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SCHWEIZERISCHE BAUZEITUNG

1. Januar 1959

ORGAN DES SCHWEIZERISCHEN INGENIEUR- UND ARCHITEKTEN-VEREINS S.1.A. UND DER GESELLSCHAFT EHEMALIGER STUDIERENDER DER EIDGENOSSISCHEN TECHNISCHEN HOCHSCHULE G.E.P.

Die Wissenschaft und das abendlandische Denken

Von Prof. Dr. h. c. T Wolfgang Pauli, ETH, Ziirich ')

Es ist sicher ein grosses Wagnis, in einer so kurzen Zeit
liber ein Thema wie «Die Wissenschaft und das abendldn-
dische Denken» zu sprechen, das ein ganzes Kolleg leicht
fiillen konnte.

Das abendldndische Denken als Ganzes war stets vom
Nahen und Fernen Osten in Asien beeinflusst. Doch scheint
Einigkeit dariiber zu bestehen, dass Wissenschaft mehr als
anderes fiir die abendldndische Kultur geradezu charakte-
ristisch ist. Von anderen geistigen Aktivititen des Men-
schen ist speziell Mathematik und Naturwissenschaft unter-
schieden durch Lehrbarkeit und Priifbarkeit. Beide Eigen-
schaften erfordern eigentlich eine ldngere, teilweise kritische
Erlduterung. Unter Lehrbarkeit verstehe ich die Mitteilbar-
keit von Gedankengédngen und Ergebnissen an andere, die
eine fortschreitende Tradition ermdglicht, in dem das Er-
lernen des schon Bekannten eine geistige Anstrengung von
ganz verschiedener Art erfordert als das Auffinden von
etwas Neuem. In diesem kommt das schopferisch irrationale
Flement wesentlicher zum Ausdruck als in jenem. In der
Naturwissenschaft gibt es keine allgemeine Regel, wie man
vom empirischen Material zu neuen mathematisch formulier-
baren Begriffen und Theorien kommen kann. Einerseits ge-
ben die empirischen Ergebnisse Anregungen zu Gedanken-
giangen, anderseits sind Gedanken, Ideen, selbst Phéno-
mene, die oft spontan entstehen, um nachher bei Konfron-
tation mit den Beobachtungsdaten wieder Modifikationen zu
erfahren. Nicht jede Einzelaussage einer naturwissenschaft-
lichen Theorie kann immer direkt empirisch kontrolliert
werden, doch das Gedankensystem als Ganzes muss MOog-
lichkeiten einer Kontrolle durch empirische Methoden ent-
halten, wenn es den Namen einer naturwissenschaftlichen
Theorie verdient. Darin besteht seine Priifbarkeit.

Die Lehrbarkeit hat die Naturwissenschaft mit der auf
logischem Weg priifbaren Mathematik gemeinsam. Die Mog-
lichkeit des mathematischen Beweises und die Moglichkeit,
Mathematik auf die Natur anzuwenden, sind fundamentale
Erfahrungen der Menschheit, die zuerst in der Antike ent-
standen sind. Diese Erfahrungen sind sogleich als rdtselhaft
ibermenschlich, géttlich empfunden worden und die religidse
Atmosphédre war bertlihrt.

Hier stosst man auf das wesentliche Problem der Be-
ziehung von Heilserkenntnis und wissenschaftlicher Erkennt-
nis. Auf Perioden niichterner kritischer Forschung folgen oft
andere, wo eine Einordnung der Wissenschaft in eine um-
fassendere, mystische Elemente enthaltene Geistigkeit er-
strebt und versucht wird. Im Gegensatz zur Wissenschaft ist
die mystische Einstellung nicht fiir das Abendland charak-
teristisch, sondern trotz Unterschieden im einzelnen dem Ok-
zident und dem Orient gemeinsam. Ich kann hier z.B. auf
das ausgezeichnete Buch von R. Otto «West-stliche Mystik»
(Gotha 1926) verweisen, das die Mystik Meister Eckharts
(1250 his 1327) mit der des Inders Shankara (um 800), des
Begriinders der Vedanta-Philosophie, vergleicht. Die Mystik
sucht die Einheit aller dusseren Dinge und die Einheit vom
Innern des Menschen mit ihnen, indem sie die Vielheit der
Dinge als Illusion, als unwirklich zu durchschauen sucht. So
entsteht von Stufe zu Stufe die Einheit des Menschen mit
der Gottheit, in China das Tao, in Indien Samadhi oder bud-
dhistisch Nirwana. Die letztgenannten Zustinde kommen,

