Es heilt der Speer die Wunde nur, der sie schlug

Ein zahnirztlicher Kollege hatte Anfang Mirz 2002 auf dem Kongress des Zentralverbandes der Arzte
fir Naturheilverfahren in Freudenstadt ein Seminar bei mir besucht. Es nahm nur eine Rotte teil, das
sind in der Bundeswehrsprache zwei Personen. Die Kollegin blieb fast den ganzen Tag stumm, der
Kollege allerdings 16cherte mich mit Fragen iiber Fragen. Am Ende der Veranstaltung sagte er: ,,Wie
wunderbar, einen Referenten fiir mich allein und das einen ganzen Tag lang.*

Am 28. September lud er mich in seine Praxis nach Kirchheim unter Teck ein. Ich sollte seinen
Mitarbeitern an einem Samstag die wesentlichen Dinge des Seminares ndherbringen, welches er
besucht hatte. Danach verschwand er aus meinem Leben. Bis zum Herbst 2013, wo er telefonisch
anfragte, ob ich Interesse hétte, ithn fiir drei Wochen zu vertreten. Ich sagte zu. Als ich dann Anfang
Oktober wieder die Praxis betrat, erlebte ich schon eine wunderbare Wertschiatzung. Er hatte seine
Patienten nicht von der Abwesenheit informiert, aber an der Praxistiir einen Zettel befestigt. Darauf
stand geschrieben, dal} er sehr dankbar sei, seinen Lehrer in der ganzheitlichen Zahnheilkunde fiir die
Dauer seiner Urlaubszeit als Vertreter gewonnen zu haben.

Scheinbar hatte ich bei ihm vor mehr als zehn Jahren einen Samen gelegt, den er dann behutsam
gegiartnert hatte und mir dafiir auf diese Art und Weise eine dankbare Wiirdigung gab. Er stellte mir
seine Privatwohnung als Unterkunft zur Verfiigung, die etwa 5 km von Kirchheim entfernt lag, direkt
am Fulle des Berges, auf dem sich die Burg Teck befand.

Im Friihjahr des gleichen Jahres hatte ich fiir die medizinische Woche, den jéhrlichen Arztekongress
in Baden-Baden, einen Vortrag mit dem Thema eingereicht: "Es heilt der Speer die Wunde nur der
sie schlug’. Schon seit vielen Jahren fiihlte ich mich in Wagners Oper Parsifal sehr aufgehoben. Von
vielen wunderbaren Worten, sowie die darin eingewobenen Szenen und Bilder erlebte ich mich fast
zeitlos in einer groflen Vertrautheit angezogen.

Denn ich kenne keine groBartigere Darstellung des Simileprozesses der Homdopathie vor dem
Hintergrund von Krankheit, Gesundheit und Heilung, als diese Oper. Die tragende, erhebende Musik
bereitet die Heiligkeit des heil-bringenden Augenblicks in einer Intensitét vor, bei der mir immer noch
die Trdnen kommen, wenn ich dieser Musik lausche. Der Bogen wird hier weit iiber die konkrete
Leidensgeschichte eines einzelnen Menschen hinaus gezogen - Amfortas, dem Hiiter des Grals - und
taucht die Szenerie in eine innige Synthese mit der umgebenden Natur.

Die Erlosungsgeschichte spielt zu Ostern, wo Parsifal Amfortas den heiligen Speer zurilickbringt.
Ihm, dem Konig der Gralsgemeinschaft, wurde er vom Magier Klingsor entwendet. Dadurch erlitt er
eine Wunde, die nicht heilen will. Einzig die Botschaft, dass nur der Speer die Wunde schlief3t, der sie
schlug, bleibt ihm als in jeder Hinsicht lahmende Erkenntnis. Ohnmichtig stehen zunéchst nicht nur
er, sondern auch all seine Getreuen diesem Orakel gegeniiber. Horen wir daraus nicht das:

Similia similibus currentur — Ahnliches werde durch Ahnliches geheilt?

In der Originalschrift von Wolfram von Eschenbach heif3t es dazu sogar:

*Sic Similia ad similia addiderunt, et simlia similibus curantur’.

Wie Ahnliches zu Ahnlichem hinzugefiigt wird, werde Ahnliches durch Ahnliches geheilt.

*Set quod libet sur simile’.

Was es beliebt ist das Ahnliche.

Das sind iibrigens die gleichen Worte, die Paracelsus einige Jahrhunderte spiter sprach.

