GODISNJAK 21 (2022) 47-62
Systematische Ubersichtsarbeit

s Nl UDK 73/75.032(=916)
Kostresevi¢ Milan DOI 10.7251/CPBFSV02221047

Universitat Rostock
Theologische Fakultat, Rostock

Das Asklepieion in Pergamon
zwischen Religion und Medizin

Abstract: In der griechischen Mythologie und Religion war Asklepios der Gott der Medizin, der
von Apollo und Koronis abstammte. Seinen Namen erhielt er aufgrund seiner Geburt, da seine
Mutter sich einer Gebarmutteréffnung unterziehen musste, um geboren zu werden, was heute als
Kaiserschnitt bekannt ist. Asklepios bedeutet eigentlich ,,6ffnen®. Der griechischen Mythologie
zufolge wurde er in seiner Ausbildung von dem Zentauren Chiron in der Kunst der Medizin
unterrichtet. Durch sein Studium war er in der Kunst der Medizin so bewandert, dass er die
Lebenden von den Toten auferwecken konnte. Das Symbol ist eine um einen Stock gewickelte
Schlange, die in allen medizinischen Einrichtungen der Neuzeit zu sehen ist. Dies erinnert an
den Stab, den Asklepios bei sich trug. Im antiken Griechenland und Rom war ein Asklepieion
(AoxAnmeiov) ein Heilungstempel, der dem Gott Asklepios, dem griechischen Gott der Medizin,
geweiht war. Diese Heilungstempel waren Orte, die Patienten besuchten, um Heilung oder irgen-
deine Art von Heilung zu erhalten, sei es geistig oder korperlich. Ziel dieser Arbeit ist es daher, die
wichtigsten Merkmale des Asklepieions, vor allem die damit verbundene zeitgenossische Kultur-
und Religionsgeschichte und antike Medizin, im Kontext archiologischer Neufunde an diesem
Fundort zu untersuchen.

Schliisselworter: Pergamon, Asklepios, Asklepieion, Galen, Aelius Aristides.

Die antike Metropole Pergamon, vor allem beriihmt fiir den heute in Berlin be-
findlichen sogenannten Pergamonaltar und durch die Legende, Ursprungsort der
Pergamentproduktion zu sein, erfreute sich bereits in der Antike grof3er Beliebtheit.
Diese Attraktivitat ist bis hinein in die Gegenwart noch zu spiiren: So wird aufgrund des
unverhofften Erfolgs der Ausstellung «Pergamon: Panorama der antiken Metropole»,
die vom 30. September 2011 an ein Jahr lang in der Antikensammlung der Staatlichen
Museen zu Berlin zu sehen war, das Asisi-Panorama seit 2018 in leicht Uiberarbeiteter
Form in Berlin erneut gezeigt.

Dass die Kenntnis {iber die Lage der Stadt sowie deren Bedeutung niemals voll-
stindig verloren ging, liegt einerseits daran, dass sie kontinuierlich besiedelt war
(Griissinger, Kastner 2011, 37). Andererseits entwickelte sich seit dem 17. Jahrhundert
eine rege Neugier an Pergamon als Ziel fiir Bildungsreisen, bis mit der Ankunft des
deutschen Ingenieurs Carl Humann 1864 ein archdologisches Interesse erwuchs, das
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sich in drei grofien Ausgrabungskampagnen in den Jahren 1878-1886 niederschlug
(Griissinger, Kastner 2011, 37). Diese wurden verschiedentlich, vor allem unter der
Leitung von Wilhelm Doérpfeld und Erich Boehringer, in geringerem Umfang im 20.
Jahrhundert fortgefiihrt.!

Der Aufschwung der Stadt, die bereits im 2. Jh. v. Chr. existierte, begann in der ers-
ten Halfte des 4. Jh. v. Chr. mit der Etablierung des Asklepioskultes durch einen Sohn der
Stadt, Archias, nachdem er eine Jagdverletzung erfolgreich in Epidauros kuriert hatte
und die Verehrung des Halbgottes Asklepios anschliefiend in seine Heimat Pergamon
transferierte (Giinther 2012, 161).> In der Folgezeit griindete die Berithmtheit der
Metropole mafigeblich auf der Bedeutung des Ortes als Pilgerstatte bei physischen und
psychischen Gebrechen: Das Asklepieion, ein dem (Halb)Gott Asklepios gewidmetes
Heiligtum, wurde zu einem weithin bekannten Heilzentrum, in dem Leiden jedwe-
der Art kuriert werden konnten. Den Hohepunkt kultischer Bedeutung erlebte das
Asklepieion unter Kaiser Hadrian im 2. Jh. n. Chr.

Um die Tragweite des dortigen Kultes zu ermessen, soll im Folgenden zunichst
der Ahnherr des Kultes, Asklepios, besprochen werden. Daran schlief3en sich einige
archiologische Befunde an. Der Bedeutung des Asklepieions kann weiterhin anhand der
dort verweilenden Personlichkeiten nachgespiirt werden, weswegen im vierten Kapitel
dieses Aufsatzes Galen als Arzt und Aelius Aristides als namhaftester Patient des Ortes
thematisiert werden sollen.

Asklepios: Heros der Heilkunst und Medizin
Mpythologischer Hintergrund und Ikonografie

Die Person des Asklepios, der im romischen Umfeld zu Askulap wird, erscheint bereits
vor Troja in der Ilias des Homer. Dort wird er als tadelloser Arzt® ausgewiesen sowie als
Vater zweier ebenfalls guter Arzte, Podaleirios und Machaon.* Auf seine Abstammung
finden sich im 16. Homerischen Hymnus Hinweise: Er ist Sohn des Gottes Apollon,
seine Mutter ist die sterbliche Koronis, die Tochter des thessalischen Konigs Phlegyas.®
Somit ist er, wie auch Herakles, qua Geburt ein Halbgott, stieg aber am Ende des 6. Jh.
v. Chr. zum Gott auf (Steger 2016, 39).

! Zur detaillierten Ausgrabungsgeschichte cf. ebd., S. 51-55.

2Der Dienst an Asklepios wurde wenigstens bis ins 2. Jh. n. Chr. kontinuierlich durch die Familie des
Asklepiades, eines Nachkommen des Archias ausgeiibt. Vgl. Ventroux 2017, 209.

*Hom. I1. 4,194: AokAnmiod viov apdpovog intfpog.

*Hom. 1. 2,731f: AckAnmod dvo maide / intip’ dyada ITodaleiptog 1de Mayawv.

*Hom. Hymn. 16:

Eig AokAnmov

intipa voowv AckAnmiov dpyop” deiderv,

viov AToAwvog, TOV éyeivato dia Kopwvig

Awtiw v mediw, kovpn PAeyvov Pactiijos,

Xappa p€y” avBpwmotot, kakdv OeAktip’ 6OSuvawy.

