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Apuleius

Apuleius (auch Apuleius Madaurensis, Apuleius von Madaura
oder Apuleius von Madauros; * um 123 in Madauros, der heutigen
Ortschaft M’Daourouch im Nordosten Algeriens; T wohl nach 170)
war ein antiker Schriftsteller, Redner und Philosoph
(Mittelplatoniker).

Seinen andauernden Ruhm verdankt Apuleius seinem Hauptwerk,
dem lateinischen Roman Metamorphosen, auch bekannt als Der
goldene Esel, der zur Weltliteratur gezdhlt wird. Die Interpretation
des Romans, der wegen seiner Vielschichtigkeit zahlreiche Ratsel
aufgibt, gehort zu den schwierigsten Aufgaben der Klassischen
Philologie. Die raffinierte Erzédhltechnik und die geschickte
Verhiillung der Absichten des Autors hat in der Forschung zu einer
Fiille von konkurrierenden Deutungsansétzen gefiihrt. Die in den
Roman eingefiigte Erzdhlung von Amor und Psyche hat seit der
Renaissance das Lesepublikum fasziniert und eine aulSerordentliche
Breitenwirkung  entfaltet. Thr mythologischer Stoff, die

Phantasieportrat des Apuleius auf
einem Kontorniaten (Medaillon) des
spaten 4. Jahrhunderts

Liebesbeziehung zwischen dem Gott Amor und der Kénigstochter Psyche, hat Hunderten von Dichtern,
Schriftstellern, Malern, Bildhauern, Komponisten und Choreografen Motive geliefert. An der
wissenschaftlichen Diskussion iiber die Erzdhlung haben sich neben den Altertumswissenschaftlern und
Literaturtheoretikern auch eine Reihe von Psychoanalytikern und Rechtshistorikern beteiligt.

Apuleius schrieb auch Gedichte und vertffentlichte Abhandlungen iiber unterschiedliche, insbesondere
philosophische Themen sowie Reden. Ein Grofiteil seiner Werke ist jedoch nicht erhalten geblieben.
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Leben

Als Quellen fiir das Leben des Apuleius stehen abgesehen von einer Inschrift nur seine Werke zur
Verfligung. Sein Gentilname war Apuleius (auch Appuleius geschrieben); fiir den angeblichen Vornamen
Lucius fehlt ein stichhaltiger Beleg.

Apuleius wurde anscheinend um 123 geboren.[l] Er stammte aus einer angesehenen, wohlhabenden
Familie romischer Biirger. Seine Heimatstadt war Madauros (diese Namensform, nicht Madaura, ist wohl
die authentischel?l). Sie lag in der Provinz Africa proconsularis. Er bezeichnete sich selbst als
,2Halbnumider und Halbgaetuler“.[3] Sein Vater war in Madauros Duumvir (Angehoriger der zweikopfigen
Stadtregierung). Beim Tod des Vaters erbte Apuleius zusammen mit seinem Bruder das Vermdgen von
zwei Millionen Sesterzen.

Seinen ersten Schulunterricht erhielt Apuleius wohl in Madauros; dann wurde er in Karthago, dem
kulturellen Zentrum des romischen Nordafrika, in Rhetorik ausgebildet. Schon damals entschied er sich fiir
den Platonismus als seine philosophische Schulrichtung. Schlieflich begab er sich zum Studium der
Philosophie nach Athen. Dort vervollkommnete er seine Allgemeinbildung und seine Kenntnisse
insbesondere in der Dichtkunst und Rhetorik sowie der Geometrie und der Musik. Nach seiner
Selbsteinschdtzung war er zeitlebens sehr bildungsbeflissen. In Athen hatte er mehrere Philosophielehrer, zu
denen moglicherweise Lukios Kalbenos Tauros gehorte, der prominenteste Platoniker Athens um die Mitte
des 2. Jahrhunderts. Apuleius war auch offen fiir den Einfluss des Neupythagoreismus, der sich damals oft
mit dem Platonismus vermischte. Wahrend seines Griechenlandaufenthalts lieR er sich in eine Reihe von
Mysterienkulten einfiihren; sein lebhaftes Interesse an religiosem Geheimwissen brachte ihm spéter den Ruf
ein, ein Magier zu sein.

Nach dem Abschluss seiner Ausbildung unternahm Apuleius ausgedehnte Reisen, die ihn unter anderem
nach Samos und Phrygien fiihrten; zeitweilig hielt er sich in Rom auf, wo er moglicherweise als Anwalt
tatig war. Der Archdologe Filippo Coarelli glaubt, ein 1886 in Ostia, der Hafenstadt Roms, entdecktes
antikes Gebdude konne mit dem Haus identifiziert werden, das Apuleius bewohnte.l] Zum dortigen
archdologischen Fundmaterial gehoren zwei Wasserrohre mit der Aufschrift Lucius Apuleius Marcellus —
offenbar der Name des Hausbesitzers — und die Basis einer Reiterstatue des Konsulars Quintus Asinius
Marcellus. Dazu passt, dass in Apuleius’ ,,Metamorphosen®“ ein Asinius Marcellus auftritt, der den
Romanhelden Lucius in den Osiriskult in Rom einweiht. Falls Lucius Apuleius Marcellus mit dem
Schriftsteller identisch ist, hat dieser den Beinamen (Cognomen) seines Gonners, des Konsulars,

angenommen.[5]

Mit seiner rhetorischen Aktivitdt, zu der auch Vortrage tiber philosophische und religiose Themen gehorten,
reihte sich Apuleius in die Stromung ein, die man mit dem vagen Begriff ,,Zweite Sophistik“ zu bezeichnen
pflegt. Zu dieser Bewegung gehorten Rhetoriklehrer, die sich zugleich der o6ffentlichen Deklamation
widmeten; sie kultivierten eine effektvolle Redekunst nach klassischen Vorbildern und waren zum Teil
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auch Schriftsteller. Manche von ihnen hatten auch philosophische Interessen. Die Verbindung von
Philosophie und Redekunst entsprach dem Zeitgeist, war aber fiir einen Platoniker begriindungsbediirftig,

da Platon die Rhetorik scharf kritisiert und die Sophistik bekampft hatte.[]

Seine letzte Lebensphase verbrachte Apuleius wiederum in Nordafrika. In Oea, dem heutigen Tripolis,
heiratete er die reiche Witwe Aemilia Pudentilla, die einige Jahre dlter war als er.”] Dazu hatte ihn deren
Sohn Pontianus, mit dem er seit seiner Studienzeit befreundet war, iiberredet, da Pontianus um das
Vermogen fiirchtete, das bei einer anderen Heirat seiner Mutter gefdhrdet gewesen wére. Der Bruder von
Pudentillas verstorbenem ersten Ehemann missbilligte jedoch diese EheschlieBung wegen der
erbrechtlichen Konsequenzen. Er erhob im Namen seines Neffen Pudens, des jiingeren der beiden Séhne
Pudentillas, Anklage mit der Beschuldigung, Apuleius habe die Heirat durch magische Beeinflussung
bewerkstelligt. Wohl 158 oder 159(8] fand der Prozess in Sabratha statt; der Richter war der Prokonsul der
Provinz Africa proconsularis, Claudius Maximus. Apuleius wusste sich wirkungsvoll zu verteidigen und
wurde freigesprochen.[g] Spéter lief er sich in Karthago nieder, wo er ein Priesteramt {ibernahm;
wahrscheinlich wurde er sacerdos provinciae (leitender Priester im Kaiserkult der Provinz Africa

proconsularis).[10] Dort ist er in den sechziger Jahren noch bezeugt, dann verliert sich seine Spur; Ort und
Zeitpunkt seines Todes sind unbekannt.

Zwei seiner philosophischen Werke widmete Apuleius seinem ,,Sohn“ Faustinus; ob damit ein leiblicher
Sohn oder ein Schiiler gemeint ist, ist unklar.[11]

Werke

Alle erhaltenen Werke des Apuleius sind in lateinischer Sprache verfasst. Sie zerfallen in die beiden
Gruppen der philosophischen und der rhetorischen Schriften. Eine Sonderstellung nimmt sein beriihmtestes
Werk ein, der Roman ,,Metamorphosen®. Hinzu kommen kleine Gedichte.

Metamorphosen

Der urspriingliche Titel dieses Romans lautet ,EIf Biicher
Metamorphosen®, lateinisch Metamorphoseon libri X1, oder kurz
»,Metamorphosen® (,,Verwandlungen®), lateinisch Metamorphoses.
Er erinnert an das gleichnamige Werk des Dichters Ovid, in dessen
,2Metamorphosen“ ebenso wie bei Apuleius Verwandlungen aus
menschlicher in tierische Gestalt thematisiert werden. Der heute
geldufige Titel ,,Der goldene Esel“ (Asinus aureus) ist erst in der
Spétantike (bei dem Kirchenvater Augustinus) bezeugt[12] und gilt
daher als nicht authentisch, doch hat der Autor méglicherweise
einen Doppeltitel gewahlt.[13]

Inhalt

Erstes Buch: Der Erzihler, der sich Lucius nennt, ist der Held des
Romans; er berichtet in der Ich-Form von seinem wechselvollen
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Eine Seite der altesten Handschrift
der Metamorphosen. Florenz,
Biblioteca Medicea Laurenziana,
Plut. 68.2, Teil 2, fol. 129v (11.

Jahrhundert)

Schicksal. Im Prolog spricht er den Leser direkt an und stellt sich ihm kurz vor, wobei die Gestalt des
Autors mit der des Romanhelden verschmilzt. — Auf einer Geschéftsreise nach Thessalien, das als Land der
Hexerei bekannt ist, begegnet er dem Héandler Aristomenes, der detailliert erzahlt, wie sein alter Freund
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Sokrates in seiner Gegenwart von einer Hexe mittels Magie ermordet wurde. Der skeptische Begleiter des
Aristomenes will nichts davon wissen und hélt den Bericht fiir absurde Flunkerei. In der Stadt Hypata wird
Lucius von seinem Gastgeber, dem geizigen Wucherer Milo empfangen.

Zweites Buch: Wiederholt hort Lucius in den folgenden Tagen Schreckliches iiber die Geféhrlichkeit der
Hexen; insbesondere erhdlt er eine Warnung vor Milos Frau Pamphile, die zu den thessalischen
Zauberinnen gehort. Dadurch wird seine Neugier aber nur angestachelt. Als er nachts von einer Einladung
betrunken heimkehrt, stofSt er vor Milos Haustiir auf drei Rauber, die er mit seinem Schwert totet.

Drittes Buch: Am nédchsten Tag wird Lucius verhaftet und des Mordes angeklagt. Er ist iiberrascht, von
allen ausgelacht zu werden. Die Gerichtsverhandlung findet 6ffentlich im Theater vor einer riesigen Menge
statt. Die gelungene Verteidigungsrede des Angeklagten bleibt wirkungslos. Man zwingt ihn, die drei
aufgebahrten und verhiillten Leichen aufzudecken. Da stellt sich heraus, dass es in Wirklichkeit drei
Schlduche sind. Das Publikum bricht in lautes Gelédchter aus und zieht ab. Schlieflich erfihrt Lucius, dass
die Anklage nur ein derber Spal$ war. Den Anlass dazu bot das ,,Fest des Lachens®, das an diesem Tag in
der Stadt gefeiert wurde.