Ich mochte Thnen hier in der Beschreibung nun einige Textpassagen vorstellen und beginne mit
dem Karfreitags-Zauber. Hier spliren wir, wie sich die ganze Natur auf oder fiir einen Heilszustand
vorbereitet, wie sie bereits das Magische spiirt, was einige Tage spater stattfinden wird. Sie mochte
sich der besonderen Zeitqualitit dhnlich machen, um in gréBtmogliche Ubereinstimmung mit dem
Erlosungspotential zu kommen. Gurnemanz, ein langjdhriger Vasall des Konigs, mittlerweile {iber
die Trauer um seinen Herrn in den vergangenen Jahren alt und miide geworden, singt die folgende
Passage, die ich nun im Wortlaut wiedergebe.

Parsifal kommt in dieser Szene nach einem langen Leidensweg, wir konnen auch sagen zum Ende



seines Einweihungsweges, an diesen Ort zuriick. In seinem Gepéck befindet sich der heilige Speer,
den er Klingsor wieder entwendet hat und mit dem er nun Amfortas heilen wird. Als Gurnemanz ihn
kommen sieht, begegnen sie sich nun in einer erldsten Form. Denn der Vasall des Konigs hatte ihn
vor langen Jahren aus dem Gralsgebiet gejagt, weil er vollig unwissend dem Mysterium des Grals
gegeniiber stand. Damals glaubte er Parsifal sei derjenige, den das Orakel mit den Qualititen des
Heilsbringers fiir Amfortas bezeichnet hatte:

“Durch Mitleid wissend, der reine Tor’.

Doch Parsifal war nur ein Tor. Er war noch nicht durch Mitleid wissend und noch nicht rein geworden.
Nun erkennt Gurnemanz die sich erfiillende Prophezeiung. Er verbeugt sich vor ihm und der Vorsehung
mit den Worten:

»50 ward es uns verhiefien...*

Nun also der Text. Parsifal bekommt in dieser Szene die Taufe mit den Worten:

»lhr wilit, dall nur dem Reinen vergonnt ist, sich zu einen. Du Reiner, mitleidsvoll Duldender,
heiltatvoll Wissender, wie des Erlosten Leiden Du gelitten, die letzte Last entnimm nun seinem
Haupt.....

Spiiren wir hier nicht bereits das Grundprinzip der Homdopathie? Aber nicht nur das. Spiiren wir
nicht auch das Potential von Samuel Hahnemann das Potential aller wirklich groBen Arzte? Etwa
Paracelsus, Heinrich Jung-Stilling, Edward Bach oder Otto Buchinger:

Mitleidsvoll duldend und ihnlich leidend. Daraus entwickelnd: heiltatvoll wissend.

Das bedeutet, etwas zu tun und genau zu wissen, was einem anvertrauten Menschen das volle Heil
schenkt oder zuriickgibt. Ein Wissender kann heiltétig, kann fiir das Heil tétig sein.

Parsifal hat sich durch seinen Einweihungsweg ein Erldsungspotential erschlossen. Er hat seinen
Weg beschritten, ist weg-gegangen von bestehenden Ordnungen und Verpflichtungen, 16ste Schritt
fiir Schritt seine FuBfesseln, ist nun frei und ein wirklich Weiser geworden. Er hat sich gewandelt zu
einem Menschen, der etwas weil3.

An der Erlangung dieses Wissens hat er lange gearbeitet. Dafiir absolvierte er symbolisch alle Klassen
der Schule des Lebens. Und das erfolgreich. Nun weil3 er und kann heilende Taten vollbringen.
Und er kennt auch den Grund, hat er doch fiir seine Erlosung gelitten, mit den Menschen gelitten.
Noch einmal eine wunderbare Verbindung zur Homdopathie, zum “homaios pathein’, dem &hnlich
Leidenden.

Nun also die weitere Textpassage von Gurnemanz:

»Du siehst, das ist nicht so. Des Siinders Reuetrinen sind es, die heut mit heil' gem Tau betriaufet
Flur und Au: Der lief} sie so gedeihen. Nun freut sich alle Kreatur auf des Erlosers holde Spur,
will ihr Gebet ihm weihen. Ihn selbst am Kreuze kann sie nicht erschauen. Da blickt sie zum
erlosten Menschen auf. Der fiihlt sich frei von Siindenlast und Grauen, durch Gottes Liebesopfer
rein und heil. Das merkt nun Halm und Blume auf den Auen, daf} heut des Menschen Ful} sie
nicht zertritt, doch wohl, wie Gott mit himmlischer Geduld sich sein erbarmt und fiir ihn litt,
der Mensch auch heut in frommer Huld sie schont mit jedem Schritt. Das dankt dann alle
Kreatur, was all da bliiht und bald erstirbt, da die entsiindigte Natur heut ihren Unschuldstag
erwirbt.*

Amofortas leidet unter seiner Wunde, die sich nicht schlie8en 143t. Er wiinscht sich nur noch das Ende
dieser Qual: Tod! und Sterben!