Kai oU pév obtw xaipe, dva: Aitopat 8¢ o” &odf.
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Asklepios zeichnet sich von Anfang an durch besondere Begabungen aus, wes-
wegen er sich intensiv um die Heilung von Menschen und die Erfindung von
Medikamenten bemiiht (Hom. Hymn, 40). Dies hiangt mit seinem Vater zusammen,
der dhnliche Fahigkeiten aufweist: In der Ilias schickt Apollon eine Seuche {iber das
Heer, die er spéter wieder wegzunehmen imstande ist. Aufgrund seiner Hybris je-
doch, die ihn dazu verleitet, Tote wiederzubeleben, wird Asklepios auf Drangen des
Hades von Zeus mit einem Blitz erschlagen; darauthin erziirnt wiederum der Vater
Apollon, der aus Rache die Kyklopen, die die Blitze des Zeus schmieden, erschlagt
und zur Strafe fiir zehn Jahre in die Verbannung muss (Graf, Ley). Durch seinen Tod
wird dem Asklepios die Fahigkeit zuerkannt, Wunderheilungen in den ihm gewidme-
ten Heiligtiimern zu vollbringen.

Die Familie des Asklepios umfasst aufler diesem selbst und den beiden S6hnen,
von denen sich Machaon mit Chirurgie, Podaleirios mit dem internistischen Bereich
befasst, die Ehegattin Epione, die niemals als autonome Heilgottin in Erscheinung
tritt, sowie vier Tochter namens Jaso, Akeso, Panakeia und Hygieia (Schnalke, Selheim
1990, 9f). Besonders Letztere entwickelt als personifizierte Gesundheit eine eigen-
standige Existenz, obgleich sie keine eigene mythologische Atiologie anfiihren kann.
Neben der Hauptfunktion, fiir die Erhaltung von Gesundheit zu sorgen, tritt sie zu-
dem als Heilende auf, wobei sie «die Zielvorgabe eines jeden Heilaktes [présentiert]»
(Schnalke, Selheim 1990, 10) und damit eine enge Verbindung mit Asklepios eingeht
(Graf 2006).° Dementsprechend werden sie oftmals gemeinsam, gelegentlich auch mit
weiteren Familienmitgliedern auf Weihreliefs abgebildet. Naturgemaf3 werden zumeist
Verehrungs- oder Heilungsszenen dargestellt.

Es lassen sich zwei Typen von Asklepios-Statuen unterscheiden: Der eine Typus
zeigt Asklepios als Gottheit auf einem Thron sitzend, beim anderen ist Asklepios auf
einen Schlangenstab gestiitzt (Steger 2016, 41).” Gemein ist den Bildnissen dieser Art
wallendes Haar, ein Bart sowie ein mantelartiges Gewand (Graf 2006). Ab dem 2. Jh.
n. Chr. tritt auflerdem eine kleine Gestalt, die an einen Gnom erinnert, an die Seite des
Asklepios: Telesphoros, der - so der Name - das Ende (einer Krankheit) bringen soll
(Steger 2016, 44).

Geschichte und Kult

Obgleich die Anfinge des Asklepioskultes im Dunkeln liegen, besteht weitgehender
Konsens dartiber, dass dieser im 5. Jh. v. Chr. von Epidauros aus Platz grift (Graf, Ley
2006, cf. Brockmann 2013, 51-67). Dort befinden sich die altesten erhaltenen Spuren
eines Asklepieions aus dem spéten 6. Jh. v. Chr. Die Bedeutung der Stadt Epidauros
tiir den Asklepioskult konnte in einer Mythenvariante griinden, nach der Asklepios
dort geboren und anschlieffend ausgesetzt wurde (Schnalke, Selheim 1990, 11). Es
existieren jedoch auch zahlreiche Hinweise auf eine enge Verbindung zu Trikka in

¢Belegt bspw. auch durch Miinzen: Ohlemutz 1968, 159.
’Dies ist auch durch pergamenische Miinzfunde bestdtigt: Ohlemutz 1968, 126.
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Thessalien, wie einem Hymnos des Isyllos aus dem 3. Jh. v. Chr. zu entnehmen ist.
Kennzeichnend fiir die Expansion ist zunéchst die Bindung an Apollon-Heiligtiimer;
erst in der 2. Halfte des 5. Jh. entstehen eigenstdndige Niederlassungen, sodass sich in
der Folgezeit eine Ausbreitung tiber den gesamten Mittelmeerraum und Britannien
feststellen ldasst. Fiir einige Asklepieia - so wurde es bereits fiir Pergamon berichtet
- gibt es sogenannte «Einfithrungsberichte in fester Typologie» (Graf, Ley 2006):
Der Kult wird durch eine bestimmte Person, die in den Genuss der Genesung durch
Asklepios’ Wirken gekommen ist, an einem neuen Ort installiert. Dabei begleitet den
Stifter jeweils der Gott selbst in Form einer Schlange.

Bemerkenswert ist hinsichtlich der weitrdumigen geografischen Verteilung die
Tatsache, dass alle Heiligtiimer feste Elemente beinhalteten, die offenkundig unab-
dingbar waren. Hierzu gehorten (fast immer) eine Stiflwasserquelle, Wasseranlagen,
heilige Tiere, ein Hain und eine Tholos (Graf, Ley 2006, 378f). Je nach Grof3e des
Heiligtums und historischen Umstanden konnte die weitere Ausstattung variieren.
Oftmals waren Gastehauser, Theater, Bibliotheken sowie Abata bzw. Enkoimeteria
angeschlossen. Letztere - so auch in Pergamon - dienten zur Ausiibung des zentralen
Heilungsprozesses: Dort legte man sich zur Inkubation, dem Heilschlaf, nieder. Im
Traum® - hierin manifestiert sich die Differenz von menschlichen Arzten und gottli-
cher Heilhandlung - erschien Asklepios dann den Erkrankten und gab Anweisungen,
was zur Gesundung erforderlich sei. Wurden diese ordnungsgemaf$ erfiillt, durfte mit
einer baldigen Heilung gerechnet werden. Es ergibt sich also ein Bild, das mit einem
heutigen Sanatorium oder Kurzentrum vergleichbar ist.