In Milos Haus erfdhrt Lucius von der Dienstmagd Photis, mit der er ein sexuelles Verhéltnis hat, dass
Pamphile die Schlduche magisch belebt hatte, so dass sie wie Einbrecher aussahen. Nun mochte er als
versteckter Zuschauer Augenzeuge von Pamphiles Zauberei werden. Photis willigt z6gernd ein und ldsst
Lucius zusehen, wie Pamphile die Gestalt eines Uhus annimmt. Eine solche Verwandlung will Lucius nun
selbst erleben. Weil aber Photis die Zaubersalbe, mit der er sich einzureiben hat, verwechselt, verwandelt
Lucius sich nicht in einen Vogel, sondern in einen Esel. In der tierischen Gestalt bleibt ihm allerdings sein
menschlicher Verstand uneingeschrankt erhalten. Die Dienerin verspricht ihm, die Verwandlung am
folgenden Morgen riickgdngig zu machen, wofiir sie Rosen besorgen will, die er zu diesem Zweck zu
verzehren hat. Bis dahin soll er als Esel im Stall bleiben. In der Nacht dringen aber Einbrecher in das Haus
ein. Beim Abtransport ihres Diebesguts setzen sie Lucius als Transportesel ein. Damit beginnen die langen
Irrfahrten des Esels. Er wird schwer beladen und auf dem Weg durch unwegsames Gebirge mit Schlagen
ibel zugerichtet.

Viertes bis sechstes Buch: Nach Lucius’ Einstieg in die Zauberwelt ist seine darauf gerichtete Neugier
befriedigt; nun wechselt er zwangsldufig die Perspektive und betrachtet die gewohnliche Welt der
Menschen von auflen. Da die Menschen ihn fiir ein normales Tier halten, gehen sie in seiner Gegenwart
ungehemmt ihren intimen Beschéftigungen und Gesprachen nach. Lucius beobachtet, hért und versteht
alles; dank seiner langen Ohren kann er auch sehr weit Entferntes aufnehmen. Seine Rolle ermoglicht ihm
Einblicke in Abgriinde der Alltagswelt, die aus diesem Blickwinkel mindestens so schauderhaft erscheint
wie die Welt der Hexerei aus giangiger menschlicher Sicht. Hinzu kommt, dass Lucius, der als Mensch der
Oberschicht angehorte, als Lasttier Personen ausgeliefert ist, die in der sozialen Rangordnung tief unten
stehen oder gar AusgestoRene der Gesellschaft sind.

Nach schweren Strapazen gelangt der Raubertrupp mit Lucius in die Hohle, die der Bande als Versteck
dient. Eine andere Schar trifft ein, man berichtet einander von den Erlebnissen. Es zeigt sich, dass die
Verbrecher bei ihren Unternehmungen und Auseinandersetzungen mit der Umwelt tdricht vorgehen und
daher Verluste erleiden.

Von einem ndchtlichen Beutezug bringen die Rauber ein vornehmes Mddchen namens Charite mit, das sie
entfiihrt haben, um Losegeld zu erpressen. Ein Fluchtversuch des Esels mit Charite scheitert. Die Rauber
diskutieren iiber eine grausame Bestrafung der Geflohenen, der Esel soll getotet werden.

Siebtes Buch: Ein Spdher der Réauber berichtet, dass man inzwischen in Hypata nach dem verschwundenen
Lucius fahndet, da man ihn fiir einen Komplizen der Rauber hilt; auch in seiner Heimatstadt wird er
deswegen schon gesucht. Kurz vor der geplanten Totung des Esels taucht Charites Verlobter Tlepolemus
auf. Er gibt sich als Rduber namens Hamus aus und gewinnt das Vertrauen der Bande; es gelingt ihm, die
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Réuber zu iibertdlpeln und Charite zu befreien, wobei er den Esel mitnimmt. Nun gehort der Esel dem
jungen Paar und wird zunéchst gut behandelt. Bald gerit er aber wieder in grofSte Schwierigkeiten, wird als
Transporttier eingesetzt und hat vom Eseltreiber vielféltige Misshandlungen zu erdulden.

Achtes bis zehntes Buch: Ein Sklave Charites trifft ein und berichtet, dass Tlepolemus von einem
Nebenbuhler, den Charite abgewiesen hatte, ermordet worden ist. Charite hat sich darauthin umgebracht,
nachdem sie an dem Morder Rache genommen hatte. Als die Sklaven der beiden davon erfahren, ergreifen
sie die Flucht. Der Esel muss ihnen in eine ungewisse Zukunft folgen und erlebt unterwegs wiederum ein
gefdhrliches Abenteuer. Schliefllich wird er auf dem Markt verkauft. Sein neuer Besitzer ist ein Anhdnger
der Syrischen Géttin, ein Scharlatan, der mit seinen Gefédhrten bettelnd umherzieht; sie leben von den
Gaben leichtgldaubiger Menschen, denen sie als Wahrsager zukiinftigen Erfolg verkiinden. Wieder wird der
Esel gequélt und gerat in Lebensgefahr.

Eines Tages werden die Betriiger wegen eines Diebstahls festgenommen, und der Esel wird ein weiteres
Mal auf dem Markt verkauft. Der K&ufer ist ein Miiller, der ihn als Miihlenesel verwendet. In der Miihle
wird er zum Zeugen der Grausamkeiten gegeniiber den dort eingesetzten Sklaven und Tieren und wird
auch selbst geschunden. Nebenbei erhdlt er Einblick in den Ehebruch der Miillersfrau, dessen Aufdeckung
er ermoglicht, indem er den Liebhaber aus dessen Versteck zwingt. Darauf jagt der Miiller seine Frau
davon. Sie racht sich, indem sie ihn mittels Hexerei ums Leben bringt. Fiir den Esel bedeutet das einen
neuen Besitzerwechsel, dem weitere folgen. Er leidet unter Hunger und Kalte, erfdhrt von furchtbaren
Schicksalen und muss rohe Gewalt und ihre Folgen miterleben. Auch in sexuelle Perversion wird er
verwickelt. Schlief8lich gelingt ihm in Korinth die Flucht; er flieht in die nahe Hafenstadt Kenchreai.

Zu Beginn des elften und letzten Buches tritt die Wende ein. Der Esel wendet sich an die Muttergottin und
bittet sie um Hilfe. Sie, die bei allen Vo6lkern unter verschiedenen Namen verehrt wird, erscheint ihm in der
Gestalt der Isis und kiindigt ihm seine Rettung bei ihrem bevorstehenden Fest an. Bei der Festprozession in
Kenchreai wird er Gelegenheit erhalten, die erlésenden Rosen zu verzehren. Zum Dank dafiir soll er ihr
nach der Wiedererlangung seiner menschlichen Gestalt fiir den Rest seines Lebens dienen. Tatsdchlich wird
er Offentlich vor der staunenden Menge in den Menschen Lucius zuriickverwandelt. Nach einiger Zeit lasst
Isis ihn in ihre Mysterien einweihen. Auf ihre Anweisung iibersiedelt er nach Rom, wo er ihr weiterhin
dient. Dort empfiangt er zwei Einweihungen in die Mysterien von Isis’ Gatten Osiris. Er wird in das
Kollegium der Isis- und Osirispriester berufen. Das Priesteramt, das er kahlgeschoren auszuiiben hat, erfiillt
ihn mit Befriedigung. Seinen Lebensunterhalt verdient er als Rechtsanwalt. So kommen seine Abenteuer zu
einem gliicklichen Abschluss.

Herkunft des Stoffs

Der Stoff stammt aus einer gleichnamigen griechischen Vorlage, die der byzantinische Gelehrte Photios (9.
Jahrhundert) einem Autor namens Lukios von Patrai zuschreibt. Dieser griechische Roman ist heute
verloren, jedoch ist eine von Photios angefertigte knappe Zusammenfassung erhalten. Eine dhnliche, auf
der gleichen Vorlage fullende griechische Erzdhlung ,Lukios oder Der Esel®, deren Ich-Erzdhler sich als
Lukios von Patrai vorstellt, also den gleichen Vornamen trdagt wie der Held der ,,Metamorphosen®, ist unter
dem Namen Lukians iiberliefert. Sie stimmt in den Grundziigen der Handlung weitgehend mit Apuleius’
Roman iiberein, streckenweise wirkt der lateinische Text sogar wie eine Ubersetzung des griechischen.
Allerdings bestehen auch zahlreiche Unterschiede. In beiden griechischen Versionen fehlt der Inhalt des

letzten Buchs, die Geschichte nimmt dort ein anderes Ende.[24]

Erzahlung von Amor und Psyche


https://de.wikipedia.org/wiki/Dea_Syria
https://de.wikipedia.org/wiki/Korinth
https://de.wikipedia.org/wiki/Kenchreai
https://de.wikipedia.org/wiki/Isis
https://de.wikipedia.org/wiki/Osiris
https://de.wikipedia.org/wiki/Byzantinisches_Reich
https://de.wikipedia.org/wiki/Photios_I.
https://de.wikipedia.org/wiki/Lukian_von_Samosata

Eine Reihe von Geschichten, die in die Romanhandlung eingefiigt sind, lassen eine verschachtelte
Textstruktur entstehen. Die ldngste und weitaus beriihmteste von ihnen ist die Erzdhlung von Amor und
Psyche, die rund zwei der elf Biicher fiillt. Sie stammt nicht aus der griechischen Vorlage, sondern ist eine
Schopfung des Apuleius.

Nachdem Charite entfithrt worden ist, erzdhlt ihr die alte Haushélterin der Rduber, um sie von ihrem Leid
abzulenken, die Geschichte vom Gott Amor und der Konigstochter Psyche, deren Name das griechische
Wort fiir ,,Seele® ist. Psyche ist die jiingste und schonste der drei Tochter eines Konigs. Wegen ihrer
aullerordentlichen Schénheit wird sie wie die Gottin Venus verehrt und sogar fiir eine Verkérperung der
Gottin gehalten, was den Neid der Venus erregt. Venus beauftragt ihren Sohn Amor, dafiir zu sorgen, dass
sich die sterbliche Rivalin in den verédchtlichsten und ungliicklichsten aller Manner verliebt. Wegen Psyches
aullerordentlicher Schonheit wagt es niemand, um ihre Hand anzuhalten; im Gegensatz zu ihren dlteren
Schwestern bleibt sie allein. Der Konig befragt dazu das Orakel des Gottes Apollon. Der Gott gibt
Anweisung, das Mddchen als Braut zu schmiicken und auf einen Gebirgsfelsen zu stellen; dann werde ein
schreckliches Untier herbeifliegen und sie zur Frau nehmen. Traurig folgen ihre Eltern dem Orakelspruch.
Das Monster erscheint aber nicht, sondern ein sanfter Wind tréagt Psyche hinab ins Tal, wo sie einschlift.

