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Einige symbolischen Aspekte der Zahl in Altmexiko *

José F. ZAVALA

In seiner Schrift Gber Synchronizitat! hat
C. G. Jung darauf hingewiesen, dass die Zahl
jenes Element wire, welches sich hinter den
Synchronizitatsphanomenen befindet, und zwar
darum, weil sie sowohl eine quantitative Eigen-
schaft, als auch eine qualitative aufweist. So ist
die Zahl der Archetyp, in dem sich die Einheit von
Psyche und Materie ausdriickt. Jung hat sie als
der bewusst gewordene Archetyp der Ordnung 2
definiert und als die Urmanifestation des Geistes,
das heisst der psychischen Dynamik, betrachtet 3.
In ihrem Buch «Zahl und Zeit» 4 hat Marie-Louise
von Franz, Jungs Anschauungen fortsetzend,
gezeigt, dass man die Zahl als die «archetypische
gemeinsame Bewegungskonfiguration der psy-
chischen und physikalischen Energie» betrachten
darf.5 In diesem Werk bemiiht sie sich vor allem
darum, den qualitativen, das ist der seelische
Strukturaspekt der Zahl, hervorzuheben, der
sonst in der abendlandischen Kultur kaum beriick-
sichtigt wird. In der chinesischen Mathematik
spielte dieser Zahlaspekt die ausschlaggebende
Rolle. Etwas Ahnliches scheint bei den Nationen
Altamerikas der Fall gewesen zu sein. In den
folgenden Linien werde ich versuchen, einige von
diesen mir bekannten qualitativen Zahleigen-
schaften aus dem Kulturgut Altmexikos auf-
zufiihren.

Menschliche Beziehung zur Zahl

Es ist (berall bekannt, dass die Nationen,
welche Altmexiko bevolkerten, eine hervor-
ragende auf die Zeit bezogene Mathematik ent-
wickelten, nach welcher sie ihr Leben und Dasein
bestimmten. Die Kalender und Zeitrechnungen
solcher Leute geben den Gelehrten immer noch
grosse Ratsel. Die Forscher sind aber damit
einverstanden, dass diese zeitliche Mathematik
das A und O des Lebens im Altmexiko darstellte.
Deswegen ist es flir mich eine sehr auffallende
Tatsache, dass im Woérterbuch der mexikanischen
Sprache, Nahuatl, kein Wort aufgefiihrt wird, dem
die Bedeutung der Zahl zukommt. Soweit ich
sehen kann, ist dies auch der Fall in der Maya-
Sprache und anderen.

Das erste, und U(berhaupt das einzige von
Alonso de Molina verfasste Worterbuch der

mexikanischen Sprache wurde zum zweiten Mal
im Jahre 1571 gedruckt 7. In ihm ist kein Wort zu.
finden, welches das Phanomen «Zahl» bezeichnet.
Dagegen findet man zwei Worte fir Ziffer, besser
ausgedruckt fir «le chiffren, mit dem Sinne,
welcher diesem Wort in der franzdsischen Sprache
zukommt, welches unter anderem auch eine Zahl,
oder Gesamtzahl bedeutet.

Diese Worte sind: tlaohuicaicuilolizt/i und
tlanahualicuilolizt/i. Wortlich (bersetzt bedeutet
erstes Wort: «seine Niederschrift ist etwas sehr
Schwieriges» oder «Gefahrlichesy. Weshalb das
Schreiben, Gestalten oder Malen (diese Bedeu-
tungen sind auch dem Wort eigen) schwierig und
sogar gefahrlich sein kann, erklart uns das zweite
Wort, welches zur Bezeichnung der «chiffre»
verwendet wurde. Die wortliche Wiedergabe
dieses Wortes in eine fremde Sprache ist fast
unmoglich, ich wage es folgenderweise =zu
Ubersetzen: «seine Niederschrift ist Zauberei»
und zwar darum weil das zugrundeliegende Wort
nahualli ist.

Da muss ich mir eine kleine Abschweifung er-
lauben, um zu versuchen, die Bedeutung dieses
Wortes zu erortern. Mit ihm wird ein Hexer, ein
Zauberer oder ein Mensch mit magischen Eigen-
schaften bezeichnet, das ist ein Schaman. Es
bedeutet aber auch die «magische Kraft», welche
dem Schaman zu seinen aussermenschlichen
Fahigkeiten und Taten verhilft8 Das Wort
enthalt den Sinn von «Vertarnungy, «sich hinter
etwas» oder «jemandem verstecken», «Verklei-
dung». Uber die Ethymologie dieses Wortes ist
wenig geschrieben worden °. Garibay 1° vermutet
unter anderem, dass es moglich sein kdonnte, das
Wort von nahui, «Viery, abzuleiten. Wenn das
stimmt, und es scheint mir — psychologisch
gesehen — durchaus moglich, wiirde das Wort
nahualli «der Vierer» bedeuten '1. Dieser «Vierer»
entspricht dem in der spanischen Sprache heutigen
Mexikos gebrauchten Ausdruck «cuatrero», wel-
chen unter anderem dazu benitzt wird, einen
Schelm, einen Trickster, oder einen Dieb, einen
Réauber und auch einen Menschen, der beim
Sprechen Fehler begeht, zu bezeichnen 2. Gari-
bay meint '3, dass «cuatrero» eine vierfache
Persdnlichkeit ausdriickt. Meines Erachtens ist er
nicht ganz glicklich in der Wahl des Begriffes
gewesen, denn es hatte «Vier-Personlichkeity
heissen sollen, wobei die Vier als ein Bestandteil,

* Vortrag gehalten in der Stiftung fir Jung'sche Psychologie, Marz 1984.
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oder, wie spater zu sehen sein wird, als eine
qualitative Eigenschaft der Personlichkeit zu
verstehen ist.

Es sind aber die Aussagen Don Juan Matus’ 4,
welche uns mit Bestimmtheit erlauben, zu
behaupten, dass sich die Vier, das ist in Jung’scher
Sprache das Selbst, im Hintergrund des mit dem
Wort nahualli ausgedriuckten Phanomen befindet.
Don Juan verwendet das Wort Nagual/, moderne
Form von nahualli, um diese psychische Wirklich-
keit zu benennen. Er beschreibt dieses Nagual als
den dunklen, unbekannten Teil der Psyche, vom
welchen die lichte, bewusste Seite derselben nur
eine leichte Ahnung haben kann. Aus ihm sind im
Laufe der Geschichte die bewussten Erkenntnisse
durch kreative Anstrengung entstanden, welche
aber dann von dieser dunklen Existenz umgeben
bleiben. Dieser dem Licht der bewussten Er-
fahrung zugangliche Teil der Psyche nennt Don
Juan das Tonal/, moderne Form von tonalli.
Beide, Tonal/ und Nagual, stellen die Gesamtheit
der Psyche dar.

Das Nagual ist jene Schicht, welche der
bewussten Erfahrung unzuganglich bleibt, aus
welcher aber archetypische Lebensenergie standig
fliesst, die das Bewusstsein ernahrt und in
Aktivitat halt. Das ist die Energie, die einst — und
immer noch — als magisch empfunden wird, und
daraus entnehmen wir den Grund, warum sich
die alten Mexikaner «le chiffren als etwas
Magisches vorstellten, weil sie namlich in ihr das
kreative Erzeugnis der mysteridosen, undurch-
dringlichen archetypischen Energie wahrnahmen.
Daraus entnehmen wir auch, warum sie ihre
Gestaltung als etwas Schwieriges, sogar Gefahr-
liches erachteten, denn sie waren davon bewusst,
wie heikel es infolge der Beschrankung des
Bewusstseins ist, wenn man mit solchem Mate-
rial umgeht.

