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Vorwort

Wir wissen, dass die Menschen bereits vor 10000 Jahren und langer
aufmerksam den Himmel beobachteten und Regelmafigkeiten im Lauf der
Gestirne feststellten. Sie sahen sich in eine einheitliche Welt gestellt, in
der alles ineinander greift. Der Himmel verband sich in ihrem Denken mit
irdischen Kreislaufen des Lebens von der Geburt bis zum Tod und dem
erhofften Leben in einer anderen Welt — genau wie der Lebenszyklus der
Gestirne.

Der breite Strom des Wissens, der uber die Jahrhunderte zu unserem
heutigen Wissensgebdude fiihrt, entsprang vor allem Quellen, die sich bis
ins alte Zweistromland, ins alte Agypten und bis hin nach Indien
verfolgen lassen. Darin griindet die Wissenschaft und Philosophie der
alten Griechen und Romer, die in fortgeschrittener Zeit weitere
Anregungen Ostlichen Denkens, des heutigen Nahen Ostens und
Kleinasiens aufnahm.

Die Zentren wissenschaftlicher Forschung sind im historischen Verlauf
der Jahrhunderte sehr veranderlich. Vielfaltig sind die zu solchem Wandel
fihrenden Faktoren, verbunden mit Erwartungen und Forderungen
seitens der Religionsausiibung, der Staatsverwaltung, der Herstellung oder
Verteilung materieller Giiter, bis hin zu ebenso vielféltigen personlichen
Motiven der Wissenschaftsausiibung.

Von vergangenen Zeiten ausgehend werden in diesem Buch
Entwicklungslinien des astronomischen Denkens verfolgt. Dabei werden
neben den groflen, bekannten Personlichkeiten der astronomischen
Weltgeschichte auch zu unrecht weniger bekannte Gelehrte gewiirdigt. So
entsteht ein Mosaik aus Meilensteinen der Astronomie, Meilensteine, die
Ptolemaus und Kopernikus setzten, aber auch Meilensteine, die eher im
Verborgenen entstanden. Sie fithren zu den ersten, in der mannlich
dominierten Astronomie wissenschaftlich tatigen Frauen oder zu



Gelehrten, deren wissenschaftliche Leistungen bis heute unterschéatzt oder
gar unbekannt geblieben sind.

Der Leser mag entscheiden, ob es gleichermaflen gelungen ist,
bekannten Themen neue Seiten abzugewinnen, wie mit neuen Themen auf
Entdeckungsreisen zu fiihren.

Jurgen Hamel, Berlin



1. Religiose Kulte,
steinerne Weltbilder und ein
geschmiedeter Himmel

Astronomie in alter Zeit — Fiktion oder Realitat?

Noch vor wenigen Jahren schien es ein Risiko zu sein, archédologischen
Funden eine astronomische Seite abgewinnen zu wollen. Nur wenige
Fundstiatten und Objekte konnten benannt werden. Die weithin bekannte
Anlage von Stonehenge, der Kultwagen von Trundholm und wenig mehr
schienen eine Ausnahme zu sein und vielleicht gar ein Zufall? Was es
sonst noch gab, wie die keltischen Radkreuze, bronzezeitliche Ornamente
von Kreis und Spirale, blieb in diesem Rahmen der Forschungssituation
stark umstritten.

Sehr in Misskredit wurde die gesamte Problematik dadurch gebracht,
dass wahrend der Zeit des Nationalsozialismus eine ideologisch gepragte
Denkrichtung dazu verfihrte, eine ,germanische Himmelskunde® zu
begriinden, die fast wahllos archdologischen Funden eine
himmelskundliche Deutung beilegte und diese einem ,germanischen
Wesen® zuzuschreiben suchte. Es storte die Urheber nicht, dass diesem
~Wesen" gleichermaflen Funde der Steinzeit, Bronzezeit oder der Eisenzeit
einverleibt wurden, und man begann, himmelskundliche Beziehungen
allgegenwértig zu finden.

Ich erinnere mich sehr gut daran, dass Vortrage zum Thema
,2Astronomie in alter Zeit” noch Anfang der 1980er Jahre mit viel Skepsis
aufgenommen  wurden. Dennoch  hatte sich  damals die
Forschungssituation grundlegend gedndert. Langst war es erwiesen, dass
der Himmel in der reichen und differenzierten Geisteswelt der Menschen
frither Kulturen eine fundamentale Rolle spielte. Doch in der Bezeichnung



dessen, was man fand, zog Vorsicht ein. Ausdriicke, wie ,Stonehenge - ein
neolithischer Finsterniscomputer”, ,vorgeschichtliche Sternwarten® oder
,Sonnenwarten” und Ahnliches traten zuriick. Im Zusammenhang mit den
materiellen Lebensgrundlagen und der Gesamtheit der uns erschliefSbaren
Lebensumstinde offenbarten sich Grundziige der Geisteswelt mit
vielféaltigen Fruchtbarkeits- und Totenkulten, die einen deutlichen Bezug
zum Himmel aufwiesen. Anders gesagt, die Menschen der frithen Kulturen
betrieben keine Himmels- oder Kalenderkunde. Aber sie entwickelten das
Bild einer einheitlichen Welt, in der der Mensch gleichermaflen in
Beziehung zur irdischen wie zur himmlischen Umwelt, zu den Leben
spendenden und lebensbestimmenden Himmelskorpern trat. Himmel,
Frde und Mensch bildeten eine Einheit, in der alles miteinander in
Verbindung stand. Und schon frith entwickelte sich eine Vorstellung von
einem Leben nach dem Tod, von einem ,Jenseits, das mit einiger
Wabhrscheinlichkeit als eine himmlische Welt gedacht wurde. Fiir den Weg
dorthin wurde den Verstorbenen Nahrung sowie Dinge des alltdglichen
Lebens und Zeichen ihrer einstigen irdischen sozialen Stellung
mitgegeben - Topfe, Werkzeug, Schmuck, Waffen. Dies natiirlich
wechselnd in den Zeiten.

Was wir heute an materiellen Hinterlassenschaften vom Denken
unserer Uralt-Vorfahren besitzen, ist zwar einerseits wenig und manchmal
in der Interpretation umstritten, aber doch ausreichend, um zu erkennen,
dass sie keine kulturlosen Wilden waren, sondern wir ihrem Geistesleben,
ihrem Wissen um Naturdinge, also mithin ihrer Intelligenz unsere
Achtung schulden.

