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MUSEUM HELVETICUM

Vol. 21 1964 Fasc. 4

Odyssee-Szenen als Topoi

Von Erich Kaiser, Wetzikon|Ziirich

IL. Der Zauber Kirkes und Kalypsos

A. Einleitung

Kirke und Kalypso bilden eines der auffilligsten Beispiele von Motiv-Ver-
doppelung in der Odyssee. Beide Gi6ttinnen halten Odysseus mit ihrer Liebe auf
entlegener Insel fest; beide sind durch ihren Zauber gefdhrlich, aber mit Rat und
Tat hilfreich nach dem Bruch des Zaubers; in beiden Féllen 148t Odysseus sich
ihr Wohlwollen durch einen Eid bekréftigen, nachdem ihm beide Male das Er-
scheinen des Hermes zur Rettung verholfen hat.

In allem iibrigen ist der Abstand freilich so grofl wie nur moglich. Die Kirke-
Episode ist ein vordergriindig erzéihltes Mérchenabenteuer: in ihm ist noch Zauber
im urspriinglichen Sinne wirksam, und was Kirke tut, scheint sie ohne Motiv und
Teilnahme zu tun, sie ist «schlechthin ohne Seele»!. Bei Kalypso dagegen ist der
Zauber in den Bereich des Seelischen iibertragen; das Geschehen entwickelt sich
in psychologisch differenzierten Gesprédchen und wird bedeutungsvoll durch die
Beziehungen, die sich zwischen Ogygia und Ithaka ergeben, zwischen Kalypso
und Penelope, zwischen dem Heimweh des Odysseus und dem Suchen und der
Sehnsucht nach Odysseus. Die Nymphe, in ihrer Grotte auf der paradiesischen
Insel, ist fast nur noch eine einsame liebende Frau?, Kirke dagegen, in ihrem von
Lowen und Wolfen umwedelten Palaste, ist eine beriickende Hexe, zauberméachtig
und unberechenbar. Aber gerade bei dieser vergilit sich Odysseus: die Gefidhrten
miissen ihn hier, nach Verlauf eines ganzen Jahres, an die Heimfahrt erinnern
(hier besitzt Odysseus noch Schiff und Gefihrten, deren Verlust ihn nachher auf
Ogygia festhalt!).

DaB die beiden Figuren verwandt sind, ist trotz der Unterschiede kaum zu
leugnen. DaB nicht ein einfaches, einseitiges Abhingigkeitsverhéltnis vorliegt, hat
Wilamowitz erkannt, doch hat sich seine Erklirung im einzelnen als unzureichend
erwiesen®. Es spricht zwar alles dafiir, dal Kirke stoffgeschichtlich die #ltere Figur

* Vgl. Mus. Helv. 21 (1964) 109-136.

1 Fr. Focke, Die Odyssee (1943) 189.

2 Im Grunde iiberraschen einen sogar die selbstverstindlichen Dienerinnen ¢ 199. — Die
gottliche Macht Kalypsos ist kaum angedeutet; als dewn) dedc (n 255 = u 449) erweist sie
gich nirgends.

3 Wilamowitz, Hom. Uniers. (1884) 1151f., dazu besonders Focke 260ff. — Seit Von der
Miihll, RE Suppl. 7 s.v. Odyssee (1940) haben zu dem Problem Stellung genommen: K.
Reinhardt, Die Abenteuer der Odyssee (1942), in: Von Werken und Formen (1948) 961f. =
Tradition und Geist (1960) 77ff.; Focke (s.0.); R. Merkelbach, Untersuchungen zur Odyssee
(1951) bes. 2021ff.; W. Theiler, Mus. Helv. 7 (1950) 104£f. u. 19 (1962) 16.
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und Kalypso eine jiingere, von der Odysseus-Dichtung geschaffene Gestalt ist?,
aber die Aufgabe ist noch immer nicht erledigt, die Kirke- und Kalypso-Partien
der Odyssee «in der Verflechtung ihres Entstehens» zu erkliren. Eine Losung
dieser Aufgabe wird dadurch erschwert, daBl der Motiventfaltung und Differen-
zierung bereits in unserer Odyssee die Tendenz zur Gleichschaltung der beiden
Figuren gegeniibersteht (Kirke der Kalypso gleichgestellt: ¢ 31-33, » 542-545;
Kalypso so tiickisch wie Kirke: # 245f., a 52 "ArAavros Gvydrne 6Aodpgovos®
[vgl. » 137], in gewissem Sinne auch & 177ff. [der von Kalypso geforderte Eid,
nach » 342ff.]6).

Da schon die Odyssee an gewissen Stellen den verschiedenen Charakter der
beiden Figuren verwischt, mu8 man darauf gefaft sein, dal auch spéater die Ver-
mischung und Verwechslung nicht ausbleibt. Tatséichlich flieBen die Bilder von
Kirke und Kalypso in der Erinnerung der Spéteren sehr oft ineinander: Kirke
wohnt pl6tzlich nicht mehr in ihrem prédchtigen Hause, sondern in einer Grotte
(z. B. Julian, Misop. 352a) und die wohlriechenden Hdlzer, die auf Kalypsos Herd
brennen, sind «in deliciis Circaer (Plin. N. H. 13, 100)7; als Kalypsos Wohnsitz
wird dafiir die Aia-Insel genannt (z. B. Properz 3, 12, 31) und auch Kirkes Lo-
kalisierung und kultische Verehrung in Italien wird auf Kalypso iibertragen (Dio
Cass. 48, 50); Kirkes S6hne bekommen abwechslungsweise Kalypso zur Mutter:
Telegonos (Eust. 1796, 48), Latinos (Apollod. Epit. 7, 24), Auson (Schol. Apoll.
Rhod. 4, 553), und umgekehrt wird Kalypsos Sohn Nausithoos Kirke zugeschrie-
ben (Hyg. Fab. 125); ferner kommt es vor, daBl das Kraut Moly Odysseus vor
Kalypso rettet statt vor Kirke (Olympiod. In Phaed. p. 34, 17 N.); auch soll er
bei Kalypso den Gedanken an seine Heimat vergessen haben (Philostr. V. Apoll. 7,
10), und schlieBlich wird die Fahrtanweisung und Warnung vor der Charybdis
Kalypso in den Mund gelegt (Aristoteles, NE 2, 9, 1109a 31)8.

4 Kirke steht in Beziehung zum Sagenkreis der Argonauten: mit Medea verbindet sie
ihre Zauberkunst, mit Phineus ihre Rolle als Wegweiserin, mit Aietes ihre Abkunft und
. der Name ihrer Insel. Man hat sie ebenso als Dublette zu Medea wie als Variante des Phineus
erklirt und gefolgert, da die Odyssee sie aus der Argonautendichtung iibernommen habe;
die erste Vermutung geht auf A. Kirchhoff, Die hom. Odyssee (1879%) 287ff. zuriick, die
Phineus-Hypothese auf K. Meuli, Odyssee und Argonautrka (1921) 97ff. Die glanzende
Kombination von Meuli verdient m. E. mehr Bewunderung als Zustimmung; die Ablehnung
durch Ed. Schwartz, Die Odyssee 268f. besteht zu Recht, solange sich nicht wenigstens
der Schatten eines Belegs aufzeigen laBt (vgl. auch Ziegler, RE s.v. Phineus 244f.). —
Schwartz und Von der Miihll, RE Suppl. 7, 722 nehmen an, dal Kirke erst nachtraglich
mit der Argonautensage verkniipft worden ist; zuriickhaltend: A. Lesky, Aia, Wien. Stud.
63 (1948) 49ff.

5 Eine Abhingigkeit des griechischen Atlas von dem tiickischen Riesen im hethitischen
Ullikummi-Lied (Lesky, Anz. Ak, Wien 87 [1950] 155) erklirt nicht die Bedeutung des
Epithetons an dieser Stelle, d. h. fiir Kalypso; denn daB es im Grunde auf sie zielt und nicht
auf ihren Vater, hat der kundige Grammatiker ganz richtig empfunden, der élodpowr statt
dAodpgovos konjizierte (Schol. a 52).

¢ Bin wegen seiner Konsequenzen besonders heikler Punkt; es geniigt hier der Hinweis
auf die Verzweiflungslésung W. Theilers, Mus. Helv. 19 (1962) 16 m. Anm. 60.

7 Verg. Aen. 7, 13 wird diese Verwechslung geférdert haben: (Circe) urit odoratam nocturna
in lumina cedrum.

8 Auch einem heutigen Kenner wie A. Lesky unterlauft dieser Fehler einmal (Anz. Ak.
Wien 87 [1950] 148).
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Es gibt auch Fille, wo ein Autor mit Absicht zur ‘falschen’ der beiden Figuren
greift. Plutarch 148t Odysseus bei Kirke statt bei Kalypso die angebotene Un-
sterblichkeit ablehnen und die Liebe der Gottin verschméihen (Bruta rat. 9851,
988f), nicht aus Irrtum, sondern weil es dem Zweck seines Dialogs dienlich ist
(vgl. u. S. 204£.). Ebenso ist es poetische Absicht, wenn Horaz, Carm. 1, 17, 191.
schreibt: laborantis in uno (sc. Ulize) | Penelopen wvitreamque Circen, obwohl man
strenggenommen nur zwischen Penelope und Kalypso von einem laborare in uno
sprechen kann. Die triigerisch «schillernde» Kirke ist hier aber passender, denn
«der Gegensatz zwischen ihr und der treuen Penelope spiegelt den Gegensatz
zwischen den beiden Liebhabern der Tyndaris wider» (Kiessling-Heinze). Aus
einem &hnlichen Grunde wihlt Ovid, Rem. 263-288 Kirke statt Kalypso: ihre
Giftmischerei soll als Kontrast zu seinen remedia dienen®.

Wenn man das sonstige Weiterleben der beiden verwandten Figuren betrachtet,
fallt auf, wie unterschiedlich ihre literarische Wirksamkeit gewesen ist. Das Kirke-
Abenteuer war nicht nur ein beliebter komischer Stoff (Satyrspiel von Aischylos,
Komédien von Ephippos und Anaxilas!?), sondern erfuhr auch eine reiche Weiter-
bildung, bei welcher drei (sich iiberschneidende) Motivkreise von Bedeutung
waren: 1. die Geschehnisse, die sich um Telegonos, ihren Sohn von Odysseus,
gruppieren, 2. die Lokalisierung im Westen und deren Folgen: Kirkes mythisches
und auch kultisches Fullfassen in Italien, 3. die hellenistischen Erzihlungen von
Liebesaffiiren, in denen sie ihre Zauberkraft einsetzt: die Verwandlung der schénen
Nebenbuhlerin Skylla in ein Ungeheuer, die Abweisung des Daunierfiirsten
Kalchos, die Verzauberung des Picus in einen Specht. Demgegeniiber erwies sich,
daB die Moglichkeiten der Kalypso-Erzéihlung mit der Odyssee erschopft waren;
zu einer Sagenerweiterung bot die isolierte Gestalt der Nymphe wenig Ansatz-
punkte, und eine vertiefte Behandlung oder neue Aspekte lieBen sich der Odyssee-
Szene kaum abgewinnen.

Dasselbe Verhiltnis zeigt sich auch dann, wenn man die Weiterbildung des Stoffs
beiseite 1aBt. Die spitere Literatur nimmt gerne Bezug auf das Kirke-Abenteuer,
wahrend die Kalypso-Episode kaum eine Rolle spielt: in der Erinnerung dominiert
die Bildkraft des Mérchens iiber die hohere dichterische Kunst. Innerhalb der
Kirke-Erzéhlung ist es das drastische Bild von der Verzauberung der Odysseus-
gefihrten in Schweine, vor dem alles iibrige zuriicktritt; diese Verwandlung von
Menschen in Tiere wurde am meisten beachtet und verwertet!!,

® Zur ‘Verwandtschaft’ Kirkes und Kalypsos: Diktys und Sisyphos von Kos machen sie
zu (einander eifersiichtig befehdenden) Schwestern: FGrHist 49 F § = 50 F 3.

10 YVon Anaxilas ist immerhin auch eine Kalypso bezeugt, aber es ist vielleicht nicht Zu-
fall, daB die zwei erhaltenen Fragmente (10-11 K.) wiederum vom Stoff des Kirke-Aben-
teuers leben. (Um eine bloBe Verwechslung des Titels scheint es sich nicht zu handeln.)

11 Titeratur, abgesehen von den Hinweisen in den Artikeln von Roschers M yth. Lex. und
RE (auch s.v. Odysseus): Buffiére (0. S. 113 Anm. 12); H. Rahner, Moly, das seelenheilende
Kraut des Hermes: Griech. Mythen in christl. Deutung 232ff. (mit einigen verfehlten Inter-
pretationen); A. Hermann, RAC s.v. Circe (1957): materialreich, aber in mehr als einer
Hinsicht unzuverlassig, nicht ohne Priifung zu beniitzen!
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B. Kirkes Zaubertrank und die Verwandlung der Gefihrten

1. Die zauberkundige Heze

Kirke ist, zusammen mit ihrer Nichte Medea, die Vertreterin der Zauberei im
griechischen Mythos. Wenn sie erwihnt wird, handelt es sich oft um mehr als ein
bloBes Dichterzitat: ihr Name verbiirgt spaterem Zauber Kraft und Erfolg. Z. B.
in dem ‘homerischen’ Tépferspruch wird sie herbeigerufen (Vita Herod. 453f.
Allen = 32, 8f. Wil.): defigo xai 5jeAiov dvyarep moAvpdouaxe Kipxn* | dyora gdo-
paxa Badde, xaxov & atrovs te xai Egya. Auch bei Theokrit 2, 15 wird ihre Kunst als
wirksames Vorbild beschworen!? und ebenso bei Vergil, Ecl. 8, 70; doch bei dem
Rémer ist daraus bezeichnenderweise ein rein literarischer Bezug geworden: ... /
carminibus Circe socios mutavit Ulvxi® (ein Vers, der seinerseits von Petron in dem
Zauberspruch 134, 12 verwendet wird).

DaB Kirkes Magie im Gegenteil unwirksam sei, ist eine Wendung, die in der
romischen Elegie beliebt ist: gegeniiber der Kraft wahrer Liebe erweise sich die
Kunst der Zauberin als erfolglos (Prop. 2, 1, 53ff., danach Tib. 2, 4, 55ff.; Ovid,
Ars 2, 103ff. Rem. 263ff.). Zum Kreis der hellenistischen Vorbilder dieses Motivs
diirfte der SchluB des Hirtenliedes Ps. Theokrit 9 zu zéhlen sein: (35f.) Tdogoy
duly Moloaw @ilar* ols yap dpetve | yadetoar, g 6 0¥t ot darrjoaro Kipxra.
Der Singer steht unter dem Schutz der Gétter, auch eine Kirke kann ihm nichts
anhaben. '

Kirkes Name ist auch zum bloBen Schimpfwort ‘Hexe’ abgesunken; Plautus,
Epid. 604 (von der fidicina Acropolistis, die dem alten Periphanes die Rolle einer
Tochter vorgespielt hat): ... atque hanc adserva Circam Solis filiam'®. Oder Or.
Sibyll. 3, 8141. (die Sibylle sagt voraus, daB ihr Unglauben und Beschimpfung
zuteil werde): of 06 ue Kipnne | unreds xdyvaotow mareos gricovor Zifviiay.
(Vgl. auch Suda s.v. [K 1662]: tdg 6¢ namaldoes (-0eis) yovainag Kiprag papéy.)
Daneben dient Kirke als Schreckbild und Exempel einer ruchlosen Zauberin.
Ovid, Pont. 3, 1, 123 nennt sie in einer Reihe mit Skylla, Medusa und anderen
schlimmen Gestalten, und noch das chirstliche Carmen de Sodoma 19 (CSEL 23,
213) zitiert sie in diesem Sinne; bei Nonnos 22, 771, ist die Zauberei der Kirke ein

12 Kirke, vereint mit Medea, auch bei der Beschworung Stat. Theb. 4, 549ff. und Claud.
3, 153, ferner (zitiert nach Gow zu Theokrit 2, 15) Corp. Hippiatr. Gr. 2, 40, 22! — Mytho-
graphische Logik machte Kirke zur Tochter der Hekate und zur Schwester Medeas: Dionysios
Skytobrachion, FGrHist 32 F 1.