Als sie aufwacht, findet sie einen schonen Palast von iiberirdischer Beschaffenheit vor und betritt ihn. Eine
korperlose Stimme begriif$t sie, unsichtbare Dienerinnen erfiillen ihre Wiinsche. Jede Nacht wird sie von
einem Unbekannten aufgesucht, der mit ihr schlift, ohne dass sie sein Gesicht erblicken darf. Er erscheint
nur in der Dunkelheit. So verbringt sie eine lange Zeit im Palast. Eines Tages bittet sie den weiterhin
Unbekannten, der nun faktisch ihr Gatte ist und als solcher bezeichnet wird, ihr ein Wiedersehen mit ihren
Schwestern zu ermoglichen. Er stimmt zogernd zu, warnt sie aber, sie diirfe keinesfalls dem Wunsch ihrer
Schwestern nachgeben, seine Identitdt aufzudecken. Sie verspricht dies. Die Schwestern besuchen sie und
beneiden sie um ihren luxuriésen Lebensstil. Obwohl der Unbekannte Psyche warnt, sie werde ihn
verlieren und nicht wiedersehen, wenn sie ihr Versprechen breche und sein Gesicht betrachte, lésst sie sich
von den bosartigen Schwestern zum Misstrauen gegeniiber ihrem Gatten verfiihren. Sie verdéchtigt ihn
nun, das einst prophezeite Ungeheuer zu sein. Auf den Rat der Schwestern besorgt sie eine Ollampe, die
sie versteckt und dann, als ihr Gatte eingeschlafen ist, hervorholt. Im Licht der Lampe erblickt sie den Gott
Amor. Aus der Lampe ergielt sich ein Tropfen Ol auf Amors Schulter, worauf er aufwacht und sie verlasst.
Psyche erkennt, dass sie von den Schwestern ins Ungliick gebracht worden ist, und nimmt an ihnen
todliche Rache. Als Venus erfdhrt, dass ihr Sohn ihre Anweisung missachtet und sich mit Psyche
verbunden hat, richtet sich ihr heftiger Zorn gegen beide. Amor erhélt Hausarrest.

Nun beginnt Psyche die lange Suche nach dem verlorenen Amor. Sie muss sich der Venus ausliefern, denn
andere Gottinnen wagen ihr nicht zu helfen. Venus ldsst sie foltern und stellt ihr dann, um sie zu strafen und
zu demiitigen, vier unlésbar scheinende Aufgaben. Psyche meistert drei Aufgaben, da sie die Unterstiitzung
hilfsbereiter Tiere und Pflanzen — der Ameisen, des Schilfrohrs und des Adlers — erhilt. Die vierte und
schwerste Aufgabe ist, in die Unterwelt, das Totenreich, hinabzusteigen und etwas von der Schénheit der
Proserpina, der Gattin des dort herrschenden Gottes Pluto, in einem Gefdl§ mitzubringen. Psyche 16st auch
diese Aufgabe, Proserpina gibt ihr die verschlossene Biichse mit. Auf dem Riickweg 6ffnet Psyche den
Deckel aus Neugier. In der Biichse ist aber nichts Sichtbares, keine Schonheit, sondern ein Dauerschlaf
steigt aus ihr empor und befallt Psyche.

Schlieflich kann Amor aber entkommen. Er findet und weckt Psyche; den Schlaf steckt er in die Biichse
zuriick. Nun kann Psyche Proserpinas Gabe bei Venus abliefern. Amor wendet sich an den Gottervater
Jupiter mit der Bitte um Hilfe. Jupiter erbarmt sich und findet die Losung: Er reicht Psyche einen Becher
mit Ambrosia und kiindigt ihr an, dass sie durch diese Nahrung Unsterblichkeit erlangen wird.119) So unter
die Unsterblichen versetzt ist Psyche eine standesgemélSe, auch fiir Venus akzeptable Braut fiir Amor. Unter
den Gottern feiern die beiden Hochzeit. Das Paar bekommt eine Tochter, die ,,Wonne“ (Voluptas) genannt
wird.
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Der Stoff dieser Erzdhlung und anderer eingeschobener
Geschichten ist vor allem unter religionswissenschaftlichem und
ethnologischem Aspekt intensiv untersucht worden. Forscher haben
Vergleiche mit dhnlichen Geschichten aus unterschiedlichen
Kulturen angestellt und die Frage nach der mutmaRlichen Herkunft
des Stoffs erdrtert. Dabei denkt man insbesondere an ein miindlich
iberliefertes altes Marchen als Ausgangspunkt einer Entwicklung,
an deren Ende die vorliegende literarische Gestaltung steht.[16] Seit
Richard Reitzenstein wird die Hypothese eines orientalischen
Ursprungs diskutiert, wobei Psyche im urspriinglichen Mythos eine
Gottheit war. Reitzenstein dachte an einen iranischen
Schopfungsmythos; aullerdem vermutete er fiir das Kernmotiv, die
Vereinigung von Gott und Mensch, Herkunft aus einer indischen
Erzéhlung.[m Wichtig fiir das Verstdndnis ist der Bezug zur
Schilderung des Schicksals der Seele in Platons Dialog Phaidros,
doch unterscheidet sich Apuleius’ Geschichte durch ihre frivolen,
burlesken und amiisanten Ziige stark von Platons Umgang mit dem  Amor und Psyche. Romische Kopie
Thema seines Dialogs. In der Erzahlung sind auch Motive aus der ~ €/ner hellenistischen Skulptur,

griechischen Romanliteratur und aus Werken anderer Gattungen  <apitolinische Museen, Rom

(Komodie, Liebeselegie)[lg] verarbeitet.

Deutung

Der religios-philosophische Hintergrund des Werks ermoglicht dem Leser, in den geschilderten seltsamen,
teils grotesken Vorgédngen einen tieferen Sinn zu suchen und zu finden. Der Roman kann aber auch ohne
Berticksichtigung einer solchen Tiefendimension gelesen werden und als bloBe Unterhaltungslektiire
dienen; in diesem Sinne wird dem Leser im Prolog angekiindigt: ,,Du wirst dein Vergniigen haben®
(laetaberis). Seit langer Zeit ist in der Forschung die Frage nach dem Verhéltnis zwischen den
unterhaltsamen, teils distanziert-ironischen Ziigen und dem Aspekt eines ernsthaften religiosen
Erlosungsstrebens umstritten. Manche Forscher meinen, der Roman sei hauptsdchlich oder gar
ausschlieRlich als satirische Unterhaltungsliteratur konzipiert, andere sind der Uberzeugung, das Anliegen
des Autors sei auch bzw. in erster Linie ein religioses oder philosophisches Bekenntnis und Werbung fiir
einen Erkenntnis- und Erlosungsweg. Auch unter den Befiirwortern der letzteren Sichtweise bestehen
Meinungsverschiedenheiten; nach einer Hypothese favorisiert Apuleius den Isiskult als einen Weg der
erlésenden religiosen Hingabe,[lg] nach einer anderen geht es ihm vor allem um die platonische
Metaphysik und Eros-Lehre.[20] Jiingst wurde verstdrkt auch ein Mittelweg im Sinn einer unterhaltsamen
Verarbeitung ernster Themen in einem "leichten" literarischen Medium befiirwortet.l?l] Einen anderen,
narratologischen Ansatz hat John J. Winkler gewdhlt; seine Arbeit wurde fiir die erzdhltheoretische
Forschungsrichtung bahnbrechend. Nach Winklers Auffassung will der Autor den Leser verunsichern, ihm

eine ,richtige” Deutung vorenthalten und ihn damit zu einer eigenen Interpretation motivieren.[22]

Das Leitmotiv ist das Thema des Wissensdrangs und seiner Ambivalenz zwischen harmloser Wissbegierde
und verhéngnisvoller, mit Ubermut und AnmaBung verbundener Neugier (Curiositas).[23] In den ersten drei
Biichern, in denen Lucius noch als Mensch auftritt, fiihrt ihn seine angeborene Neugier zu den Hexen,
deren Leben von Grausamkeiten und Schrecken erfiillt ist und dennoch eine starke Faszination auf ihn
ausiibt. Nach der Verwandlung, in den Biichern 4-10, erhdlt er als Esel Gelegenheit, das Entsetzliche im
Leben normaler Menschen griindlich kennenzulernen. Immer wieder erfihrt er von Verbrechen und
Perversitdten oder muss sie selbst miterleben, wobei der Ausgang oft fiir einen Teil der Beteiligten todlich
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ist. Im letzten Buch schlieflich, nach der Riickverwandlung des Esels in den Menschen Lucius, erfdhrt er
den Sinn der Abenteuer und Leiden seines Tierdaseins. Sie entpuppen sich als Strafe fiir seine
unangebrachte Neugier.

Anfangs veranlasst ihn die Neugier, seinem normalen Alltag zu entfliehen. Sie fiihrt ihn in die Zauberwelt,
in die er energisch und unbesonnen eindringt. Die Verzauberung erweist sich aber nicht als echte
Alternative zu einem gewohnlichen Leben, sondern enthiillt nur die Abgriindigkeit des ,,normalen®
menschlichen Daseins, dessen finstersten Aspekten er sich gerade durch die Magie ausgeliefert hat. Erst mit
der Mysterieneinweihung gelangt seine Wissbegierde und Sehnsucht nach dem Wunderbaren an ihr
legitimes Ziel. Damit erreicht er schlieflich, was er urspriinglich angestrebt hat: den Zugang zu einer
verborgenen Realitét hinter der gewo6hnlichen, sichtbaren Welt. Diesmal verirtt er sich aber nicht wie beim
Betreten der magischen Sphére in einen Bereich des Elends und der Hilflosigkeit, sondern erlangt die
Gewissheit seiner Erlosung. Worin das Mysterienwissen besteht, bleibt dem Leser des Romans freilich
Verborgen,[24] und auch im Schlussteil finden sich neben religiosem Ernst und der Hochstimmung des
Erlosten komodienhafte Ziige. Darin zeigt sich Apuleius’ raffinierte doppelbddige Erzéhlkunst.

Breit diskutiert wird in der Forschung die Bedeutung der im elften Buch geschilderten
Mysterieneinweihung und das Verhéltnis der dort dargestellten dgyptischen Religiositdt zum philosophisch
gepragten griechischen Religionsverstdndnis des Platonikers Apuleius. Wahrend das elfte Buch mit seiner
Erlosungsthematik frither oft als irritierender Fremdkorper in dem Roman eingeschéitzt wurde, nimmt die
neuere Forschung eine durchgéingig einheitliche Konzeption des Werks an.l?% Ein weiteres oft erdrtertes
Thema ist die Frage, inwieweit sich der Verfasser mit seinem Erzdhler Lucius identifiziert und der Roman
somit zumindest punktuell autobiographische Ziige trdgt. Dabei geht es insbesondere um das elfte Buch,
das ,Isis-Buch®“, wo der Romanheld in die Isis- und Osiris-Mysterien eingeweiht und in das
Priesterkollegium aufgenommen wird. Hier diirfte Apuleius’ eigene Teilnahme an Mysterienweihen und
vielleicht auch seine Priesterwiirde eine Rolle spielen, doch ist unbekannt, ob er auch personliche
Erfahrungen mit dem Isiskult hatte. Der Umstand, dass die Einweihungen des Lucius fiir ihn mit
erheblichen Unkosten verbunden sind, ist als Kritik des Apuleius am Finanzgebaren von Priesterkollegien

zu verstehen.[26]

Philosophische Werke

Vier philosophische Schriften des Apuleius sind erhalten geblieben: ,,Uber den Gott des Sokrates” (De deo
Socratis), ,,Uber Platon und seine Lehre“ (De Platone et eius dogmate), ,,Uber die Welt“ (De mundo) und
Peri herméneias (lateinisch De interpretatione, ,,Uber die Aussage* oder ,,Uber das Urteil“).

