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PREDMLUVA

Predkladané tfi studie jsou pouze Casti obsahlejsiho projektu vykladu Parmenidovych
fragmenti. Podcenéni narotnosti zavéredné redakce textu vedlo bohuzel k tomu, Ze se mi
nezdafilo zcela dokon¢it dal3i studie vénované ontologické casti basné. Domnivam se
v3ak, ze detailngjsi vyklad v moderni literatufe ¢asto prehlizeného prooimia a rovnéz i
nejasné kosmologie ma své opodstatnéni pro pochopeni celé basné. Situace
v piedsokratickych badanich je dnes jina nez pred padesati, ¢i pouze tiiceti lety a pro
bohatsvi rozli¢nych interpreta¢nich hledisek a detailnich studii, které je ¢asto nezbytné
pro vyklad zohlednit, je velmi obtizné vytvorfit uceleny pohled na Parmenidovo uceni.
Rovnéz i doxograficky materidl je dneSnim filologickym a historickym badénim
posuzovan s vétSi akribii. Tyto okolnosti nuti vyklada¢e k detailngjsimu pohledu na
existujici material.

Uvodni studie predstavuje zatim prvni celistvou kritiku hypotéz o kultovnim pivodu
Parmenidoveé, vytvofenych na zakladé archeologickych vykopavek ve staré Eleji.
Nekritické ptijeti téchto spekulativnich vykladl vedlo v nové literatufe k vytvoteni jistych
zavéri pro vyklad Parmenida, které pokladdm za zkreslujici a neopodstatnéné. Tato prace
mi pfingjmensim oziejmila, na jak nejistych hlediscich je Casto postaven na$ pohled na
ptedsokratovskou filosofi. Druha &ast je vénovana prooimiu, které predstavuje podle
mého  pfesvédéeni jeden znejhadankovitéjsich textl staré fecké filosofie. Jeho
interpretace je spojena s fadou otazek, které se patrné nikdy nepodafi uspokojivé roziesit.
S jistou nadé€ji, ze dle svych skromnych moznosti pfisp€ji nepatrné k jeho vykladu, jsem
se tohoto nebezpecného ukolu ujal. Konedné treti ¢ast je pokusem o rekonstrukei
Parmenidova kosmologického systému ze zachovanych fragmenti a testimonii. Vyklad P.
predstav o struktufe své€ta mize nejen prispét k lepS§imu pochopeni mytické topografie
prooimia, ale miize byt zaroven uZiteény pro $irsi predsokraticka badani.

Predkladané studie vznikaly za mého dvouletého stipendijniho pobytu na némeckych
universitach. Bylo tehdy v zajmu lep$i komunikace psat v jazyce hostujici zemé. Nemohly
by v8ak vzniknout bez podpory Doc. Dr. Z. Kratochvila, ktery shledaval od pocatku nasi

spoluprace smysluplnym naboZenskohistoricky zietel pro vyklad starych feckych filosofii



a ktery zastitil i ma doktorska studia. Za podporu mého projektu dékuji Prof. Dr. Oliveru
Primavesimu a Prof. Dr. Michaelu Reichelovi. Plodnou a dilezitou byla pfedevsim
vyména nazori s piitelem Tomasem Vitkem, jehoz stfizlivé kritice vdé&i prace za své

lepsi stranky.

V Praze 14. 3. 2006
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I. PARMENIDES ULIADES: ARCHAOLOGISCHER BEFUND UND
RELIGIONSGESCHICHTLICHE TATSACHEN

L. Parmencides-Pyretos-Uliades-Fysikos

Uber Lebenszeit und Herkunft des Parmenides von Elea it sich nur im begrenzten
Maf eine sichere Behauptung aufstellen. Bei Laertios Diogenes wird ihm die vornehme
Abkunft nachgesagt; er schildert ihn als einen Abkommen des reichen und glédnzenden
Geschlechts' und versetzt seine éxpt in die Zeit um die 69. Olympiade (503/504 -
501/500), so daf} seine Geburt ungefdhr auf die Zeit um 535-540 v. Chr. zu datieren ware.
Will man hingegen der Nachricht Platons, derzufolge Parmenides im Alter von 65 Jahren
in Athen mit dem sehr jungen Sokrates (469 - 399) zusammengetroffen habe,” den
Glauben schenken,” und zugleich annehmen, daB besagte Begegnung etwa um 435-440
stattfand, so hiefle es, dal Parmenides ungefahr gegen 515, also um oder kurz nach der
Griindung Eleas, zur Welt gekommen sein wiirde. Sein Mannesalter fillt jedenfalls mit
der wirren Periode nach der Stadtgriindung iiberein, die durch Entwurzelungsgefiihl,
Auseinandersetzung mit dem Unbekannten und daraus freigesetzte Selbstreflexion
gekennzeichnet war. Man kann somit vermuten, dafl eben diese Daseinslage zum
Nihrboden neuer Ideen wurde, die in der Figur des Xenophanes den ersten bekannten
Wortfiihrer fanden. Doch im Unterschied zu seinem Lehrer Xenophanes® war Parmenides
kein an der phokdischen Wanderung teilnehmender Abenteurer, sondern ein Angehdriger

der traditionellen Herrscherschicht, dem sogar die Ehre gebiihrte, fiir seine Stadt die

' (%) yévoug 1e Dmapymv Aaumpod xai mhohtou: IX, 2123 = DK 28 A 1; Diogenes folgt
darin wahrscheinlich dem Apollodoros, vg. F. Jacoby, 4poliodors Cronik, Berlin 1902, 231-236

? Plat. Thaet. 183e; Soph. 217¢c; Parm. 127a=28 DK A 5

* Athen. X1, 505 F =28 DK A 5

* Diog. Laert. IX, 21 = 28 DK A 1; Arist. Metaph. A 5, 986 B 22 = 28 DK A 6; Simpl. in
Phys. 28, 4 = 28 DK A 8; Parmenides galt auflerdem als Schiiler des Anaximanders: Suidas = 28
DK A 2, oder eines Pythagoreers Ameinias, Sohn des Diochaites, Diog. Laert. I1X, 21 =28 DK A 1;
Procl. in Parm. 619, 4 Cousin; Phot. Bibl. 249,439 A =28 DK A 4.
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Gesetze abzufassen.’

Wer war aber dieser Mann und was verrit uns der uralte Name von seiner Herkunft?
Nach der doxographische Tradition war Parmenides Sohn des IOpng.® Dieser
altehrwiirdige Name erscheint auch als eine Nebenform zu Moppog (“rotblond™),” dem
von Scholiast angefiihrten zweiten Namen des Neoptolemos.® Die Authentizitit des
Scholions wurde in Frage gestellt, da man in dieser Doppelnamigkeit die Bemiihung eines
spiteren Kommentators sah, den Namen der epeirotischen Pyrrhidendynastie in die llias
einzuschwirzen.” Gegen eine solche Bezichtigung sprechen jedoch mehrere Argumente.
Wenn Achilleus im sechzehnten Gesang der ilias (233-235) den dodonidischen Zeus
anruft, so geschicht es offenbar deswegen, weil es sich um den Stammgott seiner Heimat
handelt. Diese Vermutung bekriftigt weiterhin der Umstand, daf sich sein Sohn
Neoptolemos nach dem Krieg gerade in Dodona, dem Land seiner Vorfahren, niederlief3.
Dodona lag aber gerade in Epeiros, dem Land der Molosser, wo die Pyrrhiden herrschten
und so dirfte die Tradition, die den Namen Pyrrhos mit Achilleus verkniipft, auf
authentischer Uberlicferung beruhen.'® In erwihnten lliasversen regiert Zeus iiber
~winterlich rauhes Dodona, das von seinen Priestern Selloi (= Helloi) umlagert ist.”
Aristoteles nennt das Umland Dodonas ,,alte Hellas“ wo die Selloi und diejenigen, welche
frither Graikoi und jetzt Hellenen heifien, beheimatet waren.'!' Gibt man nun mit élterer
Forschung zu, dal} thessalische Achider, Boioter und Hellenen ein und dasselbe, aus
epeirotischen Berghdhen stammendes Volk gewesen sind,”” so wird auch das Vorkommen

der Namen Pyres / Pyrrhos in Kleinasien besser verstidndlich. Thre Triger gelangten nach

® Er verfaBte Gesetze fir seine Stadt: Plut., adv. Col. XXX11, 1126 A; Strabo, VI, 1, 252,

é Diog. Laert. IX, 21 = 28 DK A I; Suidas = 28 DK A 2; Alex. in Metaphys. A 111,984 B 3 =
Dox. Gr, 482 = 28 DK A 7; vgl. eine Inschrift des 1. Jh., P, Ebner, L'errore di Alalia ¢ la
colonizzazione di Velia nel responso delfico, RSS 23, 1962, 344 mit Abb.

7 Vgl K. Ziegler in RE XXIV, 1963, s. v. Pyrrhos, 106; vgl. auch P. Chantraine, Dict. é1., 959:
..employé le plus souvent pour dire “roux” en parlant des cheveux, ou du poil d’un animal, parfois
d’un vetement.*

% Schol. Hom. 1. XIX 327

? K. Ziegler in RE, XVI, s. v. Neoptolemos, 2440; U. v. Wilamowitz-Moellendorff, Die
Griechische Heldensage 11, Sitz.-Ber. d. Preull. Akad. d. Wiss., Berlin 1925, 240 u. 240, Anm, 2
erkldrt Autoritdt des Wilamowitz [10png fiir die echte Lesart.

' Achilleus heiBt Pyrrhos auf Skyros, Hyg. fab. 96; Der Sohn des Neoptolemos heifit ebenfalls
Pyrrhos, Strab. V11, 326; Plut. Pyrrh. 1,2,

" Arist. Meteor. 352 a 33 f; I'poxot, ,,Graeci nannten die Romer alle Hellenen.

> G. Thomson, Studies in Ancient Greek Society, The Prehistoric Aegean, London 1949, X1,
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Osten im Laufe der #olischen oder ionischen Wanderung und scheinen sich dort schon
frithzeitig niedergelassen zu haben, da sich ein gewisser Pyres von Milet als Verfasser der
Teviké motfpata den Ruhm erwarb. Pausanias berichtet auerdem iiber eine Hohle der
Muttergottheit zu Klazomenai, die den Namen des Pyrrhos trug, und mit einer nicht
iiberlieferten Hirtensage verbunden war."

Nicht ohne Interesse ist im Kontext des parmenideischen Patronymikons die von
Herakleides Pontikos erzihlte Geschichte iiber Inkarnationen des Samiers Pythagoras. Er
sollte sich zunidchst in Aithalides und Euphorbos, dann in Hermotimos und schlieBlich in
einen delischen Fischer namens Pyrrhos eingekdrpert haben.' Ob hier der Name Pyrrhos
auf die apollinisch-solaren Potenzen des Pythagoras verweist, mufl dahin gestellt
werden;'® beachtenswert bleibt jedenfalls, daf der Name mit den wohibekanten Extatikern
vergesellschaftet ist."”

Fiir die tiefere Erkenntnis der Herkunft des Parmenides ist die Etymologie des
eigenen Namens leider weniger aufschluBreich. R. Eisler leitete den ,patronymischen
Parmenides vom lykischen Parmeria ab, legte dafiir jedoch keine Begriindung vor.'®

Zwar findet man im Lykischen verwandte Namensformen,'’ wire aber der Name

" Athen. XIV XIII, 620e

" Paus. VII, 3, 11: &vipov Miytpdg oeiot (KAaloueviolg) IToppov KaAovpuévoy, Kai Adyov
gént 1® mowévi. Nach der Anth. Pal. X1l 637 war P. sogar ein geliebter Knabe. Hinter dem
angedeuteten Verhiltnis zwischen Mutter und Hirt vermutet Graf, NK, einen Nachklang des Mythos
von der Grofien Mutter, Kybele, und ihrem Parhedros; zu den orientalischen Gottinnen und ihrem
Parhedros vgl. ibid., 3895, ; damit hingt angeblich eine von Nonnos Dion. XlI, 81 iberlieferte
phantastistische Erz#hlung zusammen, wonach ein Phryger, der sich Rhea zu nihern wagte,
versteinert wurde, sein Steinbild brennt seither stindig vor Verlangen.