13 Dije Erklarer, die nichts von Zauberei verstanden, sahen in diesem Vers ein Problem;
Schol. Stat. Theb. 4, 550: Circen autem mon carminibus constot, sed herbis valuisse, quia
decipiebal poculis transeuntes; oder Kiessling-Heinze (zu Hor. Epist. 1, 2, 25): «Virgil setzt ...
eine von der homerischen abweichende jiingere Sagenform voraus.» Aber carmina und
herbae schlieBen sich nicht nur nicht aus, sondern Zauberhandlungen und Zaubermittel
werden iiberhaupt erst durch den Zauberspruch wirksam (vgl. Pfister, RE Suppl. 4 s.v.
Epode).

114 Ciirca ist hier in demselben Ton und Sinn gesagt wie 221 venefica: damit hat Ed. Fraenkel,
Plautin. im Plautus 99 Anm. 2 ohne Zweifel recht gegeniiber dem ThLL s.v. Circe 455, 6
und allen Handbiichern, die Circa = meretriz deuten (iiber die anderweitige Berechtigung
dieser Deutung s.u.).
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Begriff, von dem sich sogar die Inder schrecken lassen. Vor allem aber ist Kirkes
Verwandlungszauber das Urbild und Beispiel fiir iiberraschende Verwandlungen
aller Art, z. B. Aelian, N. A. 2, 14 (Chaméleon); Amm. Marc. 30, 1, 7 (ein Armenier-
fiirst entkommt «durch irgendeine Hexerei» der rémischen Uberwachung); Salvian,
Gub. b, 45 (spitantikes Kolonat: Freie sehen sich ihrer Schulden ledig, aber in
Sklaven verwandelt)?®,

2. «Sub domina meretrice ...»

DaBl vom Kirke-Abenteuer des Odysseus (wie man schon gesagt hat'6) der Weg
zu einer milesischen Geschichte nicht weit sei, ist zweifellos eine Ubertreibung,
aber so viel ist doch zuzugeben, dal die unheimliche Fee schon im Epos gewisse
hetarenhafte Ziige aufweist. Mindestens mullte es auffallen, wie sie Odysseus un-
gefragt ihre Liebe anbietet und ihn anscheinend gleichgiiltig wieder ziehen laf3t.
Es ist nicht Zufall, wenn im Roman des Petronius der Name Circe jener Dame in
Kroton gegeben ist, die mit so hemmungsloser Selbstverstdndlichkeit die Liebe
des Polyaenos-Encolpius sucht (1261f.)'".

Eine besondere Rolle spielte bei der Hervorhebung des erotischen Aspekts die
Verwandlung der Minner in Tiere. Wiederum — wie schon bei den Sirenen — sehen
wir hier den Witz der Komdédie und die Phantasielosigkeit der Homer-Erklérer zu
demselben Ergebnis kommen: Kirke ist das Beispiel einer Hetédre. — Aristophanes,
Plut. 179 spielt auf das nicht ganz durchsichtige Verhéltnis der beriilhmten Lais von
Korinth mit einem Philonides an; nicht lange danach héren wir, als Kirkes Name
faills (3021f.): Kipxnp, v 1a @pdpuax’ dvaxvedoay, [ 7 T0d¢ éralpovs Tot — Didwvi-
dov mot’ év Kopivdw | Eneraey dog dvrag xdmpovs | puepayuévoy oxdp éodiew, — adty
&’ Euattev avrolg ... Der Zusammenhang macht deutlich, daf der Vergleich der
Kirke mit einer Hetére hier nicht zum ersten Mal gezogen wird, denn es handelt
sich um eine beildufige Andeutung im Rahmen eines ausgelassen sich steigernden
und zudem parodistischen Wechselgesanges.

Bei Ps. Heraklit, Incred. 16 wird Kirke wie folgt gedeutet: #jv dé éralpa, xai
xataxnlotoa 1odg E€vous ..., yevousvovs 0¢ v mpoomatelq xaveiye Tals émidvulais
aAoyilotwe @egouévove mpos tag ndovdg, oder bei Servius zu Aen. 7, 19: ... haec
libidine sua et blandimentis homanes in ferinam vitam deducebat'®. Erinnert sei ferner
an Horaz, Epist. 1, 2, 23ff.; ein Dichter wie Palladas hat sogar die Form des Epi-
gramms benutzt, um die Kirke-Szene als moralisches Lehrstiick zu gestalten
(A. P. 10, 50):

15 Fin Beispiel aus der Rhetorenschule ist Ennodius, Dict. 24, 7 (von der Frau, die zur
Ehebrecherin wird); da wirkt wohl auch noch das Vorbild Ciceros, obwohl bei diesem das
Spiel mit dem Namen Verres = ‘Eber’ hinzukam (Div. in Caec. 57): tamguam aliquo Circaeo
poculo factus est Verres: reditt ad se atque mores suos (Ennod.: Circeo ut atunt poculo a se
translata est et in votum migravit adulters).

16 Ed. Schwartz, Die Odyssee 270.

17 Auf frivole Weise wird auch das Motiv von x 341 abgewandelt: aus der Befiirchtung des
Odysseus wird bei Encolpius peinliches Erlebnis.

18 Auch in dem Kirke-Exempel bei Plut. Coni. praec. 139 a scheint diese Auffassung durch.
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... Eraipa &’ odoa mavodgyos
100¢ dedeaoPévras mrwyoTdrovs Enolel
@ & avdpwmelwy anoovhijoaca loywoudv,
elt’ amo T@v idlwy undév Exovras &v
Erpepev Evdoy Eyovea dixny Lwwy dloylorwy (3-7).

Noch weiter geht die Interpretation eines Phidalios ( ?) von Korinth (von der
ein Résumé des Malalas vorliegt: FGrHist 30 F 2): Die Verwandlung in Tiere soll
nicht nur die Raserei der Verliebten bezeichnen, sondern auch die besinnungslose
Waut, mit der sie gegen ihre Rivalen vorgehen. Uberdies werden den verschiedenen
Tiergattungen verschiedene Verhaltenstypen von Liebhabern zugeordnet?®.

3. Kirkes Tiere: die Opfer des Genufilebens

Eine abweichende, édltere Deutung von Kirkes Verwandlungszauber ist seit Xeno-
phon, Mem. 1, 3, 6£. bezeugt; Sokrates nach einer Warnung vor iiberméigem Kssen
und Trinken: oieocdar 8’ Epn dmondrrwy xai Ty Kioxny d¢ morely Towdtois moAloig
deswviovoay. Ahnliches wird wohl Antisthenes in seiner Schrift 7. Kioxne (D. L. 6,
18) ausgefiihrt haben, vielleicht mit der Erweiterung, daBl den Tieren Kirkes die-
jenigen gleichen, die sich dem Wohlleben und der Lust iiberhaupt ergeben haben.
Dion 8, 211ff. zeigt die Geldufigkeit einer solchen Deutung; auch 78, 34: mit den
Tieren, die Kirkes Palast umlagern (ddornor dvdowmor xal avdnrot, diegpdaguévor
dua Tovpny xal dpylav), vergleicht er hier die ‘Philosophen’, die in den Héusern
der Reichen ein elendes Parasitenleben fithren. (Vgl. Plut. Adul. amic. 52d: sobald
Platon am syrakusanischen Hof in Ungnade féllt, wenden sich alle — wie von Kirke
verwandelt — wieder einem haltlosen GenuBleben zu.)

Eine Modifizierung anderer Art bietet einer der Kynikerbriefe, Ps. Krates,
Epist. 14 p. 210 He.: (iipiges Essen und Trinken macht die Jungen weichlich, die
Alten aber wild) Tod¢ uév yégovrac dmodnoioi domep ta maga Kipxns pdouaxa ... -
In diese Richtung scheint auch die metaphorische Wendung bei Plutarch, De esu
carn. IT 996d zu zielen (mit Bezug auf das Fleischessen): wémotat 6 tijc ovvndelag
xunedy, donep 6 Tijc Klioxns. Wie eine Erlduterung zu der allzu knappen Plutarch-
Stelle liest sich Heraklit 72, 2f. Buff. = p. 94, 8ff. Bonn.:*6 8¢ Klpxns xvxedw
1jdovijc éoTwv dyyeiov, 6 mivovreg oi axdAactor dua Tijg Epnuéoov mAneuoviic ovdy
a9 Mdregoy Plov {dow. dua todto oi uéy *Odvacéws Eraipo, yopos dvres Aidwog,

19 Angesichts dieser ‘Homer-Erklirung’ ist daran zu erinnern, daB8 Kirkes Tiere in der
Odyssee zahm und harmlos sind. (Wenn sie bei Vergil, den. 7, 15{f. in kaum gebdndigter
Wildheit heulen, entspringt dies einer besonderen poetischen Notwendigkeit: wie konnten
die Aeneaden sie sonst von ferne und bei Nacht wahrnehmen ?) — Die Gefahrten des Odysseus
werden ferner nur in Schweine verwandelt und nicht in andere Tiere, wie z. B. bei Dion
8, 21 oder Apollodor, Epit. 7, 15 steht. Zudem sind bei Homer nur Woélfe, Lowen, Schweine
als Opfer von Kirkes Zauberkunst genannt: diese Liste zu erweitern, stand der Phantasie
natiirlich frei, aber es fallt auf, daB die Moralphilosophie die schmutzigen Hunde und die
ungebiihrlichen Esel bevorzugte. Hunde: z.B. Hor. Epist. 1, 2, 26, Phidalios a.0. (anfangs war
vielleicht der Hundevergleich » 216f. von EinfluB); Esel: z. B. Plut. Coni. praec. 139a,
Bruta rat. 986 b, Lukian, Salt. 85 (die Wahl dieses Tiers kann Plat. Phd. 81 e erlidutern: zodg
uéy yaorowpagyias te xai Bfoeis xal pilomocias pepciernrdras xal wur SupplaBnuévovs eic Ta
T@Y vy pévn xal Tdy Towovtwy Fnplwy eixog évddecdar).
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frepyrae Ti yastowapyios, 1 68 *Odvocéws pedvnais évixnoe Ty maga Kipxp
Tovpny. (Vgl. ferner Athen. 1, 10e; KEust. 1656, 41{. u. a.)?°

4. Verwandlung des Korpers und Verwandlung der Seele

Bei Homer wird ausdriicklich erzihlt, die verwandelten Gteféhrten des Odysseus
hitten Kopfe, Stimme, Haare und Gestalt von Schweinen gehabt, ihren mensch-
lichen Verstand aber unverindert wie zuvor behalten (¢ 2391.)2l. Wie schon die
bisher genannten Beispiele erkennen lassen, wurde diese, allerdings unerhorte,
Einzelheit hiufig beiseite geschoben und die Verwandlung als eine totale aufge-
faBt, die den Opfern auch ihren Verstand nehme: es sollte ja die &£ 7dorijc dAoyia
illustriert werdenZ?2.

Aber gerade der Zug, dafl die Zauberei der homerischen Kirke nur die Gestalt
und nicht den Geist trifft, lie sich auch zu einer besonderen Pointe verwerten
(‘bei Kirke der Leib — hier jedoch der Sinn!’). Dion 33, 58: ¢ madads utddc
gnot iy Kiguny petafdliew voic paguarois, dote otc xal Adxovg 8§ avdodmwy
yiyveodar ... GAL nelvowg pév tov vodv uévew gnoly Eumedov, todrowy 6¢ (die
sich affektiert und weibisch gebirdenden Tarsier) ¢ votc mpdtoc dmdAwle xai
diépdagrar. Ein bedeutsames Beispiel fiir diese Variante des Topos bietet
Boethius, Cons. 4 carm. 3: Die Philosophia legt dar, da8 der Schlechte einen Ver-
lust an Seinsfiille und Menschenwiirde erleidet und dall er — zwar nicht der Ge-
stalt, aber dem Wesen nach — auf die Stufe des Tieres sinkt. Darauf setzt als groBes
Gegenbild das Gedicht ein, das Kirkes Verwandlungskunst beschreibt (Vela
Neritis ducts ...) ; den entscheidenden Gegensatz bringen die Verse 29ff.: O levem
nimaum manum | nec potentia gramina, | membra quae valeant licet, | corda vertere
non valent. | ... Haec venena potentius | detrahunt hominem sibi, | dira quae penitus
meant | nec nocentia corpori | mentis vulnere saeviunt.

Es sei hier eingeschaltet, dal} der Kirke-Vergleich auch angewendet wurde, um
eine besondere Form von geistiger Verwandlung zu kennzeichnen: in christlichen
Schriften wurde damit die Verirrung der Hiretiker charakterisiert. Clemens,
Strom. 7, 95, 1: xaddnep oy &l Tic & avdodmov Inolov yévorre maganineins Tois
b0 i Kipnns pappaydeiow, obtws 10 dvdowmoc elvat 100 deot xal motog
@ nvple Oauévew dmoddAexev 6 dvalaxtioas Ty énxnlnoiactiy mapddooty
xal amogriprijoas eic 66kas alpéoewy dvdowmivawr®. Derartige und noch schérfer

20 Ks ist zuzugeben, daB auf Kirkes Insel schon bei Homer nicht ungern geschmaust wird.
Die bildende Kunst hat diese Szenen in freier Weise ausgeschmiickt: P. Wolters, Athen.
Mitt. 55 (1930) 2091f., O. Touchefeu-Meynier, REA 63 (1961) 264 ff.; eine von der Odyssee
unabhingige Sageniiberlieferung ist deswegen nicht zu postulieren (Von der Miihll, RE
Suppl. 7, 722). — Vgl. auch Liban. Decl. 28, 16 vol. 6, 582 F.

21’ Die Kette der Deutungsversuche in den Scholien zeigt, welche Schwierigkeiten diese
Verse den Kommentatoren bereiteten. Bei Apoll. Rhod. 4, 672ff. aber ist das Unerhorte
noch gesteigert, indem empedokleische Monstra die Insel Kirkes bevolkern; diese Vor-
stellung war moglich, seit man Kirke fiir die Bildung des Ungetiims Skylla verantwortlich
gemacht hatte (Hedyle ?).

22 Horaz halt diese Version aber nicht nur in der Epistel 1, 2 fest (25: excors), sondern auch
in ganz anderem Zusammenhang: Epod. 17, 151f,

23 Umgekehrt konnte der Kirke-Vergleich als Gegenbild zu priesterlichem Wirken dienen;
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vorgebrachte Angriffe gegeneinander hélt Kelsos den Christen vor (Origenes,
Cels. b, 63): #rv 0¢ oi To «uaxdowot oi eignromotol» vorjcavres xal TO «uaxdpior of
moqelgy odx Gy dmooTvyrioaiey TodG TAQAXAEATTOVTAS TC YOLOTLAMGUOD 0DdE
Kiprac xal xbxndea aludla Adyoiey tods memAavnuévovs. Dall Origenes diese
gegenseitigen Beschimpfungen bestreitet, haben wir oben gesehen (8. 131: Cels.
5, 64).

