
genstindlicht offenbar den Wunsch, nicht nur die physische Wun-
de zu heilen, sondern die konfliktudse Bezichung von Opfer und
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Titer (die hier sozusagen metonymisch durch die Tatwaffe prisent
ist) wieder vollstindig zu 18sen. Die medizinische Behandlung des
corpus delicti zielt, so mein Vorschlag, auf die vollstindige Reversion
der Tat. Damit kommt in den Kuren mit der Waffensalbe ex nega-
tivo ein klar entwickeltes Bewusstsein dariiber zum Vorschein, dass
letzdich jede durch menschliche Gewalt verursachte Wunde unheil-
bar bleibt, weil sich Opfer und Titer in einem Netz von unauf-
lslichen Bezichungen und Abhingigkeiten verfangen haben. Sie
sind allerdings je historisch spezifisch und bediirfen der genaueren
Kontextualisierung. Diese Dimension der Waffensalbe ist in ihrer
heuristischen Funktion bislang zu wenig untersucht wurden.

Wie sich zeigen wird, sind es gerade die Beglaubigungskon-
texte als Erzihlungen tiber die Wirkungen und Krankengeschich-
ten, in denen der spezifische Charakter dieses Pharmakons — und
seiner Affinitit zur Fernwirkung des literarischen Imaginiren
— zum Vorschein kommt. Um diese Thesen zu erhellen, ist zu-
nichst ein kurzer Abriss zur Geschichte sowie zur breit gefiihrten
Debatte iiber die Waffensalbe insbesondere im Paracelsismus vo-
rangestellt, und zwar insofern diese relevant fiir das Verstindnis
von Digbys Discours ist. Die beiden folgenden Abschnitte stellen
zunichst Digbys Rede als rhetorisches Konstrukt dar, um dann
seine Erzahlung tiber eine Wunderheilung im Kontext des zeitge-
nossischen Duells zu situieren. Im Anschluss daran wendet sich
der vorliegende Text Digbys theoretischen Erklirungen fur die
Wirksamkeit seines Wundermittels im Zusammenhang mit sei-
ner kosmologisch begriindeten Blutlehre und ihren Urspriingen
in der platonischen Liebestheorie der Renaissance zu. In diesem
Zusammenhang beschiftigt sich der folgende Abschnitt mit Dig-
bys Ideen zum Vitriol, dem Wirkstoff seines pudre de sympathie,
einem nicht nur in der Paracelsischen Pharmakologie wichtigem
Medikament, sondern auch eine mit symbolischer Bedeutung
aufgeladenen Substanz; der letzte Teil widmet sich Drydens In-
szenierung der Waffensalbe auf der Bithne des 17. Jahrhunderts.
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Della Portas Paracelsische Waffensalbe: ein magisches
Rezept und seine Garanten

Die Kontroverse iiber die Wirksamkeit der Waffensalbe entziin-
dete sich insbesondere an den Ingredienzien der Waffensalbe. Ein
gutes Beispiel ist dafiir das vom neapolitanischen Universalge-
lehrten Giovan Battista Della Porta (1535-1615) im Jahr 1589
publizierte einflussreiche Rezept:” zwei Unzen von Moos, das sich
auf luftgetrockneten Totenschideln gebildet hat, und ebensoviel
menschliches Fett, Mummia,® eine halbe Unze menschliches Blut,
medizinische Tonerde (bolus armenicus), Lein- und Terpentingl.
Diese Substanzen — unter ihnen suspekte materia magica — wer-
den gemeinsam im Morser zerstoflen und in eine lingliche, enge
Urne abgegossen, worin die Tatwaffe (ferrum) eingetaucht und
bis zur Genesung aufgehoben wird. Parallel dazu ist die Wunde
selbst tiglich neu zu verbinden und ausschliefflich mit Urin des
Patienten einzureiben. Der Kranke wird so schnell und ohne ir-
gendeinen Schmerz geheilt.” Das Rezept verspricht also nicht nur
die schnelle Heilung der Wunde — sie wire wohl auch durch die
tigliche Versorgung und Wundpflege gewihrleistet — sondern die
schmerzlinderende Fernwirkung des Remediums.'