Uber den Gott des Sokrates

Diese Abhandlung hat zugleich den Charakter einer Rede. Sie beschreibt die Ddmonenlehre des Apuleius
und bettet sie in das System seiner Kosmologie ein. Er definiert die Ddmonen, indem er sie als ,,mittlere
Gottheiten® einerseits von den erhabenen himmlischen Goéttern, andererseits von den Menschen abgrenzt,
und er klassifiziert sie systematisch. Seine Schrift ist eine wertvolle Quelle fiir die antike Ddmonologie, die
griindlichste unter den bekannten Darstellungen des Themas in der antiken Literatur. Auf die Einleitung
(Kapitel 1-5), die von den Himmelsgottern und den Menschen handelt, folgt die Darlegung der
allgemeinen Ddmonenlehre (Kapitel 6-16). Anschliefend erortert Apuleius das Daimonion des Sokrates
(Kapitel 17-20). Den Abschluss bildet ein Aufruf zur Philosophie. Der Autor fordert den Leser auf, dem
Vorbild des Sokrates zu folgen; man solle sich um seine Seele kiimmern, dulleren Besitz verachten und ein
philosophisches Leben fiihren (Kapitel 21-24).
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In der handschriftlichen Uberlieferung ist dem Werk ein Prolog vorangestellt, der aber nach der Ansicht der
meisten Forscher nicht dorthin gehort, sondern aus einem heute verlorenen Teil eines rhetorischen Werks
des Apuleius, der ,Bliitenlese“, stammt. Die gegenteilige Auffassung, wonach es sich um einen

authentischen Prolog handelt, ist eine weiterhin vertretene Minderheitsposition.[27]

Uber Platon und seine Lehre

Diese Schrift bietet eine Zusammenfassung der Lehre Platons. Sie ist als Einfiilhrung gedacht und soll
Unterrichtszwecken dienen. Fiir die Geschichte des Mittelplatonismus ist sie eine wichtige Quelle, zumal
da die meisten Werke der Mittelplatoniker verloren sind.

Die Darstellung beginnt mit einer Lebensbeschreibung Platons (Kapitel 1-4), der éltesten, die erhalten
geblieben ist; Platon wird verherrlicht. Es folgt die Beschreibung des Platonismus, wobei in den restlichen
vierzehn Kapiteln des ersten Buches die Naturphilosophie samt Kosmologie, die Ontologie und die
Seelenlehre behandelt wird, im zweiten die Ethik und die mit ihr zusammenhédngende Staatstheorie. Es fehlt
somit ein dritter, in der Einleitung angekiindigter Teil, der die Logik hétte enthalten miissen; nach der
gangigen antiken Einteilung bildet die Logik einen der drei Teile der Philosophie.

Die Echtheit des Werks ist aus sprachlichen und inhaltlichen Griinden in Zweifel gezogen worden, doch
iiberwiegt in der Forschung die Meinung, dass es authentisch ist.[28]

Justin A. Stover hat 2016 die Hypothese vorgetragen, ein von Raymond Klibansky in einer
mittelalterlichen Handschrift entdeckter antiker Text — Ausziige aus Werken Platons in freier,
zusammenfassender lateinischer Wiedergabe — stamme von Apuleius und sei mit dem fehlenden dritten
Buch von Uber Platon und seine Lehre zu identifizieren. Stover hat diesen Text kritisch ediert und

kommentiert.[zg]

Uber die Welt

Die kosmologische Schrift ,,Uber die Welt“ behandelt das Weltall und seine Teile sowie den gottlichen
Schopfer und Erhalter der Welt. Sie ist eine lateinische Version der pseudo-aristotelischen griechischen
Abhandlung Peri késmou. Apuleius begniigt sich aber nicht damit, den Inhalt dieser Vorlage
wiederzugeben, sondern er fiigt auch eigenes Gedankengut ein, besonders hinsichtlich der Rolle der
Déamonen im Kosmos, und deutet die von aristotelischen Vorstellungen ausgehende griechische Vorlage in

platonischem Sinne um.[39

Seit dem spaten 19. Jahrhundert bestehen Zweifel an der Echtheit dieses Werks. Begriindet werden sie
unter anderem mit Irrtiimern bei der Wiedergabe des griechischen Originals, die so gravierend seien, dass
man sie Apuleius nicht zutrauen kénne. Befiirworter der Echtheit meinen die Einwénde entkriften zu
konnen.[21]

Peri hermeneias

Obwohl dieses Werk in lateinischer Sprache abgefasst ist, wird es gewdhnlich mit dem griechischen Titel
Peri herméneias zitiert, unter dem es in der latinisierten Form Peri hermeniae handschriftlich tiberliefert ist.
Dieser Titel — er bedeutet ungefihr ,,Uber die Aussage“ oder ,,Uber das Urteil“ — kniipft an den der
einschldgigen, ebenso betitelten Abhandlung des Aristoteles an (lateinisch De interpretatione). Die kleine
Schrift behandelt die Lehre vom Urteil und vom Schluss. Dabei setzt sich der Autor nicht nur mit der Lehre
des Aristoteles auseinander, sondern beriicksichtigt auch die spétere aristotelische Tradition und stoische
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Ansichten. Peri hermeneias ist das dlteste lateinische Handbuch der Logik, das erhalten geblieben ist, und
wurde fiir die lateinische Terminologie auf diesem Gebiet wegweisend. Besonderes Gewicht wird auf die
Lehre vom kategorischen Syllogismus gelegt.

Ob es sich bei dem kurzen Traktat tatsdchlich um ein authentisches Werk des Apuleius handelt, ist
allerdings seit dem 19. Jahrhundert umstritten. Die Zweifel an der Echtheit beruhen sowohl auf stilistischen
als auch auf inhaltlichen und iiberlieferungsgeschichtlichen Beobachtungen. Der Stil ist fiir Apuleius
ungewohnlich trocken, der Inhalt vorwiegend aristotelisch mit stoischen Elementen; Platonisches ist darin
kaum zu finden. Die Trockenheit ist allerdings zumindest teilweise durch den Stoff bedingt, vielleicht auch
durch Abhéngigkeit von einer griechischen Vorlage, und die Logik war eine traditionelle Doméne der
Aristoteliker. Die Verfechter der Unechtheit meinen, es handle sich um das Werk eines Logikers des 3. oder
4. Jahrhunderts, der den fehlenden Logikteil von Apuleius’ Schrift ,,Uber Platon und seine Lehre* ergédnzen
wollte. Heute {iberwiegt allerdings in der Forschung die Meinung, dass Peri hermeneias echt ist und dass
Apuleius selbst damit die Liicke in seiner Darstellung des Platonismus zu schliefen gedachte. Man geht
von einer verlorenen griechischen Vorlage aus, die aber nicht nur iibersetzt, sondern iiberarbeitet wurde.[32]
Vermutlich handelt es sich um ein Friihwerk des Apuleius, das er noch wahrend seines Studienaufenthalts
in Athen oder bald darauf schrieb.[33!

Rhetorische Werke

Uber die Magie

Der gdngige Titel Apologia (,,Verteidigungsrede) ist wohl nicht authentisch; aus der handschriftlichen
Uberlieferung geht hervor, dass der urspriingliche Titel wahrscheinlich ,,In eigener Sache iiber die Magie*
(Pro se de magia) bzw. kurz ,,Uber die Magie“ (De magia) lautete.[3¥] Die Rede ist eine wertvolle Quelle
fiir die Geschichte der antiken Magie. Gehalten wurde sie vor dem Gericht, das iiber die Anklage gegen
Apuleius wegen Zauberei zu befinden hatte. Die zur Verdffentlichung bestimmte Fassung kann sich aber,
wie bei publizierten antiken Redetexten iiblich, stark von der tatsdchlich vorgetragenen unterscheiden. In
der Forschung ist sogar die extreme Hypothese erwogen worden, dass die Rede eine reine literarische
Fiktion ist.[32)

Als Gerichtsredner in eigener Sache zeigt sich Apuleius witzig, schlagfertig und angriffslustig; mit Vorliebe
erzielt er Effekte mit Spott und Ironie und nutzt Gelegenheiten, seine umfassende Bildung zur Schau zu
stellen. Der schriftlich fixierte Redetext erweckt den Eindruck einer Interaktion zwischen Redner und
Publikum; Apuleius scheint aus dem Stegreif zu sprechen und spontan auf die Gefiihlsregungen seiner
Horer einzugehen. Unter anderem argumentiert er, die Anklage sei schon deswegen unglaubwiirdig, weil
seine Gegner, wenn sie ihm wirklich magische Fahigkeiten zutrauten, sich hiiten wiirden, eine so machtige
Person anzugreifen.

,Blutenlese*

Die ,Bliitenlese“ (Florida) ist eine Auswahl von Passagen aus Reden des Apuleius in vier Biichern.
Erhalten ist davon nur eine von einem antiken Bearbeiter stammende stark gekiirzte Fassung. Sie besteht
aus 23 Textstiicken von unterschiedlicher Lange. Die Kurzfassung sollte wohl dem Bediirfnis nach
Material fiir den rhetorischen Unterricht dienen. Ihr Urheber war moglicherweise der spéatantike
Rhetoriklehrer Crispus Salustius, der im spédten 4. Jahrhundert tétig war.

Gedichte
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Apuleius verfasste Gedichte, die er auch gelegentlich in seine Prosa einstreute. Erhalten geblieben ist davon
nur wenig, darunter ein erotisches Gedicht von 24 jambischen Senaren mit dem griechischen Titel
Anechémenos (,,Der Erdulder”), das wohl eine freie Bearbeitung eines Textes des Komddiendichters

Menander ist.!38 Vermutlich stammt von Apuleius auch ein in den Noctes Atticae des Gellius iiberliefertes
Liebesgedicht, das dort als Werk eines ungenannten jungen Freundes des Autors bezeichnet wird.l37]

Verlorene Werke

Apuleius erwdhnt eine Reihe von teils lateinischen, teils griechischen bzw. in beiden Sprachen
veroffentlichten Werken, die er verfasste und von denen ansonsten nichts bekannt ist. Einige spatantike
Autoren, darunter Johannes Lydos und die Grammatiker Priscian und Charisius, tiberliefern Zitate aus dem
verlorenen Teil seines (Euvres. Dabei ist aber zu beachten, dass einige mutmaRliche Spezialabhandlungen
des Apuleius, denen in der Forschungsliteratur die Hinweise der Quellen zugeordnet werden, vielleicht nur
Bestandteile von groferen Werken waren. Aus den Angaben der Quellen lassen sich die folgenden
verlorenen Werken erschliefen:

= Hermagoras, entweder ein Roman oder ein philosophischer Dialog; erhalten sind nur sechs
kurze Fragmente. Die Romanhypothese ist wesentlich plausibler.[38]

= eine frei Ubersetzte lateinische Fassung von Platons Dialog Phaidon, aus der Priscian zwei
kurze Zitate uberliefert.[3%]

= Zu den verlorenen Gedichten gehoren ein Hymnus auf Asklepios in griechischer und
lateinischer Fassung mit einer Einleitung in Dialogform und ein panegyrisches Gedicht auf
den Prokonsul Scipio Orfitus. Apuleius veréffentlichte eine Sammlung unterhaltsamer

Gedichte mit dem Titel , Tandeleien® (Ludicra); davon sind nur einzelne Verse erhalten.[*%

= Convivales quaestiones (,Gastmahlfragen®), mit diesem Titel von Macrobius und Sidonius
Apollinaris erwéhnt, ist wohl identisch mit einer Schrift, die Apuleius in seiner
Verteidigungsrede als Naturales quaestiones bezeichnet. Er verdffentlichte sie in einer
griechischen und einer lateinischen Fassung. Behandelt wurden offenbar unterschiedliche

naturkundliche Themen.[41]

» Eine Untersuchung ,Uber die Fische" (De piscibus); unklar ist, ob sie eine eigenstandige
Abhandlung war oder nur ein Teil der Naturales quaestiones oder eines rein zoologischen
Werks. Apuleius geht in seiner Verteidigungsrede ausftihrlich darauf ein, dass er sich
seltene Fische zum Zweck der zoologischen Untersuchung beschafft habe; demnach hat er
in seiner Untersuchung Uber die Fische neben alterer Literatur auch eigene Beobachtungen
in grolRerem Umfang verwertet.