Gregor von Nyssa bedient sich des Kirke-Exempels gegen Eunomios und dessen
Anhinger, nun in der zuvor besprochenen, Homer iiberbietenden Form (C. Eunom.
3, 2, TTff. Jaeger): dAdog tic 0dtoc “Ounoiros xvxedy, 0d Td cduara TGV pag-
parevousdvary Aldacwy eig GAdywy uoppds, GAAa xard TV Yoy &Y vegydy THY
énil v0 dloyoy adtdy petaudpgpwoy. (18) ... xai domeg xel gnow 1) mounTixg) TEQA-
tela el drapdowy dnplwv €idy Tode paguaxevdévrag GAldooeadar xava 1o doéoxoy
7] mapadopilopévy T @iow, Ta adta xal vdy yiverar mapad tod Kigxraiov todrov
%patijoos usw. in breiter Ausmalung dieses Bildes. — Mit dem gleichen Bild kén-
nen aber auch Nichtchristen das verderbliche Wirken der christlichen Lehre kenn-
zeichnen. Rutilius Namatianus beklagt einen Bekannten, der das Leben eines
Moénchs gewéhlt hat — perditus vivo funere (1, 5251.):

num, rogo, deterior Circaeis secta venenis?
tunc mutabantur corpora, nunc animi.

Von auffallender Kiihnheit ist Plutarch, De comm. not. 1064a-b, wo Kirke zum
Zweck eines Schulbeispiels zwei verschiedene Zaubertrinke in die Hand gegeben
werden, 70 ufy mowdy dpoovag éx peoviuwy, 1o & 8{vovs & dvdodmwv)®. Plutarch
will die stoische Lehre vom Freitod des Weisen ad absurdum fiihren, indem er
deren Unvereinbarkeit mit der stoischen Wertlehre demonstriert. Wenn Kirke
mit den erwidhnten zwei verschiedenen Trénken vor den (weisen) Odysseus trete,
{6pddc dv éAéodary Tov *Odvocéa muely 1o Tijc dpgoadvns udliov 7 perafaleiv
eic Unolov poppny 16 eldog, Eyovra Ty podviow ..., xal Tadtd pacw adry der-
yelodar xai magaxeleveodar iy pdvnow: «dpes ue xai xaTapedvnooy dmoAlvuévnyg
duot xai dcagpdetgousvng eic dvov mpdowmow. GAA dvov ye, schlieBt Plutarch mit
beiBendem Hohn, % towatra nagayyéitovea podvnois éatwv, ei (wie doch die Stoiker
lehren) 70 uév poovety xal eddaiuovely dyaddv éoti, To & vov megupéoew mpdowmoy
adudgpogov.

In einer anderen Schrift hat Plutarch die homerische Szene zur Einkleidung eines
ganzen Dialogs verwendet (64: Bruta ratione wii), und dieser ist wohl die originell-
ste Abwandlung, die der Topos von der Verwandlung der Odysseusgefihrten ge-

Hilarius Arel. Vita Honorati 17 (PL 50, 1258¢): non Circeo ut aiunt poculo ex hominibus
feras, sed ex feris homines Christi verbum, tamquam dulcissimum poculum, Honorato minis-
trante factebat. — Aber eine Grenze zwischen Christen und Nichtchristen ist auch bei dieser
Wendung nicht zu ziehen; Themistios, Or. 7, 96d f.: (iiber versohnende Milde des Kaisers)
xal tatra éyd peraudppwow facidixwtépay vevduuxa Tjc peteudppov ... 1) Kigxn Tods dvied-
movg ... Bedadotog dxpifids 1) Svaus atrny xal ‘Eouol ddoov, yuyas €& ayplwy Nudgovs xai 8§
aAlotolaw émirndeiovs.

24 Text mit der Ergénzung von Pohlenz. — Wegen der entstellenden Polemik Plutarchs
ist es schwer, abzugrenzen, was den zitierten Gegnern gehort (SVF III 762).
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funden hat. Die Verwandlung in Tiere wird hier auch als eine totale angenommen,
denn es sollen menschliches und tierisches Dasein konfrontiert werden: Vor seiner
Abfahrt mochte Odysseus noch weitere Griechen, die von Kirke verzaubert worden
sind, in Menschen zuriickverwandeln lassen. Doch diese, bzw. ihr Vertreter ‘Gryl-
los’, der fiir die Unterhandlung mit Odysseus partiell zuriickverwandelt wird —
Kirke gibt ihm Verstand und Sprache zuriick —, weigern sich, wieder Menschen zu
werden; das Gliick und die Tugenden der Tiere seien nimlich denen der Menschen
in jeder Beziehung iiberlegen. Nicht ohne Witz wird dabei die iibliche Deutung
auf den Kopf gestellt, dal die von Kirke Verwandelten die niedere Begierde und
Lust vertreten; ‘Gryllos’ weist nach, dafl im Gegenteil nur die Menschen, nicht die
Tiere, iiberméBige und unnatiirliche Begierden kennen.

5. Kirke und die Seelenwanderung

Eine ausfiihrliche Behandlung 148t Porphyrios der Kirke-Geschichte zuteil
werden in dem Fragment, das von Stobaios 1, 49, 60 p. 445ff. W. iiberliefert wird
und das vermutlich der Schrift 7. Zrvyds angehort. Porphyrios sieht in der ho-
merischen Kirke ein Bild fiir den Kreislauf der Seelenwanderung; ihre Insel ist also
die Region der Toten, eic v duncootioar modtov ai yvyai nAavdvrar ... xal élo-
gvgovrar (p. 446, 14£f.)?5. Und der gefshrliche Mischtrank Kirkes erhélt ebenfalls
eine besondere Bedeutung: modotoar 6¢ xad’ Hdovas iy ovvidn xal odvrgopoy
év capul xal pera capxos Slutay éumintovow avddig eic Tov xvXEDVA TTC
yevéaewe uuyvbone eic 70 adto xal xvxwons ¢ aAnddc daldia xal dvmrd ...,
dedyduevar nal palacoduevar Taic dyovoars avdihc ml Ty yévesw ndovaic (446,
211f.); die Liiste und Lockungen des Diesseits ziehen den Menschen zur Korper-
lichkeit zuriick?é. Je nach der Widerstandskraft oder der Nachgiebigkeit gegeniiber
den Liisten wird nun dem einzelnen der angemessene Leib zuteil, entsprechend
demjenigen der drei (platonischen) Seelenteile, der in ihm das Ubergewicht besitzt.
In den Beispielen fiir die drei Moglichkeiten klingt noch einmal die homerische
Erzihlung an; iiberwiegt das émdvunrixdv (pidndovia, yaotoipapyia) oder
Pouoerdés (prhoverxia, dudtng ...), so hat die Seele in Tierleiber einzutreten (fiir
den ersten Fall ist vielleicht an Kirkes Schweine gedacht??, fiir den zweiten sind
Wolf und Lowe genannt). Behilt jedoch das Aopiotixdy die Oberhand (Hilfe des
Hermes = Adyoc!), so wird die Seele, wenn nicht vollig sich von dieser Welt 16sen,
so wenigstens ein menschliches Leben fiihren diirfen. — Homerdeutung erschliet
Platons Jenseitsmythen: insofern die platonischen Mythen alle beim Wort ge-

2% In dem Namen der Insel horte man den Weheruf aiai: vavrnyy dno voi aidlew xai
6dvpectar Tovg dvdodmovs (Ps.Plut. Hom. 126; vgl. Schol. ¢ 32, Serv. den. 3, 386). Auch
der Name K{pxn lieB sich etymologisch auswerten (xigxoc = ‘Ring, Kreis’).

2 Homer- und Platon-Ausdeutung reichen sich hier die Hand; Porph. In Phaed. (bei
Macrob. Somn. 1, 12, 7): Plato notavit in Phaedone (79¢c) animam in corpus trahi nova
ebrietate trepidantem, volens novum potum materialis alluvionis intellegs ...

27 gic vwdi] odpara (der Text ist nicht ganz sicher, es scheint ein zweites Adjektiv ausge-
fallen zu sein): Porphyrios 148t die Moglichkeit offen, an Homers Schweine oder an Platons
«Esel und dhnliche Tiere» (Phd. 81e) zu denken.
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nommen und harmonisiert werden, steht Porphyrios in der Nachfolge Plotins
(IIT 4, 2 = 15, 6-8 Ha.); fiir die Hereinziehung der Odyssee-Szene empfing er aber
noch von anderer Seite Anregung.

Der Text, der diese Behauptung erlaubt, ist das Kapitel 126 des ps.plutar-
chischen Homer-Buches (ob Porphyrios dieses direkt benutzte, bleibe dahinge-
stellt®): xal t0 perafdiiew §¢ tovg éraipovs Tot *Odvocéws eis odas xai Towadra
$da Totro aivizretar, dti TV Apedvay dvdedmwy ai yuyal uerarldrrovow eis eldn
coudtwy neiwddy, éunesotoas eic Tiy To? mavtog éyxidriiov megupopdy, fv Kioxny
mpocayopever. Daran anschlieBend wird, genau wie bei Porphyrios (446, 13£f.),
Kirkes Abstammung von Helios erkléirt und der Name ‘Aiaie’ vom Wehklagen der
Verstorbenen hergeleitet. Der besonnene Mensch jedoch, heillt es weiter, entgehe
wie Odysseus einer solchen Verwandlung dank der Hilfe des Hermes (rovtéot Tod
Adyov); ja, die Hadesfahrt des Odysseus demonstriere die Moglichkeit einer Losung
der Seele vom Korper ... — Entsprechend der ganzen Tendenz der ps.plutarchi-
schen Schrift soll dieses Kapitel den Nachweis erbringen, daBl die Seelenwande-
rungslehre nicht erst pythagoreisch, sondern im wesentlichen schon Homer be-
kannt gewesen sei. Schon dieser Zusammenhang mufl davor warnen, den Abschnitt
ohne weiteres als altpythagoreische Homerdeutung zu deklarieren??, Hinzu kommt,
daf die Formulierungen fast Wort fiir Wort auf solchen Platons beruhen, bes.
Phdr. 246D ff., Resp. 10, 614b ff. (die Frage wire eher berechtigt, ob als Quelle
nicht Schriften anzunehmen sind, die entweder Homer und Platon harmoni-
sieren wollten oder, mit antiplatonischer Spitze, nachzuweisen trachteten, dafl
Platon von Homer abhéngig sei)?.

Angekniipft an das Thema der Seelenwanderung, findet sich schlieBlich der
Topos von Kirkes Verwandlungszauber noch einmal, auf spielerische Weise vari-
iert, in der Polemik des Ambrosius, Exc. Sat. 2, 127 (CSEL 73 [1955]): An vero
tllorum sententia placet, qui mostras amimas, ubi ex hoc corpore emigraverint, in
corpora ferarum wvariarumque animantium transire commemorant? at certe haec
Circers medicamentorum inlecebris conposita esse ludibria poetarum vpsi philosophs
disserere solent, nec tam illos, quu perpesss ista simulentur, quam sensus eorum, qui
18ta confinaerint, velut Circeo poculo ferunt in varia bestiarum monstra conversos!

28 Vgl. Buffiére 74. 516 Anm. 73. — Bernardakis wies umgekehrt das Stiick des Porphyrios
kurzerhand Plutarch zu ( = fr. 146a vol. 7, 173ff., dazu praef. XLI{.); welch unhaltbarer
Vermutung dieses ‘Plutarch-Fragment’ sein Leben verdankt, wird bisweilen iibersehen
(z. B. Hubert-Drexler in ihrer Ausgabe [zu 986e] oder Ziegler, RE s.v. Plutarchos 890).

20 Als Zeugnis altpythagoreischer Homer-Interpretation hat diesen Text in Anspruch
genommen A. Delatte, Ftudes sur la litt. pythagor. 128f. und, ebensowenig iiberzeugend,
neuerdings M. Detienne, Homére, Hésiode et Pythagore, Coll. Latomus 57 (1962) 56 {f.

30 Tm allgemeinen rechnet man eher mit neupythagoreischem EinfluB} (der die Beniitzung
Platons auch erklaren wiirde): F. Wehrli, Zur Gesch. d. allegor. Deutung Homers (Diss. Basel
1928) 39; Buffiére 517. 520.
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6. Kirke und Kalypso: die Lockungen des Diesseits

AuBler dem Stiick des Porphyrios sind noch andere neuplatonische Deutungen
zu erwihnen. Wenn sich die deutende Betrachtung auf das Ganze der Odyssee
richtet, werden die Unterschiede zwischen den einzelnen Abenteuern unwesentlich.
Alle Stationen auf der Fahrt des Odysseus bedeuten nur Verzégerungen und Hin-
dernisse auf dem Weg zur Heimat, handle es sich jetzt um die Sirenen, Kirke,
Kalypso oder die Kyklopen (!): ... mavta Ta éumodilovra mpds avaywyny poyis
(Hermias, In Phaedr. 259a p. 178 Ast). — Schon Plotin selber sieht Kirke und
Kalypso nicht anders (I 6, 8, 18 = 1, 39 Ha. ; voraus geht sein beriihmt gewordenes
Homerzitat ‘pedywpey ... pidny é; mateida’): tic oy 9 puyn xal ndg; avaloueda
olov azo pudyov Kipxne gnoiv 7} Kaivyots  Odvaaeds aivittduevog, doxel pol, pelvar
obx dpeadeis, xairow Eywy fdovas 8 Supdrwy xal xdAlel wodAd aiodnTd cvvdvsl,

Sehr viel weiter geht die Ausdeutung in einem Exkurs bei Olympiodor, In
Phaed. 66b («uvplac uev yap fuiv doyorlac magéyer to odpar) p. 34, 16ff. N.:
010 xai 6’ Odvaoeds pudrvos (1) 88eidn “Eppaixot xai Adyov 6pdob mpog 10 Sxguyeiv
vy Kadvyd pavraciav oboay xal dixny vépovs éumoddy yevousvmy 1 Adyw
NAlw Gvre: ... 816 xal modrov xatijydn 6 *Odvoceds éni tryy Kignny aiodnowy
oToav @s Pvyaréga 1ot NAov.