Um diese geradezu sagenhafte Effizienz des Remediums
glaubhaft zu machen, bedient sich Della Porta der Beglaubigung
durch mehrere Garanten. Er erwihnt erstens die Provenienz des
unguentum armarium, nimlich Paracelsus; er fligt zweitens hinzu,
dass der Hohenheimer das Rezept einst Kaiser Maximilian mitge-
teilt habe, dass die Waffensalbe von diesem Monarchen erprobt
und Zeit seines Lebens auflerordentlich geschitzt wurde; drittens
etklirt Della Porta, dass er selbst das Rezept durch die miindli-
che Uberlieferung eines hochrangigen Mitglieds von Maximilians
Hofstaat erfahren habe. Das Rezept wird also gleich dreifach und
von verschiedener Seite beglaubigt. Das ist schon insofern unge-
wohnlich, als Della Porta bei den vielen hunderten von Rezepten,
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die er in der Magia naturalis publiziert, wenn tiberhaupt, dann
kaum mehr als die — meist aus der Antike stammenden — Quel-
len angibt, oder manchmal den Hinweis darauf, dass er das Re-
zept selbst erprobt oder gar erfunden habe.!' Kaiser Maximilian
und sein Hofstaat als Garanten verleihen dem Remedium nicht
nur symbolisch royale Privilegien, sondern situieren es auch in
einem hofischen Kontext. Gerade bei einem Rezept, das auch in
der Frithen Neuzeit keine allgemeine Akzeptanz fand, sind diese
beglaubigenden Paratexte von besonderer Bedeutung.'? Wie spi-
ter bei Kenelm Digby das poudre sympathique wird bereits hier
das Hoplochrisma als eine Kombination von Autorisierungen, In-
gredienzien, Verfahrensweisen und dem Postulat der Fernwirkung
des Pharmakons iiberliefert. Angesichts der heftigen Auseinander-
setzungen, die um diese Kur gefithrt wurden, scheinen solche Be-
glaubigungsstrategien auch durchaus notwendig gewesen zu sein.
Hier ist nun erwihnenswert, dass Paracelsus als Garant aufgerufen
wird. Tatsichlich aber stammt das Rezept wohl gar nicht von ihm
selbst, denn es taucht erstmals 1570 in der Archidoxis magica auf,
einer auf deutsch und lateinisch erschienenen pseudoparacelsi-
schen Abhandlung."

Der berithmte Arzt Paracelsus (1493—1541) stellte sich osten-
tativ gegen die gelehrten Tradition der Medizin seiner Zeit und
zwar insbesondere gegen die Humoralpathologie (die Lehre von
den vier Temperamenten) und die mit ihr verbunden Behand-
lungsmethoden, um eine — zumindest in Teilen — neue Pharmako-
logie zu entwickeln.' Sie ist deshalb eng mit einer astrologischen
Kosmologie verbunden, weil Paracelsus den Menschen als kleine
Welt verstand, die mit dem Weltganzen in bestdndiger Resonanz
steht. Krankheit wie Wohlbefinden sind also kosmisch bedingte
Zustinde. Hier wird bereits klar, dass Fernwirkung ein wichtiges
Postulat der Paracelsisten ist. Interessanterweise gebraucht Para-
celsus immer wieder die Metapher des Magnetismus, um die Wir-
kungen seiner neuartigen Medikamente zu erkliren, denn so wie
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der Magnetstein das Eisen anzieht, so entfernt das Heilmittel die
Krankheit. Fiir unseren Zusammenhang ist wichtig, dass insbe-
sondere einer der Inhaltsstoffe der Waffensalbe, nimlich mensch-
liche Mummia fiir Paracelsus eine solche magnetische« Funktion
hat.

