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Odyssee-Szenen als Topoi

Von Erich Kaiser, Wetzikon|Ziirich

II. Der Zauber Kirkes und Kalypsos

A. Einleitung

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

In allem iibrigen ist der Abstand freilich so groB wie nur mdglich. Die Kirke-
Episode ist ein vordergriindig erzdhltes 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»l. Bei Kalypso dagegen ist der
Zauber in den Bereich des Seelischen iibertragen; das Geschehen entwickelt sich
in psychologisch differenzierten Gesprdchen 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, zauberméchtig
und unberechenbar. Aber gerade bei dieser vergiflt sich Odysseus: die Geféhrten
miissen ihn hier, nach Verlauf eines ganzen Jahres, an die Heimfahrt erinnern
(hier besitzt Odysseus noch Schiff und Gefdhrten, deren Verlust ihn nachher auf
Ogygia festhilt!).

DaB die beiden Figuren verwandt sind, ist trotz der Unterschiede kaum zu
leugnen. DaB nicht ein einfaches, einseitiges Abhédngigkeitsverhéltnis vorliegt, hat
Wilamowitz erkannt, doch hat sich seine Erkldrung im einzelnen als unzureichend
erwiesend. Es spricht zwar alles dafiir, dafl Kirke stoffgeschichtlich die éltere Figur

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

1 ¥r. Focke, Die Odyssee (1943) 189.

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

3 Wilamowitz, Hom. Unters. (1884) 115ff., 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) 96ff. —=
Tradition und Getst (1960) 77ff.; Focke (s.0.); R. Merkelbach, Untersuchungen zur Odyssee
(1951) bes. 202ff.; W. Theiler, Mus. Helv. 7 (1950) 104ff. 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, dal 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 "Ardavros dvydrne dlodpgovog®
[vgl. % 137], in gewissem Sinne auch & 177ff. [der von Kalypso geforderte Eid,
nach » 342ff.18).

Da schon die Odyssee an gewissen Stellen den verschiedenen Charakter der
beiden Figuren verwischt, mufl man darauf gefa3t sein, da3 auch spéter die Ver-
mischung und Verwechslung nicht ausbleibt. Tatséchlich flieBen die Bilder von
Kirke und Kalypso in der Erinnerung der Spéteren sehr oft ineinander: Kirke
wohnt plotzlich nicht mehr in ihrem prédchtigen Hause, sondern in einer Grotte
(z. B. Julian, Misop. 352a) und die wohlriechenden Hoélzer, die auf Kalypsos Herd
brennen, sind «in delicits Circae» (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 Sohne 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, daB 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)2.

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, dal 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 Argonautika (1921) 97ff. Die glinzende
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, da8 Kirke erst nachtréiglich
mit der Argonautensage verkniipft worden ist; zuriickhaltend: A. Lesky, 4ta, Wien. Stud.
63 (1948) 491f.

5 Eine Abhéangigkeit des griechischen Atlas von dem tiickischen Riesen im hethitischen
Ullikummi-Lied (Lesky, Anz. Ak. Wien 87 [1950] 155) erklart 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 dAodpowr statt
dAodppovos konjizierte (Schol. a 52).

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

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

8 Auch einem heutigen Kenner wie A. Lesky unterlduft 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 verschméhen (Bruta rat. 9851,
988f), nicht aus Irrtum, sondern weil es dem Zweck seines Dialogs dienlich ist
(vgl. u. 8. 204f.). Ebenso ist es poetische Absicht, wenn Horaz, Carm. 1, 17, 19f.
schreibt: laborantis in uno (sc. Ulize) | Penelopen witreamque 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 dhnlichen 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,
féllt auf, wie unterschiedlich ihre literarische Wirksamkeit gewesen ist. Das Kirke-
Abenteuer war nicht nur ein beliebter komischer Stoff (Satyrspiel von Aischylos,
Komdédien 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 FuBfassen in Italien, 3. die hellenistischen Erzdhlungen von
Liebesaffiren, 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-Erzihlung 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 14B8t. Die spatere Literatur nimmt gerne Bezug auf das Kirke-Abenteuer,
wihrend 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-
gefahrten in Schweine, vor dem alles iibrige zuriicktritt; diese Verwandlung von
Menschen in Tiere wurde am meisten beachtet und verwertet!!.

9 Zur ‘Verwandtschaft’ Kirkes und Kalypsos: Diktys und Sisyphos von Kos machen sie
zu (einander eifersiichtig befehdenden) Schwestern: FGrHist 49 F 8 = 50 F 3.

10 Von Anaxilas ist immerhin auch eine Kalypso bezeugt, aber es ist vielleicht nicht Zu-
fall, daB3 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 Literatur, 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 tn christl. Deutung 232ff. (mit einigen verfehlten Inter-
ﬁretationen); A. Hermann, RAC s.v. Circe (1957): materialreich, aber in mehr als einer

insicht unzuverlissig, 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 erwidhnt wird, handelt es sich oft um mehr als ein
bloBes Dichterzitat: ihr Name verbiirgt spdterem Zauber Kraft und Erfolg. Z. B.
in dem ‘homerischen’ T6pferspruch wird sie herbeigerufen (Vita Herod. 453f.
Allen = 32, 8f. Wil.): dedgo xai seAiov ddyatsp morvpdpuaxe Kipxn* | dyota gdo-
paxa fdAAe, xdaxov & adrods te xai &oya. Auch bei Theokrit 2, 15 wird ihre Kunst als
wirksames Vorbild beschworen!® und ebenso bei Vergil, Ecl. 8, 70; doch bei dem
Romer ist daraus bezeichnenderweise ein rein literarischer Bezug geworden: .../
carminibus Circe socios mutavit Ulvzi'® (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, 551f.; Ovid,
Ars 2, 103ff. Rem. 263ff.). Zum Kreis der hellenistischen Vorbilder dieses Motivs
diirfte der Schlul des Hirtenliedes Ps. Theokrit 9 zu zéhlen sein: (35f.) Tdooov
Sy Moioar @idac: ods yap dgetwte | yadedoar, Tws & ot mot® dajoato Kipxa.
Der Sénger steht unter dem Schutz der Gotter, 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't. Oder Or.
Sibyll. 3, 814f. (die Sibylle sagt voraus, daB ihr Unglauben und Beschimpfung
zuteil werde): of 0¢ ue Kipxns | untoos xdyvwotow mateos grioovor XifvAiay.
(Vgl. auch Suda s.v. [K 1662]: Tac 8¢ maumadwoeis (-deis) ywwairas Kigras gauév.)
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, 77{. 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 Erklirer, die nichts von Zauberei verstanden, sahen in diesem Vers ein Problem;
Schol. Stat. Theb. 4, 550: Circen autem mon carminibus constat, sed herbis valuisse, quia
decipiebat 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).

14 Circaist hier in demselben Ton und Sinn gesagt wie 221 venefica: damit hat Ed. Fraenkel,
Plautin. vm 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. Mare. 30, 1, 7 (ein Armenier-
fiirst entkommt «durch irgendeine Hexerei» der romischen Uberwachung); Salvian,
Gub. 5, 45 (spatantikes Kolonat: Freie sehen sich ihrer Schulden ledig, aber in
Sklaven verwandelt).

2. «Sub domina meretrice ...»

DaB vom Kirke-Abenteuer des Odysseus (wie man schon gesagt hat1é) der Weg
zu einer milesischen Geschichte nicht weit sei, ist zweifellos eine Ubertreibung,
aber so viel ist doch zuzugeben, daf} die unheimliche Fee schon im Epos gewisse
hetdrenhafte Ziige aufweist. Mindestens muflte es auffallen, wie sie Odysseus un-
gefragt ihre Liebe anbietet und ihn anscheinend gleichgiiltig wieder ziehen 14B8t.
Es ist nicht Zufall, wenn im Roman des Petronius der Name Ctrce jener Dame in
Kroton gegeben ist, die mit so hemmungsloser Selbstverstdndlichkeit die Liebe
des Polyaenos-Encolpius sucht (126f.)!".

Eine besondere Rolle spielte bei der Hervorhebung des erotischen Aspekts die
Verwandlung der Ménner in Tiere. Wiederum — wie schon bei den Sirenen — sehen
wir hier den Witz der Koméodie 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 beriihmten Lais von
Korinth mit einem Philonides an; nicht lange danach héren wir, als Kirkes Name
fallt (3021f.): Kipxny, ty 10 pdouax’ avaxvrdoav, | 1) Tods ETaipovs tot — PiAwvi-
dov o7’ év Kopivdw | Enetoey dog Bvrag xdmpovs | uepayuévov oxdp éodicw, — adts)
0’ Euatvey avrols ... Der Zusammenhang macht deutlich, daB3 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: 7 8¢ éralpa, xai
xataxnhotoa tods Eévous ..., yevouévovs 8€ év mpoomadelq xateiye Tais Emdvuiag
aloyicrws pegouévovs mpog Tag 7Hdovds, oder bei Servius zu Aen. 7, 19: ... haec
libidine sua et blandimentis homines in ferinam vitam deducebaf18. Erinnert sei ferner
an Horaz, Epist. 1, 2, 231f. ; 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 Ein 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. tn Caec. 57): tamgquam aliguo Circaeo
poculo factus est Verres: rediit ad se atque mores suos (Ennod.: Circeo ut asunt poculo a se
translata est et in votum migravit adulter?).

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. Cons. praec. 139 a scheint diese Auffassung durch.
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... §taipa § odoa mavodpyog
1006 dedeacévras mrwyoTdTovs Emoist *
v § avdpwmnelwv arnocvinoaca Aoyioudv,
elr’ amo Taw idlwv undév Eyovras &t
Erpepey Evdov Eyovoa dixny Ldwv aloyioTwy (3-T).

