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Exorzismus, Heilschlaf oder Versohnung eines Dimons?
Die incantatio des Apuleius in Apol. 42-52

Alexandra Forst, Potsdam

Abstract: Im Zusammenhang mit dem Vorwurf der Epileptiker-Behexung in De magia
hat die bisherige Forschung vermutet, dass hier die Austreibung eines tibelwollenden Di-
mons anklingt. Diese Annahme ist vor dem Hintergrund zeitgendssischer Vorstellungen
zu Entstehung und Heilung der Epilepsie durchaus plausibel. Allerdings vermag sie es
nicht, simtliche Aspekte der Anschuldigung zu kldren. Daher sollen im Folgenden zwei
neue Ansitze dabei helfen, die in der Rede zur Kennzeichnung der Krankheitsbehand-
lung auftretenden Begriffe zu deuten. Dabei sei zum einen die bislang kaum beachtete
Moglichkeit einer in De magia angedeuteten Inkubation genau beleuchtet. Zum anderen
seien einschligige Passagen aus Apuleius’ philosophischem Werk De deo Socratis zur
Kldrung des im gegnerischen Vorwurf durchscheinenden Krankheitskonzepts herange-
zogen und gezeigt, inwiefern zentrale Aussagen dieser Schrift im Hinblick auf die An-
schuldigung in De magia von Belang sein konnten.

Gegenstand der Untersuchung

In seiner Rede De magia verteidigt sich Apuleius gegen den Vorwurf, die reiche
Witwe Pudentilla durch Liebeszauber zu einer Heirat mit ihm veranlasst zu ha-
ben. Mehrheitlich wird angenommen, dass es den von ihm geschilderten Magie-
prozess tatsédchlich gegeben hat und die Rede die umgearbeitete Fassung des
einst authentischen Gerichtsplddoyers darstellt.! Wenngleich die Faktizitét des
gerichtlichen Verfahrens durchaus bezweifelt werden darf, sei diese Frage hier
nicht erneut aufgeworfen.? Vielmehr wird die Rede in der folgenden Untersu-

1 Soschon A. Abt, Die Apologie des Apuleius von Madaura und die antike Zauberei. Beitrige
zur Erlduterung der Schrift de magia (Giessen 1908, ND Berlin 1967) 6-8 und P. Vallette,
L'apologie d’Apulée (Paris 1908) 115-121. Fiir eine umfassende Verénderung der Prozessrede
pliadieren U. Schindel, «Die Verteidigungsrede des Apuleius», in: U. Molk (Hg.), Literatur und
Recht. Literarische Rechtsfille von der Antike bis zur Gegenwart (Gottingen 1996) 13-24, 13f.
und S. J. Harrison, Apuleius. A Latin Sophist (Oxford 2000) 42. T. N. Winter, «The publica-
tion of Apuleius’ Apology», TAPhA 100 (1969) 607-612 hingegen versucht nachzuweisen, dass
die tiberlieferte Rede ein Stenogramm der einstigen Aussagen vor Gericht darstellt. Etwas ver-
haltener argumentieren L. Callebat, «La prose d’Apulée dans le De Magia», WS 18 (1984) 143—
167 und B. L. Hijmans, «Apuleius orator: “Pro se de magia” and “Florida”», ANRW I1 34.2
(1994) 1708-1784, 1715-1719.

2 U. Riemer, «Apuleius, De magia. Zur Historizitat der Rede», Historia 55/2 (2006) 178-190
zweifelt die Historizitit des Gerichtsverfahrens ausdriicklich an. Auch V. Hunink, «Introduc-
tion», in: S. I. Harrison/J. Hilton/V. Hunink (Hgg.), Apuleius. Rhetorical works (Oxford 2001)
11-24, 23 betont, dass die These der Fiktion von Prozess und Rede ebenso viel externe Evi-
denz besitze wie die anderen Positionen. Vgl. zudem A. Binternagel, Lobreden, Anekdoten,
Zitate — Argumentationstaktiken in der Verteidigungsrede des Apuleius (Hamburg 2008) 19.
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chung als das angesehen werden, was sie den Worten ihres Verfassers gemiss
sein soll: die Selbstverteidigung in einem historischen Zaubereiprozess. Dem-
entsprechend wird der Vorwurf der Behexung zweier epileptischer Personen, um
den es im Folgenden gehen wird, so behandelt, als sei der tatsdchlich angeklagte
Apuleius mit ihm konfrontiert gewesen. Dabei soll jedoch nicht danach gefragt
werden, ob die Gegenseite im Rahmen ihrer Anschuldigung Tatsachen eventu-
ell verzerrt dargestellt oder Apuleius die Vorwiirfe absichtlich falsch gedeutet
hat. Entscheidend ist vielmehr, welche konkreten Informationen aus dem geg-
nerischen Vorwurf in welcher Weise zur Sprache kommen. Dass der Angeklagte
offenbar manches mit Schweigen iibergeht, ins Licherliche zieht oder auch als
selbstverstidndlich voraussetzt, soll dabei als gegeben hingenommen werden.

Als Apuleius in der partitio auf die das ipsum crimen magiae (Apol. 25,5)
betreffenden Anschuldigungen zu sprechen kommt, fasst er den Anklagepunkt
der Epileptiker-Behexung in nur einem Satz zusammen (Apol. 27,11): «cecidit
praesente Apuleio puer». Allerdings findet hier ein an diesen Vorwurf gekniipf-
tes Geschehen noch keinerlei Erwdhnung. Dabei handelt es sich um den Fall ei-
ner Frau, die ebenso niedergestiirzt sein soll, nachdem sie von Apuleius behext
worden war. Beide Vorwiirfe — die zauberischen Handlungen, die zum Sturz des
Jungen gefiihrt haben sollen, wie diejenigen, die von den Gegnern fiir den Zu-
sammenbruch der Frau verantwortlich gemacht worden sind — bespricht Apu-
leius hernach in unmittelbarer Aufeinanderfolge (Apol. 42-52). Als Ursache bei-
der Stiirze fiihrt er epileptische Anfiélle an. Jedoch werden die zwischen den
zwel Fillen bestehenden Parallelen durch ihn nur teilweise thematisiert. Vor al-
lem aber wird der Vorwurf der Ankldger nur vage umrissen. Apuleius verrét sei-
nen Lesern also nicht, ob seine Gegner ein konkretes Ritual genannt hatten, in
dessen Rahmen er die Stiirze bewirkt haben soll.

Zentrales Anliegen dieser Untersuchung ist es daher, auf der Grundlage der
in den fraglichen Redepassagen gebotenen Informationen zu ermitteln, welche
zeitgenossischen Vorstellungen hinter der Anschuldigung betreffs der beiden
Epileptiker gestanden haben konnten. Von der bisherigen Forschung sind hierzu
nur wenige Vorschldge gemacht worden. Im Wesentlichen wird vermutet, Apu-
leius habe einen fiir die Epilepsie verantwortlichen Damon aus dem Korper des
erkrankten Knaben austreiben wollen.? Allerdings sind im Kontext dieser An-

C. F. Norena, «Authority and Subjectivity in the Apology», in: B. T. Lee/E. D. Finkelpearl/
L. Graverini (Hgg.), Apuleius and Africa (New York 2014) 35-51, 43 gibt jedoch zu bedenken,
dass das in De magia evozierte juristische Szenario keineswegs den Eindruck erwecke, als han-
dele es sich bei der Verteidigung um einen spielerischen Umgang mit Anklagepunkten.

3 Vgl dazu P. Habermehl, «Magie, Michte und Mysterien: Die Welt des Ubersinnlichen im
Werk des Apuleius», in: J. Hammerstaedt et al. (Hgg.), Apuleius. De magia (Darmstadt 2002)
285-314,287. Auch D. Ogden, Magic, Witchcraft, and Ghosts in the Greek and Roman Worlds.
A Sourcebook (Oxford 22009) 173, der Apol. 42f. im Zusammenhang mit divinatorischen Ri-
tualen an Knaben bespricht, merkt Folgendes an: «Yet the expulsion of epilepsy demons from
boys was itself just as much a typical activity of sorcerers as was divination, and we are left with
the strong impression that Apuleius had been embarked on an enterprise of precisely this
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nahme die Einzelaspekte des Vorwurfs nicht hinreichend untersucht und zu-
einander in Beziehung gesetzt worden. Daher seien im Folgenden zunéchst sdmt-
liche Elemente des gegnerischen Vorwurfs, wie ihn Apuleius dem Leser
prasentiert, im Detail benannt (1.). Danach wird die antike medizinische Sicht
auf die Krankheit in den Blick genommen, da diese in der Verteidigung des
Apuleius eine zentrale Rolle spielt (2.). Hieran ankniipfend erfolgen Uberlegun-
gen zu Kombination und Deutung der gegnerischen Aussagen, die ihren Aus-
gang von dem Begriff piaculare sacrum nehmen (3.). Darauf aufbauend wird der
Frage nach einem durch die Ankléger inkriminierten Exorzismus unter Beriick-
sichtigung sowohl der kursierenden Vorstellungen als auch der Redeangaben
selbst nachgegangen (4.). Sodann sei die bislang kaum beachtete Moglichkeit ei-
ner in De magia angedeuteten Inkubation zur Heilung der Epilepsie genau be-
leuchtet (5.). Abschliessend wird ein dritter Erkldrungsansatz vorgestellt, bei
dem einschligige Passagen aus Apuleius’ Werk De deo Socratis zur Kldrung des
im gegnerischen Vorwurf durchscheinenden Krankheitskonzepts herangezogen
werden (6.). Hier wird gezeigt, inwiefern zentrale Aussagen dieser Schrift, in der
Wesen und Wirken von Diamonen ausfiihrlich behandelt werden, im Hinblick
auf die Anschuldigung in De magia von Belang sein konnten.

1. Vorwurf und Verteidigung

Am Beginn der Verteidigung gegen den Vorwurf, ein Sklave namens Thallus sei,
von ihm behext, zusammengebrochen,* behauptet Apuleius, seine Gegner hat-
ten diesen Vorwurf weitaus glaubhafter erdacht als die vorausgegangene An-
schuldigung, in deren Rahmen ihm vorgehalten worden war, er habe nach gewis-
sen Fischarten gesucht und diese seziert. Der jetzige Anklagepunkt gehore
ndmlich in den Bereich der res pervulgatiores, verbreiteterer Handlungen (im
Rahmen magischer Praxis) also, und entspreche dem praescriptum opinionis et
famae (Apol. 42,3). Spiter, in Apol. 48, ist davon die Rede, dass Apuleius auch
die bereits erwihnte Frau in dhnlicher Weise wie den Jungen verzaubert haben
soll.* Ob sich aber die von ihm vorgenommene Einschitzung, was die Glaubwiir-
digkeit der incantatio des Knaben betrifft, auf den Fall der freigeborenen Frau
iibertragen lésst, ob also auch die Form ihrer (vorgeblichen) Behexung herr-
schende Vorstellungen spiegelt, geht aus der Argumentation nicht eindeutig her-
vor. Jedoch weisen beide Fiille Parallelen auf, die Apuleius zum Teil thematisiert

sort.» Ebenso hat F. Graf, Gortesnihe und Schadenzauber. Die Magie in der griechisch-romi-
schen Antike (Miinchen 1996) 73f. diese Moglichkeit zumindest erwogen.