Man konnte dorthin alleine oder mit Angehorigen reisen, auch die Verweildauer
war sehr unterschiedlich, von mehreren Tagen bis zu einigen Monaten (Schnalke,
Selheim 1990, 27), wie wir es aus den Berichten chronisch Kranker, z. B. Aelius
Aristides (cf. 4.2), erfahren. Fiir den Besuch eines Asklepieions gab es eine festgeleg-
te Vorgehensweise, die in Pergamon, aber auch andernorts durch ein Gesetz festge-
legt war.” Neben der Verpflichtung, sich von Ziegenfleisch und -kése - die Ziege war
dem Asklepios heilig - fernzuhalten sowie sexuelle Enthaltsamkeit zu iben, musste
ein Voropfer sowie ein Opferkuchen dargebracht, Zahlungen («Heilgeld») geleistet
und rituelle Reinigungen vorgenommen warden (Graf, Ley 2006). Nach umfang-
reichen VorbereitungsmafSnahmen verbrachte der Heilungssuchende die Nacht im
Enkoimeterion und erwartete die Traumerscheinung des Asklepios. Wurde er ku-
riert, dankte er dem Gott mit einer Votivgabe, auf der die Krankheit ersichtlich war,
und zahlte weiteres Geld an das Heiligtum (Schnalke, Selheim 1990, 27, zur genauen
Funktion der Votivgaben cf. ebd., S.28-31).

8 Zur Entstehung, Unterscheidung und Bedeutung von Traumen sowie deren Deutung cf. Manuwald:
1994, 15-42, bes. S. 15, 25-29, 32-34.

°Ein literarisches Zeugnis eines Inkubationsvorganges, das obgleich komisch, dennoch lebensnah sein
diirfte, findet sich in der Komdédie Plutos des Aristophanes, cf. Manuwald 1994, 29-31.
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Asklepios und das Christentum

Einige Abbildung des Asklepieions weisen bereits auf eine Problematik hin, die im
Folgenden kurz thematisiert werden soll: die Bezeichnung des Asklepios als cwtrip
(«Retter’, Heiland'»). Diese findet sich besonders ab dem 2. Jh. n. Chr. in der Gegend
von Pergamon (Schnalke, Selheim 1990, 69) und ist insofern als konfliktstiftend an-
zusehen, als auch Christus mit dem Titel cwtrp gekennzeichnet ist.'” Die Geldufigkeit
des Epithetons spiegelt sich in der Vielfalt der Objekte wider, auf denen der Name
gelistet ist: Sie reichen von Miinzen und kleinen Weihgaben iiber Dekrete bis hin zu
Gebalkstiicken oder Sdulenteilen (Ohlemutz 1968, 155f).

Es gibt aber nicht nur die Beinamensgleichheit, sondern als grofite Parallele beider
Biographien wird ausgemacht, dass sowohl Christus als auch Asklepios auf gewaltsa-
me Weise um ihr Leben gebracht werden; hinzu kommt, dass beide bis in spatantike
Darstellungen hinein dhnlich gezeigt werden (Steger 2016, 59). «Fiir das Christentum
stellte der Asklepioskult eine potentielle Gefahrdung des Ausschliellichkeitsanspruchs
der Christen dar», weswegen sich beispielsweise Eusebius bemiifligt sieht, die Gottlichkeit
des Asklepios in Frage zu stellen (Steger 2016, 59). Auch andere Christen folgen dieser
Haltung (Origines, Celsus). Besonders prekdr wird die Situation unter Decius, der als
Feind der Christen den Asklepioskult gezielt fordert und ihm zu neuem Glanz verhilft,
was vor allem in 6konomischer Hinsicht vielen Stddten ein willkommenes Geschaft bot
(Steger 2016, 61).

Dadurch, dass Asklepios gerade fiir Individuen als Hilfeleistender fungiert, bleibt sei-
ne Bedeutsamkeit iiber lange Zeit hinweg relativ stabil neben Christus als Heilsbringer
und weicht diesem nur langsam: Im Jahre 484 finden in Athen noch Inkubationen
statt; manche Asklepieia werden dem Christentum iiberantwortet und zu christlichen
Pilgerstatten umfunktioniert (z. B. San Bartolomeo, Rom) (Graf, Ley 2006). Somit fin-
det keine Ablosung heidnischer Kulte durch das Christentum statt, vielmehr handelt
es sich dabei um eine schwierige und langwierige Koexistenz. Die Asklepiosverehrung
verschwindet selbst nach dem Edikt des Kaisers Theodosius I. (380) und dem Appell
Justinians zur Konversion zum Christentum (529) nicht vollstandig," «[d]ie Allianz zwi-
schen Kaiserkult und Asklepiosfrommigkeit sicherte die Stellung des Asklepioskultes bis
zum Ausgang der Antike. Erstim 6. Jh. n. Chr. wird dort [sc. in Pergamon] eine christliche
Kirche erbaut.»'

Archédologische Befunde zum Asklepieion
Kurzer Abriss der Grabungshistorie

Pergamon wurde, wie eingangs angerissen, in mehreren Kampagnen ausgegraben.
Diese sollen nun tberblicksartig mit dem Fokus auf das Asklepieion skizziert wer-

"Eine tibersichtliche Darstellung tiber Christus als Arzt und die christliche Abgrenzung zu Asklepios
bietet Fichtner 1982, 1-18.

" Die historische Entwicklung findet sich ausfiihrlich bei Steger 2016, 61-64.
Zebd., S. 47; anders noch frithere Forschung: Roulet 1952, 1-18, hier S. 5.
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den:"* 1878 begann unter Carl Humann die erste Freilegung, die einzelne Reliefs des
Pergamonaltars zutage forderte. Durch seine Zusammenarbeit mit Alexander Conze,
dem damaligen Leiter der Berliner Antikensammlung, konnte der vollstindige Altar
nach drei langen Grabungsphasen (1878-1879, 1880-1881, 1883-1886) schlieSlich
nach Berlin verbracht werden." In dieser ersten Zeit wurden weitere wichtige Gebaude
ausgegraben, so z. B. das Trajaneum oder das Athenaheiligtum.

Die zweite grofle Hebung erfolgte ab 1900 unter Wilhelm Dorpfeld.
Archéologiegeschichtlich bemerkenswert ist hierbei, dass in dieser Periode nicht mehr
die Aneignung von Funden im Fokus des Interesses stand, sondern allein die wissen-
schaftliche Erkenntnis. Hier wurden grofle Teile der Unterstadt und das Asklepieion
erfasst, Ausgrabungen erfolgten vor allem am Stadtrand.

Die dritte Periode in den Jahren 1927-1938 unter Theodor Wiegand legte den
Schwerpunkt auf das Asklepieion, das in grof3en Teilen freigelegt werden konnte. Fiir
die Tatsache, dass - wie der Grofdteil der Asklepiosheiligtiimer - auch dasjenige von
Pergamon auflerhalb der Stadt lag, waren meist die klimatischen Bedingungen aus-
schlaggebend.'” Weil das Areal an der Peripherie der eigentlichen Stadt situiert war, ist
es schliissig, dass dieses iiberaus wichtige kultische Zentrum erst vergleichsweise spét
zugénglich gemacht wurde.