" Diog. Laert. VIII, 1, 45

' W. Fauth, Pythagoras, Jesus von Nazareth und der Helios-Apollon des Julianus Apostata.
Zu einigen Eigentiimlichkeiten der spdtantiken Pythagoras-Aretalogie im Vergleich mit der
thaumasiologischen Tradition der Evangelien, Zeitschr. f. neutest. Wiss. u. d. Kunde d. dlteren
Kirche 78, 1987, 41

'” Die mit ihnen verkniipfien Wundergeschichten sind fiir den sich an die Pythagorasfigur
kniipfenden Genre bezeichnend; von Aithalides wurde erzihlt, er sei der Sohn des Hermes, weshalb
sich seine Seele sowohl auf Erden wie auch im Hades aufhaiten kdnnte. FGH 111, 109 = Schol. Ap.
Rhod. 1, 645; W. Burkert, Lore and Science, 138y, bemerkt trefflich, dafy es vielmehr an Dioskuroi
als an Metempsychosis erinnert; zu Euphorbos vgl. ibid., 138-141. Auch die Seele des mit
Wahrsagergeist begabten Philosophen Hermotimos von Klazomenai vermochte angeblich kérperlos
frei umherschweifen, bis eines Tages seine Feinde den seelenlos daliegenden Korper gestohlen und
verbrannt haben; Apoll. Hist. mir. 3; Plin HN VI, 174; Plut. De gen. Socr. 592ce; Tert. An. 44.

8 Eisler, Weltenmantel 1, 364,

). Sundwall, Die einheimischen Namen der Lykier nebst einem Verzeichnisse
kleinasiatischer Namen, Klio, X1. Beiheft; Leipzig 1913, 151 u. 174: das lykische per(e)+ming-ti
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Parmenides von Ilap-pévewv herzuleiten, so miifiten seine Kurzformen [oppny,

* dem von Zgusta fir griechisch erklirten Namen Tiépuig

MNoppov, Iloppod
entsprechen.’’  Entstammte nun Parmenides tatsichlich einem von Boiotien
herkdmmlichen Genos,” so wire dann schwerlich eine andere als hellenische Herkunft
des Namens in Erwigung zu ziehen. Nicht ganz belanglos scheint indessen, dal} sein Vater
einen durchaus hellenischen Namen trug. Zweifelhaft ist iiberdies, ob der Name
Parmenides iiberrhaupt ,patronymisch® sei, da die fiir griechische Namen typische
Endung -idas (ides) auf dem femininen Element -id- gegriindet ist und somit als
Restbestand der matrilinearen Onomatothese gilt.”

Von einer unvergleichlich groBeren Bedeutung fiir die Erforschung der historischen
Parmenidesfigur schienen die im Sommer 1962 von C. Sestieri in einer siidlich der Agora
gelegenen Zone von Velia entdeckten vier Epigraphen zu sein.”* Zwei gleichartige

Hermenschaften tragen die Inschriften:

OVALG TAplotwvog | latpog emAropyog | £tel ont” (280)
OVALg Tepwvipov | latpdg e@AopY0G | £te1 VUG (446)

Eine I, 80 m hohe Statue ist mit folgender Aufschrift versehen:

Obhg EVELvoL Yedfitng lotpog emiapyog | #tel 108 (379)

(unsicher) & per(e)+mine-di in der hellenisierten Form Ilgppivouvda, Heppivoderg = lyd. Ortsn. u.
Dem. (Athen. Mitt. X11, 250, vgl. Kretschmer, Einl., 316, 1)

* F. Bechtel, Die historischen Personennamen des Griechischen bis zur Kaiserzeit, Halle
1917, 360

' L. Zgusta, Die Personennamen griechischer Stidte der nordlichen Schwarzmeerkiiste, Prag
1955, 405, § 11172 = idem., Kleinasiatische Personennamen, Prag 1964, § 1204 gegen W. H.
Buckler, Verzeichnis von nichtgiechischen. Namen aus Lydien, in: SARDIS, Publ. of the Am. Soc.
for the Excavations of Sardis, Bd. VI, 2, Leiden 1924,

2 Ob adelig oder nicht. Man muB die folgen des wirtschaftlichen Aufblithens kleinasiatischer
Stadte im 7.-6. Jh. mit der wachsenden Emanzipation reicher nichtadeliger Geschlechter in
Erwdgung ziehen.

2 A. Meillet & J. Vendryes, Grammaire comparé des langues classiques, Paris 1927, 390; C.
D. Buck, Comparative Grammar of Greek and Latin, Chicago 1933, 341; H. M. Chadwick, The
Heroic Age, Cambridge 1912, 359

* Erstmals publiziert von P. Ebner, 4 Velia anche una scuola di medicina?, RSS 22, 1961,
196-198; ders., L ‘errore di Alalia e la colonizzazione di Velia nel responso delfico, RSS 23, 1962,
344;
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Am aufschluBreichsten ist die letzte akephale Herme mit dem Wortlaut:
Iappeveidng Topnrog | OOVALEING Lok

Die Deutung der Jahreszahlen (?) auf den drei Artztenischriften ist umstritten, da sich
neben der Chronologie @ schola condita die Datierungen a Velia condita und a Roma
condita anbieten.”® Es scheint jedoch ziemlich sicher, daBl keine der Hermeninschriften in
der vorchristlichen Zeit angefertigt worden war., lhre Entstehungszeit wird aus
paléographischenz(’ und archéologischenz? Griinden mit groBten Wahrscheinlichkeit ins
erste nachchristliche Jahrhundert angesiedelt.”®

Am interessantesten ist der vierte Epigraph. Sein Wortlaut 148t daran denken, daB} es
sich um die Wiirdigung des groBen Philosophen handelt. Kurz nach der Entdeckung hatte
der neue Ausgrabungsleiter M. Napoli sogar einen Kopf zutage gefordert, der zur Herme
vorziiglich pafBte.”” Wihrend das Patronymikon Pyretos mit der doxographischen
Uberlieferung iibereinstimmt, wirkt der Beiname ODA148ng neu und iiberraschend. In

Anlehnung auf dltere Forschung erklirte Pietro Ebner die Namen ODAtg und OOA&dng

durch die Verbindung mit Apollon ObAiog und postulierte die Existenz seines Kultes in

» Daraus ergeben sich fiir die drei Artzte etweder die Zahlen 473, 374 und 308 v. Chr. oder
260, 161 und 95 v. Chr. Die spite Namensform Ulis verweist nach J. Benedum & M. Michler,
Parmenides und die Medizinschule von Elea, Clio Medica, Vol. 6, No. 1, 1971, 302 auf die
Datierung a Velia condita; diese Chronologie befiirwortet auch P. Ebner, A Velia anche una scuola
di medicina? RSS XXII, 1961, 198.

* G. P. Carratelli, @QAAPXOZ, PP XV, 1963, 385 ff.; ders. Culti i dotirine religiose in
Magna Grecia, PP XX, 1965, 27 situiert genauer die Inschriften unter Hinweis auf die
Artztenforderung des Kaisers Claudius in seine Regierungszeit.

" H. Jucker, Zur Bildnisherme des Parmenides, MH XXV 1968, 184

3 Zur Datierung in spitaugusteische oder frithtiberianische Zeit vgl. M. Fabbri & A. Trotta,
Una scuola-collegio di eta augustea, L’Insula 11 di Velia, Archaeologia Perusina 7, Roma 1989, 74
u. 124,

¥ A. D. Trendall, Archaeology in South Italy and Sicily. Archaeological Reports for 1966-67,
X111, 1967, 33, Fig. 5; “fits exactly on the herm.” Nach Jucker, ibid., 183 handelt es sich um “in
eher belanglosen Einzelheiten® abgedindertes Bildnis von Metrodoros aus Lampsakos. Es scheint,
dafd Jucker an die urspriingliche Zusammengehérigkeit des Kopfes mit der Herme glaubt und datiert
ihn deswegen in die frihe (vorhadrianische) Kaiserzeit, Die Zusammengehdrigkeit wird von A. De
Franciscis, Sculture conesse con la scuola medica di Elea, PP XXV, 267 ff. angezweifelt. Nach M.
Fabbri & A. Trotta, ibid., 104 entstand das Bildnis wihrend der tiberianischen oder claudianischen
Zeit.
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Elea,” wobei er weniger von den gesicherten Zeugnissen als von den vagen Paralellen mit
dem Asklepioskult und Anspielungen an den Kult des Apollo medicus in
Grobgriechenland ausging.’' Diese Interpretationsrichtung wurde von Pugliese Carratelli™
mit unermiidlichen Engagement gefordert und von J. Benedum und M. Michler auf
historische Basis gestellt.*

Dabei konnte P. Ebner auf eine lange exegetische Tradition zuriickblicken, die das
Epitheton O0A14d1g in Zusammenhang mit dem asiatischen Kult des Apollon OVAtog
bringt.* Es stellt sich aber die Frage, wer dieser Gott war. Laut antiken® und etlichen
modernen® Deutungen handelte es sich um einen Heilgott. Es wire an dieser Stelle nicht
ohne Nutzen, sich seine antiken Deutungen in Erinnerung zu bringen.

Strabon, dessen Nachricht als wichtigste antike Referenz fur die Erkldrung des
Apollon OVAog gelten diirfte, sagt folgendes:

LOUMov & "Arddhave xoAobol Tive kol MiAfctot kol AfAtol, olov
DYLHOTIROV KOl Mo@VIKOV - 10 yap odAely Dywaivery, do' od kol 10 0OAY Kol 10

0DAE TE KOl pHEYH Yoipe

* 4 Velia anche una scuola di medicina? RSS XXII, 14, 1961, 196-198; Perhaps the
Ancestor of Europe’s Earliest Medieval School of Medicin, Salerno: An Ancient Medical Centre
Identified at Velia, Hlustrated London News, August 31, 1963, 306-307; La scuola medica di Velia,
Panorama Medico 1, 1964, p. 11; Parmenide medico, Panorama Medico 111, 1966, 103; Le scuole di
medicina di Velia e di Salerno antenate delle facolta mediche in Europa, Salernum |, 1967, 48; La
scuole medica di Velia nel 1 secolo d C., Atti del XXI Congresso Internazionale di Storia della
Medicina, Siena 2223 settembre 1968, Roma 1969, 995-1003.

31 Scuole di medicina a Velia e a Salerno, Apollo 11, 1962, 125-136; Parmenide medico
Quliades, GM, XXI1, 1, 1966, 103-115.

2 Vgl. @24APX0ZL, PP XVIII, 1963, 385 ff.; Ancora su @RAAPXOL, PP XXV, 1970, 243-
248, Ancora di Parmenide e della scuola medica di Velia, PP XL, 1985, 34-38; Nuove note sulla
scuola medica di Parmenide a Velia, PP XL1, 1986, 108-111; Le suole mediche, in: Magna Grecia.
Vita religiosa e cultura letteraria, filosofica e scientifica, a cura di G. Pugliese Carratelli, Milano
1988, 227-236; La scuola medica di Parmenide a Velia, in: Tra Cadmo e Orfeo. Contributi alla
storia civile dei Greci d’Occidente, Bologna 1991, 269-280.

33 J. Benedum & M. Michler, Parmenides Uliades und die Medizinschule von Elea, Clio
Medica VI, 1, 1971, 295-306; J. Benedum in RE Suppl. X1V, 1974, 5. v. Uliades & Ulis, 912-935.

** Als Gentilname erklart bei E. Risch, Grammatik der delphischen Inschrifien, Bd. 1
Lautlehre, Berlin 1914, 141; Als Eponym des Apollon bei W. Schulz, Questiones epicae, Glitersioh
1892, ad 516; E. Sittig, De Graecorum nominibus theophoris, Diss, Halle 1911, 48; F. Bechtel, Die
historischen Personennamen des Griechischen bis auf die Kaiserzeit, Halle 1917, 534; O. Masson,
Beitrdge zur Namensforschung X, 1959, 164, nr. 29

> Strab. XIV 635 10 y&p obiewv Dywivew. Schol. Hom. Od. XX1V 402: obke * bylouve,
Cramer, Anecd. Par. II1 211, 20: "Anériov ODA0¢ 6 mowdv obAewy, fiyouv Oyuivery., Suidas s, v.
OBAr0g: 6 "ARGARWY - LTpodg TP fv.