4  Wiesich in Apol. 44,5f. herausstellen wird, handelt es sich bei ihm um einen Sklaven aus der
familia Pudentillas, derjenigen Frau also, die Apuleius mit magischen Mitteln dazu gebracht
haben soll, ihn zu heiraten.

5 Apuleius verwendet zur Bezeichnung des jeweiligen Vorgangs identische Begriffe, vgl. Apol.
42,3 incantatus und Apol. 48,1 incantatam. Auch das Ergebnis beider Zauberhandlungen ist
gleich: corruisse (Apol. 42,3 und 48,1).
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und damit beide incantationes in einen Zusammenhang bringt. Anhand seiner
Paraphrasierung des gegnerischen Vorwurfs kann dieser wie folgt zusammen-
gefasst werden: Die Frau litt an derselben Krankheit wie der Sklave Thallus und
ist, nachdem Apuleius sie behext hatte, niedergestiirzt. Ihr soll er jedoch zuvor
die Heilung der Krankheit versprochen haben.® Der Zweck aber, den die incan-
tatio des Thallus zu erfiillen hatte, sei von den Ankldgern nicht genauer be-
stimmt worden.” Dies versetzt Apuleius in die Lage, als Ziel der zauberischen
Handlungen eine mit Hilfe des Jungen vorgenommene divinatio zu erwigen
(Apol. 42 .4), danach zwei Erzdhlungen iiber Weissagungen mit Knaben einzu-
flechten (Apol. 42,6-7) und schliesslich einige allgemeine Vermutungen iiber die
Moglichkeit hydromantischer Praktiken anzustellen (Apol. 43,1-6). Es gilt hier
jedoch zu betonen, dass allein Apuleius die Weissagungen ins Spiel bringt und
den Leser damit von der Frage ablenkt, was genau die Anschuldigungen der An-
klager eigentlich besagten.® Der von den Gegnern namentlich erwidhnte Thallus
sei, so Apuleius, ein Epileptiker, der auch ohne Zutun irgendeines Zauberers
mehrmals am Tage zusammenbreche (Apol. 43,8).°

Richtet man den Blick auf die Art bzw. den Ablauf der Behexung, legt die
Darstellung in De magia eine in beiden Fillen verschiedene Form der incanta-
tio nahe. Thallus sei remotis arbitris, secreto loco, arula et lucerna et paucis con-
sciis testibus (Apol. 42,3) mit einem carmen verzaubert, unmittelbar darauf zu-
sammengebrochen und einige Zeit spiter aufgeweckt worden, ohne sich seiner
selbst zu erinnern. Spiter, in Apol. 45,6, féllt der Begriff piaculare sacrum, mit
dem offenbar die Anklédger die Handlung etikettiert hatten. Und in Apol. 47,7
erfahrt der Leser noch von Hiihnern, die als Opfertiere im Rahmen dieser in-
cantatio fungiert hitten. Die Frau hingegen sei in das Haus des Apuleius gefiihrt
worden, wobei aber die an ihr vollzogenen magischen Handlungen vollkommen
im Dunkeln bleiben. Es kann also festgehalten werden, dass die Rede im Falle
des Sklaven konkrete Begriffe zur Kennzeichnung des magischen Rituals ent-
hilt, anhand derer der Leser den Hergang zumindest erahnen kann. Im Gegen-
satz dazu wird der zauberische Akt bei der Frau in keiner Weise niher beleuch-
tet. Und so, wie Apuleius die fehlende (oder durch ihn unterschlagene) Angabe

6 Vgl Apol. 48,1: Mulierem etiam liberam [...], quam ego pollicitus sim curaturum, eam quoque
a me incantatam corruisse. Dass auch Thallus von ihm behandelt werden sollte, sagt Apuleius
nirgends, es kann lediglich vermutet werden; anders B.-Chr. Otto, Magie. Rezeptions- und dis-
kursgeschichtliche Analysen von der Antike bis zur Gegenwart (Berlin/New York 2011) 252.

7 Vgl Apol. 42 4: nec ultra isti quidem progredi mendacio ausi.

8  Die Erwidhnung der divinatio dient allein der Verzerrung der gegnerischen Argumentation; so
auch L. Pellecchi, Innocentia eloquentia est. Analisi giuridica dell’Apologia di Apuleio (Como
2012) 215-217.

9  Dass auch die Ankléger iiber die Krankheit des Thallus informiert waren, wird vor allem in
der Passage deutlich, in der die Vorwiirfe beziiglich des Sklaven und der epileptischen Frau
miteinander verbunden werden. Die Frau sei nimlich nach Aussage der Gegner eiusdem
Thalli valetudinis (Apol. 48,1) gewesen, was nur bedeuten kann, dass sie nach ihrer Ansicht an
derselben Krankheit litt wie der Knabe.
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des Zwecks bei Thallus auszunutzen weiss, versteht er es, die unprizisen (oder
von ihm wissentlich verkiirzten) Aussagen der Gegner im Falle der Frau in sei-
nem Sinne zu kommentieren bzw. zu widerlegen. Sogleich fiihrt er ndmlich die
Stellungnahme des Arztes Themison an (Apol. 48,3), der die Frau zu Apuleius
begleitet hat.!? Dieser Arzt habe bestitigt, dass die Frau von Apuleius lediglich
gefragt worden sei, ob ihr die Ohren klingelten und, wenn ja, welches von beiden
mehr.!! Nachdem sie die Frage beantwortet hatte, sei sie sogleich fortgegangen.
Die Anklédger konnten somit weder beweisen, dass die Frau behext, noch, dass
sie zu Boden geworfen wurde. Er aber gestehe ohne Weiteres ein, sie untersucht
zu haben (Apol. 48,11).

Um die Argumentation abzurunden und die Frage nach dem Klingeln in den
Ohren nicht unkommentiert im Raum stehen zu lassen, kiindigt Apuleius dem
Richter Claudius Maximus sodann an, ihm den Grund fiir seine Erkundigung
zu nennen. Damit bahnt er sich den Weg zu einem rein medizinischen bzw. phi-
losophischen Diskurs iiber Wesen und Diagnose des morbus comitialis. Es folgt
eine Erorterung iiber die Ursachen der Epilepsie, bei der vor allem Platons Sicht
auf die Krankheit referiert wird (Apol. 49,1-51,1).12 Diese trigt wesentlich dazu
bei, die Frage nach eventuell unlauteren Mitteln bei der Untersuchung der Frau
kategorisch auszuklammern.!® Indem sich Apuleius den Annahmen Platons vor-
behaltlos anschliesst, bezieht er, was die Frage nach der Entstehung der Krank-
heit angeht, eindeutig Stellung: Er fiihrt diese ausschliesslich auf korperliche Ur-
sachen zuriick (Apol. 51,2).

10 Die Vermutung von V. Hunink, Apuleius of Madauros, Pro se de magia (Apologia), Bd. 2: A
Commentary (Amsterdam 1997) 139 und H. Solin, «Die sogenannten Berufsnamen antiker
Arzte», in: Ph. J. van der Eijk/H. F. J. Horstmanshoff/P. H. Schrijvers (Hgg.), Ancient Medi-
cine in its Socio-Cultural Context, Bd. 1 (Amsterdam/Atlanta 1995) 119-142, 127, dass es sich
bei dem Arzt Themison um dieselbe Person wie den in Apol. 33,3 und 40,5 genannten Sklaven
gleichen Namens handelt, ist plausibel, da dieser zuvor von Apuleius mit dem Attribut medi-
cinae non ignarus (Apol. 33,3) bedacht worden ist.

11 Die Frage hat offenbar den zeitgenossischen Vorstellungen iiber gingige Diagnosemethoden
im Falle von Epilepsie entsprochen. Im medizinischen Traktat des Soranos (2. Jh. n. Chr.) wird
aurium tinnitus als eines von vielen Symptomen bei denjenigen Menschen genannt, die zur
Epilepsie neigen bzw. im Begriff sind, sie zu bekommen; vgl. Cael. Aur. Chron. 1,62.

12 Es kann keinesfalls davon die Rede sein, dass Apuleius in Apol. 49-51 seine «Behandlungs-
methode» erldutert; so Otto (s. Anm. 6) 252, der dies jedoch mit Blick auf Thallus behauptet.
Abgesehen davon, dass die fraglichen Passagen gar nicht auf den Knaben bezogen sind, er-
fahrt man in ihnen nichts iiber etwaige vom Angeklagten angewandte Heilpraktiken. Dieser
rechtfertigt lediglich das zwischen ihm und der Frau erfolgte, diagnostische Gespriich (Apol.
51,2f.) und skizziert sodann die Ansichten des Aristoteles und Theophrast zu Heilungschan-
cen und -methoden der Krankheit (Apol. 51,4-7).

13 Zur argumentativen Funktion dieses <naturwissenschaftlichen> bzw. philosophischen Exkur-
ses vgl. Binternagel (s. Anm. 2) 188f. und 193f.
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2. Epilepsie in antiker Medizin

Zu Beginn seines Lehrvortrags iiber das Entstehen von Epilepsie (Apol. 49-50)
nennt Apuleius als Quelle seines Wissens Platons Dialog Timaios.'* In enger An-
lehnung an dieses Werk beschreibt er im Folgenden ein Krankheitsbild, das von
den Romern zum einen morbus maior oder comitialis genannt werde. Zum an-
deren wiirden sie es — in Ubereinstimmung mit dem Begriff, den die Griechen
hierfiir gewihlt haben — als morbus divinus bezeichnen.! Schliesslich befalle die
Krankheit die pars rationalis der menschlichen Seele, welche longe sanctissima
(Apol. 50,7) sei. Bei dieser Deutung des Krankheitsnamens greift Apuleius je-
doch nicht auf das origindre Konzept zuriick. Denn urspriinglich ist die Erkran-
kung auf das Wirken der Gétter zuriickgefiihrt worden, die den Menschen fiir
begangenes Fehlverhalten bestrafen wollten.’ Diese Vorstellung war im 5. Jh.
v. Chr. im Mittelmeerraum stark verbreitet und hatte sich in dem Terminus iepn
vooog begrifflich niedergeschlagen.”” In den folgenden Jahrhunderten aber ging
die religiose Konnotation der Bezeichnung verloren, und Epilepsie wurde im-
mer weniger als gottgesandte Krankheit verstanden. An die Stelle des religiosen
Krankheitskonzepts traten andere Deutungsmuster, so dass Galen im 2. Jh.
n. Chr. gottliches Eingreifen als Ursache der Epilepsie fiir eine obsolete Position
halten konnte.!8

Zu den Anschauungen des letztgenannten Arztes weist die Krankheitsdeu-
tung des Apuleius einige Parallelen auf.”” Abweichungen werden hingegen bei
einem Vergleich mit den Vorstellungen des um 100 n. Chr. wirkenden griechi-
schen Arztes Soranos von Ephesos erkennbar.?? Dies ist jedoch angesichts der

14 Vgl Plat. Tim. 85b. Zu der widerspriichlich anmutenden Besprechung der Epilepsie im Rah-
men korperlicher Erkrankungen im Timaios vgl. R. Lo Presti, «<Mental Disorder and the Pe-
rils of Definition: Characterizing Epilepsy in Greek Scientific Discourse (Sth-4th Centuries
BCE)», in: W. V. Harris (Hg.), Mental Disorders in the Classical World (Leiden/Boston 2013)
195-222,204.