Fir das Asklepieion waren zudem die ersten Grabungen nach dem Zweiten
Weltkrieg, die von 1955-1968 unter Erich Boehringer, danach drei weitere Jahre un-
ter Oskar Ziegenhaus stattfanden, bedeutsam: Sie brachten die Ausgrabungen am
Asklepieion zum Abschluss, nachdem sie erheblich ausgeweitet worden waren.

Geschichte des Ortes

Die Griindung des Asklepieions in Pergamon wird gemif3 antiker Tradition auf die
erste Hilfte des 4. Jh. v. Chr. datiert, wobei prihistorische Funde darauf hindeuten,
dass eine Besiedelung an diesem Ort schon frither stattgefunden hat (Radt 2016, 220).
Neben Wohnraum gibt es auch sichere Hinweise auf ein Heiligtum, das allerdings noch
Nymphen oder Asklepios’ Vater Apollon gewidmet war (Grissinger, Kistner, Scholl
2011, 230). Eine ausfiihrliche Baugeschichte kann hier nicht gegeben werden, da alleine
fiir die vorromische Zeit wenigstens zwolf Phasen unterschieden werden; als gesichert
darf gelten, dass es sich zunichst um ein kleines Zentralheiligtum handelte, das dann
schrittweise ausgebaut wurde. Diese Erweiterung erfolgte jedoch nicht kontinuierlich;
historische Umstinde verantworten Hohen und Tiefen des Heiligtums ebenso wie
des Kultes, so z. B. der Angriff des Jahres 155 v. Chr. durch Prusias II. von Bithynien,

Y Die Zusammenfassung folgt, sofern nicht anders angegeben, Radt: Pergamon, in: DNP online 2006,
url: http://dx.doi.org/10.1163/1574-9347%5C_dnp%5C_ 15201540 (besucht am 10. 06. 2020).

"Eine anschauliche Beschreibung der Grabungen unter Humann bietet Karl, Dorner 1989, 52-97. Dort
finden sich auch Ausschnitte aus der Korrespondenz des Forschers.

5Cf. z. B. Roulet 1952, 6. Die Lage bestitigt auch Riethmiiller 2005, 360-362; er hilt die Begriindung
jedoch fiir eine « spéte Rationalisation » durch Plutarch und Vitruv.
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der sogar das Kultbild geraubt, es spiter moglicherweise aber zuriickgebracht haben
soll (Ohlemutz 1968, 125f). Weiterhin brachte ein Asylfrevel das pergamenische
Asklepieion in Misskredit: Pergamener richteten 88 v. Chr. ein gewaltiges Blutbad an,
als sie das Asylrecht des Tempels verletzten und die dort Rettung suchenden Romer
niedermetzelten; die Renovation des Asylrechts sollte die Pergamener 44 Jahre kosten
(Ohlemutz 1968, 125f).

Ab dem ersten nachchristlichen Jahrhundert erlebte das Asklepieion eine erneute
Bliite; zundchst unter Domitian (81-96 n. Chr.), dann ganz besonders unter Hadrian
(117-138 n. Chr.) fanden umfangreiche Umgestaltungsarbeiten und Neubauten statt,
und die Stitte wurde in den heute noch sichtbaren Zustand umgestaltet.

Anlage

Zum Heiligtum auflerhalb der Stadt fithrte eine tiberdachte, mit Marmor ausgestattete
Strafle, die Via tecta, von 820 m Lange. Zunachst war sie zum Zwecke des Schutzes der
Besucher vor Sonne und Regen gedacht; in spdterer Zeit wurden aber kleine Mauern
hinter den Bogen errichtet, in denen Laden zum Verkauf von Devotionalien eingerich-
tet wurden.'®

Am Asklepieion angelangt, durchquert der Besucher den Propylonvorhof mit an-
schliefendem Propylon, in dem eine berithmte Inschrift Auskunft iber den Stifter,
Claudius Charax, gibt.!” Sodann findet er sich auf einem recht eckigen Platz von 120 x
90 m wieder, der von Hallen umsiumt ist. Rechts befindet sich eine Bibliothek, die den
Ruf Pergamons als intellektuelles Zentrum sicherte.'® Diese ist ebenfalls mit Marmor
geschmiickt und wurde von Flavia Melitine «dem Gott Hadrian» gestiftet, wie die
Inschrift der Basis der Hadrianstatue, die einst die Bibliothek schmiickte und heute im
Museum von Bergama zu sehen ist, berichtet (Radt 2006, 233). Die Bibliothek, die der
Zerstreuung der zahlungskraftigen Kundschaft diente, gehort ihrer Bodenausstattung
nach zu den luxuridsesten Anlagen des Imperium Romanum.”

Links befindet sich der Zeus-Asklepios-Tempel, der in architektonischer Hinsicht
besonders interessant ist: Dieser dem Pantheon nachempfundene Bau - mit einem
Durchmesser von 24 m aber nur halb so grof wie jenes® - besaf3 die seinerzeit wohl
grofite Kuppel, die das Himmelsgewdlbe nachempfinden sollte, und zéhlte damit zu
den Bavpara yaing, den damaligen Weltwundern (Cf. zur Architektur Radt 2006, 139f).

16 Cf. zur via texta Radt 2006, 225-227. Ausserst aufschlussreich ist die Tatsache, dass dort unter ande-
rem auch Statuetten von zahlreichen mythologischen Gestalten und Gottheiten gefunden wurden, darunter
aber nur eine einzige Darstellung von Asklepios, was moglicherweise mit der Erwartung einer Epiphanie des
Gottes an diesem Ort zu erkliren ist, cf. Petsalis-Diomidis 2010,172f.

17 Cf. dazu: Radt 2006, 232; zweiter Hauptsponsor des Askleipeions ist Pactumeius Rufinius, cf. Oh-
lemutz 1968, 138-140. Interessanterweise findet sich das Heiligtum in erhaltenen Listen der Antike fast
ausschliesslich unter der Bezeichnung ,Povgiviov &Aoog, nur ein einziges Mal als 6 (vadg) AgkAnmiod &v
Tep(yd)po.

$Eine Auflistung berithmter intellektueller Gste findet sich bei Ventroux 2017, 130f.

¥ Ausfithrlich zu Ausstattung, Aufteilung, Massen sowie Rekonstruktionsversuchen: ebd., S. 232f.

2 Zur moglichen Interpretation des Abbilds cf. Petsalis-Diomidis 2010, 194-199.
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Durch eine runde Offnung in der Decke konnte Licht einfallen, wohingegen einstrd-
mender Regen durch ein spezielles Entwidsserungssystem wieder ausgeleitet werden
konnte.