Proklos kennt die Erklirung, dal Kirke die Herrin dieses irdischen Bereiches sei,
in dem wir Menschen zu Gast sind (In Ale. I, 110e p. 257Cr. = 118 West.; im
Prinzip ebenso, aber von einem anderen Ausgangspunkt herkommend: In Crat.
p- 22, 71f.). Fast unabsichtlich, so scheint es, gerét er von der Platon- in die Homer-
Interpretation: ausgehend von der Frage, wieso die Mehrheit der Menschen un-
verstdndig sei, stellt er fest, dal das Leben im Korper und in der Welt der Materie
der menschlichen Seele von Natur aus nicht entspreche, so daf8 es im Gegenteil
verwunderlich sei, wenn eine Seele nicht Schaden nehme in dieser Welt; fiir eine
solche reine Seele gelte der Vers » 326 : «dadud p’ &yew nids off T maw vdde pdouar’
EdéAyns.» Bvrws yap Zowxev 1) Aijdn xal v) whden xal 1 dyvoa papuaxeiq Tivi
xavacnday Tag Yuydc &nl Tov T dvouorsTyTos Témov. Ti ody Yavudles &l
noddot uév Adxor xara Ty Lwdjy, moAlot 6¢ obec, moddoi 8¢ &Ado T T@v dAdywy

31 Ein eigentlich neuer Ansatz liegt bei Plotin nicht vor: er stiitzt sich auf die voraus-
gehende ethisch-allegorische Homerdeutung, wobei sich die Formulierung, in freier Weise,
an ¢ 29ff. und & 215£f. hilt. Vgl. etwa Schol. ¢ 211 (Antisthenes; = Porph. Qu. Hom. Od.
p- 69£. Schr.) ... &neonuipvaro, éte Tip yauetiy {nrei dia 1o elvar meplppova, i xdxelvng dv due-
Moag, el T odpate xal péve Td xdAler xexdounro (wie Kalypso!); die Verse ¢ 29-33
dienen bei Ps. Plut. Hom. 136 dem Nachweis, dafl die Stoiker ibhr 7jdovijc vnmegopar an
dem Verhalten des Odysseus gegeniiber Kalypso und Kirke gelernt hiitten! — Vgl. ferner
Julian, Or. 6, 185a, Prokop. Gaz. Epist. 124 p. 5821. He. ((Trenne dich von den Reizen der
Stadt Alexandreia wie Odysseus von Lotophagen, Kirke und Kalypso ...»). — Eine Erklarung
besonderer Art sei hier angeschlossen: Auf Grund etymologischer Verkniipfung wurde Kirke
fiir die Entstehung der ludi circenses verantwortlich gemacht. Tertull. Spect. 8, 11.: qus
spectaculum primum a Circa Soli (patri suo, ut volunt ) editum affirmant, ab ea et circt appella-
tionem argumentantur. plane venefica eis utique negotium gessit hoc nomine, quorum sacerdos
erat: daemoniis et angelis scilicet. Die Deutung, natiirlich ohne den zornigen Ausfall Ter-
tullians, scheint durch Sueton, Ludicra hist. und Varro vermittelt (vgl. ferner Lyd. Mens. 1,
12, Isid. Orig. 18, 28, 2).
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eldos moofBefinuévor, Kipnne dvroc xaraywyiov vob mepl yijy vémov xail 1
mopuate Ty moAdy yoydy dlioropdvwy dua Ty duetgov mdvuioay; — Eine ent-
sprechende allegorische Deutung fiir Kalypso ist bei Eustathios 1389, 42{f. iiber-
liefert; die Nymphe symbolisiert demnach den Leib, in dessen Banden die mensch-
liche Seele festgehalten wird: ... di¢ ovyxaivnrovoay évroc dixny éAdTeov Tov Yoy
%0v pdoyagov. 1ris xal adry) xaveiye Tov grAdoopor *Odvoaéa wg drdowmov évdede-
uévov capxi®.

C. Odysseus, der Liebling der Unsterblichen

1. Dve Hilfe des Hermes

Odysseus unterliegt bei Kirke, im Gegensatz zu seinen Gefihrten, nicht der
schméhlichen Verzauberung. DaB er dies dem Eingreifen des Hermes zu verdanken
hat, mindert seinen Ruhm nicht; eigenes Verdienst und die Gunst der Gétter sind
nur zwei verschiedene Aspekte derselben Sache. Mit den homerisierenden Worten
des Sokrates (Xen. Mem. 1, 3, 7: o. 8. 202): vov 8¢ *Odvecéa “Epuot te dmodnuo-
ovvy xal adtov Eyxgati] dvta ..., dud Tadra od yevéodar Py, — Anders formuliert z. B.
das bei Athenaios iiberlieferte Homerbuch (1, 10e): 7od¢ maga Kipxn Aéovrag
motel xal Avxovg (sc. 6 momtijc) Tais Ndovais dnaxolovdjoavrag. Tov 8¢ *Odvecéa
odeL T “Eguot Ay meodévra- did xai dmads yiverar. Eine solche Formulierung
ruft jedoch nach der Frage, wie das Wirken des hilfreichen Gottes zu deuten sei.
Eine passende Antwort ergibt sich aus der recht alten (und nicht auf die Stoa be-
schrinkten) Erklirung des Hermes als ‘Logos’; bei Ps.Plutarch und Porphyrios
(0. S. 2051.) sehen wir sie z. B. mit Selbstverstindlichkeit verwendet33,

Langere Ausfithrungen werden der Begegnung des Odysseus mit Hermes in der
stoisch gefarbten Schrift des Heraklit gewidmet (Kap. 72-73): duélet 76 mpdrov
éx TG vewg avdvty xai mAnolov dvri Tois T Deds mpoddgois Eoudjc éplotarar,
TovTéoTy 6 Eupowy Adyos ... Zahlreiche etymologisch-allegorische Deutungen
schlieBen sich an; sie enden mit der immerhin iiberraschenden Folgerung, daf die
Worte des Hermes an Odysseus als Selbstgesprich des Helden zu verstehen seien.
Die Hermes=Logos-Gleichung gibt aber auch der Rolle des Hermes auf Ogygia
einen Sinn: der Gott bedeutet dort die Uberredungskraft des Odysseus, vor welcher

82 Hier sei der Hinweis auf zwei byzantinische Texte erlaubt: Leon Philosophos, zu-
benannt ‘der Heide’, preist in dem Gedicht A. P. 15, 12 «epikureischen» Seelenfrieden und
den Verzicht auf weltliche Giiter und Liiste: (6£.) Zooe pot, & Kipxns dvopegdv oméos * aidéopat
yap | odedvios yeyaws Paidvovs dre Snpiov é6dew ... — Eine ausfiihrliche Deutung der Irr-
fahrten des Odysseus, die die neuplatonische Allegorese weiterfiihrt, ist von Nikephoros
Gregoras iiberliefert; die Kapitel iiber Kirke und Kalypso: p. 335 u. 344 West., der bei
Westermann fehlende Schlufl ist publiziert von R. Hercher, Philologus 8 (1853) 757f. Die
Schrift gilt zu Unrecht als anonym (‘Anonymus De Ulizis erroribus’ o. &.); Klarstellung
durch Fr. Oelmann: Heraklit, ed. Bonn. proleg. XLI m. Anm. 3.

33 Die Deutung des Hermes als Logos 148t sich zuriickverfolgen vielleicht bis Theagenes
von Rhegion (VS 8 A 2), auf jeden Fall bis Platon, Crat. 407 e ff.; sie fand auch im Kult eine
Stiitze, da Hermes als Gott der Agora und der Gymnasien verehrt wurde; die Stoiker nah-
men die Deutung auf und unterbauten sie mit ihrer differenzierten Logos-Lehre: damit
wurde Hermes vom Gott der oratio zu dem der ratio. Belege bei Radermacher, Artium
scriptores (SB Wien 1951) A1; E. Orth, Logios (1926) 771f.; Leisegang, RE s.v. Logos 1061 {f.
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Kalypso sich schliellich beugt (67, 5 Buff. = p. 87, 19ff. Bonn.). — Einfacher ist die
Losung des Palladas, der seine Kirke-Interpretation wie folgt abschlieBt (A. P.
10, 50, 8-10; vgl. o. 8. 2011): Zupowr & dv *Odvoeds Ty vedtyta @uydy, [ 0dy
‘Eouo®, pbcews & idiac éupivra loyioudy | elye yonrelas pdoparov avrimalov®,

2. Das Kraut Moly

Die letzten Worte des Palladas beziehen sich auf die wundersame Pflanze, die
Hermes dem Odysseus iibergibt. Dieser mérchenhafte Gegenzauber fand in der
moralphilosophischen Literatur fast ebensosehr Beachtung wie der Zaubertrank
Kirkes. Die Erkldrungen, die dafiir gegeben werden, bewegen sich alle in relativ
engem Kreis um den Begriff Adyoc (was strenggenommen eine Deutung des Hermes
als Logos ausschlieft).

Den éltesten Beleg bietet Kleanthes (SVF I 526, dazu Schol. T » 305), nach
welchem das Moly den Logos meint, durch dessen Kraft Odysseus die Triebe und
Affekte meistert: 8¢’ 09 pwiAdovrar al dpual xal Ta wd¥n®. Die Verwandlung der
Gefihrten muB also auch hier bedeutet haben, daB sie nicht dem Logos, sondern
ihren Leidenschaften folgten. Ein spites Beispiel mag die Langlebigkeit dieser
Erklarung belegen: (Prokop. Gaz. Epist. 117 p. 579 He.) deifeic d¢ ody 1) Tdv

- naxdy edmogla TRy cwpgostvny olde vixdy, GAN Evda Tdv ceuvotépwy 6 mddog, xdy
Tag Xewpfpvag elnyg, %dv Ty ndvra perafdAiovoay Kiprny, voojoer ndiw 6 *Obvo-
oelg, vy uev To udiv dewvis (Adyov oluar TodTov, Sy odtog Edwerjoaro), vuvi
dé ... usw. (s. o. S. 135).

Eine Variante ist die Auffassung des Moly als dpet?) (Maximos Tyr. 26, 9g-h;
29, 6¢-d: 09 yap ésamatrjoet ue "Ounpos T vouate. 6pd T6 udiv, xai cvvinut Tod
aiviyuatos, xai capds olda d¢ yatemor edpely 10 yofjua todro ...). — Die Diatribe
(Or.) 27 des Themistios handelt von dger?) und ihrer Erwerbung, also ma:deia;
den SchluBl dieser Schrift bildet eine ausfiihrliche Interpretation der Wunder-
pflanze Moly, die zunichst den Nutzen und die Unentbehrlichkeit philosophischer
Bildung erliutern soll (340a ff.): «Was ist dieses Moly, das Odysseus brauchte,
um bei Kirke seine Gefidhrten zu befreien (z#js 8¢ 7jdovfjc ddoyiag), und dessen du
bedarfst gegen die gefdhrlichen Kirke-Trénke dieses Lebens ¢» Die Antwort wird
aus dem Vers % 304 erschlossen, der von der schwarzen Wurzel und der milchweiBlen
Bliite der Pflanze spricht: ot 8¢ 7ijc aAndwijc madelog mnpay udv Ty §iCav,
yAvxdy 8¢ xal meoonvij Tov xaprdy®e. Und nun wird die Hauptfrage, wo man die Bil-

8 1w vedryra guydy mindert eigentlich das Lob: vgl. Cic. Cato 39ff., Juncus, I1. yrjpws
(o. S. 124) oder den Tadel an Odysseus Athen. 10, 412d, Method. De autex. 1, 1.

35 Mit derselben Etymologie, aber sonst verdorbenem Text Hesych s.v. udiv: oi 62 v
Adyov, 8¢’ of Td mdvra (oder Ta mdin ?) uwlistar, 6 éovi mpooylverar (Heilungsversuche bei
Schmidt und Alberti [Leiden 1766]).

36 Dahinter steht ein Apophthegma, das Isokrates, Demosthenes oder Aristoteles zuge-
schrieben wurde und das in den Schulen als Aufsatzthema beliebt war (Themist. 340c¢,
Liban. Chr. 3 vol. 8, 82ff.); auch Max. Tyr. 29, 6 ¢ und Heraklit 73, 10ff. = p. 97, 6ff. Bonn.
zitieren » 304 in diesem Sinne. Vgl. im iibrigen den Kommentar von F. Wilhelm, Byz.-ngr.
Jahrb. 6 (1927/28) 451ff. — Als Bild philosophischen Redens und Wirkens gebraucht
Themistios das Moly Or. 26, 330 b.
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dung suchen solle, durch die ebenso homergetreue wie einfache Formel gelést:
(70 pihv, bzw. 1) doetn) napa nédas ati xai wAnciov del T@® dvvaudve Aaufdvery.
(Deutung des Moly als Paideia auch bei Eust. 1658, 26f.)%

Es gibt auch Beispiele, wo das Moly als ‘Logos’ in der Bedeutung ‘Rede’ auf-
gefaBBt wird. Philostrat, in einer Nebenbemerkung im Prodmium seines Heroikos,
erklart es sogar als «Gespriach und Disputation» und gibt damit eine Kostprobe
seiner Behandlung Homers (3 p. 134, 9ff. K.). Als die Gabe der Rede, die den
Menschen vom Tier unterscheidet, wird das Kraut Moly von Gregor von Nazianz
in dem Gedicht II 2, 5 gedeutet (PG 37, 1535; verfat im Namen des mit ihm ver-
schwiigerten Nikobulos): (165) udoc yap fidroto Feusihov, ol w’ amo dnodv | Eoy-
oar ... (1961f.) olda 8¢ Ilounot (Hermes) | pdppaxov, og Adyos fiev, 6v dpyousven
ueva Kigxny | Aapriddy ndge ddgov, Snws xe odecow dore | ol évagots, und’
adtog &or ovodeéuuova poofiy.

Sogar zu einem Symbol der Gnosis des Simon Magus ist die Wunderpflanze
geworden, wie wir einer bei Hippolytos, Refut. haeres. 6, 15f. referierten simo-
nianischen Schrift entnehmen koénnen. Wir finden das Moly hier mitten in der
allegorischen Deutung der alttestamentlichen Moses-Biicher: Das Buch Exodus
ist demnach ein Bild des miihevollen Lebensweges, den der Mensch nach seiner
Geburt (Buch Genesis!) zuriickzulegen hat; doch das bittere Wasser auf dem Weg
zur Wiiste (Exod. 15, 23) wird sii} durch das Eingreifen des Moses (tovréor: 100
Adyov), wie auch bei den Dichtern stehe ... (es folgen x 304-306); TovTov ydg, pnaly
(sc. 6 Zluwy), 6 yevoduevos ot xapmot vmo Thc Kionne odx dmednouddn udvog,
aAla xai Tovs TednoLwuévovs TH dvvduer yoduevos Tot TOLOVTOV XaAmoT &ig TOY
TodTOY Exelvov TOV Idoy adTdY avémlace xal GveTdmwoe xal avexaléoaro yapax-
Thjpa. L TOG 08 avp xai dyamduevos ¥mo tij¢ papuaxidoc éxelvys dua Tov
yalaxtddn xal Gelov éxeivor xapndy (pnow) edoloxerar.

3. Die Laebe der Gittinnen

Der zuletzt genannte Text enthélt neben der Abwandlung der bekannten Topik
den neuen Gesichtspunkt, daf die Liebe Kirkes positiv gewertet wird; es bedeutet
eine Auszeichnung fiir Odysseus, dafl er die Liebe der ‘Zauberin’ gewinnt. Mit
Bezug auf Kalypso horen wir das gleiche, in einem schlicht erbaulichen Zusammen-
hang, bei Maximos Tyr. 38, 7c, und vereinigt sind Kirke und Kalypso in der
neuplatonischen Auslegung des Hermias, In Phaedr. 238¢ p. 87 Ast: xai dAdote
dAAw Pedv oixeodueda xara Ty toudvde Nudv Canjy. Todto yap onuaiver xai Tov
*Odvocéa viv pév Kalvyoi, dAdote 68 Kipny ovveivar, xal dAlote dAdp Ped®.
Wiihrend es iiblicherweise als Beweis seiner Klugheit und Besonnenheit aufgefa3t

37 Eine Deutung eigener Art hat Porphyrios in dem o. S. 205 besprochenen Stiick gefunden:
Hermes ist der Adyoc, Moly das Reich des xaldv, das dieser dem Menschen ‘zeigt’ (x 303:
o 20l pot piow adrot Edeike).