15 Als morbus comitialis wird die Erkrankung an den {ibrigen Stellen in De magia bezeichnet,
vgl. Apol. 43,9 und 50,1. Der Name wird von dem Lexikographen S. Pompeius Festus (2. Jh.
n. Chr.) auf folgende Weise erklirt: Prohibere comitia, dicitur vitiare diem morbo, qui vulgo
quidem maior, ceterum ob id ipsum comitialis appellatur (s. v. prohibere, Lindsay p. 268).

16 Vgl F. Gaide, «Le niveau de la science médicale apuléienne dans ’Apologie», Vita Latina 123
(1991) 39-42, 39 und M. Wohlers, Heilige Krankheit: Epilepsie in antiker Medizin, Astrologie
und Religion (Diss. Marburg 1999) 125f.

17 Vgl. die zeitgendssische Polemik in der anonymen Schrift [Tepi iepfig vovoov 1,32-38 und 2,1-3.

18 Vgl. Gal. In Hipp. Epid. 6 comment. 6,8. Hier muss allerdings angemerkt werden, dass der
griechische Arzt Soranos —ebenfalls im 2. JTh. — Gottgesandtheit an erster Stelle als Grund fiir
die Namensentstehung nennt; vgl. Cael. Aur. Chron. 1,60.

19 Vgl. dazu Gaide (s. Anm. 16) 40. Galen warnt im Zusammenhang mit Epilepsie vor einer ein-
geschrinkten Luftzirkulation im Korper der Erkrankten, die durch Schlaf und eine unvollen-
dete Verdauung hervorgerufen werde.

20 Sein Handbuch ITepi 6E£wv kod ypoviov nabadv ist in der lateinischen Ubersetzung des numi-
dischen Arztes Caelius Aurelianus (4./5. Jh. n. Chr.) erhalten geblieben. Soranos 4dussert da-
rin Bedenken gegen jede Form «irrationaler> Therapie der Epilepsie und distanziert sich
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Vielzahl von Arzteschulen in der romischen Kaiserzeit nicht verwunderlich. Er-
staunlich ist vielmehr, dass Apuleius mit keinem Wort auf ein Werk eingeht, das
sich ausschliesslich der in Frage stehenden Krankheit widmet. In der anonymen
Schrift ITepi ieptig vovoov aus dem 5. Jh. v. Chr. wird das Treiben von payot te
kol keBaptal kat aydpton kot ahaloves (Hp. Morb. Sacr. 1,10), die Epileptiker
— gegen Bezahlung — mit heilkriftigen Worten (¢rcoidai), Reinigungsriten
(xaBappot) und Sithnungsvorschriften (&yveion) behandeln, vehement angepran-
gert.?! Dass dieser Traktat auch von Arzten der Kaiserzeit rezipiert wurde, be-
zeugen Verweise sowohl bei Soranos als auch Galen.?? Apuleius, der in De ma-
gia allenthalben seine Gelehrsamkeit unter Beweis stellt und wissenschaftliche
Neugier als Motiv der ihm zur Last gelegten Handlungen erscheinen lésst, hétte
sich der Ansicht des anonymen Verfassers bequem anschliessen kénnen, um sich
von dem Vorwurf reinzuwaschen, er habe Epileptiker mit magischen Mitteln be-
handelt. Ein Verweis auf die Schrift hitte der beobachtbaren Argumentations-
linie also entsprochen, zumal Apuleius sein Interesse an Medizin, insbesondere
an tierischen Heilmitteln, bereits im Rahmen der Verteidigung gegen den Vor-
wurf herausgestellt hat, er habe nach exotischen Fischarten suchen lassen und
diese aufgeschnitten (Apol. 29-41). Vielleicht aber hat er die Abhandlung des-
halb nicht zur Sprache gebracht, weil in ihr entsithnende Rituale zur Heilung der
Epilepsie eindringlich kritisiert werden. Ein Siihneopfer jedoch spielt, wie noch
zu zeigen sein wird, eine zentrale Rolle, wenn man nach der konkreten gegneri-
schen Anschuldigung im Kontext der Epileptiker-Behexung fragt.

Blickt man auf die von zeitgenossischen Arzten als illegitim eingestuften
Heilpraktiken im Rahmen der Epilepsiebehandlung, lisst sich festhalten, dass
auch im 2. Jh. n. Chr. Magier oder Wundercharismatiker vom Schlage der <Hei-
ler> in der Schrift ITepi iepfig vovoov am Werke waren. Dies beweist die gegen
sie gerichtete Polemik des Soranos, der Anhiinger aus anderen Arzteschulen ta-
delt, weil sie epileptische Patienten zu Spezialisten fiir Rituale und wirksame
Worte schickten. In der Ubersetzung des Caelius Aurelianus heisst es (Chron.
1,119): alii vero etiam ligamenta probaverunt et magos adhibendos atque eorum
incantationes.? Es ist sicher kein Zufall, wenn hier — wie in Apuleius’ Kurzfas-
sung der Anschuldigung (Apol. 42,3 und 48,1) — von incantatio die Rede ist, die
durch einen magus vorgenommen wird.

Aufschlussreich fiir die Deutung von Apuleius’ Argumentation ist also die
Tatsache, dass einige antike Arzte offenbar Heilverfahren, bei denen Kranke
mit Hilfe von Besprechungen behandelt wurden, nicht ablehnten, ihr Einsatz

deutlich von Heilmitteln wie Robbenblut, Wieselfleisch oder Méwenhirn, vgl. Cael. Aur.
Chron. 1,128-130.

21 Vgl. Hp. Morb. Sacr. 1,12 und 27.

22 Vgl. Cael. Aur. Chron.1,131; zu den Bezugnahmen bei Galen vgl. H. Grensemann, Die hippo-
kratische Schrift “Uber die heilige Krankheit” (Berlin 1968) 48.

23 Wenig spiiter werden oratores in einem Atemzug mit den magi genannt, vgl. Chron. 1,130.
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durch manch einen Mediziner sogar gefordert wurde.?* Im Falle des Thallus sind
die Behandlungsmethoden verschiedener Arzte — gemiss der Darstellung des
Apuleius - erfolglos geblieben: Der Knabe sei ihnen bereits vor dem Erscheinen
des Apuleius in Oea haufig vorgestellt worden, ohne dass eine Besserung seines
Zustands erreicht werden konnte.?> Ebenso soll es der Arzt Themison nicht ver-
mocht haben, die epileptische Frau zu heilen, woraufhin er sie curationis gratia
(Apol. 51,9) zu Apuleius sandte.?® Angesichts dieser Parallele ist es nicht abwe-
gig zu erwigen, ob Apuleius von seinen Gegnern vorgeworfen worden war, dass
er den Sklaven Thallus einem dhnlichen Heilungsversuch unterzogen hat, wie er
ihn auch bzw. spiter bei der epileptischen Frau anwandte.?’

3. Das Sithneopfer

Die ungeklirte Frage ist, auf welchen zauberischen Akt die Gegner im Zusam-
menhang mit dem Sturz des Knaben und der Frau Bezug genommen haben
konnten. Mit den sparlichen Angaben zum Vorwurf der Ankliger legt Apuleius
dem Leser nahe, dass diesen die Art der Heilung Anlass zu Spekulationen iiber
mogliche magische Machenschaften gegeben hat. Da Apuleius auf solcherlei
Mutmassungen jedoch nicht weiter eingeht, sind Uberlegungen zu den zeitge-
nossischen Vorstellungen nur moglich, wenn man den Fall der epileptischen Frau
mit der incantatio des Knaben verbindet. Schliesslich sollen beide Epileptiker
auf Veranlassung des Apuleius zusammengebrochen sein. Thallus aber sei zu-

24  O.Temkin, The falling sickness. A history of epilepsy from the Greeks to the beginnings of mo-
dern neurology (Baltimore 1971) 15 behauptet, antike Arzte hitten bei der Behandlung von
Epilepsie Methoden eines «miraculous healing» grundsitzlich befiirwortet, «magic» hingegen
mehrheitlich abgelehnt. Allerdings wird hier nicht klar, woran diese Abgrenzung magischer
von religidsen Heilmethoden festzumachen ist. Zur Trennung von Magie und Medizin vgl.
J. Longrigg, Greek Medicine: From the Heroic to the Hellenistic Age. A Source Book (London
1998) 29, der mit Blick auf den Traktat ITepi iepfig voOoou betont, dass die vom Autor darin fa-
vorisierte Heilmethode - eine besondere Diit zur Kontrolle von Temperatur und Feuchtigkeit
der Betroffenen (vgl. Hp. Morb. Sacr. 18,6) — nicht wirksamer sei als diejenigen Heilungsver-
suche, die er als Ausdruck von Aberglauben brandmarkt.

25 Vgl. Apol.44.3.

26 Vgl. Apol. 48,11: ego non nego petitu medici a me inspectam.

27 Dass Thallus durch Apuleius geheilt werden sollte, wird durch Apol. 48,2 gestiitzt, wo es heisst:
ita omnis qui me accessere dicitis cecidisse. Das Verb accedere muss freilich nicht zwingend
<konsultieren> bedeuten; es konnte im vorliegenden Kontext auch als <sich ndhern> aufgefasst
werden. Ersteres scheint jedoch gemeint zu sein, weil sowohl unmittelbar zuvor als auch gleich
danach davon die Rede ist, dass die Frau zur Heilung (Apol. 48,1) bzw. Untersuchung (Apol.
48,3 und 51,9) in das Haus des Apuleius gefiihrt worden ist. Demnach war man mit der Bitte
um Behandlung ihrer Krankheit an Apuleius herangetreten, was — der summarischen Formu-
lierung (omnis qui me accessere, Apol. 48,2) zufolge — auch fiir den Sklaven Thallus gelten
darf. Problematisch an dieser These ist freilich der Umstand, dass der an Thallus vorgenom-
mene Heilungsversuch — den Angaben in De magia zufolge — nicht erfolgreich verlaufen ist.
Denn der Sklave befindet sich aufgrund der von ihm ausgehenden <Ansteckungsgefahr> noch
immer an einem abgelegenen Ort, vgl. Apol. 44,4 und 6.