Weiterhin ist dort die Verbindung Zeus-Soter-Asklepios inschriftlich belegt, die
eigentlich recht selten ist. Meist erscheint sie in Zusammenhang mit einer Rettung,
beispielsweise aus einer Seenot.”’ Bemerkenswert ist weiterhin das Heilige Theater an
der Nordwestecke der Anlage, dessen Uberreste in teils rekonstruierter Form heute
noch zuginglich sind. Auf zwei Ridngen bot es rund 3500 Zuschauern Platz und war
wie die Bibliothek {ippig ausgestattet, was den Riickschluss zulédsst, dass es weniger ein
Treffpunkt fiir Kranke war als vielmehr «fiir die Leute von Welt», die das Asklepieion als
einen der gesellschaftlichen Mittelpunkte des Romischen Reichs besuchten (Radt 2006,
233). Ein Novum ist die dreistockige Biihne, die in dieser Form erstmals in Kleinasien
auftrat. Als Schmuckelemente des Theaterbaus waren vor allem Marmor, Glasmosaiken
und Statuen verwendet worden.

Diese lag gegeniiber dem Theater an der Siidwestecke des Hofes. Sie bestand aus
zwei Rdumen, von denen der grofiere wohl 40 Ménnern, der kleinere 17 Frauen einen
Platz bot. Vorgelagert war zudem ein Warteraum mit einer Sitzgelegenheit. Auch diese
Ortlichkeiten waren luxurios ausgestattet: Sowohl die Winde als auch der Boden als
auch die Sitzbidnke mit Aussparungen waren aus Marmor gefertigt. Zudem floss in einer
kleinen Rinne vor den Toilettenplatzen frisches Wasser zur Reinigung; dieses war durch
zusitzliche Locher vom jeweiligen Sitz aus leicht zu erreichen. Fiir die Frischluftzufuhr
sorgten Oberlichter (Radt 2006, 233).

Pergamon als medizinisches Zentrum
Arztkunst Pergamon: Galen

Zunichst sei vorausgeschickt, dass in der Antike die medizinische Ausbildung - so-
wohl theoretisch wie auch praktisch - mitnichten allgemein verbindlich geregelt war
noch auch durch Fachpriifungen belegt werden musste (Steger 2008, 24).>> Wollte
man sich der Berufsgruppe der Heilenden anschlieflen, begleitete man beliebig lange
(oder kurz) einen praktizierenden Arzt und erlernte die téxvn durch Horen und Sehen
bei Konsultationen sowie durch die Teilnahme an -Auseinandersetzungen mit ande-
ren Arzten - die antike Medizin war ein offener Betrieb, der in erheblichem Mass von
Polemik geprigt war (Griissinger, Kastner, Scholl 2011, 236). Renommee erlangte man
dabei ausschliefllich durch erfolgreiche Behandlung, weswegen chronisch Kranke oft-
mals von Behandlungen ausgeschlossen wurden. Diese Ausgangssituation implizierte

2 Ein Beispiel fiir solch eine Inschrift findet sich bei Petsalis-Diomidis 2010, 202. Dort auch ausfiihrlich
zur Kombination von Zeus und Asklepios.

#Jegliche Bemithungen zum Ausbau der medizinischen Ausbildung und deren theoretischer Erwei-
terung wurden bis ins spite Altertum vor allem unter dem Aspekt der Sicherstellung der medizinischen
Versorgung des Volks sowie aus juristischen Uberlegungen heraus unternommen, «gewisse Ansitze zur Ins-
titutionalisierung des medizinischen Unterrichts, die zum Hochschulunterricht spéterer Pragung tiberleiten,
[werden] erstmalig in der spateren Kaiserzeit erkennbar» Kollesch 1979, 512.
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fiir angehende Arzte sowie fiir den Berufsstand der Mediziner, aber auch fiir medizi-
nische Laien und Patienten weitreichende Konsequenzen, die hier nicht weiter erértert
werden konnen.”

Neben einem breiten, nicht immer klar abgrenzbaren Markt von Wunderheilern
und Scharlatanen lassen sich weiterhin drei Arten von Arzten unterscheiden: 6ffentliche,
private und Militdrérzte. Die Gruppe der privaten Behandler konstituierte sich zunéchst
aus Sklaven und liberti, erst in spaterer Zeit schlossen sich Freie diesem Berufszweig an
(Steger 2008, 25). Dadurch, dass die Tatigkeit als Arzt eine Erwerbsquelle war, wurde
sie in der Antike einem Handwerksberuf gleichgesetzt (Kollesch 1979, 507, anders da-
gegen: Schadewaldt 1988, 41-66, besonders. 41f); Galen, einer der berithmtesten Arzte
der Antike, beklagt sich in seinem methodi medendi liber sogar dariiber, dass nun jeder
Beliebige sein Metier wechseln kénne:

Denn wenn diejenigen, die Arzt werden wollen, weder Kenntnisse in Geometrie
noch Astronomie noch Dialektik noch Musik noch in irgendeinem anderen
Wissensgebiet, das zu den schonen Disziplinen gehort, nétig haben, wie es der
hochlobliche Thessalos [sc. Thessalos von Tralleis, bertiihmter Arzt im 1. Jh. n. Chr.
in Rom, der aus einfachen Verhiltnissen stammte] verkiindete, aber auch keiner
langen Erfahrung und Vertrautheit mit den Aufgaben der Heilkunst bediirfen, ist
es schon fiir jeden, der auf leichte Art Arzt werden will, bequem, Zugang zu finden.
Deshalb machen sich schon Schuster, Zimmerleute, Farber und Schmiede tiber die
Aufgaben der Heilkunst her und geben ihre urspriinglichen Handwerksberufe auf
(Gal. meth. med. 1,1,2. Deutsche Ubersetzung: Kollesch, Nickel 1994, 63).

Als aus heutiger Sicht positiv zu bewertender Aspekt ist dabei die potenzielle so-
ziale Mobilitéit eines erfolgreichen Arztes anzusehen: Obgleich eine gewisse familidre
Tradition als Regel supponiert werden darf, war insbesondere in romischer Zeit eine
Beschrankung der érztlichen Laufbahn auf bestimmte Familien nicht mehr gegeben
(Steger 2007, 23). Ein Aufstieg bis in die hochsten gesellschaftlichen Kreise war reali-
sierbar, «<wenn wir in einem oder mehreren bestimmten Bereichen ausreichend talen-
tiert und als solche anerkannt sind. Dies galt fiir Arzte, Rhetoriker und Sophisten [...]»
(Ventroux 2017, 127).

Galen: Leben und Wirken

Vor diesem Hintergrund ist auch der bereits erwdhnte, berithmteste Arzt Pergamons,
Galen, zu verorten. Geboren im Jahre 129 n. Chr, schligt Galen als Sohn eines
Mathematikers und Architekten als erster der Familie die medizinische Laufbahn ein.
Maf3geblich dafiir war ein Traum des Vaters Iulius Nikon,** dem stark an einer um-

% Zum Nutzen wissenschaftlicher medizinischer Literatur als Mdglichkeit der Kontrolle der Arzte
durch ihre Patienten: Kollesch 1979, 511.