So war «le chiffre» fur sie etwas Lebendiges,
etwas Wirkliches, das etwas Menschliches an
sich enthielt, wie es ihre Benennung deutlich
aufweist. Sie war keinesfalls etwas Abstraktes,
sondern eine subjektive Realitat, deren Wahr-
nehmung meines Erachtens mit der Gefuhls-
funktion zu tun hatte. Je mehr ich mich mit den
alten mexikanischen Texten befasse, desto grosser
wird mein Eindruck, dass die Menschen jener
Zeit, genau so wie die Musiker, ein Gefuhl fur
die Zahl entwickelt hatten.

Auf gar keinen Fall mochte ich behaupten, die
Mexikaner kannten die Zahl als solche nicht. Aber
die Tatsache, dass das Wort Zahl im Sprach-
worterbuch eines Volkes, welches als mathe-
matisch orientiert gilt, nicht erwahnt wird, ist sehr
auffallend. Man kommt dabei unweigerlich zur
Annahme, dass nur das «Gezahlte» fiir sie zahlte,
wobei sie das Gezahlte mit der Zahl als untrennbar
betrachteten. Diese Einstellung war noch gegen
Ende der zwanziger Jahre vorhanden und ich
mochte sie mit einer Geschichte B. Travens
veranschaulichen. Dieser Schriftsteller soll in
Juni/Juli 1925 in Mexiko eingetroffen sein 15,
Er widmete sich daran, das Land zu bereisen, vor
allem die stdliche Gegend, wo Indianer der
Maya-Familie wohnen. Er sammelte Eindrucke,
Geschichten, Legenden und Anekdoten, die er
nachtraglich in seinen Buchern veroffentlichte.
In seinem 1927 erschienenen Roman «Der Schatz
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der Sierra Madre» 6 schildert er wie den drei
Goldgrabern Dobbs, Curtin und Howard eine
Gruppe Indianer begegnete. Es kam dabei zu
folgendem Gesprach:

«'Sie kommen gewiss von weit her, sagte
endlich einer der Indianer, ‘'und sie wollen gewiss
noch weit reisen? Sie sind wohl sicher sehr
kluge Manner?’

Curtin sagte: 'Wir konnen Bucher lesen, und
wir konnen Briefe schreiben und wir konnen
mit Zahlen rechnen.’

‘Mit Zahlen?’ fragte einer. 'Zahlen? Das kennen
wir nicht.’

‘Zehn ist eine Zahl’, erklarte Curtin, ‘'und Finf
ist eine Zahl.

‘Oh’, meinte nun einer der Besucher, ‘das ist
nur halb. Zehn ist nichts, und Finf ist nichts.
Sie meinen zehn Finger oder finf Bohnen
oder drei Huhner, nicht wahr?’

‘So ist es’, mischte sich Howard ein.

Die Indianer lachten, weil sie es verstanden
hatten, und einer sagte: ‘Zehn kann man
nicht sagen. Man muss immer sagen, was
zehn? Zehn Vogel oder zehn Baume oder
zehn Manner. Wenn man zehn oder drei
oder funf sagt, ohne dass man auch sagt,
was man meint, so ist das ein Loch, und das
ist leer."»

Daraus wird ersichtlich, dass diese Indianer
die Zahl nicht abstrakt auffassen. Ich frage mich,
was Curtin gesagt hatte, wenn einer der Indianer
ihn gefragt hatte, was die Zahl ist?

Die Zahl als ordnungsvermittelnder
Archetyp

Die Zahlen scheinen in der mexikanischen
geistigen Welt immer auf etwas bezogen zu sein.
Sie waren das Mittel, etwas zu zahlen, das heisst
etwas bewusst zu erfassen, und es scheint, dass
das erste, was sie zahlten, die Zeit war. So berichtet
uns der Pater Mendieta '7: Als die Gotter merkten,
dass sie schon Menschen auf dieser Welt
geschaffen hatten, und diese noch kein Buch
besassen, nach welchem sie sich regieren konnten,
berieten die Gotter daruber mit zwei Personen
gottlichen Geschlechts, welche sich in einer
gewissen Hohle in der Gegend von Cuernavaca
befanden. Diese waren Mann und Frau und
hiessen, er, Oxomoco und sie, Cipactonal. Dabei
schien es der Alten ratsam, ihren Enkel Quetzal-
coat/ zu Rat zuzuziehen, welchem das Vorhaben
als gerecht und angebracht vorkam. So fingen
dann die drei an, sich dariiber zu streiten, wer
von ihnen «den ersten Buchstaben, oder das erste
Zeichen des Kalenders einsetzen sollte. Und, aus
Respekt, einigten sie sich, der Alten dieses Vor-
recht zu gewahren». Wahrend sie danach suchte,
was sie als Anfang des Kalenders hinsetzen
konnte, traf sie eine gewisse Sache, genannt
Cipactli, welche als Schlange abgebildet wird
und von welcher gesagt wird, sie wohne im
Wasser. Die Alte teilte ihr ihr Vorhaben mit und
bat sie, «den ersten Buchstaben oder erstes
Zeichen des Kalendersy» sein zu wollen. Weil sie
annahm, malten sie sie als solches und nannten
sie ce cipactli, was «eine Schlange» bedeutet. Der
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Abb. 1.

The Journey of Time. Die gottlichen Zahlen tragen als eine Last die Zeitperioden. (Nach Thompson, J. Eric S.:

Maya Hieroglyphic Writing. Washington, sixth printing, 1978. Frontispiece.)

Mann der Alten stellte dann «zwei Schilfrohre»
hin, und der Enkel «drei Hauser» und so weiter,
bis sie dreizehn Zeichen hatten.

Das ist der einzige Bericht, den wir in bezug
auf den Ursprung des Kalenders besitzen. Wie man
leicht ersehen kann, bedeutet er gleichzeitig der
Ursprung des Zahlens und selbstverstandlich der
Zahlen, denn ohne diese kann nichts gezahlt
werden. Der Bericht, wie jeder Kenner der
mexikanischen Kultur merken kann, ist sehr
ungenau. Ce cipactli heisst nicht «eine Schlangey,
sondern Eins-Krokodil; das zweite Zeichen ist
nicht «zwei Schilfrohrey, sondern Zwei-Wind und
beim dritten sind es nicht «drei Hauser», sondern
Drei-Haus. Dies ist ein Fehler, der lange Jahre
bestanden hat, bis man zur Einsicht kam, dass
es eine Zahl und ein Bild sind, welche zusammen
das Wesen einer Zeitspanne ausdricken, und
nicht, wie oft angenommen, eine Anzahl Hauser,
Adler und so weiter.

In diesem Bericht wird geschildert, wie die
Bewusstwerdung des Zahlens zustandegekommen
ist. Es handelt sich um einen Schopfungsprozess,
welcher in einer Hohle stattfindet. Mit dieser ist
das irdische Paradies Tamoanchan gemeint, das
als eine Hohle gedacht wurde und diese befand

sich, der mexikanischen Tradition nach, in der
Nahe der heutzutage unter dem Namen Cuerna-
vaca bekannten Stadt '8. Auf diese Hohle wurde
der Ursprung alles Leben bezogen und sie wurde
als ein gemeinsamer Wohnungsort der Gotter mit
dem Menschen gedacht 9. Sie stellt deswegen die
Bewusstseinsschwelle dar, weil sie ein Zwischen-
ort ist, in welchem sich Bewusstsein und Un-
bewusstes berthren.