38 Dafl Odysseus ¢ 193 hinter der Gottin (Kalypso) her schreitet, diente als Beleg dafiir,
daB Homer bereits das platonische Ziel der duoiwaic $ed kannte: Areios Didymos b. Stob.
2,7, 3f. p. 49 W.!
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wird, dal Odysseus den beiden Géttinnen entflieht, gilt es nunmehr als Beweis
seiner Klugheit und Besonnenheit, dal er ihre Liebe gewinnt. Plut. Coni. praec.
139a: (Kipxn) tov & *Odvocéa vody Eyovra xai cuordvta @oovipwe Vrenydmnosy
(im Gegensatz zu den Gefdhrten); oder Libanios, Encom. 2,20 vol. 8, 233 F.: ai
0¢ dodoal te avtod xal xaréyovoar xal moujoew dddvarov dmioyvoduevar — T cot
paivovrar paprveely; (als Antwort darauf die rhetorische Alternative:) 4 yap Ty
Syw Spdoar epurallij Totto Enadov, 7} mapa Tijc cvvéoews 0 ows EAduPave TRy
apynv. — Derselbe Gedanke lautet bei Ovid wie folgt (Ars 2, 123f.): Non formosus
erat, sed erat facundus Ulixzes, | et tamen aequoreas torsit amore deas ... Dal} das
Thema der Liebe Kirkes und Kalypsos auch in der Liebesdichtung seinen Platz
hat, kann nicht iiberraschen.

Sobald man freilich die Liebe der Géttinnen in den Blick fat und dieser Emp-
findung Recht und Wert zuerkennt, kann es nicht ausbleiben, daf das Verhalten
des Odysseus fragwiirdig wird. Kalypso dient denn auch in der rémischen Elegie
meist als Exempel der treulos verlassenen Geliebten, z. B. Prop. 2, 21, 13f.: sic
a Dulichio tuvene (1) est elusa Calypso: | vidit amatorem pandere vela suum (vgl. die
weinende Kalypso Prop. 1, 15, 9ff.; 3, 12, 31; Apul. Met. 1, 12, 3)%*. - Das Bild
der verlassenen Kirke zeichnet Ovid, Rem. 263-290: gegen den eigenen Liebes-
kummer helfen der groflen Zauberin ihre Mittel nichts (vgl. o. S. 199f.).

Odysseus als treuloser Liebhaber: daBl die Auswertung dieses Motivs auf die
hellenistische Dichtung zuriickgeht, 1i8t, abgesehen von allgemeinen Erwéigungen,
das Epyllion ‘Hermes’ des Philitas von Kos erkennen. Dem Bericht des Parthenios
(2) zufolge war darin erzihlt, daB Odysseus den Aufenthalt bei Aiolos zu einer
Liebschaft mit dessen Tochter Polymele benutzte; nach der Abfahrt des Odysseus
verriet sich die Verlassene durch ihre Trédnen, und vor dem Zorn des Vaters konnte
sie nur das Dazwischentreten eines Bruders retten. Nicht besser ist das Verhalten
des Odysseus in dem folgenden Abschnitt 3 des Parthenios: Od udvoy 8¢’ Odvoaeds
mepl Alodov 8Erjpaptey, GAAa xal peta Ty dAnp, ... eic " Huewov A3 dw yonotnelwy
Tvdy Evexa, iy Tvolupa Yvyarépa Epdepey Edinmmy ... Der lissig-abschitzige Ton
des Berichts diirfte Parthenios oder seiner hellenistischen Vorlage gehoren, mag
auch die Fabel élter sein und auf Sophokles zuriickgehen?®,

4. Lust und Leichtsinn des Odysseus

Zum Bild des philosophischen Helden paBt so unbeherrschtes und riicksichts-
loses Verhalten denkbar schlecht. Die Vorstellung von einem Odysseus, der sich
ziigellos der Lust hingab, blieb auch nicht auf die erotische Literatur beschrinkt,
sondern fand Ausdruck in deutlicher Kritik. Auch wenn die spiteren Erweiterun-

3 Nach Hygin, Fab. 243 soll sich Kalypso aus Liebesschmerz sogar den Tod gegeben haben,
Andererseits 1Bt Lukian, Ver. hist. 2, 29. 35f. den Odysseus seine Abfahrt von Ogygia
bereuen und nach seinem Tode, von der Insel der Seligen aus, der Nymphe einen Liebesbrief
zustellen. — ‘Kalypso’ als Geliebten-Name: H. Lamer, Zschr. d. Dt. Palistina-Vereins 54
(1931) 59ff.

40 A. Hartmann, Unlers. iiber die Sagen vom Tod des Odysseus (1917) 1821f.
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gen auller Betracht blieben, stellte sich z. B. die Frage, warum Odysseus eigent-
lich die Liebe Kirkes und Kalypsos, mindestens eine Zeit lang, erwiderte. Lie§} er
hier nicht die sonst beriihmte Beherrschung und Besonnenheit vermissen ? Da
solcher Tadel geduBert wurde, zeigt einmal die éingstliche Abwehr in den Scholien.
Zu Kirkes Worten x 334f. «edvijc fjuetéone émfrjouey, 8poa wyévre | edvij xai
@uAdtnTe memolPouey aAMjloow» wird betont: ody 7jovijc dAda mioTews Evexey
Totro mgofdAderar (entsprechend auch zur Ankiindigung des Hermes x 296; vgl.
Eust. 1660, 271f.); und zu des Odysseus Bitte um Entlassung und Heimsendung
vermerkt Schol. » 483 mit sichtlicher Erleichterung: §7dov 67:’Odvooeds molddaig
ToiT0 ixérevoeytl. Bei Kalypso steht die Haltung des Helden weniger in Frage,
doch ist auch da ein Wortchen, das Anstofl erregt: (¢ 153) ... émel 0dx €71 Tpdave
vougn; die Scholien wissen den folgenden Ausweg: 70 uév modrov ¢ odoacay
dotepbey, 10 08 uera Tadvra odxéTi.

Massiv werden spéter die Angriffe von kymscher Seite, wobei die Heftigkeit
wohl nicht nur mit dem rauhen Ton der Diatribe, sondern iiberdies mit dem Eifer
der ‘Bekehrten’ erklirt werden mufl. Denn Odysseus galt ja (schon seit Anti-
sthenes) als einer der Heiligen der kynischen Sekte und wurde erst in der Kaiser-
zeit von einem Teil der Kyniker fallen gelassen. Ps.Krates, Epist. 19 beginnt®2:
Mq) Aéye tov *Odvecéa matépa Tijc xvwvic, mdvrtwy palaxdratoy Eralpwy, Tny
Novy Vmép mdvra mpeafedovra. Ein wertvolles Zeugnis fiir diese Kritik liefert
die von V. Martin publizierte Fortsetzung des Kynikerbriefes Ps.Heraklit 7
(Pap. Genev. 271, Mus. Helv. 16 [1959] 77{f.). Die Odysseus-Kritik ist hier Be-
standteil eines Angriffs gegen Homer, dem vorgehalten wird, er habe nichts als
Weibergeschichten gedichtet?3 (14, 421f.): dony dexactioy *Odveoeds év "ThAip émo-
Aédunae, ioov yedvor év ’Odvoceiq peta yvvarxdv dnlvmadei, mapa Kalvyoi
énvaetiay, mapa Kipxn éviavtdv. elva xdp Ilnveldmne énedduer.

Zu vergleichen ist die Auffassung, die der Parasit bei Lukian, Paras. 10 ent-
wickelt; er beansprucht die Autoritat des Odysseus fiir seine Lehre und schildert
dessen Aufenthalt bei Kalypso in diesem Zusammenhang wie folgt: év t® v
* Erunovpelwy i yevduevos addic maga t7j Kavyol, 6te adt®d Snijoyev év doyig ve
Protedew xai tovpdy xal Pfwey Ty "Atlavros dvyatépa ...; der respektlos-iiber-
miitige Ton ist dem des Kynikerbriefes verwandt.

41 Immerhin ist zu fragen, ob es nicht schon in unserer Odyssee einen gewissen apolo-
getischen Zweck verfolgt, wenn sich Odysseus » 483 plotzlich auf ein Versprechen Kirkes
beruft. — Mit Bezug auf Kalypso ist daran zu erinnern, da8 Odysseus = 2691ff. gegeniiber
Penelope den Aufenthalt auf Ogygia nicht erwihnt. Analytische Folgerungen sind daraus
keinesfalls zu ziehen: Meuli, Od. u. Argonautika 321f., Focke, Odyssee 951f. ; aber die ‘psycho-
logische’ Begriindung von Cauer, Grundfragen d. Homerkritik® 539f. kann noch immer ihr
Recht haben: der Reiz der Liigen- oder besser Halbwahr-Erzahlungen liegt doch darin, auf
welche Weise die Wahrheit verschoben wird.

42 Zu diesem Brief: Ed. Norden, Jbb. f. kl. Phil., Suppl. Bd. 19 (1893) 394{.

43 Dieser Vorwurf kehrt bei christlichen Apologeten wieder: Ps.Justin, Or. ad Graec. 1
(3, 2 p. 6 Otto). — Odysseus als Frauenheld: Priap. 68, 19ff. wandelt das Thema auf seine
Weise ab: hic legitur radiz, de qua flos aureus exit, /quam cum udiv vocat, mentula pdiv fuit. |
hic legimus Circen Atlantiademque Calypson [ ... ad vetulam tamen ille suam properabal...
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Inservire mulieribus (si Circe et Calypso mulieres appellandae sunt): so kenn-
zeichnet Cicero, Off. 1, 113 (Panaitios) den Aufenthalt des Odysseus bei den beiden
gottlichen Frauen. Auch da schimmert die Kritik durch, obwohl der Zusammen-
hang gerade gleiches Recht fiir verschiedene Wesensart lehrt, sei dies nun die starre
Unbedingtheit eines Aias (und Cato Uticensis) oder Flexibilitéit wie bei Odysseus. —
Nur ein Philosoph wie Aristipp vermochte die Jahre, die Odysseus bei Kalypso
weilte, als Zeit der Lust zu verstehen, ohne diese Lust zu kritisieren oder darob
die Leiden des Helden zu vernachlédssigen (Ps.Plut. Hom. 150 = Aristipp 30
Mann.): xal énel adrog odros 6 *Odvooeds ... viv uév tfj Kalvyol cvvaveradero,
viv & vmo “Igov xal Melavdiov megivfoileto, Tadtny eixdva tod fiov mapaiafary
"Aplotinmos nai mevig nal mévos ovvpéydn dppwuévars xai 1jdovj dpeldds &xoi-
oavo*, Sicher hat Aristipp seine Lebensform nicht erst aus Homer {ibernommen,
aber es mag sehr wohl sein, dall er sich selber schon in dieser Weise auf den
homerischen Odysseus berufen hat.

ITI. Odysseus bei den Phiaken

Schiffbriichig an die Kiiste des Phdakenlandes geworfen und nun gastlich ge-
pflegt; noch nicht erkannt, aber in erwartungsvoller Scheu geehrt; Vertreter eines
Lebens voll Not und Ruhm im Kreise des seligen Volkes der Phiaken: so sehen
wir Odysseus vor Beginn seiner groen Erzihlung. Von den Versen, die diese Er-
zihlung einleiten, soll hier in erster Linie die Rede sein. Nicht nur weil sie an her-
vorragender Stelle stehen, sondern auch wegen ihres besonderen Inhalts haben
sie in der spateren Literatur ein aullergewohnliches Echo gefunden.

1. Die ‘Goldenen Verse’

Als Odysseus beim Gesang des Demodokos seine Bewegung nicht zu verbergen
vermag, gebietet Alkinoos dem Sénger Einhalt und stellt dem Gast die vierfache
Frage nach seinem Namen, seiner Heimat, seinem Fahrtenschicksal und dem Grund
seines Weinens. Darauf beginnt Odysseus (¢ 3-13): «Wahrlich, das ist schén, einen
Sianger zu horen, so wie dieser ist, den Gottern vergleichbar an Stimme. Denn
nichts, behaupte ich, ist erfreuender, als wenn Frohsinn das ganze Volk erfiillt,
wenn in vollem Hause die Géste beim Mahl nebeneinander sitzen und auf den
Singer horen, die Tische vor ihnen voll sind von Brot und Fleisch und der Wein-
schenk den Wein aus dem Mischkrug schopft, herbeitrigt und in die Becher gieB3t:
solches scheint mir in meinem Herzen das Schonste zu sein. Doch dein Verlangen
hat sich darauf gerichtet, nach meinen Leiden zu fragen ...»

Mit dem Lob auf den Singer (3f.) antwortet Odysseus auf & 538: seine Worte
bedeuten sowohl Entschuldigung wegen des Zwischenfalls als auch Dank an den

44 Ahnlich Ovid, Pont. 4, 10, 9ff., aber im Rahmen eines {iberbietenden Vergleichs: Was
Odysseus erduldete, reicht nicht an die Leiden Ovids heran: exemplum est animi nimium
patientis Ulixes, [ iactatus dubio per duo lustra mar. | ... sed ... placidae saepe fuere morae: [ an
grave sex annis pulchram fovisse Calypso | aequoreaeque fuit concubuisse deae?

15 Museum Helveticum
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Gastgeber. Aber indem er das Lob vom aktuellen Fall ins Allgemeine erhebt, findet
er den Ubergang zu der folgenden Erzihlung; die Verse 5-11 dienen einerseits als
captatio benevolentiae und andererseits als heller Hintergrund fiir die Leiden der
Irrfahrt, zugleich aber heben sie nachdriicklich den Augenblick hervor, wo Odys-
seus mit seiner Erzihlung an die Stelle des Sangers tritt. - Wegen ihrer allgemein-
giiltigen Formulierung konnten diese Verse 5-11 ohne Schwierigkeit isoliert be-
trachtet werden, und es geschieht ihnen an sich auch kein Unrecht, wenn man sie
als grundsitzliche AuBerung versteht; nur ist einschrinkend zu bemerken, daB
man in dem Preis der Festfreude natiirlich nicht, wie es spiter geschehen ist, die
bindende Bezeichnung eines héchsten Wertes sehen darfl,

Das ilteste Zeugnis in der Geschichte dieser Verse ist die Schrift vom Wett-
kampf Homers und Hesiods, die in ihrem Kern mindestens bis ins 5. Jahrhundert
zuriickreicht (die ihre Gestalt dann im wesentlichen durch den Rhetor Alkidamas
in seinem ‘Museion’ erhielt und von da schlieflich durch kaiserzeitliche Kompila-
tion in die iiberlieferte Form kam)2. Bei seiner Priifung Homers stellt Hesiod unter
anderem die Frage (Z. 80ff. Allen = § 7 Wil.): ©{ dvnroiow dpiotoy dlear &y
goeoly elvar; (bzw. i 9vmroic xdAiotoy Pap.), worauf Homer als Antwort seine
Verse + 6-11 rezitiert. Die Bedeutung, die den Versen hier, in halb spielerischer
Weise, zugemessen ist, wird noch erhoht durch die anschlieBende Bemerkung iiber
den Erfolg, der ihnen zuteil geworden sei: gndtévrwv 8¢ todraw Tdv dndv, ofrw
o@odpds pact Favuacdirar Tovg oTiyovs V7o T@v “EAMparv dote yovdods avtods
mpooayogevdijral, xai &t xali viv &v taig xowais Yvelag meo Ty delmvwy
xal omovddy mpoxarevyeoda mdvrag. Dall der Ruhm dieser Verse weit zuriick-
reicht, ist glaubhaft, und man darf vermuten, daB sie schon im 6. Jahrhundert, in
der Zeit der aufkommenden Symposion-Kultur, gerne zitiert wurden. Fiir ihre
Bezeichnung als ‘goldene’ Verse ergibt sich dagegen ein terminus post quem aus
dem Umstand, daB der eindeutig metaphorische Gebrauch von ypvoodc nicht
wesentlich élter als die Mitte des 5. Jahrhunderts zu sein scheint?3.