% Nilsson, GgR 1, 540 ff.
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lotpLkog yop 0 "ArOAA@V

Dieser Hermeneutik hat sich unterdessen auch moderne Sprachforschung
angeschlossen.”” Doch Strabon fihrt folgendermaBen fort:

LKol 1) TApteptg and tod aprepnéag motelv ¢ kol 0 “HAlog 8¢ kol 1 ZeAnvn
OLVOLKELODVTOL TOUTOLG, OTL THiG EPL ToVC aépog edkpaciog aitot * kol T AoUKY
8¢ ThON KAl Tobg ADTORATONE BAVATOVS ToDTOIG dvEmTOVGL Toig Beoic. "

Erst aus diesem Kontext geht hervor, um welches Argumentationsniveau es sich
eigentlich handelt, nimlich um blofles Etymologisieren iiber die Namen ritselhaften
Ursprungs, die den Griechen nicht fremd war.

Ahnliches liest man auch bei Macrobius: ,, Eundenm deum praestantem salubris causis
OVAwv appellant, id est sanitatis auctorem, ut ait Homerus: 0OM 1e kol pého yoipe.”
Der von Macrobius gemeinte Apollon ist allerdings ganz im neuplatonischen Sinn in
intellektualisierten Form als Sonnengott gefalit. Daraus werden folgende Schliisse
gezogen: ,,Cum ergo sint huiusce sideris, id est solis, duo maximi effectus, alter quo
calore temperato iuvat mortalium vitam, alter quo iactu radiorum non numquam
pestiferum virus immittit, duo eademque cognomina circa singulos effectus propriis

3 .
«¥ Es ist mehr als

enuntiationibus signant, appelantes deum ‘Imov atque Tloiova.
wahrscheinlich, dall Strabo und Macrobius ithre Erklirung dem Apollodor entlehnt
haben. "

Die mutmaBliche ldentitit des Apollon ODAog als eines Heilgottes stiitzt sich, etwa
wie im Fall des milesischen Apollon Delphinios," auf die Worterklirung aus den
griechischen Paralellformen. Genannte Etymologie des Wortes obAtog, obhog ist aber
nicht die einzige, die das Griechische zuldft. Es sind auBlerdem folgende, auseinander

gehende Vorschlige gemacht worden:

a) Riisch, offenbar im Anschlul an Pape, vertrat bei der Erklarung des Apollon

7 Wegen der Kontaminazion mit $Aog cf.: H. Frisk, Gr. Erym. Wh. 11, Heidelberg 1970, 381b;
445 und nach ihm P. Chantraine, Dict. étymol. de la langue grecque, Paris 1968, 837.

*# Strab. Geogr., X1V, 1, 6 Kramer.

* Macr. Sat. 1, 17

% So vermutet R. Miinzel, De Apollodori mepi Bedv libris, Bonn 1883, 22 ff.: “Re vera
Macrobio Strabo simillimus ... De origine Apollodorea nulla esse potest dubitatio”... "Ut brevis
sim, non Strabonis hunc locum puto sed doctam adnotationem docti hominis esse persuasum
habeo, fortasse descriptum olim Eustathius enim novit ex commentario Homerico.”

" Dazu F. Graf, Apolion Delphinios, MH XXXVI, 1979, 21: “Denkbar ist, daf} diese Epiklese
(d. h. Delphinios) aus Vorgriechischem volksetymologisch umgedeutet wurde.”
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OVA1og die Derivation von obiog in der Bedeutung von ,Kraus®“"

b) im homerichen Wortgebrauch kommt odAog in der Bedeutung “verderblich”™* vor
und so heiBit Schlagwort bei Suidas: OVAtog: 0 'ATOA @Y. 1oTPOG Y&P AV. ONUOAVEL &
ko 0AE6prog.* Anhand dieser Doppeldeutigkeit deutet OVA10g auch Gruppe als ,,Wehrer
und Sehrer. <"’

¢) M. Leiwo erinnert an Demeter OUA®, deren Epitheton vom odhog
»~Getreidengarbe™ hergeleitet ist.

Allen diesen Erkldarungen ist gemeinsam, daBl es sich um die Deutungen vom
Griechischen her handelt. Fiir das Verstindnis des Namens muf aber vielmehr schon
wegen der fast ausschlieBlichen Verbreitung der verwandten Namensformen im Karisch-
lydisch-ionischen Raum mit Kretschmer die Theorie der kleinasiatischer Herkunft
befirwortet werden.” Was das Eponymon OUAlog einst geheifien habe, entzieht sich
unserem Wissen; seine Verbindung mit Apollon legt jedenfalls nahe, daB wir hier mit dem
Namen einer indigidnen vorhellenischen Gottheit zu tun haben, die wohl im Laufe der

Hellenisierung des Landes in dem Einwanderergott Apollon aufgegangen war.*® Die

2 E. Riisch, op. cit., 141; Pape, Worterbuch der griechischen Eigennamen 11, Braunschweig
1863 1870, 1094. Sw. OVAog 2) Krause, Mannsname, Inscr. 3, 43-66, w, 21. 3. Pape, 1094, gibt den
strabonischen OVA10¢ geradewegs mit “Heiland” wieder.

“ L. Meyer, Handbuch der griechischen Etymologie II, Leipzig 1901, 215; E. Boisacq,
Erymologie de la langue grecque, Paris 1916, 727; P. Chantraine, Dict. érym., 837; H. Frisk, Gr.
etym. Wb. 11, 443;

* Svidae lex. 1N Adler, nr. 905, s. v. OAioc, p. 586; Kingsley, Dark Places, 65 spricht von
dieser aus dem spiten zehnten nachchristlichen Jahrhundert stammenden Kompilation als von einem
“ancient Greek dictionary.”

* Gruppe, GMRG 1, 287

“ Val. M. Leiwo, The Mysterious ®diapyos, Arctos. Acta Philologica Fennica, XVII, 1985,
54; zu Demeter vgl. FHG 1V 492, 19 = Athen. 14, 618

Y7 p. Kretschmer, Einleitung in die Geschichte der griechischen Sprache, Gottingen 1896,
330; 366 lautet unverkiirzt wie folgt: “Kar. OO iédng (CIG. Regist., BCH X1 16. X1V 100. XV
190. 540 u. 6., Name eines Samiers Plut. Arist. 23), sicher ungriechisch, aber vielleicht graecisiert:
lyk. ObAAtag (Reisen 11 107): ODhog (Inschr. aus Tefeny, vgl. Sterrett, Papers of the American
School of Class. Stud. at Athens 11, 1883/1884, 76, nr. 53, A 21); dazu gehort wohl der kar.
Ortsname OQOAla, dessen Ethnikon auf den attischen Tributlisten OUAGron, ADAGToL und
ADredton geschrieben wird (Meisterhans Gr. d. att. Inschr. 48).” J. Sundwall, Die einheimischen
Namen der Lykier, 227 deriviert die griechischen Formen Aviwa, OvAwa, Oviwog (kar.), Oviiiog
(Iyk.) von ulfa)-ija; und Oviwadng, Yawrng (kar.) von ulfa)-ija-da; ul{a)-ija-ta.

Wie es iibrigens bereits E. Sittig in seiner Dissertation sagte, 48: “...atque eadem ratione in
Caria deus, cui cognomen OVALog erat, a Graecis Apollini in aequo positus est.”... vgl. 50: “lam
priusquam Graeci in terras, quas postea incolebant, invaserunt, indigenae deum vaticinantem
venerabantur, quem Graeci Apollini aequabant.” Vgl. auch A. Laumonier, Cultes indigénes en
Carie, Paris 1958, p. 5534 ,,Le dieu serait carien a cause des noms cariens théophores OQuliadés,
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Einwiinde O. Massons, daB O0A1éd1g hellenisch gewesen sein muB, da er oft mit Apollon
OvAwog in Verbindung steht, der an sich nichts Karisches hat, fallen schon deswegen nicht
ins Gewicht, da die Herkunft dieses Gottes im Dunklen liegt.*”’

Fragt man jedoch, was fiir eine Bewandnis es mit dem Kulte des Apollon OHAiog
eigentlich habe, so stellt sich bald heraus, daBl dessen Existenz flir das angebliche
Herkunftsland Kleinasien in #lterer Zeit kaum nachweisbar ist. Fiir die archaische und
klassische Periode gehen wir ganz leer aus, die literarischen Zeugnisse fiir Milet und
Delos begrenzen sich auf die obenzitierten Stellen bei Strabon und Macrobius® und die
Existenz der Gottheit bestdtigende Inschriften aus den Inseln stammen erst aus der
hellenistischen Zeit.*' Numismatische Zeugnisse sind dann duBerst umstritten und geben
gar keinen AufschluB iiber den Kult von Apollon OVAlog;™ es verlautet iibrigens kein

einziges Wort vom Tempel oder Festen dieses Gottes in lonien.” Diese paradoxe Lage

Yliadés, Oliatos, localisés surtout en pays carien ... L’ épithéte Oulios évoque aussi la ville de
Oula.”

0. Masson, Le culte d'Apollon Oulios, d’aprés des données onomastiques nouvelles,
Journal des Savants, 1988, 178 erklirt nicht, weshalb Apollon ObAtog kein karischer Gott gewesen
sein diirfte. Es a6t sich nicht ausschlieBen, daB3 es sich um eine synkretische Schopfung handelt. Mit
gleichem Recht kdnnte man etwa argumentieren, daf3 Artemis Ephesia nichts Asiatisches an sich
habe, da sie nicht nur in Ephesos verchrt wurde und von den Griechen als durchaus hellenisch
empfunden war. Die von Masson, ibid., 179 vorgeschlagene Erkifirung der Beliebtheit des Namens
OVALGdTG in Karien: “Je crois que la raison est une rencontre d’assonance entre ce nom ionien,
fréquent chez les Grecs de ces régions, et un nom vraiment indigéne™ ist unbeweisbar.

* Macr. Sat. 1, 17, 21: Maeandrius (¢f. FGrH 491) scribit Milesios *AToAAovi ODAM® pro
salutate sua immolare. Pherecydes (cf. FGrH U1, 149) refert Thesea, cum in Cretam ad Mintaurum
duceretur, vovisse pro salutate atque redity suo Ardriovi OUAL kol "Aptepndt ObAlg.

*'Apollon O%Atog ist fir das 3. Jhdt. v. Chr. in Kos, cf. G. P. Carratelli, PP XI1, 1957, 443 fF.
= SEG 18 1962, 328 = F. Sokolowski, Lois sacrées des cités grecques, 298 ., Nr. 170: 10 téuevog
100 "AndiAmivog] 10D OvAtov und fir das 1. Jhdt. n. Chr. in Lindos inschriftlich belegt;
Dittenberger, S/G, Bd. H, p. 452, Nr. 765; /G XII, 1 Nr. 834, 3 erwéhnt die Priester des Apollon
"Ohog,.

%2 vgl. J. Benedum in RE, Suppl. XIV, 1974, s. v. Uliades, 913-915. B. V. Head, BMC Ionia
1892, 184, nr. 6-7; O. Masson, Le culte d’Apollon Oulios, 178

* Uber den Kult des Apollon ObAtog sagt selbst die von G. Pugliese Carratelli, Epigrafi del
Demo Coo di Isthmos, PP X11, 1957, 443 ff. verdffentlichte hellenististische Inschrift aus Kos wenig
aus. Sie lautet wie folgt: ,, olf Obetar (vacat) | (spatium vacans) | 1Gde pn €opépev éc 10 |
TEREVOG T0V TATOAA® | [vocl 1ol OVAlov - eidtiov.” Die Inschrift ist zu verstimmelt, als dal}
man daraus Schlitsse auf eine spezifischere Kulthandlung ziehen konnte; trotzdem redet G. P. C.
von ,la ... testimonianza ... del culto di Apollo ‘salutare’. Das Kleid, das man im Temenos nicht
anhaben diirfte, war ,,probabilmante uno nero: cosi almeno suggerisce una prescrizione di xafaptatl
serbata in Ippocrate, de morbo sacro V1 p. 356 Littré iudtidv e péhav pi Exely (Bavatddes yop
10 pEiov).” Schwarz ist aber Zauber- und Unterweltsfarbe (vgl. F. Heiler, Erscheinungsformen und

Wesen der Religion, RM 1, Stuttgart 1961, 125 ff.; R. E van Haersolte, Magie und Symbolik der
Farbe, Berlin 1952) und insofern einem katachthonischen Inkubationsgott angemessen. Ziege gilt
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suchte man zunichst mit Hilfe verschiedener Theorien zu rechtfertigen, als derer
Ausgangspunkt die Annahme etwaiger Wesensverwandschaft zwischen Apollon ObA10¢
mit Apollon ‘Intpdg dienen sollte.™ Hiernach stehen die Zeugnisse fiir die Existenz
genannter Heilkulte in Kleinasien wohl deswegen aus, da sie schon friihzeitig von dem
michtig um sich greifenden Asklepioskult verdringt worden waren.” Dies ist aber eine
bloBe MutmaBung, die sich auf kein positives Beweismaterial stiitzen kann.