1) Vortrag, gehalten am Internat. Gelehrtenkongress in Mainz
1965, der dem Thema «Europa — Irbe und Aufgabe» gewidmet war.
Nachdruck mit Bewilligung von Prof. M. Géaring, Mainz. — Prof.
Pauli hat uns diesen Text im September 1958 zugestellt, und wir
korrespondierten mit ihm noch bis kurz vor seinem unerwarteten
Tod am 15. Dez. 1958, So sind seine Gedanken nun gleichsam zu
seinem Vermichtnis fiir unsere Lescr geworden. Red.
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abendldndisch betrachtet, wohl der Ausléschung des Ichbe-
wusstseins gleich. Die konsequente Mystik fragt nicht:
«warumy ? Sie fragt: «Wie kann der Mensch dem Uebel, dem
Leid dieser schrecklichen, bedrohenden Welt entgehen, wie
kann sie als Schein erkannt, wie kann die letzte Wirklich-
keit, das Brahman, das Eine, die (bei Eckhart nicht mehr
personliche) Gottheit geschaut werden?» KEs ist dagegen
wissenschaftlich-abendldndisch, in gewissem Sinne kann man
sagen griechisch, zum Beispiel zu fragen: «Warum spiegelt
sich das Eine im Vielen? Was ist das Spiegelnde und was
das Gespiegelte? Warum ist das Eine nicht allein geblieben?
Was verursacht die sogenannte Illusion?» Treffend spricht
Otto in seinem zitierten Buch (p.126) vom «Heilsinteresse,
das von bestimmten Unheilslagen ausgehend, die man ge-
geben vorfindet, diese beheben, nicht aber ihr Woher theo-
retisch 18sen will, und das unlésbare Probleme ruhig liegen
lisst oder sie mit notdiirftigen Hilfstheorien zunagelt, so
gut es geht.» Ich glaube, dass es das Schicksal des Abend-
landes ist, diese beiden Grundhaltungen, die kritisch ratio-
nale, verstehen wollende auf der einen Seite und die mystisch
irrationale, das erldsende Einheitserlebnis suchende auf der
anderen Seite immer wieder in Verbindung miteinander zu
bringen. In der Seele des Menschen werden immer beide
Haltungen wohnen und die eine wird stets die andere als
Keim ihres Gegenteils schon in sich tragen. Dadurch entsteht
eine Art dialektischer Prozess, von dem wir nicht wissen,
wohin er uns fiihrt. Ich glaube, als Abendldnder miissen wir
uns diesem Prozess anvertrauen und das Gegensatzpaar als
komplementir anerkennen; wir konnen und wollen das die
Welt beobachtende Ichbewusstsein nicht génzlich opfern, wir
konnen aber das Einheitserlebnis als eine Art Grenzfall oder
idealen Grenzbegriff auch intellektuell akzeptieren. Indem
wir die Spannung der Gegensidtze bestehen lassen, miissen
wir auch anerkennen, dass wir auf jedem Erkenntnis- oder
Erlésungsweg von Faktoren abhingen, die ausserhalb un-
serer Kontrolle sind und die die religiose Sprache stets als
Gnade bezeichnet hat.

Von den im Laufe der Geschichte auftretenden Ver-
suchen, eine Synthese der wissenschaftlichen und der my-
stischen Grundhaltung zu erzielen, will ich zwei besonders
hervorheben. Der eine beginnt mit Pythagoras im 5. Jahrh.
v. Chr., setzt sich dann in seinen Schiilern fort, wird durch
Plato weiterentwickelt und erscheint in der Spétantike als
Neuplatonismus und Neupythagordismus. Da vieles von die-
ser Philosophie in die friihchristliche Theologie tibernommen
wurde, begleitet sie sodann bestdndig das Christentum, um in
der Renaissance eine neue Bliite zu erleben. Durch Verwer-
fung der anima mundi, der Weltseele, und Zuriickgehen auf
die Erkenntnislehre Platos bei Galilei, durch teilweise Wie-
derbelebung pythagoridischer Elemente bei Kepler entsteht
im 17. Jahrhundert die Naturwissenschaft der Neuzeit, die
wir heute die klassische nennen. Rasch spaltet sie sich nach
Newton kritisch rational von ihren urspriinglichen mysti-
schen Elementen ab. Der zweite Versuch ist derjenige der
Alchimie und hermetischen Philosophie, die seit dem 17. Jahr-
hundert verfallen ist.

Aus dem langen Prozess der geistesgeschichtlichen Ent-
wicklung, in der sich dieses Bezichungsproblem immer wie-
der in neuer Form #Hussert, kann ich hier nur Weniges als
Beispiel herausgreifen, das auch fiir unsere Zeit von Be-
deutung ist. Neuere Forschungen haben die starken Kin-
wirkungen der babylonischen Mathematik und Astronomie
auf die Anfinge der Wissenschaft in Griechenland klarge-
stellt. Seinen ersten Hohepunkt erreichte jedoch der kritisch
wissenschaftliche Geist im klassischen Hellas. Dort entstan-