Die Einbeziehung der Himmelskorper in alte Kulte ist zeitlich und
territorial recht unterschiedlich. Bei aller Vorsicht der Interpretation
werden uns aber Fruchtbarkeits- und Totenkulte erkennbar, die wiederum
eng miteinander verbunden sind. Gleichermaflen handelt es sich um das
Leben und den Tod von Menschen, Tieren und Himmelskorpern, vor allem
der Sonne und des Mondes. Fiir die Erforschung dieser Dinge stellt es sich
als sehr problematisch dar, dass es keinerlei schriftliche Aufzeichnungen
der uns vertrauten Art gibt. Methodisch geht es um die Deutung von
Symbolen und die Orientierung von Bauten in bestimmte



Himmelsrichtungen. Doch ein Symbol erschlief3t sich erst im Kontext des
Denkens der Menschen, die es gebrauchen — und um dieses Denken zu
erschlieflen, dient das Symbol. Eine vertrackte Situation, die sich nur in
einer vergleichenden Analyse von Symbolen 16st. Und auf diesem Wege
gelangen in den vergangenen, sagen wir 20 Jahren, erstaunliche
Erkenntnisse.

Die Sonne im Angesicht der Toten

Hinsichtlich  der  Orientierung von  Bauten in  bestimmte
Himmelsrichtungen, die durch den Auf- und Untergang vor allem der
Sonne gegeben sind, darf man nicht unbedingt die Genauigkeit erwarten,
mit der wir heute Bauwerke im Geldnde orientieren. Jede Zeit verwirklicht
die Genauigkeit, die sie aufgrund ihrer technischen Moglichkeiten und
ihres Genauigkeitsempfindens in der Lage ist zu geben. Vielfach, oder gar
in den meisten Fillen, wird nicht ein Punkt am Horizont gradgenau
getroffen, sondern eine Richtung. Sehen wir uns dazu Beispiele an.

Vor etwa 8800 Jahren, in der jiingeren Mittelsteinzeit, wurden in
Holheim in der Néhe von Nordlingen, in der Groflen Ofnethohle, die
Schédel von 20 Kindern, neun Frauen und vier Mannern rituell beigesetzt.
Die Schidel waren durch Schlagverletzungen teilweise stark zertriimmert,
mit Schmuck aus durchbohrten Hirschzéhnen und mehr als 4000
Schneckenhiusern in rote Ockererde gebettet. Dabei sind die Schadel nach
Westen gerichtet, dorthin, wo das Licht der untergehenden Sonne in die
Hoéhle scheint. Es gibt wohl kaum eine andere Deutung der Befunde als
anzunehmen, dass die 33 Menschen rituell getdtet wurden und die rote
Farbe, die Farbe des Blutes, der Lebenskraft, der Sonne am Abend - aber
ebenso am Morgen — ein Symbol fiir Tod und Wiedergeburt in einem
anderen Leben, in einem anderen Bereich der Welt darstellte. Sollte mit
der gewaltsamen Totung irgendein Einfluss auf das mythische
Sonnenwesen ausgeiibt werden? Wurde ihm am Abendhimmel Kraft
gegeben, um am Morgen wieder erneuert, neu geboren, zu erscheinen? So
konnten wir es uns denken, wissen tun wir es nicht.
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Der Faldouet-Dolmen auf Jersey mit Zugangsausrichtung nach Osten.

Die Bestattung von Toten nach bestimmten Himmelrichtungen, nach
moglichen Blickrichtungen, tritt immer wieder auf. In der Aunjetitzer
Kultur des ostlichen Mitteleuropas, einschlieBlich Sachsen-Anhalt und
Thiiringen (2300 bis 1600 v. Chr.), erfolgte die Bestattung in Hockstellung
auf der rechten Korperseite mit der Blickrichtung nach Osten. Wahrend
der Glockenbecherkultur (um 2000 v. Chr) gibt es sogar eine
geschlechtlich differenzierte Beziehung zur Sonne — mit dem Blick zur
aufgehenden Sonne lagen die Frauen auf der linken, die Manner auf der
rechten Seite bestattet. Neolithische Graber in Mecklenburg-Vorpommern
(um 2500 bis 2000 v. Chr.) wurden so angelegt, dass deren Zuginge bei
etwa 71 Prozent in die siidliche Richtung wiesen. Hier spielte zweifellos
die Sonne mit ihrer grofiten ,Machtentfaltung” zur Tagesmitte den
gedanklichen Ausgangspunkt. Aber offenbar war der kultischen



Bedeutung mit einer Orientierung in die stidliche Richtung Geniige getan,
eine groflere Prazision wurde nicht erreicht und lag sicher aufierhalb der
Vorstellungswelt der alten Mecklenburger.
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Die Ausrichtung der Zugdnge von 98 steinzeitlichen Grabbauten in Mecklenburg-Vorpommern.

Préhistorische Grabbauten zeugen von ausgefeilten Vorstellungen eines
Lebens nach dem Tode und stehen in vielfacher Beziehung zu den
Gestirnen, die in mythischen Weltbildern eine herausragende Rolle spielen
- Grabbauten wurden zu Kultstatten zur Verehrung der Ahnen. Die
Komplexitit von Toten-, Gestirns- und Fruchtbarkeitskulten ist ein
iibereinstimmendes Merkmal aller frithen Kulturen, in den agyptischen
oder mesopotamischen Stromtédlern, bei unseren steinzeitlichen,
keltischen, germanischen oder slawischen Vorfahren, den Indianern
Nord-, Mittel- und Stidamerikas oder in der Gedankenwelt heutiger
Naturvolker. Die frithe Himmelskunde repréasentiert nicht nur Aspekte der
Entwicklung der Astronomie, sondern ebenso der Astrologie und



Kosmologie mit engen Beziigen zur Geschichte des religiosen Denkens —
eine bedeutsame Verkniipfung rationaler und nichtrationaler Denkinhalte.

Kalenderbauten und heilige Stitten

In Verbindung mit dem Jahreslauf der Sonne, ihrer wechselnden Hohe am
Himmel, ihren unterschiedlichen Auf- und Untergangspunkten am
Horizont, wurden vorzeitliche Kultanlagen und archiologische Funde
auch zu Objekten einer alten Kalenderrechnung. Und noch unser Kalender
und seine Feiertage sind in dieser Jahrtausende alten Tradition bei
wichtigen Eckpunkten an das Naturgeschehen gebunden: Natiirlich der
Beginn der Jahreszeiten, der Jahreswechsel, Weihnachten, Ostern,
Pfingsten und anderes.