Die incantatio des Apuleius in Apol. 42-52 181

vor an einen abgeschiedenen Ort gebracht worden, wo er an einem kleinen Al-
tar durch einen von Apuleius gesungenen Zauberspruch niederstiirzte. Dies sei
von den Anklédgern, wie Apuleius behauptet, gemiss verbreiteter Vorstellungen
erfunden worden. Doch worauf bezieht sich eigentlich der Ausdruck praescrip-
tum opinionis et famae (Apol. 42,3)? Dass in der Anklage nicht von divinatio die
Rede gewesen ist, sagt Apuleius selbst. Demnach darf man sdmtliche Angaben
zum Vorwurf der Gegner auch nicht mit Weissagungen in Verbindung bringen.
Was aber sollte sonst der Volksmeinung entsprochen haben?

Vom Leser nahezu unbemerkt, fliesst im Laufe der refutatio ein Begriff in
die Argumentation ein, der den Vorgang an sich und die an ihn gekniipften Vor-
stellungen einigermassen erhellt. Als die Verteidigung zum Anklagepunkt be-
treffs des Sklaven ein wenig fortgeschritten ist, nennt Apuleius die Handlung,
die an Thallus vollzogen werden sollte, hoc piaculare sacrum.?® Dabei suggeriert
das Demonstrativpronomen hoc dem Leser, dass die Ankldger im Rahmen ih-
res Vorwurfs eben diese Worte gewi#hlt hatten, um das anriichige Tun ihres Geg-
ners zu charakterisieren. Der Ausdruck wird im Kommentar V. Huninks nicht
besprochen. H. E. Butler und A. S. Owen beleuchten ihn kurz, versuchen dabei
jedoch nicht, den Terminus mit Blick auf das angebliche crimen magiae zu er-
kldren. M. E. muss das Wort <Sithneopfer> aber in einen unmittelbaren Bezug
zu den magischen Machenschaften des Angeklagten gesetzt werden, will man
der Anschuldigung der Anklager auf den Grund gehen.

Allein A. Abt bemiiht sich um eine den Kontext der Magie beriicksichti-
gende Klidrung des Ausdrucks. Ihm gilt piaculare sacrum — entgegen seiner sons-
tigen Verwendung — nicht als «ein Opfer, das zur Sithnung eines Verstoes dar-
gebracht wird, sondern [als] eines, das Siihnung verlangt».?” Da eine magische
Handlung nicht nach anerkanntem Ritual vorgenommen sei, koénne man sie nur
als siihneheischendes Tun auffassen. In welchem Sinne sie als «Siithneopfer» gel-
ten soll, sei ihm nicht einsichtig. A. Abt stellt demnach keine Verbindung von pia-
culare sacrum und divinatio her, was vor dem Hintergrund fehlender gegneri-

28 Vgl. Apol. 45,6: ego non de nihilo postulo ut nomines, quinam testes huic piaculari sacro ad-
fuerint, cum ego ruentem Thallum impellerem. J. Hammerstaedt et al. (Hgg.), Apuleius. De ma-
gia (Darmstadt 2002) 137 iibersetzt piaculare sacrum als «entsiihnende Handlung». R. Helm,
Apuleius. Verteidigungsrede, Bliitenlese (Berlin 1977) 79 versteht den Ausdruck als «frevel-
hafte Zeremonie». Mit dieser weiten Auffassung des Wortes piacularis befreit er die Argumen-
tation gleichsam von eventuellen Ungereimtheiten bzw. Unklarheiten. Ein solcher Wort-
gebrauch wird jedoch von J. Hammerstaedt (260 Anm. 355) zu Recht als «singulédr» bezeichnet.

29  Abt (s. Anm. 1) 191. Zur Untermauerung seiner These verweist er auf Apul. Soc. 3 p. 125, wo
es heisst: praecipuum animal homines sumus, quamquam plerique se incuria verae disciplinae
ita omnibus erroribus ac piacularibus depravaverint, sceleribus inbuerint. In gleicher Weise
wie von A. Abt, genauer gesagt als «acts needing to be expiated», wird diese Stelle im OLD
(s. v. piacularis) gedeutet. Hingegen erscheint mir die Bedeutung von piacularia als <Sithne-
opfer> auch hier nicht ausgeschlossen, da der Plural in erroribus und piacularibus auf wieder-
holte Fehltritte und die jeweilige anschliessende Versohnung mit den Goéttern hinweisen kann.
Es klingt also vielleicht eine Kritik daran an, dass man jegliches Fehlverhalten durch entsiih-
nende Handlungen im Nachhinein gleichsam ungeschehen machen kann.
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scher Aussagen zu etwaigen Weissagungen des Thallus vollkommen plausibel ist.
Vielmehr versucht er zu zeigen, dass der Begriff die magische Handlung des
Apuleius umschreibt. Dies erscheint ebenfalls nachvollziehbar; dennoch muss
eingewandt werden, dass die Bedeutung von piaculare sacrum keineswegs auf ein
Handeln beschréinkt ist, mit dem nach Siithnung geheischt wird. Es ist durchaus
denkbar, dass Apuleius mit dem Terminus ein entsiihnendes Ritual meint, zumal
er die Anklager Hennen als Opfertiere erwiahnen ldsst, die ausdriicklich als Jus-
tralis bezeichnet werden.’® Dabei gilt es auch zu bedenken, dass, wie oben er-
wihnt, schon in der anonymen Schrift ITept iepfig vovoou eine allgemein tibliche
Entsiihnungspraxis im Kontext der Heilung von Epilepsie heftig kritisiert wird.

Vor diesem Hintergrund mag man fragen, ob in dem gegnerischen Vorwurf
eventuell davon die Rede gewesen ist, dass Apuleius versucht habe, die Krank-
heit im Rahmen eines Reinigungsritus auf Hennen zu bannen. Gelédufig war
ndmlich die Annahme, dass gewisse Heiler Epileptiker professionell entsithnen
konnten, indem sie die schddliche Macht aus dem Korper der erkrankten Person
auf andere Stoffe iibertrugen.? Dass als Ziel einer solchen Ubertragung auch
Tiere in Frage kamen, bezeugt Kallimachos, der von einer Bannung der Epilep-
sie auf wilde Ziegen spricht.? Gegen die These einer Ubertragung auf Hennen
spricht jedoch der Umstand, dass bei dem in Frage stehenden Lustrationsritus
eine wiederholte Beriihrung> mit der Krankheit unter allen Umstinden verhin-
dert werden sollte. Aufgrund dessen erfolgte die Bannung auf wilde Ziegen, die
fiir gewohnlich keinen Kontakt zu Menschen hatten.

Es sei hinzugefiigt, dass Hennen in den Vorwiirfen der Anklédger unter Um-
stinden Erwahnung fanden, weil diese glaubten, Thallus habe mit Tierblut ge-
heilt werden sollen. Immerhin galt Blut als das «magische Hauptheilmittel der
Epilepsie».> Angemerkt sei hier auch, dass Soranos die Hoden (und damit zu-
gleich das Blut) von Héhnen erwihnt, als er auf die gegen Epilepsie empfohle-
nen Heilmittel der antiken Arzte Serapion und Herakleides zu sprechen
kommt.>* Héufig war es jedoch das Blut anderer Tierarten und Menschenblut,

30 Vgl Apol. 477. Auf eine weitere Opferhandlung mit Vogeln kommt Apuleius zu sprechen, als
er sich gegen den Vorwurf verteidigt, er habe im Haus eines Freundes nocturna sacra veran-
staltet. Indiz fiir diese Opferhandlungen seien niamlich — geméss der Aussage eines Zeugen —
fumus und avium plumae (Apol. 57,2). Pellecchi (s. Anm. 8) 247f. sieht hier einen deutlichen
Bezug zu dem Hennenopfer, das in Apol. 47,7 anklingt. Abt (s. Anm. 1) 220f. merkt mit Blick
auf den Rauch die Verwendung von Fackeln im Kontext von Lustrationsriten an, zweifelt aber
ausdriicklich an einer Verbindung zwischen avium pinnae (Apol. 58,2) und den in Apol. 47,7
erwihnten gallinae.

31 Vgl Hp. Morb. Sacr. 1,40 und 42, wo sich der anonyme Verfasser abfillig iiber die Reinigung
mit Blut und anderen Substanzen dussert, die anschliessend in der Erde vergraben, ins Meer
geworfen oder ins Gebirge gebracht wurden.

32 Vgl Kallim. Ait. 87,12-14. Ziegen (als der Selene heilige Tiere) galten als besonders empfing-
lich fiir Epilepsie, vgl. Lesky/Waszink, Art. «<Epilepsie», RACV (1962) 821.

33 Lesky/Waszink, Art. «Epilepsie», RAC V (1962) 822.

34 Vgl Cael. Aur. Chron. 1,139.



Die incantatio des Apuleius in Apol. 42-52 183

dem eine grosse Kraft bei der Heilung von Epilepsie zugeschrieben wurde.* An-
gesichts dessen erscheint die Annahme einer Verwendung von Hennenblut als
Heilmittel nicht geeignet, um das Auftreten von Hithnern im gegnerischen Vor-
wurf zu erkliren.

4. Exorzismus

Vor dem Hintergrund der Evangelien Mt. 17,14-21, Mk. 9,14-29 und Lk. 9,37-42
sowie Lukian (Philops. 16) verweist A. Abt auf den in der Antike verbreiteten
Glauben an Ddmonen als Erreger von Epilepsie.** Die Krankheit wurde
M. Wohlers zufolge zuerst in christlich-jiidischen Kontexten als dimonische Be-
sessenheit gedeutet. Erst nachdem dort die Epilepsie verursachenden Gotthei-
ten zu Ddmonen «depotenziert» worden seien, hitten sich zur Kommunikation
mit diesen niederen Wesen besondere Ausfahrbefehle und Exorzismen entwi-
ckelt, die sich an schon geldufige, therapeutische Gebete bzw. Besprechungen
anlehnten.’” O. Printz wendet jedoch zu Recht ein, dass Wohlers so wichtige
Zeugnisse wie die apokryphen, in die Zeit vor Abfassung der Evangelien datier-
baren Henochbiicher und vor allem das Buch der Jubilden vernachlissige, das
im Rahmen der Krankheitsdeutung ausdriicklich von einem Wirken unreiner
Geister spreche.3® Wohlers’ Argumentation ist also nicht zutreffend, wenn er be-
hauptet, erst vor dem Hintergrund der im christlichen Kontext entstandenen
Deutung, dass sich in der Epilepsie der Einfluss ddmonischer Michte offenbare,
habe sich in der Folge ein eigener Stand von Ddmonenaustreibern in den christ-

35 Vgl Plin. Nat. 28,43, wo von erfolgreichen Heilversuchen die Rede ist, bei denen der Mund der
Betroffenen mit Menschenblut bestrichen wurde. In Nat. 28,4 findet das Blut von Gladiatoren
Erwéhnung, das Epileptiker als das wirksamste Heilmittel gegen ihre Krankheit angesehen
und nach Moglichkeit noch in der Arena getrunken héatten. Fiir eine Zusammenschau vgl.
Cael. Aur. Chron. 1,118f. und 128-130; vgl. ferner das von Scribonius Largus (1. Jh. n. Chr.) in
den Compositiones medicamentorum (Kap. 16) vorgestellte, sehr komplexe Rezept mit Schild-
kréten- und Taubenblut.