den ja die Formulierungen jener Gegensidtze und Para-
doxien, die auch uns, wenn auch in verwandelter Gestalt als
Probleme bewegen: der Schein und die Wirklichkeit, das
Sein und das Werden, die Einheit und die Vielheit, die Sin-
neserfahrung und das reine Denken, das Kontinuum und die
ganze Zahl, das rationale Zahlverhidltnis und die Irrational-
zahl, die Notwendigkeit und die Zweckhaftigkeit, die Urséch-
lichkeit und der Zufall. Dort entstand als Triumph der ratio-
nalen Denkweise aus der Spekulation iiber einen Ausweg aus
den Schwierigkeiten der Beziehung von Einheit und Vielheit
die Idee des Atoms von Leukipp (um 440 a. C.) und Demo-
krit (um 420 a. C.). Es ist wohl nicht richtig, diese Denker
im modernen Sinne als Materialisten zu bezeichnen. See-
lisches und Stoffliches waren damals nicht so getrennt wie
in spéterer Zeit, so dass Demokrit ebenso Atome der Seele
wie der materiellen Korper annahm, zwischen denen das
Feuer cin Bindeglied darstellt. In dem jahrhundertelangen
Streit liber die Frage, ob ein von Materie leerer Raum exi-
stieren konne, gehoren die Atomisten zu derjenigen Partei,
welche diese Moglichkeit zuldsst, indem der Raum zwischen
den Atomen leer sein soll. Demokrit leugnet den Zufall und
die Zweckursachen, die Atome fallen im leeren Raum nach
den Gesetzen der Notwendigkeit. Wenn ich richtig verstan-
den habe, soll aber manchmal eine anfingliche Abweichung
von der geradlinigen Bewegung der Atome im Sinne einer
beginnenden Kreishewegung eintreten und nur diese soll zum
kosmogonischen (welterzeugenden) Wirbel fiihren. Diese an-
tike Form der Atomistik enthélt nicht das Element der em-
pirischen Priifbarkeit, ist daher noch keine naturwissen-
schaftliche Theorie im neuzeitlichen Sinne, sondern als ihr
Vorldufer erst noch eine philosophische Spekulation.

Vor dem rational eingestellten Demokrit wirkte bereits
der schon erwidhnte Pythagoras (um 530 a. C.). Er und seine
Schiiler griindeten eine ausgesprochen mystische Heilslehre,
die aufs innigste mit mathematischem Denken verbunden
war und auf der dlteren babylonischen Zahlenmystik fusste.
Fir ihn und die Pythagorder ist liberall, wo die Zahl ist,
auch die Seele, Ausdruck der Einheit, die Gott ist. Ganz-
zahlige Verhiltnisse, wie sie in den Proportionen der Schwin-
gungszahlen der einfachen musikalischen Intervalle auf-
treten, sind Harmonie, d. h. das was Einheit in die Gegen-
sdtze bringt; als Teil der Mathematik gehort die Zahl auch
einer abstrakten, iibersinnlichen ewigen Welt an, die nicht
mit den Sinnen, sondern nur kontemplativ mit dem Intellekt
erfasst werden kann. So ist bei den Pythagordern Mathe-
matik und kontemplative Meditation (die urspriingliche Be-
deutung von «theoria») aufs engste verbunden, mathema-
tisches Wissen und Weisheit (Sophia) sind fiir sie nicht zu
trennen. Eine spezielle Bedeutung hatte die Tetraktys, die
Vierzahl, und ein Schwur der Pythagorier ist liberliefert:
«Bei dem, der unserer Seele die Tetraktys tiiberliefert hat,
den Urquell und die Wurzel der ewigen Natur».

Als Reaklion gegen den Rationalismus der Atomisten
hat Plato (428348 a. C.) viele mystische Elemente der
Pythagorder in seiner Ideenlehre iibernommen. Mit ihnen
teilt er seine hohere Wertschidtzung der Kontemplation ver-
glichen mit der gewdhnlichen Sinneserfahrung und seine
leidenschaftliche Anteilnahme an Mathematik, besonders an
Geometrie mit ihren idealen Objekten. Die Entdeckungen
seines Freundes Theaitetos liber inkommensurable Strecken
(nicht durch rationale Briiche derstellbare Verhidltnisse) ha-
ben ihn tief beeindruckt. Handelt es sich hier doch um eine
wesentliche Frage, die nicht durch sinnliches Wahrnehmen,
sondern nur durch Denken entschieden werden kann.