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
Wut, mit der sie gegen ihre Rivalen vorgehen. Uberdies werden den verschiedenen
Tiergattungen verschiedene Verhaltenstypen von Liebhabern zugeordnet?®,

3. Kirkes Tiere: die Opfer des Genufllebens

Eine abweichende, édltere Deutung von Kirkes Verwandlungszauber ist seit Xeno-
phon, Mem. 1, 3, 6£. bezeugt ; Sokrates nach einer Warnung vor iiberméBigem Essen
und Trinken: olecdar & Epn émoxdrtwy xai Ty Kipxny d¢ motetv Totodtois moAloig
detmvifovaay. Ahnliches wird wohl Antisthenes in seiner Schrift 7. Kipxng (D. L. 6,
18) ausgefiihrt haben, vielleicht mit der Erweiterung, dafl den Tieren Kirkes die-
jenigen gleichen, die sich dem Wohlleben und der Lust iiberhaupt ergeben haben.
Dion 8, 211f. zeigt die Geldufigkeit einer solchen Deutung; auch 78, 34: mit den
Tieren, die Kirkes Palast umlagern (6dotnvor dvdowmor xai avénror, diepdapuévor
dea Tovpmy xal doyiav), vergleicht er hier die ‘Philosophen’, die in den Héiusern
der Reichen ein elendes Parasitenleben fiihren. (Vgl. Plut. Adul. amic. 52d: sobald
Platon am syrakusanischen Hof in Ungnade fillt, wenden sich alle — wie von Kirke
verwandelt — wieder einem haltlosen GenuBlleben 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) Tods uév yégovtas dmodnowol domep Ta mapa Kipxns pdopaxa ... —
In diese Richtung scheint auch die metaphorische Wendung bei Plutarch, De esu
carn. IT 996d zu zielen (mit Bezug auf das Fleischessen): wémota 6 7ijc ovvndelag
rvrew, danep 0 Tijs Kipxns. Wie eine Erlduterung zu der allzu knappen Plutarch-
Stelle liest sich Heraklit 72, 2f. Buff. = p. 94, 8ff. Bonn.:*6 8¢ Kipxng xvxewy
7j0ovijc éoTwv Ayyeiov, 6 mivovtes oi GxdAacTor dua Tijc Epmuégov TANGUOVTjG GGV
adhidegoy fiov {dow. dua TodTo oi uév ’Odvecéws Etaigot, yopds dvtes 1Aidwog,

19 Angesichts dieser ‘Homer-Erkliarung’ ist daran zu erinnern, daB Kirkes Tiere in der
Odyssee zahm und harmlos sind. (Wenn sie bei Vergil, den. 7, 15ff. in kaum gebéandigter
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 féllt 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. 986b, Lukian, Salt. 85 (die Wahl dieses Tiers kann Plat. Phd. 81e erldutern: zodg
uév yacrouagyiag te xai UPfgeis xai pilomociag pepciernrdtas xai pn duplafypévovs eic Ta
T@Y Sy pévn xai T@y Towovtww dnoiwy eixog évdveodar).
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Nrrrgvrae Tijs yaotouuagylas, 1 8¢ *Odvocéws pedvmows évinnoe Ty maga Kioxy
Tovpipy. (Vgl. ferner Athen. 1, 10e; Eust. 1656, 411. u. a.)?°

4. Verwandlung des Korpers und Verwandlung der Seele

Bei Homer wird ausdriicklich erzéhlt, die verwandelten Geféhrten des Odysseus
héitten Kopfe, Stimme, Haare und Gestalt von Schweinen gehabt, ihren mensch-
lichen Verstand aber unveridndert wie zuvor behalten (x 239f.)?1. Wie schon die
bisher genannten Beispiele erkennen lassen, wurde diese, allerdings unerhérte,
Einzelheit hdufig beiseite geschoben und die Verwandlung als eine totale aufge-
faBt, die den Opfern auch ihren Verstand nehme: es sollte ja die & %dovijc dAoyia
illustriert werden??,

Aber gerade der Zug, daB die Zauberei der homerischen Kirke nur die Gestalt
und nicht den Geist trifft, lieB sich auch zu emer besonderen Pointe verwerten
(‘bei Kirke der Leib — hier jedoch der Sinn!’). Dion 33, 58: ¢ madawos putdds
gnov iy Kipnny uetafdAlew toic pagudxois, dote atc xai Axovs &€ avdodmawy
ylyveadou ... GAL 8xelvoig uév tov vodv pévew guoiv Eumedov, tobtwv 08 (die
sich affektiert und weibisch gebdrdenden Tarsier) ¢ vofc modros andAwie xal
dépPaprar. Ein bedeutsames Beispiel fiir diese Variante des Topos bietet
Boethius, Cons. 4 carm. 3: Die Philosophia legt dar, daB der Schlechte einen Ver-
lust an Seinsfiille und Menschenwiirde erleidet und daB 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
Neritiv ducis ...) ; den entscheidenden Gegensatz bringen die Verse 29ff.: O levem
nimium manum | nec potentia gramina, | membra quae valeant licet, | corda vertere
non valent. [ ... Haec venena potentius [ detrahunt hominem sibs, | dira quae penitus
meant | nec nocentia corport | mentis vulnere saeviunt.

Es sei hier eingeschaltet, daB der Kirke-Vergleich auch angewendet wurde, um
eine besondere Form von geistiger Verwandlung zu kennzeichnen: in christlichen
Schriften wurde damit die Verirrung der Haretiker charakterisiert. Clemens,
Strom. 7, 95, 1: xad drep oy ei Tic 86 avdowmov Fnolov yévorro magamAnciws Tois
b0 tijg Kipxune paguaydeiow, obrwg 10 dvdpwmog elvat tod & eod xal motog
1@ xvpiQ Siauévew amoAddexey 6 dvalaxtioas Ty éxxAnciactiey magddoow
xat amogxipTiioas eig dokas aipéoewy avdowmivav®®. Derartige und noch schirfer

20 Es ist zuzugeben, daBl 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) 209ff., O. Touchefeu-Meynier, REA 63 (1961) 264ff.; 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 hilt diese Version aber nicht nur in der Epistel 1, 2 fest (25: excors), sondern auch
in ganz anderem Zusammenhang: Epod. 17, 15ff.

28 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. 5, 63): &t1 6 oi 10 «uaxdgior ol eipnvomotoi» vorjoavtes xal T0 «paxdgiot of
oQeicy obx Gv AmocTuyromey TOVG TOQAYAQATTOVTAS TA YOLOTLAMGUOD 000E
Kioxag xai xbxndoa aipdra Aéyorey tovs memAavnuévovg. DaBl 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
Anhénger, nun in der zuvor besprochenen, Homer iiberbietenden Form (C. Eunom.
3, 2, T71f. Jaeger): dAdog Tigc o¥tog “Ounoixog xvxedw, 0% Ta cOpaATA TOY Pag-
paxevopdvwy GAAdoowy eic GAdywy poppds, aAAa xara TV Yuy DV Evegydw Ty
éni 10 dhoyov adtiw petapdppwow. (78) ... xal domep xel pnow 1) mounTIXT) TEQA-
rela eig duapdpwv Inolwy €idn tods paguaxevdévras aArdooeodar xata 10 agéaxov
15} magacopilouévy Ty @dow, Ta adta xai vov yiverar maga tod Kipxraiov todtov
xpatijoos 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 gewdhlt hat — perditus vivo funere (1, 5251.):

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

Von auffallender Kiihnheit ist Plutarch, De comm. not. 1064a-b, wo Kirke zum
Zweck eines Schulbeispiels zwei verschiedene Zaubertrinke in die Hand gegeben
werden, T0 uév ooty dpgovas x poviuwy, To & 8{vovs €& avdodmwy)?t. 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 Trinken vor den (weisen) Odysseus trete,
(Bpdd¢ dv EAéodary tov *Odvocéa muety 10 Tijg apgoadvys udrdov 7 uetafalely
gig Ynolov popeiy To €ldog, Exovra Ty pedvnow ..., xal Tadtd pac avTRy Ven-
yetodau xat magaxeieveocdar iy poovnow: «dpes pe xai xatapeovyoov aroAivuévng
duot xai drapdelgouévns eig dvov mpdowmow. aAL dvov ye, schliet Plutarch mit
beiBendem Hohn, %) Totatra magayyéiiovoa poovnois éotw, ei (wie doch die Stoiker
lehren) 7o pév pgovely xai eddaruovely dyaddv éoti, T0 & dvov meQLpépewy mPdowmoY
adidpogoy.

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

Hilarius Arel. Vita Honorati 17 (PL 50, 1258¢c): non Circeo ut atunt poculo ex hominibus
feras, sed ex feris homines Christi verbum, tamquam dulcissimum poculum, Honorato minis-
trante faciebat. — Aber eine Grenze zwischen Christen und Nichtchristen ist auch bei dieser
Wendung nicht zu ziehen; Themistios, Or. 7, 96d f£.: (iiber versshnende Milde des Kaisers)
»ai Tavra éydr peTaudpopwoy PaciAixwtioay vevéuuxa 7 petepdopov ... 1 Kipxn tovs avdod-
7ovg ... Bedadotog dxpifids 1) Sdvaps atity xai ‘Eopot ddpov, yuyas 86 dyolwy fudpovs xai €&
aMorplwv émitndeiovs.

24 Text mit der Erganzung von Pohlenz. — Wegen der entstellenden Polemik Plutarchs
ist es schwer, abzugrenzen, was den zitierten Gegnern gehort (SVF III 762).




