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Trier Peter Binsfeld, oder der Soziologe, Politologe, Historiker und furchtbare Jurist Jean Bodin u.a.

Auf diesen Ubersetzungsfehler geht ein ganzer Strang von Uberlegungen zuriick, den wir mit Justinus Martyr +
165 p Chr.n. beginnen kénnen. Mehrmals kommt er in seiner Apologie an Kaiser Antoninus Pius ¢ darauf zuriick,
dass die alten Gotter eigentlich schlechte Ddmonen [daimones phauloi / 5aipoveg @oabAoL] gewesen seien; vor
alters seien sie erschienen, hiitten Frauen zum Ehebruch verfiihrt und Jiinglinge geschiindet, den Menschen mit
Schreckbildern Angst eingejagt; diese aber hiitten diese Vorginge nicht mit der Vernunft beurteilt, sondern
zutiefst von Furcht gepackt, hitten sie die Wesen, die nur daimones phauloi gewesen seien, als Gotter bezeichnet’
Und wenn wir nicht, so Justin an anderer Stelle,® die von Menschenhand gestalteten Gotterfiguren in den Templen
durch Opfer und Blumenkrinze ehren, dann weil wir wohl wissen, dass diese Idole ohne Seele und tot sind und
auch nicht die Form von Goéttern haben, sondern sie die Namen und die Formen jener erwihnten schlechten
Diamonen aufweisen. In 41,1 der Apologie steht dann auch prompt das Psalmenzitat mit einer leichten
Modifikation des Septuaginta-Textes: denn die Gotter der Heiden sind Idole der Dimonen [eiddla daimonion
/etdwra dopoviov 1.

Basileios von Caesarea' hat nicht nur dem Démon die Fledermausfliigel verpafit, (dies allerdings in einem Text
dessen Zuschreibung zweifelhaft ist) nicht nur beim Wiirfelspiel die Anwesenheit, das "Dabeistehen” des Dédmons
gewittert,'" nicht nur Kaiser Iulian als Spielball des Dé&mons diffamiert,”” er hat auch das bekannte Psalmen-Zitat
in einem seiner Briefe erwihnt, als er bemerkt, dass manchmal auch fiir Menschen die Bezeichnung Gott
gebraucht werde. Auch der Ddmon werde als Gott bezeichnet wie z. B.. im Psalm 96: Denn die Gotter der Heiden
sind Damonen.'® Basileios von Cisarea hat auch noch in anderer Hinsicht zu unserm Thema beigetragen, und
zwar mit der Vorstellung—er hat sie nicht erfunden—, der parhedroi daimones, der Beisitzer-Ddmonen, die bei
den Opfern fiir Gétter gleichsam mit den Opfernden am Tisch sitzen und schmausen. Der Teil des Opferfleisches,
sinnt Basileios, der vor das Gotterbild gebracht wird, ist auch dem parhedreudn daimén zugeteilt worden, denn
dieser Beisitzerdaimén nimmt einen Teil des aus Blut und Fett aufsteigenden Rauches fiir sich."* In skurriler

® JUSTINUS MARTYR, Apologia, V,2

7 tmel 10 modoudv daipoveg gadlol, Emipavelns moinsduevor, xal yvvaixes épolygeveav xol moldog
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8 Apologia IX, 1’ AAL o082 Busiarg morhaig ol whoxais Gvay Twbpey ol dvdoamol pogpdoaves xal &v
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? So auch CLEMENS ALEXANDRINUS im Protrepticus, Chapt 4, section 62, subsection 4, (TLG): mdvteg 16V £8véHV
doupovieov elsiy eldola.

10" BasiEIOS DER GROSSE, Bischof von Caesarea (Kappadokien), bedeutendster der drei groen Kappadokier [neben B.
sein jiingerer Bruder, GREGOR VON NYsSA, und GREGOR VON NAZIANZ.)] * ca 330 -+ ca 379

1 BASILEIOS VON CAESAREA, Homilia 8, Sectio 8, line 45 TLG Eav dudg Swapd, xal Stadieo tov 6UAA0yov, ol uév
gnl rodg xBPovg Soapodvrar. “Opxol éxel, xal Puhoveuxloy yodemal, xol guhoyemuetios ddives. Aaipov
magéotnxe OLd THY xotesTLypéveY b6Téwy T paviay EEanTov...

12 padlou xol predxador daipoveg eldxvady 6e eig Todto BASILEIOS VON CAESAREA / Epistel 41 An lulianos TLG

13 BASILEIOS VON CAESAREA / Epistel 8, Sectio 3, line 10 TLG Kal 6 dalpov Debg, dg 1o° Ol deol 16v édvév
dapdvio.

1 BasiLEIOS Enarratio in prophetam Isaiam (dubium) Cap 10, Sectio 237 TLG. Dieser 'Erkldrungen ' zu Isaias (Pseudo-
Basileios? ) sind fir die Erforschung der Damonenvorstellung wertvoll. .., ol ta eldodédvta &69lovres, xowmvol
roamélng Aéyovtar Sarpévey. Exeldh 10 6pdyrov, 16 moosaybuevov 1 elddlo, moosepeolodn T xal eig 0V
nooedoetovte Satpova, £x te 10D Easgovpévou alpatog xal éx Tfg dvadupiepévng wipedis xal Ty Lowndy téhy
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Weise wird hier die Gier der Ddmonen nach Opferdimpfen ausgemalt, sie nehmen diese Ausdiinstungen in ihrer
Wesenbheit auf, ziehen bestimmte Opfertiere vor, die irgendwie ihnen eigentiimlich sind oder ihnen entsprechen,
sie verlangen gierig nach Fettdampf (wepl tag xvicog €mtonvtair) und den Weihrauch, der eine
ausgezeichnete Nahrung fiir sie ist, nehmen sie mit Freuden auf. Vielleicht, so Basileios nachdenklich,~wird so
ihr Ko6rper gendhrt, der aus Luft oder aus Feuer besteht oder gar aus beiden Elementen gemischt ist™."

Und damit wir diese Blutgier der Ddmonen nicht etwa metaphorisch deuten, wie die Ddmonologen der frithen
Neuzeit es dann tun werden, beschreibt Basileios oder vielleicht Pseudo-Basileios uns, wie es zu diesem
Beisitzerdimon kommt. Die hélzernen steinernen, silbernen, goldenen und elfenbeinernen Standbilder, welche die
Heiden anbeten, sind natiirlich von Menschenhand gemacht, aber aus dem uns umgebenden Dunstkreis fliegen,
uns unsichtbar, einige Damonen heran und nehmen Platz (to¥toig €x 00 dpavodg Oalpovés TLveg
ngoﬁnrdavteg Wa@a%a%égovtou,) und geniefen das blutige gottlose Geschift, und zwar wie kleine liistern-
gierige Hunde, die sich auf dem Fleischmarkt herumtreiben, um Blut zu lecken. Genau so treiben sich die
Dimonen an den Altiren herum und an den Statuen, die ihnen geweiht sind."

Die Beisitzerdimonen haben noch eine lange Karriere vor sich, im Mittelalter wird ihre die gottlosen Menschen
begleitende Priisenz an Siegelringen, Spiegeln und in Phiolen, lies Glasflaschen, vermutet. Papst Johannes der
XXII wird im 14. Jahrhundert in Avignon die Bulle Super illius specula gegen diese schrecklichen Praktiken
verdffentlichen. Im 16 . und 17., Jahrhundert kommt es fiir sie zu einer vorldufig letzten Wandlung, ihr letzter
Avatar ist die von den Damonologen mit fiirchterlichem Ernst vorgetragene Manifestation des Beisitzer-Ddmons
als Schwarze Katze —wie die Hexen es offen zugeben— oder als Schwarzer Hund, der die groen Magier
begleitet, wie etwa der entsetzliche Schwarze Hund des Erzmagus Agrippa von Nettesheym, der jeden Abend
seinem Herrn in menschlicher Sprache ein Resiimee der Tagesereignisse machte.”” Herrgott nochmal, wird Dr
Weyer, der groBe Gegner der Hexenverfolgung, ausrufen, es war doch nur ein gewdhnlicher schwarzer Hund, ich
habe das nette Tier oft selbst an der Leine ausgefithrt, als ich bei Agrippa studierte, wir nannten ihn Monsieur, und
wihrend unserer Studien lag er ruhig zwischen uns beiden auf dem Schreibtisch. "Weyer sagt, es sei ein
gewdhnlicher Hund gewesen, andere behaupten, es sei ein Beisitzerddmon gewesen, und die Meinung der
letzteren hat mehr fiir sich,” so einer der kliigsten Kopfe des spiten 16. Jahrhunderts.

Zu meiner Uberraschung finde ich in diesem Text auch die tanzenden Ddmonen, wobei mit dem Tanz die
mannigfaltige Bewegung der Korperglieder angesprochen wird, welche im Theater die Pantomimen bieten, die
dazu noch in stindig wechselnden Masken auftreten ; so bedienen sich die Ddmonen auch unser, als ob wir
Masken seien ; manchmal tanzen sie in uns den Zornigen, dann den Begierigen, den leidenschaftlich dem
Fleischesgenuss Ergebenen, dann wieder den Liigner. Zitat: "Wenn du einen Menschen sichst, der von
unausldschlichem Lachen geschiittelt wird, -Geldchter und Scherze sind fiir den furchterregenden blinden
Bibliothekar Jorge da Burgos in Umberto Ecos Roman /I nome della Rosa ein Greuel- einen der vom Kummer
zutiefst niedergedriickt ist, der sich in Wehklagen, Weinen und Seufzen zerfleischt, dann, denk es o Seele, dann
tanzt in ihm ein Jemand, der immer wieder andere Formen annehmen kann; einmal mimt er den Geizigen, dann
den eitel Ruhmsiichtigen, dann den iiberheblich Stolzen. Kurzum der Damon springt das Menschengeschlecht an

[

shoxavrepdroy, Loppdvovtds Twa peplde Tod daipoviov. Kai 6 éd tod motnplov mivey, dg’ 0¥ | 6wovd,
wotfigLov wiver Sarpoviev...

15 BASILEIOS Enarratio in prophet. Is., Cap 10 Sectio 237. . . Ty ydo mov %ol Toégetal Ta déoLa 6opate adTd,
#rou xal wiowe, fi xel € dpgotéoey THY 6ToLYElOY PLXTA.

16 BasiLEIOS Enarratio in prophet. Is.. Cap; 10 Sectio 237 (blutgierige Ddmonen)

17 pSEUDO-MAIOLUS (= G.DRAUDIUS) De sagis p 603,2,B,C, Quando vero vult familiaritatis & fidei specimen praebere,
tum catti vel canis sumit effigiem. De cattis quotidiana lamiarum confessio fidem facit; de cane, Cornelius Agrippa & Simon
Magus tales nacti paredrios. Zu dem schwarzen Hundebeisitzerddmon Agrippa's (Verfasser): Der Hexer war's... S 151
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und hiipft und tanzt in den leichtsinnigen Seelen, die gern in Siinden fallen".'®

1300 Jahre spiter werden die blutlechzenden und mordlustigen Ddmonen wiederum tanzen, man braucht nicht
unbedingt gleich an die Hexentanzplitze zu denken, wo die allzu leicht verfithrbaren Frauen und Ménner in
seltsam verrenkter Haltung Riicken an Riicken von rechts nach links im Kreise drehten, obwohl ja auch hier
die Vorstellung einer perversen Freude iiber den Schadenszauber, die Vernichtung der Emte, die
Verbreitung von Krankheiten schon eine Rolle gespielt haben mag. Oft sind ja auch die Ddmonen in den
Ringelreihen des Grauens mit eingetreten. Mir ist aber auch ein Bild der tanzenden Ddmonen aus einer
Erzihlung, die Agrippa von Nettesheim (16. Jahrhundert) betrifft, in Erinnerung geblieben. Agrippa
kehrt ahnungslos von einer Reise zuriick; schon von weitem sieht er iiber seinem Haus die Démonen
tanzen und hort ihr lautes Jauchzen. Thr Tanz ist der Ausdruck ihrer Freude tiber den Mord an einem
allzu neugierigen Studenten, der in den Zauberbiichern des Meisters gelesen hatte. Wie nun Agrippa,
ruhig und beherrscht als Archimagus die tanzenden Damonen zusammenstaucht, sie vor sein Antlitz
zitiert und den eigentlichen Morderdéimon mit schroffem Wort in seine Dienste zwingt, gehort nicht
mehr hierher.® Wohl aber ein anderer Hinweis des Basileios zu den Dédmonidolen der Heiden, ndmlich
zu den Orakelgottheiten. Auch hier sieht unser Autor die Ddmonen am Werk, oft sagen sie den
Menschen, die zu den Gétterbildern ihre Zuflucht nehmen und auf die Trdume, die omina, die Orakel
achten, die Zukunft voraus. Sie konnen dies auch manchmal tun, da sie groBere Zusammenhédnge
iiberblicken, scharfsinniger als Menschen materielle Eigenschaften und  korperliche Zusténde
durchschauen, oder besser iiber Pflanzen Bescheid wissen. * Damit sind wir bei der divinatio angelangt,
der Wahrsagerei, die spater im 16. und 17. Jahrhundert als eines der schlimmsten magischen Verbrechen
{iberhaupt angesehen wird. Del Rio widmet dem Phénomen der divinatio ein ganzes Buch seiner
Disquisitionum magicarum Libri sex und die erhaltenen Dekrete der Regierungen gegen das
Hexenwesen pochen immer wieder und in erster Linie auf die divinatio, die nur im Bund mit Satan
funktionieren kann. (Dekret Philipps I in den Spanischen Niederlanden z. B.)*

Wie sehr die Gleichsetzung: denn die Gotter der Heiden sind Ddmonen auch Augustinus von Hippo,
den hl Augustinus (354-430) geplagt hat, geht aus einem sehr wenig gelesenen Text dieses Autors
hervor, dem De divinatione daemonum (Von der Wahrsagekunst der Ddmonen) Zitat: "Wir miissen nun
einen andern Punkt behandeln, Woher stammen die Weissagungen der Dadmonen, oder wer auch immer
jene sein mogen, welche die Heiden GOTTER nennen?" ** Diese eher vorsichtige Formulierung ist typisch fiir
Augustinus, natiirlich hat er unbesehen eine ganze Reihe von sehr spekulativen Aussagen der Spitplatoniker iber

13 Enarratio in prophet. Is..Cap 13 Sectio 277 (tanzende Ddmonen) Kai dopdvia 8¢, Ta wowxidag &v fiply évegyodvia
dpaptiag, doyetedal Aéyetar...‘Otav odv tdyg viv pev dxpdte yélwt %0TEXOpEVOY Twwa, vOv 08 o Avmmg
TeTaTELYOUEVOY, 6T0Q0GE6REVOY éV xomeTols kol xAauduols xal olpwyals, évdvundTry, 8t &y ad1d dpyeiral
g, #AAa xol FAAa peradapfdvev exfpate xol vOv pév 16 Tiig prhapyvelog elotoxetar dodua, voy 0 10 Tfig
xevodoflag, dAlote 16 Tiig mepnpaviag.

19 (Verfasser) Der Hexer war's die Hexe, ja vielleicht sogar der Damon hochstpersonlich... Trier 2007 , S 251-253. (Agrippa
als Archimagus triumphans)

¥ BASILEIOS VON CAESAREA, Enarratio in prophet. Is..Cap 8 Sectio 218 (die Kenntnisse der Ddmonen hinsichtlich der
Voraussage der Krankheiten) MPGR col 495-496:...Avvavran 62 td rouxdre 6vvogdy ol daipoves: meol @ev 1a 1ol
edparog wdd, S 1o dopatixdregor elvar téY HAixdy iopdrey, kol tnesxépdal Tordtnrag Potavdy, xal 10
G adTdy wedg Ta TA N xardAiniov.

2 Ordonnance de Philippe II du 22 juillet 1592.

22 AUGUSTINUS, De divinatione daemonum Caput I, p 583, Migne PL sed aliud jam esse tractandum, unde sint
divinationes vel daemonum, vel quilibet illi sint quos deos Pagani vocant
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die Daimones iibernommen, aber irgendwie regt sich doch auch in ihm das rationalistisch-sokratische Erbteil
Platons, der Wille zur dialektischen Uberpriifung allgemein angenommener Aussagen.