Wenn wir schlielich von den obengenannten spitantiken Etymologien absehen, so
zwingt uns nichts anzunehmen, dall Apollon OVAtog je ein Heilgott gewesen war,
Vorsicht ist auch geboten, auf den Heilcharakter des OVAtog allein anhand seiner
Verbindung mit Apollon zu schlieen, da man bis heute iiber keine prézise Vorstellung
von der Herkunft und Wesen dieses Gottes verfiigt. Es ist allerdings nicht zu bestreiten,
dal} Apollon in Kleinasien oft als Heilgott galt; dazu bemerkt nun Nilsson ganz trefflich,

® weshalb die

daB die Heilgdtter oft aus lokalen Kulten aller Art entstehen konnen,’
Heilfunktion eines Gottes mit seinem urspriinglichen religiosen Charakter nichts zu tun
haben mufl und also keinen Halt fiir die Aufhellung der Gestalt eines in Kleinasien
heimischen Gottes bietet.”’

Die Unsicherheit, die liber die Etymologie, Herkunft und Wesen Apollons herrscht,
berechtigt uns ferner zur Annahme, dall viele Aspekte seines Kultes wie Kathartik,
Mantik, Heilfkraft usw. sich erst im Kontakt mit jeweiligen vorhellenischen Kultstitten
herausgebildet haben und so wire es unangebracht, einen Teilaspekt des Apollonkultes als
sein Grundcharakter hinzustellen. Das bereits von Wilamowitz aufgestellte Dilemma, ob

Apollon urspriinglich ein vorhellenischer oder nur ein allmahlich dem indigdnen Milieu

angepaliter und mit alteinsissigen Gotterkult verschmolzener Gott der Einwanderer war,

jedenfalls als das chthonische Opfertier par exellence. Schwarze Tiere wurden den inferi geopfert
(vgl. Krause, De Romanorum hostiis, Marburg 1894, 4; Arnob. VII 19; Macr. Sar. 111 10, 11; Lucr.
HI 52; Verg. Georg. 1V, 547; vgl. K. Latte in RE, IX, 2, 1542). Doch fiir soiche Spekulationen
bietet uns das wortkarge Fragment keinen Halt.

* Nilsson, GgR I 3, 540 hilt Apollon Ietros flir zwar aus lonien stammenden, aber schon friih
verschwundenen Gott; R. Ganszyniec, Apolion als Heilgott, Arch. f. Gesch d. Med. XV, (Festschr.
K. Sudhoff zum 70. Geb.), 1923, 33-42 sieht in Apollon letros eine einheimische Gottheit des
Pontosgebiets, die mit Apollon gleichgesetzt worden war. Dagegen aber N. Ehrhardt, Apollon
fetros. Ein verschollener Gott foniens?, MDAL Ist. Abt., Bd. 39, 1989, 116.

** Vermutet mit M. P. Nilsson auch N. Ehrhardt, ibid., 120

* GgR 1,250 u.238.
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hat im Laufe des letzten Jahrhunderts nichts an seiner Geltung eingebiifit. Da in der Ilias
Apollon den mykenischen Achatern Pest und Tod bringt, die Troer und Lykier dagegen
beschiitzt,® hielt ihn Wilamowitz fiir einen nichtgriechischen Gott, wobei er aus den
Beinamen Avxewog, Abxiog und Avkmyevng auf dessen lykische Herkunft geschlossen
hat. Er miBtraute gleichzeitig jeglichem Versuch, den Namen aus dem Griechischen
heraus zu deuten; so galt Apollon in der moderner Forschung oft als Nichtgrieche,
wenngleich liber seine eigentliche Herkunft keine Eintracht herrschte. Man hat in ihm

bald Kreter,” bald Kleinasiaten,”' Hethiter® oder Babylonier63 erkennen wollen, keine

57 Zu einer Identifizierung des unbekannten indiginen Gottes mit dem Heiler Apollon im
phrygischen Dionysopolis vgl. W. R. Ramsay, The Cities and Bishoprics of Phrygia, Vol. 1, Oxford
1895, 138

B 1V, 508; XV, 255 u. 355; XVI, 698 pp.; XVII, 71

% U. v. Wilamowitz-MoellendorfT, Apollon, Hermes 38, 1903, 575-586. Pandaros lobt in der
Hias (1V, 119) den Apollon “Auknyeviic.” Nach Wilamowitz meint der Dichter nicht einen
Lichtgeborenen (VoB), sondern eher einen “in Lykien geborenen.” Gegen die Deutung von
Wilamowitz hat sich bereits R. D. Miller, The Origin ans Original Nature of Apollo, Diss.
Philadephia 1939, 6 ausgesprochen: “The epithet Alxewog is derived in strict accordance with
etymological law not from Avxia at all, but rather from A0xo¢ *wolf’, a connection that is well
established.” Ahnliches bei Ael. V. 4. X, 26, denn Apollon ist der Sohn der wolfischen Leto; dazu
vgl. L. R. Farnell, CGS 1V, 114 und unldngst noch D. E. Gershenson, Apollo the Wolf-God, Journal
of Indo-European Studies, Monograph Nr. 8, Washington 1991. Nilsson, GgR 1, 537 hilt es fur
ausgeschloflen, dafl Apollon je die Wolfsgestalt zugesprochen wire und denkt an eine - iibrigens
sehr unwahrscheinliche - volksetymologisch bedingte Fluktuation zwischen Adxiog und Adxeroc.
Im Licht der modernen Sprachforschung scheint die Herleitung des Namens aus dem Lydischen
unhaltbar, cf. H. Metzger/E. Laroche/A. Dupont-Sommer/ M. Mayhofer, La stéle trilingue du Létén,
Fouilles de Xanthos 6, 1979,

¢ Zum speertragenden Gott auf einem mykenischen Siegelring cf. A. Evans, JHS 21, 1901,
170, fig. 48; Weiter auch W. Aly, Der kretische Apollonkult, Leipzig 1908, 1 f.; M. H. Swindler,
Cretan Elements in the Cults of Apollo, Diss. Bryn Mawr 1913, 11 £ ; M. P. Nilsson, The Minoan-
Mycenaean Religion and Its Survival in Greek Religion, Lund 1927, 328 f. u. 445, fig. 85

6! Syrian origin“ nach Th. Robinson, Baal in Hellas, CQ 11, 1917, 208; H. A. Cahn, Die
Lowen des Apollon, MH VI, 4, 1950, 198. ,Da der Gott Apollon zweifellos aus Kleinasien stammt,
ist wahrschinlich auch der Name kleinasiatischer Herkunft... meint H. Frisk. GeW [, Heildelberg
1960, 124; dhnlich auch R. F. Willets, Cretan Cults and Festivals, London 1962, 172: ,,The cult of
Apollo and of his mother Leto originated in Asia Minor; unter neueren Beitrigen zu den
orientalischen Paralellen cf. W. Burkert, ReSep-Figuren, Apollon von Amykiai und die “Erfindung
des Opfers auf Zypern, Gr. Beitr. 4, 1975, 5179; M. Schretter, Alter Orient und Hellas, Innsbrucker
Beitr. zur Kulturwiss., Sonderheft 33, Insbruck 1974

 Auf Grund des um 1300 v. Chr. entstandenen Vertrags des Hethiterkdnigs Muwatalli§ mit
Alaksandu$ aus Wiluda (d. h. lHios-Troia, diese Identifitierung scheint aber unhaltbar). Unter den
Schwurgéttern erscheint angeblich ein ,Appaliunas®; E. Forrer, Revue Hittite et Asianique II/5,
1931, 141 versucht die Zusammenstellung Appaliunas = "AneAwv = 'Anbéiiov; es handelt sich
jedoch ledigliglich um eine unsichere Herstellung, da das Wort nach einer Liicke erscheint: F.
Sommer, Indg. Forsch. 55, 1937, 176 ff.; E. Laroche, Recherches sur les noms des dieux hittites,
Paris 1947, 80.
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dieser Theorien hat sich jedoch vollig durchgesetzt. W. Burkert geht von im dorischen
und kyprischen Gebiet™ iiblicher Namensform "AnéAA@v aus und verbindet sie mit dem
Monatsnamen “AmeAlcoiog und dazugehdriger Institution von dméiion, der
Jahresversammlung und dem Fest der Volljahrigkeit, also mit den Initiationsriten von
hochaltertiimlichen Ziigen, die gerade fiir die Lakeddmoner und Kreter bezeichnend
waren. Selbst wenn er keine universelle Geltung fiir diese Theorie beansprucht,’” sind es
gerade die dem Apollonkult angehérigen blutigen Rituale,” die Hyperboreermythen oder
die Existenz der Orakel in lonien, die sich aus einem dorischen Gott der
Jahresversammlungen schwerlich erschliefen lassen.

Der Grund fiir das Fehlen direkter Kultzeugnisse des Apollon ObAtog in Kleinasien
mag vielmehr im niichternen Faktum liegen, daB es einen solchen Kult mit einer
festgelegten Observanz und Klerus kaum je gab. Was es méglicherweise gab, war die
Nachwirkung einer einheimischen, bereits in Vergessenheit geratenden altkarischen
Gottheit, welche wohl frithzeitig grizisiert, bzw. apollonisiert wurde, allmdhlich aber

inmitten der neuen Religionsiibung untertauchte. lhre spiter vom etymologischen

 Vom assyrischen aplu, ,,Sohn”, vgl. H. Lewy, Wochenschrift f. klass. Phil. X, 1893, 860;
oder vom babylonischen apfu, ,.der Erstgeborene®, cf. F. Poulsen, Delphische Studien, Kopenhagen
1924, 11 ff.; M. P. Nilsson argumentiert, dafl die Feste Apollons auf den siebten Monatstag fallen,
was mit der griechischen dekadischen Rechnung der Monatstage Widerspruch steht. Die
Hervorhebung des siebten Monatstages, des sibutw, ist aber babylonisch, vgl. Die dlteste
griechische Zeitrechnung, Apollon und der Orient, ARW X1V, 1911, 423 ff.; Die Enstehung und
religiose Bedeutung des griechischen Kalenders, Lunds universitets Arsskrift, N.F. Avd. 1 Bd. 14
Nr. 21, 1918, 32 ff.; Primitive Time-reckoning, Lund 1920, 368; GgR [, 561. Nilsson suchte
Unterstlitzung seiner Theorie in B. Hrozny’s Deutung der hieroglyphenhethitischen Inschriften auf
den vier Altdren von Emirgazi. Hrozny liest Apa?lunas, zieht aber Apulunas vor und assoziiert die
Ausdriicke mit dem babylonischen abulli For*. Daraus entsteht ,,Gott des Tores”: Les guatres
autels ‘hittites’ hiéroglyphigues d’Emri Ghazi et d'Eski Kisla, Archiv orientdlni 8 1936, 192 ff.; Les
inscriptions hittites hiéroglvphes 111, Prague 1937, 424-430; Die dlteste Geschichte Vorderasiens,
Prag 1943, [73. Diese Deutung wurde jedoch angezweifelt von F. Dirlmeier, ARW 36, 1939, 279;
die Lesung ist im Lichte neuerer Kenntnisse der hethithischen Hieroglyphen unhaltbar geworden;
das vermeintliche Torsymbol scheint vielmehr eine Waffe gewesen zu sein, vgl. E. Laroche, Les
hiéroglyphes Hittites, Paris 1960, 80.