Odyssee-Szenen als Topoi 205

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-
log’, 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 ndmlich denen der Menschen
in jeder Beziehung iiberlegen. Nicht ohne Witz wird dabei die iibliche Deutung
auf den Kopf gestellt, daf} die von Kirke Verwandelten die niedere Begierde und
Lust vertreten; ‘Gryllos’ weist nach, dafl im Gegenteil nur die Menschen, nicht die
Tiere, iibermdBige und unnatiirliche Begierden kennen.

9. Kurke 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 #. Ztvyds angehort. Porphyrios sieht in der ho-
merischen Kirke ein Bild fiir den Kreislauf der Seelenwanderung; ihre Insel ist also
die Region der Toten, eig v éumecotioar mpdTov ai yvyai mAavivras ... xai 6lo-
@Ypovrae (p. 446, 141£.)?5. Und der gefdhrliche Mischtrank Kirkes erhélt ebenfalls
eine besondere Bedeutung: modotoar 6¢ xad’ 7dovas iy cvwijdn xai ctvropov
8v cagxi xal peta capxos diutav éumimrovaw avdhg i Tov xvxedva THG
YEVETEWS Myvdons €ic TO adTo xal xvxdons ©¢ alndds aidie xai dvmrd ...,
Peyduevar xai palacoduevar taig ayovoaws avdg mi iy yéveow ndovais (446,
211f.); die Liiste und Lockungen des Diesseits ziehen den Menschen zur Kérper-
lichkeit zuriick?®. 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 besitat.
In den Beispielen fiir die drei Moglichkeiten klingt noch einmal die homerische
Erzihlung an; iiberwiegt das émBountixdy (piAndovia, yastoipagyia) oder
Popoetdés (prhoverria, dudtns ...), 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). Behélt jedoch das Aoyiozixdy die Oberhand (Hilfe des
Hermes = Adyo¢!), so wird die Seele, wenn nicht véllig sich von dieser Welt 16sen,
so wenigstens ein menschliches Leben fiihren diirfen. — Homerdeutung erschlie8t
Platons Jenseitsmythen: insofern die platonischen Mythen alle beim Wort ge-

% In dem Namen der Insel hérte man den Weheruf aiai: ravrypy én6 vod aidlew xai
G0vpectar Tovs aviodmovs (Ps.Plut. Hom. 126; vgl. Schol. ¢ 32, Serv. Aden. 3, 386). Auch
der Name Kipxn lieB sich etymologisch auswerten (xipxoc = ‘Ring, Kreis’).

26 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 ...

2 eic vwdij cpara (der Text ist nicht ganz sicher, es scheint ein zweites Adjektiv ausge-
fallen zu sein): Porphyrios 1Bt die Moglichkeit offen, an Homers Schweine oder an Platons
«Esel und dhnliche Tiere» (Phd. 81¢€) zu denken.
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nommen und harmonisiert werden, steht Porphyrios in der Nachfolge Plotins
(III 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®): xai 10 uerafdiiew §é Tovs éraigovs Tod *Odvocéws eic ovas xai Toadta
{da TotTo aivitreTat, 8t TV Apedvawy avdewmwy al yuyal petarldrrovow &ig €idy
coudtwy 9notwddv, éumesotoar gic Ty Tod mavTog Syxbriov megupopdy, v Kigxuny
mpocgayopever. Daran anschlieBend wird, genau wie bei Porphyrios (446, 131f.),
Kirkes Abstammung von Helios erklirt und der Name ‘Aiaie’ vom Wehklagen der
Verstorbenen hergeleitet. Der besonnene Mensch jedoch, heil}t es weiter, entgehe
wie Odysseus einer solchen Verwandlung dank der Hilfe des Hermes (tovréor: 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, dafl die Seelenwande-
rungslehre nicht erst pythagoreisch, sondern im wesentlichen schon Homer be-
kannt gewesen sei. Schon dieser Zusammenhang muf} davor warnen, den Abschnitt
ohne weiteres als altpythagoreische Homerdeutung zu deklarieren®. Hinzu kommt,
daB 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 abhiingig sei)30.

Angekniipft an das Thema der Seelenwanderung, findet sich schlie8lich der
Topos von Kirkes Verwandlungszauber noch einmal, auf spielerische Weise vari-
iert, in der Polemik des Ambrosius, Exec. Sat. 2, 127 (CSEL 73 [1955]): An vero
tllorum sententia placet, qui mostras animas, ubr ex hoc corpore emigraverint, in
corpora ferarum variarumque animantium transire conmemorant? at certe haec
Circeis medicamentorum tnlecebris conposita esse ludibria poetarum vpsi philosopht
disserere solent, nec tam tllos, qui perpesst ista simulentur, quam sensus eorum, qui
tsta confinzerint, velut Circeo poculo ferunt in varia bestiarum monstra conversos!

8 Vgl. Buffiére 74. 516 Anm. 73. — Bernardakis wies umgekehrt das Stiick des Porphyrios
kurzerhand Plutarch zu ( = fr. 146a vol. 7, 173ff., dazu praef. XLIf.); 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).

29 Als Zeugnis altpythagoreischer Homer-Interpretation hat diesen Text in Anspruch
genommen A. Delatte, Etudes sur la litt. pythagor. 128f. und, ebensowenig iiberzeugend,
neuerdings M. Detienne, Homeére, 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; Buffiere 517. 520.
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6. Kirke und Kalypso: die Lockungen des Diesseits

AufBler 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 Verzogerungen und Hin-
dernisse auf dem Weg zur Heimat, handle es sich jetzt um die Sirenen, Kirke,
Kalypso oder die Kyklopen (!): ... mavta ta éumodilovta meos avaywyny wvyijs
(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 ‘pedywuey ... pidny & matpida’): Tic 0By 1) puyn xal ndg; avabducda
olov amo payov Kipxns gnoty ) Kalvywots’ Odvooeds aivittopuevos, Soxel pot, uetvas
obx dpeadeis, xaitow Exwv Ndovag O Supdtwy xai xdAler oAAD aic¥nTd cvvasl,

Sehr viel weiter geht die Ausdeutung in einem Exkurs bei Olympiodor, In
Phaed. 66b («uvoias pev yag fuiv acyorias magéyer o oduar») p. 34, 16£f. N.:
80 xai 6’ Odvaoeds udAvog (1) 80eijdn “Epparxnot xai Adyov 6pd0t meog 10 xpuyely
v KaAvyd pavraciav odoav xai dixny vépovs éumodaw yevousvip 1@ Adye
HA Svti: ... 80 xal modTov xariydn 6 *Obdvoceds éni Ty Kigxnv aicdnow
oboav a¢ dvyarépa Tod fAiov.

Proklos kennt die Erkldrung, dafl 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, gerit er von der Platon- in die Homer-
Interpretation: ausgehend von der Frage, wieso die Mehrheit der Menschen un-
verstindig sei, stellt er fest, dal das Leben im Korper und in der Welt der Materie
der menschlichen Seele von Natur aus nicht entspreche, so dal es im Gegenteil
verwunderlich sei, wenn eine Seele nicht Schaden nehme in dieser Welt; fiir eine
solche reine Seele gelte der Vers x 326 : «dadud ' &xet mwédc off T¢ muw Tdde pdppar’
E0éAy9ns.» dviwe yap Eowvcey 1) Mdn xal 1 mAdvy xal 7 dyvoia paguaxeiq Tivi
XATAOTTAOY TAS WYoxac &m Tov TAc GvopoldtyTos Tomov. Ti oy Yavudles &
moAdol uév Adxot xara wip Lwiy, moAlol 8¢ obeg, moAhol 8¢ &Aho T TV dAdywv

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 £ 215ff. halt. Vgl. etwa Schol. ¢ 211 (Antisthenes; = Porph. Qu. Hom. Od.
p- 69f. Schr.) ... érmeonuipvaro, 6t Tip yaperry Cnret dia T clvar megipgova, e xdxelvys dv due-
Moag, el T odpatt xal pove Td xdAler xexdounro (wie Kalypso!); die Verse ¢ 29-33
dienen bei Ps. Plut. Hom. 136 dem Nachweis, daB die Stoiker ihr +jdovijc Jnegogdr an
dem Verhalten des Odysseus gegeniiber Kalypso und Kirke gelernt hatten! — Vgl. ferner
Julian, Or. 6, 185a, Prokop. Gaz. Epist. 124 p. 582f. 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
fir die Entstehung der ludi circenses verantwortlich gemacht. Tertull. Spect. 8, 1f.: qui
spectaculum primum a Circa Soli (patri suo, ut volunt) editum affirmant, ab ea et circi appella-
ttonem 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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eldog mwoofefinuévor, Kipxns dvtog xataywylov tob mepl yijy Témov xai T®
opate Tv moAAdw woydv dlioxouévav da Ty duetgoy mdvpiav; — Eine ent-
sprechende allegorische Deutung fiir Kalypso ist bei Eustathios 1389, 42f. iiber-
liefert; die Nymphe symbolisiert demnach den Leib, in dessen Banden die mensch-
liche Seele festgehalten wird: ... &¢ ocvyxardmroveoav évrog dixny EAvToov Tov Ypuyi-
%0V pdpyagov. Vjtis xal atty xateiye Tov grAdoopoy *Odvocéa @ dvdpwmov évdede-
évov capxi2.