Im frithen Mittelalter, in einer Arbeit des beriihmten Abtes von Fulda, des Hrabanus Maurus:(*776
+856), die den Titel Die magischen Kiinste. |[de magicis artibus | tragt, wird in einem Kommentar zu
dem erwihnten Psalm an der Deutung mit den Worten weitergestrickt : "Alle Gétter der Heiden sind
Dimonen, welche tagtiglich andere Menschen, in ihren Besitz nehmen, und zu tduschen suchen, um sie
ihrer eigenen Verdammnis teilhaftig zu machen."*

In Thomas Aquinas, (*1225 + 1275) findet man das fatale Zitat in der Summa contra Gentiles, als es darum geht
festzuhalten, dass nur Gott allein der latriae cultus, die Anbetung zusteht. Denn, so Thomas zu Beginn dieses
héchst informativen Kapitels, aus dem die Ausfithrungen zahlreicher Ddmonologen des 16. und 17. Jahrhunderts
hervorgegangen sind, es hat Menschen gegeben, die der Ansicht waren, man schulde die Anbetung nicht nur dem
einen Gott, sondern auch den geistigen himmlischen Substanzen (substantiae intellectuales caelestes ), den
sogenannten Separatsubstanzen, den Seelen der Himmelskreise oder der Sterne® (ach, Aristoteles!) oder gar
gewissen intellektualen Substanzen, von denen man geglaubt habe, sie seien mit einem Luftkérper verbunden und
sie stiinden in der Mitte zwischen den Menschen und den Géttern™ usw. usf.... (Diotima 148t griifien !). Am Ende
dieses Kapitels st6Bt man dann auf die Aussage, man schulde nur Gott als dem Ur-Anfang aller Dinge die
Verehrung der Anbetung, nur eine schlimm veranlagte rationale Kreatur kénne zu einer unpassenden Anbetung
anderer Wesen auffordern, also sei es offenbar (manifestum), dass die Menschen zur ungebiihrlichen Anbetung
durch die Ddmonen herausgefordert worden seien, die darauf aus seien, anstelle von Gott angebetet zu werden. So
komme es, dass es heife ‘ALLE GOTTER DER HEIDEN SIND DAMONEN’ (Psalm XCV, 5) und ‘Alle Opfer
welche die Heiden darbringen, opfern sie den Didmonen und nicht Gott.” (L.Corinth X,20). * Auch seine
Interpretation der divinatio entspricht exakt derjenigen des Augustinus. Ein Zitat aus der Summa theologica soll
geniigen, um zu zeigen mit welcher Selbstverstandlichkeit jede Form der Wahrsagerei und der Orakelkunst als
Diamonenwerk bezeichnet wurde. "Daher liegt Aberglauben vor, nicht nur, wenn den Ddmonen ein Opfer gebracht
wird mittels Idololatrie (also eigentlich Verehrung der Idola, der Gotterbilder) sondern auch wenn jemand die
Dimonen zu Hilfe nimmt, um irgend etwas zu tun oder zu erkennen. Jede divinatio aber entspringt aus dem
Wirken der Damonen, entweder weil ausdriicklich die Dimonen aufgerufen werden, sie sollen die Zukunft
enthiillen, oder weil die Ddmonen spontan sich in die eitle Frage nach dem Zukiinftigen einmischen (ingerunt se
vanis inquisitionibus futurorum), um den Geist der Menschen in eitles Tun zu verwickeln.”’

2> HRABANI MAURI Abbatis primum Fuldensis ordinis S. Benedicti, postea Archiepiscopi Monguntini Operum Quotquot

reperiri potuerunt, Coloniae Agrippinae Anno M.DC XXVI p 168 De magicis artibus: Ps 95/96 Omnes dii gentium sunt
daemonia qui perceptos homines alios decipere quotidie gestiunt, ut perditionis suae faciant eos esse participes.

2 THOMAS AQUINAS, Summa contra Gentiles t. 3 p 2, Lib IIT, Cap. CXX, WBG , 1996 Sonderausgabe 2001, (S 182-192)
Quod latriae cultus soli Deo est exhibendus (Dienst in der Weise eines Gottesdienstes darf nur Gott erwiesen werden).S 182
primo quidem post summum Deum caelestibus substantiis intellectualibus, quas 'deos’ vocabant, sive essent substantiae
omnino a corporibus separatae; sive essent animae orbium aut stellarum.

= THOMAS AQUINAS S. contra Gent. ibidem : Secundo, etiam quibusdam substantiis intellectualibus quas unitas credebant
corporibus aeriis quas 'daemones’ esse dicebant ...et in comparatione ad homines 'deos’ illas esse dicebant quasi inter homines
et deos.

26 THOMAS AQUINAS, S. contra Gent. ibidem Quia ergo indebitum est quod latriae cultus alteri exhibeatur quam primo
rerum principio, ad indebita autem incitare non est nisi rationalis creaturae male dispositae, manifestum est quod ad praedictas
indebitas culturas instinctu daemonum homines provocati fuerunt, qui se etiam loco Dei hominibus colendos exhibuerunt,
divinum appetentes honorem. Hinc est quod dicitur: Omnes dii gentium daemonia (Psalm. 95, 5) et Quae immolant gentes,
daemoniis immolant, et non Deo (1 Cor. X, 20) S 192.

2 THOMAS AQUINAS, Summa theologica 2,2 Quaestic XCV, articulus II, Respondeo. Et ideo ad superstitionem pertinet,
non solum cum sacrificium daemonibus offertur per idololatriam, sed etiam cum aliquis assumit auxilium daemonum ad



Die Vorstellung von den antiken Géttern als Ddmonen muss recht lebhaft und angsterregend gewesen sein; so
manche antike Gotterstatuen, die wir heute liebend-gerne intakt in unseren Museen betrachten wiirden, sind von
den Christen in Stiicke geschlagen oder verstiimmelt worden. Offenbar befiirchteten die frithen Christen, ein
Diamon konne IN den Idolen sitzen, nicht nur zeitweilig als daimén parhedros bei Opfern oder Orakelbefragung
heranfliegen.

An dieser Vorstellung sind allerdings nicht in erster Linie die Christen schuld, sie geht eindeutig auf
spitheidnische Uberlegungen und theurgisch-magische Praktiken zuriick. Bereits Plutarch (ca 45-125 p. Chr.n.)
hielt es fiir unangebracht, den Géttern zuzumuten, bei allen religisen Handlungen anwesend zu sein, oder gar
durch Weissager und Bauchredner #® ihre Beschliisse zu verkiinden; Plutarch will doch cher annehmen, dass hier
dienstbare daimones leitourgoi // 6a. Lpoveg s L‘covgyoi am Werk sind, die als Diener und Sekretiire der
Gétter Opfer und Mysterienfeiern iiberwachen. Diese Auffassung war bei den Middle Platonists gang und gébe,
so Dillon”, bei Albinos, Poseidonios, Plutarch.

Viel weiter aber geht die Vorstellung von den empsycha agalmata, den statuae animatae, (Asclepius 24) die in
den theurgischen Spekulationen eines sehr spéten magisch-chalddisch oder dgyptisch orientierten Neuplatonismus
auftauchen. Nicht nur wird in dem Asclepius des Hermes Trismegistos der Mensch, —magnum miraculum est
homo—, als ein anbetungswiirdiges und aller Ehren wiirdiges Wesen bezeichnet, sondern es wird ihm auch noch
die Fihigkeit zugeschrieben, Gétter zu bilden; der Mensch als fictor deorum *° als Schopfer der Gétter, die sich
auf Erden in den Tempeln befinden; die Menschen beleben diese Statuen, indem sie durch theurgische Operation
géttliche oder dimonische Seelen’ aufrufen, anziehen und sie in die Heiligen Bilder und die gottlichen Mysterien

hineinlegen> worauf die Statuen die Kraft erlangen, Gutes und Béses zu tun (bene faciendi et male vires ) Hier
erfihrt man gleichsam nebenbei, dass ihnen auch die Kraft, das Bose zu tun, gegeben werden kann.”” Diese von
Menschenhand geformten irdischen Gétter, so Festugiere, "sind aus zwei Elementen zusammengesetzt, einem
materiellen (Marmor, Gold, Bronze usw) und einem gottlichen Element, d.h. mit der Seele von Ddmonen oder
Engel, die man heraufbeschwort und in die Statue einfithrt mit Hilfe einer Mischung von Kréutern, Steinen und
Aromaten, die in sich selbst eine gottliche Kraft enthalten."”

aliquid faciendum vel cognoscendum. Omnis autem divinatio ex operatione daemonum provenit, vel quia expresse daemones
invocantur ad futura manifestanda, vel quia daemones ingerunt se vanis inquisitionibus futurorum, ut mentes hominum
implicent vanitate. Manifestum est ergo quod divinatio species superstitionis est. [Ad secundum dicendum] quod hujusmodi
divinatio pertinet ad cultum daemonum, inquantum aliquis utitur guodam pacto tacito vel expresso cum daemonibus..

28 PLUTARCH, De def oracul., 414E, 3

29 DILLON John, The Middle Platonist ( A Study of Platonism) 80 B.C-A.D. 220 Duckworth London 1977,1996, p 288 {zu
Albinos}Daemons, he says, have charge of all types of divination, both natural and “artificial” that is that in which the human
art is involved. That oracles are administered by daemons rather than by gods themselves is normal Middle Platonic doctrine,
as we have seen from Plutarch... {De defectu oraculorum} This was also the view of Posidonios (Cicero De divinatione 1,
64) so that he could be seen as an influence here. The origins may be perceived in Epinomis 985C, where daemons are said to
communicate with us in dreams, and through oracles and prophecies.

3 C.H., Asclepius, 23 und 24. Alle Zitate aus Hermes Trismegistos erfolgen nach der vierbindigen Ausgabe von
Nock/Festugiere: Hermés Trismégiste, Corpus Hermeticum, Les Belles Lettres, Paris. In den folgenden Anmerkungen C.H./
n°/ §.

3 C.H., Asclepius ¢ 37 invenerunt artem, qua efficerent deos ...evocantes animas daemonum vel angelorum eas indiderunt
imaginibus sanctis divinisque mysteriis, per quas idola et bene faciendi et male vires habere potuissent. Hinweis auf diese
Stelle: FESTUGIERE, A.-J. in La révélation d'Hermés Trismégiste II, Le dieu cosmique, Les Belles Lettres, Paris 1949, p 22.

32 Aber HERMES TRISMEGISTOS ist formell: dies tun sie nur entsprechend den Verdiensten der Menschen: C.H. Asclepius ¢
24 statuas animatas sensu et spiritu plenas tantaque facientes et talia, statuas futurorum praescias easque sorte, vate, somniis
multisque aliis rebus praedicentes, inbecillitates hominibus facientes easque curantes, tristitiam laetitiamque pro meriis.

33 FESTUGIERE La révélation d’H.Tr. II, p 26 Section XIII, L homme créateur des dieux ( Ascl. ¢. 37-38) Ces dieux
terrestres sont composés de deux éléments, 1’élément matériel et I’élément divin, ¢’est-a -dire ’dme des démons ou d’anges
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Als der junge Julianus, noch nicht Kaiser, noch nicht Apostata, die Erlaubnis erhilt, Nikomedia zu verlassen und
sich philosophischen Studien hinzugeben, begibt er sich nach Pergamon, um Aidesios, einen Schiiler des
Iamblichos zu horen, doch der greise Philosoph verweist ihn an seine Schiiler. Die ganze nun folgende hchst
interessante Entwicklung ist uns von Eunapios von Sardes (345-430), einem Platoniker und Rhetor, iiberliefert.
Zuerst hatte Julian die Vortrage des Eusebios von Myndos gehort, der seine Studenten im Sinne Plotins in
rational-philosophisches Denken einfithrte, das zur Rettung der Seele, zur "geistigen Selbsterlosung” (Joseph
Bidez, Kaiser Julian, Hamburg 1946, S 50) fiihren sollte. Am Ende seiner Vorlesung ermahnte er seine Studenten
immer wieder "die magischen Handlungen seien nur Tduschungen und Blendwerk, Zaubertricks von
Thaumaturgen und anderen Verfithrern und Wahnsinnigen, mit Hilfe materieller Krifte erzeugt".** Schon bei dem
Schiiler Plotins Porphyrios, der Leben und Werk des Meisters herausgegeben hatte, war der Einfluss der
magischen Weltanschauung deutlich fithibar, aber noch standen dem Einbruch des Irrationalen starke Ansétze zu
rationaler Kritik entgegen; mit Iamblichos von Chalkis aber brechen alle Ddmme® Julian aber-kommen wir auf
ihn zuriick - gab daraufhin keine Ruhe, bis Eusebios ihm erzihlte, wie sein Mitschiiler Maximos sie alle einmal in
einen Hekatetempel mitgenommen hatte, er hatte sie geheiBen, sich vor der Hekatestatue niederzulassen, er werde
ihnen zeigen, wie sehr er sich von allen andern unterscheide. Dann hatte Maximos einen Weihrauchbrocken
verdampfen lassen, hatte einen Hymnus vor sich hingemurmelt, worauf die Statue zunéchst lachelte, dann war das
Licheln in ein strahlendes Lachen tibergegangen; die zutiefst erschiitterten Mitschiiler ermahnte Maximos, ja blof
nicht zu erschrecken, gleich wiirden sich die Fackeln in den Handen der Hekate entziinden, und sieh! er hatte es
kaum gesagt, da strahlten die Fackeln auf. Zutiefst verwirrt zogen sich die Mitschiiler zuriick, voller Schrecken
wenigstens im Augenblick,vor dem "theatralischen Wundermacher" (theatrikos thaumatopoios Seato Lx0g
Favporono L6g), "Du aber", fiigte Eusebios von Myndos hinzu, "bewundere nichts von alledem, sondern
betrachte als wesentlich die Reinigung der Seele durch den Logos."® Doch waren diese mahnenden Worte in den
Wind gesprochen, Julian machte sich auf und eilte spornstreichs zo Maximos, dem er sich ohne Bedenken
unterwarf, Maximos von Ephesos, den man mit Riicksicht auf dieses Hekatewunder nur als Scharlatan beurteilen
kann — wie es Eusebios deutlich genug gesagt hatte—sollte bis zu Julians frithem und tragischem Ende wie ein
Seelsorger oder auch wie ein Guru bei ihm bleiben.

Augustinus wird als Kenner der Platoniker, die er als die Philosophen empfindet, die der christlichen Sache am
néchsten gekommen sind, diese Vorstellungen von den durch Dédmonen beseelten Statuen durchaus gekannt
haben. Er erwihnt sie jedenfalls ohne jede Skepsis und zitiert dabei den lateinischen Asclepius aus dem Corpus
Hermeticum., seine Erklirungen zeigen deutlich, dass er den Vorgang richtig erfasst hat. "Jener Agypter (Hermes
Trismegistos) behaupte, es gebe Gotter die von Gott geschaffen seien, andere seien das Werk von Menschen; wer
das so liest, konnte glauben, es handele sich um Statuen, die ja Werk von Menschenhand seien, aber Hermes
Trismegistos behauptet diese Statuen, die man sehen und beriihren kann, seien gleichsam Korper der Gotter; es
gebe in ihnen gewisse Geister, die man eingeladen habe, die fihig seien, zu schaden oder einige Wiinsche

qu’on évoque et introduit dans la statue au moyen d’une composition d’herbes, de pierres, d’aromates qui contiennent en eux-
mémes une vertu divine. Asclep. 38 —FEt horum, o Trismegiste, deorum, qui terreni habentur, cuiusmodi est qualitas?—
Constat, o Asclepi, de herbis, de lapidibus et de aromatibus divinitatis naturalem vim in se habentibus.

34 EUNAPIOS, Vitae sophistarum, Maximos, 3,1 sqq wwooeetidet 8¢ pera vy é€nynewy 6 Ed6éfiog, og tadta eln ta
dvteg Svra, al 68 Ty clednewy dratdeor payyavelol xal yonrevoveat, Favpatomordy Egya, xal Teog VALxdg
oG dvvapels TapemaldvTev xal pepnvotov. (TLG)

% Wer sich davon iiberzeugen will, wird den Brief an den dgyptischen Priester Anebo des Porphyrios lesen oder seine
Schrift Gegen die Christen (beides nur noch in Bruchstiicken erhalten) und sich vor allem an die Antwort des Priesters
Abammon, der anstelle des leider verhinderten Anebo antwortet, erinnern. Unter dieser dgyptischen Maskerade verbirgt sich
niemand anders als lamblichos. ( De mysteriis Aegyptiorum )

3% EuNAPIOS, Vitae sophistarum, Maximos von Ephesos, 3,1 69 8¢ tottay pndev Favpaerg, Gemeg 0dde Eya, Ty S
100 Aéyou xadapsLy péya T xofipa drolapfdvey.
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derjenigen zu erfilllen, die ihnen gottliche Ehren erwiesen und unterwiirfige Verehrung darbréichten. Diese
unsichtbaren Geister verbinde man mit sichtbaren Gegenstidnden aus korperlicher Materie dank einer bestimmten
Kunst, so dass diese Kérper jenen Geistern geweiht und ihnen unterworfen seien.”” Der Ddmon wird mit dem
Standbild verbunden durch "gottlose Kunst" oder durch "ich wei3 nicht welche Kunst" den Bildern eingegeben,
eingefloBt oder beigegeben (inditur) ** oder noch deutlicher : dank ich weif nicht welcher Kunst sind die
Dimonen den Gotterbilden mit den Fesseln ihrer eigenen Leidenschaften angebunden.” Dies konnten in den
Augen des Augustinus nur bose Geister, Dimonen, gefallene Engel im christlichen Sinn sein, die im BewuBtsein
ihrer eigenen Verdammnis den Menschen tduschen oder zur Idololatrie verfithren wollten. SchlieBlich taucht dann
in diesem 24 Kapitel des VIIL. Buches der Begriff einer sociefas einer Genossenschaft, eines Biindnisses [einer
fellowship] in Augustinus auf. Es kann kein Zweifel bestehen, dass Augustinus die fatale Idee eines Paktes des
Menschen mit dem Teufel in die Welt gesetzt hat, indem er sich auf Paulus berufen hat - ich will nicht, dass ihr
Bundesgenossen (socii) der Diamonen werdet, ** Und prompt finden wir an dieser Stelle das Zitat von Psalm
95/96,5 : denn alle Gétter der Heiden sind Ddmonen.