Das bekannteste Beispiel aus der prahistorischen Astronomie ist bis
heute Stonehenge (s. auch folgende Abb.), eine monumentale Anlage, 130
Kilometer westlich von London. Stonehenge entstand wahrscheinlich in
drei Bauphasen zwischen 3000 und 1500 v. Chr. Der heutige Zustand
vermittelt einen unvollstindigen Eindruck des einstigen Aussehens, da
zahlreiche Steine trotz grofiter Umsicht der Erbauer umstiirzten oder
entfernt wurden. Dem heutigen Besucher erschlief3t sich nicht mehr die
tiefe Gedankenwelt der einstigen Erbauer. Doch im Ergebnis
archiologischer Untersuchungen gelang eine exakte Rekonstruktion: Im
Zentrum stof3t man auf den etwa 31 Meter im Durchmesser fassenden
Steinkreis, den ,Sarsenkreis®, der durch 30 méchtige, etwa vier Meter hohe
Steinblocke gebildet wird, mit iberliegenden Steinen zu einem
geschlossenen Kreis verbunden. Dieser Kreis umschlief3t fiinf Steintore.
Von kleineren Steinsetzungen innerhalb der Anlage abgesehen, wird
Stonehenge nach auffen hin von den 56 ,Aubrey-Lochern® abgeschlossen
und von einem Wall begrenzt, hinter dem sich aufrechtstehend der
,Heelstein“ befindet.
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Teilansicht von Stonehenge.

Bereits im Jahr 1740 wurde die Ausrichtung der Hauptachse des
Bauwerkes auf den Aufgangspunkt der Sonne zur Sommersonnenwende,
also dem Sommeranfang, vermutet. Dies konnte der Astrophysiker
Norman Lockyer 1901 nach genauen Untersuchungen bestitigen. Somit
stellte sich Stonehenge zunichst als eine gewaltige Kalenderanlage dar,
denn die systematische Beobachtung der Sonnenaufgangsorte machte es
moglich, durch ihre Wiederkehr an einem bestimmten Horizontpunkt den
Zeitraum eines Jahres festzustellen. Auf den ersten Blick konnte man sich
damit zufrieden geben. Bei ndherer Betrachtung dringt sich allerdings die
Frage auf, warum eine kalendarische Markierung mit solch gewaltigem
Bau festgehalten werden sollte. Die Steine der hufeisenférmigen
Zentralanlage sind mit etwa 50 Tonnen Masse die grofiten im
prahistorischen England bearbeiteten und ragen bis zu sieben Meter aus



dem Boden. Die Aufstellung der Steintore kann zwar durch Rampen oder
den Bau von Holzgeriisten erklart werden, dennoch bleibt dies eine
technische Meisterleistung, mit Anstrengungen verbunden, die nur
Menschen auf sich nehmen, die ein festgegriindetes Motiv besitzen.
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Schematische Darstellung der Anlage von Stonehenge mit der Visur zum Aufgangsort der Sonne zur
Sommersonnenwende.

Den Ansatz dafiir gibt das mythische Weltbild der Erbauer, soweit uns
heute eine Erkldrung iiberhaupt gelingen kann: Stonehenge ging iiber die
Funktion eines ,Sonnenobservatoriums®, eines Kalenderbaus, hinaus, es
war ein heiliger Ort kultischer Verehrung der Sonne als Spenderin allen
Lebens. Die Sonne bringt die Jahreszeiten, ihr Lauf markiert den Kreislauf
der Natur mit Geburt, Tod und Wiedergeburt. Wurde die Sonne tiberhaupt



zum Sinnbild periodischer Folgen? Verbanden die Menschen die
Lebenszyklen der Sonne mit ihren eigenen, von der Geburt zum Tod und
vom Tod zur Wiedergeburt in einem anderen, unbekannten Teil der Welt?

Nach erneuten Untersuchungen um 1963 gelangen in Stonehenge
tiberraschende Befunde: Nicht nur zur Sommersonnenwende wurde die
Sonne beobachtet, sondern ebenso zur Winterwende, dem Winteranfang,
weiterhin wurde in Stonehenge der Mond in seiner nordlichsten
beziehungsweise seiner siidlichsten Stellung am Himmel beobachtet. Der
Festlegung dieser Linien in einem Bauwerk mussten jahrelange
systematische Studien der Bewegungen am Himmel vorausgegangen sein.
Dies beweist eine entwickelte Fahigkeit zur rdumlich-geometrischen
Vorstellung. Die Erbauer mussten empfianglich gewesen sein fiir die
Feststellung von Regelméfligkeiten und den Unterschied im ruhigen,
konstanten Lauf der Gestirne zu den unsteten Vorgingen auf der Erde.
Schon hier zeigt sich, dass die Menschen damals in der Lage waren,
abstrakt zu denken, hinter unsteten Erscheinungen das Wesen der Dinge
zu suchen, eine Vorstellung von Mafl und Zahl zu entwickeln und sich
hierzu auch schriftliche Aufzeichnungen zu machen, ohne dabei Zahlen
und Buchstaben zu verwenden.

Die bei Stonehenge konstatierten Sonnen- und Mondortungen finden
sich ferner bei mehreren kreisférmigen Steinsetzungen in Grofibritannien
und auf dem europidischen Festland. Hierzu gehort, um aus der Fille
einiges zu nennen, die Steinsetzung von Callanish auf der Insel Lewis
(Auflere Hebriden), Visuren am ,Ring of Brogar® auf den Orkney-Inseln
oder die Ausrichtung der Steinreihen von Carnac in Frankreich. In
Kintraw (Westschottland) sieht man die Sonne zur Wintersonnenwende
von einem mit aufrecht stehenden Steinen besetzten Hiigel aus hinter
einer entfernten Hiigelspitze untergehen - ein beeindruckender Effekt
dadurch, dass die Sonne, bevor sie endgiiltig versinkt, in einem Einschnitt
des Horizontprofils wie ein verglimmendes Feuer kurz auflodert. Thre
Erklarung finden solche Orientierungen in der Verbindung zum Totenkult.
Es lag durchaus nahe, das Reich der Toten im Westen, dort, wo die Sonne
taglich untergeht, anzunehmen.



Sonnen- und Himmelsscheiben

In der Bronzezeit finden wir eine Zunahme astraler Kultsymbole. Dass
diese in erster Linie Sonnensymbole sind, kann fiir eine Gesellschatft,
deren materielle Produktion auf Feldwirtschaft und Viehzucht beruht,
nicht verwundern. In allen bronze- und eisenzeitlichen Kulturkreisen war
die Spirale als astrales Symbol verbreitet. Ob mit diesem Symbol der
jahrliche Lauf der Sonne iiber und unter dem Horizont in Spiralform
dargestellt werden sollte, ist fraglich, aber denkbar. Naher liegt die
Deutung, vor allem der Doppelspirale, als Symbol der Um- und
Wiederkehr, des an die Sonne gebundenen Zyklus des Naturgeschehens.
In diesem Zusammenhang ist an den Kultwagen von Trundholm zu
denken (s. auch folgende Abb.), ein Beispiel hochster Kunstfertigkeit des
bronzezeitlichen Menschen (um 1400 v. Chr.), ebenso Zeugnis hoher
Geisteskultur. Ein kleines Pferdchen zieht eine mit Goldblech bezogene
Bronzescheibe. Legt bereits die golden leuchtende Scheibe den Gedanken
an eine Beziehung zu bronzezeitlichen Sonnenkulten nahe, dann noch
mehr die Ornamentik der Scheibe: kleine Zeichnungen konzentrischer
Kreise sowie Spiralen, die in Kreiszonen angeordnet sind. In der
Erlebniswelt des bronzezeitlichen Menschen liegt dem sicherlich die
Bewegung der Sonne am Himmel im Verlauf des taglichen und
jahreszeitlichen Geschehens zugrunde, wihrend das Pferd mit dem
Sonnenwagen die Jahresbewegung der Sonne auf Kreisen, oder besser auf
einer Spirale, versinnbildlicht. Die Verbindung des Sonnensymbols mit
einem Pferd ist auf bronzezeitlichen Gegenstinden ein haufiges Motiv
und, ohne an eine direkte Abhingigkeit zu denken, sei an den viel
spateren Sonnenwagen des Helios erinnert.