Aus dem Text entnehmen wir, dass in der
kollektiven Bewusstseinseinstellung ein Zustand
der Unordnung geherrscht haben soll, denn es
gab kein Gesetzbuch, nach dem man sich richten
konnte. Kompensatorisch nahert sich der Bewusst-
seinsschwelle eine Schar Archetypen, welche die
Absicht bringt, Ordnung zu vermitteln, und diese
sind die Zahlen. Die Darsteller der beschriebenen
Handlung, welche die Annaherung solcher arche-
typischer Reihen wahrnehmen, haben eines
gemeinsam, dass sie namlich Halbmenschen und
Halbgotter sind. Oxomoco und Cipactonal gelten
als das erste Menschenpaar und werden als
Erfinder der Zauberkunst und der Magie betrachtet.
Von ihnen ist nur wenig bekannt und oft ver-
schmelzen sie sich miteinander, so dass der eine
wie der andere aussieht, und umgekehrt.
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Im Vergleich zu diesen Gestalten war Quetzal-
coat/ menschlicher, das heisst er stand dem
Bewusstsein naher, obwohl er auch zur Halfte
Mensch, zur Halfte Gott war. Er war auch halb
Geschichte, halb Legende und gilt als Reformator
und Kulturbringer.

Diese drei erhielten offenbar den Auftrag, die
sich offenbarende archetypische Zahlenreihe in
dieser Welt zu verwirklichen und sie machten es
in Form eines Buches, welches als Grundstein des
mexikanischen Lebens angesehen wird. Es war
eben so, dass sich immer die Mexikaner darum
bemuhten, die himmlischen Vorgange, welche
sich ihnen zeigten, so treu wie moglich auf dieser
Welt reproduzierend zu gestalten. Daher kann man
annehmen, dass bei ihnen, wie es der Fall in den
anderen Kulturen auch war, der Prozess der
Zahlensrealization als Produkt der unbewussten,
sowie der bewussten schopferischen Anstrengung
entstanden ist.

Die enge Verwandtschaft der Zahlen =zur
Ordnung tritt im Text, der die Grundlagen des
mexikanischen Kalenders schildert, noch deut-
licher hervor. Aus diesem Text entnehmen wir
auch, dass die Zahlen eine filihrende Funktion
aufweisen. Wie in einem Schopfungsmythus wird
es beschrieben, wie sich diese archetypischen
Strukturen anschicken, dem Weg zu folgen, und
wie sie dadurch die Anfange des Kalenders bilden:

in izquiteme
cempoaltet/
cempoalteme

in tlatecpantin
tlatenehualtin
mochiuhticate

ca muchtin ceceppa
huetzi

ceceppa

teyacana

So viele:

Zwanzig

Zwanziger.

Sie sind etwas Geordnetes.

Sie sind etwas Versprochenes.

Sie sind daran, sich selbst zu machen.
Alle, jedes Mal,

fallen herab.

Jedes Mal

fihren sie die Menschen.20

Qualitative Eigenschaft der Zahl

Die Mexikaner entwickelten ein vigesimales
Zahlensystem. Sie benitzten folgende Zahlworte:

1. ce

2. ome

3. yei

4. nahui
5. macuilli

Macuilli bedeutet «Hand-Nahmey», das heisst
«was man mit der Hand nimmty.

chicoce
chicome
chicuei
chicunahui

LN
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Man sieht, dass die ersten vier Zahlen zur
Bildung der folgenden Zahlworte — von 6 bis 9 —
zusammen mit dem Wort chico verwendet
werden, das heisst es ist eine Addition. Das Wort
chico stinde hier mit dem Zahlwert 5 und dieses
Wort kann auch einen symbolischen Wert ent-
halten, denn es bedeutet «schief», «verquer» und
wie wir das Wort heutzutage benttzen — atra-
vezado —, «tuckischy, «boshafty und auch «kihny.

Zehn heisst nun mat/act/i, gebildet aus maf(itl/),
«Hand», und t/act/i, «Rumpf», was auf die beiden
Hande hinweist.

Die Zahlen von 11 bis 14 bilden sich wiederum
durch die Addition von 10 plus 1 bis 4, und
15 heisst dann caxtulli, dessen Ethymologie mir
vollkommen unklar ist. Es gibt Gelehrte, die
vermuten, das Wort konnte etwas mit «zwei
Handen und einem Fuss» zu tun haben, was,
vom symbolischen Standpunkt aus, durchaus
annehmbar ware. Die Zahlen 16 bis 19 werden
gebildet durch Addition von 15 plus 1 bis 4 und
20 heisst dann cempohualli, was «eine Zahlungy,
oder «vollstandige Zahlung» bedeutet.

Die Zahlen werden durch Addition weiter-
gebildet bis 400, die centzontli heisst. Das Wort
bedeutet «ein Haarschopf», «Eins-Haar» oder
«vollstandiges Haar» und druckt den Sinn von
«unzahlig» aus, wie «tausend» auf Deutsch.

8000, die andere grosse Zahl dieses Systems
heisst auf mexikanisch cenxiquipilli, und bedeutet
«ein Sack», oder «vollstindiger Sack». Diese
scheinen die Grundzahlworte zu sein. Die wurden
benltzt zum Zahlen von beseelten Sachen,
Holzern, Decken, Pfefferschotten, Papier, Matten,
Brettern, Maisfladen, Seilen, Schniren, Faden,
Kanus, Flossen, oder Schiffen, Dachern, Messern,
Kerzen oder Ahnlichem.

Je nach dem, was es zu zihlen gab, benitzten
die Mexikaner jeweils ein anderes Zahlwort. Der
Uberlieferer flhrt einige Listen auf, die ich hier
wortlich wiedergebe, auch wenn es mir noch
nicht ganz klar ist, welcher der gemeinsame
Charakter ist, der die verschiedene Gegenstinde
in einer Gruppe einschliesst.

Um Hennen, Eier, Kakaokorner, Kaktusfrichte,
Tamales-Klosse, Brote, Kirschen, Schisseln, Sitz-
platze, Friichte, Bohnenkérner, Kirbisse, Riben,
Jicama-Wurzeln, Melonen, Biicher oder runde
und dicke Sachen zu zahlen, fligte man den
erwahnten Zahlworten die Endung -tet/ hinzu,
und so sagten sie: centet/, ontet/ und so weiter.
Diese Endung -tet/ wird sonst als Substantiv
benutzt und bedeutet «Stein» und auch «Ei». So
konnen wir annehmen, dass dieses Zahlwort eine
kugelformige Eigenschaft ausdriickt.

Um Reihen, Furchen, Wande, Personenreihen
oder andere Sachen, welche der Liange nach
angeordnet sind, zu zéhlen, figte man nun die
Endung -pant/i hinzu. Und so sagte man:
cempantli, ompantl/i und so weiter. Dieses Wort,
-pantli, wird sonst im Worterbuch als «Fahne»
ubersetzt. Moderne Forscher schreiben ihm die
Bedeutung von «Reihe» zu. Dies offenbar aus
den mit ihm gebildeten Zahlworten, welche eine
reihenformige Eigenschaft veranschaulichen.