36 Vgl Abt (s. Anm. 1) 198f. Vgl. auch Graf (s. Anm. 3) 73 und G. Luck, Magie und andere Ge-
heimlehren in der Antike (Stuttgart 1990) 206. Keineswegs unerwiahnt bleiben diirfen in die-
sem Zusammenhang die griechischen Zauberpapyri; vgl. etwa PGM IV 1228 und 3008 oder
V 125, auch wenn hier nicht ausdriicklich von Epilepsie, sondern lediglich von damonischer
Besessenheit die Rede ist.

37 Vgl. Wohlers (s. Anm. 16) 216.

38 Vgl. O. Printz, «Quelques réflexions sur I’épilepsie a partir des récits de la guérison de I'enfant
épileptique», Revue d’histoire et de philosophie religieuses 82/4 (2002) 391-400, 394f. Dennoch
ist Wohlers’ Darstellung in einzelnen Punkten {iberzeugend. So erscheint etwa seine Annahme
einer bisherigen Fehldeutung des Passus Hp. Morb. Sacr. 1,27, in dem iibernatiirliches Einwir-
ken beim Entstehen von Epilepsie besprochen wird, plausibel. Der hier auftretende Ausdruck
10 dopLdviov sei, so Wohlers (s. Anm. 16) 121f. Anm. 169, in der Vergangenheit als eigener Epi-
lepsie auslosender Faktor gesehen und von der gottlichen Einwirkung (0 Oelov) geschieden
worden, weil man ihn als dimonischen Einfluss verstand. In den Inschriften des 5. und 4. Jh.s
v. Chr. wiirde jedoch mit dcupdviog ausschliesslich gottliches Einwirken bezeichnet.
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lichen Gemeinden herausgebildet.* Jedoch konnte der Umstand, dass in der Zeit
des frithen Christentums Ddmonen als Krankheitserreger angesehen wurden,
fiir die Annahme sprechen, dass auch im sozialen Umfeld des Apuleius das Ein-
wirken ddmonischer Wesen (im neutestamentlichen Sinne) fiir den Ausbruch
von Epilepsie verantwortlich gemacht wurde und dass es diese in exorzistischer
Manier auszutreiben galt.

Was die durch Apuleius angeblich veranlasste Verinderung des Bewusst-
seinszustandes beider Epileptiker angeht, gibt es moglicherweise Parallelen zu
dem Heilungsbericht in Mk. 9,14-29. Dort heisst es, der Besessene sei nach der
Déamonenaustreibung wie tot erschienen. Durch Handauflegung Jesu aber habe
er sein Bewusstsein schliesslich wiedererlangt. Vergleicht man diese Schilderung
mit der Zusammenfassung des gegnerischen Vorwurfs in Apol. 42,3, so stellt
man fest, dass auch hier davon die Rede ist, der Knabe sei unter Apuleius’ Be-
hexung zusammengebrochen und hernach aufgeweckt worden, ohne sich seiner
selbst zu erinnern. Von einer Reanimation durch Berithrung mit der Hand ist
zwar nicht die Rede. Dennoch dhnelt die beschriebene Verfassung des Thallus
dem Zustand des Epileptikers aus dem Evangelienbericht, da es sich in beiden
Fillen um eine Art Ohnmacht bzw. Tiefschlaf des Kranken gehandelt zu haben
scheint.*

Jesus hat die behauptete Austreibung des Damons allem Anschein nach
wihrend der Verkrampfung des Knaben vorgenommen. In Mk. 9,26 heisst es
ndmlich, dass der Geist den Jungen im Anschluss an den Ausfahrbefehl stark
gerissen habe und dieser hernach allen Anwesenden wie tot erschienen sei. Wen-
det man sich dem Fall des Thallus zu, kénnte man mutmassen, dass auch Apu-
leius einen fiir die Krankheit verantwortlichen Ddmon in eben jener Anfalls-
phase hat vertreiben wollen. Von Interesse ist auch, dass eine historische Person,
deren Leben — vor allem was den (tatsdchlichen oder fingierten) Magieprozess
des Apuleius angeht — bemerkenswerte Parallelen zur Vita des Apuleius auf-
weist, ebenfalls einen Knaben durch Austreibung eines Ddmons geheilt haben
soll. Gemeint ist Apollonios von Tyana, der, wie die von Philostrat verfasste Vita
berichtet, als Philosoph ebenso von Ungebildeten der Ausiibung magischer
Praktiken bezichtigt worden ist.*! Es heisst, Apollonios habe einen an Manie lei-

39 Vgl. Wohlers (s. Anm. 16) 215, der als Belege Mk. 9,14-29 sowie Orig. In Matth. 13,6,195 und
13,7,198 anfiihrt.

40 Ein solcher Schlaf und auch die in De magia geschilderte anschliessende Amnesie entsprechen
dem Zustand von Epileptikern, sobald das Verkrampfen der Gliedmassen nachlasst. In der
Regel kénnen sie sich nicht an ihren Anfall erinnern und sind, nachdem dieser voriiber ist, bis
zu mehreren Stunden kaum weckbar, desorientiert und miide. Dieser Zustand wird in der mo-
dernen Medizin als <Terminalschlaf> bezeichnet. Schon Soranos beschreibt sowohl den Schlaf
wiihrend der Beruhigungsphase (Cael. Aur. Chron. 1,61) als auch die auf ihn folgende Amne-
sie (Cael. Aur. Chron. 1,65).

41 Auch in seinem Fall gehen die Anschuldigungen auf die Unwissenheit der Ankliger zuriick,
die in dem steten Hinterfragen Auswiichse von Zauberei sehen und philosophische Studien in
ihrer Unkenntnis mit Magie in Verbindung bringen. Philostrats Biographie ist jedoch zu gros-
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denden Jungen von seiner Krankheit befreit, indem er den fiir das Leiden ver-
antwortlichen Ddmon massiv bedroht habe (VA 4,20). Durch blosses Anblicken
habe er ihn in Angst und Schrecken versetzt und auf diese Weise ausfahrwillig
gemacht. Nach der Vertreibung des Damons soll sich der Junge wie ein Erwa-
chender die Augen gerieben haben, was stark an den oben beschriebenen Zu-
stand des Thallus nach der von Apuleius angeblich durchgefiihrten incantatio
erinnert wie auch an die Verfassung des Epileptikers im Markusevangelium.

An dieser Stelle gilt es jedoch einzuwenden, dass in der Rede des Apuleius
die Austreibung eines Dimons mit keinem Wort auch nur angedeutet wird. Cha-
rakteristisch fiir einen solchen Exorzismus waren ndmlich Bedrohung und Aus-
fahrbefehl*? — Angaben, die in De magia ginzlich fehlen. Daher kann mit Blick
auf die Uberzeugung der Ankliger nicht behauptet werden, diese hitten Apu-
leius vorgeworfen, er habe einen Ddmon, der vom Korper des Thallus Besitz er-
griffen hat, mit einer drorount — denn so miisste man den Begriff carmen in die-
sem Fall verstehen — vertreiben wollen.* Zur Kennzeichnung der inkriminierten
Handlung wird in De magia — von dem vagen incantare abgesehen — allein der
Ausdruck piaculare sacrum verwendet. Welche Rolle aber sollte im Kontext
einer Austreibung ein Siihneopfer gespielt haben? Dem zu vertreibenden, bosen
Geist hétte es mit Sicherheit nicht gegolten. Die Annahme eines Exorzismus
wird auch nicht durch den Umstand gestiitzt, dass sich die Mitsklaven des Thal-
lus offenbar vor seiner Krankheit zu schiitzen versuchen, indem sie bei seinem
Anblick ausspeien und es vermeiden, mit ihm Napf oder Becher zu teilen.** Hier
klingt gewiss der in der Antike verbreitete Glaube an, der Ddmon konne bei
einer Beriihrung des Epileptikers Macht iiber einen selbst bekommen.*> Aller-
dings erweckt Apuleius’ Argumentation den Anschein, als sei den Ankldgern
dieses Vermeidungsverhalten der Sklaven in Thallus’ Umgebung gar nicht be-
kannt gewesen.*6

sen Teilen wohl fiktiv und kann daher kaum als zuverldssige Informationsquelle angesehen
werden. Hervorzuheben sind dennoch die inhaltlichen Parallelen zwischen De magia und der
Apologia des Apollonios (VA 8,7). So kann etwa beiden Angeklagten kein finanziell ausge-
richtetes Motiv fiir die angeblich von ihnen vollzogenen, magischen Handlungen nachgewie-
sen werden,; ferner berufen sich beide zur Rechtfertigung ihres Tuns auf ihre ausgeprégte Re-
ligiositét. Ein Einsatz topischer Anklagepunkte wie Entgegnungen scheint nahe zu liegen.

42 Vgl. Thraede, Art. «<Exorzismus», RAC VII (1969) 51f.

43 Auch Graf (s. Anm. 3) 74 hilt es fiir unwahrscheinlich, dass Apuleius bewusst eine Anklage
«verdreht» haben konnte, die «ausdriicklich von einem Exorzismus gesprochen hatte».