% Dazu vgl. B. C. Dietrich, Some Evidence from Cyprus of Apoliine Cult in the Bronze Age,
RhM CXX1, 1, 1978, 118

 W. Burkert, Apellai und Apollon, RhM CXVIIL, 1975, 121; ,Ein Grund diese Interpretation
zu indern oder durch eine andere zu ersetztzen ist nicht zu finden* meint A. Heubeck, Noch einmal
zum Namen des Apollon, Glotta LXV 1987, 179 {f. Den Dorier sah in Apollon bereits K. O. Miiller,
Geschichte hellenischer Stimme und Stadte, Bd. |I: Die Dorier, 1. Abt. Breslau 1824, Vordorisch
war Apollon dagegen fiur R. D. Miller, The Origin and Originals Nature of Apollo, Diss.
Philadelphia 1939,
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Standpukt hergeholte medizinisch-purifikatorische Deutung reflektiert vielmehr ein
Teilaspekt des Apollonkultes, das sich erst im Kontakt mit dem fremden Kultmilieu
ausgebildet hatte und kann daher schwerlich vom Charakter des alten Kuites des Apollon
OVAo¢ aussagen. Es wiirde dann kaum Wunder nehmen, daB ihr Andenken gerade in vom
Heimatland lonien weit entlegenen Gebieten isoliert fortlebte und in theophoren Namen
bzw. von O¥Atog stammenden Namensformen erhalten war.®’

Die kleinasiatische Kiiste war im Altertum von Patara bis nach Kyzikos mit
zahlreichen Apollonheiligtiimern besetzt, worunter Didyma und Klaros die Sonderstellung
einnahmen.®® Der Gott der Einwanderer hat unter Wirkung der Lokalkulte von Ort zu Ort
unterchiedliche Ziige und Kaulttitel angenommen. Fiir Phokaia ist mit einiger
Wahrscheinlichkeit die Existenz des im branchischen Milet bliihenden Kultes von
Apollon Delphinios vorauszusetzen, iiber dessen Charakter uns leider kein groies Wissen
zur Verfiigung steht. Die Epiklese Delphinios ist sicher vorhellenisch, der eigene Kult
stellt dabei ein schwer falibares Gebilde dar, wo sich verschiedene kultische Funktionen
und heterogene Einfliisse iiberlagern.® Selbiger Kult gelangte mit den Kolonisten

angeblich auch nach Massalia;"” die Existenz eines Apollonkultes in Velia li8t sich zwar

% M. Detienne, L ‘Apollon meurtrier et les crimes de sang, Quaderni Urbinati di cultura
classica, N. 8. XXII, | (= Vol. LD}, 1986, 717

7 J. Benedum in RE, Suppl. X1V, 1974, s. v. Uliades, 927 ff.; Zum ODMg im massaliotischen
Olbia vgl. J. Coupry & M. Giffault, La clientéle d’'un sanctuaire d’Aristée aux iles d’Hiéres (1
siecle avant J.-C.), PP XXXVII, 1982, 367

8 Ch. Picard, Ephese et Claros, Paris 1922; J. Fontenrose, Didyma, Apollos Oracle, Cult, and
Companions, Berkeley/Los Angeles/London 1988, 63 ff.; H. W. Parke, The Oracles of Apollo in
Asia Minor, London, Sydney, Dover, New Hampshire, 1985

% F. Graf, Apollon Delphinios, 19; vgl. auch Ph. Mpurmpule (Bourboulis), Apollo Delphinios,
Thessalonike 1949; G. Kawerau / A. Rehm, Das Delphinion in Miletr, in: Milet, Ergebnisse der
Ausgrabungen 1, 3, hrsg. von Th, Wiegand, Berlin 1914

" Die Verchrung dieses Gottes in Massalia bestitigt die romische Inschrift ., deo Apollini*
(CIL, X11, 400). Vom Tempel des allen loniern gemeinsamen A. Delphinios in Massalia berichtet
Strabon, 1V, 1, 4: "Ev 8¢ t§] dxpa 10 Eepéowov idputar xal 10 tod Ashewviov "Andhiwvog iepdv
© 10070 pEV xovov Thvev ardviov, 10 8¢ Eoeéoitov thg "Aptetdos €0t veag tiig Eoeoiag;
vgl. M. Clerc, Massalia, 452; Fur die Verehrung Apollons in Massalia zeugt das Schatzhaus der
Massalioten in Delphi, ¢f. H. G. Wackernagel in RE, s. v. Massalia, 21-32 u. 41-45 = G. Daux, Les
deux trésors, in; Fouilles de Delphes 11, 3, Paris 1923, 4378.; dazu auch E. Langlotz, Die Skulpturen
des Schatzhauses von Massalia in Delphi, in: Studien zur Nordostgriechischen Kunst, Mainz 1975,
45-58; zu anderen Quellen und Zeugnissen vgl. P. J. Properzio, Evidence for the Cults and
Mythology of Marseille, 28-37; Properzios Annahme des Kultes von Apollon Apotropaios stiitzt
sich auf eine dulerst unsichere Herstellung einer massalietischen Inschrift; zu Apollon Thargelios in
Massalia vgl. Serv. ad. Eneid., I11, 57; Lact. Placid. Comm. in Stat. Theb., X, 798; F. Salviat, Sur la
religion de Marseille grecque, 142
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nicht direkt belegen, ist aber fiir eine ionische Siedlung als fester Bestandteil der
Stadtreligion geradezu unentbehrlich.” Uber die Anwesenheit eines Kultes von Apollon
OVAwg in Velia 146t sich selbst trotz G. Pugliese Carratellis kithner Erginzung einer
verstimmelten eleatischen Inschrift nichts Gesichertes behaupten.”” So gelangt man mit
M. Leiwo zur Feststellung, da} auf die Existenz des Kultes von Apollon ObAwog in Velia
nicht aus der gesicherten Evidenz, sondern lediglich aus den Epitheten ritselhafter Art
geschlossen war.

Es ist andererseits nétig zu betonen, daB die Epiklese ObAiiog und die Form
OVA8dMe nicht zwingend mit dem Apollon OVAwog in Verbindung gebracht werden
miissen.” Dies gewinnt an Wahrscheinlichkeit durch die Tatsache, daB die inschriftlich,
numismatisch oder anderweitig belegten Vorkommnisse des Namens OOAMadng nie im
Zusammenhang mit dem Apollonkult auftreten. Die epigraphisch bezeugte Existenz des
samischen Artztes OVAWGSTC, Sohnes eines OOAGdNC,™ bietet keine Stiitze fiir die
Ableitung der Namenstriger von dem Apollo medicus, da die Mehrzahl der inschriftlich
belegten Uliaden nicht der Artztengemeinde, sondern dem Klerus und dem reichen

Biirgertum angehart. So erfihrt man hiufig von Uliaden als Priestern im Hekatekult” oder

' AuBer dem hypothetischen Apollon ObAlog wird auf die Existenz des Apollonkuites in
Velia lediglich aufgrund der Lowenabbildungen auf den eleatischen Miinzen geschlossen, vgl. P.
Ebner, Credenze e culti di Velia dalle Monete, Numismatica, Periodico di cultura e di informazione
numismatica, n. s. VII, n. 13, 1966, 14 u. 2021; D. Musti, Le fonti per la storia di Velia, PP CV1l,
1966, 331: insb. nach B. V. Head, Hist. Num., 88. Diese Erkldrung ist aber unsicher und von der
schon wegen ihrer Einseitigkeit unhaltbaren orientalisierenden Apolloninterpretation bei H. A,
Cahn, Die Lowen des Apollon, MH VII, 4, 1950, 185-199 abhiingig, nach der Apollon urspriinglich
mit dem anatolischen Sonnengott identisch war. Zum Léwenemblem auf den archaischen Miinzen
vgl. R. T. Williams, The Silver Coinage of Velia, London 1992, 6.

72 Publiziert von P. Ebner, Nuove iscrizioni di Velia, PP XXV, 1970, 262 G. P. Carratelli,
Ancora su DPLRAAPXOZ, PP XXV, 1970, 247: § oOvV[xinrog? (vel: odVodog)étiunoev tov
Setval] | ODAMAdNY] (vel: OVAGSTY 100 8. | latpd - plavtv] | "TArdAde{vog alvpdy - [| xali
apetfic Evexal Autor dieser kithnen Herstellung bemerkt: “Importante, in ogni caso, & il termine
iatpopavtig: esso conferma che ’Apollo di Velia aveva i caratteri propri dell” O¥Aiog e degli altri
Apollini anatolici.”

» Vgl M. Leiwo, The Mysterious @wiapyog, 495 the names ODAwg, OVALGING have no
necessary connexion with Apollo Oulios. This cult has been hypothesized at Velia starting from the
names, and not vice versa as it should.“ Dagegen wendet sich - in Anlehnung an G. P. Carratelli - O.
Masson, Le culte ionien d’Apolion Oulios, 180

™1G X11, 7 Nr. 231

" Im karischen Lagina, Diehl-Cousin, BCH X1, 1887, 15, nr. 11b; 16, nr. 13b; J. Hatzfeld,
BCH XLIV, 1920, 98 nr. 40.
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sonst mit dem Hekatenamen in Verbindung stehenden Uliaden,’ es taucht ein ObAL&dng
Artemisios auf,”” usw. Es besteht somit keinen Grund, den Namen OVAGdng fir eine
Besonderheit des Kultes von Apollon ObAiog auszugeben. So ist die Moglichkeit in
Erwigung zu zichen, dafl es sich um ein kleinasiatisches Toponymikon gehandelt habe,
dessen Etymon allerdings dunkel bleibt. Dies legen schon die im karischen und
tyrrhenischen Gebiet vorkommenden Ortsnamen, sowie die massaliotische Stadt Ulia
nahe.”

Daneben haben die Deutungsvorschlige von Absurditit den Platz gegriffen. In
seinem parodischen Parmenidesbuch versucht A. Capizzi, O0AL&8ng als alphabetische
Form von Veliates zu erklaren, was jedoch durch “YeAntng in der zweiten
Artzteninschrift einerseits, die patronymische Suffixform andererseits, ausgeschlossen
ist;”” Gleiches ist gegen die Bemithungen M. Gigantes einzuwenden, der ObA&dng im

Riickblick auf die parmenideische Lehre vom odAov ableiten mochte.*

" vater des Hekatomnos (dessen Sohin ein Priester des Zeus Labrayndos war) cf. Judeich,
MDAL, Athen X1V, 1889, pp. 374, nr. 3; Cousin, BCH XX11, 1898, p. 400, nr. 48. u. pp. 421; Sohn
des Hekatomnos, Suppl. epigr. Gr. IL, ar. 565 = Persson, BCH XLVI, 1922, pp. 420, nr. 24; Vater
des Hekataios aus lasos (Le Bas i1, nr. 270; Hicks, JHS Vi, 1887, p. 98 f.)

" In Thespiai, /G V11 nr. 1765 = CIG |1 1590 = Ancient Inscr. in the Brit. Mus., Oxford 1883,
Bd. Il, nr. 162

™ Vgl. die aus den Kriegen Caesars bekannte siidspanische Stadt ObAic (RE IX A, 532, 13).
Derartige Ableitungen vom #hnlich lautendem Ort hilt J. Benedum fiir “nicht ungewdhnlich” (in
RE, Suppl. X1V, s. v. Uliades, 929); vgl. A. Laumonier, Cultes indigénes en Carie, Paris 1958,
5534 ,,L."épithéte Oulios évoque aussi la ville de Oula.”; vgl. L. Zgusta, Kleinasiatische Ortsnamen,
Heidelberg 1984, 434 § 925: oha oder Ouia.

" Vgl. A. Capizzi, La porta di Parmenide, Due saggi per una nuova lettura del poema, Roma
1975, 65,;5. Demnach war Griechisch nicht die einzige Sprache, die zu der Zeit der Entstehung der
Inschriften in Velia gebraucht war, Die Inschriften sind angeblich von den Steinhauern angefertigt
worden, die die antiken Register kopiert und die nichtgriechischen Termine hinzugefigt haben, um
bestehende Angaben zu vervollstdndigen. Sie schrieben auf griechisch, um die Assymetrie der
Epigraphen zu vermeiden. Wenig Gewicht hat in diesem Kontext der Umstand, dafl Ptolemaios,
Geogr. 111 1, 8 Velige mit Obéhioe wiedergibt, denn die dritte Inschrift Uiberliefert "Yeifyng;
ODALGSNg bleibt nichtsdestoweniger ein Patronymikon.