C. Odysseus, der Liebling der Unsterblichen

1. Die Hilfe des Hermes

Odysseus unterliegt bei Kirke, im Gegensatz zu seinen Geféhrten, nicht der
schméhlichen Verzauberung. DaB er dies dem Eingreifen des Hermes zu verdanken
hat, mindert seinen Ruhm nicht; eigenes Verdienst und die Gunst der Géotter sind
nur zwei verschiedene Aspekte derselben Sache. Mit den homerisierenden Worten
des Sokrates (Xen. Mem. 1, 3, 7: o. S. 202): tov ¢ ’Odvogéa ‘Eguod te dmodnuo-
ovvy xal adToy éyxpatij 8vra ..., da Tavta ov yevéadar Tv. — Anders formuliert z. B.
das bei Athenaios iiberlieferte Homerbuch (1, 10e): Tovs maga Kipxpy Aéovrag
mowel xai Avxovg (sc. 6 mouptijc) Taic Hdovaig émaxolovdijeavtag. Tov ¢ *Odvocéa
olet T "Eppot Adyw neadévra- 86 xai dradrs 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 Selbstverstidndlichkeit verwendet33,

Léngere Ausfiihrungen werden der Begegnung des Odysseus mit Hermes in der
stoisch gefdrbten Schrift des Heraklit gewidmet (Kap. 72-73): duéiet to modrov
éx Tijc vews aviovty xal mAnoiov 8vre Tolg Tijg Yeds mpoddgows “Eoudjsc épiotata,
TovTéoTwy 6 Eupowv Adyos ... Zahlreiche etymologisch-allegorische Deutungen
schlieBen sich an; sie enden mit der immerhin iiberraschenden Folgerung, daf die
Worte des Hermes an Odysseus als Selbstgespréich 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

33 Hier sei der Hinweis auf zwei byzantinische Texte erlaubt: Leon Philosophos, zu-
benannt ‘der Heide’, preist in dem Gedicht 4. P. 15, 12 «epikureischen» Seelenfrieden und
den Verzicht auf weltliche Giiter und Liiste : (6f.) ope pot, & Kigxne vopegov oméos * aidéopar
yag | ododriog yeyads faldvovs dte dnoiov éocdew ... — Eine ausfithrliche 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 Ulixis erroribus’ o. a.); Klarstellung
durch Fr. Oelmann: Heraklit, ed. Bonn. proleg. XLI m. Anm. 3.

33 Die Deutung des Hermes als Logos 14t sich zuriickverfolgen vielleicht bis Theagenes
von Rhegion (VS 8 A 2), auf jeden Fall bis Platon, Crat. 407e 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) A I; E. Orth, Logios (1926) 771f.; Leisegang, RE s.v. Logos 1061 ff.




Odyssee-Szenen als Topoi 209

Kalypso sich schlieBlich beugt (67, 5 Buff. = p. 87, 19ff. Bonn.). — Einfacher ist die
Losung des Palladas, der seine Kirke-Interpretation wie folgt abschliet (A. P.
10, 50, 8-10; vgl. o. S. 201f): Bupowv & &v *Odveevs Ty vedTnTa Puydw, [ 0dy
‘Eouotd, piocews & idlac Eupitvta Aoyiopdy | el ye yonreiag paouaxov avrimalovs,

2. Das Kraut Moly

Die letzten Worte des Palladas beziehen sich auf die wundersame Pflanze, die
Hermes dem Odysseus iibergibt. Dieser méarchenhafte 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 Adyo¢ (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: ¢’ 09 pwidovrar ai dpuai xai va mady3s. Die Verwandlung der
Gefdhrten muB also auch hier bedeutet haben, da3 sie nicht dem Logos, sondern
ihren Leidenschaften folgten. Ein spites Beispiel mag die Langlebigkeit dieser
Erkldrung belegen: (Prokop. Gaz. Epist. 117 p. 579 He.) deibewc ¢ ody 7 Tdw
- xax @y edmogia TNy cwpgootvny olde vixdv, GAX Evia Tdv ceuvotépwy 6 mddog, xAy
Tag Zewofjvag elnng, Gy Ty mavra petafdiloveav Kipxmpy, wxijoer wdiw 6 *Odve-
oevg, vy uev 10 udAv dewvds (Adyov oluar TodTov, v 0bTOS Edwpencato), vuvi
dé ... usw. (s. o. S. 135).

Eine Variante ist die Auffassung des Moly als dgers] (Maximos Tyr. 26, 9g-h;
29, 6¢-d: 09 yag ééamatijoer e Oungog T@ vdpate. 69@ 10 DAV, xai cvvinu Tod
aiviypatog, xai capds olda w¢ yalemov edgely o yofjua todto ...). — Die Diatribe
(Or.) 27 des Themistios handelt von dger?) und ihrer Erwerbung, also madeia;
den Schluf dieser Schrift bildet eine ausfiihrliche Interpretation der Wunder-
pflanze Moly, die zunéchst den Nutzen und die Unentbehrlichkeit philosophischer
Bildung erldutern soll (340a ff.): «Was ist dieses Moly, das Odysseus brauchte,
um bei Kirke seine Gefidhrten zu befreien (z7jc €§ 79dovijc dAoyiac), und dessen du
bedarfst gegen die gefihrlichen Kirke-Trinke dieses Lebens ¢» Die Antwort wird
aus dem Vers x 304 erschlossen, der von der schwarzen Wurzel und der milchweillen
Bliite der Pflanze spricht: gnoi 8¢ tijc aindwijc nadelas mxpav uév Tip gilay,
yAvadv ¢ xai mpoanvij Tov xapmdv®S. Und nun wird die Hauptfrage, wo man die Bil-

34 9w vedryra puydy mindert eigentlich das Lob: vgl. Cic. Cato 39ff., Juncus, I7. yrjows
(o. S. 124) oder den Tadel an Odysseus Athen. 10, 412d, Method. De autex. 1, 1.

8 Mit derselben Etymologie, aber sonst verdorbenem Text Hesych s.v. udAv: oi d¢ tdv
Adyov, 8¢’ oF ta mdvra (oder ta mddn ?) pwlverar, 6 éoti mpooyiverar (Heilungsversuche bei
Schmidt und Alberti [Leiden 1766]).

3¢ 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, 6{f. Bonn.
zitieren »x 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 gelost:
(70 udAv, bzw. 1) agetr)) maga nddag éati xai wAnciov Get T Svvauévey Aaufdvew.
(Deutung des Moly als Paideia auch bei Eust. 1658, 261.)%

Es gibt auch Beispiele, wo das Moly als ‘Logos’ in der Bedeutung ‘Rede’ auf-
gefallt wird. Philostrat, in einer Nebenbemerkung im Proomium seines Heroikos,
erklirt es sogar als « Gesprdch 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; verfaft im Namen des mit ihm ver-
schwigerten Nikobulos): (165) u&dot yap Pistoo deueirov, ol w’ amo dnpdw | Eoy-
oav ... (19611.) olda 8¢ Iloumo® (Hermes) | pdopaxov, e Adyos 7jev, 6v doyouéve
peta Kigrap | Aagtiddy ndpe ddgov, Smwg xe avecow aginéet | olc éragoig, und’
adtog Edow avodoéuuova popPip.

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 kénnen. 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 (rovtéott 100
Adyov), wie auch bei den Dichtern stehe ... (es folgen x 304-306); TovTov ydg, gnoiv
(sc. 0 Lipwy), 0 yevoduevos 106 xagmot Vmo Tijc Kipxns odx amednouddn udvos,
aAda xai T00¢ TEVNQLWUEVOVS TH] Svvduel yoduevos TOD TOLOUTOV *aQmoD &g TOV
7OTOY EXxElvoy TOY 0oy adTdY avémAace xal GveTdmwae xal dvexalécato yagax-
T7joa. LaTOG 08 v xal Gy amd uevog Vo Tij¢ papuaxidog éxelvng dua Tov
yadaxtwdn xal Fetov éxelvov xagmdv (pnow) edoloxeTat.

3. Die Laebe der Gottinnen

Der zuletzt genannte Text enthilt neben der Abwandlung der bekannten Topik
den neuen Gesichtspunkt, daf die Liebe Kirkes positiv gewertet wird ; es bedeutet
eine Auszeichnung fiir Odysseus, da3 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
A Pedv oixcwdpeda xata Ty Tordvde Nudw Cwnjy. To0T0 Yap onpaiver xai Toy
’Odvocéa vov uéy Karvyoi, dAlote 6¢ Kipxn ovveivar, xai dAote dAAew Ped®e.
Wihrend es iiblicherweise als Beweis seiner Klugheit und Besonnenheit aufgefalt

37 Eine Deutung eigener Art hat Porphyrios in dem o. S.205 besprochenen Stiick gefunden :
Hermes ist der Aoyos, Moly das Reich des xaAdv, das dieser dem Menschen ‘zeigt’ (» 303:
... 20l por pow adroi sile).

38 DafBl Odysseus ¢ 193 hinter der Géttin (Kalypso) her schreitet, diente als Beleg dafiir,
daB Homer bereits das platonische Ziel der duoiwoic $ep kannte: Areios Didymos b. Stob.
2,17, 3f. p. 499 W.!
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wird, dafl Odysseus den beiden Gottinnen entflieht, gilt es nunmehr als Beweis
seiner Klugheit und Besonnenheit, da3 er ihre Liebe gewinnt. Plut. Coni. praec.
139a: (Kipxn) Tov & *Odvacéa vody Exov a xai ocuvdvta poovipiws Vmepnydnncey
(im Gegensatz zu den Gefihrten); oder Libanios, Encom. 2,20 vol. 8, 233 F.: ai
08 dodoai e adTob xal xaTéyovoar xal mojoew addvarov Vo voipevaL — Tl oot
paivovtaw pagtvgeiy; (als Antwort darauf die rhetorische Alternative:) 7 yap oy
Sy dpdou megueallij Ttodro Enadov, 7} maga Tijs cvvécews 6 Epws ldufave T
doyijv. — Derselbe Gedanke lautet bei Ovid wie folgt (Ars 2, 123£.): Non formosus
erat, sed erat facundus Ulizes, | et tamen aequoreas torsit amore deas ... Daf} 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 fafit und dieser Emp-
findung Recht und Wert zuerkennt, kann es nicht ausbleiben, daB das Verhalten
des Odysseus fragwiirdig wird. Kalypso dient denn auch in der romischen Elegie
meist als Exempel der treulos verlassenen Geliebten, z. B. Prop. 2, 21, 13f.: sic
a Dulichio vuvene () est elusa Calypso: | vidit amatorem pandere vela suum (vgl. die
weinende Kalypso Prop. 1, 15, 9ff.; 3, 12, 31; Apul. Met. 1, 12, 3)3%. — Das Bild
der verlassenen Kurke zeichnet Ovid, Rem. 263-290: gegen den eigenen Liebes-
kummer helfen der groen Zauberin ihre Mittel nichts (vgl. o. S. 1991.).