Fir das Zahlen von Reden, Predigten, Paare
von Schuhen, Papieren, Tellern, Schiisseln, Silos
oder Dachern, «und das wird so verstanden:
wenn diese eine Sache das Doppel von der
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anderen ist, auch wenn eine Sache verschieden
oder unterschiedlich von der anderen isty. War
das der Fall, fuigten sie dann den ersten Zahl-
worten die Endung -t/amant/i hinzu, und so sagten
sie: centlamantli, ontlamantli und so weiter. Das
Wort tlamantli wird sonst mit der Bedeutung von
«Sache» verwendet. Die Art und Weise wie der
Uberlieferer diese Phidnomene schildert, ist mir
schwer verstandlich. Ich habe versucht, sein
Bericht so wortlich wie moglich zu ubersetzen.
Der Sinn scheint der folgende zu sein, dass die
Gegenstande, welche mit solchen Worten gezahit
werden, paarweise geordnet sind und auch dass
jede gezahlte Sache ein Doppel hat, oder dass sie
verdoppelt ist. Dabei muss man noch erwahnen,
dass eine zusatzliche Bedeutung in Betracht
kommen kann, denn das spanische Wort «dobladoy
enthalt sowohl den Sinn von verdoppelt, wie auch
den von zusammengelegt, oder zusammen-
gefaltet. Das Wort tlamantl/i scheint somit eine
Dualitat der gezahlten Gegenstande auszudriicken.
Es ist mir aber nicht klar, warum mit diesem Wort
Reden und Predigten gezahlt werden. Meine
Vermutung ist, dass die damaligen Mexikaner den
Schatten der Pfarrerpredigten gemerkt haben,
und darum zahlten sie solche wie ein zwei-
deutiger Gegenstand.

Um Maiskolben zu zdhlen, sowie Kakaokolben
oder -zapfen, Magnolia-Blumen, Steinpfosten,
Bananen, Samenbrote genannt tzoalli und lang-
liche Maisbrote genannt tlaxca/mimilli, fligten sie
dann die Endung -o/ot/ hinzu, und so sagten sie:
cemolot/, omolot/ und so weiter. Ofot/ ist der
Name des entkornten Maiskolbens. Das Wort
wird von einigen Forschern 21 mit Herz, «yollot/y,
in Verbindung gesetzt. Selbst unser Uberlieferer,
Molina, sagt: olot/ ist «das Herz, oder die ent-
kornte Ahre des Maiskolbens». Mit den mit o/ot/
gebildeten Zahlworten scheint die langliche
Eigenschaft der gezahlten Sachen zum Ausdruck
gebracht worden zu sein.

Es gab noch weitere Zahlworte, welche zum Bei-
spiel dazu dienten, von zwanzig zu zwanzig zu zah-
len, und dies war wiederum durch die Wesensart
der gezahlten Gegenstdnde bedingt. Wenn sie Pa-
pier, Matten, Maisfladen, Decken, H&ute von
zwanzig zu zwanzig zahlen wollten, sagten sie:
cemipilli, omipilli, yeipilli, das ist 20, 40, 60. Es sieht
so aus, dass die mit dieser Endung, -ipilli, gebilde-
ten Zahlworte dazu verwendet wurden, Zwanzig-
schaften flacher Gegenstande zu z3hlen. Vielleicht
ist darin der Gedanke enthalten, dass das Gezahlte
die Eigenschaft hat, sich auf den Boden aus-
dehnen zu koénnen. Was /pilli bedeutet, ist mir
vollkommen unklar. So weit ich sehen kann, hat
nur ein einziger Forscher, José F. Ramirez 22,
etwas in Bezug auf die mdgliche Ethymologie
dieses Wortes gedussert. Er vermutet, dass das
Wort ein Possessiv ist, welches aus dem Verb
piloa, «hangen», oder aus dem Substantiv pilli,
«Kind», «Adeligey, abzuleiten wére, und dies stiinde
in Beziehung zu den Fingern und den Zehen. Es
koénnte moglich sein, dass die Auffassung dieses
Forschers richtig ist. Es bleibt aber trotzdem
schleierhaft, warum dieses Wort zum Zahlen fla-
cher Gegenstiande beniitzt wurde.

Molina berichtet weiter, dass die Zahl Zwanzig
ihre Benennung é&nderte, je nach dem was es
zu zéhlen gab. Wenn nur Decken (mantas) gezahlt
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wurden, sagten sie: cenquimilli, 20; onquimilli,
40, und so weiter. Dieses Wort, quimilli, bedeutet
«Bundel.» Wenn Menschen gezahit wurden, sag-
ten sie: centecpantli, 20; ontecpantli, 40, und so
weiter. Aber mit diesem Zahlwort wurden nicht
nur Menschen gezahlt, sondern auch Hauser,
Steine, Bestien und so weiter; es versteht sich
von zwanzig zu zwanzig. Moderne Forscher 23
schreiben diesem Wort, tecpantili, die Bedeutung
von «Regierungshaus» zu. Offenbar haben sie
recht, denn es ist vom Verb tecpana, «ordneny,
abzuleiten, und daher sagt Schultze-Jena: «20
Personen oder auch geordnete Gegenstande 24.»
So erweckt dieses Wort den Anschein, dass in
ihm der Sinn von etwas Ordnendem und Regie-
rendem beinhaltet ist.

Und noch eine letzte Zahlungsart wird von
Molina aufgefiihrt. Diese betrifft die Zahlung,
welche die Endung -olot/ benitzt. Sie diente
dazu, wie gesagt, langliche Gegenstande zu zah-
len. Hier hiess die Zwanzig t/amic, und dieses
Wort wurde nur fiir die Bildung der Zahlen 20 bis 39
verwendet. Von 40 an wurden dann die gewohn-
lichen Zahlworte wieder in Gebrauch gezogen.

Ich habe gar keine Ahnung, warum hier ein
spezielles Wort fur die Zahlen 20 bis 39 gebraucht
wird. Die Angaben des Uberlieferers sind leider
sehr sparlich und manchmals sehr ungenau. Die
Bedeutung des Wortes t/amic ist ebenfalls unklar.
Andrews 25 ibersetzt es als «something finishedp,
das heisst «etwas Vollendetes», «etwas, was zu
Ende kommt», Andrews selbst st:llt aber ein
Fragezeichen hinter seine Ubersetzungsweise hin.
Er leitet das Wort vom Verb t/ami, «aufhoreny,
«endeny», «etwas vollenden», ab. Meines Erach-
tens ist seine Auffassung in allen Belangen rich-
tig, denn Zwanzig scheint in der Maya-Zahlung
die Vollendung — oder die Null — darzustellen.
Sie wird, dazu noch, vom Todesgott — das heisst
das Ende — reprasentiert.

Es ist noch zu erwahnen, dass Molina uns
ersehen lasst, dass in einem Fall, und zwar bei
der Zahlung von Hennen, Eier, Kakaokérnern und
so weiter, bei welcher die Endung -tet/ beniitzt
wurde, wenn dann die Zahl 8000 erreicht wurde,
kehrte man auf das gewohnliche Zahlwort zurlick.
Man sagte nicht cenxiquipiltet/, 8000, sondern
einfach cenxiquipilli 26. Wenn das so ist, heisst
es dann, dass sich die qualitative Eigenschaft in
der Menge verliert, und eine Unterscheidung
derselben ist dann unmaoglich.

Es gab noch andere Zahlungsweisen bzw.
-worte, die aber meiner Meinung nach nicht in
bezug auf den symbolischen Inhalt der Zahlen
stehen.

Mit diesen Ausfiihrungen, hoffe ich, ist es klar
geworden, dass die Zahlen in der Gedankenwelt
der alten Mexikaner vorwiegend eine qualitative
Eigenschaft enthielten, wie dies schon von Marie-
Louise von Franz hervorgehoben wurde 27. Die
verschiedenen mexikanischen Zahlworte driicken
die Gruppenzugehorigkeit der gezahlten Gegen-
stande aus, wobei sie diese dadurch qualitativ
pragen 28,

Die Zahlen als lebendige Magnituden

In den mexikanischen Texten findet man, dass
die Zahlen oft in der Mehrzahl Form benutzt wer-
den. In der schon oben zitierten Stelle des augu-
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rischen Kalenders findet man zum Beispiel die
Worte cempoaltet/, cempoalteme 2°, diese sind
die Einzahl und Mehrzahl von Zwanzig. Psycho-
logisch gesehen ist dies sehr wichtig, denn die
Mexikaner benutzten die Mehrzahl nur bei den
Gegenstanden und Begebenheiten, die sie als
beseelt und lebendig betrachteten 30, das heisst
dass die Zahlen fur sie etwas Lebendiges waren.
Daraus entnehmen wir auch, dass die Zahlen
einen individuellen Wert besassen, denn sonst
wiurden man sie nicht in der Mehrzahl anwenden.
Es scheint, dass fir die Mexikaner 10 x 20 = 200
nicht von Bedeutung war, fur sie handelte es
sich offenbar dabei um je zehn verschiedene
«Zwanziger, jede mit ihre besonderen Eigenschaft
bzw. Individualitat. Dies wird deutlich zum Vor-
schein kommen, wenn wir die verschiedenen Dar-
stellungen der Maya-Gotter erortern, bei welchen
jeder Gott immer die gleiche Zahl reprasentiert,
obwohl er jedesmal ein anderes Aussehenzeigt.