Die Paracelsische Pharmakologie behilt zwar die traditionel-
len vier Elemente bei, fiigt ihnen aber ein paralleles System von
sogenannten drei ersten universalen Prinzipien hinzu, nimlich
Salz, Schwefel und Quecksilber. Zwar manifestieren sich diese
Prinzipien niemals in ungemischter Form, basierend auf den #ia
prima lassen sich allerdings durch die Techniken der Destillation
(wie sie in der zeitgendssischen Schnapsbrennerei und der Alche-
mie praktiziert wurden) hochwirksame Pharmaka herstellen. Sie
enthalten oft Antimon, Quecksilber oder Eisensalze. Insbesondere
letztere werden uns beim Vitriol, dem Wirkstoff von Kenelm Di-
gys pudre de sympathie, spiter noch beschiftigen. Als grundlegen-
der Transformationsprozess ist Destillation im Paracelsismus ein
universell anwendbares Paradigma, an dem sich so verschiedene
Vorginge wie der physiologische Prozess der Verdauung oder die
Einwirkung kosmischer Michte auf die irdischen Wesen erkldren
lassen; auch dieser Ideenkomplex wird uns bei Digby begegnen.

Diese theoretischen Annahmen und die mit ihnen verbunde-
nen Praxen sind weit ins 18. Jahrhundert hinein auflerordentlich
cinflussreich. Es sind allerdings erst die Paracelsisten, die die Leh-
ren des Meisters systematisieren und diese hiufig auf ihre Weise
weiterentwickeln. Zu ihnen zihlen (neben vielen Anderen) die im
folgenden erwihnten Autoren Oswald Croll, Rudolph Gaéckel, J.
B. van Helmont und Robert Fludd. Sie alle haben sich mit dem
unguentum armarium befasst und manche von ihnen haben die
Kur als eine Form der magnetischen Medizin gedeutet; teils waren
sie auch in die heftige Polemik tiber die Kur (die sie manchmal
auch untereinander fiihrten) direkt involviert.
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Fin umstrittenes Heilmittel

Die ganze Bandbreite der kontroversiellen Auseinandersetzungen
um das Hoplochrisma wurde 1660 in einem dicken Sammelband
prisentiert:"® Sie rangiert zwischen vélliger Uberzeugung, Ableh-
nung der Kur als Teufelswerk bis zum psychologischen Heileffekt,
den die Kur der Tatwaffe auf die Imagination des Patienten gehabt
hitte. Es ist hier nicht der Ort, um die gesamte heftig gefithrte
Debatte um das unguentum armarium wiederzugeben, ein kurzer
Abriss der Debatte und die Nennung einflussreicher Akteure so-
wie gegensitzlicher Positionen kann die Reichweite der Auseinan-
dersetzung bestenfalls skizzieren.

Sir Francis Bacon (1561-1626) diskutiert das Rezept in der
Sylva sylvarum, seiner eigenartigen riesigen Materjalsammlung
von Rezepten und Experimenten. Bacon mochte die Rezeptur
unvoreingenommen testen; in charakeeristisch pragmatischer
Weise beurteilt er die Ingredienzien der Waffensalbe nach ihrer
Erhiltlichkeit: Das Moos von Totenschideln ist vergleichsweise
leicht zu haben, denn in den Kriegen in Irland sind viele gefal-
lene Soldaten unbestattet geblieben; das Fett von einer Birin
und einem Biren, die im Akt der Paarung in héchster Erregung
getotet wurden, wie Oswald Croll es vorschreibt, ist da schwie-
riger zu bekommen. Bacon vermutet auch, dass die Tiere zum
falschen Zeitpunkt hingerichtet werden kénnten. Dies konne
dann als Entschuldigung dafiir verwendet werden, dass das Me-
dikament unwirksam bleibt. Bacon schitzt es allerdings beson-
ders, dass die Salbe auch ohne Wissen des Patienten wirksam
ist, und dass sie auch Tieren hilft, was die Versuche mit dem
Medikament erleichtert.'®