Odysseus als treuloser Liebhaber: daBl die Auswertung dieses Motivs auf die
hellenistische Dichtung zuriickgeht, 148t, abgesehen von allgemeinen Erwégungen,
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 Trdnen, 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 udvov 8¢’ Odveoeds
neol Alodov 8Exjuagtey, GAAa xai peta tap dinp, ... eic " Hnewpov éA8aw yonotnoiwy
Twaw Evexa, Ty Tvpluua dvyatépa Epdeey Edinmnp ... 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 pafit 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 spéteren Erweiterun-

3 Nach Hygin, Fab. 243 soll sich Kalypso aus Liebesschmerz sogar den Tod gegeben haben.
Andererseits 148t 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. Paldstina-Vereins 54
(1931) 591f.

40 A, Hartmann, Unters. iiber die Sagen vom Tod des Odysseus (1917) 182 ff.
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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. Liel3 er
hier nicht die sonst beriihmte Beherrschung und Besonnenheit vermissen ? Daf}
solcher Tadel geduBert wurde, zeigt einmal die dngstliche Abwehr in den Scholien.
Zu Kirkes Worten » 334f. «edvijsc fjuetéonc émPriopey, dpoa pyévte | edvij xal
prAdTnTe memol@opey dAAnioowry wird betont: ody 7jdovijc aAda miotews Evexev
T007T0 mpofdAderar (entsprechend auch zur Ankiindigung des Hermes » 296; vgl.
Eust. 1660, 27ff.); und zu des Odysseus Bitte um Entlassung und Heimsendung
vermerkt Schol. » 483 mit sichtlicher Erleichterung: dijiov 87’ Odvooeds moAAdsnig
To0t0 ixérevoev?l. Bei Kalypso steht die Haltung des Helden weniger in Frage,
doch ist auch da ein Wortchen, das Anstol erregt: (¢ 153) ... émel 0dxéTe Tjvdave
vougn; die Scholien wissen den folgenden Ausweg: 70 uév mpdrov @¢ cdoagay
dotepbey, TO 08 ueTd TadTa odxéTL.

Massiv werden spéter die Angriffe von kynischer Seite, wobei die Heftigkeit
wohl nicht nur mit dem rauhen Ton der Diatribe, sondern iiberdies mit dem Eifer
der ‘Bekehrten’ erklirt werden muB. 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:
My Aéye tov *Odvocéa matépa Tijc xvvixijs, ndvtwy palaxdtatov Etaipwv, Ty
1jdovipy vmép mdvra mpeoPedovra. 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] 77ff.). Die Odysseus-Kritik ist hier Be-
standteil eines Angriffs gegen Homer, dem vorgehalten wird, er habe nichts als
Weibergeschichten gedichtet®3 (14, 42ff.): domp dexactiay >Odvooeds év "IAiw émo-
Aéumoe, ioov yoovov &v ’Odvogeiq peta yvvaixdv dnivradei, napa Katvyor
Entactiav, maga Kigxy évavtdv. elta xdpe IInveldnng énedduct.

Zu vergleichen ist die Auffassung, die der Parasit bei Lukian, Paras. 10 ent-
wickelt ; er beansprucht die Autoritdt des Odysseus fiir seine Lehre und schildert
dessen Aufenthalt bei Kalypso in diesem Zusammenhang wie folgt: év t@® Tdw
> Eruxovpeiaw fie yeviuevos adds maga tij Kaivyol, 6te adtd dnijoyev v doyiq e
Protedewy xai Tovpav xai Pwelv Ty "AtAavros 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, daB Odysseus v 269ff. gegeniiber
Penelope den Aufenthalt auf Ogygia nicht erwdahnt. Analytische Folgerungen sind daraus
keinesfalls zu ziehen: Meuli, Od. «. Argonautika 32ff., Focke, Odyssee 951{.; 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 properabat ...
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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 Flexibilitdt 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 vernachlidssigen (Ps.Plut. Hom. 150 = Aristipp 30
Mann.): xai érel adtog odrog 6 *Odvooeds ... vov uév tij Kadvyoi ocvvaveradero,
vov & vmo “Ioov xai MeAavdiov megrfpileto, tadtny cixdva tod Piov magakafdw
Apiotinmos xal mevig xai wovows cvvméydn égpwuévaws xai 1idovij apeldis €xom-
oato*t. Sicher hat Aristipp seine Lebensform nicht erst aus Homer iibernommen,
aber es mag sehr wohl sein, daB er sich selber schon in dieser Weise auf den
homerischen Odysseus berufen hat.

III. Odysseus bei den Phiaken

Schiffbriichig an die Kiiste des Phidakenlandes 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 grofen Erzihlung. Von den Versen, die diese Er-
zéhlung 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 spéteren Literatur ein auBergewohnliches 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): «Wabhrlich, das ist schén, einen
Singer zu hoéren, 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
Sanger 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 gieBt:
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 Sanger (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 iiberbietenden Vergleichs: Was
Odysseus erduldete, reicht nicht an die Leiden Ovids heran: exemplum est animi nimium
patientis Ulizes, [ iactatus dubio per duo lustra mari. [ ... sed ... placidae saepe fuere morae: [ an
grave sex annis pulchram fovisse Calypso | aequoreaeque fuit concubuisse deae?

156 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 Siangers 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 spéiter geschehen ist, die
bindende Bezeichnung eines héchsten Wertes sehen darfl.

Das édlteste 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 schlieBlich 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.): 7/ dvyrotow dootov dicor év
poeoty elvar; (bzw. T dvmrols xdAhotor Pap.), worauf Homer als Antwort seine
Verse ¢ 6-11 rezitiert. Die Bedeutung, die den Versen hier, in halb spielerischer
Weise, zugemessen ist, wird noch erhéht durch die anschlieBende Bemerkung iiber
den Erfolg, der ihnen zuteil geworden sei: gndévrwy 8¢ Todray Td@y éndv, ofrw
opodpis paat Yavuacdijvar Tovs oTiyovs Vmo @y ‘EAlpyawy dote yovoois adrovs
mpocgayopevdijvar, xai &tv xal viv & talg xowdic Yveiag 7EO TWv Jdeimvww
xal arovdv mgoxarevyeocdar mdvras. Dafl 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, dal der eindeutig metaphorische Gebrauch von ypvgoiic nicht
wesentlich dlter als die Mitte des 5. Jahrhunderts zu sein scheint3,

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

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

2 Dariiber zuletzt E. Vogt, Rh. Mus. 102 (1959) 193ff. 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 & yovooy dyyeidac éndw ... DaB der
‘goldliebende’ Pindar noch kein einziges Beispiel eindeutig metaphorischen Gebrauches hat,
ist schwerlich Zufall; hochstens um Grenzfélle handelt es sich bei Pind. Pyth. 3, 73 yovoéa
dplea (vgl. Simonides, fr. 56D. = 604 Page oeuvo. vpieia) und Aisch. Choeph. 372 ... xpelo-
gova youood, usydine 6¢ TUxns xai vmegPogéov ueifova pwveis.
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ohne weiteres als der idlteste 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.):
“Oumpos yoyixov arepipato 0 Tijs eddaruovias TéAog (voraus geht die Dreiteilung
TéA0g YUy Loy — COUATINGY — LuKTOV), 2al TaDTa Ot ToD Tageldayouévov mEOTWOTOV
copwTdTov mag’ adTd. nenoinrar yap *Odvooeds Gvapwvdiw ... (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 spéiteren 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, dafl Homer dem
Gebot der cwgppoctrn und éyxpdreta durch schlechte Beispiele entgegenwirke. In
diesem Zusammenhang stellt er die kritische Frage (3, 390 a-b): t{ §¢; moueiv
dvdpa tov copdratov Aéyovra, dg doxel avtd xdAlotov elvar wavrtwy (~ ¢ 11), STay
naga hgiar o Todmelar (~t 8) airov xal xpewdw, uédv & éx xpnrijoos apvocwy
oivoydos popénot xal éyyely demdecor (= ¢ 91.), doxel oo émutijdeov elvan mEdg
dynpdreiay éavtod axovew 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 bloer Baucheslust zu
machen. Die Diskussion darum zog aber weite Kreise; noch Proklos hielt es fiir
noétig, 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 Ilegi 7jdovijc legt er
sie einem (von ihm bekdmpften) Vertreter der 7dov7) in den Mund, zusammen mit
einer Reihe weiterer poetischer und historischer Zeugnisse (fr. 55 S. 22, 23f.
Wehrli); vgl. auch Athen. 12, 513e. In demselben Sinne, nur ins Satirisch-Komische
verzerrt, 148t Lukian, Paras. 10 seinen Lobredner der magaotzix) Téyvn sprechen:
6 yap copos“Oungos Tov Tod magacitov flov Yavudlwy ds doa paxdoiog xai {nAwtds
elm povos ... (es folgen ¢ 5-11, aber die Erwdhnung des homerischen Singers ist
wie bei Platon bezeichnenderweise ausgelassen), xai uzp 096¢ T@ Tvyovre avdpl mept-
Tédewne TovTOVS TOV Adyovs, GAAG T® copwrtdrew Ty ‘EAjvwy. Dal 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 VIII2 139, 3
bei Crénert, Kol. u. Mened. 35): [peoduevos ¢ ta] wév éni Tijc toamélng, ta & éni
xAlvng Todg AidAov xal Tovs dAdovs mageaitet, map’ Ahxivov [8¢ ...]oTw TIp YaoTép’
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duniifoas Ty mijoay HEiov peatip [Aafeiv]: eic “Aidov xarafas [teanél]as xaz-
EAafe vexpaw [avnuéloovs xal tobtovs &v d[éwdoas wlapaoitijoal.