2 Cf. Roulet 1952, 5, Vivian Nutton: Galenos aus Pergamon, in: DNP online 2006, url: http://dx.doi.
0rg/10.1163/1574-9347%5C_dnp% 5C_e417950 (besucht am 24. 05. 2020), A. Leben. Die Bedeutung eines
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fassenden Bildung des Sohnes gelegen war. Er erhielt daher auch eine philosophische
Ausbildung, wobei der Vater auf einen breiten Einblick achtete, ehe der Sohn sich fiir
eine Richtung entschied. Die Bedeutung der Philosophie unterstreicht Galen in seinen
Werken stets in Verbindung mit einem Lob auf den Vater (Hankinson 2009, 1-33, hier
besonders 3). Schliefllich werden vor allem der Platonismus sowie der Aristotelismus
tiir sein eigenes Handeln von Bedeutung. Im Jahr 149 verldsst Galen seine Heimat in
Richtung Smyrna, um dort Pelops, der wiederum Schiiler des Quintus war, zu ho-
ren. Im Rahmen diverser weiterer Forschungsaufenthalte verschldgt es Galen von 151
bis 157 vornehmlich nach Alexandria, seit dem 4. Jh. v. Chr. ein Zentrum medizini-
scher Forschung (Griissinger, Késtner, Scholl 2011, 237). Im Anschluss kehrt er nach
Pergamon zuriick, da er an einer Krankheit (Geschwiir) leidet, von der er sich im dorti-
gen Asklepieion Heilung verspricht. Dass « sein verehrter Gott in Pergamon, Asklepios
also, ihn einst geheilt habe », ist fiir Galen « ein Beispiel fiir das méchtige Wirken der
Gotter im Leben der Menschen» (Brockmann 2013, 54). Nach der Genesung wird er
dort zum offziellen Gladiatorenarzt ernannt und sammelt in dieser Funktion vier Jahre
lang praktische Erfahrungen. « Die Behandlung von Kriegs- und Sportverletzungen bot
[...] eine einzigartige Moglichkeit, eingehende anatomische Kenntnisse des menschli-
chen Korpers zu erwerben und die erforderlichen chirurgischen Behandlungstechniken
anzuwenden» (Grissinger, Kastner, Scholl 2011, 238).

Ab 162 tritt Galen einen vierjahrigen Aufenthalt in Rom an. Dort erlangt er zunachst
als Philosoph einige Prominenz, erarbeitet sich aber durch die Heilung des Eudemos,
eines berithmten Peripatikers, der sich - ebenfalls aus Pergamon stammend - zeitgleich
in Rom aufhilt, drztliche Reputation; «sein Aufstieg, sowohl gesellschaftlich als auch
beruflich, war kometenhaft und wiederum nach eigenen Angaben ausschlief3lich seiner
eigenen Brillanz zu verdanken» (Hankinson 2009, 5, cf. ausserdem Griissinger, Késtner,
Scholl 2011, 236). Zu seiner Bekanntheit tragen zudem Sektionen bei, die er zundchst
offentlich, spater nur noch im privaten Rahmen durchfiihrt. Eudemos fiihrt ihn in die
romische Oberklasse ein, Galen flieht jedoch 166 heimlich aus Rom.?® Es schlief3t sich
nach zwei Jahren in der Heimat ein zweiter Rom-Aufenthalt ab 168 an, der sich bis zum
Lebensende, das auf ca. 216 datiert wird, erstreckt: Kaiser Marc Aurel ruft Galen in seine
Dienste. Spater behandelt er im Laufe seines langen Lebens auch Kaiser Commodus so-
wie zahlreiche Mitglieder des Kaiserhauses (cf. Hankinson 2009, 14f). Galens Werk ist
das Umfangreichste, das uns aus der Antike iiberliefert ist. Anders als oftmals angenom-
men, besteht es nicht nur aus medizinischen Abhandlungen, sondern auch aus philoso-
phischen Traktaten und linguistischen Studien. Eindrucksvoll ist die Wirkméchtigkeit,
die seine Ideen entfalteten. Sie sind beispielsweise auch auf dgyptischen Papyri belegt

richtungsweisenden Traumes findet sich auch im spiteren Wirken Galens des Ofteren wieder (cf. dazu auch:
Brockmann 2013, 58f.), wobei diese Visionen eng mit dem Asklepioskult verbunden sind, man denke dabei
nur an den Inkubationsschlaf als Heilansatz.

» Zum Iatros philosophos, «einem Arzt, [...], der selbststindig nachzudenken gelernt hat», cf. Scha-
dewaldt 1988, 41f.

2 Wegen der Pest oder aus Furcht vor Konkurrenten, ist nicht letztgiiltig gekldrt. Man darf wohl von
einer «personlichen Krise» ausgehen: Griissinger, Késtner, Scholl 2011, 238, weiterhin: Ventroux 2017, 128f.
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(cf. Nutton: Galenos aus Pergamon [wie Anm. 62], L. Wirkungsgeschichte). Obgleich
Galen ab dem 6. Jh. fiir rund 600 Jahre in Westeuropa in Vergessenheit geriet, erlebte er
doch eine neue Bliite, als im 12. Jh. «ein arabisch gekleideter G.[alen]»? wieder in das
Bewusstsein der westeuropdischen Medizin gelangte, die er in der Folgezeit mafigeblich
mitbestimmte.

Grundlegend fiir sein Denken war einerseits die aristotelische Physik, in deren
Kontext fiir Galen ausschliellich das Materielle resp. Sichtbare sichere Erkenntnis er-
mogliche; fiir die dreigeteilte Seele beruft er sich auf Platon: Dort findet er seine anato-
mischen Ergebnisse iiber die drei Korperteile Gehirn, Herz und Leber bestitigt (Dies.:
Galenos aus Pergamon [wie Anm. 62], B. Philosophie). Unmissverstindlich deutlich
macht Galen in seinen Schriften immer wieder, dass er sich «als den wahren Nachfolger
und besten Interpreten des Hippokrates» (Brockmann 2013, 53) ansieht. IThm folgt er
beispielsweise in der Lehre von den vier Korpersiften, aus denen sich jeder Korperteil
konstituiert; deren Missverhdltnis driickt sich fiir Galen entsprechend in Krankheit aus
(cf. Nutton: Galenos aus Pergamon [wie Anm. 62], C. Physiologie). Einerseits festigt
diese enge Verbundenheit Galens mit Hippokrates die Beziehung zu Asklepios, der
als Vorfahre dessen medizinische Karriere begriindete. Andererseits ist es die Heilung
seiner eigenen Krankheit im 28. Lebensjahr, die Galen dazu veranlasst, Asklepios als
vaterlichen Gott (matpiog udv Bedg) zu bezeichnen, sich selbst als dessen Diener
(Oepamevtng) (Brockmann 2013, 53, 55).%® Auch fiir Galen sind Traume von Relevanz
und zwar in diagnostischer Hinsicht, da der schlafende Mensch eine besonders ausge-
pragte Perzeptibilitidt habe: «Im Schlaf tauche die Seele in die Tiefe des Korpers, und
von den dufleren Gegenstinden der Wahrnehmung zuriickgezogen, nehme sie die kor-
perliche Verfassung wahr, und von allem, wonach sie strebe, ergreife sie die Vorstellung,
als sei es schon da» (Manuwald 1994, 34).