Fiir Platos Auffassung dessen, was wir heute Materie
nennen, ist eben der Unterschied der idealen geometrischen
Chjekte von den mit den Sinnen wahrgenommenen Korpern
massgebend. Der Unterschied liegt fiir ihn in einem durch
das Denken schwer erfassbaren, ginzlich passiven Etwas,
das er mit verschiedenen weiblichen Wortern, wie z. B. Auf-
nehmerin oder Amme fiir die Ideen bhezeichnet. Auch das
Wort ywpa fiir den mit Materie erfiillten Raum ist hier zu
erwihnen. Aristoteles hat versucht, dieses unhestimmte weib-
liche X mehr positiv zu fassen. Er nannte es Hyle und be-
tonte gegeniiber den Eleaten, es sei nicht eine blosse privatio,
d. h. nicht ein blosses Fehlen von etwas, sondern wenigstens
der «Moglichkeit nach seiend». Dabei war «seiend» seit Par-

menides zu verstehen als durch «begriffliches Denken erfass-
bar» im Gegensatz zu «nicht seiend», das nicht hedeutete
schlechthin nicht vorhanden, sondern «dem denkenden Ver-
stand unzugénglich». Das spétere aristotelische Wort Hyle
hat Cicero mit «materia» ins Lateinische iibersetzt, was dann
die uns geldufige Begriffsbezeichnung wurde.

Ueber Platos Ideenlehre und seine Theorie der Erkennt-
nis als Erinnerung (Anamnesis) der Seele an einen fritheren
Zustand ist so viel geschrieben worden, dass ich mich hier
sehr kurz fassen will. Sie haben wie kaum je etwas anderes
einen bleibenden Einfluss auf das abendldndische Denken ge-
habt. Auch der Moderne, der in der Bewertung der Sinnes-
empfindung und des Denkens eine mittlere Stellung sucht,
kann in Anlehnung an Plato den Vorgang des Verstehens der
Natur deuten als eine Entsprechung, das heisst als ein zur
Deckung kommen von préexistenten inneren Bildern der
menschlichen Psyche mit dusseren Objekten und ihrem Ver-
halten. Der Moderne sieht allerdings, anders als Plato, auch
die préexistenten Urbilder nicht als unverdnderlich, sondern
als relativ zur Entwicklung des bewussten Standpunktes an,
so dass das von Plato vorzugsweise beniitzte Wort «dia-
lektisch» sich auch auf den Entwicklungsprozess der mensch-
lichen Erkenntnis anwenden lédsst.

In Weiterbildung pythagoréischer Lehren ist Platos My-
stik eine lichte Mystik, in der das Verstehen in seinen ver-
schiedenen Graden vom Meinen ( Soéa) liber das geometrische
Wissen ( Swavowe ) bis zur hochsten Erkenntnis der allgemei-
nen und notwendigen Wahrheiten (emwrnun ) seinen Platz
gefunden hat. Die Mystik ist so licht, dass sie iliber viele
Dunkelheiten hinwegsieht, was wir Heutigen weder diirfen
noch konnen. Dies &dussert sich z. B. in der Auffassung des
Guten bei Plato als identisch mit der in der Meditation er-
kennbaren hochsten «Wirklichkeit». Des Sokrates These von
der Lehrbarkeit der Tugend und von der Unwissenheit als
alleiniger Ursache boser Taten wird zu Platos Lehre von der
Identitdt der Idee des Guten mit der Ursache des Wissens
vom Wahren und der Wissenschaft.

Wéhrend sich diese rational zum axiomatischen System
cder Geometrie in Euklid’s Elementen (um 300 a.C.) ent-
wickelt, das so lange jeder Kritik gegeniiber standhielt und
erst im 19. Jahrhundert wesentlich erweitert wurde, geht
aus der mystischen Seite Platos allméhlich der Neuplatonis-
mus hervor, der bei Plotin (204 bis 270 p. C.) seine einiger-
massen systematische Formulierung findet. Hier findet man
die Identitdt des Guten mit dem Verstehbaren gegeniiber
Plato selbst ins Extreme gezogen und vergrobert durch die
Doktrin, dass die Materie (Hyle) ein blosses Fehlen (pri-
vatio) der Ideen, dass sie liberdies das Bése sei und dieses da-
her eine blosse privatio boni, ein Fehlen des Guten, das nicht
Gegenstand des begrifflichen Denkens sein koénne. So ent-
stand eine recht bizarr erscheinende Vermischung des ethi-
schen Gegensatzpaares «gut — boOse» mit dem naturalisti-
schen oder logischen «seiend — nicht seiend», das wir am
ehesten durch «rational — irrational» wiedergeben kénnen.

Mehr als andere philosophische Stromungen der Spét-
antike erwies sich die neuplatonische als geeignet zur Auf-
nahme in die frithchristliche Theologie. In der Tat war Augu-
stin vor seiner Bekehrung zum Christentum Neuplatoniker,
und seither gab es stets mehr oder weniger platonisierende
Theologen und Philosophen unter den christlichen Denkern.

Indem ich darauf hinweise, dass das Mittelalter in die-
sem Referat vertreten ist sowohl durch Eckhart, den Meister
des gotischen Zeitalters, als auch durch die Alchemie, die
sich durch das ganze Mittelalter hinzieht, mdchte ich nun
hier historisch einen Sprung machen und zur Renaissance
ubergehen.