Dann betritt Parsifal die Szene mit dem Jubel- und Befreiungsruf:

»Nur eine Waffe taugt: Die Wunde schliefit der Speer nur, der sie schlug. Sei heil, entsiindigt
und gesiihnt. Gesegnet sei Dein Leiden, das Mitleids hochste Kraft und reinstes Wissen Macht,
dem zagen Toren gab! Den heil” gen Speer, ich bring ihn euch zuriick. O! Welchen Wunders
hochstes Gliick! Der Deine Wunde durfte schlieen, ihm seh” ich heil'ges Blut entfliefen in
Sehnsucht nach der verwandten Quelle, die dort flieit in des Grales Welle.“

Parsifal ist also durch seinen Lebensweg heiltatvoll wissend und mitleidsvoll duldend geworden. Er



hat "des Erlosten” Leiden gelitten. So spricht Gurnemanz zu ihm:

»Gesegnet seist du Reiner durch das Reine.*

Wieder horen wir das Similegesetz. Die Schule des Lebens hatte fiir ihn einen Abschluf3: Reinheit.
Und nur dem wirkliche Reinen ist es vergonnt sich zu einen.

Wo erlebter das? In sich selbst. In allen Traditionen geht es immer um dieses Thema. Das innewohnende
Zentrum wird mit verschiedenen Namen belegt, Gott, Selbst, Fiihrer im Herzen, Mitte. Nehmen Sie
den Begriff, der Ihnen gefiihlsmiBig am néchsten ist. Dieser Punkt ist im Menschen selbst. Wenn wir
ihn verlassen, werden wir siindig. Solange wir ihn nicht wieder treffen, bleiben wir siindig.

Stindig sein kommt von sich absondern und hat sprachlich die griechische Wurzel: “hamartanein’.
Davon gibt es aber auch noch eine andere Ubersetzung: Den Punkt nicht treffen, den Punkt verfehlen.
Nur der Reine trifft ihn wieder und kann in die Einheit oder den paradiesischen Zustand zuriickkehren.
Jesus beschreibt diesen Weg im Gleichnis vom verlorenen Sohn.

Parsifal ist durch das Reine gesegnet, hat als Reiner sein Simile bekommen. Er hat es sich selber
erarbeitet, was ja die hochste Form der Arzneieinnahme ist und ja auch etwas zu tun hat mit dem was
wir Selbsterkenntnis nennen konnen. Dieses Reine entfernt in ihm jede Schuld und Kiimmernis. Er
ist ein reine(s)r Tor geworden, durch welches Amfortas gehen kann und auch muf3 um von seinem
eigenen Leiden erlost zu werden.

Zwei Aspekte sind mir hier abschlieend noch wichtig.

Zum einen Parsifals Botschaft, "gesegnet sei Dein Leiden’. Stellen wir uns einmal vor, da3 ein Arzt
dies zu einem Patienten sagt oder gar ein Patient sein eigenes Leiden als Segnung empfindet und es
dem Arzt so beschreibt. Das wiirde bedeuten, Krankheit ist ein Prozef3 der bestimmte Tore 6ffnen kann
und uns die Moglichkeit zu Entwicklung und Entfaltung gibt. Die Menschen verbinden damit aber
immer nur die negative Seite, Leid. So wollen sie das unbedingt vermeiden und haben im Bereich der
Schulmedizin prominente Unterstiitzung bei diesem ProzeB3, der aber ein Kampf gegen Windmiihlen
ist und zu keinem Ende kommt. Man kann Krankheit eben nicht bekdmpfen. Denn sie hat einen Sinn.
Und das gilt fiir jedes Symptom.

So gibt es zwei zentrale Fragen, die sich ein Kranker immer wieder stellen kann und sollte. Wozu
zwingt mich meine Krankheit und woran hindert sie mich? Das wozu sie zwingt ist eine Facette in
meinem Leben, die ich bisher nicht so gelebt habe, wie es in meinem Plan scheinbar vorgesehen ist.
Und das woran sie mich hindert, habe ich vorher {ibertrieben. Das hat mich krank gemacht. Das wozu
es mich zwingt, ist zugleich eine Art simile.