¥ M. Gigante, Velina gens, PP XIX, 1964, 135 ff: “Qualora si escluda la connessione
Parmenide O0AMGdng Apolle Obrog, potrebbe OV &SN @vowkdg indicare pluttosto i filosofo
naturalista che aveva concretamente affermato I’essere come oDAov, ‘un tutto nella sua struttura’ *un
tutto nella sua natura?” Vgl. auch M. Gigante, Parmenide Uliade, ibidem, 450 .. Né & possibile
non tener conto dell’ ‘essere’ unitariamente concepito come oDiov da Parmenide né del dio
senofaneo che oblog 6p&, obhog voel, odhog 8¢ TaxoDer” Dagegen wendet sich bereits G.
Calogero, Filosofia e medicina in Parmenide, in: Filosofia e scienze in Magna Grecia, Atti del
quinto convegno di studi sulla Magna Grecia, Taranto, 1014 ottobre 1965, Napoli 1966, 69 ff. und
M. Lejeune in der anschlieBenden Besprechung: ,Je dois dire personellement, en tant que
philologue, que faire venir o0 481 de oDhog me semble barbare. S’ me faut atténuer et préciser
ma pensée, je me demande dans quelles conditions on aurait pu former cet 00AGS g a partir du mot
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Um es zusammenfassend klar herauszustellen: ob die Parmenidesinschrift tatséchlich
auch ein Andenken des beriithmten Altmeisters darstellt, liegt trotz Ubereinstimmung mit
der doxographischen Tradition im Ungewissen.®' Die von Ebner und seinen Nachfolgern
vorgeschlagene Ableitung der Epitheta OVAlg und OVALASNG von Apollon ODAog ist
bloB3 hypothetisch. Fiir den Kult des Apollon OVAwog, dessen Deutung auf den Heilgott
nur auf einer unsicheren Etymologie basiert, besitzen wir fir das kleinasiatische
Ursprungsland fast keine Belege und seine Anwesenheit in Velia ist bestenfalls
diskutabel. Eher hat es den Anschein, daf ObAwog ein altkarischer Gott gewesen war,
dessen Kulitstitte im Laufe der Hellenisierung des Landes sich der Gott der Einwanderer
bemaichtigt hat. Es wiirde sich um um einen gingigen ProzeBl handeln, wo der Gott der
Einwanderer den alten Herrn des Kultortes verdringt, dessen Name spiter zur Epiklese
des neuen Heiligtumsinhabers wird. Es steht uns jedoch weder von der Bedeutung und
Ursprung des OY¥Awog noch iiber seinen Kult kein Wissen zur Verfligung. Seine
Verbindung mit dem Gott Apollon, der in seinem Teilaspekt u. a. als Heilgott galt,
berechtigt uns jedoch nicht zur Annahme, dal ObAwog je ein Heilgott gewesen war. Die
Epikiesen OlAwog, OOALEdTc miissen mithin nicht unbedigt mit Apollon OVAtog in
Verbindung gebracht werden, da sich die Méglichkeit ihrer Ableitung von einem
kleinasiatischen Ortsnamen oder gar von einem Familieinnamen bietet. Es gibt also keine
sicheren Anhaltspunkte, um:

1) die Inschrift Parmenides OUALASTMg mit dem Vorsokratiker Parmenides zu
assoziieren.

ii) Epitheton OvAuddng von Apollon OVklog herzuleiten, zumal es sich andere
Erklarungsméglichkeiten anbieten.

iii) ObAwog etymologisch aus dem Griechischen heraus zu deuten, infolgedessen
Apollon Obilog fiir einen Heilgott zu halten und seinen Kult im vorklassichen Velia

vorauzusetzen.

qui veut dire ‘compact’, obAoc. Ceci ne serait possible, & mon avis, que dans une intention
parodique.“ Von P, Ebner, Parmenide Medico OYAIAAHZ, GM, XXI1, 1966, 1, 103-114 wird diese
Auffassung zwar kritisiert, dennoch eingearbeitet und gerechtfertigt; Kingsley, Dark Places, 64 hilt
diese moderne Exegesis flir griechisch...

# Diogenes Laertios, 1X, 25 fihrt widersprechende Angaben an, da er unter Berufung auf
Apollodoros sagt, dafl Pyres der Vater des Zenon, wihrend der Vater des Parmeines Teleutagoras
war.
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1. Die Pholarchoi und die vermeintliche medizinische Schule von Velia

Die etymologische Verwandschaft der Epitheta OOAi&dng und ODAig und deren
Verbindung mit dem vermeintlichen apollinischen Heilgott zusammen mit den in drei
Inschriften vorkommenden Bezeichnungen latros fithrten einige Ausleger zur Postulierung
der Existenz einer von ihrem Ahnherr Parmenides ausgehenden Artztenschule. Dieser
Interpretation zufolge solite das in der Parmenidesinschrift stehende Epitheton puoikog
als ,Artzt erklirt werden,” wobei auf das angebliche Pythagoreertum des Parmenides,”
die Stellung der latrike im Pythagoreismus®™ bzw. auf die pythagoreischen Anfiinge der
siiditalienischen Medizin hingewiesen wurde. Dall es sich aber lediglich um &duBerst

iibliche und weit verbreitete spitere Bezeichnung des ,Naturphilosophen®“ handelt,

82 Die von P. Ebner, Parmenide Medico OYAIAAHZE, 107 ft. angeflihrten Argumente sind
wenig {iberzeugend. Es wird zwar eine Inschrift aus dem V. Jhdt. erwihnt, wo gbowkog (sic) als
Angehoriger einer Stufe in der Hierarchie der pythagoreischen Gemeinschaft vorkommt (L&S 1T b:
army surgeon, /G 1, 950, 153). Der Ausdruck wird u. A. folgendermallen erkidrt: “Si tratta di un
termine che, introdotto di peso in un testo con un nuovo significato, poteva essere frainteso, per cui
si ritenne opportuno accompagnerlo con il determinativo obAbdng: fisico guaritore, quindi
medico.”

%3 Sein Pythagoreertum ist durch die Nachricht des Diog. Laert. IX, 21=28 DK A 1 bestitigt,
faut deren er Schiiler eines armen Pythagoreers Ameinias war, der thn ,zur Stille bekehrte® (gig
novylav mpoetpdm; zum mysteridsen Charakter der novuyio bei den Pythagoriern vgl. A.
Francotte, Le genre de vie parménidien et les techniques de ['extase dans la Gréce archaique,
Mélanges a la mémoire de Philippe Margais, Paris 1985, 17-66), und den Parmenides nach dessen
Hinscheiden sogar mit einem npdiov geehrt habe. Den Neuplatonikern galt Parmenides neben
Empedokles und Zenon direkt als ein Pythagoreer; lambl. V. P. CLXVI; Procl. in Parm. 1 619, 4
und noch in jlingerer Zeit hat man [opuevidewog Blog dem IMubBaydperog angeglichen (vgl. ein ins
1. Jhdt. n. Chr. datierbares Dialog mit dem Tite} ITivag KéBntog; es handelt sich um allegorische
Beschreibung des menschlichen Lebens, die Stiftung eines Mannes sei, der Aéyw 1€ xol Epyw
Mubayoperdy tive kal Hapuevidewov Piov gefithrt habe; zit. nach Ceberis thebani philosophi
platonici tabula, gaece et latine, prioribus editionibus emendatiora et auctiora, Guelferbyti
(Wolfenbiittel), Meisneri 1740, 157. Man hért gelegentlich auch von Parmenides’ und Zenons
Angehorigkeit zu der pythagoreischen Gemeinde; DK 28 A 1 aus Phot. Bibl. C. 249 (V. Pyth.), 439a
36: Zhvove kol Hoppevidny todg Thedrog xal obrot 8¢ tig ITvBayopeiov fioay SarpiBiic.
Doch die Anspielung an vielseitige Verbundenheit mit Pythagoras oder Pythagoreismus ist vielmehr
Produkt der fur antike Historiographiec verderblichen Tendenz zur Genealogiebildung und ist
deshalb im Bezug auf Parmenides vom zweifelhaften Aussagenwert. Als Pythagorasschiiler galten u.
a. Zalmoxis: DX 14 A 2 (Herod. 11 123); Epicharmos DK 23 A 3 (Diog. Laert. VIII, 78) Alkmaion:
DK 24 A | (Diog. Laert. VIii, 83); Empedokies DK 14 A 1, A 5, B 155 (Diog. Laert. VIii, 54, 56,
43); B 141 (Gellius IV 11, 9); A 31 (Hippol. Ref. I 3, 2); Philolaos DK 44 A 8 (Aet. 1 3, 10);
Leukippos mit Alkmaion u. Philolaos DK 67 A 5 (lambl. V. P. 104).

¥ lamb. V. P. 82, 910: “ti copdtotov thv map fuiv; lotpiki”
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braucht keines Nachweises.*” Der Name ®voixdc, der in einem anonymen byzantinischen
Kommentar zu Aratos dem Parmenides beigelegt wird,®® bedeutet in diesem
Wortgebrauch einfach ,Naturphilosoph®, bzw. Verfasser einer den Titel nepi ¢voewmg
tragenden Schrift.®” Selbst wenn die Vermutung nicht abzuweisen ist, daB dieser Begriff
schon wegen der Vielfalt der mit ihm umschriebenen Personen im Laufe der Zeit an
Bedeutungsreichtum gewann, woraus eventuelle Erweiterung seines Bedeutungsfeldes zu
erkldren wire, sind positive Beweise fir die Verwendung der Bezeichnung @uotikég in
der Bedeutung von medicus nicht beizubringen.® Ernstes Argument gegen eine solche
Exegese wire schon das Vorkommen des Titels iotpdg in iibrigen drei Hermeninschriften.
Es ist ndmlich nicht abzusehen, aus welchem Grund man zur einer Epoche und innerhalb
einer Schultradition zwei Definitionen derselben Wissenschaft verwenden sollte; als
natiirlichste Erkldarung bietet sich, daBl es sich um zwei verschiede Disziplinen gehandelt
habe.

1) Die Unstimmigkeiten ergeben sich aber bereits aus der duBerst problematischen
Voraussetzung etwaiger Verbindung zwischen Parmenides O0A&dng und den anderen,
mit dem Namen OdAig und @drapyog, betitelten drei Artzten. Man hat nimlich alleine
anhand der etymologischen Verwandschaft der Namen O%Aig (= OOAto¢) und OVALASNG
auf das Vorhandensein einer von Parmenides ausgechenden Schultradition geschlossen.
DaBl es ausgesprochen um eine medizinische Schule ging, geht dann mit voller
Selbstverstandlichkeit aus dem Titel iatpdg hervor, wobei das Epitheton pdAapyog als
Wahrzeichen der vermeintlichen Phratrie hingestellt wird. Obwohl der Titel pdAiopyog

hapax legomenon ist, mochte man in der gowiopyio eine an die religidse Tradition

8 Vgl. DK: Thales A 7; Anaximenes A 3; Xenophanes A 9; Zenon A 4; Empedokies A 3;
Hippon B |; Anaxagoras A 4; Archelachos A [ ; Diogenes A 1; Demokritos A 23; Protagoras A 11;
Prodikos A 1.

5 DK 28 A 40

¥ vgl. F. Schmalzriedt, ITepi pdoews, Zur Friihgeschichte des Buchtitels, Miinchen 1970

* Als Gegenargument gilt die spitantike doppelsprachige Inschrift des 1. vorchr. Jhdt. aus dem
karischen Tralles, die dem in Rom als Lucius Manneius bekannten Artzt Menekrates angehért (CIL
X 388 = 1G XIV 666 Kaibel, cf. V. Braceo, Inscriptiones Italiae {lI, Regio HI, 1, Roma 1974, 67
ff., nr. 108y “L{ucius) Manneius, Quinti) medic(us) | veivos fecit; o¢boel &t |
Mevekpdrng/Anunitpiov Tpadiiavog, | ookog oivodorrng, | Ldv énolnoev. | Maxsuma Sadria,
Stpuri) flitia), | bona, proba, frugei, salve.”cf. V. Nutton, The Medical School of Velia, PP XXV,
1970, p. 218; J. Benedum & M. Michler, Parmenides Uliades und die Medizinschule von Elea, 302;
M. Gigante, @YXIKOZ, PP XL111, 1988, 222. Dal diese Inschriften keineswegs einen identischen
Inhalt in zwei Sprachen wiedergeben, braucht nicht betont zu werden. In welchem Sinn aber der
Fysikos Weinspender zu verstehen ist, ist nicht ohne Weiteres zu entscheiden.
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gekniipfte Funktion oder gar ein erbliches Amt sehen.” In diesem Sinn hat Pietro Ebner
argumentiert, daf} der Name gdiapyog mit pwiedg / pwredv in der Bedeutung “tana,
vico” oder auch “Schoolhouse™™ zusammenhéngt, Anhand dieser Ubersetzung postulierte
er die Existenz einer eleatischen Medizinschule, Vorlduferin der bis ins Mittelalter hinein

berithmten Artztenschule von Salerno.”