Es war eine Epoche ausserordentlicher Leidenschaft,
des furor, die im 15. und 16. Jahrhundert in Italien die frii-
heren Schranken zwischen den verschiedenen menschlichen
Titigkeiten durchbrach und frither Getrenntes, wie em-
pirische Beobachtung und Mathematik, manuelle Technik
und Denken, Kunst und Wissenschaft in innigsten Zusam-
menhang brachte. Die massgebende Philosophie dieser
Ipoche ist eben ein wiedererstandener, allerdings auch ver-
dnderter Neuplatonismus mystischer Prigung, vertreten
durch Marsilio Ficino (1443 bis 1499). Unter dem Protek-
torat Lorenzos di Medici griindete er die Platonische Aka-

Schweiz. Bauzeitung + 77, Jahrgang Heft1 - 1, Januar 1959




demie in Florenz, deren bedeutendes Mitglied ausser ihm
selbst Pico della Mirandola gewesen ist. Diese Akademie ist
zugleich eine Art mystische Sekte, welche ein kontempla-
tives Leben und die gottliche, metaphysische Inspiration als
hochste Werte pflegte. Zum Unterschied von Plato selbst,
dessen Werke Ficino, fiir lange Zeit massgebend, ins La-
teinische iibersetzte, hatte dieser Kreis keine Beziehung zur
Mathematik. Seine Prinzipien standen in einem gewissen
Gegensatz zur naturwissenschaftlichen, positiv zur Mathe-
matik eingestellten Richtung, wie sie z. B. Leonardo da Vinci
(1452 bis 1519) vertrat. Das Hauptwerk Ficinos, die Theo-
logia platonica, ist ein grossangelegter Versuch einer Syn-
these zwischen der christlichen Theologie und der antiken,
heidnischen Philosophie. Zu ihr gehort auch die Idee der
Aphrodite Uranie (Venus coelestis), der Vergeistigung des
Eros oder Amor, der auch in den ekstatischen Zustdnden
religioser Propheten wie Moses und Paulus in Erscheinung
tritt und als amor intellectualis Dei etwa unserem Erkennt-
nistrieb entspricht. Diskussionen iiber Astrologie und Magie,
basiert auf der alten plotinischen Idee der Sympatheia, stan-
den den Mitgliedern der platonischen Akademie ndher als
naturwissenschaftliche Erdrterungen. Agrippa v. Nettesheim
sowie Paracelsus waren durch diese Denkweise stark be-
einflusst.

Alles, was einst feststand, scheint aufgeriihrt in dieser
einzigartigen Zeit: Man war fiir oder gegen Aristoteles, fir
oder gegen das Vakuum, fiir oder gegen das von Kopernikus
(1473 bhis 1543) wiederentdeckte heliozentrische System. Dies
alles war zunichst nicht niichterne Wissenschaft, sondern
religiose Mystik, die einem neuen kosmischen Gefiihl ent-
sprungen ist und sich insbesondere auch in einer Vergott-
lichung des Raumes ausdriickte. So vertrat Francesco Pa-
trizzi (1529 bis 1597) die Gleichwertigkeit aller Punkte des
selbstindigen Raumes. Dass dieser seit Nikolaus von Cues
seine Begrenzung verlor und unendlich gedacht wurde, er-
moglichte in Weiterbildung der Philosophie der friitheren
Renaissanceplatoniker den der Erkenntnis der Welt zuge-
neigten Pantheismus Giordano Brunos (1548 bis 1600). Von
hier fiihrte die spitere, niichternere Betrachtungsweise des
17. Jahrhunderts weiter zu Descartes’ analytischer Geometrie
und zum absoluten Raum in Newtons Mechanik.

Damit auch die Schattenseite der ausserordentlichen Er-
weiterung des menschlichen Bewusstseins durch Erschlies-
sung ganz neuer Bereiche des Verstehbaren in der Natur
nicht vergessen wird, mdchte ich nun einen etwas oberfldch-
lichen Vorldufer der neuzeitlichen Naturwissenschaft er-
withnen: Francis Bacon (1561 bis 1626). Ohne Mathematik
sonderlich zu beherrschen, trat er fiir die Empirie und die
induktive Methode ein, was damals neu war. Sein prak-
tisches Ziel war ausdriicklich die Beherrschung der Natur-
kriafte durch wissenschaftliche Entdeckungen und Erfin-
dungen. Propagandistisch verwendete er hierbei das Schlag-
wort: «Knowledge is power» (Wissen ist Macht). Ich glaube,
dass dieser stolze Wille, die Natur zu beherrschen, tatséch-
lich hinter der neuzeitlichen Naturwissenschaft steht und
dass auch der Anhinger reiner Erkenntnis dieses Motiv
nicht ganz leugnen kann. Uns Heutigen wird wieder «vor
unser Gottihnlichkeit bange». In Anwendung eines bekann-
ten Wortes des Historikers Schlosser stellt sich uns die
bange Frage, ob auch diese Macht, unsere abendlidndische
Macht liber die Natur, bose sei.