© Archiv Dr. Jirgen Hamel

Der bronzezeitliche Kultwagen von Trundholm (um 1400 v. Chr.), Rekonstruktionszeichnung.

Wiederum wissen wir nichts iiber die rituellen Handlungen, bei denen
der Trundholmer Wagen eine zentrale Rolle spielte. Es diirfte jedoch klar
sein, dass es hier um die Bewegung der Sonne im Laufe des Tages und des
Jahres ging, die wechselnde Kraft eines machtigen Sonnenwesens (um die
Bezeichnung als Sonnengott zu vermeiden). Auf die damit verbundenen
tiefen Uberlegungen der Trundholmer Menschen deutet der Befund, dass
zwar die Vorderseite mit Ornamenten im Goldblech verziert ist, die von
einem umlaufenden Strahlenkranz abgeschlossen werden, aber die
Riickseite ,dunkel” blieb, ohne Goldauflage und ohne Strahlenkranz. Die
Gestaltung erfolgte in der Art, dass die goldene Seite vom Pferdchen von
links nach rechts — oder Ost nach West —, die dunkle von West nach Ost
gezogen wird. Symbolisiert der Kultwagen von Trundholm das
kosmologische Bild der Bewegung der Sonne um die Erde, gezogen von
einem Pferd, am Tag iiber der Erde, bei Nacht unter ihr, um bis zum



Morgen an ihren ostlichen Ausgangspunkt zuriickzukehren? In diesem
Bild wire es dann gut erklarbar, dass das Sonnenwesen im Winter an Kraft
verliert, sich nur mithsam tber den Horizont erhebt und eine lange
Nachtreise vor sich hat, hingegen im Sommer sich hoch an den Himmel
schwingt und vor Kraft kaum dazu zu bringen ist, des Nachts unter den
Horizont zu tauchen.

Der Trundholmer Wagen wurde 1902 aus einem Moor geborgen. Die
Fundumstiande ergaben, dass die Sonne und ihr Wagen teilweise zerstort
und dann regelrecht im Moor bestattet wurden. Aus einem uns
unbekannten Grund verlor der Wagen offenbar die Kraft eines sakralen
Gegenstandes, wurde durch das Zerbrechen entweiht und aus der
gegenwartigen Welt verbannt. Moglicherweise hangt dies mit veranderten
Religionsvorstellungen zusammen, denn nach etwa 1300 v. Chr. treten in
Skandinavien Spiralmuster deutlich zuriick und verschwinden schlie3lich
ganz. Musste in diesem geistigen Zusammenhang der Kultwagen von
Trundholm untergehen?

So tiefe und verzweigte religiose und gleichzeitig kosmologische
Vorstellungen in den bronzezeitlichen Gesellschaften waren das Produkt
einer bereits sehr differenzierten Gesellschaftsstruktur. Die in
Stammesverbianden organisierten Menschen lebten in strengen sozialen
Hierarchien. Es gab Menschen der Oberschichten, Hauptlinge und
abhéngige Oberhaupter, die aus der Produktion der Nahrungsmittel
ausgeschieden waren, denen die Ausiibung der Kulte oblag und zugleich
die Leitung aller Tétigkeiten des Lebens der Gemeinschaft. Diese geistige
Elite stand in einem besonderen Verhiltnis zu allen gottlichen Wesen,
damit auch zur Sonne und dem Mond; ihr oblag die Beobachtung des
Himmels und sie besafl insofern ein besonderes Ansehen und eine
besondere Macht. Diese Macht stiitzte sich auch auf privaten Reichtum,
den Besitz verschiedener materieller Giiter sowie bestimmter Verteilungs-
und Handelsprivilegien. Anhand der bronzezeitlichen Grabhiigel, der
,Furstengraber®, denen die Uberzahl einfacher = Grablegungen
gegeniibersteht, 1asst sich diese soziale Struktur erkennen.

Die Bewegung der Sonne scheint fiir den bronzezeitlichen Menschen
ein Gegenstand angestrengten Denkens gewesen zu sein. Natiirlich



musste diese Bewegung Vorbilder im sinnlich Erfahrbaren besitzen.
Insofern die vielen Darstellungen von Sonnenpferden iiber die Zeiten und
Kulturen hinweg. Eine andere Losung lag nahe, die Bewegung auf einem
Schiff. Dass diese Vorstellung besonders von Skandinavien bis nach
Norddeutschland verbreitet war, ist kaum verwunderlich. Dort war das
Schiff ~ wichtigstes Verkehrsmittel, fur den Waren- und
Nachrichtenaustausch, fiir die Reise und damit als Sinnbild fiir Bewegung
und Beweglichkeit tiberhaupt, akzeptabel als Gegenstand der Mythologie,
schliefllich vielleicht gar selbst heilig, als schwimmende Kultanlage. Dies
legt auch ein Fund von mehr als 100 Miniaturschiffchen aus Danemark
nahe, von denen einige Sonnensymbole als konzentrische Kreise
aufweisen.

Das Schiff fiir die Reise der Sonne taucht etwa um 1500 v. Chr. auf und
halt sich fiir etwa 1000 Jahre. Auf bronzenen Gegenstinden und
Felsbildern finden sich Tausende von Schiffsbildern. Als Sonnenbarken
sind sie dadurch zu erkennen, dass sich auf einer grof3en Zahl von ihnen
Sonnendarstellungen als Kreis oder Radkreuz finden, beziehungsweise sie
in ein mit der Sonne verbundenes Bildprogramm eingebunden sind.
Derartige Bilder finden sich vorrangig auf Schwertern, auf Rasiermessern,
die durch ihre ,Schiffsform® eine solche Gestaltung scheinbar geradezu
herausforderten, und als Felszeichnungen. Vielfach wurde die Verbindung
mit der Sonne durch die Gestaltung des Stevens als Pferdekopf verstarkt
und damit in der Kombination zweier Sonnensymbole, des alteren Pferdes
und des neueren Schiffes eine mythische Verstarkung geschaffen.