44 Vgl Apol. 44,2

45 Vgl Lesky/Waszink, Art. «Epilepsie», RAC V (1962) 829.

46 Man kénnte erwigen, ob der — vielleicht summarisch vorgebrachte — Vorwurf der Gegenseite
unter Umstinden darauf hatte schliessen lassen, dass das in Frage stehende Ritual sowohl der
Austreibung einer iibelwollenden Macht gegolten hat als auch der Anrufung einer Gottheit
bzw. eines iiberirdischen Wesens, das auf diese Weise um Beistand gebeten wurde. Denn mit
Blick auf den betrachteten Zeitraum diirfen Gebet und magische Dimonenaustreibung kei-
nesfalls in Kontrast zueinander gesetzt werden; vgl. B. Kollmann, Jesus und die Christen als
Wundertiter. Studien zu Magie, Medizin und Schamanismus in Antike und Christentum (Got-
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5. Heilschlaf

Wendet man sich dem in der romischen Gesellschaft als legitim geltenden Bereich
herkdmmlicher Gotterverehrung zu, ist der Frage nachzugehen, ob in dem Vor-
wurf der Gegenseite eventuell anklingt, Apuleius habe zur Heilung des Epilepti-
kers Thallus eine Art Gebet gesprochen sowie ein Siithneopfer vorgenommen.
In diesem Fall wére das von den Anklédgern erwihnte carmen an die fiir die
Krankheit verantwortliche Gottheit gerichtet gewesen, gegen die sich der Er-
krankte zuvor versiindigt hat. Eine solche Annahme korrespondiert mit der Be-
obachtung, dass neben dem Konzept der dimonischen Besessenheit die Auffas-
sung von Epilepsie als einer gottlichen Bestrafung fiir begangene Siinde verbreitet
war.*8 Vielleicht war Apuleius also lediglich vorgehalten worden, er habe ein mut-
massliches Fehlverhalten des Thallus (und auch der Frau) gegeniiber einer Gott-
heit siihnen wollen. Oder aber der Begriff carmen war in einem Zusammenhang
erschienen, in dem davon die Rede war, dass der Angeklagte mit einem «Gebet>
einen Gott in seiner Rolle als helfende Instanz angerufen hat.

Die letzte Vermutung wird durch den Umstand genidhrt, dass Opfer von
Hiihnern bzw. Hihnen mit der kultischen Verehrung des Heilgottes Asklepios
verbunden waren.*’ Zudem ergibt sich ein interessanter Aspekt, wenn man die
Funktion von gallinae als Opfertieren im Rahmen einer €¢yxotuno1g beriicksich-
tigt, bei der sich Hilfesuchende — nach einem vorbereitenden Opfer und rituel-
len Bad — im Tempel der zu kontaktierenden Gottheit schlafen legten, um im

tingen 1996) 343, der dies mit Blick auf das soziale Umfeld des Neuen Testaments heraus-
streicht. Dennoch bleibt der Einwand bestehen, dass in Apuleius’ Angaben ausschliesslich von
einem Siihneopfer, nicht aber von einem Exorzismus die Rede ist.

47 Schon Vallette (s. Anm. 1) 77 Anm. 1 bemerkt, dass mit Blick auf die Epilepsiebehandlung des
Apuleius eine Nachahmung bzw. Anwendung religioser Riten denkbar sei. Zum Verhiltnis
von Magie und Religion vgl. D. E. Aune, «Magic in Early Christianity», ANRW I123.2 (1980)
1507-1557, 1513: «[...] it is difficult if not impossible to establish a phenomenological distinc-
tion between magical incantation and religious prayer or magical and religious ritual. In terms
of beliefs and practices, there appears to be no thoroughly convincing way of distinguishing
magic from religion.» Vgl. zudem H. S. Versnel, «Some reflections on the relationship magic —
religion», Numen 38 (1991) 177-197 sowie R. L. Fowler, «Greek Magic, Greek Religion», ICS
20 (1995) 1-22,5-12. Eine Méglichkeit der Differenzierung war jedoch durch den gesellschaft-
lichen Kontext gegeben. Denn die Legitimation eines Rituals hing in hohem Masse davon ab,
ob der Ausfiithrende in einen durch soziale Konvention anerkannten Rahmen eingebunden
war; vgl. dazu Aune (s. 0.) 1515.

48 Vgl. Lesky/Waszink, Art. «Epilepsie», RAC V (1962) 820 sowie Wohlers (s. Anm. 16) 126.

49 Vgl H.E. Butler/A. S. Owen, Apulei apologia sive pro se de magia liber (Oxford 1914, ND Hil-
desheim 1967) 108, die neben Plat. Phaid. 118a 7f. (*Q Kpitav, £on, 10 Ackinmid dpeilopev
aAektpudva) eine in Rom auf der Tiberinsel gefundene Inschrift anfithren. Auf der anderen
Seite tauchen Héhne ebenso in einem Zauberpapyrus auf, wo sie Helios und Selene geopfert
werden; vgl. dazu Abt (s. Anm. 1) 197f. Zur Verwendung von Hihnen in magischem Kontext
vgl. auch S. 1. Johnston, Ancient Greek Divination (Chichester 2008) 154: «Instead of sacrifi-
cing a sheep before consulting Apollo, as at Delphi, the magician sacrifices something smaller,
such as a white rooster [...]». Zur Verbindung von Epilepsie mit der Géttin Selene vgl. Artem.
2,12,
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Traum eine gottliche Eingebung, ein Orakel, zu erhalten. Diese Methode der
Gotterkonsultation wurde besonders im Falle von Krankheiten praktiziert, wo-
bei Asklepios bevorzugter Adressat der Kontaktaufnahme war. Asklepieien fan-
den bis ins 3. Jh. n. Chr. statt und galten vor allem in den Féllen als empfehlens-
wert, in denen menschliche Hilfe durch einen Arzt versagt hatte.> Dass Apuleius
Inkubationen bekannt waren, bezeugt eine Aussage in Apol. 54,2, wo er bei der
Besprechung des Vorwurfs, er bewahre gewisse Dinge in einem Leinentuch ver-
borgen auf, spottisch zuriickgibt, er konne problemlos behaupten, das Einge-
wickelte sei ihm in einem Traum befohlen worden.™!

Die Annahme, in De magia scheine die Heilung des epileptischen Jungen
mit Hilfe eines solchen Heilschlafs durch, mag man durch die Tatsache gestiitzt
sehen, dass zumindest eine der erhaltenen otfjAcn aus Epidauros von der wun-
dersamen Heilung eines Epileptikers durch Inkubation berichtet. Hier ist davon
die Rede, dass ein éniAauntoc wihrend des Heilschlafs getraumt habe, Askle-
pios befreie ihn durch Druck mit seinem Fingerring (wohl auf Mund, Nasen-
l6cher und Ohren) von seiner Krankheit.”? R. Herzog zufolge handelt es sich da-
bei um eine magische Behandlung der Epilepsie, da die Besessenheit des
Menschen als Ursache des Leidens angesehen werde. Der erwéihnte Ring sei ein
«magische[r] Heilring» gewesen, wie er spéater im Rahmen der synkretistischen
Magie als «Salomonsring» bei der Bekdmpfung der Epilepsie Anwendung ge-
funden habe. Mit solchen magischen Ringen konne die im christlichen Exorzis-
mus angewandte Sphragis, d. h. die Beriihrung von Nase, Ohren und Mund der
Besessenen mit Speichel oder Ol ohne Weiteres in Verbindnung gebracht wer-
den. Hinter beiden Praktiken habe ndmlich der Glaube gestanden, dass ein Da-
mon in den betreffenden Menschen durch die genannten Korperdffnungen ein-
gefahren sei und ihn auf demselben Weg wieder verlassen bzw. aus ihm
herausgeholt werde. Mit Hilfe des Rings hitten nach damaliger Vorstellung die
Offnungen versiegelt werden kénnen, um zu verhindern, dass der Ddmon aber-
mals einfdhrt.>

50 Dass sie auch von den gebildeten Zeitgenossen des Apuleius in Anspruch genommen wurden,
bezeugen die Heiligen Berichte des Aelius Aristides, in denen dieser beschreibt, wie ihm der
Gott in Trdumen erschien und zur Bekampfung einer wiederkehrenden Krankheit medizini-
sche Ratschlage erteilte; vgl. dazu W. V. Harris, Dreams and Experience in Classical Antiquity
(Cambridge Mass./London 2009) 65f. In den in Epidauros gefundenen Heilungsberichten
agierte der angerufene Asklepios wie ein Arzt, wenn er den Kranken im Traum Medikamente
und didtetische Massnahmen verordnete; vgl. dazu A. Krug, Heilkunst und Heilkult. Medizin
in der Antike (Miinchen 21993) 137-139.

51 Anzumerken ist hier, dass Platoniker der Inkubationspraxis nicht ablehnend gegentiberstan-
den, was angesichts der Vorliebe des Apuleius fiir platonisches Gedankengut gewiss von Be-
deutung ist; vgl. Wacht, Art. «<Inkubation», RAC XVTIII (1998) 227.

52 Der Text ist verstimmelt; den teils iiberlieferten, teils rekonstruierten Wortlaut der Inschrift
bietet R. Herzog, Die Wunderheilungen von Epidauros. Ein Beitrag zur Geschichte der Medi-
zin und der Religion (Leipzig 1931) 33.

53 Vgl ebd. 109-111.
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Vor dem Hintergrund der eben geschilderten Wunderheilung darf jedoch
nicht ohne Weiteres geschlussfolgert werden, dass es in der Antike iiblich ge-
wesen sei, Epilepsie durch Inkubation zu heilen. Herzog verweist darauf, dass
es sich bei dem Bericht um den einzigen Fall einer Epilepsieheilung unter den
insgesamt 70 erhaltenen Heilwundern handele, der zudem sehr kurz gehalten
sei. Daraus konne man schliessen, dass die Bekdampfung der Epilepsie durch
Heilschlaf in Epidauros keine nennenswerte Rolle gespielt hat.>* Dennoch sei
an dieser Stelle der Frage nachgegangen, ob die Gegenseite Apuleius plausibel
hat vorwerfen kénnen, dass er zur Heilung des Thallus eine solche Inkubation
durchgefiihrt hat — allerdings im privaten, vom gewdhnlichen Asklepioskult
losgelosten Rahmen.