Die in Velia gefundene Miinze mit dem
Pentagonalabbild dient Ebner als Indiz fiir die Existenz einer philosophischen
Gemeinschaft pythagordischer Ausrichtung, mit welcher Parmenides in Beziehung
stand.” Die in Velia entdeckten Frauenstatuen sind dann nichts anderes als die Portriits
der Schulmitgliederinnen, die, dhnlich wie in dgyptischen Medizinchulen von Heliopolis,
Sais oder Memphis, an dem Schulbetrieb teilnahmen.

Die Glossen bei Pollux” und Hesych® erlauben nach Pugliese Carattelli sogar eine
weitere Prizisierung dieser Worterkldrung: pwiedg diirfe man gelegentlich im Sinne von
“sedi di comunita cultuali private” auffassen, wobei die Worte didackareiov und
dddioxovolv an die gelehrten cvvovotial, oder an ein “kowvév di devoti” hindeuten. Das
evoziert wiederum “le leggende circa gli é&vtpa che a Samo e a Crotone offrivano a
Pitagora un mistico ritiro, ¢ le indicazioni letterarie ¢ monumentali circa gli olxol tfig
plhooopilag costruiti, in figura di dvipa e omfioua, dalle societa pitagoriche.”
dodropyoc wire dann vielmehr “capo di un collegio medico d’ispirazione pitagorica”
Dabei verzichtet Pugliese Carratelli auf die Erkldrung der mit Recht sich bietenden Frage,
in welcher Beziehung die eleatischen Artzte zu den Pythagoreern und zu der
medizinischen Schule von Kroton standen und von welchem Charakter das Verhiltnis

zwischen der Schule und dem ionischen Kult des Apollon gewesen war.”” Dennoch

% G. P. Carratelli, ®2AAPXOZ, PP XVII, 1963, 385

L & S nach Hesychios, s.v. poredv - 8idacxuhetov. ff oD 1& Onpia xoydton #f 0d
yopebovol xol Siddoxovoiv: ol 88 omnAcov. ~ eoigder oikouvpel, xpdmTE(TOAYL. ~
poAntnelog poAntipla xol v Bracwtdv (Beioocdv cod., corr. Schmidt conl. Pollux) xal
oovodwv olxou; vgl. auch Callim. frg 68 Pfeiffer; Philet. frg. 10 Powell

%l p. Ebner, A Velia anche una scuola di medicina?, RSS, XXII, 1-4, 1961; L errore de Alalia
e la colonizzazione di Velia nel responso delfico, RSS XXII1, 1962, 67

%2 P. Ebner, Monete veline col pentagono stellato ed eterie pitagoriche, Bollettino del Circolo
Numismatico Napolitano XX VI, 1951, 329; RSS XXl11, 1961, 198; RSS, 1962, 5, n. 5.

VI8 (Il p. | Bethe) idiag 8¢ 100¢ 1MV BLAcWTOY 0TKOVE POANTAPLEL BVORALOV.

* Vgl unten Anm. 130

% G. P. Carratelli, ®R24APXOX, PP X VI, 1963, 386: »sono problemi il cui esame esigerebbe
tempo ¢ spazio quali non ho presentamente, ¢ in ogni caso meglio si farebbe dopo {"illustrazione dei
risultati degli scavi.” Die Losung dieser Fragen steht seitdem aus. Dieser Interpretation folgte auch
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spricht er die Vermutung aus, dal die pdAopyor - dhnlich wie der eigene Schulgriinder
Parmenides - dem yévog der OVAL&Son angehort haben.

Einige Jahre spiter hat Vivian Nutton in seinem wihrend des Neapler Kolloguiums
gehaltetnen Vortrag die Theorien von Ebner und Carratelli einer scharfen Kritik
unterzogen.” Er fragte zunichst vollig konsequent, warum man statt von einer
medizinischer Schule nicht vielmehr einfach von den Artzten sprechen diirfte, da: ,,the
presence of physicians or philosophers in a given place does not necessarily mean that
teaching was not carried on there, and geographical unity is a tenuous reason for the
establishment of a school.“ Auf die Frage, womit wir dann eigentlich konfrontiert seien,
wenn nicht mit einer medizinischer Schule, gibt N. die Antwort: ,,the most one can say at
the moment is that doctors participate in an organisation, a philosophical or religious
‘eteria’, connected with a cult of Apollo Oulios, and which looked to Parmenides

Ouliades, @uokoc, as its founder.«”’

Auf der problematischen Voraussetzungen der
Verbindung des Parmenides OUAddng mit dem Apollon Medicus und seiner
Zusammengehorigkeit mit den Artzten wird also festgehalten. Der Schwerpunkt des
Beitrags lag vielmehr in einer scharfsinnigen Auseinandersetzung mit den Theorien tiber
die Weiterentwicklung der sogenannten medizinischen Schule, ,put forward with
ingenuity and eloquence by P. Ebner, which appears to have gone almost unchallenged.
Ebner vertrat nimlich die Theorie,”® dergemdB das infolge einer Uberschwemmung
zerstorte Gebdude mit Kryptoportikus an der Porta Marina, wo urspriinglich die
hypothetische Medizinschule ihren Sitz hatte, wihrend der Regierungszeit Hadrians

wiedererbaut wurde und dann ununterbrochen bis hinauf zum Niedergang Velias im 5.

oder 6. Jhdt. n. Chr. weiterwirkte. Als aber die Gegend von Haliartus und Palistrus von

Ph. Merlan, Neues Licht auf Parmenides, AGPh, XLVIill, 1966, 272 {f,, der auf die pythagorischen
Thiasoi hinweist, die in peAntimoyv, d. h. in einer Grotte ihre Tagungen hielten.

% V. Nutton, The Medical School of Velia, PP XXV, 1970, 211-225

7 vgl. die berechtigte Kritik an der Annahme einer ,scuola medica della quale non sapevamo
e, al di fuori di questo, non sappiamo assolutamente niente. von R. Cantarella, in: Filosofia e
scienze in Magna Grecia, Atti del quinto convegno di studi sulla Magna Grecia, Taranto, 1014
ottobre 1965, Napoli 1966, 148

% P. Ebner, 4 Velia anche una scuola di medicina?, RSS, XXIl, 1961, 197; Scuole di
medicina a Velia ¢ a Salerno, Apollo 11, 1962, 125-136; La scuola medica di Velia, Panorama
Medico 1, 1964, 11; Le scuole di medicina di Velia e di Salerno antenate delle facolta mediche in
Europa, Salernum 1, 1967, 48; Perhaps the Ancestor of Europe’s Earliest Medieval School of
Medicine, Salerno: An Ancient Medical Centre Identified at Velia, INustrated London News, August
31, ar. 6470, 306-307
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Malaria verseucht wurde, flohen die Stadtbewohner Velias in die Nachbarstadt Salerno,
woher die der Regierungszeit Gisulfs des Ersten (946-977) zugewiesenen Minzen mit
dem pythagoreischen Pentangel stammen. Die Medizinschule von Salerno, die Telesius
als Erbe der pythagoreischen Schule bezeichnet, reprisentiert dann angeblich die
Fortsetzung der medizinischen Tradition Velias.”

Doch der archidologische Befund vermittelt uns ein vollig unterschiedliches Bild:
nach der Uberschwemmung wurden die Statuenreste der Pholarchoi als Fiillung des
Kryptoportikus benutzt und es deutet nichts darauf hin, daB die Mitglieder der
vermeintlichen Medizinschule setbst nur geringstes Interesse an der Wiederaufbau ihres
Versammlungsortes gezeigt hitten; es ist viel eher anzunehmen, daB die Schule im 2. Jhdt.
n. Chr. nicht mehr im Betrieb war, was auch jede Annahme der Kontinuitéit zwischen den
Schulen von Velia und Salerno problematisch macht. Der Leiter der Ausgrabungen M.
Napoli hat auflerdem die Ansicht vertreten, daff sich das Schulgebiude wohl anderswo
befand und die Statuen aus einem anderen Stadtteil herriihren miissen.'® Das Bistum von
Velia war 592 n. Chr. dem Bistum von Agropolis und Buxentum mit Blanda eingegliedert,
das spiter zum Episkopat von Capaccio proklamiert wurde, und so besteht keinen Grund,
mit der Auswanderung der hypothetischen Medizinschule ausschlieBlich nach Salerno zu
rechnen. Dariiber hinaus erkldart Nutton, daBl die Pentangelmiinzen vielmehr in die
Regierungszeit des Gisulf 11 (1052-1077) anzusetzen sind, also eine Epoche, wo man
bereits unter dem arabischen EinfluB Pentangel als Gliicksymbol verwenden konnte. Er
mifitraut zugleich den von Ebner angefiihrten Nachrichten des Telesius iiber den
Pythagoreismus der salernitanischen Medizinschule, da man mit guten Griinden fragen
kann, was man damals von den Lehren des Pythagoras wuBte, und auf welcher Grundlage
er auf den Pythagoreismus der Salernitanischen Schule schlieBen konnte.'”’

2) Noch im selben Jahr hat Carratelli in seiner Besprechung der gerade
neuentdeckten lateinischen Inschriften das Pholarchosthema erneut behandelt und neue

102

Hypothesen iiber die Pholarchia aufgestelit.”” Die erste der Inschriften wurde 1966 von P.

? P. Ebner, Monete veline col pentagono stellato ed eterie pitagoriche, 8-9,; idem., RSS
XX, 1962, 554

1% M. Napoli, La ricerca archeologica di Velia, PP CVI, 1966, 225

'V Nutton, ibid., 223

"2 Ancora su RAAPXOZ, PP XXV, 1970, 243-249
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Ebner publiziert und lautet:'”

VALERIO CF
ROM CAE
IONI
AED VD P HOLARC
5 Vi A XL

VALERIA CAEPILIA
PATRI

Eine andere Inschrift wurde vier Jahre spiter ebenfalls von Ebner versffentlich:'™

] ETRIO (v)
1 APOL |
ph 1 OLARCHO
5 ] TVEISC

Diese Inschriften legen nahe, daB nicht alle gdAiapyor Artzte waren und die
ewiopyio konnte also vielmehr als eine “funzione onorifica” aufgefalit werden. Wir
haben hier also wahrscheinlich mit einem yévog zu tun, welcher seinen Gpynyétng in
Apollon ObAtog sieht und als {atpdg beschiftigt ist. Wir wissen ferner nicht, ob alle
ewrapyot auch OVAM&Sar sind, doch scheint es moglich, daB ObAwg auf den drei
Inschriften ein Kurzname fiir O0A&dng ist.

Carratellis neue Interpretation geht von der inzwischen gingig gewordenen
Voraussetzung aus, dall odriopyoc das Oberhaupt eines kultischen xoiwvév mit
iberwiegend gentilem Charakter gewesen war. Es eriibrigt sich nunmehr zu zeigen,
warum kowvov als der aus dem Titel pdhopyog hergeleitete pwAedc aufgefait werden
soll. Da nun die antiken Lexiken keinen Hinweis geben, in welchen Texten der Terminus
QwAedg/ov fir idaokareliov, modevtiplov oder Bracwtdv olkog verwendet wird, so
ist verniinftig zu fragen, ob diese Bedeutung “non sia stato sottilmente ironico, non risalga

al gergo degli scolari e sia nato da insofferenza e antipatia piuttosto che da ironia.”