Eine zusitzliche Akzentuierung erfuhren die Verse deswegen, weil ¢ 5 das Wort
1é20¢ gebraucht ist, das spiter, terminologisch verfestigt, den hochsten ethischen
Wert bezeichnet. Bei Homer meint es zwar nur «Verwirklichung, Vollzug», und die
philosophisch priagnante Bedeutung sehen wir erst bei Platon im Entstehen (Gorg.
499e, Symp. 211b, Leg. 2, 661b) und seit Aristoteles fixiert. Aber geschichtliches
Verstéandnis ist hier nicht zu erwarten: dank unseren Versen gilt Homer spéter

1 Zur geistesgeschichtlichen Einordnung s. jetzt F. Wehrli, Hauptrichtungen des griech.
Denkens (1964) 24 1f. 44 ff.

? Dariiber zuletzt E. Vogt, Rh. Mus. 102 (1959) 193{f. und K. Hess, Der Agon zwischen
Homer u. Hesiod (Diss. Ziirich 1960).

3 Seit alter Zeit wird als ‘golden’ bezeichnet, was zur Sphare der Gotter gehort. Aber erst
bei Aristophanes — soweit ich sehe — findet sich etwas, das mit der iibertragenen Verwendung
in yovooi otiyot zu vergleichen ist (Plut. 268 & yovoov dyyeilac éndv ...). DaB der
‘goldliebende’ Pindar noch kein einziges Beispiel eindeutig metaphorischen Gebrauches hat,
ist schwerlich Zufall; héchstens um Grenzfille handelt es sich bei Pind. Pyth. 3, 73 yovoéa
dyleta (vgl. Simonides, fr. 56 D. = 604 Page osuva vyleta) und Aisch. Choeph. 372 ... xpeio-
gova yeuooD, ueydAns 0¢ Tvyms xai vmepPogéov ueilova pawveis.
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ohne weiteres als der édlteste Ethiker, der ein bestimmtes ‘Telos’ lehrt; z. B. ist
in dem Handbuch des Areios Didymos zu lesen (bei Stob. 2, 7, 3e p. 48 W.):
"Oumnoos yoyixoy dreprvato o Tijc eddaipoviag Tédog (voraus geht die Dreiteilung
TEAOG YUYLKOY — CWUOTIROY — UixTOY), xal Tadta 01t ToT TaPELoayouEvoV TTPOTHDITOV
copwTdTOV TTap’ avT®. memoinTal yap *Odvooeds avapavdy ... (es folgen ¢ 51.); vgl.
schon vorher 3¢ p. 47, 1f. W. So hat man die Verse gerne als das entscheidende
Wort Homers zur Ethik verstanden.

2. Die Kritik an den Worten des Odysseus

Die Kritik Platons hat der spiteren Diskussion um die ‘Goldenen Verse’ die
Bahn vorgezeichnet. Bei seiner Verurteilung der homerischen Dichtung im 3. Buch
des ‘Staates’ kommt Sokrates unter anderem darauf zu sprechen, da Homer dem
Gebot der cwpgoadry und éyxpdreia durch schlechte Beispiele entgegenwirke. In
diesem Zusammenhang stellt er die kritische Frage (3, 390 a-b): ©( ¢; moweiv
dvdpa Tov copdTazor Aéyovra, ig doxel abTd ndAlotov elvar mavrww (~ ¢ 11), dray
mapa whclar dor todnelar (~ 1 8) aitov xai xoewdy, uédv & éx xontijpos dpdoawy
olvoydoc popénor xal éyyely demdesor (= ¢ 91.), doxel oo érmurridewov elvaw mpog
éyrnpdreiay favrot dxodew véw; Die Worte des Odysseus sind sichtlich ver-
falscht, besonders weil die entscheidenden Verse 6-7 unterdriickt werden, «some-
what unfairly» (Jowett-Campbell z. St.). Es bedurfte der Vereinigung von anti-
homerischer und anti-hedonistischer Haltung, wie sie der platonische Sokrates
hier vertritt, um die Odyssee-Verse zu einem Bekenntnis bloBer Baucheslust zu
machen. Die Diskussion darum zog aber weite Kreise; noch Proklos hielt es fiir
notig, dem Problem ein eigenes Kapitel zu widmen (In Remp. I 129 ff. Kr.; s. u.
S. 223).

Ebenso wie Platon versteht Herakleides Pontikos die beriihmten Verse. In
seiner, wie es scheint, disputationsartig angelegten Schrift ITepi rjdovijc legt er
sie einem (von ihm bekdmpften) Vertreter der 7jdor# in den Mund, zusammen mit
einer Reihe weiterer poetischer und historischer Zeugnisse (fr. 55 S. 22, 23f.
Wehrli); vgl. auch Athen. 12, 513 e. In demselben Sinne, nur ins Satirisch-Komische
verzerrt, 140t Lukian, Paras. 10 seinen Lobredner der mwagacizixs) téyvn sprechen:
6 yap gopog “Oungoc Tov Tod magaaivov Blov Yavudlwy ds dpa paxdoiog »ai nAwtog
&in uovoc ... (es folgen ¢ 5-11, aber die Erwihnung des homerischen Singers ist
wie bei Platon bezeichnenderweise ausgelassen), xai u7y 098 7@ rvydvre dvdpl megi-
Tédeixe TobTovs Tovs Adyovs, dAAd T@® copwrdrw Tty ‘EAljyvwr. Dall Odysseus,
vielzitiert als Vorfahr der Philosophen und der Rhetoren, auch als Kronzeuge der
Parasiten erscheinen konnte, war fiir die Parodie Lukians natiirlich ein kostliches
Geschenk. Der Einfall, Odysseus zum Ahnherrn der Parasiten zu machen, ist
jedoch nicht erst Lukians Eigentum. Schon in Philodems Diatribe iiber die Schmei-
chelei ist das Bild des Parasiten Odysseus gezeichnet (Pap. 223, VH VIII® 139, 3
bei Cronert, Kol. u, Mened. 35): [pepduevoc 8¢ Ta)] uév éni vijc roanélng, va & éni
%Aivng Todg AidAov xai Todg dAdovs mapeoiter, map’ Aixivov [6¢ ... JaTw v yaotép’
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éuniiloas Ty mheav f&lov peotny [Aafeiv] eic “Aidov xavafac [teanéllac xaz-
éAafle vexpdw [aynuéloovs xal todrovs dv d[&udaag wlapasirijoat.

Cronert vermutet, daBl Philodem dem Vorbild einer Diatribe Bions folgt. Wenn
dies richtig ist, haben die Kyniker, die spiter Odysseus als ihren Heroen ablehnten
(vgl. o. 8. 212), vielleicht schon an Bion angekniipft. Die Kritik an den ‘Goldenen
Versen’ lieBen sie sich auf jeden Fall nicht entgehen; bei Ps.Krates, Epist. 19
wird Odysseus getadelt als 7jrrduevoc del dmvov, frrduevos 8¢ 8dwdijc, érmawvdsw
Tov 700y Piov .4 Ein ausfiihrlicheres Beispiel bietet Maximos von Tyros, dem
die Diskussion um die bekannte Stelle als Einleitung zu seiner 22. Rede will-
kommen ist. Nach einem kurzen Bericht iiber die homerische Szene wird Odysseus
dort wie folgt apostrophiert (1c—2a): « T¢ 7jyet elvac oy edpooaitvny, & dopdrare
avdpdv; Todmelay peotny xeedy xal aitov xai xgatijpas mhjoes, xai olvov drayed-
Levoy, xal émi TovTols §dovta dotdov ...; Todro Tl oot xdAAioTov évi gpeoly eideTou
elvar (¢ 11!); dewds s €l, @ copdrare *Odvooed, dnawérns edpoootvns dnuw-
déararog, olav xai Bdofagog avijo émawéoar ...* xal Tadra, dg @ijs, dreptdaw mag’
dAAots 100 ueAindéoc Awtod xal tijc Zeiprvwy @dfjs.» (Die anschlieBende Verteidi-
gung vermag die Vorwiirfe gegen Odysseus nur teilweise zu entkriften, aber die
Entlastung des Odysseus ist dem Redner auch nicht wichtig; s. u. S. 222.)

Die Kritik an den verhingnisvollen Worten des Helden findet schlieBlich auch
in den Homerkommentaren ihren Niederschlag (z. B. Schol. ¢ 5: dmpeméc télog
opilew Tovpny xai dmdravow), und es wurde sogar die letzte Konsequenz ge-
zogen, die anstoBigen Verse zu athetieren. Erwdhnenswert ist dabei, daBl von der
Athetese anscheinend zunéchst nur die auf das Essen und Trinken beziiglichen Verse
getroffen wurden; die Verse 5-7 (und 11 ?) wurden erst nachtréiglich einbezogen’. —
Die Heftigkeit der Diskussion ist nicht nur aus der Zahl der Angreifer, sondern
ebensosehr aus derjenigen der Verteidiger ersichtlich. Die radikalste und zugleich
spéteste Form der Verteidigung ist die allegorische Erkldrung, die Proklos, In
Remp. I 131, 5ff. Kr. erwihnt (ohne sie selber zu befiirworten). Verschiedene
Losungsmaglichkeiten werden von den Scholien aufgezihlt, beispielsweise eine
Mo amo 108 xawod (6t 0B Tod mavtos flov Télos elpnxe TRy 7idovify, dAda
ovumociov Twdg). Die einfluBreichste, aber auch die fragwiirdigste dieser Lo-
sungen war die Adoiwc amwo 100 mpoogwdmov (meos ods Aéyer), d.h. die Erklirung
aus dem Charakter der Phiaken.

4 Der Tadel wegen des Essens richtet sich wohl in erster Linie gegen n 215ff. ; wegen dieser
Rede ist Odysseus unter die ddnpdyo: eingereiht worden (Athen. 10, 412b-d; vgl. Schol. T
7 216). Daher auch Ps.Heraklit, Epist. 7 Pap. Genev. 271 (s.o0. 8. 212) 14, 51ff.: oddey
edpionew *Odvooda Tov copov mototvra, & un dodiovta 7 ywarxonatotvra. Ein Echo dieser
Kritik ist in dem Scherzepigramm des Palladas, A. P. 9, 395 zu horen, nach welchem
Odysseus fiir eine Feinschmeckerei bei Kirke auf Heimat und Gattin verzichten wiirde.
(Fir die Beurteilung der Odyssee-Verse # 215ff. ist wichtig: Fr. Focke, Odyssee 129-132.)

5 H. Schrader, Die Ambrosianischen Odyssee-Scholien, Hermes 22 (1887) 365. — Wie ein
Ausliaufer der antiken Kritik hort sich das Urteil von W. Schmid, Gesch. d. griech. Lit. 1,
178 an: «Der begeisterte Preis der Tafelfreuden in der Odyssee (¢ 5£f.) fallt schon etwas aus
dem Geist Homers heraus ...»
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3. Der Topos vom Phiakenleben

Eine Moglichkeit, Odysseus von dem angeblichen Bekenntnis zur Lust zu be-
freien, bietet die Erklirung, daB seine AuBerungen gar nicht seiner wirklichen
Meinung entspriachen: Odysseus sage hier nur, was die Phiaken horen mochten;
er bediene sich einer Zweckliige, um sich die Gunst seiner Gastgeber nicht zu ver-
scherzen, auf deren Hilfe er fiir die Heimfahrt angewiesen sei. So frostig dieser
Ausweg heute anmutet, so geldufig war er den antiken Erkldrern. Athenaios be-
zeugt diese Deutung bereits fiir den Peripatetiker Megakleides (12, 513b—c): ¢ d¢
Meyarieldne gnot tov’ Odvooéa xadoutlotvra Tods xatgods Ymép Tod doxely Suordn
rolc Paiaéw elvar T0 dfpodiartov adrdy dondleodar, mpomvdduevor Tot *Alxivov ...
(P 248). povws yap ofrwe didn dv fiimiley uy diauapreiv. Vgl. die Scholien zu
¢ 5. oder z. B. Ps.Plut. Hom. 150: *Odvoaeds map’ "AAxiwdw xaveyduevos idvmadeln
xal ToVE]] xeXonUéve, TOS xdow avtd diadeyduevos ... Noch schirfer formuliert
Heraklit 79, 3 Buff. = p. 104, 20f. Bonn.: *Odvoceds dmoxpioer map’ "Arxiver un
poovdy Eyedoato .8 Aber Heraklit geht noch weiter und erhebt Odysseus ge-
wissermaBlen zum verhinderten Padagogen (79, 9 = p. 105, 181.): & %) mpazrrd-
peva paviws obx évipy diddoxovta (sc. Tov *Odvocéa) Pelrin moely, TovTols dia 76
x0ELDIES Hvayxdodn uagTvoeh?.

Aus der Not lieB sich sogar eine Tugend machen: die Worte des Odysseus konn-
ten als Muster dafiir dienen, wie der grole Redner iiber verschiedene Register ver-
fiigen muBl. Hermogenes, Id. 2, 9 p. 371 R.: dav 8¢ émdpar xal diayéa Tovpdvrag
ardodmovs Evexa Tijs eic adrov prlarvdowmiog fovinTar, 0dxét doatrws (wie I' 216 11,
bei seiner Gesandtschaftsrede, die dem Schneesturm gleicht), @Al ... (¢ 51.) »ai
70 é&fjc. oftw xal 6 Toic mpoodmols dmodidods To déov oluar mowjoer gritwe «dAdov
petdiyiows, Aoy ategeols énéeooey (M 267) magoévvwy. — Auch Cicero weist auf
diese Anpassungsfihigkeit des Odysseus hin, wenn auch mit leicht kritischem
Unterton (Off. 1, 113, vgl. o. 8. 213): ... cum et mulieribus (si Circe et Calypso
mulieres appellandae sunt) inserviret et wn omni sermone omnibus affabilem
et tocundum esse se vellet®,

Alle Erkldrungen dieser Art gehen davon aus, dafl das Phiakenvolk einem weich-
lichen Leben des Genusses verfallen sei: die ‘Rettung’ des Odysseus erfolgt stets
auf Kosten der Phidaken. Voraussetzung dafiir ist eine Verschiebung in der Be-
urteilung der Phiaken, die im 4. Jahrhundert eingetreten sein mufl. Bei Homer
erscheinen sie als ein von den Gottern gesegnetes, friedliches und freundliches

¢ Der Autor hilt noch eine zusédtzliche Sicherung fiir geboten und beschriankt das Zitat
auf ¢ 6-7 und 11: die vollen Tische und Becher fehlen.

? Nach Basileios, Ad suwv. 5 kann Odysseus sogar tatsichlich einen erzieherischen Erfolg
verzeichnen: ... xal 7oic lownoic Paiaér Tocovrov GEwov vouodivar date dpévras Tiw TovEPry,
7} owélaw, éxelvov dmofiémew xal {nloty dnavras.

8 Maximos Tyr. 40, 1 d—g arbeitet an dem Anpassungsvermégen des Odysseus einen an-
deren Aspekt heraus: Dall der Held bei allen, z. B. auch gegeniiber Alkinocos und den
Phiaken, die passenden Worte findet, beweist seinen Blick fiir die Vielfalt und Differen-
zierung der Werte: ... oluar 0¢ adrov, & xai map’ dAov Twd dplxeto T@y o xar Gy xai
xata daita eddaiudvwy ..., GAla Ta & Tovtww peilova dyada xextnuévew, cinev v xal megl
éxelvoov Td eixdta.
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Volk, in allem ein Gegensatz zu den wilden Kyklopen ({ 4ff.!), verwandt den
seligen Athiopen oder Hyperboreern?. Aber weder bei Homer noch in der folgenden
Zeit haben sie als Menschen gegolten, bei denen bloB Lust und Luxus regiert?;
«s0 hat sie nicht das Volk aufgefaBt, sonst wiirde die Komédie davon wissen,
sondern die Homerexegese der Philosophen; noch bei den Sophisten ist keine Spur
davon» (Wilamowitz)1.