Nur sehr wenige Autoren bleiben so unvoreingenommen wie
Bacon: fiir andere ist von Beginn an véllig klar, dass bei der Waf-
fensalbe nur der Teufel im Spiel sein kann. So wettert etwa der
Jesuit Athanasius Kircher gegen die Kur, weil sich deren Wirkung
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nicht ohne Kontakt mit dem Patienten entfalten kann, und weil
die heilende Kraft der Waffensalbe

unmdglich durch die Eigenschaften des Eisens verursacht [sein kann],
weil das Eisen keine andere Funktion hat, als die Wunde zu verursachen.
Wir schlielen daher, dass diese Behandlungsmethode triigerisch, von
zweifelhaftem Charakter, und keineswegs natiirlich ist, (sondern) von
jenem schwarzen Geist, der Vater und Triger aller Liigen ist, ausgefithrt
wird. Dies erhellt sich hinreichend daraus, dass deren Ingredienzien in
der verdammenswerten Art der lamiae und der strigia, (die bekanntlich
dem Hexensabbat beizuwohnen pflegen) sind: Und zwar das Hirn eines
Menschen, der einen gewaltsamen Tod gestorben ist, und menschliches
Blut, und dhnlich Unsigliches aus dem menschlichen Kérper Entnom-
menes. Schon das aberglidubische Zeremoniell, mit dem sie die Salbe auf
die Tatwaffe [spiculum eingentl. »Spitze«] zu applizieren pflegen, beweist
das hinreichend.!”

Kircher betont hier den rituellen Aspekt der Kur, den er als uner-
laubte magische Prozedur darstellt. Allerdings erscheint diese In-
vektive in keinem demonologischen Traktat, sondern in Kirchers
umfinglicher Abhandlung tiber den Magnetismus, der Schrift
Magnes sive de arte Magnetica 1643. Das reflektiert eine Entwick-
lung, die im frithen 17. Jahrhundert mit dem Paracelsisten Ru-
dolph Gackel begonnen hatte. Dieser hatte das Hoplochrisma in
einer »magnetischen Medizin« mit einer allgemeinen Lehre von
Behandlungsmethoden verbunden, die ohne direkten physischen
Kontakt mit dem Patienten erfolgen: Und diese magnetischen
Kuren haben (wie bereits erwihnt) eine breite Basis in den medi-
zinischen Theorien des Paracelsus.'®

Das Interesse an den magnetischen Kuren wurde dabei insbe-
sondere durch die Diskussion tiber den Magnetismus befordert,
wie sie seit dem Erscheinen von William Gilberts De Magnete
(1600) im Gange war. Denn Gilbert hatte den Erdmagnetismus
experimentell nachgewiesen und als Beweis fiir die Erdrotation
postuliert. Die Debatte um die Waffensalbe wird so in die friih-
modernen Auseinandersetzungen tiber kosmologische und physi-
kalische Probleme iibersetzt."
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Andreas Libavius stellt Ende des 16. Jahrhundert die phar-
makologische Wirksamkeit dieses Heilmittels in Abrede, bezwei-
felt aber keineswegs die heilende Wirkung dieser Therapie auf
die menschliche Phantasie.?® Er bemerkt in seinem Tractatus duo
physici (1594) durchaus sarkastisch, dass keineswegs der Teufel im
Spiel sein konne, denn dieser sei nicht fiir die Wundheilung zu-
stindig.”! Die magnetische virzus der Kur, also ihre Wirkung auf
Distanz, sei nichts anderes als ein somnium und ein anchora stul-
titiae Paracelsi; Libavius bringt die Waffensalbe mit dem Glauben
an die Wesensverwandtheit der Himmelskorper mit der elemen-
taren irdischen Welt in Verbindung;** J. B. van Helmont repliziert
als getreuer Paracelsianer, dass es gerade jener spiritus mundi sei,
der die Genesung bei der Waffensalbe beférdert, und dass ins-
besondere die magnetischen Phinomene diese These bestitigen
wiirden. Denn sie wiren seit der Antike mit der concinnitas natu-
rae, also mit der harmonischen Ordnung der Natur, umschrieben
worden. Der Heileffekt der Waffensalbe beruht van Helmont zu-
folge nicht auf der Phantasietitigkeit desjenigen, der das Medika-
ment herstellt oder anwendet, sondern auf der Phantasietiitigkeit
der Ingredienzien, die selbst beseelt sind, so wie der beseelte Mag-
net das beseelte Eisen anzieht.”” Hier wird also eine geradezu kos-
misch-universale Phantasietdtigkeit postuliert. Dieses Verstindnis
wird von Robert Fludd in einer besonderen Weise akzentuiert.?
Fludd selbst vertrat in der erst posthum veréffendlichten Philoso-
phia moysaica (1638) die These, dass die Waffensalbe eigentlich
eine transplantatio, eine Ubertragung von spiritus animalis vom
Blut des Verletzen, das sich auf der Tatwaffe oder der Kleidung
befindet, auf die Salbe darstelle; das sei der Grund, warum die
Salbe in ihrem Verhiltnis zur Wunde belebt und magnetisch wird,
gerade so wie auch in Haaren, Finger-, Zehennigeln und Hautfet-