Cronert vermutet, da Philodem dem Vorbild einer Diatribe Bions folgt. Wenn
dies richtig ist, haben die Kyniker, die spdter Odysseus als ihren Heroen ablehnten
(vgl. o. S. 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 7jrrduevos del Smvov, frrwpevos 8¢ Edwdijs, mawiow
Tov )00y Piov .4 Ein ausfithrlicheres 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): « 7% 1jyel elvar Tapy edpgoodvny, & copwTate
avdpdov; todmelay peaTny xgedv xal aivov xal xpazijoas mAfoets, xail olvov Stayed-
pevov, xai émt TovTolg ddovra aotdoy ...; Tobto Ti oot xdAliaTov évi @oeaty eldetal
elvae (¢ 111); dewds i €l, & copdrate *Odvaced, érnawérns edpooovvns dnuw-
déatatog, oiav xai Bdofagos avijp dmawéoar ...* xail Tadta, @ ig, Ymeptéaw mag’
dAAow 0D peAmdéos Awtod xai Tijc Letgiywv @dijs.» (Die anschlieBende Verteidi-
gung vermag die Vorwiirfe gegen Odysseus nur teilweise zu entkréiften, aber die
Entlastung des Odysseus ist dem Redner auch nicht wichtig; s. u. S. 222.)

Die Kritik an den verhdngnisvollen Worten des Helden findet schlieBlich auch
in den Homerkommentaren ihren Niederschlag (z. B. Schol. ¢ 5: dmpemés télog
opilew TovEiy xai amdAavew), und es wurde sogar die letzte Konsequenz ge-
zogen, die anstoBigen Verse zu athetieren. Erwidhnenswert ist dabei, daB3 von der
Athetese anscheinend zunéchst nurdie auf das Essen und Trinken beziiglichen Verse
getroffen wurden; die Verse 5-7 (und 11 ¢) wurden erst nachtréglich einbezogen5. —
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. erwdhnt (ohne sie selber zu befiirworten). Verschiedene
Losungsmoglichkeiten werden von den Scholien aufgezihlt, beispielsweise eine
Ao Gmo tod xawgot (8t o Tod mavtds Piov Télog gipnxe T Hoovjy, aAia
ovunociov Twog). Die einfluBreichste, aber auch die fragwiirdigste dieser Lo-
sungen war die Adows dmo T00 mooodmov (meos ods Aéyer), d. h. die Erklidrung
aus dem Charakter der Phdaken.

¢ Der Tadel wegen des Essens richtet sich wohl in erster Linie gegen 7 215ff.; wegen dieser
Rede ist Odysseus unter die adnpdyo: eingereiht worden (Athen. 10, 412b-d; vgl. Schol. T
7 216). Daher auch Ps.Heraklit, Epist. 7 Pap. Genev. 271 (s. o. S. 212) 14, 51ff.: oddév
evgionw *Odvacéa tov gopov mowotwra, &l pny éodiovra 4 yuwawxonadotvra. Ein Echo dieser
Kritik ist in dem Scherzepigramm des Palladas, A. P. 9, 395 zu hoéren, nach welchem
Odysseus fiir eine Feinschmeckerei bei Kirke auf Heimat und Gattin verzichten wiirde.
(Fiir die Beurteilung der Odyssee-Verse 1 215ff. ist wichtig: Fr. Focke, Odyssee 129-132.)

5 H. Schrader, Die Ambrosianischen Odyssee-Scholien, Hermes 22 (1887) 365. — Wie ein
Ausldufer 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 (¢ 51ff.) fillt 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 héren 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): ¢ dé
MeyasxAeidne pnot tov ’Odvecéa xadouotvra Tods xaipods vmép Tot doxety Guoridn
roic DPaiakw elvar 10 afpodiaitoy avriw asmdleod ar, mpomvdduevor Tod ’Adxivov ...
(¥ 248). pdvwe yap o¥rws @idn dw fiAmlev pi dapapreiv. Vgl die Scholien zu
¢ 51. oder z. B. Ps.Plut. Hom. 150: *Odvoceds map’ *AAxwvd e xareyduevos idvradeiq
xal ToVpl] xexonuéve, mEog xdow adt® dtadeyduevos ... Noch schirfer formuliert
Heraklit 79, 3 Buff. = p. 104, 20£. Bonn.: *Odveceds vmoxpioer mag’ ‘Alxive um
poovew éyedoaro ... Aber Heraklit geht noch weiter und erhebt Odysseus ge-
wissermafen zum verhinderten Pidagogen (79, 9 = p. 105, 18f.): & &4 mparrd-
peva padrws ovx &vipy diddoxovra (sc. Tov *Odvocéa) Peirin mowety, Tovrowg dia 70
X 0ELDOES Nvayxdadn HagTveely.

Aus der Not lieB sich sogar eine Tugend machen: die Worte des Odysseus konn-
ten als Muster dafiir dienen, wie der groe Redner iiber verschiedene Register ver-
fiigen muf}. Hermogenes, 1d. 2, 9 p. 371 R.: dav ¢ éndpar xai dtayéar Tovpdvtag
dvidodmovs Evexa Tijs eic adtov priavPowmias fodAnTar, 0bxétt doavtwe (wie I' 216 ff.
bei seiner Gesandtschaftsrede, die dem Schneesturm gleicht), aAd’ ... (¢ 5f.) »ai
10 £ETjg. oftw xal 6 Toig meoodmols dmodidovs To déov oluar movjoer Grjtwe «dAAow
pethyiows, dAiov otepeols énéeaon (M 267) magobdvwy. — 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 im omnt sermone omnibus affabilem
et rocundum esse se vellet®.

Alle Erklirungen dieser Art gehen davon aus, da3 das Phiaakenvolk einem weich-
lichen Leben des Genusses verfallen sei: die ‘Rettung’ des Odysseus erfolgt stets
auf Kosten der Phiaken. Voraussetzung dafiir ist eine Verschiebung in der Be-
urteilung der Phéaken, die im 4. Jahrhundert eingetreten sein muB. Bei Homer
erscheinen sie als ein von den Gottern gesegnetes, friedliches und freundliches

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

7 Nach Basileios, Ad 1uv. 5 kann Odysseus sogar tatsichlich einen erzieherischen Erfolg
verzeichnen: ... xai Toic Aowmoic Paia&e Tocodtov dEov vouodijvar dote dpévras iy ToVPiY,
7§ owélwy, éxetvov dmofrérew xai {niow dnravrac.

8 Maximos Tyr. 40, 1 d—g arbeitet an dem Anpassungsvermdogen des Odysseus einen an-
deren Aspekt heraus: Dall der Held bei allen, z. B. auch gegeniiber Alkinoos und den
Phaaken, die passenden Worte findet, beweist seinen Blick fiir die Vielfalt und Differen-
zierung der Werte: ... olpar 8¢ avrov, & xal map” dAlov Twva dplxeto T@Y ob xat’ OO xai
xara daira eddaudvoy ..., GAAa ta &t ToUtaw uellova dyada xextnuévow, eimeiv &v xal meol
éxeivaw Ta Eixdta.




218 Erich Kaiser

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 blof Lust und Luxus regiert0;
«so hat sie nicht das Volk aufgefaB3t, sonst wiirde die Komédie davon wissen,
sondern die Homerexegese der Philosophen; noch bei den Sophisten ist keine Spur
davon» (Wilamowitz)!2,

Die erste Spur findet sich bei Platon, Resp. 10, 614b: aAA’ 0 uévror oot ’AAxivov
ye Grdhoyov 8o, AR dAniuov uév avdpdg, "Hodg ... Einerseits mull Alkinoos hier
als Gegensatz zu dAxpoc, also als unkdmpferisch und weichlich aufgefalt sein;
andererseits hat der Vergleich aber sichtlich die ‘Alkinoos-Erzihlung’ des Odysseus
im Auge, die Geschichte, die Odysseus dem Alkinoos und seinen Phéiaken erzihlt
(insbesondere iiber seine Katabasis), welcher der wahre Bericht des Pamphyliers
Er gegeniibergestellt wird. Den Regeln strenger Logik entzieht sich das Wort-
spiel!2.

Zwei weitere Texte vermogen 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 Phidaken Odysseus als Schla-

o Spiatere Erklarer lassen die Phiaaken in der Nahe der Athiopen oder der Inseln der
Seligen wohnen (Herodoros, F GrHist 31 F 12; Schol.  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, daB 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, dasin Uppigkeit lebt, alle Freuden
der Tafel genieBt, taglich Wettkémpfe feiert, die besten Tanzer hat ; die Sanger singen dort
gewagte Lieder wie den Schwank von Ares und Aphrodite, und im ganzen ist das Leben der
Phéaken ein ewiges Fest.» Diese Charakterisierung ist aus dem Bestreben zu begreifen, die
verschiedenen Héande 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 bewuBte Absicht darin zu sehen, daB das Lied vor den unbeschwert-frohen
Phéaken vorgetragen wird, aber wie W. Burkert, Rh. Mus. 103 (1960) 130£f. gezeigt hat, ist
es nicht eine so beziehungslose und vollig ‘unhomerische’ Einlage, wie gew6hnlich angenom-
men wird. Noch etwas weiteres hebt das Lied iiber das blo8 ‘Phaakenhafte’ hinaus: Wir
sehen hier in der Sphére der leicht lebenden Gotter 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 @aiaé, der als zur Sphéire der Seefahrt gehérend empfunden wurde;
RE s.v. Phaiax Nr. 2: Steuermann des Theseus (Philochoros, F GrHist 328 F 111), auch
Nr.4: athen. Politiker (der der Komodie Gelegenheit zu Anspielungen hétte geben konnen !).