Die erste Spur findet sich bei Platon, Resp. 10, 614b: GAA’ 0% uévror oot *Adxivov
ye Grdloyov 8d, GAN dAxipov uév dvdeds, ’Hods ... Einerseits mull Alkinoos hier
als Gegensatz zu dAxipog, also als unkdmpferisch und weichlich aufgefaft sein;
andererseits hat der Vergleich aber sichtlich die ‘Alkinoos-Erzéhlung’ des Odysseus
im Auge, die Geschichte, die Odysseus dem Alkinoos und seinen Phiaken erzihlt
(insbesondere iiber seine Katabasis), welcher der wahre Bericht des Pamphyliers
Er gegeniibergestellt wird. Den Regeln strenger Logik entzieht sich das Wort-
spiel2.

Zwei weitere Texte vermégen zu belegen, wie im 4. Jahrhundert die abschétzige
Beurteilung der Phiaken entsteht. Herakleides Pontikos bereitet ihr den Boden
bei seiner Losung des Homerproblems, weshalb die Phiaken Odysseus als Schla-

® Spatere Erklirer lassen die Phaaken in der Nahe der Athiopen oder der Inseln der
Seligen wohnen (Herodoros, FGrHist 31 F 12; Schol. 5 153. 324; Schol. Eur. Hippol. 750),
was von der Odyssee her gesehen sicher eher berechtigt ist als die iibliche Lokalisierung
auf Kerkyra. — Eine bemerkenswerte christliche Variante ist die Behauptung, dafl die ho-
merische Schilderung (Garten des Alkinoos) auf die biblische Beschreibung des Paradieses
zuriickgehe: Ps.Justin, Cohort. ad gent. 28 (3, 2 p. 98 Otto).

10 Vgl, dagegen R. Merkelbach, Unters. z. Odyssee (1951) 172f. (nach dem Vorgang von
Von der Miihll, RE Suppl. 7, 719): «... nur noch ein Volk, das in Uppigkeit lebt, alle Freuden
der Tafel genieBt, tiglich Wettkdmpfe feiert, die besten Ténzer hat; die Singer singen dort
gewagte Lieder wie den Schwank von Ares und Aphrodite, und im ganzen ist das Leben der
Phéaaken ein ewiges Fest.» Diese Charakterisierung ist aus dem Bestreben zu begreifen, die
verschiedenen Hénde in der Phaiakis zu scheiden, aber sie verzerrt doch die Proportionen
sehr. — Eine Bemerkung zum Ares-Aphrodite-Lied: Wie seit dem Altertum oft bemerkt, ist
zweifellos bewullte Absicht darin zu sehen, daB das Lied vor den unbeschwert-frohen
Phiaken vorgetragen wird, aber wie W. Burkert, Rh. Mus. 103 (1960) 1301ff. gezeigt hat, ist
es nicht eine so beziehungslose und v6llig ‘unhomerische’ Einlage, wie gew6hnlich angenom-
men wird. Noch etwas weiteres hebt das Lied iiber das bloB ‘Phidakenhafte’ hinaus: Wir
sehen hier in der Sphiire der leicht lebenden Gétter das Verhiltnis gespiegelt (Hephaistos-
Aphrodite-Ares), das fiir Odysseus drohende Wirklichkeit ist (Od.-Penelope-Freier), das als
dunkles Gegenbild aus Mykene wieder und wieder in Erinnerung gerufen wird (Agamemnon-
Klytaimnestra-Aigisthos) und das, in schmerzlose Vergangenheit geriickt, auch bei Mene-
laos-Helena(-Paris) nachklingt; der Odysseedichter liebt bekanntlich solche Motivvaria-
tionen. (Kurz vor dem Ares-Lied ist iibrigens die Rede davon, wie Odysseus den Bogen mei-
sterlich beherrscht, was unstreitig auf den Freiermord vorausweist.)

11 Wilamowitz, SBBerl. 1912, 549. — Bestitigt wird dies z. B. durch den Gebrauch des
Personennamens Paiaf, der als zur Sphire der Seefahrt gehérend empfunden wurde;
RE s.v. Phaiax Nr. 2: Steuermann des Theseus (Philochoros, FGrHist 328 F 111), auch
Nr. 4: athen. Politiker (der der Komodie Gelegenheit zu Anspielungen hitte geben kénnen!).

12 «Ein Mann, der zu leben verstand » ist Alkinoos in einem aus dem 3. Jahrhundert v. Chr.
iiberlieferten Epigramm (Wilamowitz, SBBerl. 1912, 547ff.; II 6, 158 Diehl2 — Nr. 106
Page, Sel. Papyri). Das Gedicht gilt dem Tod des Dichters Philikos von (der ‘Phiaken-
ingel’) Kerkyra, der dem Epigramm zufolge sowohl seinem mythischen Ahnen Alkinoos
wie seinem Berufskollegen Demodokos alle Ehre gemacht hat. — In finsterem Ton ist da-
gegen eine vergleichbare Anspielung bei Philostrat, V. Apoll. 4, 20 gehalten: da heilt es von
einem weichlichen, ziigellosen Jiingling (der durch Damonenaustreibung bekehrt werden
muf), er stamme aus Kerkyra und sei ein Abkémmling des Alkinoos.
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fenden heimfiihren und an Land setzen (fr. 1756 Wehrli): oweiddrac pap éavrois
pLAndoviav xal amolavoTixoy Tedmov xal dedidstag uy Tic adrods dAlogc dmerdaw
éxfdAy dmo vijc ydeac, dbo Tadra vmoxpivactar, prloéeviay Te mEds Tovs mapdvrag
Tayeldy Te Grémepypy mpog Tovs éAPdvrag, mdvra 08 dgydleadal, Smws adrdv 1
olxnos Aavddvy ..13. — Theopomp verwendet das Bild der in stindigen Festen
lebenden Phéaken, um das ausschweifende Leben eines phonikischen Stadtfiirsten
anschaulich zu machen (FGrHist 115 F 114; auch Polybios verschmiht einen
solchen Vergleich iibrigens nicht: 34, 9, 15).

Das Endergebnis ist von Horaz her bekannt (Epist. 1, 2, 28£f.): Alcinoique | in
cute curanda plus aequo operata vuventus, | cut pulcrum fuit in medios dormare dies ...
Diesem Zerrbild der Moralphilosophie liegen in erster Linie wohl die Verse ¢ 2481,
zugrunde, auf die man sich meistens stiitzte, wenn es galt, die Tove# und piindovia
der Phiaken zu erweisen (Megakleides b. Athen. 12, 513¢, Herakl. Pont, fr. 175,
ferner Athen. 1, 16d; 8, 336b, die Schol. zu ¢ 5f., # 100, & 248)14. Im iibrigen
kristallisierte sich die Vorstellung vom iippigen Phiakenleben besonders um drei
Punkte: den Palast des Alkinoos, seinen (arten und seine Festméhler. Es muf}
hier geniigen, dies mit je zwei Beispielen zu illustrieren.

Der Palast des Alkinoos: Lukrez zitiert die homerische Schilderung, als er ein
Bild des unnétigen, nicht naturgeméfBen Luxus zeichnen will (2, 23ff.):

gratius interdum ...,

st non aurea sunt tuvenum simulacra per aedes

lampadas rgniferas manibus retinentia dextris,

lumana nocturnas epulis ut suppedatentur, (= 1 100-102)

nec domus argento fulget auroque renidet (vgl. n 881f.)

nec citharae reboant laqueata aurataque templa.
Dion 2, 374f. fithrt Philipp von Makedonien im Gesprdch mit seinem Sohne ein:
«Nicht Prunk, sondern erbeutete Waffen sollen die Hiuser der Fiirsten zieren;
deshalb ist Homer zu tadeln, weil er dem Alkinoos einen goldgeschmiickten Palast
gibt.» Alexander verteidigt Homer mit einer Adgic dno tod mpoodmov: «Palast
und Lebensumsténde sind dem Charakter des betreffenden Fiirsten angeglichen:
des Odysseus Haus ist schlicht und einfach ...»

Der reiche Garten des Alkinoos hatte sprichwortliche Geltung (z. B. in der
Wendung Aleinoo dare poma = yratsx’ eic ’Advac). Properz 3, 2, 9f.: Quod non
Taenariis domus est mehi fulta columnis, | nec camera auratas inter eburna trabes, |

13 Dieser Schlaf des Odysseus war ebenso beriihmt (Xen. An. 5, 1, 2, Lukian, Paras. 11,
Ps.Diogenes, Epist. 36 p. 251 He.) wie problematisch fiir die Philologen und die Moralisten
(Arist. Poet. 1460a 35if., Plut. De aud. poet. 27d—e, Mark Aurel b. Fronto, Epist. 4, 2,
Ps.Krates, Epist. 19, Philostr. Her. 19 p. 164, 13 K., Ps.Julian, Epist. 185 Bid.-Cum. = 53 H.).

14 Egscheint nétig zusagen, daBl die Worte des Alkinoos # 246 ff. natiirlich nicht zum vollen
Nennwert zu nehmen sind. Alkinoos 148t den Vorwurf der Unsportlichkeit, den Odysseus
horen muBte und so glinzend widerlegt hat, auf sich und sein Volk zuriickfallen. DaB er
in seiner Konzilianz etwas weit geht, sollte man dem Koénig nicht {ibelnehmen: nicht nur
Odysseus beherrscht das Liigen aus Hoflichkeit. (248 steht iiberdies in pointiertem Gegen-
satz zu B 891 aiel ydp tou (Ares!) &oic Te @iln méiepol ve pdyar Te; vielleicht ist 249 doch
spaterer Zusatz: eluara éénuorfd nach ¢ 641£.7)
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nec mea Phaeacas aequant pomaria silvas ... — Wenn Maximos Tyr. 30, 3d die Gar-
tenanlagen auf einem Luxusschiff beschreibt (das voll Uppigkeit, aber nicht see-
tiichtig ist: ein Bild fiir die Philosophie Epikurs!), liefert ihm der Garten des Alki-
noos die Farben: &xroodey &’ adlijs uéyas doyavoc dyyt Fvodwy (= 1 112) rerpau-
uévoc (n 113: rerpdyvog), xal dévdpa dmegixeoay (~ n 114), dowai xai dyyar xai
unAéar xal Gumedor (n 116: uniéar dyiadxagmor) ... 1.

DaBl das Essen und Trinken der Phiaken {iberméBig reich und schwelgerisch
gewesen sei, steht zwar nirgends bei Homer?, gehort aber mit zur spéteren Auf-
fassung vom iippigen Leben der Phiaken; Alcinoi dapes und culina sind ein Be-
griff geworden (z. B. Sidon. Carm. 12, 19). Horaz, Epist. 1, 15, 231f.: utra magis
piscis et echinos aequora celent, | pinguis ut inde domum possim Phaeazque
revert, [ scribere te nobis, tibv nos adcredere par est. Oder Plutarch, Non posse suav.
1093c: is &’ dv pdyor mewdy xal miow Supdy ra Pardxwy (= das Allerkdstlichste)
7jétov 7 SiéAdor Tov *Odvocéws dmdAoyoy Tic mAdyns;

Die drei genannten Punkte finden wir vereinigt in der bei Athenaios iiberlie-
ferten Homer-Schrift (1, 9a): xai *Aixivovs 8¢ 6 Tov Tovpegov ronuévos Piov
7006 ToVPEpwTdTovs fotidv Dalaxas xal tov *Odvocéa Eevilwv, mibeinviuevog
abT® THY TOD %170V ROTACKEVTY ROl THG Olxlag xal Tov avToD Plov, Towadras (d. h.
einfache) mapariderar roamélas. Der Tendenz des Stiickes entsprechend sind die
Phdaken — «sogar die Phéaken» — hier ein Exempel fiir einfache Lebensweise
(dhnlich Plut. Quaest. conv. 8, 8, 730¢c oder Herodikos ‘der Krateteer’ b. Athen.
5, 192¢—dY). Aber auch sonst stellen die Erklirer, mit leiser Verwunderung, bis-
weilen fest, daf} die Phiaken Homers gar nicht so phdakenhaft sind (z. B. Ps.
Plut. Hom. 207: sportliche Ubungen, Schol. £ 53: Hausarbeit der Konigin).

4. Odysseus und Epikur

Eine Komponente, die bis jetzt ausgeklammert war, verschérfte noch die Dis-
kussion um die ‘Goldenen Verse’. Die Worte des Odysseus wurden in die Schul-
streitigkeiten um die epikureische Lehre hineingezogen ; denn wer sie als Bekennt-
nis zur Lust versteht, macht Odysseus zum Parteigéinger Epikurs (Schol. ¢ 5 bei
Porphyrios, Qu. Hom. Od. p. 81, 8 Schr.: 7d» > Enwovgeiwr 7 ddéa- odror yag
d6dkalov téAoc elvar Tiy 1doviv; vgl. die Ablehnung Senecas, Epist. 88, 5: nam
modo Stoicum illum faciunt ..., modo Epicureum laudantem statum quietae civitatis
et inter convivia cantusque vitam exigentis ... ). Oder, wenn man die Chronologie zu

18 Die homerische Schilderung ist das Urbild der antiken Gartenbeschreibungen, auf das
immer wieder Bezug genommen wird. Eine &«pgacic aus der Rhetorenschule ist bei Libanios
iiberliefert (Descr. 9 vol. 8, 485f.). Zahlreich sind die Beispiele, wo nur mit einzelnen Versen
oder Wortern auf das Stiick angespielt wird (z. B. Ps.Arist. De mundo 6: iiber das Wirken
der Gottheit in der pflanzlichen Natur). — Weitere Stellen aus der latein. Literatur im ThLL
8.v. Alcinous.

16 AuBerdem ist daran zu erinnern, was W. Arend, Die typischen Szenen b. Homer (1933) 70
festhilt: «Nicht Freude am Essen, Freude an Gastlichkeit spricht aus den Mahlszenen
Homers.»

17 Uber die Schrift IT. ovunooiwr des Herodikos: I. Diiring, Herodicus the Cratetean, Akad.
Stockholm 1941, 90ff.
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ihrem Recht kommen la8t, vielmehr umgekehrt: Epikur ist mit seiner Lehre ein
Nachfolger des Odysseus. Athen. 12, 513a-b: ¢ 8¢ mwap’ “‘Ourjow *Odvooeds fyepaw
doxel yeyevijodar > Emnovow tic moAvdovivtov 1jdovijc, Somep noly ... (¢ 5-11);
vgl. Eust. 1594, 25£, 1612, 8f. Dasselbe, aber mit dem polemischen Ton des Kon-
kurrenten, 148t auch Lukian, Paras. 11 seinen Parasiten behaupten: 6 ye uny’ Eni-
#0vP0s OPAdpa dvataytvtws Vpelduevos To Tijs magacitixijc TéAog (wie es Odysseus
angeblich formuliert, s. 0. 8. 215) 77j¢c xatr’ adrov eddayuovias Télos adTo ot

Eine Steigerung ergibt sich, wenn dieser Vorwurf gegen Epikur mit der be-
sprochenen ‘Rettung’ des Odysseus kombiniert wird, wie bei Ps.Plut. Hom. 150
oder Heraklit 79: Epikur ist dann nicht nur in bezug auf den Kernpunkt seiner
Lehre ein Plagiator, sondern hat iiberdies seine Vorlage miflverstanden, da er die
Worte des Odysseus nicht in ihrer Bedingtheit zu durchschauen vermochte. 79,
10 Buff. = p. 105, 20£f. Bonn.: @A’ 6 v’ Enixovgos auadiq tipy *Odvocéws mpdorai-
ooy Gvdyxny Plov xatefdieto ddkav, & mapa Palaw dxeivog dmeprvato xdliwata,
Tadta Tois aeuvols xnmows éupuredoag. Epikur iibernahm also, wenn man diesen
Gedanken folgt, nicht das Lebensziel des Odysseus, sondern das der Phéaken. Als
Dalaé @iAdoopos wird er dementsprechend von Heraklit tituliert, und Plutarch,
Non posse suav. 1087b sieht in den ‘Phiaken-Versen’ & 246 und 248 die Parole
der Epikureer (vgl. Eust. 1612, 22{f., ferner o. 8. 220, Plut. Non posse suav. 1093¢
und vielleicht auch Max. Tyr. 30, 3d).