Kein Zweifel auch, dass Augustinus die erwihnten Vorginge fiir mdglich gehalten hat, wie er ja auch die
magischen Kiinste iiberhaupt als wirkungskriiftig angesehen hat; in der Renaissance wird Girolamo Cardano ihm
dies vorhalten, und Christian Thomasius, welcher um 1700 der Hexenideologie den TodesstoB versetzt haben soll,
wird diesen Vorwurf wiederholen.

Wer noch daran Zweifel hegt, darf im XXI. Buch des De civitate Dei cap VI nachlesen, was Augustinus zu der
Methode sagt, wie man Ddmonen durch verschiedene Arten von Steinen, Kriutern, Holzern, Tieren, Gesiingen
und Riten ANLOCKEN kann. Er fiigt sogar hinzu, damit ihn niemand missverstehe, die Ddmonen wiirden nicht
etwa angelockt, wie Tiere durch Speisen, sondern als Geister (spiritus) wiirden sie durch Zeichen herbeigerufen,
die nach dem Geschmack eines jeden Ddmons verschieden sein kdnnen. Ganz nebenbei definiert Augustinus dann
auch noch die Magie als die Kunst der Ddmonen durch menschliche Vermittlung Wunderbares zu vollbringen. Sie
haben diese menschliche Vermittlung allerdings nicht nétig und konnen durchaus selbst von sich aus
Staunenswertes vollbringen. *'

Wenn der Theurg die Gotterstatuen zum Leben erwecken wollte, so mufite er ja daimones anlocken und ihnen
den Aufenthalt unter den Menschen in den Tempeln angenehm und mundgerecht machen.

Die Anspielungen auf die geheimen Kriifte der Steine und Kriuter werden nur verstindlich, wenn wir uns einmal
die magische Weltvorstellung des Hermes Trismegistos vor Augen fithren; sie sollte iiber das Mittelalter hinaus
bis weit in die frithe Neuzeit hinein wirksam bleiben. In der Renaissance kommt es noch einmal zu einer wahren

37 AUGUSTINUS De civitate Dei, Lib VIIL, Cap 23 Hoc qui audit, sicut a me positum est, putat dici de simulacris, quia opera
sunt manu hominum ; at ille visibilia et contrectabilia simulacra velut corpora deorum esse asserit; inesse autem his quosdam
spiritus invitatos, qui valeant aliquid sive ad nocendum sive ad desideria nonnulla complenda eorum a quibus eis divini
honores et cultus obsequia deferuntur. Hos ergo spiritus invisibiles per artem quandam visibilibus rebus corporalis materiae
copulare, ut sint quasi animata corpora illis spiritibus dicata et subdita simulacra, hoc esse dicit deos facere eamque magnam
et mirabilem deos faciendi accepisse homines potestatem.

38 AUGUSTINUS, De civitate Dei, Lib VIII, cap 24, p 126 Daemon quippe simulacro arte impia conligatus....daemones.......
per artem nescio quam imaginibus indifi.

39 AUGUSTINUS De civitate Dei, Lib VIIL, 24, p 124: idolis daemones per artem nescio quam cupiditatum suarum vinculis
inligatos.

o0 Bédo Vg xoLvevovg téy dawpoviev yiveadal. Nolo autem vos socios fieri daemoniorum. 1 Corinther 10,19-20.
Aug. De civitat.D. Lib VIII, cap 24 p 122.

HAUGUSTINUS De civitate Dei, Lib XXI, cap 6. Dort die Ausfiihrungen zu der 'nie verloschenden' Wunderlampe vor dem
Venustempel. Augustinus wulite durchaus um die méchanémata menschiicher Kunstfertigkeit, wie z.B. um das schwebende
Gotterstandbild, das durch Magnetsteine in diesem Zustand gehalten wurde. Addimus enim ad istam lucernam
inexstinguibilem et humanarum et magicarum id est per homines daemonicarum artium, et ipsorum per se ipsos daemonum
multa miracula.
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Wiedergeburt der magischen Welten, und auf diesem Nahrboden entsteht sowohl die moderne Wissenschaft wie
auch die fiirchterliche Hexenideologie, das 146t sich an den Texten der Dadmonologen des 16. und 17,
Jahrhunderts nachweisen, die wie Del Rio durchaus fihig sind, ein Loblied auf die neue Wissenschaft zu singen
und anderseits die gnadenlose Verfolgung und Ausrottung der Teufelsbiindler zu fordern.

Hier soll dann eine Kurzdarstellung der magischen Weltauffassung stehen; ich referiere dazu aus Garth Fowden
The Egyptian Hermes, A historical Approach to the late pagan Mind, der sich seinerseits auf Text XVI aus dem
Corpus Hermeticum und den Asclepius beruft. :

Gott ist das Eine und er ist der Schopfer aller Dinge, die weiterhin als Elemente einer Hierarchie aller Seienden
von ihm abhéngen. Nach Gott kommt die intelligible Welt, dann die sensible Welt; die schopferische und
wohltitige Macht Gottes flieit durch die beiden Welten zur Sonne, die der Demiurgus ist, um den herum die acht
Sphiren der Fixsterne, der Planeten und der Erde sich bewegen. Von diesen Sphéren héngen die Ddmonen ab, und
von den Ddmonen der Mensch, der einen Mikrokosmos der Schopfung darstellt. Alle Dinge sind eins und die
Fiille (pléroma ) des Seins ist unzerstrbar. Die géttlichen Méchte, die alle Dinge verbinden, werden, oft energeiai
genannt; diese Energien kommen von der Sonne, den Planeten und den Sternen her und sie wirken auf alle Korper.
Sie sind es, die wachsen und vergehen lassen, sie sind auch am Ursprung aller Kiinste und Wissenschaften und
iiberhaupt aller menschlichen Tatigkeiten. Da nun alles in allem ist, wird als eine der groflen Krifte des
Universums die Sympatheia, das Mitschwingen, das Mit-Fiihlen-oder Mit-Leiden, das Mit-Betroffensein
angesehen. Sie erlaubt es, regelrechte Ketten seirai (G Lgocf,) der Seienden zu bilden, welche durch alle Bereiche
des Seins von unserer erlebten Welt bis hin zu den Géttern reichen : "jedes Tier, jede Pflanze, jedes Mineral, jeder
Teil des menschlichen K&rpers entspricht einem besonderen Planeten oder Gott";"*? man kann also wie unsere
telestai bei den Statuen von einem Stein oder einer Pflanze ausgehen, um auf dem Weg der Sympatheia-Kette
Einfluss auf die Gottheit zu erlangen oder wie unsere telestai einen entsprechenden daimén anzulocken und ihn in
den agalmata zu installieren. Natiirlich konnen auch Elemente verschiedener Ketten antipatheia aufweisen; der
Kenner der Sterneneinfliisse, sowie der Sympathie und Antipathie-Verhiltnisse unter den Seienden wird als
Archimagus auftreten kdnnen.

Die Astrologie mit ihren von den Gestirnen herabstrémenden Energien, die Auffassung der Sympathie und
Antipathie der Gestirne, welche sich auf alle Seienden ausdehnen und regelrechte Ketten bilden, liegen der
Iatromathematik (der astrologischen Medizin) und natiirlich auch der Theurgie zugrunde, die davon trdumte, auf
Bilder, Glypte, Siegelringe "die Planetenkrifte herabzuziehen, indem sie sich Substanzen bediente, die zu einer
Kette gehorten, welcher der angerufene Gott vorstand" (Chiara Poltronieri unter Berufung auf Dodds).”

Nur muss man sich im Klaren sein, dass Augustinus zwar einige Vorstellungen zu den Beisitzerddmonen, den
statuae animatae oder dem Anlocken der Ddmonen durch Kriuter Steine usw iibernommen hat, aber in einem
wesentlichen Punkte ist er dennoch von dieser magischen Weltanschauung abgewichen. Augustinus bricht ein
wesentliches Stiick aus diesem Weltbild heraus, ndmlich die Astrologie, die er ohne Wenn und Aber verwirft:
magnus error et magna dementia. Was die Menschen auch immer zu den Gestirnen sagen mégen, wie sie sie auch
immer nennen mogen, sie sind dennoch nur Gestirne, die Gott geschaffen und geordnet hat, wie es ihm gefallen
hat.* Die Astrologen aber verkaufen unerfahrenen Menschen eine ungliickbringende Knechtschaft.”’ Dass er

2 FOWDEN, Garth The Egyptian Hermes, p 78 (nach Hopfher, Offenbarungszauber) "so that each animal, plant, mineral or

even part of the human or animal body corresponds to a particular planet or god."

 ERMETE TRISMEGISTO, La pupilla del mondo, Venezia,1994, Anm 10, S 77. (= C.H. Stobaeus, excerptum XXIII Koré
Kosmou)

# AUGUSTINUS, De doctrina christiana, L II Caput XXI Sed quodlibet vocentur ab hominibus, sunt tamen sidera, quae Deus
instituit et ordinavit ut voluit: et est certus motus illorum, quo tempora distinguuntur, atque variantur.

% jbidem Nam et ipsi quamvis veram stellarum positionem, cum quisque nascitur, consectentur, et aliquando etiam
pervestigent; tamen quod inde conantur vel actiones nostras vel actionum eventa praedicere, nimis errant, et vendunt
imperitis hominibus miserabilem servitutem.



damit einen alles entscheidenden Punkt aus seiner Ddmonenvision entfernt, ist ihm offensichtlich nicht
aufgegangen oder hat ihn weiter nicht gestort.

Proklos, der Plato-Kommentator 412-485, Scholarch der Akademie wihrend 45 Jahren, geht mehrmals auf die
"beseelten Standbilder" empsycha oder empnoa agalmata ein ; so heifit es in seinem Timaeus-
Kommentar die Telestiké , sagen wir ruhig der modus operandi der Theurgie, sei die Kunst," Bilder der
Géotter auf Erden aufzustellen (auch dies war ein technischer Begriff) und durch geeignete symbolische
Zeichen Werke aus partikuldrer und vergénglicher Materie geeignet zu machen, der Gottheit teilhaftig zu
werden und von ihr bewegt zu werden und die Zukunft vorauszusagen"46; und in seiner Theologia
Platonica heiit es rundheraus "die Telestiké reinigt [das Stoffliche] legt einige Charaktere—das Wort
charaktéres weist auf astrologische Zeichen hin"— und Symbole um das Bild und macht es so beseelt.
Was genau den Angaben des Hermes Trismegistos im Asclepius entspricht : "die Statuen sind beseelt,
voll Empfindung und Geist ( sensu et spiritu plenae)."

Im Kommentar zum Cratylus wird die Wirkung der Telestiké so beschrieben: sie bilde dank einiger
Sinnzeichen (symbola) und unsagbar-geheimer Losungen (synthémata) die Statuen hier auf Erden den
Gottern nach und mache sie so geeignet, gottliche Ausstrahlungen oder FEmanationen
aufzunehmen.(ellampseis).47

Wie man genau dabei vorging, kann man Andeutungen des Proklos entnehmen: sowohl au3en wie auch
innen brachte die felestiké an den Statuen symbola an, die einen duflerlich sichtbar, die andern aber
verborgen in Innern der Statuen, symbola der géttlichen Présenz die nur den felestai den Eingeweihten
oder den Magiern bekannt waren.®® Diese Aussage kann man dann ohne Schwierigkeit auch aus dem
Byzantiner Michaél Psellos,(1018-1097), dem Polyhistor und u.a. auch Experten in Ddmonenfragen
erginzen. Sein de operatione daemonum ist eine wahre Fundgrube fiir Aussagen zu dem Komplex
Daimones/Daemones. Bis in das 16. und 17. Jahrundert sind seine Ausfiihrungen sowohl von den
Befiirwortern wie auch von den Gegnern der Hexenideologie herangezogen worden. In einem Brief
erklért Psellos in einfachen Worten, wie man dabei vorging.

"Jene wissenschaftliche Vorgehensweise (felestiké epistémé/ tedestinn émietnpn ) fiillt die
Hohlridume der Gotterbilder mit Stoffen, die den dariiberstehenden Méchten eigentiimlich sind, mit
Lebewesen, Pflanzen, Steinen, Kriutern, Wurzeln, Glypten (oder geschnittenen Steinen), Engrammen
(oder geschriebenen Formeln), manchmal auch mit Aromaten in Libationsgefilen und Réucherfissern,
so BESEELT sie die Gétterbilder und bewegt sie durch die unsagbar-geheime Macht." *

% procLUS in Timaeum I11, 155,18 dydipate Fedv LW8pdedar Exl piig xal dud Trwev 6upélev Emxvridewe wolely
16 &x Thg peoLxfig UAng xal pdagtfig elg 16 petéyewy Feod xal xvelodal wag adTod xal woodéyely 10 pédiov.
PROCLUS In Cratylum Sect 51,19 xal d6meg 7 tedestixn dud 01 tivev 6upBérov xal drogeitav dvydnudtey ta
tHde dydAipato tolg deolg dmewxdCer xal émiride o wolel moog vmodox Ny 1@ Felov EXddpdeav,

PROCLUS, In Timaeum, I, 273,11 A} Gomep t1év Ono 1fig tedestixfls Lbovpévav dyaludtov 1o pév é6TLy
Eugpavi, 1o 8¢ Evdov droxéxgunrar 6pPola tiig téY Pedv wagovsiog, & xal povorg E6TL yvopuue Tolg TEAE6TALS.
b PSELLOS, Epistula 187, C.N. Sathas (Bibliotheca Graeca Medii Aevi.V,474) zitiert in Dodds, Les Grecs et I'rrationnel,
Paris 1977 p 304 note 69. ...&xelvn yag (sc. f) tedeatixd) miotipn) to xolda tdy dyadpdrov Ang éuminddsa olxelog

1alg pecrnruiog Svvdpest, (dav, putdy, iBov, Botavdy, G156V, 6poayduy, éyyooppdrey, éviote 88 xal
doopdtav ewovdela xal Fupiarmiow, Eumvon worel ta eldwla xal 1f dwogerte duvdpet xivel. Dies ist. so Dodds
die eigentliche theurgische Doktrin, und er verweist auf den Kommentar des Proklos zu den Chalddischen Orakeln der eine
ganze Liste von magischen Gegenstédnden (z.B Steine oder Pflanzen) deren Funktion er dann erldutert. "Jeder Gott hat seinen
Vertreter im Tier-Pflanzen- und Mineralreich, der mit ihm durc/ sympatheia verbunden ist." Die Lektiire von Appendix II
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Die unheimliche Belebung der agalmata durch daimones leitourgoi, die nach christlicher Auffassung
nur noch bdse Ddmonen sein kénnen, die darauf aus sind, den Menschen zu tduschen (in den Orakeln)
und zu verderben, erfihrt eine letzte Wandlung in einer Geschichte, welche die Ddmonologen mit den
Worten erwihnen: Ein Jingling hatte ein Idol geheiratet... Genauer miifite es heilen: ein Jiingling hatte
sich mit einer Statue verlobt, doch war diese eherne Statue der Venus ein agalma empnoun oder
empsychon /] &yolpa Epmvovy oder Eppuyov]. Die Geschichte ist mir zugénglich geworden in den
Dies caniculares, den Hundstagen, des Simon Maiolus Astensis, genauer des Pseudo-Maiolus, einer
Fortsetzung der Hundstage durch einen Plagiator (den Prediger Georgius Draudius). In seinem De sagis,
"die Hexen" wird eine hiibsche Geschichte aus Vincentius Bellovacensis, Vincent de Beauvais (ca 1194-
1264), erzihlt; sie handelt von einem jungen Mann aus Rom, der eben geheiratet hatte und bei seinem
Junggesellenabschied seine Freunde nach dem Essen zu einem Ballspiel eingeladen hatte. Der junge
Mann bekam den Ball, zog dann seinen Trauring aus und steckte ihn einer bronzenen Venusstatue an den
Finger. Als er ihn hernach abziehen wollte, hatte die Statue den Finger gekriimmt, und der Ring lie8 sich
nicht mehr abziehen. Spéter war er mit einem Freund noch dorthin zuriickgekehrt, nunmehr aber war der
Finger zwar wieder gerade, aber der Ring war verschwunden. In der Hochzeitsnacht konnte der junge
Mann sich nicht seiner Braut nihern; ein unsichtbarer nebelhafter Korper trennte ihn von ihr und er horte
eine Stimme: "Mit mir sollst du schlafen; denn heute hast du dich mir anverlobt. Ich bin Venus und du
hast mir den Ring an den Finger gesteckt, und ich werde diesen Ring nicht mehr herausgeben". Nur mit
Hilfe eines Priesters, der sich in Schwarzer Magie auskennt, wird er dank eines Empfehlungsschreibens
des gottvergessenen Priesters vom Ober-Damon selbst den Ring zurtickerbitten. Die Geschichte ist
reizvoll erzihlt und gipfelt in einem gewaltigen Trionfo, einem endlosen prunkvollen Festzug also, in
dem der Ober-Diamon an einer Wegkreuzung zu nachtschlafender Zeit vorbeizieht Auf seinen Befehl
hin, muss Venus, die in ihrer ganzen strahlenden nackten Schonheit im Umzug mitgefiihrt wird,
widerwillig den Ring zuriickgeben. Fiir die Romanisten sei noch hinzugefligt, dass diese uralte
Geschichte aus Vincent de Beauvais der Vénus d' Ille des Prosper Mérimée als Vorbild gedient hat.