Mein Lehrer Selvarajan Yesudian hat immer gesagt:

»Leiden ist unser grofter Lehrmeister.«

Und Edward Bach formulierte dazu:

»Es gibt nicht eine Krankheit die man nicht dazu benutzen kann, um seine Lebenssituation zu
iiberdenken. Und somit ist die Krankheit an sich bereits ein Heilmittel.*

Vor diesem Hintergrund wird der Begrift Segnung durchaus transparent. Denn wie segensreich ist das
Leben hier auf Erden durch all die Dinge, die wir lernen diirfen. Parsifal, der sich dem Einen geweiht
und der des erlosten Leiden gelitten hat weil3, das Leiden als Antrieb notig ist, um sich immer wieder
zu verdndern, zu wandeln und zu vervollkommnen. Wie weit entfernt ist der normale Mensch von
einem solchen Denken? Auch der normale Arzt. Aber gerade fiir ihn erscheint es mir wichtig, sich mit
diesen Dingen im Sinn einer Reflexion zu beschiftigen. Der Patient an der Peripherie ist dazu kaum
in der Lage. Der Arzt aber, der sich dieser Dinge bewuBt ist, weill daf3 er als Diener in der Schopfung
mitarbeitet, wie Hahnemann es uns immer und immer wieder offenbarte.

»Gott will Heilung, weil er verleiblichte Schopfung, weil er inkarnierte Geister will, also will er
auch den Arzt.*“

Das ist Hahnemanns Selbstverstdndnis. Darunter faft er jegliches drztliche Tun. Und in diesem
Bewusstsein hat er behandelt. Wohl wissend, da3 er mit seiner Therapie die Patienten nicht zur
Erleuchtung fiihrt, aber jede Similearznei ein kleines Stiickchen auf dem Weg dazu beitrégt. Und dafiir
ist Leid notig. Denn es ruft den Arzt herbei, ebenso wie die Wunde von Amfortas den Heiler Parsifal



herbeigerufen hat. Parsifal sieht diese Ambivalenz in der Arzt- Patientenbeziehung. Normalerweise ist
da immer eine Treppe. Oben steht der Arzt, der etwas weil}, unten der dumme Patient, der deswegen
auch fast alles tut, was dieser ihm sagt. Das erweiterte Verstidndnis bei einem solchen Prozess ist aber
sich klar zu machen, dass auch wir als Arzte von den Patienten maximal lernen kénnen, denn es gibt
immer einen Austausch auf beiden Ebenen. So ist der noch einmal wiederholte Satz von Parsifal zu
verstehen, indem er das Leiden von Amfortas als Ausloser fiir seinen eigenen Entwicklungsprozef3
sieht.

»Gesegnet sei Dein Leiden, das Mitleids hochste Kraft und reinstes Wissen Macht, dem zagen
Toren gab!“

So konnte er selbst die hochste Kraft des Mitleidens entwickeln "homaios pathein” und dadurch soviel
an Erfahrungen sammeln, da3 er weif3. Indem er dieses Wissen verstidndnisvoll anwendet ist er nicht
nur weise, sondern vor allem wirklich méchtig. Daher ist das Leiden von Amfortas zu seinem eigenen
Segen geworden. Und es ist fast nur logisch, daB3 es zu Ende ging, als Parsifal seinen Erlosungsprozess
abgeschlossen hatte. Der Zweck war erfiillt, das Leiden fiir beide nicht mehr nétig. So kam die Heilung
gesetzmiBig durch das Simile. Was hier noch einmal deutlich anklingt ist wieder eine unglaublich
tiefe Botschaft. Alles geschieht gesetzmdBig. Auch der HeilungsprozeB3. Alles hat seinen Sinn, nichts
geschieht zufillig. Menschen werden nicht zuféllig krank und gesunden nicht zufillig. Alles hat seine
Zeit, eine von Gott gegebene Zeit. Wie heilit es im Buch Jesus Sirach:

»Mein Sohn in der Krankheit saiume nicht, bete zum Herrn, denn er macht dich gesund. Aber
auch dem Arzt gewihre Zutritt, denn auch er ist notig, denn zu gegebener Zeit liegt in seiner
Hand der Erfolg und auch er betet ja zu Herrn.*

Wenn die Anbindung zum Schopfer auf beiden Seiten gegeben ist, wird Leiden leichter iiberwunden
oder gewandelt.