= Die Schrift ,Uber die Baume* (De arboribus) ist bei dem spatantiken Vergil-Kommentator

Servius zitiert.[*2l Aus ihr stammen wohl auch Zitate, die der Fachschriftsteller Kassianos
Bassos (Cassianus Bassus) in seine unter der Bezeichnung Geoponica bekannte
Kompilation aufgenommen hat; die Identitat des dort genannten Autors Apuleius mit
Apuleius von Madauros ist nicht gesichert, aber wahrscheinlich.[43! Unklar ist, ob die
Abhandlung tUber die Baume eine eigenstandige Schrift oder ein Teil eines botanischen
oder landwirtschaftlichen Werks — letzteres vielleicht mit dem Titel De re rustica — war.
Moglicherweise handelte es sich um einen Teil der Naturales quaestiones oder Convivales
quaestiones des Apuleius.

= Ein von Prisciant*¥ erwéhntes medizinisches Werk, dessen Titel vielleicht Libri
medicinales, De medicina oder Medicinalia lautete. Vielleicht war es ein Bestandteil der
Naturales quaestiones oder Convivales quaestiones.[45]

= De proverbiis (,Uber Sprichwoérter”), eine Schrift in mindestens zwei Biichern, die der
Grammatiker Charisius zitiert.[46]
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= ein wohl literarisch ausgestaltetes Werk tiber Themen aus der Frihgeschichte des
romischen Staates und der mythischen Vorgeschichte seiner Griindung, das Angaben tber
romische Miinzgeschichte enthielt. Priscian gibt als Titel Epitoma (,Auszug"), an anderer

Stelle Epitomae historiarum an.[47]

» De re publica (,Uber den Staat*), eine nur bei Fulgentius bezeugte Schrift. Fulgentius fiihrt
nur ein kurzes Zitat an.!48]

» eine lateinische Ubersetzung der griechischen ,Einfiihrung in die Zahlenlehre* des
Nikomachos von Gerasa.[*]

= ein Werk tiber Musik, das Cassiodor erw#hnt, aber nur vom Horensagen kennt.[>%

= ein Werk, fur das der spatantike Schriftsteller Johannes Lydos, der es erwéhnt, den
griechischen Titel Erotikos angibt (lateinisch wohl Amatorius). Vermutlich handelte es sich
um einen Dialog tiber Erotik.[>H

= ein Werk Gber astronomische und meteorologische Phdnomene und Vorzeichen, dessen
Existenz aus vier Apuleius-Zitaten bei Johannes Lydos erschlossen wird.[52]

= ein Kommentar zu ,tagetischem® Schrifttum tUber die etruskische Vorzeichenkunde, die auf
den mythischen Tages zurtickgefuhrt wurde.[53]

Unechte Schriften

Der Ruhm des Apuleius und die Breite der von ihm behandelten Themenbereiche haben dazu gefiihrt, dass
ihm eine Reihe von Schriften zugeschrieben wurden, deren Verfasser er nicht ist. Die bekanntesten dieser
unechten Werke sind:

= der hermetische Traktat Asclepius. Dieses im Mittelalter und in der Friihen Neuzeit populére
Werk ist die lateinische Ubersetzung oder Paraphrase einer verlorenen griechischen Schrift.
Es hat die Form eines Dialogs, in dem der Gott Hermes Trismegistos seinen Schuler
Asklepios lber die Weltordnung und Uber die Rolle und die Aufgaben des Menschen
belehrt. In keiner der erhaltenen Handschriften erscheint Apuleius als Autor, im Mittelalter
scheint die Zuschreibung an ihn noch unbekannt gewesen zu sein; erst in der Renaissance
pflegte man ihn als Verfasser der Schrift oder als ihren Ubersetzer anzugeben. In der
modernen Forschung ist vereinzelt fir Echtheit pladiert worden, doch st63t diese Hypothese

kaum auf Zustimmung.!>%

= der Herbatrius, ein illustriertes Handbuch der Heilpflanzen, das in Wirklichkeit aus dem 4.
Jahrhundert stammt und spéater erweitert wurde. In einer nachtraglich hinzugefiigten Vorrede
wird ,der Platoniker Apuleius*” als Verfasser genannt. Im Mittelalter war dieses Krauterbuch
sehr beliebt und wurde Apuleius von Madauros zugeschrieben.

= ein anonym Uberlieferter Traktat iber Physiognomik, der erstim 19. Jahrhundert Apuleius
zugeschrieben wurde. In Wirklichkeit ist er in der Spatantike entstanden, wahrscheinlich in

der zweiten Halfte des 4. Jahrhunderts.[2°]

Philosophie

Apuleius nannte sich einen ,platonischen Philosophen®; auf diese Bezeichnung legte er grofSen Wert.
Dabei verstand er unter Philosophie in erster Linie philosophische Praxis, also eine philosophische
Lebensweise nach klassischen Vorbildern; aus den schulphilosophischen Kontroversen hielt er sich heraus.
In der alteren Forschung wurde die Hypothese vertreten, er habe zusammen mit Albinos, den man damals
noch irrtiimlich fiir den Verfasser des Lehrbuchs Didaskalikos hielt, zu den Schiilern des Mittelplatonikers
Gaios gehort. Tadeusz Sinko trug 1905 die Hypothese vor, dass die Lehren einer ,,Schule des Gaios“ aus
erhaltenen Werken von Platonikern dieser Richtung, darunter Apuleius, rekonstruierbar seien. Die neuere
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Forschung ist aber von der Annahme, es habe eine solche Schule mit spezifischen Lehraussagen gegeben,
abgekommen, da es an iiberzeugenden Belegen fehlt. Insbesondere geht eine Verbindung zwischen Gaios
und Apuleius aus den Quellen nicht hervor.

Die Philosophie des Apuleius zeichnet sich durch eine synkretistische Haltung aus. Sie ist im Kemn
platonisch, nimmt aber reichlich aristotelische und stoische Einfliisse auf. Diese Vermischung der
Schulrichtungen stellte fiir Apuleius ebenso wie fiir manche andere kaiserzeitliche Denker kein Problem
dar, denn sie betrachteten Aristoteles als einen Platoniker und die Stoa als einen Zweig des Platonismus.
Apuleius bewundert Pythagoras und betont die enge Verwandtschaft von Platonismus und Pythagoreismus.
Auch fiir den Kynismus zeigt er Hochachtung.

Die grolle Bedeutung der Ddmonenlehre im System des Apuleius ergibt sich daraus, dass nach seiner
Uberzeugung ein direkter Kontakt zwischen Gottern und Menschen unméglich ist, da ihre Daseinsbereiche
streng voneinander getrennt sind. Daher werden Ddmonen als Vermittler benétigt; nur durch die Ddmonen
kann den Menschen von den Géttern ein Nutzen zukommen.!°6! Alle hoheren Démonen sind von Natur
aus ausschliefSlich gut und den Géttern dhnlich; sie binden sich niemals an Korper. Die niederen Ddmonen
hingegen unterscheiden sich nicht von den Seelen, die menschliche Korper bewohnen; zu ihnen zdhlen
auch die umherirrenden Seelen verstorbener Ubeltiter. Ddmonen sind den Leidenschaften unterworfen und
reagieren emotional auf das Verhalten der Menschen. Die Gotter, denen in der Dichtung solche Gefiihle
und Verhaltensweisen zugeschrieben werden, sind in Wirklichkeit Ddmonen. Diese Ddamonen sind die
Ansprechpartner der Menschen, die sich mit Gebeten und kultischen Handlungen an die Instanzen wenden,
die sie ,,Gotter nennen. Jeder einzelne Mensch ist einem bestimmten Ddamon der héheren Art als seinem
personlichen Schutzgeist zugeordnet. Der Schutzgeist wohnt in der Seele des Menschen und macht sich als
innere Stimme bemerkbar. Nach dem Vorbild des Sokrates soll sich der Mensch stets der Anwesenheit
seines personlichen Wachterddmons bewusst sein und auf dessen Hinweise achten. Sokrates benotigte
wegen der Vollkommenheit seines Charakters keinen mahnenden Ddmon, der ihn zum Guten anleitete,
sondern nur einen warnenden, der ihn vor Gefahren bewahrte.[>]

In der unter den Platonikern umstrittenen Frage der Weltschopfung zéhlt Apuleius zu den Anhédngern der
verbreiteten Auffassung, wonach die Welt ewig ist und ihre Schépfung nicht als Entstehung zu einem
bestimmten Zeitpunkt zu verstehen ist.

Nach Apuleius’ Darstellung des Platonismus besagt die platonische Seelenlehre, dass die Weltseele die
Quelle (fons) aller Seelen ist. Die Seelen aller Lebewesen sind unkérperlich und unverg'&inglich.[SS] Somit
geht Apuleius von einem einheitlichen Wesen des Seelischen aus und weicht insofern von der in Platons
Dialog Timaios dargelegten Auffassung ab, wonach der Demiurg die Weltseele auf der Basis einer anderen
Mischung schuf als die iibrigen Seelen.

Das Menschenbild des Apuleius ist pessimistisch. Das Leben der weitaus meisten Menschen hélt er fiir
verfehlt. Er kritisiert ihren Mangel an Bemiihen um Erkenntnis und meint, die Folge ihrer Unwissenheit
seien Freveltaten und Verbrechen. Nur die wenigen Philosophen nimmt er von dieser Kritik aus.