Wenn ich diese seirg // 6elpa, diese Verkettung der Vorstellungen durch Jahrhunderte hindurch
dargestellt habe, so weil man hier ablesen kann, wie ein Zitat der Heiligen Schrift, auch losgelost aus
seinem Kontext, als Bestitigung allgemein gingiger Vorstellungen zur Dédmonenwelt, aufgefasst werden
konnte. Erst in unsern Tagen ist der alte Ubersetzungsfehler der Septuaginta berichtigt worden. Ich
verdanke Professor Dr Joseph Steinruck (Universitit Trier) eine Reihe von Hinweisen auf
Ubersetzungen und Kommentare der HI Schrift, die allesamt aufweisen, dass heutige Ubersetzer,
Theologen und Exegeten das ehrwiirdige Denn die Gétter der Heiden sind Ddmonen resolut verwerfen.

So liest man in :

The International Critical Commentary® The gods of the peoples are nothings.

Einheitsiibersetzung der Bibel, Freiburg 1980 : Alle Gétter der Heiden sind nichtig.

Die Nova Vulgata, 1979 korrigiert in Quoniam omnes dii gentium inania

Echter-Bibel : [die Gotter der Heiden] sind Nichtse

Die Bibel in heutigem Deutsch: 1983: Die Gotter der Volker sind nur tote Gotzen

(La théurgie) bringt eine Fiille von wertvollen Hinweisen auf die spétplatonische Magie.

0 BRriGGS, Emilie Grace , A Critical and Exegetical Commentary on the Book of Psalms, vol II Edinburgh 1907 (Reprint
1960), S 303. The gods of the peoples are nothings ...... they have done nothing for the people that worship them, they can do
nothing, they are in realitiy nothings, they have no real existence and are not gods at all.
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TOB: [les dieux des paiens] sont des vanités

Jérusalem: Néant sont tous les dieux des nations.

Moines de Maredsous: Car tous les dieux des paiens ne sont que des idoles

Somit stimmt der Text unseres Psalms mit dem iiberein, was an anderer Stelle iiber die Gotter der
Heiden gesagt worden ist. Psalmus 113 (114) In exitu Israél de Aegypto.....”" oder: im Buch der Weisheit
15,15, nimlich dass sie tote Bilder aus Holz, Erz oder Gold sind; was mit den bekannten Worten
ausgedriickt wird: "denn sie haben Augen und sehen nichts". Dasselbe gilt fiir alle Sinne bis hin zur
Fahigkeit sich zu bewegen.

Man kann im Riickblick nur sagen: Die Korrektur des fatalen Fehlers kommt spét, sehr spit.

Plato und die Platoniker am Ursprung
einer systematischen Dimoneniehre.
wHiin Blick zuriick im Zorn*

Im Jahre 1694 soll ein junger Rechtsgelehrter, Professor an der Universitét Halle, im Rahmen einer
juristischen Kommission ein Gutachten zu einem Hexenfall verfassen. Er tut dies gewissenhaft nach
Carpzows Praxis criminalis und kommt zu dem Ergebnis, man solle die Hexe moderat foltern, um von
ihr ein Gestindnis zu erzwingen. Zu seinem maBlosen Staunen aber lehnen die Fakultétskollegen aus der
Spruchkommission dieses Gutachten ab, so dass er ein neues entwerfen muflte: die Beschuldigte sei aus
der Haft zu entlassen und ihr weiterer Lebenswandel zu beobachten. Christian Thomasius (1655-1728)
hat auf diesen Schock hin die Rechtspraxis seiner Zeit in Hexendingen neu iiberdacht und seine
Vorstellungen in zwei kurzen Traktaten niedergelegt: "Vom Laster der Zauberey" (De crimine magiae
1701) und "Vom Ursprung und Fortgang des Inquisitionsprozesses wider die Hexen" (De origine ac
progressu Processus Inquisitorii contra Sagas.) Im Zusammenhang mit dem Thema dieses Aufsatzes
haben mich naturgemif seine Aussagen zu der antiken Philosophie um Christi Geburt interessiert.:

Vier Hauptsekten hitten in dieser Zeit floriert: 'die Epicurdische, die Stoische, die Platonische und die
Aristotelische Secte'. Thomasius bestétigt ausdriicklich den Epikurdern, dass sie als Vertreter der
Korpuskulartheorie, weder damals noch zu seiner Zeit dem Aberglauben an Hexerei und Magie eine
Handhabe geliefert hiitten. Die Stoiker und die Platoniker aber hétten in den ersten Jahrhunderten des
Christentums vor allen andern gebliiht und die Kirchenviter der frithen Jahrhunderte hitten der einen
oder andern dieser Lehren fast sklavisch angehangen (ich will einmal so das addicti des Thomasius
iibersetzen). Reizvoll ist auch, dass Thomasius offenbar nichts mit der "Sekte" der Aristoteliker
anzufangen weil, Zitat: "wiewohl auch die Aristotelische diBfalls nicht géntzlich auszuschliessen
ist."?DaB die Scholastiker selbst, allen voran, Thomas Aquinas und in seinem Gefolge Institoris, der

3! Psalmus 113 (114) In exitu Isragl de Aegypto.....4) Simulacra gentium argentum, et aurum, opera manuum hominum 9)
Os habent, et non loquentur: oculos habent, et non videbunt.10) Aures habent et non audient; nares habent, et non odorabunt
11) Manus habent, et non palpabunt, pedes habent, et non ambulabunt: non clamabunt in gutture suo (geben keinen Laut
durch ihren Hals)

32 Quoniam omnia idola nationum deos aestimaverunt, quibus neque oculorum usus est ad videndum, neque nares ad
persipicendum spiritum, neque aures ad audiendum, neque digiti manuum ad tractandum, sed et pedes eorum pigri ad
ambulandum

33 Stoici et Platonici primis Christianorum saeculis maxime florebant et Patres priorum saeculorum multi alterutri ex his
duabus Sectis erant addicti, quamvis nec Aristotelici videntur plane esse excludendi (De crimine magiae § XXXVIII, S 79
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bornierte Verfasser des Hexenhammers (1487) sowie spétere Ideologen—eher zihneknirschend—
Aristoteles von jedem Vorwurf einer Komplizitit mit dem Hexenglauben wei3gewaschen haben, ist
zwar von Thomasius gewuft, wird aber nicht eindeutig formuliert. Das méchte ich also hier mit zwei
Zitaten aus Thomas Aquinas nachholen:

[In seinem De malo™ heifit es ausdriicklich: "Zu bedenken ist dann, dass die Peripatetiker, die Jinger
des Aristoteles, nicht die These aufgestellt haben, es gebe Ddmonen, jedoch haben sie behauptet, alles
was den Diamonen zugeschrieben werde, wiirde durch den EinfluB der Himmelkorper oder anderer
natiirlicher Ursachen bewirkt." Zweihundert Jahre vor Pomponazzis Aussage, man brauche gar keine
Dcmonen! war also jedenfalls die ablehnende Haltung der Peripatetiker schon bekannt.

[2] Auch in der Summa theologica wird diese Ansicht wiederholt: Die Peripatetiker haben steif und
fest behauptet, es gebe keine Damonen. >

Erwidhnt werden z. B. die Kirchenviter Athenagoras, Tertullian, Hieronymus und natiirlich
Augustinus. Zitat: "Es ist aus des Augustini seinen Biichern von der Stadt Gottes sattsam bekannt, in was
Ansehen und Hochachtung damahls die Platonische Philosophie gewesen."” Er wirft ihm auch vor "die
Platonische Sekte iiber die Gebiihr veneriret" zu haben; er hat eine Reihe von Stellen in Augustinus
sorgfiltig erwogen, Stellen, von denen heute nur noch selten gesprochen wird, die aber authorchen
lassen, weil Augustinus wie in einem Atemzuge kritisch-rationale Ansétze mit einer geradezu lippischen
Leichtgldubigkeit vermengt. Da die Kirchenviter in der hl. Schrift kaum Ansétze zu ihren
dimonologischen deliramenta gefunden haben, hitten sie die Stellen der hl Schrift verdreht und dabei
jiidische, platonische und stoische Fabeln anstelle der Worte der hl Schrift gesetzt. Wenn Thomasius von
Platonikern und Platonismus spricht, so denkt er vor allem an Iamblichus de mysteriis Aegyptiorum, auf
den er seine Leser in einer Fuinote ausdriicklich verweist.

Es ist schon beeindruckend, wie Thomasius das allm#hliche Wachsen der Hexenideologie aus
verstreuten Ansétzen heraus dargestellt hat, oft nur in kleinen Anmerkungen, die in diesem sowieso sehr
schmalen Traktat dem nur fliichtig Lesenden entgehen *. Spricht er etwa von den jiidischen Ansétzen
zur Dimonologie, so weist er seinen Leser auf die Pharisder, auf die Schriften der Rabbiner, auf die
Cabbala und auf Philo Iudaeus hin (ca 25 ante Chr.n.- 50 p Chr. n. ), der Moses fiir einen
ausgewachsenen Mittleren Platoniker hielt (so leicht sarkastisch Dillon not just a Greek Philosopher, but
a fully-fledged Middle-Platonist) ** ja fiir den Lehrer des Pythagoras und Platos. Philo Iudaeus hat um
Christi Geburt herum die Engelscharen des Alten Testaments mit den platonischen daimones in allen

dtv))

3* Quaest. XVI, Art. 1, p 195. Considerandum est quod peripatetici Aristotelis sectatores non posuerunt daemones esse, sed
ea quae attribuuntur daemonibus dicebant provenire ex virtute celestium corporum et aliarum naturalium rerum. Genau auf
diese Stelle bezieht sich Institoris im Malleus Maleficarum ed 1487, I, quaestio VIII.

55 THOM. AQ. Summa Theologica, 1 q 115, a5. RESPONDEO dicendum quod circa daemones fuit opinio triplex Prima
Peripateticorum, qui posuerunt daemones non esse; sed ea quae attribuuntur daemonibus, secundum artem necromanticam,
fiunt virtute caelestium corporum.

% De crimine magiae § 40, S. 81...et notum est vel ex Augustini libris de civitate Dei,, in qua veneratione tum fuerit
Philosophia Platonica. Vgl auch De origine ac Progressu....§26, S 137.: deinde Platonici multa, prae reliquis philosophis
Graecis, de natura daemonum et corporibus eorum aereis, item conversationibus cum hominibus, caet. commenti sunt,
quorum phantasmata quaedam cum postea quidam ex praecellentissimis patrum ecclesiae, qui non raro Platonicam sectam
nimis iusto venerabantur, doctrinae suae immiscuissent et hoc pacto occasio data fuit fabulae de pactis daemonum cum sagis.

57 So z.B. hat er deutlich gesehen, wie die Pakttheorie mit den bosen Geistern aus den Ausfithrugen des Iamblichos (zu den
Synthémata, den 'verabredeten Sinnzeichen' O.8.) hervorgegangen ist.

% DILLON, John, The Middle Platonists, p 143
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ihren Auspriagungen zusammengefiihrt. Diese judische Tradition hétte, so Thomasius den Teufeln
Korper zugeschrieben oder die Kraft sich Korper zu bilden und den Menschen in leiblicher Weise
Schaden zuzufiigen, mit den Menschen fleischlichen Umgang zu haben, und folglich auch Biindnisse
und Gemeinschaft mit ihnen einzugehen.”

Die geschickte Herleitung der Hexenideologie aus sehr friihen Ansétzen heraus bei einem Gegner
dieser Denkform brachte mich auf die Idee, auch einmal bei den tiberzeugten Ankdngern dieser
Ideologie nachzusehen. Da die Ddmonologen der frithen Neuzeit nach der scholastischen Methode
arbeiteten und natiirlich auch bedacht waren, ihre abstrusen Visionen (sie waren sich durchaus des
seltsamen Charakters ihrer Vorstellungen bewufit!) moglichst tiberzeugend darzulegen und gegen alle
Einwinde abzusichern, werden uns die Einzelheiten der Ideologie als quaestiones, Problemfragen
angeboten, z. B. Es wird untersucht, ob es {iberhaupt Damonen gebe (eine nicht unwesentliche Frage,
wie mir scheint). Dann erfolgt die Behandlung dieser grundlegenden quaestio mit dem Sic et non, dem
Ja und Nein des Petrus Abaelardus. Stellen aus der hl Schrift und Zitate der Kirchenvéter werden pro
und contra angefiihrt, auch rationes oder Vernunftgriinde werden zu Einwénden und Zweifelnden
Fragen (dubitationes) ausgeformt, schlieBlich fasst der Autor seine Meinung in einem Respondeo, was
soviel heilt wie: "Meine Meinung ist..." zusammen. Haufig sind uns durch diese scholastische
Vorgehensweise, die man in ihrer schonsten Ausgestaltung bei Thomas Aquinas bewundern kann, die
Argumente der Gegner der Hexenideologie, oft auch ihre Namen erhalten geblieben. Geradezu souverén
hat Pietro Pomponazzi diese Methode in seinem Von den Ursachen natiirlicher Wirkungen oder von den
Bezauberungen60 beniitzt, indem er seinen Leser durch endlose Fragen, vorldufige Antworten, Einwénde,
Widerlegung dieser Einwénde, Zweifel an fast schon gesicherten Schlufifolgerungen, Zuriickweisung
dieser Zweifel schleppt, bis er dann schlieBlich zu dem schonen Satz gelangt, man brauche gar keine
Démonen (daemonibus opus non esse). Er schlieBt kurzerhand alle tibernatiirlichen Erkldrungen aus der
Wissenschaft von der Natur aus und ironisiert iiber die Torheit derjenigen, die auf Ubernatiirliches
zuriickgreifen, wo es doch natiirliche Erklidrungen gibt.

Als erstes versuchten die Vertreter der Hexenideologie im 16. und 17. Jahrhundert vor allem die
Grundvorstellungen des Teufelspaktes der Hexen und Hexer, das Eingreifen der Ddmonen durch
menschliche Vermittlung in das alltdgliche Geschehen, die Notwendigkeit der Todesstrafe fiir Hexen
und Hexer, durch Zitate aus der hl. Schrift zu beweisen. Nur, im Neuen Testament steht {iberhaupt nichts
von Hexen, und Christus hat auch keine Behexten geheilt, im Alten Testament gibt es vielleicht vier
Zitate, die immer wieder angefiihrt werden, Zitate aus der jiidischen Gesetzgebung, welche Hexerei und
Wahrsagungen mit dem Tode bestraft sehen wollte oder das fiir die Hexenideologen so wertvolle Zitat
aus Isaias 28,15 "Wir haben einen Bund geschlossen mit dem Tode und einen Vertrag mit der Holle
gemach‘c."61 Auch Thomas Aquinas hat diesen vieldiskutierten Passsus als Beweis fiir die Existenz eines

% De crimine magiae § XXXIX, dtv S 80 Ascribebant etiam, quod et Gentilium multi faciebant, corpora aut virtutem
corpora sibi formandi, ac corporaliter hominibus nocendi, cum hominibus concumbendi, et consequenter etiam pacta et
societates cum hominibus ineundi.

% De naturalium effectuum causis seu de incantationibus liber, vollendet 1520, als Hs. verbreitet, erst 1556 nach dem Tode
des Autors verdffentlicht.

81 LXX: Isaias 28,15 “Ori elmore’ Ewouisopey Suoadfxmy petd tod ¢dou xal petd tod Favdrov cvvdirag,
xatouylg (pldtzlich hereinbrechender Sturm, Orkan) pegopévn éaw wagéddn o pi EA9N ég' fudg, é9Mxapey Petdog
iy EAnido fpdv xal 1§ Pevder 6xemocdnodpedo. Vulgata ALLIOLI 1876 Dixistis enim : Percussimus foedus cum
morte, et cum inferno fecimus pactum. Flagellum inundans cum transierit, non veniet super nos: quia posuimus mendacium
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Teufeslpaktes angesehen.** Auch die Episode aus em ersten Buch der Konige ©, die Konsultierung der
Hexe von Endor, einer gyné engastrimythos (yvvn éyyaetoipvdog, was ja eigentlich eine
Bauchrednerin heisst), die im Auftrage von Saul, der alle Magier und Wahrsager aus dem Lande gejagt
hatte, doch niichtens den Schatten Samuels heraufbeschwort, erfreut sich groBer Beliebtheit.** Nur sind
die Belege aus der hl Schrift, auch wenn immer wieder strapaziert, doch eher diirftig, und die
Hexenideologen haben begierig auf Ausfithrungen der frithen Kirchenviter und das Erbe der klassischen
Welt zurilickgegriffen.