Wie schon die beiden Seiten der Sonnenscheibe des Trundholmer
Wagens die Tages- und Nachtbewegung der Sonne zu symbolisieren
scheinen, findet sich Ahnliches in Verbindung mit dem Schiffssymbol,
namlich Schiffe, die von rechts nach links beziehungsweise von links nach
rechts fahren und dabei neben dem Pferd noch von weiteren Tieren, wie
Fisch, Schlange und Vogel begleitet werden. Ein interessantes Detail
besteht darin, dass die von rechts nach links unter der Erde (in der
Unterwelt?)  schwimmenden  Nacht-Schiffe  nicht mit einer
Sonnendarstellung verbunden sind, da sie einer Zeit angehoren, zu der die
Sonne unsichtbar ist, um am Morgen, bei der Ubergabe an das von Ost



nach West schwimmende Tag-Schiff, gewissermaflen neu geboren zu
werden. Besonders ausgefeilte und mythologisch reichhaltige
Darstellungen der Sonnenbarke finden wir verbliffenderweise auf
bronzezeitlichen Rasiermessern. Dies scheint mit der bereits erwahnten,
schiffsféormigen  Gestalt der Rasiermesser  zusammenzuhédngen.
Moglicherweise wurden diese in grofler Zahl bekannten Rasiermesser
jungen Mannern bei Zeremonien zur Aufnahme in den Kreis der
Erwachsenen tibergeben und wirklich als solche verwendet, wie vielfache
Abnutzungs- und Schliffspuren nahe legen. Auf einem etwa 3000 Jahre
alten Rasiermesser aus Jutland sehen wir den Moment abgebildet, in dem
das Sonnenpferd die Sonne von dem nach rechts, nach Westen,
schwimmenden Tagesschiff mit Pferdekopfbug tibernimmt, und dem nach
links, unter der Erde nach Osten schwimmenden Schiff iibergibt.

© Archiv Dr. Jiirgen Hamel

Rasiermesser mit Sonnenbarken und Sonnenpferd, Jiitland, 11. bis 10. Jahrhundert v. Chr.

Unter den archiologischen Funden von internationaler Bedeutung, die
eine Beziehung zu frithen Kenntnissen vom Himmel aufweisen, sticht seit
kurzer Zeit die ,Himmelsscheibe von Nebra®, der geschmiedete Himmel
der Bronzezeit, hervor. Selten hat ein Gegenstand aus ferner Zeit ein
solches oOffentliches Interesse bekommen - wissenschaftlich vollig zu
Recht. Und dann verstarkte natiirlich noch der Fundkrimi die allgemeine
Aufmerksamkeit, das Auffinden durch vollig unqualifizierte Raubgriber,



der Verkauf an Zwischenhidndler in der Schweiz, die verfilmungsreife
Kontaktaufnahme mit den Hehlern und die schliefliche Ubernahme durch
die schweizerische Polizei bis zur Aufnahme in die Sammlung des
Landesmuseums fiir Vorgeschichte in Halle an der Saale.



© Landesmuseum fiir Vorgeschichte, Halle (Saale)

Die Himmelsscheibe von Nebra.

Lassen wir diese Dinge beiseite, erwahnen aber doch auch noch den
gerichtlichen Streit um die Rechte der Vermarktung der Himmelsscheibe.



Die geplante Vermarktung bis zum Auflersten ist in diesem Fall angesichts
der schwierigen wirtschaftlichen und sozialen Situation in Sachsen-Anhalt
durchaus zu verstehen. Ironischerweise heif3t ein Kapitel im
hervorragenden Begleitband zur Ausstellung der Himmelsscheibe im Jahre
2005 in Halle ,Blihende Landschaften — Mitteldeutschland in der frithen
Bronzezeit".

Die Scheibe selbst miisste eigentlich kaum noch beschrieben werden.
Deshalb eher steckbriefartig: Material: Griin oxidierte Bronze mit
Goldauflagen, Durchmesser: 32 Zentimeter, Dicke: 1,8 bis 4,5 Millimeter,
Gewicht: 2,3 Kilogramm, Alter: etwa 3500 bis 4000 Jahre, Zeit der
Niederlegung: 1600 v. Chr. Darstellungen aus Goldfolie: 25 regellos
verteilte sowie sieben nach einem geometrischen Muster angeordnete
Plattchen mit einem Durchmesser von 8,5 bis zwolf Millimetern, ein
scheibenformiges und ein sichelférmiges Objekt, an den Réndern
gegeniiberstehend zwei Kreisbogen (davon einer verloren) und ein starker
gekriimmter, von feinen, kurzer Strichen umrahmter Bogen. Die gesamte
Scheibe ist am Rand umlaufend mit kleinen Lochern versehen. Die
Riickseite ist leer, mit Fertigungsspuren der Darstellung auf der
Vorderseite.

Erkennbar ist die Herstellung in mehreren Phasen, zunichst deutlich
dadurch, dass wenigstens die beiden Randbdgen jinger als die Plattchen
sind, weil durch den einen Bogen zwei Plattchen verdeckt sind und wegen
der Darstellung des zweiten, heute fehlenden Bogens ein Pléttchen
unschon versetzt wurde. Ganz offensichtlich stammt auch die Lochung am
Rand aus spéterer Zeit, weil sie ziemlich rabiat die beiden Randb6gen und
den kurzen Bogen anschneiden. Genaue Untersuchungen gehen von bis zu
finf Herstellungsschritten aus, die sich iiber eine Zeit von etwa 100 bis
400 Jahren erstreckt haben konnten. Die Altersbestimmung der
Himmelsscheibe erfolgte mittels der Fundbeigaben, besonders der Beile
und Schwerter, die gliicklicherweise in ihrer Gestaltung in teilweise recht
kurzen Zeitraumen Veranderungen erlebten, die gut datiert sind. Zudem
fand sich an einem der Schwerter ein Stiickchen Birkenrinde, das eine
separate Altersbestimmung mittels der C-14-Methode erlaubte und in



guter Ubereinstimmung mit den archiologischen Befunden die Jahre
zwischen 1560 und 1600 v. Chr. ergab.

Wie schon der Kultwagen von Trundholm wurde die Himmelsscheibe
von Nebra, benannt nach ihrem Fundort in Sachsen-Anhalt, aus nicht
erkennbaren Griinden gemeinsam mit zwei Schwertern, zwei Beilen,
einem Meiflel und zwei Armspiralen rituell begraben, wobei die Scheibe
eine aufrecht stehende Lage zwischen Steinplatten bekam. Zugehorige
menschliche Uberreste gibt es nicht. Der Begrabnisplatz liegt auf der
Kuppe eines Hiigels, des ,Mittelberges®, von dem man einen weiten Blick
auf das Harzmassiv mit Brocken und Kyfthauser hat.