Wie Elsa Ziehm in ihrer noch unveroffentlich-
ten «Grammatik der Nahua Sprache von San
Pedro Jicora in Durango» treffend bemerkt hat,
werden heutzutage in der dortigen Sprache die
Zahlen nur in der Mehrzahl gebraucht, wenn sie
dazu benitzt werden, Menschen zu zahlen. Zwei
Fische sagt man zum Beispiel ome mitxim, zwei
Manner aber omente takam. In vielen von solchen
Fallen, die Ubrigens in den alten Texten auch
sehr haufig vorkommen, habe ich den Eindruck
gewonnen, dass die Zahl dabei als ein eigen-
schaftsbezeichnendes Adjektiv gebraucht wird.
Es ist so, wie wenn wir die «zwanzigen» Men-
schen sagen wiirden, was nicht mit einer bestimm-
ten Menge Menschen zu tun hat, sondern mit
einer gewissen «Zwanzig-Eigenschafty, welche
diesen Menschen in diesem Augenblick der Zah-
lung eigen ist.

In den Texten, vor allem die, welche auf den
Kalender bezogen sind, bin ich einem mir sehr
auffallenden Phanomen begegnet, namlich dass
die Zahlen konjugiert werden. Sie benehmen sich
dabei wie richtige Verben, deren Tatigkeit die
Qualitat eines Tages, oder eines Zeitraums be-
stimmt. Dieser Zeitraum ist von den «Emanationen»
der Zahl erflllt, und er (ibt seinen entsprechenden
Einfluss auf die Menschen aus. Da sehen wir
eindeutig die Lebendigkeit der Zahlen, welche
sich wie auf die Menschheit wirkende Magni-
tuden verhalten. Nebenbei mochte ich bemerken,
dass ich in diesem Kalender-Text allein die Zahlen
als solche erwahnt und aufgefihrt gefunden habe,
denn sonst sind sie immer auf etwas Gezahltes
bezogen, oder mit einem symbol-bildhaften
Inhalt verknupft.

Ich will ein paar Beispiele aus diesem Text
zitieren. Ich habe sie wortlich tbersetzt, um den
Gedankengang der Mexikaner so treu wie mog-
lich wiederzugeben, denn es ist ndmlich diese
Gedankenform, die man, weil sie fremdartig ist,
kennenlernen soll, um solche Texte annahernd zu
verstehen. Es ist mir bewusst, dass mein Gebrauch
der Deutschen Sprache in vielen Fallen, respek-
tive die Redewendungen nicht besonders korrekt
und schon dargestellt werden.

Vom Tage Drei-Hirsch wird folgendes berichtet:

auh in yei mazatl/
yuh quitoa
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cualli tonalli

ye omito

in eytihuaya
muchipa cualcan
oncan

ca tlacnopilhuiliztli
iniuh quiteilhuiaya
tonalpouhque

Und Drei-Hirsch,

SO sagen sie,

ist gutes Tonalli.

Es wurde schon gesagt,

es «dreierte»

immer schoner Zeitraum.

In diesem Zeitraum

ist Glickseligkeit.

So sagten es den Menschen
die Tonalli-Zahler 3.

Das Tonalli ist, wie schon erwahnt, das Gegen-
stiick zum Nahualli. Beide zusammen stellen die
Gesamtheit der Psyche dar, wobei das Nahualli
der dunkle, das Tonalli der lichte Aspekt ist. Es
stammt vom Verb tona, «die Sonne scheint» oder
«warmt» ab, und ich habe dem Wort eine aus-
fuhrliche Erérterung gewidmet 32. Ich habe dabei
den Eindruck gewonnen, dass die Mexikaner mit
ihm jenen Teil der Psyche ausdruckten, der der
bewussten Erfahrung zugéanglich ist. Das Tonalli
entsteht fast immer durch Vermittlung der schop-
ferischen menschlichen Anstrengung aus dem
Nahualli und es stellt den seelischgeistigen Teil
eines Inhalts des Unbewussten dar, den das
menschliche Bewusstsein in einem gewissen Zeit-
moment wahrzunehmen fahig ist. Wenn ich den
Text richtig verstehe, ist hier das Tonalli als
Produkt dieses «Dreierns» angesehen, das heisst es
ist hier das Erzeugnis der Tatigkeit der Zahl. Es
besteht kein Zweifel, dass die Zahlen als eine
auf die Menschen wirkende Kraft konzipiert wur-
den, diese Kraft ist selbstverstandlich archetypi-
scher Natur.

Uber die Tonalli-Zahler muss auch ein Wort
gesprochen werden. Es handelt sich hier wieder-
um um eine wortliche Ubersetzung, denn sonst
wird das Wort gewohnlich als Wahrsager wieder-
gegeben. Diese — hier muss ich auf die Aus-
fuhrungen Marie-Louise von Franz’' verweisen 33 —
wagten sich in das kollektive Unbewusste, in
unserem Fall in das Nahualli, hinein. Wenn es
ihnen gelang, einem Inhalt desselben eine Zahl
zu geben, oder ihn zu zdhlen, fing dieser an, sich
in Tonalli zu verwandeln, das heisst bewusst zu
werden. So scheint die Zahl das Urmittel zur
Erlangung der Bewusstheit darzustellen.

Und nun bringe ich ein neues Textbeispiel vor,
in welchem die Zahlen wieder konjugiert werden.
Es ist die Rede vom Tage Flinf-Wasser:

in macuilli atl amo no cualli
yuh quitoa

in izquican tlamacuiltia
tonalli muchi amo cualli

in aquique

oncan tlacati

amo tlacacemelleque

amo tlaca tlaueliloque
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Kopfvariante 1 Kopfvariante 11

Kopfvariante 6

Kopfvariante 7 Kopfvariante 17

Abb. 2. Maya Gotter-Zahlen. (Aus Anders, Ferdinand: Das Pantheon der Maya. S. 152-154.)
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Fanf-Wasser ist auch nicht gut.

So sagen sie:

Gberall «befiinferte»

das Tonalli alles nicht gut.
Diejenigen, die

in diesem Zeitraum geboren werden,
menschenunfriedlich,

unmenschlich, bosartig sind sie.

Hier wird eindeutig die Fiunf-Qualitat aus dem
Tonalli ausstrahlend betrachtet, und es ubertragt
sie auf alle Gegenstinde der Umgebung mit
schlechten Folgen. Diese hangen mit der Eigen-
schaft der Fiinf zusammen, welche, wie wir spater
sehen werden, dem menschlichen Bewusstsein so
schwer aufzufassen ist. Der Text geht weiter:

auh yoan quitoa

in oncany

tonalli macuiltiaya
chicocualli no

quitoaya

inic chicocualli intla aca
itonal omochiuh macuilli
intla uel mozcalti

uel monotza ic mouapaua
amo yuhqui ipan mochiuaya
in quenami

itonal itenemac

inic atlacacemelle

yezqui

zan icuepa zan ic mopatla

Und sie sagen auch:

in diesem Zeitraum

«funferte» das Tonalli

auch halbgut.