Zunidchst sollte diese die Natur verstehen und damit
beherrschen wollende Haltung des Menschen, der sich im
Konflikt mit der Einheit der Natur bheobachtend und den-
kend ausserhalb stellt, in der Entstehung der neuzeitlichen
Naturwissenschaft im «grand siécle», nédmlich im 17. Jahr-
hundert ihre grosse Triumphe feiern. An die Stelle der Welt-
seele setzte sie das abstrakte mathematische Naturgesetz.
Das kopernikanische System fiihrte cinerseits zu der noch
religios fundierten, wenn auch bereits empirisch gewordenen
Astronomie Keplers, andererseits zu sehr niichternen Fra-
gen, die Kopernikus nicht beantworten konnte wie diese:
«Warum weht nicht fortwahrend ein starker Wind, wenn sich
die Erde dreht, warum nimmt auch die Atmosphire an dieser
Drehung teil, warum schiesst eine Kanone gleich weit nach
Westen wie nach Osten?» KErst Galileis Trigheitsgesetz
+ 1. Januar 1959
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Lonnte diese Fragen sinnvoll beantworten. Auf die mit New-
tons «Prinzipien» (1687) abgeschlossene Entwicklung der
Mechanik kann ich hier nicht eingehen. In der zur modernen
Physik gehorenden Relativitdtstheorie Einsteins hat sie eine
wesentliche Weiterbildung erfahren.

Zu den allgemeinen charakteristischen Erscheinungen
des 17.Jahrhunderts gehort die Wiederherstellung neuer
Schranken zwischen den einzelnen Disziplinen und Fakul-
titen und die Spaltung des Weltbildes in die rationale und
die religiose Seite. Diese Dissoziation war unvermeidlich und
spiegelt sich sowohl in der Philosophie Descartes, als auch in
Newtons theologischen Schriften besonders deutlich wider.

Ein #hnliches Schicksal hatte um diese Zeit auch der
zweite Versuch einer Synthese zwischen einem Heilsweg mit
gnostisch-mystischen Elementen und wissenschaftlicher Er-
kenntnis, derjenige der Alchimie und hermetischen Philo-
sophie. In alter Zeit beginnend wird sie in der Spétantike seit
dem Erscheinen des Hermes Trismegistos sehr verbreitet,
zieht sich dann, anfangs von arabischen Quellen und ihren
lateinischen Uebersetzungen gespeist, durch das ganze Mittel-
alter, um schliesslich nach einer Bliitezeit im 16. Jahrhundert
gegen Ende des 17. Jahrhunderts mit dem Beginn der neu-
zeitlichen Naturwissenschaft zu verfallen. Auch diesmal er-
wies sich die Basis der Synthese als zu eng und das Gegen-
satzpaar fiel wieder auseinander: in die wissenschaftliche
Chemie auf der einen Seite und die von materiellen Vorgén-
gen wieder abgeldste religiose Mystik, z.B. durch Jacob
Bohme vertreten, auf der anderen Seite.

Die uns zunichst recht fremdartig anmutenden Voraus-
setzungen der alchimistischen Philosophie stellen eine ge-
wisse Symmetrie her zwischen Materie und Geist. Dadurch
entsteht ein Gegengewicht gegen die einseitig spiritualisie-
rende Tendenz, die der Neuplatonismus gegeniiber Plato
selbst betrichtlich verstidrkt hat und die vom Christentum
iibernommen wurde. Im Gegensatz zur neuplatonischen Iden-
tifikation der Materie mit dem Bosen wohnt nach der alchi-
mistischen Auffassung in der Materie ein Geist, der auf Er-
losung harrt. Der alchimistische Laborant ist stets mit ein-
bezogen in den Naturlauf in solcher Weise, dass die wirk-
lichen oder vermeintlichen chemischen Prozesse in der Re-
torte mit den psychischen Vorgéngen in ihm selbst mystisch
identifiziert sind und mit denselben Worten bezeichnet wer-
den. Fremd ist uns heute die Identifizierung jedes der sieben
Planeten mit einem der sieben Metalle, darunter die Identitét
des Hermes sowohl mit dem Planeten Merkur wie mit dem
argentum vivum, dem Quecksilber, das auch seinen Namen
mercury behalten hat. Geblieben ist ferner von den Identi-
fizierungen leicht verdampfender, fliichtiger Substanzen mit
Geist der Name Spiritus fiir Alkohol, die Essenz (Wesen)
auch fiir das materielle Resultat der Destillation. Der Erlo-
sungsweg, auch selbst wieder durch den Hermes symbolisiert,
ist ein opus (Werk), beginnend mit der Schwérze (nigredo
oder melancholia) und endend mit der Herstellung des lapis
sapientum, des Steines der Weisen, der als filius philosopho-
rum und filius macrocosmi zu Christus, dem filius micro-
cosmi, parallelisiert wird. Die Erlosung des Stoffes durch
den ihn verwandelnden Menschen, die in der Herstellung des
Steines gipfelt, ist nach alchimistischer Auffassung, zufolge
der mystischen Entsprechung von Macrocosmos und Micro-
cosmos, identisch mit der den Menschen erlosenden Wand-
lung durch das opus, das nur «Deo concedente» gelingt.