Dies sei einmal an zwei vollig vergessenen Autoren vorgefithrt, die 1580 und 1581 (oder 1589)
geschrieben haben und dabei so vorgegangen sind, wie mehr als zweihundert Jahre spiter Thomasius,.
Der erste ist kein Geringerer als Andrea Cesalpino, der geniale Botaniker (1509-1603); er war auch
Leibarzt von Papst Clemens VIII. und Philosoph und als solcher hat er 1580 eine Daemonum
Investigatio peripatetica geschrieben. Dieser vielversprechende Titel, eine Untersuchung zu den
Daemonen aus peripatetischer, also aristotelischer Sicht, kann leicht in Irrtum fithren. Daraus hat ein so
hervorragender Kenner der ddmonologischen Literatur wie Stuart Clark® die unvorsichtige
Schlufifolgerung gezogen, Cesalpino sei ein Skeptiker in Pomponazzi's Gefolge gewesen. Auch der
Verfasser hatte angenommen, dass hier eine rational-aristotelische Kritik an der Hexenideologie
vorliege. In Wirklichkeit erwies das Buch, das mir schlieBlich in einem Exemplar der Herzog-August-
Bibliothek, Wolfenbiittel zugénglich wurde, sich als ein sehr schlimmes Machwerk, das auch nicht ein
Klischee des "Sammelbegriffes des Hexenwesens" auslieB. Wie schon aus dem Vorwort hervorgeht, hat
Cesalpino durchaus gewuft, dass die Peripatetiker in der Uberzeugung, Aristoteles habe die Ddmonen
nicht als Bestandteil der natura rerum zugelassen®, alle méglichen Erklirungen fiir die magischen
Vorginge gesucht haben, wie z.B.iibersteigerte Einbildungskraft, verborgene, aber natiirliche Ursachen,
Einfliisse der Sternenwelt. Auch hétten sie nicht gezogert, die Wunder, die doch in der Geschichte bei
gewichtigen Autoren iiberliefert sind, einfach als Mérchen zu bezeichnen. Seine Absicht sei
nachzuweisen, dass die Existenz der Ddmonen, die Plato offen eingestehe, die Aristoteles nicht
ausdriicklich verneine, als mit natiirlichen Prinzipien iibereinstimmend aufzuzeigen. Nun werden
Aristoteles und vor ihm Hippokrates®” (sowie —ein wahrhaft verzweifeltes Unterfangen— Galen!)
griindlich ausgequetscht, mit dem Resultat, dass Cesalpino etwas gewunden zugibt, Aristoteles habe
zwar die Daemonen nicht geleugnet, wohl aber sich um ihre Krifte und Eigenschaften iiberhaupt nicht
gekiimmert®( (minime persecutus est). wahrscheinlich weil Philosophen und Theologen vor ihm mehr

spem nostram, et mendacio protecti sumus.

62 Und zwar gleich zweimal. 1°In quatuor libros sententiarum, 2 (lib), 7(dist) 3(qu). 2° : Summa Theologica 2,2 Quaest.
XCV. artIV.

8 Reg.I, Cap XXVIII, 7 sqq

® Auch hier ist Augustinus fiir viele Daemonologen zum Vorreiter geworden. Die Epsisode der Hexe von Endor wird von
ihm ausgiebig in De diversis quaestionibus ad Simplicianum 2,3. kommentiert ; er fragt sich bang, wie die Ddmonen es
fertiggebracht haben, die Seele des heiligen Prophsten aus der Unterwelt aufSteigen zu lassen.

5 Thinking with demons. The Idea of Witchcraft in Early Modern Europe, Oxford 1997, p 243.

% Pperipatetici tamen philosophi putantes apud Aristotelem Daemones non admitti in rerum natura, varia circa eas artes et
caetera miracula excogitarunt

7 HIPPOKRATES zu seinem Satz: Et si quid divinum in morbis habetur, illius quoque ediscere providentiam. $€l6v tu év
tolg vé6oLg. Dazu: Max Pohlenz, Nomos und Physis, in HERMES 81, 1953, Anhang II.

8 At daemonum proprietates ac vires Aristoteles minime persecutus est, pertinent hae enim non ad naturalem
Philosophiam, sed ad eam quae agit de substantiis abstractis. (p 13)
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als genug dariiber gesagt hitten. Daher habe Aristoteles absichtlich diesen Teil beiseite gelassen.®” Und
dann erwihnt Cesalpino die alten Theologen und Philosophen namentlich, die so griindlich iiber die
daimones referiert haben. "Vieles kann man tiber die Ddmonen bei Plato lesen, vieles auch bei Mercurius
Trismegistus (Hermes Trismegistos, der ja wie schon erwihnt, bis weit in die Renaissance hinein als ein
Vertreter einer Urphilosophie, gewShnlich die prisca philosophia genannt, angesehen wurde). Die
Darstellung der platonischen Auffassung zu unserer quaestio steht in Cap IIL, p 7r und beruft sich gleich
zu Beginn auf die bekannte Stelle aus dem Symposion, wo Diotima, die Priesterin aus Mantinea Sokrates
iiber das Wesen der Liebe aufklirt. Nur hat Cesalpino ohne Stellenangabe und ohne Darstellung des
Kontextes aus dieser Dialogszene allgemeine Lehr-Sétze abstrahiert, die wie Dogmen wirken. Man hére:

"Platon sagt, die Natur der Ddmonen nehme eine Mittelstellung zwischen den Sterblichen und den
Gottern ein ; durch ihre Natur geschehe jede Prophezeiung, jede Wahrsagung und Magie. Denn Gott,
sagt er, pflegt durch dieses Medium Verkehr (commercium) mit den Menschen im Wachen und im
Schlafe "°". Es folgt ein Satz, der Cesalpino zuzuschreiben ist, etwas wie eine gelehrter Kommentar zu
der Aussage Platos: "Die Abbilder aller Dinge, die sich im Schlafe oder im Wachzustand spontan
einstellen, werden durch List (machinatione) der Damonen hervorgebracht. Auflerdem gebe es viele und
mannigfaltige Dimonen, von denen einer Amor sei”. Soweit die Formulierung Cesalpinos zu der
Symposionstelle. Es folgt nun bei ihm wiederum ohne Stellenangabe der Hinweis auf die Ddmonen im
Mythos von Platos Politikos "I Damonen wiirden den Lebewesen (zda), die nach Herden getrennt
seien, gleichsam als gottliche Hirten zugeteilt. Der Name der Ddmonen zeige auf ihre Weisheit” und
ihre Gliickseligkeit hin, nach ihnen wiirden manche Menschen als ddmonisch bezeichnet, in ihnen seien
ddmonische Krifte am Werk. Es folgt der Hinweis auf das daimonion des Sokrates sowie Sokrates'
Ausfiithrungen in der Apologie, man werfe ihm zu Unrecht vor, die Gétter zu verleugnen, wer zugestehe,
dass es didmonisches Wirken gebe, der miisse notwendigerweise auch die Existenz von Didmonen
annehmen, diese aber seien Gotter oder doch S6hne von Gottern.”

Dass der doch eher heitere Text aus dem Symposion mit—zugegeben!— ernstem Unterton zu dem
Wesen des megas daimén Eros, Ausgangspunkt einer dogmatischen D#monenlehre werden konnte,
welche die ganze heidnische Spétantike und dann weiter dariiber hinaus die christliche Folgezeit bis hin
zu den Hexenverfolgungen beherrschen sollte, ist ein erstaunliches Faktum.

Im ersten Teil meiner Uberlegungen zum Transitus oder Ubergang habe ich ausgefiihrt, dass die
Konstituierung einer systematischen Ddmonologie in der Spétantike weiter nichts ist als eine Reihe von
Anmerkungen zu den Thesen, die man aus den meist mythischen Texten Platos gewonnen hat. Dass
sogar die Magie, die Hexerei, die Beschworungszeremonien, die Wahrsagerel, sich auf eine Aussage aus
dem Symposion berufen konnten, war mir eigentlich nie so recht aufgefallen,”, ist aber von den

% At de his abunde ab antiquioribus Philosophis ac Theologis tractatum fuerat idcirco hanc partem consulto praetermisit.

™ of PLATO, Convivium, 202e-203a. Caesalpini, Daemon. investig. Peripat., Florentiae, 1580, f 7r: Plato Daemonum
naturam inquit mediam esse inter mortales Deosve: per hanc vaticinium omne fieri et divinationem omnemque atque
Magicam. Nam deus, inquit, per id medium commercium habet cum hominibus tum vigilantibus, tum dormientibus. Rerum
enim omnium simulachra, quae dormientibus occurrunt, aut vigilantibus sine arte, Daemonum machinatione produci. Multos
practerea esse Daemones ac varios ex quibus unus AMOR est:

7' pLATO, Politikos, 272 ¢, 6

2 PLATO Cratylus 397 e, 398 a, 398 b. Sokratische Etymologie des Wortes daimon als daémén, der Wissende.

3 PLATO, Apologia § 72 d

" PLATO , Symposion: Durch das Ddmonische geht auch alle Weissagung und die Kunst der Priester, die mit den Opfern
und Weihen und Beschworungen und der ganzen Zauber - und Besprechungskunst zu tun hat.
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Theurgen, den chalddischen Magiern der Spitantike und den Ddmonologen der frithen Neuzeit nicht
ibersehen worden.

Das BewuBtsein, fiir seine Thesen des Wahns in einer groflen Nachfolge zu stehen sowie das Wissen
darum, dass diese Thesen noch lange nicht von allen geteilt wurden, weder in der Antike noch in der
Neuzeit, ist absolut eindeutig von einem heute vollig vergessenen Theologen des 16. Jahrhunderts
formuliert worden. Giovanni Lorenzo Anania Tavernate hat in seinem Werk De natura daemonum
(Venezia 1589 oder 1581) gleich zu Beginn Cap. I nach gut scholastischer Methode die Grundfrage
gestellt: Gibt es tiberhaupt Ddmonen in rerum natura, was sind sie und wozu dienen sie? Hat Gott sie als
Bestandteil der rerum natura geschaffen oder haben nur menschlicher Verstand und Scharfsinn sie fiir
sich erdichtet? Was haben die Philosophen dazu gesagt? Der grofite Teil von ihnen hat sich den
Lehrmeinungen der Epikurder und Peripatetiker angeschlossen. —Und jetzt aufgepalit !!! — "Diese
ndmlich haben NICHTS gebilligt, was sie NICHT mit giiltig-starken Argumenten und Beweisen
nachweisen konnten. Sie haben daher in der Gesamtheit der Dinge diese Geister als iiberfliissig, und
entbehrlich, vollig aus der Natur verbannt. Sie haben steif und fest behauptet (asseverare), dass diese
Geister nur durch die Fabeln der Dichter, die Mérchen alter Frauen und durch kluge Gesetzgeber
erfunden worden seien....deswegen irrten diese Geister nur als leere Namen in den Meinungen der
Menschen herum, in Wirklichkeit aber seien sie NICHTS."”

Nach diesen starken Worten wire eigentlich das ganze Buch des Anania {iberfliissig, nur kommt ja jetzt
die zweite, weniger grofe Philosophengruppe zu Wort. "Allen diesen Argumenten haben die Stoiker sich
widersetzt, die berichten, dass Sokrates ja die Existenz von Ddmonen angenommen habe, und ferner die
Platoniker, die im Vertrauen auf mannigfaltige Erzdhlungen rechtschaffener und weiser Ménner, im
Vertrauen auf alte Orakel und zahllose Geschichten, welche offen beweisen, dass es Ddmonen gebe, fast
alle nicht gez6gert haben, fest zu behaupten, es gebe Damonen in rerum natura und sie seien ohne jeden
Zweifel Ursache vieler Vorgénge." Und nun tut Giovanni Lorenzo Anania Tavernate feierlichst die
Peripatetiker und alle andern, wer sie auch immer sein mégen, die deren Meinung teilen, in Acht und
Bann (aqua et igni quasi profanis et religiosis optimo jure interdicere )."Uns aber geniigt es, dass die
Natur und die Fahigkeiten der Ddmonen durch die Meinung der Stoiker und der Platoniker gebilligt
werden, dass es kein Gesetz gibt, in dem ihre Wesenheit und ihre Macht wahrhaftig geleugnet wird; im
Gegenteil, sowohl die Araber und ihre Sekte, die Juden und das Mosaische Gesetz, und UNSER
GLAUBE, der alle Beweisfithrungen bei weitem tibertrifft, halten an dieser Vorstellung absolut fest.
(firmiter credi & amplecti)." Anania hat sich als Humanisten gesehen, der durchaus die Texte der
spatheidnischen Ddmonologie gelesen hatte; gewiss, so heifit es in der Praefatio, diese Autoren hatten
elegant und viel geschrieben und sie hatten auch tiber das Wesen der Ddmonen so manches gewittert
(olfecerint), aber ihre Ausfilhrungen waren weniger wahr als die Vorstellungen "unserer Theologen",

” Daemones sintne in rerum natura? Quid et ad quid sint; variae Philosophorum opiniones et fidei nostrae
testimonia.Daemones, ergo, iam diu certatum est inter philosophos, aliosque antiquorum peritos, sintne quos Deus in rerum
natura fecit, an quos solummodo hominum intellectus atque ingenium sibi effinxit nec ulla inter eos concordia esse potuit :
quoniam etsi horum sectae plures fuerint, nihilominus hi omnes, hac in re, tantum in duas divisi sententias. Maior horum pars,
Epicureorum ac Peripateticorum opinionibus, inhaesere: quid quidem nihil, quod non validis argumentis
demonstrationibusque consequi valuerunt, approbando, hos in rerum universitate Spiritus ceu superfluos, ac supervacaneos, a
natura prorsus exterminarunt: eosque dumtaxat Po&tarum figmentis, vetularum fabulis, ac prudentum legibus, effictos esse,
asseverando, ut et inferorum poenas, quo mortales a malo perpetrando horum terrore abstinerent, ac iuste humaneque vivere
consuescerent ; idcirco hos Spiritus, in hominum opinionibus nomine tantum vagari, re ipsa autrem nihil omnino esse,
autumarunt.
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doch der lateinische Stil der letzteren lieBe leider oft zu wiinschen {ibrig.

Platon und die Platoniker in den Texten
einiger Kirchenviiter.

Der Riickblick vom 16 und 17. Jahrhudert aus stellt Platon und die Platoniker ins Rampenlicht. Hier
miissen wir also nach der Entwicklung der Ddmonenlehre forschen. Es darf daran erinnert werden, dass
manche der frith-christlichen Denker, die sich bemiihten, die neue Lehre zu verteidigen oder gar als die
philosophisch wahre oder verniinftige Lehre hinzustellen, Konvertiten waren, die vom spéten Heidentum
zum Christentum gelangt waren; sie brachten ihre philosophische Ausbildung, ihre Begriffssysteme mit
und versuchten, den Glauben der Christen mit thnen zu durchdringen und auszudriicken. Aber welche
Denker, welche Platoniker?

Als erstes fillt einem auf, dass die Apologeten und Kirchenviéter grole Bewunderung fiir Hermes
Trismegistos empfunden haben und sich auch nicht gescheut haben, seine Lehren gleichsam als
vorchristliche Intuitionen zu bewerten. Hermes Trismegistos, auch manchmal lateinisch Mercurius
Termaximus, genannt gilt ihnen als der dlteste Philosoph iiberhaupt, der lange vor Pythagoras und Plato
gelebt haben soll und diese Meinung wird bis weit in die Renaissance hinein von allen Denkern geteilt ;
entsprechend ist dann auch das Prestige des dreimal Groflen Hermes, was seine Auffassungen zu dem
Wesen der Daimones anbelangt.

Bereits TERTULLIAN weifl von dem "beriihmten Hermes" zu berichten, den er als magister omnium
physzcorum bezeichnet auch weil} er dass dieser Mann als ein Gott gegolten habe und seine Aussagen
als eine Helhge Schrift; dies wird allerdings von Tertullian verworfen’®

Blicken wir einmal in LAKTANZ hinein, so lesen wir in seiner Epztome 4,4: Hermes hat wegen seiner
Tugend und seiner Wissenschaft in vielen Kiinsten verdient, der Dreifach Groffe genannt zu werden; in
der Gelehrsamkeit und in dem Alter ist er allen Phllosophen voraus und er ist bei den Agyptern als ein
Gott verehrt worden. Dass dieser uralte Denker einen einzigen Gott mit unendlichen Lobpreisungen
bedacht hat und diesen Gott seinen Herrn und Vater genannt hat’’, bringt Lactantius, der vom
Heidentum zum Christentum konvertiert war, dazu, dessen Zeugnis als gottdhnlich zu bezeichnen. Als
Zeugen fiihrt er Cicero de natura deorum an 3.22.56’%. Dass auch Augustinus (354—430) Hermes
Trismegistos gekannt hat, ist ja bereits aus seinen oben erwdhnten Worten zu den belebten Statuen

® FESTUGIERE Larévélation d’Hermés Trismégiste, II, p 49.