Zunichst gilt es festzuhalten, dass eine Inkubation grundsitzlich an einen
geheiligten Ort gebunden war. Dieser musste nicht zwangsldufig ein Tempel
sein; es konnte sich bei ihm ebenso um eine Hohle, ein Grab oder eine Quelle
handeln.> Jedoch deutet der Ausdruck secreto loco (Apol. 42,3) darauf hin,
dass den Anklégern allein der Ort der mutmasslichen Behandlung verdéchtig
erschien. Sollten sie angedeutet haben, Apuleius habe einen im Geheimen ver-
anstalteten Heilschlaf in Anlehnung an die herkdbmmliche Inkubationspraxis
gestaltet, so konnte das von ihnen erwihnte Hennenopfer als ein Anklang an
das konventionelle Voropfer im Asklepioskult gedeutet werden. Das von ih-
nen genannte carmen mag man in diesem Zusammenhang als ein Gebet im
Vorfeld der Inkubation auffassen. Ob seine Gegner den Wortlaut des «Gesangs>
spezifiziert hatten, sagt Apuleius jedoch nicht. Auch zu der Frage, ob sich Thal-
lus — nach Aussage der Anklédger — den anderen, bei einer ¢ykoiunoig iiblichen
Vorbereitungen zur Erlangung ritueller Reinheit wie Fasten, Abstinenz von be-
stimmten Speisen, sexueller Enthaltsamkeit oder rituellen Waschungen zu
unterziehen hatte, fehlt in De magia jede Information. Richtet man den Blick
auf den konkreten Ablauf des fraglichen Heilschlafs, konnte die in Apol. 42,3
erwéhnte lucerna auf eine néchtliche Inkubation hindeuten. Dies ist auch inso-
fern nahe liegend, als die Nacht als die natiirliche Zeit fiir den Heilschlaf ange-
sehen wurde.”” Apuleius flicht der Argumentation jedoch keinerlei Hinweis da-
rauf ein, was dem erkrankten Knaben - aus der Sicht der Gegner — durch ein
tiberirdisches Wesen mitgeteilt worden sein kénnte. Auch ist keine Rede davon,

54 Vgl. ebd. 111. Zuweilen wird ein Passus in der Schrift ITepi iepfic vovoov als Empfehlung von
Heilschlaf bei Epilepsie gedeutet, vgl. Hp. Morb. Sacr. 1,41: Bbewv e xoi edyesBon xoi &g 1o
ipd pépovrag ixetedev Tobg Beodc. Mir erscheint die Formulierung jedoch zu vage, als dass
man sie eindeutig in den Kontext der Inkubation stellen kénnte.

55  Vgl. Wacht, Art. «Inkubation», RAC XVIII (1998) 180.

56 Vgl. Wacht, Art. «Inkubation», RAC XVIII (1998) 219: «Im Asklepioskult scheinen Ferkel-
und Schweineopfer beliebt [...], aber auch Rinder, Schafe und Hihne.» Den gewohnheitsmis-
sigen Ablauf einer Inkubation schildern E. J. Edelstein/L. Edelstein, Asclepius. A Collection
and Interpretation of the Testimonies, Bd. 2 (Baltimore 1945) 148-154 und J. W. Riethmiiller,
Asklepios. Heiligtiimer und Kulte, Bd. 1 (Heidelberg 2005) 383-385.

57 Gleiches gilt freilich fiir magisches Handeln.



Die incantatio des Apuleius in Apol. 42-52 189

dass Apuleius als kundiger Interpret aufgetreten sei, der Anweisungen etwa des
Asklepios hitte kldren miissen.*®

Problematisch an der These, die Ankléiger hatten Apuleius einen im prlva-
ten Rahmen veranstalteten Heilschlaf vorgeworfen, ist aber vor allem, dass ein
solcher — ob zur Befreiung von Epilepsie oder anderen Krankheiten — nir-
gendwo sonst bezeugt ist.> Dies gilt fiir christliche wie heidnische Kontexte.®
Allerdings kann eine Aussage Plutarchs als ein Anklang an Inkubationen ge-
deutet werden, die vielleicht von der herkdmmlichen Tempelpraxis abwichen.
Zu Beginn von De facie in orbe lunae heisst es (Mor. 920b): oi £&v voonjpoct
ypoviolg mpdg To kowd PonBiuato kol tag ovvibelg draitog dnewndviec €mi
koBoppovg kol nepionta kol dveipovg tpénovion. Da die zuletzt erwiihnten
«Irdume» hier in einem Zusammenhang mit «ungewohnlichen» Heilmethoden
wie Entsiihnungen und Amuletten genannt werden, mag man sie mit Ritualen
in Verbindung bringen, die nicht allgemein anerkannt waren. Jedoch wird an
dieser Stelle nicht ausdriicklich von einem privat durchgefiihrten Heilschlaf ge-
sprochen.

Auch mag man einwenden, dass ein zum Zwecke der Heilung veranstalteter
«Zauber> mit juristischen Mitteln vielleicht gar nicht hétte geahndet werden kon-
nen. Zumindest wird 150 Jahre nach Apuleius in einem von Kaiser Konstantin
erlassenen Gesetz, welches klar zwischen «weisser> und <schwarzer> Magie unter-
scheidet, angeordnet, dass die magische Anwendung von Heilmitteln nicht be-
straft werden soll.®! Unter Umstédnden hétte Apuleius also einen geheim durch-
gefiihrten Heilschlaf einfach zugeben konnen, ohne sich der Gefahr einer
Verurteilung auszusetzen. Dennoch sind die Anklidnge an eine Inkubation in De
magia auffillig, selbst wenn letztere nicht zweifelsfrei als die inkriminierte Be-
handlungsmethode identifiziert werden kann und der Ausdruck <Sithneopfer> in
diesem Kontext nebulds bleibt.

58 Dadie Anordnungen beim Heilschlaf im Asklepiostempel «hiufig paradox und fiir menschli-
ches Empfinden widersinnig» waren, musste gelegentlich ein Priester zu deren Deutung hin-
zugezogen werden, vgl. Wacht, Art. «Inkubation», RAC XVIII (1998) 224f.

59  Gegen eine Inkubation als inkriminierte Therapiemethode spricht auch der Ausdruck corru-
isse (Apol. 42,3 und 48,1), den Apuleius, wie es scheint, den gegnerischen Angaben entlehnt
und dem gemdiss beide Epileptiker regelrecht zusammengebrochen seien, anstatt sich zu einem
Heilschlaf niederzulegen.

60 ZuInkubationen an christlichen Kultorten vgl. Wacht, Art. «Inkubation», RAC X VIII (1998)
232-254. Mit Blick auf das Neue Testament muss das Fehlen jeglichen Hinweises auf einen
Heilschlaf betont werden.

61 Das Gesetz ist von Iustinian bestitigt worden, vgl. Cod. Tust. 9,18,4: Nullis vero criminationi-
bus implicanda sunt remedia humanis quaesita corporibus [...] quibus non cuiusque salus aut
aestimatio laederetur; vgl. dazu A. M. Ritter, «Magie im frithen Christentum», in: J. Hammer-
staedt et al. (Hgg.), Apuleius. De magia (Darmstadt 2002) 315-330, 323.
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6. Versohnung eines Ddmons

Der zur Identifizierung des (angeblichen) Zauberrituals entscheidende Aus-
druck konnte jedoch piaculare sacrum sein. Wie bereits erwiahnt, erweckt die
Argumentation des Apuleius den Eindruck, als hitten die Ankléger in ihrer An-
schuldigung von einem solchen Opfer gesprochen. Demnach wire es in dem Vor-
wurf um die Verséhnung und Besénftigung eines iberirdischen Wesens gegan-
gen, nicht um dessen Austreibung. Wer genau aber sollte mit Thallus verséhnt
werden? Eine Antwort darauf konnte in den auf Dimonen bezogenen Ausse-
rungen des Apuleius liegen, die allerdings einem ganz anderen Zusammenhang
als dem der Verteidigungsrede entstammen.

In Apol. 43,2 spricht Apuleius in ausdriicklicher Anlehnung an die Gedan-
ken Platons von inter deos atque homines natura et loco medias quasdam divo-
rum potestates intersitas und wirft damit zweifelsohne die Frage nach der Exis-
tenz von Damonen auf. Jedoch werden diese hier in keinerlei Bezug zum
Entstehen der Epilepsie gesetzt, sondern treten als Méchte auf, die simtliche di-
vinationes sowie magorum miracula steuerten. Hinsichtlich der Frage, ob diese
Wesen als Mittler zwischen Gottern und Menschen fungieren und ob durch ihr
Zutun tatsachlich Wahrsagungen erfolgen kénnen, gibt sich Apuleius in De ma-
gia skeptisch.® In seinem philosophischen Werk De deo Socratis hingegen lésst
er mit Blick auf ein solches Wirken der daemones, wie sie dort genannt werden,
keinen Zweifel aufkommen (Soc. 6 p. 133): per hos eosdem [scil. daemones), ut
Plato in Symposio autumat, cuncta denuntiata et magorum varia miracula om-
nesque praesagiorum species reguntur.®

Wie man in De deo Socratis weiter erfahrt, wird das Agieren dieser Ddmonen
von Affekten wie Mitleid, Empo6rung, Angst oder Freude gelenkt. Aufgrund sol-
cher Gefiihlsregungen wiirden sie einige Menschen begiinstigen, anderen hinge-
gen nicht gewogen sein und sie «zu Boden strecken».%* Freilich darf man letztere

62 Vgl. Apol. 43,11.:[...] dubius sententiae sum, dicamne fieri posse an negem, quamquam Platoni
credam inter deos atque homines natura et loco medias quasdam divorum potestates intersitas,
easque divinationes cunctas et magorum miracula gubernare.

63 Zum zeitlichen Verhiltnis von De magia und De deo Socratis vgl. Habermehl (s. Anm. 3) 286
Anm. 4, der annimmt, dass Apuleius das zuletzt genannte Werk, wenn es zum Zeitpunkt der
Verteidigungsrede bereits vorgelegen hitte, in seinen Ausfithrungen zu Dimonen in De ma-
gia schwerlich hiitte ignorieren konnen. Es mag jedoch eingewandt werden, dass Apuleius die
Schrift vielleicht absichtlich nicht erwihnt, weil seine Zeitgenossen den Begriff daemon, wie
die oben angefiihrten heidnischen und christlichen Zeugnisse belegen, mit Austreibungsver-
suchen in Verbindung gebracht hitten. Dass der Ausdruck im Titel der Schrift De deo Socra-
tis fehlt, wird Augustinus spiter als regelrechte Irrefilhrung des Lesers kritisieren, mit der
Apuleius darauf abgezielt habe, das Lesepublikum durch Aussparung des mit negativen As-
soziationen beladenen Begriffs zur Lektiire des Werks zu ermuntern; vgl. Civ. 8,14. Ange-
merkt sei jedoch, dass Apuleius’ Zeitgenosse Maximos von Tyros den «Gott> des Sokrates im
Titel seiner Schrift als dopoviov bezeichnet hat (Ti 10 Soypdviov Zwkparovg).