s handelt sich bei der Alchimie um einen psychophy-
sischen Monismus, in einer uns sonderbar anmutenden Ein-
heitssprache ausgedriickt, die im konkret Sichtbaren héngen
bleibt. Man darf aber die allgemeine, auf das Einheits-
erlebnis gerichtete Einstellung des Menschen zur Natur,
welche die Alchimie ausdriickt, nicht mit deren Auswiichsen
einfach identifizieren, zu denen bekanntlich eine stets ver-
gebliche und oft betriigerische Goldmacherei gehorte.

Goethes naturwissenschaftliche Auffassungen, die der
offiziellen Wissenschaft so oft entgegengesetzt waren, wer-
den verstiindlicher durch deren alchimistische Vorlagen,
deren Terminologie insbesondere im Faust ganz offen zu-
tage tritt. Als einem Gefiihlstyp war Goethe das Einheits-
erlebnis — «nichts ist drinnen, nichts ist draussen, denn was
innen, das ist aussen» — zuginglicher als die kritische Na-




turwissenschaft und nur die Alchimie kam hierbei seiner Ge-
fiihlshaltung entgegen. Dies ist der Hintergrund von Goethes
Auseinandersetzung mit Newton, iiber die schon viel ge-
schrieben worden ist. Weniger bekannt ist die &dltere Polemik
zwischen Kepler als Vertreter der neuentstehenden Natur-
wissenschaft und dem englischen Arzt Robert Fludd, der
dem Rosenkreuzerorden angehdrte und die hermetische Tra-
dition vertrat. Ich glaube, man kann auf Kepler - Fludd und
Newton - Goethe mit gutem Recht das alte Sprichwort an-
wenden: «Was die Alten sungen, das zwitschern die Jungen».

Von der Psychologie des Unbewussten her ist neuerdings
C. G. Jung daran gegangen, den psychologischen Gehalt der
alten alchimistischen Texte auszugraben und unserer Zeit zu
erschliessen. Ich hoffe, dass dabei noch einiges wertvolle Ma-
terial zutage gefdrdert werden wird, namentlich liber die
Rolle der Gegensatzpaare im alchimistischen Opus. Auch fiir
die Psychologie des Unbewussten bedeutet die Alchimie ein
Gegengewicht gegen zu starke Spiritualisierung, sie bedeutet
ihre Begegnung mit der Materie und mit der iibrigen Natur-
wissenschaft.

Hier stellt sich filir die Naturwissenschaft unserer Zeit
die wesentliche Frage: «Werden wir auf hoherer Ebene den
alten psychophysischen Einheitstraum der Alchimie reali-
sieren konnen, durch Schaffung einer einheitlichen begriff-
lichen Grundlage filir die naturwissenschaftliche Erfassung
des Physischen wie des Psychischen?» Wir wissen die Ant-
wort noch nicht. Viele Grundfragen der Biologie, insbeson-
dere die Beziehung des Kausalen und des Zweckméissigen,
und damit auch die psychophysischen Zusammenhénge, ha-
hben meiner Ansicht nach noch nicht eine wirklich befriedi-
gende Beantwortung und Aufkldrung erfahren.

Die heutige Quantenphysik ist jedoch geméss der For-
mulierung Niels Bohrs ebenfalls auf komplementidre Gegen-
satzpaare bei ihren atomaren Objekten gestossen, wie Teil-
chen — Welle, Ort — Bewegungsgrosse, und muss der Frei-
heit des Beobachters Rechnung tragen, zwischen einander
ausschliessenden Versuchsanordnungen zu wéhlen, die in
einer im voraus unberechenbaren Weise in den Naturlauf ein-
greifen. Hat er einmal seine Versuchsanordnung gewéhlt, so
ist aber auch fiir den Beobachter der heutigen Physik das
objektive Resultat der Beobachtung seiner Beeinflussung ent-
zogen. Verschiedene Physiker haben diese filir den Laien
nicht leicht verstidndlichen Sachverhalte an anderer Stelle
mehrmals ausgefiihrt und ich kann hier nur kurz darauf
hinweisen:

Die alte Frage, ob unter Umstédnden der psychische Zu-
stand des Beobachters den dusseren materiellen Naturverlauf
beeinflussen kann, findet in der heutigen Physik keinen
Platz. Fir die alten Alchimisten war die Antwort ganz
selbstverstdndlich bejahend. Im letzten Jahrhundert hat ein
so kritischer Geist wie der Philosoph Arthur Schopenhauer,
cin ausgezeichneter Kenner und Bewunderer Kants, in
seinem Aufsatz «Animalischer Magnetismus und Magie» so-
genannte magische Wirkungen sehr weitgehend fiir moglich
gehalten und in seiner besonderen Terminologie als «direkte,
die Schranken ven Raum und Zeit durchbrechende Einwir-
kungen des Willens» gedeutet. Daraufhin kann man wohl
nicht sagen, dass apriorische philosophische Griinde aus-
reichend seien, um solche Moglichkeiten von vornherein ab-
zuweisen. In neuerer Zeit gibt es eine empirische Parapsy-
chologie, die den Anspruch exakter Wissenschaftlichkeit er-
hebt und mit modernen experimentellen Methoden einerseits,
mit moderner mathematischer Statistik andrerseits arbeitet.
Sollten sich die positiven Ergebnisse auf dem noch kontro-
versen Gebiet der «extra sensory perception» (ESP) end-
giiltig bewahrheiten, so konnte dies zu heute noch gar nicht
tihersehbaren Entwicklungen fiihren.

Im Lichte unserer schon aus dusseren Griinden iiber-
massig knapp zusammengedringten historischen Uebersicht
konnen wir sagen, dass die heulige Zeit wieder einen Punkt
erreicht hat, wo die rationalistische Hinstellung ihren Hohe-
punkt iiberschritten hat und als zu eng empfunden wird.
Aussen scheinen alle Gegensiitze ausserordentlich verschérft.
Das Rationale fiihrt einerseits wohl zur Annahme einer nicht
direkt sinnlich wahrnehmbaren, durch mathematische oder
andere Symbole aber erfassbaren Wirklichkeit, wie z. B.

das Atom oder das Unbewusste. Die sichtbaren Wirkungen
dieser abstrakten Wirklichkeit sind aber andererseits so
konkret wie atomare Explosionen und keineswegs notwendig
gut, sondern zuweilen das extreme Gegenteil. Eine Flucht
aus dem bloss Rationalen, bei dem der Wille zur Macht als
Hintergrund niemals ganz fehlt, in dessen Gegenteil, z. B.
in eine christliche oder buddhistische Mystik, ist naheliegend
und gefiihlsmissig verstédndlich. Ich glaube jedoch, dass dem-
jenigen, fiir welchen der enge Rationalismus seine Ueber-
zeugungskraft verloren hat und dem auch der Zauber einer
nrystischen Einstellung, welche die dussere Welt in ihrer be-
dridngenden Vielheit als illusorisch erlebt, nicht wirksam
genug ist, nichts librig bleibt, als sich diesen verschiarften
Gegensitzen und ihren Konflikten in der einen oder anderen
Weise auszusetzen. Eben dadurch kann auch der Forscher,
mehr oder weniger hewusst, einen inneren Heilsweg gehen.
Langsam entstehen dann zur dusseren Lage kompensatorisch
innere Bilder, Phantasien oder Ideen, welche eine Anné&he-
rung der Pole der Gegensatzpaare als moglich zeigen. Ge-
warnt durch den Misserfolg aller verfriihten Einheitsbestre-
bungen in der Geistesgeschichte will ich es nicht wagen, liber
die Zukunft Voraussagen zu machen. Entgegen der strengen
Einteilung der Aktivitdten des menschlichen Geistes in ge-
trennte Departemente seit dem 17. Jahrhundert, halte ich
aber die Zielvorstellung einer Ueberwindung der Gegensitze,
zu der auch eine sowohl das rationale Verstehen wie das
mystische Einheitserlebnis umfassende Synthese gehort, fiir
den ausgesprochenen oder unausgesprochenen Mythos un-
serer eigenen, heutigen Zeit.

Die Renovation der Pfarrkirche St. Vinzen-
tius in Eschenbach SG

Von Architekt R. Kuster, Bottmingen BL

DK 726.54.004.67

Aus der Kirchengeschichte

Eschenbach wird erstmals am 30. Januar 775 anlédsslich
einer Vergabung auf dem Thing (Genossenschaftsversamm-
lung) in Wurmshach erwéhnt. Es war anzunehmen, dass die
Ortschaft damals schon eine Kirche hatte. Die umfassende
Renovation von 1955/56 bot Anlass zu archfologischen Stu-
dien. Eschenbach liegt an der alten Romerstrasse, die von
Winterthur iiber Pfidffikon, Riiti, Filzbach, Flums, Chur
nach Siiden fiihrt. Es ist bewiesen, dass sich das Christen-
tum von dieser Strasse aus ausgebreitet hat. Im friihen
Mittelalter nahm die Bedeutung der Gegend noch zu, weil
die Verbindung von St.Gallen nach Einsiedeln, bzw. nach
der Innerschweiz-Gotthard streckenweise liber die gleiche
Strasse filihrte.
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