" LACTANTIUS Epitome Divinarum Institutionum 4, 4 seqq.: Hermes qui ob virtutem multarumque artium scientiam
Trismegistus meruit nominari, qui et doctrina et vetustate philosophos antecessit, quique apud Aegyptios ut Deus colitur,
maiestatem Dei singularis infinitis adserens laudibus, dominum et patrem nuncupat.

8 LACTANTIUS, Div. Inst. I, 6 1-5 Nunc ad divina testimonia transeamus. Sed prius unum proferam, quod est simile divino,
et ob nimiam vetustatem, et quod is quem nominabo ex hominibus in deos relatus est. Apud Ciceronem [ De natura Deorum
3,22, 561 .. quintus (sc. Mercurius) , qui Argum dicitur interemisse ob eamque causam in Aegyptum profugisse atque
Aegyptiis leges et litteras tradidisse; hunc Aegyptii Thoyt appellant'... Qui tametsi homo fuit, antiquissimus tamen, et
instructissimus omni genere doctrinae, adeo ut ei multarum rerum et artium scientia Trismegisto cognomen inponeret. Hic
scripsit libros, et quidem multos, ad cognitionem divinarum rerum pertinentes, in quibus maiestatem summi ac singularis dei
asserit: isdemque nominibus quibus nos dominum et patrem. Ac ne quis nomen eius requireret ajnwvnumon esse dixit, eo
quod nominis proprietate non egeat, ob ipsam scilicet unitatem. Ipsius hae verba sunt: 6 8¢ 9eog elg, 6 ¢ elg dvdpoarog 0
npoedéetarL E6TL Yoo 6 &V dvdvvpog. [Gottist Einer, der Eine aber bedarf keines Namens ; denn der Seiende ist
namenlos]
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ersichtlich; er hat sich sehr sorgfiltig mit diesem Autor auseinandergesetzt (Cap. 23, 24, 26 des VIIL
Buches De civit. ), versucht auch, ihn in Widerspriiche zu verwickeln, was ihm auch gelingt, indem er
moglicherweise ein griechisches epeidé // &medn mit quoniam, "da, weil", anstatt mit "als, nachdem"
iibersetzt (Scott), und sieh! aus dem herrlichen apokalyptischen Text des Asclepius: "Einst wird kommen
der Tag, da scheinbar umsonst die Agypter in frommem Sinn die Gotter verehrt haben. O Agypten,
Agypten von deinen heiligen Kulten werden nur noch Fabeln iiberleben, und verstindnislose Nachfahren
werden die Worte, die auf Steine gemeiBelt sind, als letzte Erinnerung an die heiligen Kulte der
Vergangenheit lesen;....... du weinst, mein Asclepius?" aus diesem apokalyptischen Text also wird bei
Augustinus das Eingestindnis des Hermes, dass seine Vorvéter sich geirrt haben, er jedoch
absurderweise beweint, dass dieser Irrtum zerstort werden muss . Vielleicht sollte man hier die
Auffassung des Trismegistos zu den daimones einsetzen, die ja unser eigentliches Thema sind: es wird
sich herausstellen, dass er viel mehr angesprochen hat, als nur die erwdhnten von daimones belebten
Statuen. Im Resiimee noch einmal : Gott ist der Vater aller Wesen, Schopfer-Demiurg ist Helios, der
Kosmos ist das Werkzeug der Schopfung (der Demiurgie), die Ddmonen sind den Gottern untergeordnet
und herrschen iiber die Menschen oder besser gesagt, sie verwalten oder pflegen sie (dioikousin)
drotxoboy)® Machen wir uns aber keine Illusionen ! Helios, der Demiurg, ist umgeben von unzéhligen
Déamonenchoren, die wahren Heerscharen gleichen. "Sie tiberwachen das Reich der Menschen und sie
fithren die Befehle der Gotter (der sichtbaren Gétter, id est der Gestirne und der Planeten) aus ; sie sind
es die Wirbelstiirme, Orkane, Blitzstrahle, Feuerstiirme, Erdbeben Hungersnéte und Kriege auslésen, um
die Gottlosigkeit der Menschen abzuwehren,. *' Sie schweben im Aether und fiillen dort oben den ganzen
Raum aus, von ihnen kommt "die Verderbnis der Lebewesen oder die Fiille der Schidlinge, welche die
Friichte der Erde zerstoren."® Offensichtlich wird den daimones auch die Funktion zugeschrieben, uns
nach dem Tode zu richten und zu bestrafen®, wir miissen uns, wenn ich dem Asklepios glauben darf, vor
einem Summus Daemon rechtfertigen. .......

Stellt er fest, dass die Seele mit Verbrechen und Lastern befleckt ist, so stiirzt er sie aus der Hohe
zuunterst in die Tiefe und liefert sie den widerstreitenden Wirbelstiirmen der Luft, des Feuers und des
Wassers aus, auf dass sie zwischen Himmel und Erde in der flutenden Materie hin und her geworfen, zur
ewigen Strafe —wie in einem Danteschen Maelstrdm— mitgerissen werde.* Und wie es im Asklepios
heiBt, die daimones sind die schidigenden Engel (angeli nocentes), die als einzige hohere Michte auf

" AUGUSTINUS. De civit. D. Lib VIII, cap XXIV: Titel: Quomodo Hermes parentum suorum sit confessus errorem, quem
tamen doluerit destruendum. Diese Fehlinterpretation vermutet Walter Scott in: Hermetica, vol. IV, p 183.

% C.H .XVI, 18: dalpoveg 8¢ Deolg dmotetaypévol dvdodmovg Srowxodery:

1 C.H. XVI, 10 xal pag Soupdvev xogol nepl adtov wodlol xal wouxilaig 6tpateials 20uxdTeg ol ........ GvvoixoL
%ol 16y dFavdrav odx elol wéoow, Evdey 88 Laydvres THY TovTeY YhoOY Ta TBY dvdodmey Epogdst, Ta 68 Vo
16 Tedv Emitortépeva EvegyoioL Fuéddaig xal xatavyioy xal wenatiiget xal perafolals wuEos xal 6eL6pols,
11 8¢ Apolg xal moképolg, Guuvdpevor Ty deéfelav.......

82 C.H. Stobaeus,VI, 12 (= Stob. Anthologion 1,21,9): 2§ dv xal xate tag xdoas pFogal ylvovrar tév dAiey
Eupiyev Cdov xal f TAnddg 16y Loparvopévey (duy Totg xagmovs.

8 C.H. 11, 17 kai; divkhn oujto" divdwsi meta; to;n gavnaton toi*" daivmosin.

% CH Asclepius, 28 ......cum fuerit animae e corpore facta discessio, tunc arbitrium examenque meriti eius transiet in
SUMMI DAEMONIS potestatem, isque eam cum piam iustamque perviderit, in sibi competentibus locis manere permittit;
sin autem delictorum inlitam maculis vitiisque oblitam viderit, desuper ad ima deturbans procellis turbinibusque agris, ignis,
et aquae sacpe discordantibus tradit, ut inter caclum et terram mundanis fluctibus in diversa semper aeternis poenis agitata
rapiatu., ut in hoc animae obsit aeternitas, quod sit immortali sententia aeterno supplicio subiugata.
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Erden nach der apokalyptischen Katastrophe zuriickbleiben, sich unter die Menschen mischen, Hand auf
sie le g n (manu mzecfa) und sie zu Gewalt, Krieg, Raubzugen und Betrug zwingen. ¥ Ob wir es nun
wahr haben mbgen oder nicht, unsere Welt ist in der Hand der Ddmonenheere

"In den hermetischen Texten", sagt Chiara Poltronieri in einer rezenten Ausgabe der Koré Kosmou,

"erleben wir eine Proliferation von beunruhigenden und méchtigen Priasenzen, diese Neigung den ganzen
Kosmos zu ddmonisieren wird sich noch mit den gnostischen Bewegungcn verst‘eirken und schiiellich zu
einer Gesamtvision des Lebens als einer teuflischen Besessenheit fithren, die nur durch die Gndsis
exorzisiert werden kann."*® Die diszipliniert aufgestellten Damonenheere oder -chore —ihre Zahl ist
unendlich und mannigfaltig, ein Motiv aus dem Diotima-Mythos, das nicht mehr aus der Ddmonologie
verschwinden wird— unterstehen dem Helios, der als Retter und Erndhrer angesprochen wird, und den
Karrees (mAivdideg) der Sterne; sie sind je nach ihrer Natur gut und schlecht, Thr Wesen ist Energie
(Bvépysra), Tatigkeit, (eigentlich sind sie, wie es an anderer Stelle heiBit, die Energien der 36 Dekane
des Tierkreises, von denen sie herabstromen) "einige von ihnen sind aus Gutem und Bsem gemischt.
Sie alle haben durch Los die Macht iiber die Dinge der Erde erlangt, sie bewirken die Unordnung

. ot S P 5. U 4
(thorybos//9dpvfog), die Verwirrung (taraché// vapoyn) mannigfaltigster Dinge aligemein in Stidten,

‘D,-.l
i

i.a

&

A A
Volkern und in jedem von uns im Einzelnen. "87 Mit dem letzten Hinweis sind wir dann bei einem Motiv
angelangt, dem eine grofie Zukunft bevorstand, nimlich der Wirkung ngndemes Dimons in der Seele
des Einzelnen, als pure energeia dringt der daimén in unsereren Korper ein.®® "Die Dimonen sitzen in
unsern Muskeln und in unserm Mark, in unsern Venen und Arterien, ja in dem Gehirn selbst, bis in
unsere Eingeweide dringen sie vor™ Von dort aus versuchen sic unsere Seelen umzubilden und
anzuregen. Ein Trost nur bleibt uns: "sie dringen zwar durc h den Kdorper in zwei Teile der

unverniinftigen de See‘e vor, und foltern sie je nach ihrer eigentiimlichen Kraft, aber der verniinfiige

Teil der Seele (to logikon // ?:«3 Loywuxdv) entgeht der Herrschaft der Dédmonen, und bleﬂ’ﬁt bereit, Gott in
sich aufzunehmen."” Nicht alle Texte der hermetischen Schriften sind so entmutigend, manche Thesen

sind w1derspruchuch, manche auch unverstindlich, und selbst Festugiére gerit einmal aus der Fassung

8 C.H. ASCLEPIUS, 25, fit deorum ab hominibus dolenda secessio; soli nocentes angeli remanent, qui humanitate commixti
ad omnia audaciae mala miseros manu iniecta conpellunt, in bella, in rapinas, in fraudes et in omnia quae sunt animarum
naturae contraria.

% POLTRONIERL, Chiara, La pupilla del mondo, Venezia 1994, Nota 87 p 94. Nei testi ermetici si assiste invece a una
proliferazione di presenze inquictanti e potenti:” Sotto il sole ¢ stata Grdumta la schiera dei demoni etc " (C.H. XVI, 13,1-
15,15). La tendenza a demonizzare il cosmo si accentuerd con i movimenti gnostici fino a coinvolgere I’intera visione della

vita, concepita come possessione diabolica da esorcizzare tramite la gnosi.

87 . XVL 12 & 13 Omd tovre 88 &tdyn O 10V dawpdvey yods, pdllov O yogol- mwoldol yao odroL %ol
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5L0€Tt’€&'))p8’imt oY wmge tol6w Exacty @Y &eTépny, cxvoc%m xal xoxol Svieg tag fpvﬁstg, Touté6TL TOg
svegveuxg dalpovog yop ovela évépyera: elol 0¢ Tiveg abtdy xexpocpevon &€ dyodol xal xaxod. ool mxvtsg
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und spricht grob von Gefasel oder Quatsch (galimatias).

Seit Platon weifl man, wie Der Neue Pauly s.v. 'Ddmonologie' ausfiihrt, dass jeder Seele ein
individueller daimén zagewiesen wird *', der sie im Leben lenken soll. Auch in der eschatologischen
Vision des Er Armenios am Schluss der Polifeia tritt dieser individuelle daimén auf, nur ist es hier die
Seele, die ihn selbst auswihlt.”

Hermes Trismegistos ist infolge seiner astrologischen Denkweise da viel pessimistischer: "Im
Augenblick, da jeder von uns geboren wird und eine Seele empfingt, ibernechmen uns die daimones, die
gerade in dieser Sekunde stigmé // 6tuvyut| ihren Dienst tun fiir den Stern, dem sie unterstellt sind. Und
"diese Verwaltung nennt Hermes Schicksal heimarmené // eipoopévn." Unsere Seelen und unsere
Korper werden gnadenlos von diesen daimones hin-und hergerissen. Die Leitung unseres irdischen
Lebens ist den daimones ausgeliefert.” Diese diistere Vision menschlichen Daseins mag Augustinus, der
nicht aufgehort hat, {iber das Bése nachzusinnen—man denke an seinen Manichaeismus oder an die
Praedestinationslehre-——durchaus fasziniert haben.

Wie hatte Diotima die Notwendigkeit von ddmonischen Zwischenwesen begriindet? Ein Gott mischt
sich nicht unter die Menschen! * Diese harten Worte werden im mittleren Platonismus weiter verstirkt;
in Plotin schlieBlich wird das Ur-Eine sich unendlich weit vom menschlichen Bereich entfernt haben.

Und doch dringt manchmal von dem bereits in Hermes unendlich fernen Gotte ein Lichtstrahl bis zu
uns herab vermittelt durch Helios, und sieh! Im logikon strahlt beseligendes Licht auf, wenn auch nur
bei sehr, sehr wenigen Menschen; oh, dann verstummen die daimones ! Sie sind wie geldhmt
(xatogyobvtar) denn keiner unter den daimones, keiner unter den theoi (=GestirngGttern), vermag
auch nur das Geringste gegen einen Lichtstrahl Gottes (aktis theou dxtig Fe00). Diese Licht-Botschaft
eines fernen Gottes muss einen endlosen Weg durch die intelligible und die sensible Welt durch Helios
und seine Sphédren durch die wimmelnden choroi der guten und bdsen Ddmonen zuriicklegen, bis sie
endlich in wenigen auserwéhlten Menschenseelen aufstrahlt.

Eine Vision, die an Kafkas FEine kaiserliche Botschaft erinnert. * Fiir alle andern aber sieht Hermes
Trismegistos keine Hoffnung, sie werden hin und her gestoBen und von den Ddmonen ausgepliindert an
Korper und Seele agontai kai pherontai // &yovtol xal @égovtal) und sie miissen sich zufrieden geben
mit deren Kriften ; die Ddmonen haben in ihren Hianden die Verwaltung der ganzen Erde und sie iiben
sie aus durch die Organe unserer Korper; diese Verwaltung hat Hermes das Schicksal genannt. Nun
sollte ich ja an dieser Stelle eigentlich etwas zu dem Einfluss der Platoniker bei einigen Kirchenvitern

°! mit Hinweis auf Phaedo 107 d 6 &éxd6tov Salpav, demep (v ellnyet

2 Nicht ein Xayydvewy sondern ein algeilodar Politeia X.617 e : oujc uJma™" daivmwn lhvxetai, ajll uJmei’
daivmona ailrhvsesqe.

% CH. XVL16 1y odv &nlyeiov Srolxnewy tadtny masaw Slowxodel 8¢ doydvey 1év fipetéouv copdrov tadrmy
3¢ drotxnevy “Eopfiig elpoguévny éxdiecey.

** PLATO: Conviv. @edg 8¢ dvTodme o plyvuton

% Der Kaiser— so heiBt es— hat dir, dem Einzelnen, dem jdmmerlichen Untertanen, dem winzig vor der kaiserlichen Sonne
in die fernste Ferne gefliichteten Schatten, gerade dir hat der Kaiser von seinem Sterbebette aus eine Botschaft gesendet.| Nur
wird der Bote, der auf seiner Brust das Sonnenzeichen trdgt, durch die Menge der Hdéflinge behindert. Und dann gibt es die
unendliche Weite des Palastes, seine Hofe, seine Treppen und wieder ein Palast ] und so weiter durch Jahrtausende und
stiirzte er endlich aus dem duflersten Tor — aber niemals, niemals kann es geschehen—, liegt erst die Residenzstadt vor ihm,
die Mitte der Welt, hochgeschiittet voll ihres Bodensatzes - Niemand dringt hier durch und gar mit der Botschaft eines Toten.
Du aber sitzt an deinem Fenster und ertriumst sie dir, wenn der Abend kommt.
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sagen, und rede doch die ganze Zeit von Hermes Trismegistos. Gemach! Die Hermetischen Schriften
sind trotz ihrem dgyptischen Lokalkolorit im wesentlichen griechische Populédrphilosophie aus
vorwiegend pythagordischen, platonischen, und stoischen Elementen.