Rezeption

Antike

Von dem hohen Ansehen, das Apuleius bei seinen Mitbiirgern genoss, zeugt eine Statue, die ihm seine
Heimatstadt errichtete; die bruchstiickhaft erhaltene Ehreninschrift auf der Basis des Standbilds bezeichnet

ihn als ,,Schmuck“ (ornamentum) von Madauros.®? In Karthago und anderen afrikanischen Stidten
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errichtete man ihm schon zu seinen Lebzeiten Statuen.!8% In Oea wehrten sich seine dortigen Feinde gegen
die Errichtung einer Apuleius-Statue; daher hielt Apuleius eigens eine Rede, um sich die Ehrung zu
erk‘eirnpfen.[Gl]

Der Historia Augusta zufolge hat Kaiser Septimius Severus seinem Rivalen Clodius Albinus in einem Brief
an den Senat zum Vorwurf gemacht, kein wirklich gebildeter Mann zu sein, sondern nur ein eifriger Leser
der ,,Metamorphosen“. Offenbar zdhlte der Kaiser den Roman zur Trivialliteratur, deren Lektiire in seinen
Augen eines kultivierten Romers unwiirdig war[62]

Obwohl sich Apuleius im Gerichtsverfahren erfolgreich gegen den Vorwurf, ein Magier zu sein, zur Wehr
gesetzt hatte, blieb er der antiken Nachwelt als Zauberer und Wundertéter in Erinnerung. In der Spéatantike
wurden ihm zugeschriebene Wundertaten sogar von Gegnern des Christentums als Beispiele dafiir
angefiihrt, dass nicht nur Christus {iber entsprechende Fahigkeiten verfiigt habe.[53] In den Zeuxippos-
Thermen von Konstantinopel war in der Spatantike eine bronzene Apuleius-Statue aufgestellt, die ihn als
Trager von Geheimwissen ehrte. In der Griechischen Anthologie sind Verse des dgyptischen Dichters
Christodoros von Koptos iiberliefert, die darauf Bezug nehmen.[64] Gegen Ende des 4. Jahrhunderts wurde
Apuleius auf Kontorniaten (Medaillons) abgebildet; eine solche Ehrung wurde nur wenigen Philosophen
und Schriftstellern zuteil.[8%]

Schon im 3. Jahrhundert wurde ,,Uber die Welt“ in christlichen Kreisen zur Kenntnis genommen; der
Theologe Novatian verwendete diese Schrift in seiner Abhandlung De Trinitate als Quelle, ohne sie zu
nennen. 6]

Der Kirchenvater Augustinus setzte sich in seiner Schrift De civitate dei eingehend mit der Ddmonenlehre
von ,,Uber den Gott des Sokrates“ auseinander und kritisierte sie aus christlicher Sicht.l®”] Auch die
Metamorphosen und die Verteidigungsrede kannte und erwihnte er, ,,Uber die Welt“ zitierte er. Augustinus
hielt Apuleius fiir eine bedeutende philosophische Autoritdt; keinen anderen paganen Autor zitierte er so
haufig wie ihn.[%8l Der konservative Gelehrte Macrobius &uBerte in seinem Kommentar zu Ciceros
Somnium Scipionis sein Erstaunen dariiber, dass Apuleius sich mit der Abfassung eines Romans abgegeben
hatte; er meinte, dass solche Schriftstellerei nicht zu einem Philosophen passe.[69] Martianus Capella nahm
die Hochzeit der Psyche in den ,Metamorphosen“ zum Muster fiir seine beriihmte Darstellung der
Hochzeit der Philologie mit Merkur; er verwertete auch Peri hermeneias, ohne diese Quelle zu nennen.

Im spéten 5. oder im 6. Jahrhundert legt Fulgentius eine Umdeutung der Erzdhlung von Amor und Psyche
in christlichem Sinn vor, womit die allegorische Interpretation einsetzt. Bei ihm ist Psyche die menschliche
Seele, ihr koniglicher Vater ist Gott, ihre Schwestern sind das Fleisch (im biblischen Sinne des Begriffs)
und der Freie Wille. Fulgentius kritisiert die Darstellungsweise des Apuleius als umstdndlich und

irrefiihrend.[’% Die gezwungene Deutung der Rollen und Vorginge, die er vornimmt, ist schwer mit dem
Handlungsablauf bei Apuleius zu vereinbaren.

Sidonius Apollinaris erwahnte die Phaidon-Ubersetzung als Beispiel einer hervorragenden Ubertragung
vom Griechischen ins Lateinische.["1]

In der bildenden Kunst der Antike (Malerei, Bildhauerei, Kunstgewerbe) war die Beziehung zwischen
Amor und Psyche ein beliebtes Motiv. Sie wurde schon vor der Zeit des Apuleius dargestellt, obwohl von
alteren literarischen Bearbeitungen des Stoffs nichts bekannt ist. Manche Kunstwerke lassen einen Bezug

zur Erzdhlung in den ,,Metamorphosen mehr oder weniger deutlich erkennen.[2]

Mittelalter
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Im Mittelalter war Apuleius als Philosoph bekannt; die Verbreitung

seines Romans und der rhetorischen Werke war gering. Aus dem dl erpllm: llb:l quﬂ*’t
Friihmittelalter sind — abgesehen von Beriicksichtigung in einem ITIUI hol !a camrol

Glossarl”3] — keine Spuren einer Lektiire des Romans tiberliefert.
Die élteste erhaltene Handschrift der ,Metamorphosen®, der
,Bliitenlese“ und der Verteidigungsrede wurde im 11. Jahrhundert
im Kloster Montecassino angefertigt; aullerhalb des Umkreises
dieses Klosters wurden die drei Werke auch im Hochmittelalter
anscheinend kaum gelesen. Eine spétmittelalterliche Handschrift
enthdlt eine umfangreiche Einfiihrung (accessus) zu den
,2Metamorphosen“ und zur Verteidigungsrede; der unbekannte
Autor betrachtet die Verteidigungsrede als Einfiihrung zum Roman.

Seine Interpretation ist allegorisch.[74]

Vermutungen, wonach die ,Metamorphosen* die & tﬁ B ?*3;134
hochmittelalterliche franzosische Erzéhlliteratur beeinflussten, S B ﬂ;'ﬁ OGN
werden in der Forschung seit langem kontrovers diskutiert. . 3 pnj,, i)

Analogien zur Erzdhlung von Amor und Psyche finden sich
insbesondere in dem anonym iiberlieferten Versroman Partonopeu
de Blois aus dem spéaten 12. Jahrhundert. Sie sind aber grofenteils
mit direktem oder indirektem Einfluss der ,,Mythologien“ des Psyche im Garcen Amors.

Fulgentius  erklarbar, und ihre Beweiskraft wird aus lllumination in einer Metamorphosen-

narratologischer Sicht teils skeptisch beurteilt.l”! Handschrift von 1345

GroBer war das Interesse an den philosophischen Schriften. Die

handschriftliche Uberlieferung setzt in der Karolingerzeit ein, ab der Mitte des 11. Jahrhunderts ist eine
stirkere Verbreitung erkennbar. Ausziige wurden in Florilegien aufgenommen. Die Ddmonenlehre von
,Uber den Gott des Sokrates* wurde auRerdem indirekt iiber ihre Wiedergabe bei Augustinus rezipiert, die
Geschichte von Amor und Psyche blieb dank Fulgentius prasent. Bernardus Silvestris entnahm der Schrift
,Uber die Welt“ Anregungen fiir sein um die Mitte des 12. Jahrhunderts entstandenes beriithmtes Gedicht
Cosmographia. Sein Zeitgenosse Johannes von Salisbury betrachtete Apuleius als Autoritdt fiir den
Platonismus. In seinem Policraticus, der im Spatmittelalter sehr geschdtzt wurde, iibernahm er die vier
letzten Kapitel von ,,Uber den Gott des Sokrates* wortlich, da sie zu einer philosophischen Lebensfiihrung
ermuntern, worauf er besonderen Wert legte. Sein Bild Platons war stark von Apuleius bestimmt. Er
bewunderte sowohl die Philosophie des Apuleius als auch die Schénheit seines Stils.[”] 1m Spéatmittelalter
berief sich Albert der Grol3e oft auf Apuleius.

Die Schrift Peri hermeneias, von der rund drei Dutzend Handschriften erhalten sind, spielte fiir die
Entwicklung der vorscholastischen und scholastischen Dialektik eine Rolle. Stark war die indirekte
Nachwirkung tiber Cassiodor, der in seinen Institutiones ein langes Stiick daraus zitierte und Peri
hermeneias als weiterfithrende Literatur empfahl.[77] Durch die Institutiones wurde Apuleius’ Darstellung
des kategorischen Syllogismus ein Bestandteil des mittelalterlichen Lehrguts; schon Isidor von Sevilla
iibernahm sie von Cassiodor.l”8 Mit Nennung von Titel und Autor wurde Peri hermeneias im spdten 8.
Jahrhundert in den Libri Carolini wortlich zitiert; dort wurde Apuleius’ Handbuch der Logik zur Losung
theologischer Probleme herangezogen.[79] Im Hochmittelalter gehorte Peri hermeneias zur in der Schule
von Chartres behandelten antiken philosophischen Literatur.[8%
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Im Byzantinischen Reich lebte in Legenden die Gestalt des
Magiers Apuleius fort; in phantasievollen Geschichten erschien er
als Konkurrent anderer Magier. Solche Erzdhlungen iiberliefert

Michael Psellos.[8]

Frithe Neuzeit

Wissenschaftliche und literarische Rezeption

Die humanistische Rezeption der ,,Metamorphosen® begann nicht
erst 1355/1357 mit der Entdeckung der Handschrift von
Montecassino; schon zuvor hatte sich der Humanist Giovanni
Boccaccio Zugang zu einer Abschrift verschafft. Die verbreitete
Behauptung, Boccaccio habe den dltesten Codex aus der
Bibliothek des Klosters Montecassino nach Florenz mitgenommen
und ihn sich angeeignet, trifft nicht zu; es war vielmehr
wahrscheinlich der Humanist Zanobi da Strada, der die Handschrift aus Montecassino entfernte.
Boccaccio nahm Ehebruchsgeschichten aus dem Roman in sein Decamerone auf. In seiner Schrift De
genealogiis deorum gentilium verarbeitete er Material aus verschiedenen Werken des Apuleius. Auch
Petrarca besal eine ,,Metamorphosen‘“-Handschrift, die er mit Hunderten von Randbemerkungen versah.

Ruckverwandlung des Esels in den
Menschen Lucius. Illumination in
einer Metamorphosen-Handschrift
von 1345

(82]

Giannozzo Manetti zog bei der Abfassung seiner Sokrates-
Biographie die Schrift ,,Uber den Gott des Sokrates“ heran. 1469
erschien in Rom die erste Inkunabel der Schriften des Apuleius,
herausgegeben von Giovanni Andrea Bussi, der zuvor Sekretér des

Nikolaus von Kues gewesen war. Peri hermeneias war allerdings

in dieser Ausgabe nicht enthalten, sondern wurde erst 1528 in I e bty et
Basel teilweise und 1588 in Leiden vollstindig ediert. Bussi lobte X “iﬁﬁﬁﬁﬂ:ﬁﬁm
die Gelehrsamkeit des antiken Autors sowie den Reichtum und die | e T
Anmut seiner Sprache. Vollig anderer Meinung war sein
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Zeitgenosse Lorenzo Valla; dieser berithmte Humanist schrieb
1442, wer den Stil des Apuleius nachahme, der scheine tierische
Laute von sich zu geben (lateinisch rudere, ein Wort, das auch fiir
Lautdulerungen eines Esels verwendet wurde).[83]

Spétestens 1479 vollendete Matteo Maria Boiardo seine freie, sehr
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fehlerhafte italienische ,,Metamorphosen“-Ubersetzung, den
Apulegio volgare (,,volkssprachlicher Apuleius“); sein Auftraggeber
war der Herzog von Ferrara Ercole I. d’Este. Gedruckt wurde der
Apulegio volgare erst 1518. 1500 publizierte der Gelehrte Filippo
Beroaldo der Altere einen umfangreichen Kommentar zu dem
Roman; er behandelte die ,,Metamorphosen® in seinem Unterricht
an der Universitdt von Bologna. Sein Kommentar, der in einer fiir
damalige Verhdltnisse hohen Auflage — 1200 Exemplare — erschien, wurde schnell populédr und erzielte eine
nachhaltige Wirkung.[84] Beroaldo vertrat wie schon Bussi eine symbolische, spirituelle Deutung der
Romanhandlung; beispielsweise deutete er die zur Erlosung des Esels benétigten Rosen als die (im Sinne
der Humanisten aufgefasste) Bildung. Fiir Beroaldo war Apuleius ein stilistisches Vorbild. Damit
widersetzte er sich dem damals verbreiteten Ciceronianismus, einem strengen sprachlichen