Abschlieflend ist festzuhalten, dass Galen sowohl als Theoretiker als auch als
Praktiker, dem stets an praventiven Massnahmen und ganzheitlichen Ansitzen
(Schadewaldt 1998, 42)* gelegen war, zum erfolgreichsten Nachfolger des Hippokrates
wurde.

Ein Zeugnis antiker Heilkunst: Aelius Aristides

Obgleich es weder der schillernden Personlichkeit des Aelius Aristides, der sich ob sei-
ner Eloquenz gerne mit Odysseus vergleicht (Schroder 1987, 350-356, hier besonders
350), noch dem aufschlussreichen Werk dieses selbstverliebten Kranken gerecht wird,
muss hier eine kurze Notiz zu Aristides geniigen, um der Sicht des Arztes Galen auf das

¥ Dies.: Galenismus, in: DNP online 2006, url: http://dx.doi.org/10.1163/1574- 9347%5C_dnp%5C_
€1400790 (besucht am 10. 05. 2020).

#7Zum Verhiltnis von Wissenschaft und Religion bei Galen cf. bes. ebd., S. 59-62, in Verbindung mit S.
66: Die gottliche Macht ist nicht grenzenlos, mangelt es an einer natiirlichen stabilen kérperlichen Verfas-
sung, ist auch der Handlungsspielraum des Aklepios begrenzt.

¥ Ganzheitliche Betrachtungen sowie individuelle Therapien kénnen tiberhaupt als konstituierend fiir
die antike Medizin angesehen werden.
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pergamenische Asklepieion diejenige eines zeitgendssischen (Dauer-) Patienten hinzu-
zufiigen.

Publius Aelius Aristides Theodoros wird als Sohn des Priesters Eudaimon im
Jahre 117 n. Chr. in Mysien geboren, wo dieser im Besitz mehrerer Landgiiter ist.
Vater und Sohn erhalten gemeinsam das Biirgerrecht von Smyrna. Da Aristides aus
wohlhabenden Verhiltnissen stammt, kommt er in den Genuss einer standesgemifSen
Erziehung, vor allem in Rhetorik, bei der er gewissermassen von zweifach gliicklichen
Umstianden profitieren kann: «[...] Dank der Kombination elterlicher Ressourcen mit
der natiirlichen Begabung, die er vermutlich schon frith zu manifestieren begann, war
der Lehrer, von dem er sie erhielt [sc. der literarisch-rhetorischen Bildung] waren von
tiberdurchschnittlicher Qualitat» (Russel, Trapp, Nesselrath 2016, 4). Er ist Nutznifser
der Bekanntheit seiner ausgezeichneten Lehrer und des damit verbundenen Kontaktes
in hochste Kreise. Aber auch er selbst glanzt nach eigenem Bekunden als Orator, er
kann sich sogar mit dem wortgewaltigen Odysseus messen, wie er mehrfach betont:
Wie Athene jenem grofie Worte in den Mund fliessen ldsst, so gibt Asklepios sie dem
Aristides ein (Schroder, 1987, 351f). In jedem Fall hat er die besten Voraussetzungen
«fiir eine herausragende Karriere sowohl in der Elitenpolitik (vielleicht auf kaiserlicher
als auch auf lokaler Ebene) und als Starredner» (Russel, Trapp, Nesselrath 2016, 4).
Aufgrund seiner rhetorischen Fihigkeiten und Betéitigungen wird er der sogenannten
«Zweiten Sophistik» zugerechnet, wobei bedacht werden muss, dass er sich aus vielerlei
Griinden stets gerade nicht als Sophist verstanden wissen will, sondern vielmehr «als
einen Eingeweihten in die heilige Mysterienreligion der Rhetorik», dessen Lebensinhalt
in der Redekunst besteht (Schroder 1987, 10).

Zu seinem grof8en Ungliick wird Aristides jedoch von Jugend an durch seine fragile
Gesundheit an verschiedentlichen Unternehmungen gehindert. So muss er aufgrund
einer sich stetig verschlimmernden Erkiltung seine Romreise im Winter 144 mehrmals
unterbrechen und bald nach der Ankunft wieder zuriick in die Heimat transportiert
werden. In Smyrna unterzieht er sich einer Behandlung bei den Warmen Quellen, wih-
rend derer er von Asklepios - selbstredend im Traum - einen Ruf nach Pergamon erhalt.
Diesem folgt er im Sommer 145, womit eine Zeit staindiger Kuraufenthalte beginnt, die
durch gelegentliche Reisen unterbrochen werden. Die letzten Lebensjahre verbringt er
auf seinem Landgut Laneion nahe Hadrianutherai, wo er moglicherweise um 181 den
Tod findet.”

Wihrend das Verhiltnis von Aristides und Galen nicht mit Sicherheit bestimmt
werden kann - es liegt zumindest eine Diagnose Galens fiir Aristides vor (Schroder
1987, 12), sodass sie wenigstens einmal in Kontakt gekommen sein miissen, ist doch
festzuhalten, dass beider Leben durch eine besondere Beziehung zu Asklepios geprégt
war. Anders als Galen ist Aelius Aristides kein Arzt, sondern Dauerpatient in Pergamon.
Dorthin ist er, wie erwéhnt, durch eine Traumvision des Asklepios aufgebrochen. Ist bis
zu diesem Zeitpunkt kein besonderes Verhiltnis zum Gott belegt, so ist in der Folge eine

%ebd., S. 9-11. Zur Problematik der Datierung des Todes cf. Russel, Trapp, Nesselrath 2016, 7, die die
Jahre 180-185 angeben.
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umso starkere Beziehung zu ihm zu beobachten: «Aristides machte sich zum Schiitzling
und Anhdnger des Gottes und lief8 sich in seinem Heiligtum nieder» (Russel, Trapp,
Nesselrat 2016, 5), er schreibt alle guten Dinge in seinem Leben und die Fortsetzung des
Lebens selbst der Agentur von Asklepios zu (Petsalis-Diomidis 2010, 136).