Da die Kirchenviter die hermaika biblia fiir uralt hielten, machten sie Hermes zum Lehrer Pythagoras'
und Platos ; die Ubereinstimmung, die sie bei diesen Philosophen mit ihrem christlichen Glauben
vorfanden, wurde mit der Zeit schlieBlich darauf zuriickgefiihrt, dass Hermes als von Moses beeinflufit
gesehen wurde, den er ja in Agypten gekannt haben konnte.*

Ahnliches gilt auch fiir Plato selbst. Bereits Justinus Martyr (+165) betont, dass Plato sein Wissen von
Moses und den Propheten habe, die dlter als die griechischen Schriftsteller seien.”” Alles was die
Philosophen zur Unsterblichkeit der Seele, zu der Vergeltung der Vergehen nach dem Tode gesagt habe,
stamme aus Moses und den Propheten. Auch Augustinus duBert sich zu dieser Frage. Wie fiir die
Hermetischen Schriften muss auch auch fiir Plato der Einfluss des Moses angenommen werden; obwohl
Augustinus hier einige chronologische Schwierigkeiten sicht™, sagt er doch einmal "fast méchte ich
denjenigen beistimmen, die behaupten, Plato habe diese Biicher wohl gekannt (non expertem fuisse)"”
Die Idee, Moses zum geistigen Stammvater der griechischen Philosophen zu machen, scheint auf Philo
Iudaeus (um Christi Geburt) zuriickzugehen.'®

Augustinus hat im 8. Buch des Gottestaates im Zug einer kurz skizzierten Philosophiegeschichte das
Lob Platos in héchsten Tonen gesungen, Plato habe unter den Schiilern des Sokrates héchsten Ruhm
erlangt und so alle andern in den Schatten gestellt, zu Recht hétten spétere Zeiten ihn bei weitem allen
andern Philosophen vorgezogen. [Zitat] "Wenn also Plato sagt, weise sei, wer Gott nachahme, erkenne
und liebe, —und durch Teilnahme an Gott sei er gliicklich—so darf man sich fragen: Wozu noch andere
Philosophen genau durchforschen ? Niemand unter ihnen ist uns (lies unserer Sache) nidher gekommen
als die Platoniker."" Die Erorterungen des Augustinus zur Philosophiegeschichte sind auch durch die
Erwihnung des Aristoteles und der Peripatetiker hochinteressant; Augustinus erkennt die Bedeutung und
Grofle des Stagiriten ohne Zégern an: "Aristoteles, ein Schiiler Platos, ein Mann von hervorragender
Begabung;, im literarischen Stil (oder in der Beredsamkeit [e/oguio] ist er zwar Plato nicht ebenbiirtig,
viele aber hat er ohne Schwierigkeit iibertroffen”. Er habe die secta der Peripatetiker gegriindet und
durch seinen strahlenden Ruhm sehr viele Schiiler noch zu Lebzeiten seines Lehrers in seiner Héresie
vereinigt, was wohl auch heift, dass er sie seinem Lehrer Plato abspenstig gemacht hat.'” Augustinus

% ygl. NUMENIOS von Apamea, Neupythaoreer, 2. H. 2. Jhrh n. Chr. sucht in Platon die Weisheit des Pythagoras und
zugleich der Orientalen, bes. der Juden, zu fassen : Platon, ein “Moses, der attisch spricht."ZITAT ?

7 JUSTINUS MARTYR Apologia, Cap 44, 8 und Cap 59,1

% In dem De Civ.D. Lib VIII, Cap 11 kritisiert Aug.die Meinung einiger Leute (nonnulli), die annehmen, Plato habe bei
seinem Agyptenaufenthalt den Propheten Jeremias gehort oder doch wenigstens seine Biicher gelesen. Augustinus widerlegt
diese Auffassung durch zwei Hinweise: a) Plato sei erst hundert Jahre nach der Zeit des Propheten geboren b) Damals sei die
Septuaginta ja noch nicht verfasst gewesen, und Plato konnte nur Griechisch. Immerhin kann Aug sich vorstellen, dass Plato
bei seinem Studieneifer sich vielleicht einige Teile der hl. Schrift hat tibersetzen lassen, wie er es ja auch fiir dgyptische
Schriften getan habe.

% AUG. De civit.D.: Lib VIIL 11, p 54 Loeb N° 413.

19 DiLLON, John The Middle Platonists, p 120. Philo...putting forward Moses as the greatest authority of all, as being the
teacher of Pythagoras and indeed of all Greek philosophers and lawgivers.....

101 AUG . De civit. D., L VIII, Cap 5 Quod de theologia cum Platonicis potissimum disceptandum sit, quorum opinioni
omnium philosophorum postponenda sint dogmata.Si ergo Plato Dei huius imitatorem, cognitorem amatorem dixit esse
sapientem, cuius participatione sit beatus, quid opus est excutere ceteros? Nulli nobis quam isti propius accesserunt

12 ARISTOTELES Platonis discipulus, vir excellentis ingenii et eloquio Platoni quidem impar, sed multos facile superans,
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erwihnt dann als weitere Nachfolger Platos Speusippos, Xenokrates (wegen seiner Didmonenlehre im
ersten Teil meiner Arbeit ausfiithrlich dargestellt), erklért dass die Schiiler Platos sich AKADEMIKER
genannt haben, [Zitat]"doch haben neuere allgemein bekannte (nobilissimi) Philosophen, die Plato folgen
wollten, sich weder Peripatetiker noch Akademiker genannt, sondern ...Platoniker." Und dann 4Bt
Augustinus endlich die Katze aus dem Sack und nennt uns die in seinen Augen hochberiihmten
rezenteren Philosophen: Die Griechen Plotinus, Iamblichus, Porphyrius (in dieser Reihenfolge) und den
Denker, der in beiden Sprachen gewandt ist, den beriithmten Platoniker Apuleius Afer.

Ahnliche kurze Skizzen zur Philosophiegeschichte zusammen mit dem Lob Platos findet man auch bei
fritheren A&oologeten und Kirchenvitern z.B. bei dem rémischen Rechtsanwalt Minucius Felix in seinem
'Octavius"®, wo der Passus mit : "Lassen wir also die Lehrmeinungen der Philosophen Revue passieren
" beginnt und mit dem Lob Platos, vor allem seiner Gottesvorstellung im Timaeus, endet.

Laktanz (L. Caelius Firmianus Lactantius 3-4. Jahrhundert, 260- ?) leitet eine &hnliche Recensio in den
Divinae Institutiones'™ und in der Epitome mit den Worten ein: "Genug von den Dichtern | Kommen
wir nun zu den Philosophen, deren Autoritit schwerer wiegt und deren Urteil gewisser ist ; geht ihr
bestreben doch dahin nicht etwa Geschichten zu erfinden, sondern, wie man annimmt, die Wahrheit zu
erforschen !" Und wiederum erntet Plato Lob, weil er die monarchia, die Herrschaft des Einen Gottes
fest behauptet habe.

Der Mann mit dem von Campenhausen die Serie seiner Griechischen Kirchenviter beginnen 148t,
niamlich Justinus Martyr (+165) hat "Plato nicht blof} zitiert, sondern ihn auch gelesen und in seiner
Weise lebendig aufgefaBt und verstanden"'® Justinus Martyr berichtet selbst von seiner Begeisterung fiir
Plato; er hatte einen verstdndigen Mann, der in seiner Heimatstadt weilte und unter den Platonikern
hervorragte, aufgesucht und bei ihm studiert. Grofl sei seine Begeisterung fiir die korperlosen
Wesenheiten gewesen, und die Schau der Ideen habe seinen Geist so befliigelt, dass"ich in meiner
Torheit glaubte, gleich Gott selbst zu schauen; denn dies ist das Ziel der platonischen Philosophie." %
Aber auch Justinus Martyr, dem wir ruhig zutrauen konnen, dass er Plato im Original gelesen hat,
berichtet hier, wie er bei einem ungenannten, aber berlihmten Platoniker in die Lehre gegangen sei.

Wenn wir uns eine klare Vorstellung von dem Tranmsitus der Ddmonenvorstellung vom heidnischen
zum christlichen Bereich machen wollen, miissen wir in den Middle Platonists, die Dillon zwischen 80
v. Chr. und 220 p Chr. n. ansetzt, nachschauen, also bei Philo Tudaeus, Albinos, Apuleius, Plutarch, und
dariiber hinaus die spéteren sog. Wissenschaftlichen Theologen (¢mietnpovixol deoddyor) wie etwa
die von Augustinus zitierten Ilamblichus und Porphyrios konsultieren.

Und zwar mochte ich aus dem Diotima-Mythos von Platos Gastmahl (und auch aus den andern
erwihnten daimones-Texten Platos) einzelne Motive herausgreifen, die in der Folgezeit bis in die Texte der
Kirchenviter hinein zu erstarrten Dogmen des Platonismus geworden sind. Vor allem ist zu

cum sectam Peripateticam condidisset, quod deambulans disputare consueverat, plurimosque discipulos praeclara fama
excellens vivo adhuc praeceptore in suam haeresim (!) congregasset. Hier stellt sich dann das reizvolle Problem, wie weit das
Wort haeresis fiir Augustinus noch philosophische Schule und nicht wie spéter allgemein bei den autores ecclesiastici
Haeresie hiefl. Auch fiir diese letztere Bedeutung gibt es bei Augustinus Belege

1% MiNuCIUS FELIX , Octavius, , (Michele Pellegrino) Torino 1955, Cap XIX, p 147 Recenseamus, si placet, disciplinam
philosophorum

1% Divin.Instit.. 1,5,23 . Epitome 4,1

195 CAMPENHAUSEN , Griechische Kirchenviter, Urban-Biicher Stuttgart 1956, S 16 sq.

1% JUSTINUS MARTYR : Dialogus cum Tryphone, Chapter 2, section 6.
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untersuchen, was daraus bei Augustinus geworden ist, welche Uberlegungen er in sein System eingebaut
hat oder wie er sie modifiziert hat. Darliber hinaus will ich einige Ausblicke auf die Rezeption
augustinischer Vorstellungen zu der Ddmonenwelt in der frithen Neuzeit geben.

Die Mittelstellung der Didmonen.
Ihre Rolle im Weitengefiige

Im Diotima-Mythos antwortet die Priesterin aus Mantinea einem verwirrten Sokrates auf dessen
dringende Frage, Eros sei ein groer Daim6n zwischen Sterblichem und Unsterblichem (metaxy thnétou
kai athanatou peto&t $vntod xal ddavdrov.), der ganze Bereich des Damonischen stehe auf der
Mitte zwischen Gott und Sterblichem.'”’

Und die Aufgabe, die dynamis dieses Ddmonischen ?

"Es verdolmetscht und vermittelt {herméneuon kai diaporthmeuon/gppnvetov xal dvamopUpetov )
den Gottern, was von den Menschen, und den Menschen, was von den Géttern kommt: von den einen die
Bitten und Opfer, von den andern die Gebote und Gegengaben; und da es zwischen beiden (év péee 0¢
0V GupotéQu, GupTAneol G6te 10 AV avTd avte Euvdedésdar) steht, erginzt es sie, so daB das
Ganze in sich selbst verkniipft ist."

Damit ist das A angegeben:

1° Mittelstellung (und diese Mittelstellung der Daimones werden die heidnischen Platoniker mit
Klauen und Zihnen bis zum bitteren Ende, das erst nach 900 Jahren kommen sollte, mit der SchlieBung
der Akademie durch Kaiser Justinian im Jahr 529, verteidigen wiirden.'®

2° Ubermittlungs-Funktion zwischen Gottheit und Mensch, denn der Gott mischt sich nicht unter die
Menschen; nur durch das Dimonische wird ein Umgang (homilia 6piiie) und eine Aussprache
(dialektos // Srdhextog) moglich.

3° Kosmische Funktion : Das Ganze des Weltgefiiges briche ohne sie auseinander. ( 6te 10 ®aQv
adtd avtd Evvdedéedar) Das Damonische ist ein unabdingbares Glied der GroBen Kette des Seins,
der GroBen seira, der Great Chain of Being des Alexander Pope.'” Hier ist unbedingt auf Plutarch
hinzuweisen, der in de defectu oraculorum Kleombrotos von Sparta sagen 148t, dass an der Grenze
zwischen Gottern und Menschen die Daimones angesiedelt seien; wer es nun fertig briichte, die Luft
zwischen der Erde und dem Mond zu entfernen, wiirde damit auch die Kohésion und den Zusammenbau
des Universums erschiittern. Genau so wiirde derjenige, der uns die Daimones wegnimmt, jeden Kontakt
und jede Beziehung zwischen Gottern und Menschen unméglich machen (anepimiktal//Gdvemipixta).

Bereits in der Epinomis des Philipp von Opus werden die Daimones einem Element zugeteilt und zwar
dem Bereich der Luft, wo sie durchsichtig und unsichtbar fiir unser Auge, ihre Vermittlertitigkeit
ausfithren und sich mit leichtem Elan (elaphra rhymé//gdagoed ¢Vpy) zur Erde herab oder zum Himmel
hinauf schwingen. Die luftigen daimones sind von nun an nicht mehr aus den Antworten des

"7 pLATO , Conv. 202 d &e
1% Tatsichlich findet man in DAMASKIOS, * um 458 in Damaskus, T um 540 dem letzten Scholarchen, im Kommentar zum
Phaedo die iibliche Formulierung: /n Phaedonem (Versiol) Sectio 477 1: Das Genus der Daimones fiillt die Mitte zwischen
den ewig lebenden gottlichen Wesen und den Wesen, die einmal entstehen, auf.
' Vgl Das Alexander Pope-Zitat im ersten Teil dieser Arbeit Anm 30.( Lovejoy, The Great Chain of Being, p 60)
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Déamonenkatechismus wegzudenken. Wo halten die Didmonen sich auf ? In der Luft natiirlich! Und es
kommt zu erstaunlichen Uberlegungen. Warum sollte gerade das Element Luft ohne Lebewesen sein? In
der Feuerzone leben die Gestirngotter, in der Wassersphire die fischartigen Wesen in unendlicher Fiille,
auf der Erdsphire die Menschen und die Tiere. Auch die Tiefe der Erde ist bewohnt.''® Der Einwand,
dass die Luft ja das Reich der Vogel sei, 16st nur mitleidiges Kopfschiitteln aus. Jeder weif3 doch, dass
die Vogel nicht auf Dauer in der Luft bleiben kdnnen.

Ocellus Lucanus weist im 2. Jahrhundert vor Christus in seinem 'Uber die Natur des Ganzen' IMept
w108 QUGeng den Himmel den Gottern zu, den Menschen die Erde und den daimones den metarsios
fopos | petapa6Log témog, also doch wohl den Platz hoch in der Luft zu. Alexander Polyhistor aus Milet,
(der nach dem Mithradatischen Krieg als Sklave des Cornelius Lentulus nach Rom gekommen und von
Sulla freigelassen worden war, —Dillon rechnet ihn unter die Neupythagorder,'!! —sieht es als
selbstverstindlich an, dass die ganze Luft voll von Seelen ist 12 man nenne sie daimones und héroes, es
folgt die seit dem Symposion und seit Diotima tibliche Beschreibung ihrer Funktionen. Der luftige sedes
daemonum ist langst zum Klischee oder zum Dogma erstarrt, wie man auch in Hermes Trismegistos
nachlesen kann; ich kiirze eine Stelle aus Stobaeus ab : Horus erhilt von seiner Mutter die Information,
es gebe im Kosmos vier Bereiche : der Himmel, der Aether, die Luft und die allerheiligste Erde. Im
Himmel wohnen die Géotter; iiber sie und {iber alles andere herrscht dort der Schoptfer-Demiurg aller
Dinge, im Aether die Sterne, iiber welche die Grofle Leuchte, die Sonne, herrscht, in der Luft aber die
daimonischen Seelen, {iber welche der Mond herrscht. Auf Erden die Menschen und die iibrigen
Lebewesen, die dem jeweiligen gottgesandten Konige unterstehen. 11

Reizvoll wird nun der Transitus zum jiidisch christlichen Bereich. Es versteht sich von selbst, dass wir
hier in dem allegorisierenden Deuter des Septuagintatextes nachsehen miissen, denn Philo Tudaeus (um
Christi Geburt) hat die allegorische Deutung, also die Rettung schwieriger oder gar abstoBender Stellen
aus der HI Schrift systematisch durchgefiihrt und dabei bemerkt, dass erstaunliche Ubereinstimmungen
mit Plato zu finden seien.

In Genesis 28,12 sqq hat Philo etwas gelesen, was ihm platonisch vorgekommen sein muf}: "Und
<Jakob> sah im Traume eine Leiter, die da stand auf der Erde, und mit der Spitze den Himmel beriihrte,
und die Engel Gottes stiegen auf und nieder auf derselben. [13] Und der Herr stand oben auf der Leiter
und sprach zu ihm: Ich bin der Herr, der Gott Abrahams und Isaaks ..... "

Bibel in heutigem Deutsch: Wihrend er schlief sah er im Traum eine breite Treppe, die von der Erde
bis zum Himmel reichte. Engel kamen auf ihr herunter, andere stiegen wieder zum Himmel hinauf . Der
Herr selbst stand auf der Treppe und sagte zu ihm :"Ich bin der Herr, der Gott deiner Vorfahren]

Dazu Philo der Allegoriker : "Symbolisch ist hier mit der Treppe (oder der Leiter ) die LUFT gemeint;
die Basis der Luft ist die Erde, ihr Gipfel der Himmel ; Forscher (phrontistai, / pgovrietal) welche die

% von diesen unterirdischen Bewohnern werden Agricola (die montani oder Bergwerkkobolde ) und Paracelsus (die
Gnome oder Pygmien) einiges zu berichten wissen.