Soweit die sicheren Fakten, doch nun die Interpretationen, fir die es
anfangs noch einen Konsens geben kann, wihrend sich dann bald die
Geister scheiden. Insofern mochte ich es mir erlauben, zunachst meine
Sicht darzustellen, um dann jedoch auf weitere Darstellungen einzugehen.
Was ist also auf der Himmelsscheibe zu sehen? Es sind 25 regellos
verteilte Sterne sowie ein Sternhaufen, die Plejaden (das Siebengestirn).
Sie bilden gewissermaflen den Hintergrund. Rechts, so die gingige
Orientierung der Scheibe, sehen wir die Mondsichel, wahrend links die
Sonnenscheibe dargestellt ist. An beiden Randern sind mit einem
goldenen Bogen die Auf- beziehungsweise Untergangsweiten der Sonne
im Laufe des Jahres dargestellt. Dies ist die Wanderung der Auf- und
Untergangspunkte der Sonne am Horizont zwischen Winter- und
Sommeranfang, die in unseren geografischen Breiten etwa 83 Grad
betragt. Fiir den kleineren Goldbogen unter Sonne und Mond scheint es
mir plausibel, eine heilige Sonnenbarke zu sehen.

Damit ware die Himmelsscheibe von Nebra eine symbolische
Darstellung des Weltbildes der Menschen vor mehr als 3600 Jahren im
heutigen Sachsen-Anhalt. Die ganze Existenz dieser Darstellung lasst
darauf schlieffen, dass die Menschen dem Himmel eine grundsitzliche
Bedeutung fiir ihr irdisches Leben beilegten, sie sich in eine einheitliche
Welt gestellt sahen. Die Himmelskorper schienen darin im weitesten
Sinne Uberirdisch zu sein, mit ihrer Ruhe und Konstanz das irdische Leben
zu bestimmen. Und da man gewohnt war, die ganze Welt als belebt zu
sehen, schien es dringend geraten zu sein, den Wesen des Himmels eine



tiefe Verehrung entgegenzubringen, sie in kultischen Zeremonien zu
verehren, sie anzuregen, weiterhin durch ihre Einwirkung irdisches Leben
in der gewohnten Weise zu erhalten.

Fir die Himmelsscheibe bedeutet die Darstellung: Es gibt Sterne und
unter ihnen eine besonders auffillige Gruppe, die auf dem Weg des
Mondes am Himmel liegt und manchmal von ihm sogar verdeckt werden
kann. Diese Gruppe konnte die Plejaden darstellen, die in der Tat ein
auflerst auffallendes, einmaliges Objekt des Himmels sind, das in der
Mythologie vieler Volker eine grofie Rolle spielt. Gegen diese Deutung
wurde eingewendet, dass mit blolem Auge in den Plejaden in der Tat nur
sechs Sterne sichtbar sind. Man muss diese Diskrepanz zur Kenntnis
nehmen, sie lasst sich wohl kaum entkraften. Allerdings: die Plejaden
werden immer wieder mit der Zahl Sieben in Verbindung gebracht.
Akkadisch heiflen sie Sebettu, die Sieben, bei den Indianern sind sie sieben
Tanzer oder sieben Madchen. Und auch die griechische Mythologie sieht
die Plejaden als ,Siebengestirn“: Es sind die sieben T6chter des Atlas und
der Pleione. Also liegt die Plejaden-Identifizierung doch sehr nahe.

Dass die grofle Sichelgestalt der Mond ist, wurde nie bestritten.
Dagegen gibt es fiir den groflen Goldkreis zwei Sichtweisen: Sonne und
Vollmond, wobei derzeit die Vollmonddeutung wohl sogar die meisten
Befiirworter hat. Dennoch mochte ich an einer Identifizierung als Sonne
festhalten, denn: Nach allem, was wir nach Tausenden von Funden und
Verzierungen aus der Bronzezeit wissen, war die Religion dieser Zeit klar
auf die Sonne ausgerichtet, was fiir eine bauerlich orientierte Kultur auch
ganz selbstverstindlich erscheint. Auflerdem, wenn der untere Bogen die
Sonnenbarke darstellt, fiir die allein wir aus diesen Zeiten unzihlige von
Darstellungen haben, und die Randbdgen die Winkel der Auf- und
Untergangspunkte der Sonne am Horizont darstellen — warum fehlt dann
auf der Himmelsscheibe das Sonnenwesen, das auf der Barke seine Tages-
und Nachtreise sowie seinen Jahreslauf unternimmt?

Demnach wire auf der Himmelscheibe die tagliche und jéahrliche
Bewegung der Sonne das zentrale Motiv, wie wir es insgesamt aus
bronzezeitlichen = Weltvorstellungen kennen. Gegeniiber sonstigen
Darstellungen wird hier jedoch sowohl der Sternhimmel, als auch der



Mond eingefiihrt, wofiir es bislang aus diesen Zeiten kein vergleichbares
Bildprogramm gibt. Alles Weitere jedoch erscheint mir eine
Uberinterpretation der Himmelsscheibe zu sein. So glaube ich nicht, dass
die Winkel der Horizontbogen so genau dargestellt wurden, dass man
rechnerisch auf die geografische Position des Herstellungsortes der
Scheibe schlielen kann. So exakt sind die Enden der beiden Bogen ja gar
nicht gestaltet, dass man aus ihnen Bruchteile eines Winkelgrades ersehen
konnte. Ich denke auch nicht, dass mit der Himmelsscheibe ein konkretes,
einzelnes Himmelsereignis, etwa eine Sonnen- oder Mondfinsternis,
dargestellt wurde, oder die Scheibe zur Visur auf bestimmte
Horizontpunkte diente. Doch ich muss zugeben, dass - derzeit - eine
Entscheidung zwischen einer von mir vertretenen Minimaldeutung und
verschiedenen Maximaldeutungen mehr eine Glaubensfrage, als eine der
wissenschaftlichen Beweisbarkeit ist. Lediglich fiir die Darstellung der
Sonne anstatt des haufig angenommenen Vollmondes gibt es gewichtige
Grunde, wie ich sie oben anfuhrte, weshalb ich dies doch fiir recht sicher
erwiesen halte.

Meiner Ansicht nach wurde damals eine mathematische Genauigkeit
der Darstellung nicht beabsichtigt, oder vielleicht besser, allenfalls in den
Grenzen gegeben, die dem Genauigkeitsempfinden der damaligen
Menschen entsprach. Eine solche Reduzierung schriankt die Bedeutung der
Himmelsscheibe fiir die Kulturgeschichte in keiner Weise ein. Bei aller
Beschranktheit unserer Kenntnisse hinsichtlich der Details der mit der
Himmelsscheibe verbundenen Kulthandlungen gewahrt sie uns jedoch
einen beeindruckenden Einblick in das Denken der Menschen vor
Jahrtausenden. Und das in einer Weise, die vor dem Auffinden der Scheibe
kaum jemand zu hoffen gewagt hatte. Denn eine Darstellung des
Himmels, zwar symbolisch, aber doch in einer wenigstens teilweise
geradezu naturalistischen Art der Gestaltung, kennen wir aus diesen
Zeiten ansonsten tiberhaupt nicht. Die Himmelsscheibe ist somit weltweit
ein einzigartiger Gegenstand und hat insofern auch in der internationalen
Fachwelt einen tiefen Eindruck hinterlassen.