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 Diehl?> = Nr. 106
Page, Sel. Papyri). Das Gedicht gilt dem Tod des Dichters Philikos von (der ‘Phiaken-
insel’) 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 heiBt es von
einem weichlichen, ziigellosen Jiingling (der durch Démonenaustreibung bekehrt werden
muB), er stamme aus Kerkyra und sei ein Abkémmling des Alkinoos.
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fenden heimfiihren und an Land setzen (fr. 175 Wehrli): oweiddras yap éavroig
pAndoviay xal amoravoTixoy Teomov xal dedidTas pn) Tic avrode dAdog Emeldaw
éxfaAy ano tijc yweas, dvo Tadra dmoxglvacdai, prAokeviav Te mEOS TOVS TAEOVTAS
Tayeidy T QroTEPYPY PO TOvs EAddvTag, mdvra 6¢ dpydlecdau, drws adTdw 7
oixnais Aavddvy ..13. — Theopomp verwendet das Bild der in sténdigen Festen
lebenden Phéaken, um das ausschweifende Leben eines phonikischen Stadtfiirsten
anschaulich zu machen (FGrHist 115 F 114; auch Polybios verschméiht einen
solchen Vergleich iibrigens nicht: 34, 9, 15).

Das Endergebnis ist von Horaz her bekannt (Epist. 1, 2, 28ff.): Alcinoique [ vn
cute curanda plus aequo operata tuventus, | cus pulcrum fuit vn medios dormire dves ...
Diesem Zerrbild der Moralphilosophie liegen in erster Linie wohl die Verse ¢ 248f.
zugrunde, auf die man sich meistens stiitzte, wenn es galt, die Tovpr und gidndovia
der Phdaken zu erweisen (Megakleides b. Athen. 12, 513¢, Herakl. Pont. fr. 175,
ferner Athen. 1, 16d; 8, 336b, die Schol. zu ¢ 5f., ¢ 100, ¥ 248)!4. Im iibrigen
kristallisierte sich die Vorstellung vom iippigen Phédakenleben besonders um drei
Punkte: den Palast des Alkinoos, seinen Garten und seine Festmihler. Es mul}
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, 231f.):

gratvus interdum ...,

st non aurea sunt vuvenum svmulacra per aedes

lampadas igniferas manibus retinentia dextris,

lumina nocturnis epulvs ut suppeditentur, (= n 100-102)

nec domus argento fulget auroque renidet (vgl. n 88£f.)

nec citharae reboant laqueata aurataque templa.
Dion 2, 37ff. fiihrt Philipp von Makedonien im Gesprédch mit seinem Sohne ein:
«Nicht Prunk, sondern erbeutete Waffen sollen die Héduser der Fiirsten zieren;
deshalb ist Homer zu tadeln, weil er dem Alkinoos einen goldgeschmiickten Palast
gibt.» Alexander verteidigt Homer mit einer Adoic ano tod mpoodmov: «Palast
und Lebensumstédnde 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 Alcinoo dare poma = yAadx’ eic ’Advag). Properz 3, 2, 91f.: Quod non
Taenariis domus est mihe fulta columnis, | nec camera auratas tnter eburna trabes, |

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

14 Esscheint notig zu sagen, daB die Worte des Alkinoos & 246£f. natiirlich nicht zum vollen
Nennwert zu nehmen sind. Alkinoos 148t den Vorwurf der Unsportlichkeit, den Odysseus
horen muBlte und so glinzend widerlegt hat, auf sich und sein Volk zuriickfallen. DaB er
in seiner Konzilianz etwas weit geht, sollte man dem Konig nicht iibelnehmen: nicht nur
Odysseus beherrscht das Liigen aus Hoflichkeit. (248 steht iiberdies in pointiertem Gegen-
satz zu K 891 aiel ydo tou (Ares!) doic ve @iln ndlepol e pdyar ve; vielleicht ist 249 doch
spiterer Zusatz: elpara éénuorfd nach § 64f.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: &xroodev & addijc péyag doyazos dyy dvodwv (=1 112) reToau-
uévos (1 113: terpdyvog), xai dévdpa dmepiineoav (~ n 114), gowal xal Syyar xai
uniéa xal dumnetor (n 115: unréa ayladxagmor) ...13.

Dall das Essen und Trinken der Phidaken iibermaBig reich und schwelgerisch
gewesen sei, steht zwar nirgends bei Homer?!6, 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, 23ff.: wtra magrs
pisces et echinos aequora celent, | pimguis ut inde domum possim Phaeaxque
revertt, | scribere te nobus, tibt nos adcredere par est. Oder Plutarch, Non posse suav.
1093c: i &’ dv pdyor mewdwv xai ot Seydv Ta Pardxwv (= das Allerkostlichste)
7jdtov 7 6iéAdor Tov *Odvocéws androyov Tijg mAdvng;

Die drei genannten Punkte finden wir vereinigt in der bei Athenaios iiberlie-
ferten Homer-Schrift (1, 9a): xai ’AAxivovg 8¢ ¢ Tov ToVEeEoy Ponuévos Piov
T0Y¢ TEVPEpwTdTovs 0TIy DPalaxas xal Tov *Odvecéa Eeviaw, émidexviuevos
adT® THY TOD XAjTOV HATATKEVIY Nl THG oixiag xal Tov avTod PBiov, Towadrag (d. h.
einfache) mapariderar Toanmélag. Der Tendenz des Stiickes entsprechend sind die
Phiaaken - «sogar die Phiaken» — hier ein Exempel fiir einfache Lebensweise
(4hnlich Plut. Quaest. conv. 8, 8, 730c oder Herodikos ‘der Krateteer’ b. Athen.
5, 192¢-d??). Aber auch sonst stellen die Erklérer, mit leiser Verwunderung, bis-
weilen fest, daB die Phidaken 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, verschirfte 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 Parteiginger Epikurs (Schol. ¢ 5 bei
Porphyrios, Qu. Hom. Od. p. 81, 8 Schr.: @ *Emxovgeiwy 7j ddka* oBror yag
8dckalov 1élog elvar Top 7Ndowvijy; vgl. die Ablehnung Senecas, Epist. 88, 5: nam
modo Stoicum illum faciunt ..., modo Epicureum laudantem statum quietae civitatis
et tnter convivia cantusque vitam exigentts ... ). Oder, wenn man die Chronologie zu

15 Die homerische Schilderung ist das Urbild der antiken Gartenbeschreibungen, auf das
immer wieder Bezug genommen wird. Eine &pgaais 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 AuBlerdem 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 I1. svumociew des Herodikos: 1. 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: 6 6é map’ “Ouroe *Odvoceds 1yeuaw
doxet yeyevijodar *Emxobpe tijc moAvdguirov ndovijs, Someg gmoiv ... (¢ 5-11);
vgl. Eust. 1594, 25f. 1612, 8f. Dasselbe, aber mit dem polemischen Ton des Kon-
kurrenten, 148t auch Lukian, Paras. 11 seinen Parasiten behaupten: & ye pap ’ Eni-
%0005 0POdpa avaro yVvvTws VpeAduevos To Tijc mapacttixdjc Tédog (wie es Odysseus
angeblich formuliert, s. o. 8. 215) 77jc xat’ adrov eddarpovias Téiog adTo mouei.

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 mifiverstanden, da er die
Worte des Odysseus nicht in ihrer Bedingtheit zu durchschauen vermochte. 79,
10 Buff. = p. 105, 20ff. Bonn.: aid’ § 9’ Enixovgos duadiq tap *Odvecéws mpdoxat-
ooy avayxmy Plov xatefdleto d6éav, & maga Paialw éxeivos amepivato xdAioTa,
TadTa T0is gepwois ximows éupuredoas. Epikur iibernahm also, wenn man diesen
Gedanken folgt, nicht das Lebensziel des Odysseus, sondern das der Phiaken. Als
Daiat puidoopos wird er dementsprechend von Heraklit tituliert, und Plutarch,
Non posse suav. 1087b sieht in den ‘Phdaken-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 Abhingigkeit Epikurs von Homer in polemischem Sinne
hin. Und es gibt Zeugnisse von epikureischer Seite, die sich ausdriicklich dagegen
verwahren, da3 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 1i8t, wie die Bille zwischen den Parteien hin
und her gegeben wurden, so ist es doch mindestens viel wahrscheinlicher, daf} 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, 2831., vgl. Schol. H ¢ 28.

19 So Crénert (vorige Anm.). Dagegen hat E. Bignone, L’ Aristotele perduto 1 (1936) 292ff.
eine mehrstufige Kontroverse zu rekonstruieren versucht, bei der ¢ 5ff. eine wichtige Rolle
gespielt hitten. Epikur habe an den Versen demonstrieren wollen, da8 sie 1. einen Preis
der korperlichen Lust enthalten, da aber 2. solche Asiar »wvjoers nicht das letzte Ziel seien,
sondern hinter der 7jdovs) xaracTnuarixr) 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 daB3 2. Herakleides Pont. fr. 55
(o. 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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. edpooavvn: Lust oder ‘Frohgestimmihest ?