Die Anhéngerschaft ist erst einmal noch nicht aufSergewohnlich; sie wird es erst
dadurch, dass Aristides «sein Nahverhiltnis zu dem Heilgott fiir seine literarische
Produktivitdt [nutzt]; es bildet das Zentrum seiner Selbstdarstellung» (Brockmann 2013,
63). Fiir moderne Forschungsinteressen ist sein durch Asklepios inspiriertes Werk in
mehrfacher Hinsicht von Bedeutung, weil Aristides nahezu minutios seine Aufenthalte
in Pergamon in Tagebiichern dokumentiert und sie im Anschluss verschriftlicht, wor-
aus sich bisweilen wichtige Riickschliisse auf die értlichen Begebenheiten und die dort
iblichen Therapien ableiten lassen.

Das erhaltene Corpus untergliedert sich in 53 auf Griechisch verfasste Orationen,
von denen lediglich fiinf sicher, sieben weitere ndherungsweise zeitlich eingeordnet
werden kénnen.’' Die behandelten Themen sind dufSerst vielfiltig und reichen von
Mythologie iiber Philosophie und Politik bis zu sehr Personlichem. Mit Asklepios sowie
seinem Heiligtum und Pergamon beschaftigen sich mehrere Prosahymnen:* or. 38 (Die
Sohne des Aklepios), or. 39 (Der Brunnen des Asklepios), or. 42 (Rede an Asklepios) sowie
die fragmentarische or. 53 (Panegyricus auf das Wasser in Pergamon). Dazwischen (orr.
47-52) finden sich sechs Biicher iepot Adyot, heilige Reden, verfasst im Winter 170-171,
von denen das sechste ein sehr kurzes Fragment darstellt. In diesen Reden beschreibt
Aristides in extenso seine Gebrechen sowie deren jeweilige Symptome, woraus sich allei-
ne fiir die (fast) sicher durchlittenen Krankheiten Malaria, Schwindsucht, Wassersucht,
Opisthotonus und die Pocken ergeben (Schroder 1987, 11). Somit erweisen sich die
staindigen Kuraufenthalte sowie die Bereitschaft zu verschiedensten Therapieformen
durchaus als nachvollziehbar.

Wer [aber] die Krankheitsschilderungen mit ihren plétzlichen Umschwiingen
von tiefster Depression zu korperlich-geistigen Zustianden einer frohen Hoch-
gestimmtheit bedenkt, dem kann der stark neurotische Einschlag im Wesen dieses
Mannes nicht verborgen bleiben. Er wird andererseits aber auch der Willenskraft
und Standhaftigkeit des Aristides seine Anerkennung nicht versagen, der in ge-
radezu verzweifelten Lagen durch unzihlige Klistiere, (didtetisches) Erbrechen,
Aderlisse, Fastenkuren, Bader im Winter in eiskalten Fliissen oder Mee- res-
buchten trotz hohen Fiebers und dhnliche "paradoxe’ Kuren ohne Ende seine
Gesundheit fast mehr aufs Spiel setzte als bewahrte. Diesen buchstabengetreuen
Gehorsam leistete er den Traumanweisungen des Asklepios, dem er sich in wach-
sender Zuversicht und bis zu mystischer Inbrunst gesteigerter Hingabe anvertrau-
te (Schroder 1987, 11).

31 Zu einem Versuch der Chronologie cf. Russel, Trapp, Nesselrath 2016, 7.
32 Zur Gattung der Prosahymnen cf. ebd., S. 22-27.
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Aristides praktiziert dabei eine ganz eigene Form der Religiositt, bei der neben Zeus
zundchst Sarapis, spiter dann und bisweilen parallel vor allem Asklepios als «Allgott»
in Erscheinung tritt. Hierbei darf allerdings nicht an eine Art Monotheismus gedacht
werden, vielmehr lasst er die drei Gotter synkretistisch ineinander aufgehen, sodass der
Leser sowohl Zeus Sarapis als auch Zeus Asklepios als auch Asklepios Sarapis begegnet
(Schroder 1987, 12). Den géttlichen Primat gesteht er im Rahmen der iepot Adyot dem
Asklepios zu, denn dieser hochstselbst, so erfahren wir es an zwei Stellen des 4. Buches
(IV;53.70, Zahlung nach Schroder, 1986), habe ihm den Beinamen ®g6d0pog, «Geschenk
Gottes», verliehen (Petsalis-Diomidis 2010, 132f);** von diesem fiihlt er sich auch an an-
derer Stelle als auserwahlter Giinstling: [...] duoxvpioBat 8¢ €ottv wg EAMvwv ye 00deig
nw TAeiw péxpt Todde dmélavoe (or. 42,1) (Russel, Trapp, Nesselrath 2016, 45).

Wihrend Galen also ein kritisches und integratives Bild des Asklepios in Verbindung
mit Autopsien und wissenschaftlichen Uberlegungen zu vereinen sucht (cf. dazu:
Brockmann 2013, 58-60), zeigt sich Aristides als vollstindig dem Asklepioskult erge-
bener Anhédnger. Damit diirften die zwei Extremtypen von - obgleich natiirlich sehr
herausragenden - Anwesenden im Asklepieion umrissen sein, sodass man imstande
ist zu erahnen, welche Bedeutung das Heiligtum einerseits und welche Formen des
Kurbetriebs andererseits dort geherrscht haben diirften.
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The Asklepieion in Pergamon Between Religion and Medicine

Summary: The paper has the task of analyzing the relationship between religion and medicine
in the ancient city of Pergamon, primarily in the early days of the Roman emperors, analyzing
the cult of Asklepios, one of the central cults, also known for its widely visited pagan sanctuary,
located in the seat of this ancient center. In Greek mythology and religion, Asclepius was the god
of medicine, descended from Apollo and Koronis. He got his name because of his birth, as his
mother had to undergo an opening of the uterus in order to give birth, which is known today
as a cesarean section. Asklepios actually means “open”. According to Greek mythology, he was
taught in the art of medicine by the centaur Chiron. Through his studies, he was so skilled in the
art of medicine that he could raise the dead and bring them back to life. His famous symbol is
a snake wrapped around a stick, which can be seen in all medical institutions in modern times.
This is reminiscent of the staff that Asclepius was always carrying. In ancient Greece and Rome,
an Asklepieion (AokAnmieiov) was a healing temple dedicated to the god Asklepios, the Greek
god of medicine. These healing temples were places where patients went to receive healing or
any other kind of treatment, whether mental or physical. The aim of this paper is, therefore, to
examine the main features of the Asklepieion, especially the contemporary cultural and religious
history and ancient medicine associated with it, in the context of new archaeological findings at
this site.

Key words: Pergamon, Asklepios, Asklepieion, Galen, Aelius Aristides.
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