Sie sagten:

so halbgut wenn jemandem

sich sein Tonalli Funf machte:

wenn er gut wachst,

sich gut ruft, sich bemiht,

wurde es nicht so, auf diese Art, mit ihm.
Sein Tonalli, seine Schicksalsgabe,
womit er menschenunfriedlich

zu werden kame,

verwandelte sich, nur so, in das Gegenteil.

Ich versuche nun den Text mit anderen Worten
zu erzahlen. An diesem Tag, dem Tag Fiinf-Wasser,
war ein Archetyp konstelliert, der fur die Menschen
von jener Zeit und jenem Ort das Aussehen der
Fiunfzahl hatte. Dieser pragte die Menschen mit
seinen Eigenschaften, was fur sie schwierige Wir-
kungen zur Folge hatte, weil dieser Archetyp dem
Bewusstsein weitentfernt war, und deswegen als
unmenschlich betrachtet wurde. Aus dem glei-
chen Grund verursachte er Unruhe und war bos-
artig. Wenn aber der davon betroffene Mensch
dem gewachsen war, wurde die Sache schon auf
dem Weg zu einer Umwandlung. Unter der
Bezeichnung «sich rufen» drickten die Mexikaner
ein meditatives Verfahren aus, welches zum Teil
mit der aktiver Imagination Ahnlichkeiten hatte.
Ich weiss von ihm, dass es in der Form von einem
NDialog mit dem eigenen Herz praktiziert wurde.
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Das gehohrt auch zu der menschlichen Anstren-
gung, welche vom Text betont wird, um die
Verwandlung der unginstigen Eigenschaften zu
betreiben. Der Text erklart uns, was dann passierte:

in imaceual mochiua

itla mauiztic

ic ualmotenyotia
ualmomauizzotia

itolo in ye nemi

inic icuac tlacatic
temmachoc in itonalmacuilli
quitlamauhcaittilique
quitlaouicanittilique
quitlatemmachilique

auh in axcan amo oipantic
inic ouitizquia

zan yeh tenyot/

mauizot! ino quimomaceui
tel ca inoma
jtlamaceualiztica
omoquixti omocneli

ca oquitecuili
oquitecaquili

in ueuetlatolli

inipiltian

ic oualixtlama

Es wird zu seinem Verdienst,

zu etwas Wunderbarem;

er wird berihmt,

er wird geehrt.

Es wird gesagt: es lebt schon.

So dann, wenn er geboren wurde,
wurde seine Tonalli-funf erwartet.
Sie sahen es mit Furcht an,

sie sahen es als gefahrlich an,
was sie fur ihn erwarteten.

Und nun traf es nicht ein,

was hatte gefahrlich sein konnen.
Trotzdem erreichte er Ruhm und Ehre.
Er selbst,

mit seiner Busse,

verwandelte, was in ihm war.

Er nahm von ihnen,

er horte auf sie,

auf die Worte der Alten

in seiner Jugend.

So kam er zur Weisheit 34,

Hier sehen wir, dass das Tonal/li und die Funf als
Synonyme gebraucht werden. Daraus gewinnen
wir eine Ahnung, was die Funf, psychologisch
betrachtet, bedeutet, namlich ein Aspekt des
Selbst. Nachtraglich werde ich das mit weiterem
Material belegen. Aber aus unserem Text kann
man schon diesen Aspekt des Selbst ersehen,
denn er tritt oft im archetypischen Material hervor.
Es ist das Motiv der anfanglichen Menschen-
feindlichkeit des Selbst, welches sich dann zu
etwas Positivem verwandelt, wenn sich die
menschliche Einstellung andert.

Ich will nun ein paar mexikanische Worte
erwahnen, deren grammatikalische Wurzel das
Zahlen ist und welche meines Erachtens eine
sehr tiefe psychologische Bedeutung enthalten.
Eines ist das Wort teopouhqui, welches in den
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Cipactonal

Abb. 3.

Lexika sowohl als Substantiv wie auch als Adjek-
tiv bezeichnet, und als Betriibnis, Qual, Bangig-
keit und Trauer Ubersetzt wird. Aber seine wort-
liche Ubersetzung lautet: «der Gotteszahler», das
heisst in psychologischer Sprache, der, welcher
von einem Archetyp — oder mehreren — bewusst
wird, denn wenn es einem irgendwie gelingt,
«Etwas» eine Zahl zu geben, wird dieses Etwas
zu einer Wirklichkeit, weil es schon zahlt. Marie-
Louise von Franz teilte mir freundlich mit, dass
diese Lage des Gotteszahlers in Fallen schwerer
Erkrankungen zu beobachten madglich ist, wenn
sich dann der Betreffende nach dem Sinn seiner
Krankheit fragt, indem er zum Beispiel sagt:
«warum hat der liebe Gott mir so etwas gegeben ?»,
da fangt die Gotteszdhlung an. Diese heisst auf
Mexikanisch teopouhcayot/ und wird als Bedirf-
tigkeit, Elend, Leid und Bangigkeit (ibersetz, alles
das was einer solchen Unternehmung zugehért,
welche daraus besteht, einen Archetypus bewusst
werden zu lassen. Das diesen Worten zugrunde-

Mictlantecuhtli

Chalchiuhtlicue

Mexikanische Gotter (Nach Codex Fejérvary-Mayer. Faksimile Ausgabe. Graz, 1971).

liegende Verb heisst teopoa, «Gott-zahlen», und
wird als betriiben und bangen (ibersetzt.

Ein anderes Wort heisst t/lapouhqui, das ist der
«Zahler von etwasy. Mit ihm bezeichnet man einen
Hexer oder einen Wahrsager, aber auch etwas
Offenes und etwas Goffnetes. Dies ist ver-
standlich, denn es ist die Aufgabe des Hexers oder
Wahrsagers, die Geheimnisse des Unbewussten
durch das Zahlen zu 6ffnen.

Dem mexikanischen Verb poa, «zahleny, kommt
eine grosse Menge Bedeutungen zu. Es enthilt
auch den Sinn, wie schon erwahnt, von etwas
offnen, oder aufdecken und auch entdecken.
Dazu noch erzdhlen, wiederpflanzen, achten,
prifen, registrieren, berechnen, lesen, messen,
wahrsagen, Bescheid geben, erschiittern, zer-
stéren, loslassen, um nur einige zu nennen. Wird
dieses -Verb mit dem Reflexiv-Pronomen
gebraucht, «ich zdhle mich», erhalt es dann die
Bedeutung von «hochmiitig werden», was auch
einer Inflation entspricht.
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Im Jahre 1910 erschien eine neue Ausgabe
des Spanisch-Mexikanisch-Worterbuches Moli-
nas 35, Der Herausgeber, Rufino Gonzélez, moder-
nisierte es und flgte ihm viele Worte hinzu,
welche die erste Auflage entbehrte. Hier erscheint
nun das Wort Zahl, welche auf Mexikanisch
tlacotonapoaloni heisst. Wie Ublich nehme ich
eine wortliche Ubersetzung vor, um der symbo-
lischen Bedeutung naher zu kommen. Poaloni
heisst «etwas Zahlbaresy, das heisst etwas, dessen
Erfahrung dem menschlichen Bewusstsein moglich
sein kann. T/acotona bedeutet «etwas schneideny,
«etwas zerstickeln». Es wird unter anderem dazu
beniitzt, das rituelle Zerstickeln von Wachteln
in der Opferhandlung auszudricken 38.