" op. cit. p 341

12 ALEXANDER POLYHISTOR , Fragmenta, 140, line 114 sqq TLG

3 ¢ H, StoBAEUS XXIV, 1 [Anthologion I, 49, 45], Exmel yocg T67oL 'teo‘(socgeg eloLy év 1§ mavti ovtwsg
oc:rcocgocﬁ(xm vopm %0l TEOGTAG LG VITORITTOVE w, & e ovgowog xol 6 aido xol 6 omg xol 7 lepordrn v, xal dve
pév, o téxvov, &v ougowco Peol xatouxodaLy, G oc@xeu peta xol 16y dAieov Taviov 6 BV Sraov Snptougyog gv O¢
16 aldfoL ocmegeg, av doyeL 6 psyocg cpmmn@ nkwg év 08 1§ OLEQL boyel dawpdviar, Gy doxel 6eAquy érl 88 tRg
yiig dvdoomor xal ta Roure (ho, dv doyet 6 xaTa xoLpdy yYevépevog Pasidevg.
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Himmelserscheinungen (ta metéora / 1o petéwpa) untersuchen, erkléren, die Luft erstrecke sich nach
allen Richtungen von der Sphére des Mondes aus, — welche der letzte Himmelskreis, (kyklos / x0xdog)
vom Himmel aus gesehen, ist, fiir uns aber der erste ,— bis zur Oberfliche der Erde. Dies aber ist der
Wohnsitz der kérperlosen Seelen, da es dem Schopfer schon und gut erschien, alle Teile des
Universums mit Lebewesen anzufiillen."™* "Deshalb sollte auch niemand die besten aller Lebewesen aus
dem besten Element der unmittelbaren Umgebung der Erde ausschliefen, nimlich der Luft; denn sie ist
nicht als einzige unter allen ohne Lebewesen, nein, sie ist wohlbevilkert (euandrei // E\’Jowﬁgsi) und
enthilt als Biirger die unvergénglichen und unsterblichen Seelen" ''* Und nun setzt Philo sich platonice
mit diesen Lebewesen der Luftzone auseinander, die einen schweben nach unten, um sich auf Erden in
einen sterblichen Kdrper einbinden zu lassen —und das sind diejenigen, die dem Irdischen nahe sind,
und gerne am Kdrper haften prosgeioi / /mpéeyeroL und philosématoi//pikocdpator — die andern
steigen hinauf, nachdem sie sich wieder zu der von der Natur bestimmten Zeit wieder von dem Kérper
getrennt haben. Unter den Letzteren haben einige sich so an das sterbliche Leben gewohnt, dass sie
danach verlangen und kehrtmachen, andere hinwiederum, flichen wie aus einem Kerker oder einem
Grab, denn so haben sie zu Lebzeiten den Korper genannt, auf leichten Fliigeln zum Aether hoch, um
dort in Ewigkeit zu weilen. Dieses Auf und Ab der psychai ist zwar sehr anschaulich und erinnert Philo
an die auf- und absteigenden Engel der Himmelsleiter, aber wo bleiben die daimones der Diotima ?
Gemach ! Hier sind sie: "andere Seelen, und es sind die reinsten und die besten, denn sie haben als Los
einen groBeren und gottlicheren Verstand erhalten, nie, aber auch gar nie ! haben sie nach Irdischem
verlangt, daher sind sie Diener des Allherschers, sie tiberwachen alles so wie die Augen und Ohren des
Grofkonigs. Die andern Philosophen nennen sie DAIMONES, die Heilige Schrift aber nennt sie
gewohnlich ENGEL, indem sie einen Terminus gebraucht, der im Wesen weit besser entspricht.”
(genauer: angemessener: prosphyesteron ///ngo6@uéetegoy, denn sie 'melden’ wie da griechische Wort
angellein es zeigt). Und es folgt ein Satz, der ein fast wortliches Zitat aus Platons Symposion ist: "denn
sie melden den Kindern die Befehle des Vaters und iibermitteln (diangellousin /voryyédioveLy) dem
Vater die Bediirfnisse der Kinder."'® Man sollte, so heilit es in De gigantibus 6, 318 die Seelen, die
daimones und die angeloi als verschiedene Namen fiir eine einzige Wirklichkeit ansehen.'” Mit diesem
starken Satz ist Philo die platonische Deutung der Jakobsleiter gelungen. Auf den Einwand, was es denn mit

""" PHILO IUDAEUS, De somniis 1, 134 1). xXipaé tolvov év pév 19 xé6pe 6vpfotuxdg Aéyetal 6 &g, 0b Bdoig pév
g6ty yfi, xoguen § 0vpavdg: Ao yap Tiig 6eAnviaxis 6paioag, iy E6xdTny uev TV %ox 0VeaVdY xVxdov, TedTnY
8¢ 16 wEog Hiudg dvayedgoueiy ol poovTiLeTal ThY petedoay, 135 1 dyou yiig doydrng & dnp wdvty tadels
Epdaxev. ovrog § £6TL PuxbY dopdTev olxog, e ldT TdvTa 1H woLnTh Td Tod xbepov péen xakov Edoev
elva, Cdov dvaminodoal.

"> PHILO TUDAEUS, De somniis, I, 137,2 815 pndeis thy doletny g6y (dov 100 doletov w6v meguyelov, dégog,
dpaigeiada 0d yap pévog éx mdviow Egnuog odrog, GAL ol w6Aig edavdoel modttag dpddoToug xal adavdrovg
Puyog Exav.

"¢ PHILO IUDAEUS, De somniis, I, 140 sqq: Aot & elol xadapdraral xal doietal, pellévor poovnudiov xal
erotéguy émlayoteal, pndevog v 16y mepLyeloy mots dpeyFelont 10 wapdmar, Urapyol 8¢ Tod
TOVTYEROVOS, G6TeQ peyalov faciléng dxoal xal &deig, Epopdoat wavta xal 141 1éxovoveal. tadtag Salpovag
pev ol dAlot pLldsogot, 6 08 Lepds Ab6yog dyyélovg elode xalely Tpo6QuUesTéQ Yoduevog dvdpatL xal Yoo tag
700 T Tog EmixedeoeLs Tolg yyovoLg xal Tag TdV Epypévav xoelog 1§ 142 warol Sayyéliovel.

"7 PHILO IUDAEUS, De gigantibus 6, 318, 161 puydg odw xal dalpovag xal dyyélovs dvépara pév Srapégovta, &v
d¢ xol TovTov vwoxe lpevov Sravondeig dybog fruotratov drodnen deaidatpoviay.
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den schlimmen Dadmonen so auf sich habe, antwortet Philo gemif} der Heiligen Schrift, dass es auch bose
Engel gebe angeloi ponéroi , wie man im Buch der Psalmen 77,49 ohne Schwierigkeit nachlesen kann:
"da er unter sie sandte die Gluth seines Zornes, Zorn und Grimm und Drangsal, Beschwerungen bdser
Engel.(Vulgata-U. Allioli) ''® Doch gehort das Problem der bosen daimones und der angeli nocentes
nicht in unsere jetzigen Betrachtungen. Philo muss ja hier die Frage beantworten, wieso es bose
daimones angeloi, oder psychai gibt. Zu unserm Thema gehdrt noch eher Philos Vorstellung von der
belebenden Luft, d.h. alles Leben auf Erden, das Beseeltsein (epsychosthai / ébvy®6dar) des Trockenen
und des Wassers ist dem aér und dem preuma zuzuschreiben. Wie konnte dann die Luft ohne
Lebewesen sein, sie die allen andern Lebewesen Leben spendet?

Wagen wir nun einen ersten Ausflug in christliche Vorstellungen zu eben diesem Thema der
Mittelstellung und der Rolle der daimones; zuerst werden wir fiindig in den Briefen des hl Paulus. In
Epheser 6,12 steht der Satz, der leider auch fiir die Damonologen der frithen Neuzeit zu einem beliebten
Zitat geworden ist: Aus Die Bibel in heutigem Deutsch :

Denn wir kiimpfen nicht gegen Menschen. Wir kimpfen gegen unsichtbare Michte und Gewalten,
gegen die bdsen Geister zwischen Himmel und Erde, die jetzt diese dunkle Welt beherrschen.(mit einer
marginalen Anmerkung: Der Epheserbrief kennt zwischen Himmel und Erde [d.h. dem
Herrschafisbereich Gottes und der Menschenwelt] ein Zwischenreich, in dem bis jetzt noch ddmonische

Michte herrschen)
Andere Ubersetzungen unserer Zeit, die Einheitsiibersetzung 1979 und die revidierte Luther-Bibel
1988 schen dieses zwischen Himmel und Erde ctwas anders. Einh.-U: "Kampf gegen die bosen Geister

des himmlischen Bereiches", was dem griechischenText ep-ouraniois/Amovgaviolg und nicht Ayp-
ouraniois/dmovpaviorg) eigentlich besser entspricht. Luth revid.: "mit den bosen Geistern, die unter
dem Himmel leben", was die Ubersetzung von hyp-ouraniois sein diirfte. 1o

7u unserm Thema passt am besten die Ubersetzung: zwischen Himmel und Erde. Ein Gliick, dass es
auch im selben Brief noch ein zweites verwertbares Zitat gibt, ndmlich Epheser 2,2:

"Thr wart tot infolge eurer Verfehlungen und Stinden. Thr wart darin gefangen, wie es der Art dieser
Welt entspricht, unter der Herrschaft jenes Geistes, der im Bereich der Liifte regiert und jetzt noch in
den Ungehorsamen wirksam ist." (Einheitsiibers. 1979)120

R

Dieser Passus hat auch den hl Augustinus irgendwie gewurmt, denn er hat diese spiritualia nequitiae in

B XX, 4Eamwéereidev elg adtodg dpyny Sopod adtod, Fupdv xal dpyny xal FA UYLy, dmestodny O dyyélev
movne®v. (Psalm 77, 49) Vulgata: 77,49: Misit in eos iram indignationis suae ; indignationem et iram, et tribulationem :
immissiones per angelos malos. Allioli weist in seinem Kommentar auf Sprichworter 17,11, hin: Semper iurgia quaeret
malus, angelus autem crudelis mittetur contra eum (Vulgata.)

19 {atine: Vulgata: ..quoniam non est nobis colluctatio adversus carnem et sanguinem, sed adversus prinicpes, et
potestates, adversus mundi rectores tenebrarum harum, contra spiritualia nequitiae in caelestibus.Graece: ... 611 00x E6TLv
fuly f wddn weds elpa xal 6doxe, GAAa wEdg Tag Goxds, wEos Tag é€ovelag, wEos TOUG x06ROXQATOQUG TOD
6x0T0Vg, TEOG T TvEvpaTLXd THg Tovmplag &y Tolg émovpaviots.

0 Eph 2,2 Latine :...et peccatis vestris, in quibus aliquando ambulastis secundum saeculum mundi huius, secundum
principem potestatis aeris huius, spiritus, qui nunc operatur in filios diffidentiae (Misstrauen, Unglaube) Graece : Kai dudg
Burog vexpovg Tolg TapamwTARacLY xal dpagtiotg dudv, v alg wote megLeTaTicate xaTd TOV aldva 10D xb6pov
1ovtov, xate tov doxovta thg E€ovelag tod dégog, Tod myedparog, Tob VOV &vepyodvrog év Tolg violg Tfig
gmerdelog.
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caelestibus eingehend kommentiert. Zum Beispiel in seinen Predigten oder Reden Sermones. '*! Nach
dem Zitat von Paulus Epheser 6,12 heifit es, natiirlich lebten diese spiritualia nequitiae nicht in dem
Himmel, wo die wohlgeordneten Sterne strahlen und die Engel wohnen, sondern in dieser unserer
untersten Schicht, der dunstig-finsteren Schicht der Luft! Der italienische Kommentator dieser Sermones
erldutert dann die Meinung des Augustinus, indem er auf andere Stellen verweist: "Augustinus nimmt
an, dass die Dédmonen, die aus dem Oberen Himmel verjagt worden sind '** nunmehr den unteren
Himmel mit ihren luftigen, feinen und duBerst beweglichen Korpern bewohnen; dieser untere Himmel
[das Wort des Apostels in caelestibus macht Schwierigkeiten] entspricht dem untersten Teil unserer
Atmosphére. Dieses ist ihr zeitlich begrenzter Kerkeraufenthalt, in der unwiderruflichewn Erwartung der
ewigen Strafe, die ihnen nach dem Gericht des Jiingsten Tages bestimmt ist." Der italienische
Kommentator fligt dann hinzu: "Man darf annehmen, dass diese Mentalitiit (des Augustinus) die diistere
und phantasievolle mittelalterliche Damonologie, vor allem in den noérdlichen Gegenden beeinflufit
hat."'** Unreine Geister lenken diese unsere finstere Welt. (Sermo 223 E, 2.) Tatsichlich wird die
diistere Vision der verzweifelten, haflerfiillten Damonen, die in der Luft, ihrem vorldufigen Kerker
umbherhirren auf der Suche nach Menschenseelen, die sie mit sich ins ewige Verderben stiirzen kénnten,
immer wieder nach Augustinus in den Ddmonologen des 16. und 17. Jahrhunderts vorgetragen.

Vielleicht sollten wir uns einmal auch einen Ausblick auf den Humanisten Tommaso Campanella (Stilo
1568- Paris 1639) gestatten, der ja nicht nur den" Sonnenstaat” (1602) geschrieben hat. Stuart Clark
rechnet ihn unter die Skeptiker gegeniiber dem Hexentreiben. Das mag stimmen., aber an Magie und an
Damonentreiben hat er jedenfalls geglaubt. In einer seiner Theologischen Schriften'** schreibt er iiber
die Strafen der gefallenen Engel. Einige von ihnen wohnen in der dunstigen Luft, sie rufen Stiirme
hervor, wiihlen das Meer auf und fithren die Menschen in Versuchung, doch tun sie alles dies nur,
soweit Gott es gestattet; sie stehen unter dem Befehl von Engelspraefekten und sie sind Galeerensklaven
zu vergleichen, die auf Wink gehorchen miissen. Und etwas weiter erklért er "Kopernikus nehme an, der
Dunstkreis der Luft erstrecke sich vielleicht bis zum Mond", womit wir wieder bei Apuleius, Plutarch
und anderern Platonikern angelangt sind . (Die Rolle des Mondes als Rangierbahnhof oder als
Drehscheibe der daimones).

Das Luftdomizil der Ddmonen ergibt sich ganz natiirlich aus ihrer Vermittlerfunktion; denn wie in
Platons Timaeus zu lesen steht, hat der Gott als Erstes die Extreme Feuer und Erde verbunden, indem er
in die Mitte die Luft und das Wasser gestellt hat und er hat die Elemente, soweit das mdglich war, im

21 AuG. Sermo, 222, in Discorsi IV /1, Sui tempi liturgici, Cittd Nuova Editrice Roma 1984 BN Luxbg, p 314. Text und
it. Ubers. der Predigt jezt auch in URL : http://www.augustinus.it/index2.htm.

22 der Begriff des Engel- oder Daimones-Falls aus eigenem Verschulden wiire eine gesonderte Untersuchung wert, ist doch
gerade in diesem Punkte der Tranmsirus deutlich nachvollziehbar. Agostino ritiene che i démoni cacciati dal "cielo superiore”
abitino e infestino con i loro corpi aerei, sottili e mobilissimi, il cielo inferiore (inferi) che corrisponde alla parte pilt bassa
della nostra atmosfera. Questo & il loro carcere temporaneo, nell'attesa irreversibile del supplizio eterno, loro destinato dopo il
giudizio. E da ritenere che questa mentalitd abbia influenzato la fosca e fantasiosa demonologia medioevale, specialmente
nelle regioni nordiche.

12 Der Kommentator veweist auf folgende Parallestellen: Cf De Divinatione Daemonum 3 (7); 4(8); Ep 9, 3 ; 102,20;. De
Agone Christ. 3;de nat boni adv Manichaeos 33; de Trinitate 3,7- De Civitate Dei 8,14,22; De Gen ad litt. 3, 14 -15. Quaest in
Num. 4,22 ; Sermo 223 E.

124 CAMPANELLA , Tommaso, Le creature sovrannaturali : inediti : Theologicorum Liber V, Roma, Centro Internazionale di
studi umanistici, Edizioni Rinascimento 1970, p 168 sqq. p 170 De poena peccantium angelorum... vaporosus enim circulus
ambiens tellurem extenditur forsitan usque ad Lunam ut COPERNICO videtur.
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