Klassizismus.[2] Die Ciceronianer lehnten Apuleius ab, sie betrachteten seinen Stil als Symptom des

Anfang der Metamorphosen im
Erstdruck, Rom 1469
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Kulturverfalls. In diesem Sinne &uferte sich Francesco Asolano in der Vorrede zu seiner neuen Apuleius-
Edition, die er 1521 in Venedig als Aldine herausgab; abschitzig urteilten auch Philipp Melanchthon und
Juan Luis Vives.[86]

Das Motiv eines Menschen, der in einen Esel verwandelt wird, wurde in der Belletristik des 16.
Jahrhunderts oft aufgegriffen; es tauchte in allegorischer ebenso wie auch in satirischer Literatur auf.
Niccolo Machiavelli schrieb das satirische Gedicht L’asino (,,Der Esel®) in Terzinen, eine Parabel, in der er
von seiner eigenen Verwandlung in einen Esel berichtet; dieses Werk blieb unvollendet. Fiir die zunéchst in
Spanien, dann auch in anderen Lédndern aufbliihende Gattung des Schelmenromans (Picaro-Roman)
scheinen die ,,Metamorphosen® Vorbildcharakter gehabt zu haben, doch ist die Beeinflussung im Detail oft

schwer nachzuweisen und stark umstritten.[87]

Die erste deutsche ,Metamorphosen“-Ubersetzung, besorgt von

Johann Sieder aus Wiirzburg, erschien 1538 bei dem Augsburger INAMORAMENIO DI _

CVPIDO, ET DI PSYC m- Hi-

Verleger Alexander Weilenhorn im Druck. Sie war mit 78 floriato.Opera delfo Hlfaftre,& Eccelleati
. . . . . . = fimo Signore Micoloda Corr 0
Holzschnitten reich illustriert. Material aus Sieders Ubersetzung yna Fabula, de Cephaloy & L'aurge—
. . . i F o !
wurde von Hans Sachs in den Meisterliedern verwertet.[88l r3, Nowamente con femma dilif P4

gentiarewifto , & rittampato. ”J'rrvgy

Agnolo Firenzuola verfasste eine freie italienische Ubersetzung
oder eher Bearbeitung der ,,Metamorphosen®, die erst nach seinem
Tod 1550 in Venedig gedruckt wurde.!89  In Spanien
veroffentlichte Diego Lopez de Cortegana eine elegante spanische
Ubersetzung der ,,Metamorphosen®, die wohl 1513/14 erstmals
erschien!®¥ und oft nachgedruckt wurde. Eine franzdsische
Ubersetzung von Guillaume Michel erschien 1518 und erneut | poa
1522, eine englische von William Adlington 1566.

Besonders starke Beachtung hat seit der Renaissance die
Geschichte von Amor und Psyche gefunden. Boccaccio legte in De
genealogiis deorum gentilium eine allegorische Deutung der
Erzédhlung vor. Um 1490 verfasste Niccolo da Correggio ein langes
italienisches Psyche-Gedicht mit dem lateinischen Titel Fabula
Psiches et Cupidinis, das er Isabella d’Este widmete; es wurde
1507 in Venedig gedruckt. Bei Correggio steht nicht Psyche im Frontispiz von Niccold da Correggios
Mittelpunkt, sondern die Geschichte wird aus Amors Perspektive Psyche-Gedicht in der Ausgabe
erzdhlt. Galeotto del Carretto schrieb um 1500 eine Komddie in Venedig 1553

Versen Noze de Psiche e Cupidine (,,Die Hochzeit von Psyche und

Cupido®). Viele humanistische Autoren nahmen in ihren Werken

auf die Thematik Bezug. Stark ausgeweitet wurde die Handlung in dem spanischen Epos La hermosa
Psyche (,,Die schone Psyche“) von Juan de Mal Lara, der zahlreiche zuséatzliche Priifungen Psyches
einfiigte. Ercole Udine wandelte in seinem Stanzenepos La Psiche, das 1599 in Venedig vertffentlicht
wurde, die Darstellung des Apuleius leicht ab. Dieses Gedicht erschien 1617 in einer Neuauflage mit dem
Titel Avvenimenti amorosi di Psiche (,,Liebeserlebnisse der Psyche®).

Im 16. und 17. Jahrhundert griffen englische Dichter den Psyche-Stoff auf, darunter Edmund Spenser in
The Faerie Queene, William Browne im dritten Buch von Britannia’s Pastorals und Shackerley Marmion,
der ein Epos The Legend of Cupid and Psyche schrieb. Thomas Heywood schuf ein Theaterstiick Loves
Maistresse or The Queens Masque, das wiederholt am Hof aufgefiihrt und 1636 vertffentlicht wurde; in
dieser freien Umgestaltung des Psyche-Stoffs ldsst Heywood Apuleius selbst auftreten und die Handlung
kommentieren. 1662 wurde in Madrid die Komddie Ni Amor se libra de amor (,,Nicht einmal der
Liebesgott entgeht der Liebe®) von Calder6n uraufgefiihrt, welche die Handlung sehr frei abwandelt. 1674
erschien der drei Biicher umfassende lateinische Roman Psyche Cretica von Johann Ludwig Prasch, in
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dem der Stoff zu einer geistlichen Allegorie verarbeitet ist. Jean de La Fontaine veroffentlichte 1669 seinen
einflussreichen Roman Les amours de Psyché et de Cupidon, in dem er den Aspekt der weiblichen
Schwéche betont. Er verlegt das mythische Geschehen nach Versailles.

Einzelne Episoden aus den ,,Metamorphosen lieferten Motive fiir Werke der Weltliteratur wie Cervantes’
Don Quixote, wo der Protagonist wie Apuleius’ Lucius gegen Schlduche kdmpft, und die Histoire de Gil
Blas de Santillane von Alain-René Lesage. In einer Reihe von Stiicken Shakespeares, vor allem im

,2Mittsommernachtstraum®, ist der Einfluss des Apuleius erkennbar.[91]

Der Dichter Johann Wilhelm Ludwig Gleim schuf einen Zyklus
von 68 anakreontischen Gedichten mit dem Titel Amor und
Psyche, den er 1744 in seinem Versuch in scherzhaften Liedern
veroffentlichte. Herder begeisterte sich fiir die Erzahlung von Amor
und Psyche; fiir ihn war sie ,,der vielseitigste, zarteste Roman, der
je gedacht ward“. Dieses Lob galt aber nicht dem Autor, denn
Herder meinte, Apuleius habe nur einen bereits vorhandenen Stoff
bearbeitet, und zwar auf eine ,sehr afrikanische®, ,unanstandige*
Weise.[9Z]

Gegen Ende des 18. Jahrhunderts brachte die Dichterin Mary Tighe
die Erzdhlung des Apuleius in Verse; ihr Gedicht Psyche, or The
Legend of Love fand beim englischen Lesepublikum viel Anklang. Amor und Psyche auf einem
Gemalde von Anthonis Van Dyck.
Royal Collection, London

Bildende Kunst

Sehr breit rezipiert wurde der Psyche-Stoff in der bildenden Kunst. In der Malerei setzte die neuzeitliche
Rezeption im 15. Jahrhundert ein.[®3 Francesco di Giorgio schuf ein Gemadlde, das die Bestrafung der
Psyche auf Befehl der Venus darstellt, Ercole de’ Roberti einen Freskozyklus iiber Amor und Psyche,
Giorgione einen Gemadldezyklus iiber die Abenteuer der Psyche (zwolf Bilder, nicht erhalten). Raffael
malte 1517-1518 mit seinen Schiilern in Rom in der Loggia di Psiche der Villa Farnesina einen
Freskozyklus, der unvollendet blieb. Giulio Romano gestaltete mit seinen Schiilern im Palazzo Te bei
Mantua den ,,Saal der Psyche®, der die Liebesgeschichte auf 23 Fresken zeigt. Perino del Vaga bemalte mit
seinen Schiilern 1545-1546 in einem pdpstlichen Gemach der Engelsburg, der Sala di Amore e Psiche,
einen Fries mit Fresken, die Szenen aus der Erzéhlung darstellen. Ein 1589 entstandenes Gemaélde von
Jacopo Zucchi zeigt Psyche, die den schlafenden Amor bewundert. Zahlreiche weitere Maler des 16.
Jahrhunderts griffen einzelne Motive aus der Erzdhlung auf oder schufen ganze Zyklen, darunter
Bernardino Luini, Polidoro da Caravaggio, Michiel Coxcie, Luca Cambiaso, Giorgio Vasari und
Bartholomdus Spranger.[94]

Auch im 17. Jahrhundert inspirierte der Psyche-Stoff viele Maler. Rubens schuf mehrere Bilder, die Szenen
aus der Erzdhlung von Amor und Psyche darstellen. Diego Velazquez, Anthonis van Dyck, Jacob Jordaens,
Guido Reni, Charles Le Brun und Claude Lorrain wahlten ebenfalls solche Sujets. Im 18. Jahrhundert
gestalteten u. a. Francois Boucher, Jean-Honoré Fragonard und Angelika Kauffmann Szenen aus der
Geschichte der Psyche.

Der Bildhauer Antonio Canova schuf im spaten 18. Jahrhundert Marmorskulpturen von Amor und Psyche.

Musik
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Die musikalische Rezeption der Erzdhlung von Amor und Psyche
setzte zu Beginn des 16. Jahrhunderts ein. Der Komponist
Bartolomeo Tromboncino schuf die Biihnenmusik zu einem Drama
Le nozze de Psyche ed Cupidene, das 1502 uraufgefiihrt wurde.

Im 17. und 18. Jahrhundert griffen viele Opernlibrettisten den Stoff
auf; es entstanden Libretti mit Titeln wie La Psiche oder Amore e
Psiche, die groRenteils von heute weitgehend vergessenen
Komponisten vertont wurden. Eine Reihe von Auffiihrungen sind
bezeugt; so fand 1642 in Venedig die Urauffilhrung der Oper
Amore innamorato (,,Der verliebte Amor“) von Francesco Cavalli
statt, 1683 in Neapel die Urauffiihrung der Oper La Psiche ovvero
Amore innamorato (,,Psyche oder Der verliebte Amor“) von
Alessandro Scarlatti, 1738 in Neapel die Urauffithrung der Oper Le
nozze di Psiche con Amore (,Die Hochzeit von Psyche und
Amor“) von Leonardo Leo. Marco Scacchi komponierte die Oper
Le nozze d’Amore e di Psiche.[9°! Jean-Baptiste Lully schuf die Antonio Canova: Amor weckt Psyche
Musik zu dem 1671 am Hof Koénig Ludwigs XIV. aufgefiihrten  auf. Louvre, Paris

Ballett Psyché nach einem Plan von Moliere; die Verse dazu

stammten grofenteils von Pierre Corneille. Sie wurde 1678 zur

Tragédie lyrique Psyché umgearbeitet.