Um noch einen Aspekt dieser Bedeutung anzufithren: Die Herstellung
der Scheibe fiir sich ist schon geniigend interessant. Doch um die Scheibe



zu entwerfen, sind damals zwei Ebenen zu beachten gewesen. Zunachst
mussten die Menschen in der Verschiebung der Auf- und
Untergangspunkte und damit in der Jahresbewegung der Sonne tiberhaupt
eine Regelmifligkeit erkennen. Dies kann nur das Resultat langer
Beobachtungen der Sonnenbewegung aus mehreren Generationen von ein
und demselben Beobachtungsort gewesen sein. Denn nur bei einer
Beobachtung von einem festen Punkt aus lasst sich die Verschiebung der
Auf- und Untergangsorte der Sonne genau genug erfassen. Und um diese
Beobachtungen aufzuzeichnen und grafisch auf der Scheibe umzusetzen,
bedarf es nicht geringer Fahigkeiten der Abstraktion und der Vorstellung
von Zahl und Maf}. Erst der néchste Schritt war dann die Einbindung
dieser Regelmifligkeiten in ein Weltbild und erst daraus resultierte das
Motiv, die genau bestimmten Veranderungen bildlich auf der
Himmelsscheibe mit einer richtigen Gradzahl in den Horizontbdgen
darzustellen. Die der Himmelsscheibe von Nebra zugrunde liegenden
Beobachtungen diirften demnach weit vor die Zeit um 2000 v. Chr.
zuriickzudatieren sein.

Die Herstellung der Himmelsscheibe bedurfte eines klaren und offenbar
sehr differenzierten Weltbildes, das hier in ein bestimmtes Bildprogramm
umgesetzt wurde. Die Himmelsscheibe fiigte sich bereits damals in eine
lange Tradition eines entwickelten Weltbildes ein. So sehen wir in ihr das
Produkt einer langen und zielgerichteten Naturbeobachtung der
bronzezeitlichen Bewohner Sachsen-Anhalts und erahnen etwas von
ihrem Denken, ihrer Erfassung der Einheit von Himmel und Erde und der
Stellung des Menschen in der Welt, verbunden mit einer kultisch
motivierten Kalenderrechnung,.

Nach diesen Weltbildbetrachtungen und dem Schwelgen in
Groflartigkeit und Einmaligkeit noch einige niichterne technische
Aspekte: Durch genaue Materialuntersuchungen, Rontgenfluoreszenz-
und Neutronenaktivierungsanalysen gelang es, die Herkunftsorte der
verarbeiteten Bronze und des Goldes festzustellen. Denn die Metalle
kamen ja nicht in hochreiner Form zur Verarbeitung, sondern weisen
Beimengungen auf, deren Anteile auf den Ort der bergbaulichen
Gewinnung und Verhiittung hinweisen. Demnach kommt das verarbeitete



Kupfer aus dem Ostalpenraum, wohl aus dem bronzezeitlichen
Bergbaugebiet von Mitterberg bei Bischofshofen. Dagegen weist die
Analyse des Goldes auf eine Herkunft aus Siebenbiirgen hin. Allerdings
gibt es hinsichtlich des Gehaltes an Zinn und Silber signifikante
Unterschiede zwischen den Sternen, Sonne und Mond als eine Gruppe,
dem rechten Horizontbogen und dem am linken verlorenen
Horizontbogen versetzten Stern als zweite Gruppe sowie dem
Sonnenschiffchen als drittes. Die konkreten Schlussfolgerungen daraus
sind noch nicht bis ins Letzte klar, verweisen aber erneut auf verschiedene
Herstellungsphasen der Scheibe.

Die Herkunft der Materialien fiir die Scheibe aus so unterschiedlichen
Gegenden ist keine Uberraschung. Langst wissen wir, dass wahrend der
Bronzezeit europaweite Handelswege von Skandinavien bis Griechenland,
zumeist entlang der groflen Fliisse, fithrten. Damit war auch die
Moglichkeit eines Kulturaustausches iiber weite Strecken gegeben. Die
weiten Fernhandelsbeziehungen fithrten dazu, dass heute die Bronzezeit
als erste gesamteuropiische Epoche gesehen wird. Im heutigen Sachsen-
Anhalt, besonders im Gebiet um Halle an der Saale, eingeschlossen Nebra,
entwickelte sich eine auf der Gewinnung und dem Handel mit Salz
beruhende Kulturlandschaft, die sich im reichhaltigen archédologischen
Material widerspiegelt. Auf dem Mittelberg in der Nahe von Nebra muss
sich ein in diesen Zusammenhingen stehendes, bedeutendes Kultzentrum
befunden haben, in dem die Sonne und der Himmel insgesamt eine
kultische Verehrung genossen. Und wenn auch diese Verehrung typisch
bronzezeitlich ist, so steht doch die Art und Weise der bildlichen
Umsetzung dieses Weltbildes auf der Himmelsscheibe von Nebra, gerade
wegen ihrer niichternen, geradezu rationalen Darstellung, bislang ohne

jegliches Vorbild da.

Himmelskulte in priahistorischer Zeit

Ich sprach von den Traditionen der Himmelsbeobachtungen, in die die
Himmelsscheibe von Nebra gestellt werden kann. Fir diese gibt es



interessanterweise in der niheren Umgebung von Nebra ein noch etwa
3000 Jahre alteres Objekt, die Kreisgrabenanlage von Goseck im Landkreis
Weiflenfels (s. auch folgende Abb.). Die Anlage wurde schon 1991 durch
Luftbildvermessungen entdeckt und wird seit 2002 genauer untersucht.
Nach sicherlich noch immer vorlaufigen Resultaten stellt sich Folgendes
dar: Der Kreisgraben weist einen Durchmesser von etwa 75 Metern auf, ist
1,50 Meter tief und 1,50 bis 2,50 Meter breit. Innerhalb dieser so
eingegrenzten Fliche wurden zwei holzerne Palisadenringe errichtet, die
drei noch heute gut lokalisierbare schmale Durchginge aufwiesen. Im
Zentrum der Anlage konnten keine Baulichkeiten gefunden werden. Die
Funde aus den Grabungen, Bruchstiicke von Gefidf3en, Feuersteinklingen
und anderes, machten es moglich, die Anlage in die Zeit von 5000 bis 4800
v. Chr., der steinzeitlichen Epoche der Stichbandkeramik, zu datieren.
Zudem kamen zahlreiche Tierknochen zum Vorschein, besonders
Rinderschédelteile = sowie  Horner, diese bevorzugt in den
Eingangsbereichen.
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© Landesmuseum fiir Vorgeschichte, Halle (Saale)

Rekonstruktionszeichnung der Ringwallanlage von Goseck.