In der erwahnten Neudruck des Molina kommen
auch Worte vor, welche Beziehung zur Zahl auf-
weisen, und die in der Urausgabe nicht mit-
enthalten sind. Eines von diesen Worten ist zum
Beispiel «numerieren», welches hier als tlaco-
tonpoa Ubersetzt wird. Wortlich bedeutet es:
«etwas schneidend — oder «zerstiickelnd» —
zahleny.

Das Wort fiir Zahl, ob es schon friiher in der
mexikanischen Sprache vorhanden war, oder ob
es spater eingefuhrt wurde, ist meiner Meinung
nach ein echtes mexikanisches Wort, welches der
dortigen Mentalitat entspricht und passt. In ihm
finden wir nicht nur eine passende Parallele,
sondern auch eine Bestdtigung zu alledem, was
Marie-Louise von Franz in ihrem Buch «Zahl und
Zeity ‘Uber den sogenannten Schnitt geschrieben
hat, dass man namlich bewusst einen Schnitt
vornehmen muss, denn sonst entstehen die
Zahlen nicht, weil sonst alles in der Ureinheit des
Einskontinuum bleibt 37. Dass das mexikanische
Wort, welches diesen Schnitt ausdriickt auch mit
dem Opfer verwandt ist, deutet darauf hin, das
dies mehr auf das Menschliche als auf das
Intellektuelle bezogen war.

Zahlen und Gotter sind identisch

Bei den Maya werden die Zahlen 1 bis 20 von
Gotterkopfen dargestellt (Abb. 2). Dies weist
zweifelsohne ihren archetypischen Charakter auf.
Es ist durchaus moglich, dass die Mexikaner auch
die Zahlen durch Gotter darstellten. Dieser
Verdacht taucht unvermeidlich auf, wenn man
die kalendarischen Tabellen in den Codices der
sogenannten Borgia-Gruppe betrachtet 38. Diese
Tabellen zeigen Gotter, oder ihre Kopfe, welche
unter anderem verschiedene Tage darstellen, oder
sie begleiten die Tageszeichen. Sie erwecken den
Anschein, mathematische Anordnungen zu sein,
in welchen die Gotter die jeweiligen Zahlen
ersetzen sollen.

Auf diesem Gebiet, dem Gebiet der Zahlen-
darstellung durch Gotter, haben wir ein Problem
von nicht geringem Ausmass, dass namlich die
Gotter des Maya-Pantheons noch nicht einwand-
frei identifiziert bzw. benannt worden sind. Das
ist bei den Mexikanern nicht der Fall, aber hier
ist die Entsprechung der Zahlen zu den Gottern
noch nicht untersucht respektiv festgestellt wor-
den. Im folgenden werde ich Eric Thompsons 3°
Identifizierung der Zahlengotter auffuhren und,
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nach Moglichkeit, die entsprechende Gestalt des
mexikanischen Pantheons angeben.

Der Kopf, der die Eins darstellt, wird von
Thompson mit dem der Mondgottin gleich-
gesetzt. Die entsprechende Gestalt Mexikos ist
Tlazolteotl, die alte, aber auch Xochiquetzal, die
junge Mondgoéttin (Abb. 3 und b).

Der Gott, der die Zwei darstellt, wird als das
Opfermesser, oder als der Opfergott identifiziert.
Selbst Thompson vergleicht ihn mit dem mexi-
kanischen Gott Xipe Totec. Ich bin damit nicht
einverstanden, denn das Opfermesser, das ist das
schwarze Obsidianmesser, genannt /tzt/i (Abb. 4),
war eine der vielen Erscheinungsformen Tezcatli-
pocas, welcher unter dieser Gestalt und aller
Wahrscheinlichkeit nach die Zwei darstellend auf
Blatt 14 des Codex Borgia zu sehen ist.

Der Gott der Zahl Drei ist ein Wind- und
Regengott. Der mexikanische Gott, der ihm ent-
spricht, ist Quetzalcoat/ (Abb. 3), welcher «der
Vorlaufer, der Wegfeger der Regengotter, der
Regenbringer, der Regenguisse», war 4°.

Der Gott der Zahl Vier. ist zweifelsohne der
Sonnengott. Dem soll eine von den vielen Sonnen-
gottheiten des mexikanischen Pantheons ent-
sprechen. Tonatiuh (Abb. 4) oder Piltzintecuhtli
scheinen mir die passendsten zu sein.

Der Gott, welcher die Zahl Finf darstellt, ist
von den Maya-Forschern als «Gott N» klassifiziert
worden. Sein Name ist Mam und bedeutet
«mutterlicher Grossvater». Dieser wurde an den
funf Gberschissigen Tagen am Ende des Jahres
verehrt. Nach Ablauf dieser Zeit wurde er ent-
kleidet und respektlos abgesetzt. Er war der alte
Erdgott, der seine Heimat unter der Erde hatte,
wo er eingebindelt lag. Er war auf die Berge und
Taler bezogen. In der Regel zeigte er negative
Eigenschaften, aber an gewissen Orten, wie in
Britischen Honduras, wurde er als ein gutiger
Gott angesehen. Oft wurde er mit einer Muschel
auf dem Riicken, oder aus ihr herauskommend,
dargestellt. Nach Thompson ist diese Muschel
das Symbol des Erdinnerns. Die mexikanischen
Gottheiten, die ihm gleichzusetzen waren, sind
vor allem Xiuhtecuhtli (Abb. 4), der alte Feuergott,
und Tecciztecat/, der Mondgott mit dem Meer-
schneckengehause. Aber auch die alte Erdgottin,
Chantico (Abb. 3), muss miteinbezogen werden 47.
Aus dem symbolischen Inhalt dieser funf Zahlen
kann man eine Sequenz ersehen: Die Mondgottin
stellt die Ureinheit, das Eins-Kontinuum, dar, in
welchem keine Unterscheidungsmdoglichkeit vor-
handen ist. Dazu aussert sich Don Juan folgender-
weise 42: «Zum Zeitpunkt unserer Geburt und
eine Weile danach sind wir ganz Nagual. Wir
spuren dann, dass wir ein Gegenstlick zu dem, was
wir haben, brauchen, um funktionieren zu kénnen.
Das Tonal fehlt und das gibt uns von Anfang an
ein Gefuhl der Unvolistandigkeit. Dann beginnt
sich das Tonal zu entwickeln...».

Mit der zwei, dem opfernden Messer, tritt eine
Trennung auf. Es bildet sich eine Dualitat, welche
mit der Bewusstwerdung gleichzusetzen ist. Don
Juan sagt dazu 43: «Won dem Augenblick an, wo
wir ganz Tonal werden, fangen wir an, Paare zu
bildeny. :

Mit der Drei, das ist der Windgott, welcher
Vorganger des Regens ist, erscheint das Element,
das die beiden wieder vereint. Denn der Regen
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Tonatiuh

Xiuhtecuhtli

Cinteot/ Itztli

Abb. 4.

symbolisiert unter anderem die Vereinigung
zwischen Himmel und Erde.

Mit der Vier, dem Sonnengott das Selbst
darstellend, erscheint die Wiederherstellung der
Einheit, aber auf einer hoheren Stufe.

Die Funf, vermute ich, stellt einen weiteren
Aspekt des Selbst dar, wie aus der Beschreibung
des Gottes Mam ersichtlich wurde. In ihm
befindet sich eine Gegensatzlichkeit vereinigt.
Ich kann nichts mehr (ber ihn dussern, weil uns
die notigen Unterlagen noch unbekannt sind. Nun
komme ich zu den Ubrigen Zahlen.

Der Gott der Zahl Sechs ist bei den Maya die
Gottheit des Regens und des Sturms. Seine
mexikanische Parallele ist der Regengott T/aloc
(Abb. 4).