Selvarajan Yesudian hat oft gesagt:

,»Ich tue was ich weill und ich weifl was ich tue.*

Einem Arzt, der tut was er weill und weill was er tut, kann leichter die rechte Stunde fiir den Erfolg
gegeben werden. Deshalb sind mit solchen Methoden wie der Homdopathie, aber auch ganz
bescheiden meiner Akupunktur-Technik, oft wundersame Heilungen mdoglich. Weil das Gesetz dem
Patienten in diesem konkreten Augenblick die Zeit zur Heilung offeriert. Dennoch bedeutet es wie
tiberall auch hier nicht, dass Heilungszustidnde stabil bleiben. Denn der Wandlungsprozef3, der Prozef3
der sich Vergeistigung der Materie nennt, hat fast kein Ende. Jede Heilung ist ein kleiner Schritt in
diese Richtung. Doch das nichste krank machende Agens und davon gibt es unendlich viele, wartet
auf sein erneutes Simile, auf seine erneute Erlosung, Wandlung oder Transformation.

So steht die Parsifal Geschichte mit der Rolle des heiligen Grals im zentralen Mittelpunkt, wie auch
spéter beim Lohengrin, synonym fiir die Entwicklung des Menschen zu seinem Werde-Ziel.
Paracelsus formulierte dazu: ,,Nur die Hohe des Menschen ist er Mensch.*

Diese Hohe ist nicht im Materiellen zu finden, sondern im Feinstofflichen. Einem Bereich jenseits
von Worten, wo es um die eigene innere Arbeit geht.

Nach dieser langen Geschichte, die auf Grund ihrer fiir mich gefiihlten Kostbarkeit immer wieder zu
erzdhlen eine Herzensangelegenheit ist, komme ich abschlieBend noch einmal zu meinem Aufenthalt
in Kirchheim und dem kleinen Ortchen Bissingen zuriick, wo ich iibernachtet hatte. Im Vorfeld lag
die schwierigste Phase meines Lebens schon einige Zeit zuriick. Trotz aller Wirrnisse hatte ich mich
darin im Kern dennoch immer behiitet gefiihlt.

Jedesmal wenn ich nun von der Praxistétigkeit in Richtung Unterkunft fuhr, hatte ich den fast
kegelformigen Berg vor meinen Augen mit der Burg Teck auf der Spitze. Ganz schnell kam die
Assoziation zur Burg der Gralsritter, zu Montsalvat, was frei iibersetzt "heiliger Berg” bedeutet. Und
eines frithen Abends spiirte ich den Impuls, ihn zu besteigen, die Burg zu besuchen und das innerlich
konstruierte Gesamtkunstwerk zu erleben. So parkierte ich mein Auto recht nah am Berg, schritt iber
einen Wiesengrund auf ihn zu und suchte in dem von unwegsamem Gestriipp umgebenden Grund



den Einstieg fiir den Weg zu in diesem Fall, meinem "Mont salvat’. Und in der Tat wurde ich zu
einer kleinen "Tiir" gefiihrt. Obwohl ich noch nie in meinem Leben dort gewesen war, keine Karte,
keinen Kompal} oder sonstige externe Navigationsmittel besal3, durchschritt ich sie und ging, gefiihlt
wunderbar behiitet, einfach los.

Bei einem Unfall, etwa ein Jahr zuvor, hatte ich mir den Oberarm und das Daumengrundgelenk der
linken Seite gebrochen. Beides war mittlerweile gut verheilt. Ein bei gleicher Gelegenheit gerissenes
Kreuzband im rechten Knie, machte mir allerdings immer noch Beschwerden. Ein falscher Tritt und
das Knie schmerzte mitunter tagelang. Doch diesen Fakt ignorierte ich, in dem Gefiihl wundersame
Fiihrung und Leitung zu haben.

Der Weg schlingelte sich als schmaler, unbefestigter Pfad serpentinenartig steil nach oben. So
bewuft als moglich setzte ich einen Schritt vor den anderen. Gefiihlt dauerte der Aufstieg etwa eine
dreiviertel Stunde, bis ich eine befestigte Stra3e erreichte, die von einer anderen Seite auf den Gipfel
fiihrte. Darauf legte ich dann das letzte Stiick des Weges zuriick. Oben angekommen verweilte ich
eine ldngere Zeit. Den grandiosen Ausblick genieflend fiihlte ich mich dankbar aufgehoben in meinen
Empfindungen zum Gral und der Parsifal Erzdhlung.