Moderne

Altertumswissenschaft

Im 19. und frithen 20. Jahrhundert wurden die ,,Metamorphosen* heftig kritisiert und mitunter unter triviale
Unterhaltungsliteratur eingereiht. Der Roman wurde nach einem an klassischen Vorbildern orientierten
Malstab wegen Aufgeschwollenheit angeprangert und als chaotisch eingeschétzt. Eduard Norden féllte ein
vernichtendes Urteil; er fand in Apuleius’ Sprache ,,ein wogendes Nebelmeer wiister Phantastik und
,2ungeheurlichsten Schwulst“.!%] Es war von afrikanischem Latein (Africitas) die Rede, man brachte den
getadelten Stil mit der afrikanischen Herkunft des Autors in Zusammenhang. Schon 1786 hatte David
Ruhnken einen ,,afrikanischen Schwulst“ bei Apuleius konstatier;!®/) Friedrich August Wolf griff dieses
Schlagwort auf.

Seit der zweiten Halfte des 20. Jahrhunderts finden das schriftstellerische Niveau, die sprachliche Brillanz
und die Stilvielfalt des Apuleius bei vielen Literaturwissenschaftlern Anerkennung, wenn auch weiterhin
Kritiker stilistische Ubertreibungen und eine Tendenz zur Uberladenheit riigen. Die raffinierte
Erzdhltechnik in den ,,Metamorphosen® wird gewﬁrdigt,[gg] das Werk gilt als Beitrag zur Weltliteratur.[9%]
Wesentlich ungiinstiger fallen bei den Philosophiehistorikern die Urteile iiber Apuleius’ Leistung als
Philosoph aus. Arthur H. Armstrong schétzt ihn als ,,very inferior thinker* ein,[loo] Matthias Baltes halt sein

philosophisches Format fiir sehr mittelmédRig und sieht in ihm nur einen ,,brillanten Sprachkijnster“.[lol]

Psychologie

Seit dem 20. Jahrhundert werden die ,,Metamorphosen* auch unter dem Gesichtspunkt psychologischer
Fragestellungen intensiv erforscht, wobei aber viele Psychologen ihr Augenmerk nur auf die Erzédhlung von
Amor und Psyche richten. Den Anfang machte Franz Riklin, der 1908 in seiner Untersuchung
Wunscherfiillung und Symbolik im Mdrchen eine freudianische Interpretation der Erzdhlung vorlegte; es
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folgten weitere Deutungen freudianisch orientierter Analytiker,
darunter Bruno Bettelheim.[192 Bei den Jungianern wurde die
1952 von Erich Neumann publizierte Untersuchung Eros und
Psyche. Ein Beitrag zur seelischen Entwicklung des Weiblichen
wegweisend. Eine griindliche Analyse der ,,Metamorphosen® aus
jungianischer Sicht legte Marie-Louise von Franz 1970 vor.103]
Sie analysierte nicht nur das Seelenleben der Romangestalt Lucius,
sondern versuchte auch die Personlichkeit des Apuleius
tiefenpsychologisch zu erfassen und sein ambivalentes Verhdltnis
zum Inhalt seines Romans zu erklaren. Weitere Interpretationen von
Jungianern folgten.[104] John F. Makowski betonte, dass Amor,
Psyche und Venus eine bedeutende seelische Entwicklung
durchmachen, bevor die Geschichte zu einem gliicklichen Ende
kommt.[199] Eine Forschungsbilanz présentiert James Gollnick, der
sich um eine Bestimmung der Chancen und der Grenzen einer
psychologischen Apuleius-Interpretation bemiiht.[10]

Belletristik

Elizabeth Barrett Browning verfasste eine Reihe von Gedichten
iber Szenen aus Apuleius’ Erzdhlung. William Morris schrieb eine
Verserzahlung The Story of Cupid and Psyche im Rahmen seines
Werks The Earthly Paradise. Robert Hamerling folgte in seinem
Epos Amor und Psyche (1882) der Darstellung des Apuleius,
wobei er die allegorische Deutung beriicksichtigte. 1885 erschien
das Gedicht Eros and Psyche von Robert Bridges.

Walter Pater hat in seinem 1885 erschienenen Roman Marius the
Epicurean Motive aus den ,Metamorphosen“ verwertet, darunter
die Erzdhlung von Amor und Psyche; der Titelheld Marius ist ein

Verehrer des Apuleius, den Pater auch auftreten lasst.l197] Louis
Couperus schrieb 1898 den Roman Psyche (deutsch: 1924).

1956 erschien der Roman Till We Have Faces: A Myth Retold
(deutscher Titel: Du selbst bist die Antwort) von C. S. Lewis. Er
stellt Psyches Schicksal aus der Sicht ihrer dlteren Schwester dar.

Bildende Kunst

In der Moderne blieb die Geschichte von Amor und Psyche
zundchst ein haufiges Sujet der bildenden Kunst, dessen Beliebtheit

sich sogar ab dem ausgehenden 18. Jahrhundert noch steigerte.[108]
Es findet sich u. a. auf Bildern von Philipp Otto Runge, Johann

Amor und Psyche. Gemalde von
Bouguereau

Auguste Rodin: Amor und Psyche.
Victoria and Albert Museum, London

Friedrich August Tischbein, Francisco Goya, Edward Burne-Jones und William Adolphe Bouguereau.
1880 illustrierte Max Klinger die Erzdhlung des Apuleius mit 46 Radierungen. Im Lauf des 20.
Jahrhunderts nahm die Popularitit des Motivs in der Malerei deutlich ab, doch Oskar Kokoschka

verwendete es mehrmals.
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Der Bildhauer Bertel Thorvaldsen schuf eine Reihe von Statuen und Reliefs, die Szenen aus der Erzdhlung
zeigen. Auch eine Marmorskulptur und ein Marmorrelief von John Gibson stellen Psyche dar. Auguste
Rodin verewigte Amor und Psyche in mehreren Marmorskulpturen.

Der franzosische Zeichner Georges Pichard brachte 1985-1986 ein zweibédndiges Album Les sorcieres de
Thessalie (,,Die Hexen Thessaliens®) heraus, in dem er Episoden aus den ,Metamorphosen“ gestaltete.
1999 veroffentlichte der italienische Zeichner Milo Manara eine graphic novel L’asino d’oro.

Musik

Auch im 19. und 20. Jahrhundert entstanden eine Reihe von Kompositionen (insbesondere Opern und
Ballette), deren Thema die Geschichte der Psyche ist. César Franck komponierte 1888 Psyché, ein
,»sinfonisches Gedicht fiir Orchester und Chor“, das zu seinen bedeutendsten Werken gezdhlt wird. Richard
Franck betitelte eine 1905 entstandene Tondichtung Liebesidyll — Amor und Psyche (opus 40). Paul
Hindemith schuf die Ballettouverture Amor und Psyche, deren Urauffiihrung 1943 in Philadelphia
stattfand.

Ausgaben und Ubersetzungen

Kritische Gesamtausgabe

= Apulei Platonici Madaurensis opera quae supersunt. Teubner, Leipzig bzw. Stuttgart und
Leipzig

= Band 1: Rudolf Helm (Hrsg.): Metamorphoseon libri XI. Leipzig 1955 (Nachdruck der
dritten Auflage von 1931, dazu S. 297-301 Berichtigungen und Erganzungen)

= Band 2 Faszikel 1: Rudolf Helm (Hrsg.): Pro se de magia liber (Apologia). Leipzig 1972

= Band 2 Faszikel 2: Rudolf Helm (Hrsg.): Florida. Stuttgart und Leipzig 1993, ISBN 3-
8154-1057-6 (Nachdruck der Auflage von 1959)

= Band 3: Claudio Moreschini (Hrsg.): De philosophia libri. Stuttgart und Leipzig 1991,
ISBN 3-519-01058-5 (enthalt die philosophischen Schriften, das als Prolog zu De deo
Socratis Uberlieferte Florida-Fragment und den pseudo-apuleischen Asclepius.
Zusatzlich heranzuziehen ist die Kollation der Handschrift Florenz, Biblioteca Medicea
Laurentiana, Plut 51, 9 durch Frank Regen, Der Codex Laurentianus pluteus 51,9. Ein
bisher vernachlassigter Textzeuge der Apuleischen Schrift ,De deo Socratis*
(Nachrichten der Akademie der Wissenschaften in Géttingen, Philologisch-Historische
Klasse 1985, 5). Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 1985, S. S. 15-40.)

Metamorphosen

= Maaike Zimmerman (Hrsg.): Apulei metamorphoseon libri XI. Oxford University Press,
Oxford 2012, ISBN 978-0-19-927702-5 (kritische Ausgabe)

= Donald Struan Robertson, Paul Vallette (Hrsg.): Apulee: Les Métamorphoses. 3 Bande, Les
Belles Lettres, Paris 1985-2000 (kritische Ausgabe mit franzdsischer Ubersetzung)

= Band 1 (Blucher 1-3), 1989, ISBN 2-251-01009-2 (Nachdruck der 1. Auflage von 1940)
= Band 2 (Blcher 4-6), 2000, ISBN 2-251-01010-6 (Nachdruck der 7., Uberarbeiteten
Auflage von 1992)
= Band 3 (Blcher 7-11), 1985, ISBN 2-251-01011-4 (Nachdruck der 1. Auflage von 1945)
= Edward Brandt, Wilhelm Ehlers: Apuleius: Der goldene Esel. Metamorphoseon libri XI. 5.

Auflage, Artemis & Winkler, Diisseldorf und Zirich 1998, ISBN 3-7608-1508-1 (Ubersetzung
mit unkritischer Ausgabe des lateinischen Textes)
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Rudolf Helm (Hrsg.): Apuleius: Metamorphosen oder Der goldene Esel. 7. Auflage,
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Desjardins (Hrsg.): Text and Artifact in the Religions of Mediterranean Antiquity, Waterloo
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. Zur Datierung siehe Jirgen Hammerstaedt u. a. (Hrsg.): Apuleius: De magia, Darmstadt
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Auffassung begriindet Peter Schenk: Einleitung. In: Jirgen Hammerstaedt u. a. (Hrsg.):
Apuleius: De magia, Darmstadt 2002, S. 42 f.
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. Jean-Marie Flamand: Apulée de Madaure. In: Richard Goulet (Hrsg.): Dictionnaire des
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John J. Winkler: Auctor and actor, Berkeley 1985, S. 292-320.
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Siehe zu dieser Szene (Metamorphosen 6,23) Maaike Zimmerman u. a.: Apuleius
Madaurensis: Metamorphoses. Books IV 28-35, V and VI 1-24: The Tale of Cupid and
Psyche, Groningen 2004, S. 544 f.
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Roger Thibau: Les Métamorphoses d’Apulée et la Théorie Platonicienne de I'Eros. In:
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Biographie® (S. 478).

Luca Graverini: Le Metamorfosi di Apuleio: letteratura e identita, Ospedaletto (Pisa) 2007;
Stefan Tilg: Apuleius’ Metamorphoses: A Study in Roman Fiction, Oxford 2014.

John J. Winkler: Auctor and actor, Berkeley 1985.

Siehe dazu Serge Lancel: ,Curiositas” et préoccupations spirituelles chez Apulée. In: Revue
de I'Histoire des Religions 160, 1961, S. 25-46; Claudio Moreschini: Apuleio e il
platonismo, Firenze 1978, S. 34-37, 43-50; Carl Schlam, Ellen Finkelpearl: A Review of
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