zen eine »magnetica mummiae spiritualis virtus« gegenwirtig sei.”

Es ist wohl kein Zufall, dass Fludd im 17. Jahrhundert einer der
aufmerksamsten, wenn nicht der aufmerksamste Leser von Gil-
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berts De magnete war.® Fir Fludd stand also fest, dass Gilbert
cinen Beweis der universellen Sympathie und Antipathie, welche
die gesamte Schépfung durchzieht, erbracht hitte und dieser so
einen Vorstellungskomplex untermauert hatte, der (fiir Fludd)
die verbindliche Grundlage jeder Naturmagie bildete. Daher
schloss Fludd von Gilberts These des Erdmagnetismus auf eine
makrokosmische Einbindung des individuellen spiritus humanus
in das Weltganze; diese sollte auch die Fernwirkung der Waffen-
salbe erkldren. Fludd weist damit auf einen wichtigen Aspekt des
Hoplochrisma hin: nimlich die eingangs erwihnte kosmische
Dimension jedes individuellen Traumas.” Im Gefolge dieses ma-
gnetic turn stellten Kenhelm Digby (und andere) die Kur in einen
neuen pharmakologischen Kontext, indem er die tiberkommene
materia magica durch Vitriol ersetzt. Die Wirkung dieser Substanz
begriindet er durch eine Doktrin universaler Sympathien, deren
magnetische Attraktionskraft Digby durch kérperliche ¢ffluvia zu
erkliren versucht.?®

Tatsichlich nimmt, soweit ich sehen kann, keiner der in diese
Debatte involvierten Autoren des 16. und 17. Jahrhunderts ernst-
haft an, dass das Verfahren gar keine Effekte zeitigt. Es gibt bei
diesen verschiedenen Positionen zumindest zwei Aspekte, die sie
verbinden: erstens, ein grofles Interesse an Phinomenen der Fern-
wirkung (actio in distans), wie sie z. B. der Magnetstein auslost,
und zweitens ein elaboriertes theoretisches Verstindnis darum,
dass und wie die menschliche Vorstellungskraft, die Phantasie ent-
weder nur den eigenen Korper, das eigene Empfinden oder sogar
die umliegende Welt mit ihren Gebilden, den Phantasmata, in-
fizieren bzw. affizieren kann, und zwar in einer kosmischen Di-
mension. Von dieser Warte betrachtet, erschliefSt sich, so meine
These, die Aflinitdt der Kur zur Fernwirkung der Literatur auf die
menschliche Einbildungskraft, und damit zu einer je und konkret
historisch bedingten Erfahrungswelt, die selbst durch das literari-
sche Imaginire modelliert wird.”
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