Der Maya Gott der Zahl Sieben ist der Jaguar-
Gott. Wiederum ein Gott der Unterwelt, dessen
mexikanische Parallele, so Thompson, der Gott
Tepeyollot/ (Abb. 4), Herz der Berge, ist, der auch
in Jaguarform auftritt.

Die Zahl Acht wird vom Maisgott vertreten,
der mit dem mexikanischen Cinteot/ (Abb. 4)
ahnlich ist.

Tlaloc

Mexikanische Gotter (Nach Codex Fejérvary-Mayer. Faksimile Ausgabe. Graz, 1971).

Die Gottheit der Zahl Neun ist die «beissende
Schlange» 44, genannt Chicchan. Seler betrachtet
sie, als mit der mexikanischen Wassergéttin
Chalchiuhtlicue identisch (Abb. 3) 45.

Die Zehn ist durch den Todesgott dargestellt.
Der Name der entsprechenden Gottheit Mexikos
lautet Mictlantecuhtli (Abb. 3).

Die Zahl EIf wird von einem Gott dargestellt,
dessen Identifizierung unklar ist. Thompson
meint, es handelt sich um einen Gott der Erde
und der Berge, Patron der Hirsche und anderer
Tiere. Wahrscheinlich ist er mit dem Gott R des
Maya-Gotter-Katalogs, oder mit dem sogenannten
Buluc-Ch’abtan identisch. Von diesen Gottern ist
leider sehr wenig bekannt, daher die Unméglich-
keit eine mexikanische Parallele herzustellen.

Der Gott der Zahl Zwolf ist der junge Gott
Lahun-Chan, «Zehn-Himmel», der Gott des Pla-
neten Venus. Die mexikanische entsprechende
Figur heisst T/ahuizcalpantecuhtli (Abb. 5), eine
Variante des Gottes Quetzalcoatl.

Der Gott der Zahl Dreizehn ist ein Schlangen-
monster oder Schlangendrachen, den man viel-
leicht mit der mexikanischen Gottheit Cipactonal
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Xochiquetzal

Abb. 5.

(Abb. 3) gleichsetzen diirfte. Allerdings wird die
Zahl Dreizehn eher als 10 plus 3 dargestellt, das
heisst der Kopf des Todesgottes zusammen mit
dem Kopf des Wind- und Regengottes, der die
Drei dargestellt. Bis zu Neunzehn werden dann
die Zahlen so dargestellt, das ist der Todesgott,
die Zehn reprasentierend, plus jeweils die Gotter
fir 4,5, 6,7, 8 und 9.

Die Zahl Zwanzig wird auch hin und wieder
durch den Kopf eines Gottes dargestellt. Es
handelt sich dabei wieder um den Todesgott,
welcher nun als Erkennungsmal eine Hand auf
dem Unterkiefer abgebildet zeigt. Dass der Todes-
gott mit der Zehn und der Zwanzig ahnlich ist,
deutet darauf hin, dass diese Zahlen jeweils das
Ende einer Reihe darstellen. Darum wird die
Zwanzig im Maya Zahlensystem sowohl als
Vollendung oder als Nuil aufgefasst, weil sie
gleichzeitig das Total, aber auch Nichts ist. Das-
selbe sahen wir schon bei den Mexikanern,
welche unter anderem der Zwanzig den Namen
tlamic, «etwas Vollendetes» oder «Beendetesy,
gaben.

In den von Thompson verdffentlichten Abbil-
dungen, die diese Gotterkopfe darstellen, ist etwas
zu merken, was mir auffallt. Dies ist die Tatsache,
dass zum Beispiel fur die Eins sieben Gotterkopfe
abgebildet sind. Alle sieben stellen die Eins dar,
sie sind alle gleich, weisen jedoch Zlge auf, die
die einen von den anderen als verschieden auf-
treten lassen.
~ Fur die Zwei gibt Thompson vier Kopfe-
Beispiele; fur die Drei sind es sechs; acht fur die
Vier, sechs fiur die Finf, sechs fir die Sechs, vier
fir die Sieben, acht fur die Acht, sechs fir die
Neun, sieben fir die Zehn, zwei fir die EIf, funf
fir die Zwolf und sieben fir die Dreizehn. Diese
Gotterkopfe sind, wie gesagt, jeweils ahnlich, das
heisst jedesmal stellen sie den gleichen Gott dar.
Aber jedesmal findet man etwas an ihrer Dar-
stellung, was jeden Kopf von dem anderen in
seiner Gruppe verschieden macht. Es handelt sich

Tlahuizcalpantecuhtli

Mexikanische Gotter (Nach Codex Fejérvary-Mayer. Faksimile Ausgabe. Graz, 1971).

um den gleichen Gott, aber jedesmal mit etwas
Verschiedenem, was ihn von seiner vorherigen
Darstellung unterscheidet. Daraus zwingt sich
die Frage, ob es sich zum Beispiel um verschiedene
Sieben handeln sollte?, ob jeder Gott einen
anderen Qualitatsaspekt der gleichen Zahl repra-
sentieren konnte? lch glaube, die Fragen sind
bejahend zu beantworten und stehen in enger
Beziehung mit der Pluralisierung der Zahlen, die
wir schon behandelt haben.

Zum Schluss mochte ich noch eins Geschichte
B. Travens erwahnen. In seinem Roman «Der
Marsch ins Reich der Caoba» 46 erzahlt er von
den Viehtreibern, welche durch den Busch Sid-
mexikos in Karawanen fahren. Er sagt: «diese
Menschen besitzen eine ganz erstaunliche Fahig-
keit in der Kunst, Briicken und andere Hilfsmittel
zu bauen in solcher Weise, dass sie haargenau
nur fiir ihren eigenen Transport ausreichen und,
wenn das letzte Tier hiniiber ist, zusammenfallen.
Und es ist merkwiirdig, dass die Bricke immer
hinter dem letzten Tier zusammenfallt, ganz gleich,
ob die Karawane aus sechzig Tieren besteht oder
aus sechs. So etwas soll erst einmal ein euro-
paischer Brickenbauer nachmachen; mit allen
seinen mathematischen Kunststiicken wird es ihm
nicht gelingen, eine Eisenbahnbricke so zu
bauen, dass sie genau fir fiinfzig Eisenbahnzuge
ausreicht und unter der Lokomotive des einund-
fiinfzigsten Zuges zusammenbricht. Aber Vieh-
treiber haben keine Mathematik studiert, und das
mag vielleicht der Grund sein, dass sie etwas
koénnen, was die Diplomingenieure nicht konneny.

Meines Erachtens ist das, was diese Manner
bauen, etwas ganz Geniales, das zum Beispiel
furs Militar sehr wichtig und nutzlich ware. Der
Grund, warum diese Menschen solche Kunst-
stiicke vollziehen missen, scheint mir folgender
zu sein, da namlich die Weideplétze im Dschungel
sehr selten, und dazu noch sehr unausgiebig sind.
Wiirde sich eine Karawane beim Bau einer dieser
Briicken nicht die Zeit einrdumen, so wirde sie
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die vor ihr reisenden bald einholen und die Tiere
mussten dann verhungern, weil es nicht genligend
Futter fir sie gabe.

Rolf Recknagel, Travens Biograph, meint, es
handelt sich hier um «die totale Ablehnung der
Mathematik», welche der Autor in seinen friheren
Schriften oft zeigte 47. Ich kann aber nicht vom
Gefuhl loswerden, es handle sich hier um eine
ganz andere Mathematik, die von der uns
bekannten voll verschieden sein soll, und die
vielleicht darauf beruhen kénnte, dass immer die
Zahlen mit etwas Zahlbarem verwendet wurden.
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