Fiir die Geschichte der Himmelskunde ist folgender Befund von groflem
Interesse: In der Mitte der Anlage stehend blickt man durch das
sudostliche Tor genau in die Richtung des Sonnenaufgangs zur
Wintersonnenwende (Winteranfang) und durch das siidwestliche Tor in
die Richtung des Sonnenuntergangs an diesem Tag. Diese Richtungen sind
so gut festgelegt, dass sich die Kreisgrabenanlage von Goseck als
Kultstétte erweist, an der der jdhrliche Lauf der Sonne durch Beobachtung
der wechselnden Auf- und Untergangspunkte am Horizont verfolgt und
mit uns vollig unbekannten Zeremonien begleitet wurde. Dem
LSonnenpriester” - diese spekulative Bezeichnung moge man mir
gestatten — stellte sich das himmlische Geschehen so dar: Er beobachtete,
wie sich seit dem Sommer der Aufgangsort der Sonne von der Ostlichen
Richtung, von links, immer mehr seiner Visur durch das siidostliche Tor
annahert. Andererseits riickt der Untergangsort immer mehr von Westen,
von rechts, an die Visierrichtung durch das siidwestliche Tor. Dabei wird



der Tagbogen der Sonne und ihre maximale Hohe immer geringer. Um die
Zeit der Wintersonnenwende schlief}lich kann der Beobachter den Auf-
und Untergang der Sonne durch beide Tore beobachten. Bald danach
nimmt er wahr, dass sich die Punkte bereits wieder in Richtung Osten
beziehungsweise Westen verschieben.

Bei der Beobachtung dieses Himmelsschauspiels diirfen wir wiederum
keine Tagesgenauigkeit erwarten. Einige Tage vor und nach der
Wintersonnenwende verlangsamt sich die tdgliche Verschiebung der Auf-
und Untergangsorte der Sonne so, dass sie einer einfachen Visur, selbst
unter Verwendung von Visierhilfen, kaum zugénglich gewesen sein wird.
Hinzu kommen dann natiirlich noch die Unbilden des Wetters, deren
Einfluss jedoch durch einen langen Zeitraum der Beobachtungen
minimiert werden kann. Ich denke, man wird den Kreisgrabenbeobachtern
nicht Unrecht in der Annahme tun, dass sie mit einer qualitativen
Feststellung der Sonnenwenden und ihrer mythischen Deutung zufrieden
waren. Und die konnte lauten: Der Sonnengott — sicherlich wieder ein zu
neuzeitlicher Begriff — nahert sich der Zeit seiner geringsten Kraft und
Machtentfaltung, er ist miide, er hat Kampfe gegen die Dunkelheit zu
filhren und der Mensch muss dem Bringer allen Lebens zur Seite stehen.
Die Hilfe, welche die Menschen der Sonne erweisen konnten, sah man
sicher in magischen Handlungen zur Starkung ihrer Kraft, zur Vertreibung
der Dunkelheit, vielleicht gar in der Herumfithrung eines Sonnensymbols.
Indem die Menschen das Abbild der Sonne bewegten, konnten sie
annehmen, damit auch der Sonne selbst zu ihrer erneuten
Hoherbewegung am Himmel zu verhelfen. Denn es ist ein uralter
Grundzug magischen Denkens, dass man das, was man mit dem Abbild
eines Objektes, Wesens oder Menschen tut, mit dem Abgebildeten selbst
tut — man vergleiche die Marter oder das Verbrennen einer Strohpuppe.

Schon vor fast 7000 Jahren lebten im heutigen Sachsen-Anhalt
Menschen, die ein Weltbild entwickelt hatten, in dem der Himmel,
sicherlich vor allem die Sonne, eine zentrale Rolle spielte, die sich und ihr
ganzes Leben in enger Beziehung zum Ablauf himmlischer Vorgange
sahen. Anlagen der Art, wie das Kreisgrabenwerk von Goseck, diirfen wir
uns als heilige Statten eines grofieren Siedlungsgebietes vorstellen. Die



geistige Ndhe zur Himmelsscheibe von Nebra ist auffallend, denn auch
hier sind ja in Gestalt der Randbogen die Auf- und Untergangsrichtungen
der Sonne im Laufe des Jahres vergegenstandlicht. Damit will ich nicht die
direkte geistige Verbindung iiber die zwischen beiden liegenden 3000
Jahre hinweg behaupten, aber auf jeden Fall unterstiitzt Goseck die schon
erwahnte lange geistesgeschichtliche Tradition, in der die Himmelsscheibe
steht. Und auch fir Goseck trifft zu, was fiir Nebra hinsichtlich der
Langfristigkeit der Beobachtung himmlischer Vorgange gesagt wurde, die
erforderlich ist, bevor ein dementsprechendes Bauwerk errichtet werden
kann. Und die Projektanten der Kreisgrabenanlage hatten sich ebenso wie
ihre spateren Priesterkollegen in Nebra nach einer gesellschaftlichen
Arbeitsteilung aus den Prozessen der Gewinnung von Nahrungsmittel und
handwerklicher Arbeiten im Kreis ihrer Gemeinschaften herausgeldst. Sie
konnten sich geistigen Téatigkeiten widmen, sich in ein bevorzugtes
Verhaltnis zu den Gottern stellen, ein Weltbild entwickeln, in solchen
Bauten, wie der Grabenanlage vergegenstindlichen und damit die
Kontinuitat des Lebens, wie es sich ihnen darstellte, sichern.

Wie schon gesagt, wissen wir natiirlich nicht, was fiir Zeremonien in
der Anlage von Goseck zur Wintersonnenwende stattfanden. Sicher
hingegen ist, dass etwas getan wurde. Und die Ausrichtung von Bauten in
der  Weise, dass  Beobachtungen  moglich  wurden  oder
Beleuchtungseffekte, ist eine Sache, die sich iber die Zeiten, tber
geografische Territorien und ethnische Zugehorigkeiten hinweg immer
wieder findet. Bauwerke wurden so errichtet, dass sich an bestimmten
Tagen des Jahres Beleuchtungseffekte einstellen, die nicht nur optisch
wirksam sind, sondern eine kultische Funktion erfiillen. Dazu gehort das
schon niher vorgestellte Stonehenge mit einem Alter von 3500 bis 5000
Jahren und auch das einigen Bauphasen von Stonehenge zeitlich
nahestehende gewaltige Ganggrab von Newgrange, nordostlich von
Dublin, dessen kultische Intention dem allerdings wesentlich é&lteren
Goseck nahe steht.