So nahm ich erst sehr spét die aus der Ebene heraufschleichende Ddmmerung wahr und als sie fast
schon die Burg erreicht hatte sah ich, dafl es im Tal schon dunkel geworden war. Das war fiir mich die
Mahnung zur Umkehr. Recht schnell umhiillte die Dimmerung nun auch die Burg und den Gipfel.
Die Fahrstrafle bot auf dem ersten Stiick trotz immer schwécher werdendem Licht noch Orientierung.
Ich hatte den Abzweig auf den ins Tal fiihrenden Pfad gerade erreicht, als sich die Dunkelheit nun
endgiiltig der Umgebung beméchtigt hatte.

Vorsichtig betrat ich den schmalen ins Tal fiihrenden Weg. Setzte dabei behutsam einen Schritt vor
den anderen, versuchte in einer innigen Synergie mit meinem linken Knie zu bleiben und liel mich
‘an die Hand nehmen’. Unglaublich intensiv habe ich dabei die Worte der folgenden Kommunikation
aus dem Libretto der Wagner Oper erlebt.



Als Parsifal Gurnemanz fragt, was der Gral sei, antwortet er:

»Das sagt sich nicht. Doch bist du selbst zu ihm erkoren, bleibt dir die Kunde unverloren. Und
sich. Mich diinkt, daf} ich dich recht erkannt. Kein Weg fiihrt zu ihm durch das Land und
niemand konnte ihn beschreiten, den er nicht selber mocht geleiten.* Parsifal fithrt nun weiter
aus: ,,Ich schreite kaum, doch wihn ich mich schon weit.* ,,Du siehst*, nimmt Gurnemanz den
Faden wieder auf, ,,zum Raum wird hier die Zeit.“

Scheinbar erlebte Parsifal hier einen Zustand, den wir als Raum-Zeit bezeichnen koénnen. Ein
Phidnomen wo Zeit und Raum zusammenkommen und ein Gefiihl vermittelt wird von dem was als
Zeitlosigkeit, Augenblick, Hier und Jetzt oder Ewigkeit bezeichnet wird.

So kam ich irgendwann wieder unten an und trat aus dem Wald auf das Wiesenstlick iiber das ich den
Weg erreichte, an dem mein Auto auf mich wartete.

Als ich dann etwa vier Wochen spéter den Vortrag in Baden-Baden halten durfte, gelang es mir wieder
ganz leicht dieses Gefiihl von einem kosmischen Getragen-Sein aufzubauen und das Bemiihen zu
kultivieren, es auch dem Auditorium erlebbar zu machen.

Der Vortrag ist als Audioversion verfiigbar. Ein knappes Jahr spéter durfte ich ihn auf einem
Arztekongress in Freudenstadt erneut halten. Dort wurde er per Kamera aufgezeichnet. Die DVD-
Version ist unter den Filmdokumenten gelistet.

Wenn wir uns mit dem Wesen der Homdoopathie beschiftigen und dann versuchen das mit den
tiefen Botschaften aus der Parsifal Erzdhlung zu verzahnen, gilt es zunéchst iiber die universellen
Gesetze des Lebens eine unverriickbare Basis einzunehmen. Die gesamte sichtbare Welt ist auf
diese GesetzmaBigkeiten aufgebaut. Und so besteht ein wesentlicher Sinn und Zweck menschlichen
Daseins darin, sie zu erkennen, zu studieren und dann im Alltag anzuwenden.

Die folgenden Zitate von Goethe und Hahnemann mogen diese Gedanken stiitzen und weisen auf den
grofiten Lehrmeister auf diesem Weg hin, die Natur.

»Nach ewigen, ehernen, groflen Gesetzen haben wir alles unseres Daseins Kreise zu vollenden.*
(Goethe)

»Die Natur arbeitet nach ewigen, ehernen Gesetzen und fragt dich nicht ob sie darf.“ (Hahnemann)
Wenden wir uns vor diesem Hintergrund der Homdopathie zu, so konnen wir den tiefen Sinn vor
allem iiber das Gesetz der Entsprechung, dem Prinzip der Ahnlichkeit oder der Resonanz erspiiren.
Hahnemanns "Similegesetz” steht fest in dieser Tradition. Im Vortrag wird Parsifals Geschichte mit
seinen Grundgedanken innig verzahnt und eine mdgliche Bedeutung fiir das Leben der Menschen und
uns selbst herausgearbeitet.