Wirhaben gesehen, wie Odysseus wegen seiner unvorsichtigen AuBerung ¢ 5ff. vor
die Alternative ‘Lust oder Liige’ gestellt wurde. Gewo6hnlich wihlte man als das
kleinere Ubel dann die (Not-)Liige2°, aber im Grunde befriedigt es natiirlich nicht,
wenn der Held den Phidaken mit ihrer fragwiirdigen Lebensauffassung einfach
nach dem Munde redet. Es ist begreiflich, da8 man nach einer besseren Rettung
fiir Odysseus suchte ~ va w7 paivyrar xdAat (Schol. T. ¢ 6). Die Losung, die der
Homer-Grammatiker Seleukos vorzog, fiihrt iiber die Etymologie des zentralen
Begriffs edppootvy (Schol. T ¢ 6): XéAevros Ty edppoctvny, Srav e poovduev,
vgl. Schol. ¢ 5: edpgoadvny Tijc 1dovijc Td @povely dapéper. Eine verwandte,
etwas kiithnere Erklirung vermittelt Areios Didymos (Stob. 2, 7, 3e p. 49 W.):
7 O’ edppoovvn oy tic ot Suddeois, v dv Tic ényicarto xaAny pedvrow,
Toito & dv éxdéfuto Ty émi Toic xaloic @odvnow. Es wird wohl zu Recht
angenommen, daf hier relativ alte Homer-Exegese zugrunde liegt?!; fiir diese Ver-
mutung spricht auch, daf die Erkldrungen in gewisser Beziehung an die Begriffs-
bestimmungen des Prodikos erinnern (VS 84 A 19: ... 7jdov] = dAoyoc émagois,
Téoyic =1) 6’ drwv 1jdom), edpgoadvn = 1j dua Adyw, vgl. A 13 =Plat. Prot. 337¢).
Zur Sache ist zu sagen, da der Bedeutungsbereich von edpgoodvy (‘Festlichkeit,
freudige Stimmung’) sich ja tatséichlich nicht mit dem der 7do») 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, da die edppoovrn auf den Genull bezogen wurde,
den der Sdnger seinen Zuhoérern bereitet. Die Rettung der umstrittenen Verse
beruhte also darauf, da} 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, dafl 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: &mawog 8’ é¢ tods dartvudvas év Tocadrais
N0ovals dxgowuévovs Tod Gotdod omovdj. 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 Aufsédtzen Studies in characterization of
Ulysses, Hermathena 73-75 (1949/50) und in T'he Ulysses theme (Oxford 1954). ~ Als Ku-
riosum sei hier noch erwahnt, daB auch der Vorwurf der Liige auf die Phiéaken zuriickfiel:
gemil Eust. 1566, 48ff. (vgl. 1560, 1{f.) haben die Phéaken angefangen, und Odysseus ligt
nur zuriick ... — (Wenn die Horazscholien zu Epist. 1, 2, 28 p. 218 Keller Alcinous als menda-
cissimus bezeichnen, geht dies wohl letztlich auf ein MiBverstindnis des Ausdrucks ’AAxivov
dmdloyou zuriick.)

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

22 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 III 431f. 434. 609); zu Epikur: Diano, E picur: Ethica (1946) 137f. (zu fr. 37 =
fr. 2 Us.). — Auch Platon, T"im. 80b differenziert iibrigens 7jdoviw uév rois dpgocey, edpgo-
ovvny 6é Toic Eupgocw ...




Odyssee-Szenen als Topoi 223

Gesanges (40, 1£): ’Odvooeds ... 6 paxagilwv Tov "Airivov olxov Tijc edpoooivs xai
T7j @d7c. — Proklos stiitzt sich bei seiner ausfiihrlichen Behandlung von Platons
Kritik ebenfalls auf die Unterscheidung von #dov7) und edgpgootvn 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, 14ff. Kr.): modrov pév 8t xal
adtog 0 Ty EAlipwr copatatog by Ndoviy a&iot xpately 8y Taig Gpdaic moAtreioug,
aAd’ edppocdvny ...c Enerd’ 6t dia povo Lxijs dragay cvvaguileadar Ty moAw xal
7OG SavTay Oudpoova yiveodal xatijxoov 0Boay TAY TEOG GPETTY AYOVTWY LEADY
doxepaler. Dafl Odysseus hier, wie schon in dem einleitenden Abschnitt p. 129,
17£f., zum reinen Staatsphilosophen gemacht wird, sei nur nebenbei bemerkt23,

Schon Aristoteles (Pol. 8, 3) hatte sich allerdings auf die Worte des Odysseus
berufen, um die Aufgabe der Musik in seinem idealen Staat zu erldutern und zu
legitimieren. Er versteht die Musik, auf die er bei der Behandlung der Unterrichts-
ficher zu sprechen kommt, als edle Unterhaltung und Beschéftigung fiir die Mule-
zeit und belegt seine Auffassung unter anderem wie folgt (1338a 27ff.): xal év
dAdots 6¢ gnmow *Odvooeds tavtyy dpiotmy elvar daywyipy (~ ¢ 5+11), Sray
edpoavoiévwy T@v avdpdmwy (~ ¢ 6) dattvudves ava ddpar’ dxovalwvrar aotdod
Tjuevoe éseims (= ¢ 71.)%4. Dal Aristoteles die das Essen und Trinken ausmalenden
Verse nicht ausschreibt, ist aus dem Zusammenhang ohne weiteres verstandlich,
aber man kann doch den Gedanken nicht unterdriicken, da8} er sich zugleich von
Platons tendenzidser Auswertung dieser Verse distanzieren will.

Auf eine andere, unmiflverstindliche 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 edpgositvy
deutlich zum Ausdruck bringt (bei Athen. 1, 16d, vgl. Eust. 1612, 191.):

0% yap &ywyé ti pnpu télos yaptéotegov elva

7) STav edpgoaivy uév Exn xaxdTnTos AmoVaNg [st. xdTa dijuov dravral,

dautvudves & ava ddpat’ dxovdlwyrtat dotdod ...
(raxdryros amodens pdoxwy Tijc Appootvns: addvatov yap wui @eoviuovs elvar
Daiaxag, of [£ 203] ‘udAa @idow it Jeoioy’ ...). 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; da8 er mit
seiner Ansicht weder hier noch dort viel Erfolg hatte, wird nach allem wohl nie-
manden erstaunen.

3 Proklos weiBl sogar dem umstrittenen Essen und Trinken einen staatspolitischen Sinn
zu geben: ... ToiTov 0¢ Gre Toic THjc ToOLAVUTNG pETELANPOow douoviac xai Ty dpdoviav Tdw
dvayxalwy mgootidnow, dv deirar To nAiflog To ToAD &v Taic moAeow. 0¥ pag To dumumiauévous
T@Y Totovtwy Lijy, alia to undevos mgoadely Tdw Tov Brnrov Blov ovurtAngotvtan Sapegdvtag
évexwuiacey. BloBe Lust und Schlemmerei diirfen jedoch im Staat nicht herrschen : insofern
kann Platon doch noch §erechtfertigt werden (el §é Tic Tip pév edpootvny dpélor xai Tiw dia
Tijc évBéov povaxijc maelay ...).

3¢ Dashomerische Beispiel kommt Aristoteles gelegen,weil dasBild des Berufsséingers vor der
adeligenZuhorerschaftseinem eigenen Entwurf entspricht,der fiir den freien Mann Kunstgenuf3
und nicht Kunstausiibung postuliert ; die letztere hat nur propadeutische Funktion und bleibt
im iibrigen dem Berufsmusiker iiberlassen. Vgl. E. Koller, Mus. Helv. 13 (1956) 32ff. 105£f.
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Schluf

Hier soll abgebrochen werden, wenn auch die aus den Phéaken-Szenen hervor-
gegangenen Topoi damit nicht vollstindig erfat sind®. Zweck der vorstehenden
Seiten war es, das Bild einiger homerischer Szenen im Spiegel oder vielmehr Zerr-
spiegel der spiteren Literatur zu verfolgen. In dem gegebenen Rahmen war es
begreiflicherweise nicht maoglich, auf die einzelnen Texte ndher einzugehen, aber
vielleicht kann doch bei der einen oder anderen Stelle die Einordnung unter diesem
besonderen Aspekt fiir die Interpretation forderlich sein. Vollstindigkeit der Be-
lege ist selbstverstdndlich weder erreicht noch erstrebt worden, obschon auch von
der Fiille des Materials ein gewisser Eindruck gegeben werden sollte: Wenn von der
méchtigen Wirkung Homers auf die antike Literatur die Rede ist, macht man sich
doch héufig nicht voll bewullt, welche Rolle dabei einzelnen Versen und Szenen
zukommt, die, aus dem Zusammenhang geldst, als Topoi weitergereicht wurden —
Tepdyn T@v “Ourjoov peydiwv delmvwv.

3 Von Bedeutung war z. B. noch die Szene an der Kiiste von Scheria, wo Odysseus als
Schiffbriichiger in &uBerster Not und Bediirftigkeit der Ko6nigstochter gegeniibersteht:
Basil. Ad iuv. 5, Epiktet 3, 26, 33, Gregor Naz. Carm. I 1, 10, 4011f. 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, 24ff., Themist. Or. 24, 309b; ev. schon Alkidamas b. Aristot.
Rhet. 3, 3, 1406a 271ff., Aristipp 9 D Mann. (= Gnomol. Vat. 23). — Die Situation des
nackten, auf sich selbst gestellten Odysseus wird in der Erinnerung der Spéteren nicht selten
vermischt mit seiner Bettlerrolle auf Ithaka (und diese wiederum mit der /Trwyeia in Troia
0 242££.1); doch diesen Zusammenhéngen kann hier nicht mehr nachgegangen werden.
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