Es bleibt die Frage, auf wen die Herleitung der epikureischen Lehre von den
Homerversen zuriickzufiihren ist. Das vorliegende Material spricht nicht dafiir,
daB sich Epikur etwa selber auf die Worte des Odysseus berufen hat, denn fast
alle Texte weisen auf die Abhéngigkeit Epikurs von Homer in polemischem Sinne
hin. Und es gibt Zeugnisse von epikureischer Seite, die sich ausdriicklich dagegen
verwahren, da Epikur sein Telos einfach von Homer iibernommen habe: wihrend
bei Homer nur von der Lust des Essens und Trinkens die Rede sei, habe Epikur
die Bedeutung der Lust in allen Lebensbereichen erkannt!8, Wenn sich auch nicht
mit voller Sicherheit rekonstruieren 148t, wie die Bélle zwischen den Parteien hin
und her gegeben wurden, so ist es doch mindestens viel wahrscheinlicher, dal die
Verkniipfung der epikureischen Lehre mit den homerischen Versen auf einen Geg-
ner zuriickgeht?®.

18 Demetrios Lakon b. Cronert, Kol. u. Mened. 118 f. (Pap. Herc., 1012, 73), Sext. Emp.
Math. 1, 283f., vgl. Schol. H ¢ 28.

19 So Crénert (vorige Anm.). Dagegen hat E. Bignone, L’ Aristotele perduto 1 (1936) 292 ff.
eine mehrstufige Kontroverse zu rekonstruieren versucht, bei der ¢ 5ff. eine wichtige Rolle
gespielt hiatten. Epikur habe an den Versen demonstrieren wollen, daBl sie 1. einen Preis
der kérperlichen Lust enthalten, daB aber 2. solche Asiat xuvijosic nicht das letzte Ziel seien,
sondern hinter der 7oy xaraotnuatux) zuriickzutreten hitten. Soweit eine interessante Ver-
mutung, die freilich unbeweisbar ist ; sie beruht bei Bignone auf den unhaltbaren Annahmen,
daB 1. Aristoteles im Protreptikos beim Preis der vita contemplativa sich auf die Verse
gestiitzt habe und Epikur nun dagegen polemisiere, und dafl 2. Herakleides Pont. fr. 55
(0. S. 215) Epikur karikieren und ihm unterschieben wolle, er halte die Freuden des Gelages
fiir das hochste Gut, wogegen Epikur sich wiederum zur Wehr gesetzt habe. Weder Arist.
Protr. fr. 14 Ross noch Herakleides, fr. 55 lassen eine solche Interpretation zu (vgl. Wehrli
S. 77, E. Koller, Mus. Helv. 13 [1956] 33).
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5. edbpgoovvn: Lust oder ‘Frohgestimmitheit’ ?

Wir haben gesehen, wie Odysseus wegen seiner unvorsichtigen AuBerung ¢ 5ff. vor
die Alternative ‘Lust oder Liige’ gestellt wurde. Gewohnlich wihlte man als das
kleinere Ubel dann die (Not-)Liige2°, aber im Grunde befriedigt es natiirlich nicht,
wenn der Held den Phiaken mit ihrer fragwiirdigen Lebensauffassung einfach
nach dem Munde redet. Es ist begreiflich, dal man nach einer besseren Rettung
fiir Odysseus suchte — lva u1) palvnrar xdAaé (Schol. T. ¢ 6). Die Losung, die der
Homer-Grammatiker Seleukos vorzog, fiihrt iiber die Etymologie des zentralen
Begriffs edpgootvy (Schol. T ¢ 6): Zéievxoc Ty edppoadvny, Stav &5 ppovduey,
vgl. Schol. ¢ 5: edpgoadrn e 1jdovijc T @oovelr dagéoer. Eine verwandte,
etwas kithnere Erklirung vermittelt Areios Didymos (Stob. 2, 7, 3e p. 49 W.):
7 8" edpgootvn oy tic doti Suddeos, Hy dv Tic éényrioaito xaly pedvnow,
ro0to & Qv éxdébarto Ty éni Toic xalolc @edvmow. Es wird wohl zu Recht
angenommen, daB hier relativ alte Homer-Exegese zugrunde liegt?!; fiir diese Ver-
mutung spricht auch, dal die Erklirungen in gewisser Beziehung an die Begriffs-
bestimmungen des Prodikos erinnern (VS 84 A 19: ... 5o} = dhoyoc éragoig,
Téoyic =1 ¢’ BTy 10ovr), edpgooivy = 1) dia Adywy, vgl. A 13 = Plat. Prot. 337¢).
Zur Sache ist zu sagen, daf} der Bedeutungsbereich von edpgoovvn (‘Festlichkeit,
freudige Stimmung’) sich ja tatsédchlich nicht mit dem der 7jdor) deckt, trotz der
Ironie Platons und dem Widerspruch des Aristoteles; freilich so vergeistigt, wie es
die Erklirer wahr haben wollten, war die Bedeutung des Wortes auch nicht?2.

Wichtig war auf alle Fille, daf die edppootyn auf den GenuB bezogen wurde,
den der Singer seinen Zuhorern bereitet. Die Rettung der umstrittenen Verse
beruhte also darauf, dal der Akzent vom Essen und Trinken auf den Gesang ver-
schoben wurde. Recht gewaltsam verfihrt Maximos Tyr. 22, 2¢ (vgl. o. S. 216),
der die Geniisse der Tafel und des Gesanges in derart scharfem Kontrast heraus-
arbeitet, daB das Mahl bei Alkinoos zu einer Priifung fiir die Géste wird; sie be-
stehen diese jedoch, indem sie trotz dem verlockenden Essen und reichlichen Wein
aufmerksam dem Sénger lauschen: &rawos & &c Tovc darrvudrvas év Tocadrais
1jdovaic dxpowuévovs Tov dotdod omovdfj. Auch als Maximos bei anderer Gelegen-
heit die Szene streift, unterstreicht er, gleichsam vorbeugend, die Bedeutung des

20 Eine gewisse Disposition zu Liige und Verstellung bringt der moAvrgomos bekanntlich
mit; ihre Beurteilung in der spiteren Literatur behandelt, wenn auch mit etwas groben und
allzu geradlinigen Strichen, W. B. Stanford in den Aufsiitzen Studies in characterization of
Ulysses, Hermathena 73-75 (1949/50) und in The Ulysses theme (Oxford 1954). — Als Ku-
riosum sei hier noch erwiahnt, daBl auch der Vorwurf der Liige auf die Phaaken zuriickfiel:
gemafB Eust. 1666, 481f. (vgl. 1560, 1{f.) haben die Phéaken angefangen, und Odysseus liigt
nur zuriick ... — (Wenn die Horazscholien zu Epist. 1, 2, 28 p. 218 Keller Alcinous als menda-
ctssimus bezeichnen, geht dies wohl letztlich auf ein Milverstindnis des Ausdrucks’4Axivov
dndAoyos zuriick.)

21 R. Philippson, Hermes 64 (1929) 170f.: Demokrit; O. Gigon, Komm. 2. Buch Xen.
Mem. (1956) 75: Zeit der Sokratik.

2 Fiir die philosophische Begriffsbildung scheint die Sprachregelung des Prodikos nicht
ohne Bedeutung gewesen zu sein. Die Stoiker bauen die Synonymik in seinem Sinne weiter
aus (SVF IIT 431f. 434. 609); zu Epikur: Diano, Epicuri Ethica (1946) 137f. (zu fr. 37 =
fr. 2 Us.). — Auch Platon, T'im. 80b differenziert iibrigens 7jdovipp uév roic dppoow, edppo-
ovmr 68 Tais Eupooowy ...
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Gesanges (40, 1£): *Odvooeds ... 6 paxapilwy 1oy ‘Adxivov olxov s edpooodvne xai
77jc @d7jc. — Proklos stiitzt sich bei seiner ausfiihrlichen Behandlung von Platons
Kritik ebenfalls auf die Unterscheidung von #jdov1j und edpgocivy und auf die Her-
vorhebung der Musik; er zieht zur Verteidigung also in erster Linie die von Platon
iibergangenen Verse ¢ 6-7 heran (In Remp. I 131, 141f. Kr.): mpdrov udy dve xal
ad7og 6 T " EAAMpvwy copdtatos oby 1jdovipy akiol xpateiy év tals dedaic modirelas,
aAd’ edppoodrny...c Ened’ 8t dua povo txijc dnacar cvvagudleadar Ty ndlw xai
7P0g EquTny Opd@eova yiveadar xatirooy oBoay T@Y mEOS GPETNY AydvTawy UeAdy
doxeudler. Dal Odysseus hier, wie schon in dem einleitenden Abschnitt p. 129,
17ff., zum reinen Staatsphilosophen gemacht wird, sei nur nebenbei bemerkt?3,

Schon Aristoteles (Pol. 8, 3) hatte sich allerdings auf die Worte des Odysseus
berufen, um die Aufgabe der Musik in seinem idealen Staat zu erliutern und zu
legitimieren. Er versteht die Musik, auf die er bei der Behandlung der Unterrichts-
facher zu sprechen kommt, als edle Unterhaltung und Beschiftigung fiir die MuBe-
zeit und belegt seine Auffassung unter anderem wie folgt (1338a 271f.): xai é»
dAdows 8¢ gnow *Odvooets tadtny éolotny elvar daywyry (~ ¢ 5411), Sray
edpoawousvwy Ty avdpdmwy (~ ¢ 6) dartvudves ava dduar’ axovdalwvrar Goidod
Huevoe €keine (= ¢ T1.)%. Dal} Aristoteles die das Essen und Trinken ausmalenden
Verse nicht ausschreibt, ist aus dem Zusammenhang ohne weiteres verstindlich,
aber man kann doch den Gedanken nicht unterdriicken, daB er sich zugleich von
Platons tendenzioser Auswertung dieser Verse distanzieren will.

Auf eine andere, unmiBverstéindliche Weise versucht Eratosthenes dem Disput
um die Worte des Odysseus ein Ende zu machen. Er empfiehlt eine Lesart, die
durch die Anderung einiger weniger Buchstaben die Harmlosigkeit der edpooatyy
deutlich zum Ausdruck bringt (bei Athen. 1, 16d, vgl. Eust. 1612, 19£.):

ob yap Eywyé Tl pnue télog yaptéotegov elvan

7) 6rav edpoooivy uév &xn xaxdTnTog dmodons st. xdra dfuov draveal,

Sautvudves & ava dwpar’ drovdfwvrar doidod ...
(raxdTyros dmovone @doxwy Tijc dpoootvns: addvarov ydp un peoviuovs elvar
Dalaxag, ol [§ 203] ‘udha gilor eiol Geolow’ ...). Bei der Losung dieses Homer-
problems trifft Eratosthenes ebenso mit Witz den Kern der Sache wie in seinem
bekannten Satz iiber die Lokalisierung der Irrfahrten des Odysseus; dafl er mit
seiner Ansicht weder hier noch dort viel Erfolg hatte, wird nach allem wohl nie-
manden erstaunen.

23 Proklos weil sogar dem umstrittenen Essen und Trinken einen staatspolitischen Sinn
zu geben: ... ToiTov ¢ 6Ti Toic Tijc TolavTNG peTELAy@Pdow dguovias xai Ty dpdoviav Tdw
dvayxaiwv mgootidnow, dv detrar vo mAijloc T6 MoV év Taic méleow. ob ydg 1o duruniapévovs
@Y Towovtwy Ly, aAda to undevdc mooodeiv Ty Tov oy Blov ovumingodvraw Siapegdvrwg
évexwplacev. BloBe Lust und Schlemmerei diirfen jedoch im Staat nicht herrschen: insofern
kann Platon doch noch gerechtfertigt werden (&i d¢ wig T uév edpgootvny dpélow xai Tip dia
Tijc évdéov povouic mawdelay ...).

24 Dashomerische Beispiel kommt Aristoteles gelegen,weil das Bild des Berufsséingers vor der
adeligen Zuhorerschaft seinem eigenen Entwurf entspricht,der fiir den freien Mann Kunstgenufl
und nicht Kunstausiibung postuliert; die letztere hat nur propideutische Funktion und bleibt
im iibrigen dem Berufsmusiker iiberlassen. Vgl. E. Koller, Mus. Helv. 13 (1956) 32ff. 105£f.
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Schlufl

Hier soll abgebrochen werden, wenn auch die aus den Phéaken-Szenen hervor-
gegangenen Topoi damit nicht vollstéindig erfa3t sind?. Zweck der vorstehenden
Seiten war es, das Bild einiger homerischer Szenen im Spiegel oder vielmehr Zerr-
spiegel der spédteren Literatur zu verfolgen. In dem gegebenen Rahmen war es
begreiflicherweise nicht méoglich, auf die einzelnen Texte niher einzugehen, aber
vielleicht kann doch bei der einen oder anderen Stelle die Einordnung unter diesem
besonderen Aspekt fiir die Interpretation férderlich sein. Vollstéindigkeit der Be-
lege ist selbstverstindlich weder erreicht noch erstrebt worden, obschon auch von
der Fiille des Materials ein gewisser Eindruck gegeben werden sollte: Wenn von der
michtigen Wirkung Homers auf die antike Literatur die Rede ist, macht man sich
doch haufig nicht voll bewuBlt, welche Rolle dabei einzelnen Versen und Szenen
zukommt, die, aus dem Zusammenhang gelost, als Topoi weitergereicht wurden —
Tepdyn Ty ‘Ourgov usydiwy delmvwy.

2 Von Bedeutung war z. B. noch die Szene an der Kiiste von Scheria, wo Odysseus als
Schiffbriichiger in dullerster Not und Bediirftigkeit der Kénigstochter gegeniibersteht:
Basil. Ad iuv. 5, Epiktet 3, 26, 33, Gregor Naz. Carm. I 1, 10, 401£f. u. IT 2, 5, 208ff. (PG
37, 709 u. 1536), Liban. Epist. 1473, 4 u. 1508, 2, Max. Tyr. 14, 5 ¢, Musonius 9 ( = Stob.
3, 40, 9), Porph. V. Plot. 22, 241f., Themist. Or. 24, 309b; ev. schon Alkidamas b. Aristot.
Rhet. 3, 3, 1406a 27ff., Aristipp 9 D Mann. (= Gnomol. Vat. 23). — Die Situation des
nackten, auf sich selbst gestellten Odysseus wird in der Erinnerung der Spéateren nicht selten
vermischt mit seiner Bettlerrolle auf Ithaka (und diese wiederum mit der JIrwyela in Troia
0 242f£.1); doch diesen Zusammenhéngen kann hier nicht mehr nachgegangen werden.
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