64 Vegl. Soc. 12 p. 146: hos prosperare et evehere, illos contra adversari et adfligere. Die Formulie-
rung lasse Zintzen zufolge, Art. «Geister» («<Ddmonen, hellenistische und kaiserzeitliche Phi-
losophie»), RAC IX (1976) 647 auf die Existenz boser Ddmonen schliessen.
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Reaktion keineswegs mit dem Evozieren eines epileptischen Anfalls gleichsetzen.
Dennoch wird in den weiteren Ausfiihrungen deutlich, dass Apuleius zufolge ei-
nige der niederen Ddmonen wenn nicht explizit fiir Krankheiten, so doch fiir ein
nicht niher bestimmtes Ungliick gewisser Menschen verantwortlich sind. Sie re-
agierten ndmlich sensibel auf menschliches Verhalten und kénnten durch Schma-
hungen erbittert, durch Ehrungen hingegen besidnftigt werden. Wichtig ist hier die
Unterscheidung derjenigen Damonen, die noch im Korper des Menschen weilen
(animus humanus, Soc. 15 p. 150), von solchen, die seinen Leib bereits verlassen
haben (Lemures, Soc. 15 p. 152). Denn in den Reihen letzterer gebe es zwar die
sanftmiitigen Lares familiares (Soc. 15 p. 152), die still und friedlich Sorge fiir ihre
Nachkommen tragen. Ihnen stehe jedoch die Gruppe der Larvae gegeniiber (Soc.
15 p. 153), die fiir Vergehen wihrend ihrer Inkarnation mit unstetem Umherirren
bestraft wiirden. Guten Menschen erschienen diese als nichtiges terriculamentum
(Soc. 15 p. 153), den schlechten aber als etwas Schadliches bzw. als Unheilsbringer
(noxium, Soc. 15 p. 153). Jedoch konnten Damonen (jedweder Art) durch Gaben
ermuntert bzw. herbeigelockt und durch Bitten milde gestimmt werden.5> Manche
der Ddmonen erfreuten sich zudem an gewissen hostiae, deren Natur den bereits
bestehenden Riten der einzelnen Volker entspreche.%

Dass die Vorstellung einer Versdhnung mit Ddmonen, wie sie in De deo So-
cratis angedeutet wird, unter Umstinden recht verbreitet war, legen Ausserun-
gen Plutarchs nahe, der in De defectu oraculorum ausdriicklich von der Besanf-
tigung boser Ddmonen spricht. Diese wiirden die Menschen mit Seuchen und
Kriegen heimsuchen, bis sie eine von ihnen geforderte, im menschlichen Korper
eingeschlossene Menschenseele bekdmen.®” Ferner begegnet die Idee einer Aus-
s6hnung mit iibelwollenden Geistern, wie Augustinus mitteilt, bereits bei Cor-
nelius Labeo (Civ. 8,13): Qui Labeo numina mala victimis cruentis atque huius
modi supplicationibus placari existimat.

Was den Fall des Thallus angeht, mag man angesichts derartiger Auffassun-
gen fragen, ob im gegnerischen Vorwurf moglicherweise davon die Rede gewe-
sen ist, dass in der Vorstellung des Apuleius eine Larva den Epileptiker peinige

65 Vgl. Soc. 13 p. 147: et donis invitentur et precibus leniantur. W. Bernard, «Zur Damonologie
des Apuleius von Madaura», RhM (1994) 358-373, 367f. macht darauf aufmerksam, dass die
Bitten der Menschen in Apuleius’ Darstellung zwar zuniichst unmittelbar an die Ddmonen ge-
richtet seien. Jedoch kénne aus den weiteren Angaben des Werks geschlussfolgert werden, dass
die Ddmonen die Wiinsche an die Gotter weiterleiten. Dieser «Mittlerdienst» (368) zwischen
Menschen und Géttern sei fiir Apuleius schliesslich die Hauptaufgabe der Ddmonen.

66 Vgl. Soc. 14 p. 1481.: esse nonnullos ex hoc divorum numero, qui nocturnis vel diurnis, promp-
tis vel occultis, laetioribus vel tristioribus hostiis vel caerimoniis vel ritibus gaudeant.

67 Vgl. Plut. Mor. 417c—e. Vgl. auch Mor. 276f-277a, wo von den Laren als richenden Didmonen
gesprochen wird. J. M. Dillon, «Didmonologie im frithen Platonismus», in: M. Baltes et al.
(Hgg.), Apuleius. De deo Socratis / Uber den Gott des Sokrates (Darmstadt 2004) 131 betont,
dass die Vorstellung boser Démonen bei Platon noch nicht erkennbar sei. Hingegen scheine
die Lehre seines Nachfolgers Xenokrates den «Volksglauben an tibelwollende und bsartige
Geister» in die Philosophie hineingetragen zu haben; vgl. hierzu Plut. Mor. 361b.
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und dass der Angeklagte dieses Wesen durch Geschenke und Bitten mit dem
Sklaven habe versohnen wollen. Vielleicht war das Werk De deo Socratis bereits
erschienen, und die Gegner konnten sich auf dieses unmittelbar beziehen. Zu-
dem mag man erwigen, ob in der Anschuldigung ebenfalls anklingen sollte, dass
Apuleius den epileptischen Anfall des Thallus selbst herbeigefiihrt hat, um auf
diese Weise die Kommunikation mit dem Ddmon aufzunehmen. Immerhin sagt
Apuleius selbst, dass er weiss, wie ein Anfall ausgelost werden kann.®® Hitte
Apuleius seinen Ausfithrungen jedoch den Ausdruck daemon eingeflochten, wa-
ren seine mutmasslichen Bemiihungen um eine Heilung des Epileptikers Thallus
sogleich im Lichte magischen Tuns erschienen. Dies aber galt es unter allen Um-
stinden zu vermeiden.

Einwenden mag man gegen solcherlei Uberlegungen, dass Ddmonen in De
deo Socratis nicht ausdriicklich als Verursacher von Epilepsie in Erscheinung
treten. Andererseits wird das Ungliick, das die Larvae in der Darstellung des
Apuleius evozieren, auch in keiner anderen Weise spezifiziert. Vor allem aber
besticht die Verbindung des Vorwurfs in De magia mit den in De deo Socratis
gedusserten Ansichten dadurch, dass sie den zur Kennzeichnung des magischen
Tuns verwendeten Terminus piaculare sacrum am plausibelsten erhellt.

Zusammenfassung

Die Argumentation der untersuchten Passage ist fortwidhrend mit dem bedroh-
lichen Umstand konfrontiert, dass Epilepsie von Apuleius’ Zeitgenossen oft mit
dem Einwirken boser Geister in Verbindung gebracht wurde und ihre Heilung
demnach auf wenn nicht <magischem>, so doch auf einem Wege moglich schien,
dem die allgemeine Anerkennung versagt war. Auffallend ist, dass Apuleius
diese potentiell magischen Aspekte im Rahmen der Epilepsiebehandlung ganz
und gar ausblendet. Die Entstehung epileptischer Anfille fiihrt er ausschliess-
lich auf korperliche Ursachen zuriick. Was die Epileptikerin betrifft, beruht
seine gesamte Verteidigung auf einem Exkurs, der allein diesem Thema gewid-
met ist. Im Falle des Sklaven Thallus scheint Apuleius den Zusammenhang mit
einer magisch-religiosen Krankheitsbehandlung bewusst zu stéren, indem er,
anstatt sich mit den von der Gegenseite genannten Indizien auseinanderzuset-
zen, danach fragt, inwiefern gewisse iibermenschliche Wesen am Zustandekom-
men von Weissagungen beteiligt sein konnten. Vor allem aber wird der hinter
Begriffen wie piaculare sacrum oder hostiae lustrales aufscheinende Zusammen-
hang zwischen incantatio und Heilung durch ihn in keiner Weise thematisiert.
Versucht man die Art der <magischen> Einflussnahme auf die beiden Epi-
leptiker zu konkretisieren, liegt der Verdacht nahe, dass die Anklédger Apuleius

68 In Apol. 45,4 spricht er davon, wie er apud physicos gelesen habe, dass ein entziindeter Gagat-
stein die Krankheit zum Vorschein bringe. Auch reisse eine gedrehte Topferscheibe einen Epi-
leptiker durch ihr Herumwirbeln zu Boden (Apol. 45,5). Diese beiden Arten der Anfallsent-
stehung werden ebenfalls von Soranos genannt, vgl. Cael. Aur. Chron. 1,66f.
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die Austreibung iibelwollender Ddmonen vorgeworfen hatten. Denn mit einiger
Sicherheit haben exorzistische Aktivititen bei der Behandlung von Epileptikern
dem in Apol. 42,3 erwahnten praescriptum opinionis et famae entsprochen, an
dem sich die Anschuldigung der Gegner massgeblich orientiert haben soll. Der
Gedanke wird dadurch gestiitzt, dass gewisse Parallelen in der Epilepsiebehand-
lung des Apuleius und der Dimonenaustreibung Jesu sowie des Apollonios von
Tyana erkennbar sind. Ungeklért bleibt jedoch, wie die Anklédger —in enger An-
lehnung an die Volksmeinung — die Austreibung eines Ddmons angedeutet und
zugleich ein <Sithneopfer> des Apuleius ins Spiel gebracht haben sollen. Ferner
gilt es zu betonen, dass Apuleius einen Exorzismus, der mit Hilfe von Drohun-
gen und Ausfahrbefehlen durchgefiihrt worden wére, in seiner Zusammenfas-
sung des gegnerischen Vorwurfs mit keinem Wort anklingen ldsst. Zudem erfah-
ren wichtige Begriffe der Anschuldigung wie piaculare sacrum und gallinae bei
diesem Ansatz keinerlei Erhellung.

Nimmt man hingegen an, dass die Anklédger einen im Stile antiker Asklepi-
eien veranstalteten Heilschlaf geltend gemacht haben, lisst sich das von der Ge-
genseite erwidhnte Hennenopfer plausibel deuten. Auch das Siihneopfer er-
scheint in diesem Kontext nicht vollkommen abwegig, wenngleich Asklepios fiir
gewohnlich um (quasi-)édrztlichen Beistand gebeten wurde und weniger als
Adressat versohnender Rituale galt. Eingewandt werden mag jedoch, dass das
Abhalten privater Inkubationen nirgends eindeutig bezeugt ist. Setzt man die
Informationen aus De magia in Bezug zu den von Apuleius in De deo Socratis
vertretenen Auffassungen zur Versohnung des Menschen mit niederen Ddamo-
nen, kann wiederum der Begriff piaculare sacrum tiberzeugend geklart werden.
Denn der gegnerische Vorwurf konnte sich in diesem Fall auf eine Vorstellung
des Angeklagten bezogen haben, in deren Rahmen ein erziirnter Ddmon, ge-
nauer gesagt eine Larva, mit dem epileptischen Knaben verséhnt werden sollte.®
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69 Vielleicht kbnnen <Siihneopfer> und Exorzismus miteinander verbunden werden, wenn man
mit Platons Phaedrus (244d—e) die Reinigung von einem alten <Familienfluch> in Erwigung
zieht. Von einem solchen hitten die Betroffenen ndmlich durch einen Zustand der Verziickung
befreit werden konnen, der von Gebeten und heiligen Handlungen begleitet wurde, mit deren
Hilfe Sithne erreicht wurde. So betrachtet, hiitte dem Vorwurf von Thallus’ Behexung das Ar-
gument zugrunde gelegen, dass Apuleius den Sklaven im Rahmen der von ihm veranstalteten
incantatio in eben jenen Rauschzustand versetzt habe. Letzte Gewissheit kann es freilich auch
bei dieser Vermutung nicht geben.
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