' Nuove Epigrafi di Velia, PP XX, 1966, 337, nr. 18
% Nuove iscrizioni di Velia, PP XXV, 1976, 264, nr. 9
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Es ist wohl selbstverstindlich, dafl sich die Verwendung von pwleév als eine
offizielle Bezeichnung der Schule oder eines xowov nicht rechtfertigen liele. Wird aber
die primiire Bedeutung von goiedc/dv als “tana, anche di rettili”'® beibehalten, gelangt
man zu einer befriedigenden Interpretation von @@Aopyos. Als Ausgangspunkt dient ein
Vers der vierten Mime des Herodas, 90 ff.'%: &c e v tphyAny 10V nehavov EvBev
100 dpdkovrtog. Die pdyAin 100 dphkovrog identifiziert Hezog anhand archiologischen
Befundes mit ,,gola dell’(simulacro) di serpente (di bronzo o di marmo) collocato sul
onocavpog del tempio: attraverso quel canale perveniva nel vano del Onoovpde I'offerta in
denaro, sostituiva della focaccia, melavdg, che in etd pid antica si lasciava cadere,
attraverso un apposito foro, entro la cavita in cui vivevano i serpenti sacri di Asclepio.”
Auf dieser Grundlage versucht Carratelli zu argumentieren: ,,L’esistenza di un pwliedv
abitacolo di serpenti, rimasto tale o transformatosi, analogamente a quello di Cos, di un
Onoavpds si pud postulare anche per Velia, dove il culto di Asclepio, col relativo
santuario, ¢ attestato dalle statue del dio e di Hyghieia (Ebner in Apollo, 11 1962, 128 ss.)
e dall’imagine di ‘un serpente avvolto in se stesso e con testa eretta’ (Ebner, ibidem, p.
126 e Credenze e culti di Velia, in; Numismatica, n. s. V11, 1966, nr. 1-3, p. 4 s. deli’estr.),
oltre che da 1G X1V 658 (per Igea).” Dann stellt er aber eine iiberaus kithne Behauptung
auf: es scheint, daB der Kult des Asklepios auf einen noch idlteren, aus Phokaia
importierten Kult des Apollon ObAwog, aufgepropft wurde (!). Die Begriindung ist ebenso
phantastisch wie die eigene Hypothese: ,la conessione stessa del serpente con Asclepio
mostra che il dio nato da Apollo aveva subito fatto propri gli attributi di pit antiche
divinita, tra le quali devono annoverarsi varie ipostasi asiane di Apollo, riconoscibili nei
persistenti segni dell’originario carattere ctonio del dio solare.” In Anbetracht dessen sieht
er in pAapyog ,,una funzione templare, di preposto al Bnocovpdg del tempio di Apollo se
non proprio di un sacerdote: un ufficio o una dignita a cui ogni cittadino poteva aspirare,
piuttosto che una funzione direttiva esigente particolare dottrina od esperienza, quale
sarebbe statta quella del capo di un collegio medico.'”’

Die Lektiire dieser Zeilen mufl auf den unbefangenen Leser den Eindruck machen,

als ob Carattelli um jeden Preis und in etwas kritikloser Weise aus seinen fritheren

"5 Lucian. Philops. 11

61V 90 E¢ e TV TplyAny TOV meAavov EvBec Tod dpdxovrog; cf. R. Herzog, Aus dem
Askiepieion von Kos, ARW VII, 1907, 201 ff.

"7 Ancora su PRAAPXOZ, PP XXV, 1970, 244 ff.
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Forschungen iiber die koischen Asklepiaden auf Obiiog den Nutzen ziehen mochte. Diese
kithnen Hypothesen scheinen leider grofienteils aus der Luft gegriffen zu sein. Zunéchst
gibt es keinen einsehbaren Grund, warum man die koische tpdyAn mit ¢wiedv in
Beziehung setzen sollte. Der Asklepioskult im Velia laft sich anhand weniger Indizien
und hochstens nur fiir die hellenistische Zeit zwar voraussetzen, aber keineswegs
nachweisen.'™ Was dann die in Velia entdeckte Asklepiosstatue anbetrifft, so handelt es
sich um eine erst im 1. pachr. Jhdt. entstandene kirgliche Kopie des griechischen
Originals, die allem Anschein nach kein Kultbild war.'” Es leuchtet auBerdem nicht ein,
warum auf den Kult des Apollon OVAwg, dessen Existenz fir Velia nicht einmal
gesichert ist, der Kult des Asklepios aufgepropft werden sollte, bzw. mit welchem Recht
man an eine Parallelitidt des Kultvokabuldrs glauben diirfte. Nichts berechtigt uns, aus der
Analyse einer bestimmten Kultpraxis die Riickschliisse auf den Betrieb eines
andersartigen Kultes zu machen, zumal wir von dessen Charakter nichts Sicheres
behaupten kénnen. DaB sich ferner Asklepios die Attribute des Apollon Ulios angeeignet
hatte, oder, daB Apollon urspriinglich ein chthonischer Gott war, sind aus dem
religionsgeschichtlichen Standpunkt durchaus unbegriindbare Behauptungen.

Die Anwesenheit des Asklepioskultes in Velia sollte auflerdem durch die

Hypostasierung eines Hygieiakultes gestiitzt werden, die jedoch lediglich auf Ebners

% p_ Ebner, Apolio 11, 1962, 125 kann sich auf nichts Sicheres stiitzen. Dazu bemerkt M.
Leiwo, The Mysterious dwAcpyos, St: If we, however accept that the snakes on some Velian
coins, the inscriptions (d. h. die Pholarchoi- und Parmenides- Inschriften), and the spa activity do
imply a cult of Asclepius, we must wonder about the total absence of the kind of magistrate or
epithet elsewhere.” Ein Asklepioskult konnte allenfalls fiir spétere Zeit in Phokaia angenommen
werden, Graf, NK, 417: ,Asklepios, auf dessen Kult schon einige Miinzbilder verweisen, ist
inschrifltiich mit der verbreiteten Epiklese Zotnp gesichert; ein Heiligtum auBerhalb der Stadt
erwihnt F. Sartiaux: seine Erforschung steht noch aus. (Miinzen: Imhoof-Biumer 1, 93 Nr. 9; SNG
Dan. Nat. Mus. 23, 1051 (Severus Alexander); Inschrifi: . Ph 2: Aoxinrién Zo{tfipt] dortselbst p.
467: Temenos: F. Sartiaux, De la nouvelle a ['ancienne Phocée, Paris 1914, 59).% Von einem
Asklepioskult in Massalia liegen bislang keine Zeugnisse vor; vgl. P. J. Properzio, Evidence for the
Cults and Mythology of Marseilles, 68: . No ancient inscription from Marseilles mentioning
Asklepios or any other medical deity is extant. The only available evidence is a statuette of
Asklepios (Museum Borély, Marseilles, inv. nr. 8260).“ Properzio schlieBt auf die Existenz des
Asklepioskultes in Masallia itberwiegend aus der reichlich dokumentierten medizinischen Tradition
der Stadt; fiir andere Stidte des phokéischen bzw. massalietischen Einflubereichs wie Antipolis,
Emporion oder Glanum ist der Asklepioskult angeblich besser dokumentiert, vgl. ibid., 71.

109 Vgl A. De Franciscis, Sculture connesse con la scuola medicina di Velia, 283: |N¢ d’altra
parte poteva essere questa la statua di culto di un tempio, e la sua presenza nel gruppo dei marmi
eleati che andiamo esaminando non reca alcun contibuto alla tesi di un Asklepieion ad Elea...
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Fehllesung von ‘lotin (IG XIV 658)""° auf einer Inschrift aus Velia beruht; die
vermeintliche Hygieiastatue scheint dann eher Portrit einer Priesterin darzustellen.'"
Angesichts diesen Tatsachen zerflieBt das ertriumte Bild einer mythischen Medizinschule
mit threm Ahnherr, dem Apollonpriester Parmenides Uliades, unter den Handen.

3) Eine noch suggestivere Deutung des Titels pdAapyog kam aus der Feder von S.
Musitelli.''? Dieser Autor gibt zunichst eine Liste der Vorkommnisse der Ausdriicke
ewreds/pwhedv in der Bedeutung ..tana ...di orsi, ...di volpi, ...di molluschi, ...di animali
in genere.” Kennzeichnend scheint ihm die beim Hesychios vorkommende Verbindung
von QoAedc/poAedv/pwied mit dem Verb xoyidw. Aus der Analyse der Semantik des
Verbes pmAebw/ém und der Substantive poieio/pmAia geht hervor, dall diese Ausdriicke
auf ,,‘periodo di letargo’ o “periodo di immobolita temporanea,’...scambiata per letargo®
hindeuten miissen.

Musitelli macht ferner darauf aufmerksam, dafl ein Ort an den Mauern von
Megalopolis bei Polybios einmal Kowioadv (11 55, 5) andersmal ®@wAeov (1X 18, 2) heifit,
und bringt diese Ausdriicke in Zusammenhang mit dem von Pausanias (VIII, 31, 1)
geschilderten, am Westende der Stoa befindlichen Heiligtum der Demeter und Kore, an
dessen Eingang zu einer Seite das Relief von Artemis, zu der anderen die des Asklepios
und der Hygeia angebracht waren. Dabei wirft er die Frage auf, ob es ein solches ®wiedv
auch im Velia gegeben war. Er untersucht ferner die in mitteldlterlichen Mappen
vorkommenden Parallelformen foleia/folia/foleria/foliata. Wihrend folia etwas wie
Pavillon eines Parkes oder einer Villa zu bedeuten scheint, wird der in einer
problematischen Passage vorkommender Termin foliata als ,sacellum™ im Sinn von
Llocus parvus Deo sacratus cum ara“ gedeutet. Interessant scheint ihm, daB alle diese
Mappen aus einem Bereich stammen, der als Stiitzpunkt des Massaliotischen ,.Zinnweges®
galt, wo der Einflu} des phokiischen Dialektes nicht unerheblich war.

Im Hinblick auf diese Sematik wire also ®®Aapyog nicht als ,,capiscuola®™, sondern
vielmehr in dem bereits von Carratelli vorgeschlagenen Sinn als eine ,funzione templare®

aufzufassen: ...,,ma non a quella di ‘preposto al 6ncavpdg del tempio di Apollo’, bensi di

Dariiber hinaus, der Asklepioskult in Grofigriechenland ,,¢ documentato in mode piuttosto insicuro
ed indiretto.”

"% Diese Fehllesung ist M. Leiwo, The Mysterious ®dAapyos, 51 nicht entgangen.

""'vgl, A. De Franciscis, ibid., 284

"2 Ancora sui pwAapyor di Velia, PP XXXV, 1980, 241-255
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‘preposto al ewhedv’, ove ewiedv va inteso come sacellum, ossia come Gfatov tipico
degli Asclepiei. E owhedv non & ipotizzabile valga sacellum in generale, bensi che indichi
in particolare quel sacellum, I'&Batov, ove i fedeli si ritirano a wAevety, ossia dove si
practica ’incubazione, ove si cade nel sonno onde ricevere dal Dio il sogno terapeutico
(0, se si preferisce, ‘il nido si sta in incubazione’, che vale lo stesso).” Pholarchos ist also
der &pyiepete von einem ,collegio tipico di un tempio di Asclepio, o di Apollo O¥iwog,
con il suo &PBatov, ¢ le sue pratiche di incubazione... Damit erklirt sich auch der neben
owrapyor vorkommende, und, wie wir wissen, von Carattelli lediglich hergestellte
OOAAdNG ... latpdpavric, der wohl nichts anderes gewesen zu sein scheint, als eben
jener fir die Asklepia typische tepopavng (6 iepamoinocog), scil. ,,..I'incaricato di
interpretare i sogni in chiave terapeutica, sogni avuti dai malati durante il loro pwAietelv
nel ewlebdv secondo le prescrizioni liturgiche (e forse anche amministrative: offerte,
sacrifici, etc.) impartite dal p@rapyos.“ All dies schliefit eine Beziehung zwischen dem
Asklepion zu Velia und der dortigen, von Parmenides gegriindeten medizinischen Schule,
nicht aus.

Auf die Schwichen dieser Interpretation hat bereits M. Leiwo hingewiesen. Er
betonte mit gutem Recht, dafl Musitelli die Ausdriicke oAiedc/ewhedy in einem allzu
abstrakten Sinn auslegen mdchte, wihrend sie senso stricto nur eine konkrete Bedeutung
von einem Ort haben, wo sich die Tiere zum Winterschlaf niederlegen, bzw. wo sie in den
Zustand der zeitweiligen Erstarrung verfallen; das Verb goiebw/éw hat dann gleichfalls
eine ziemlich konkrete Bedeutung von ,,Uberwintern.«'"

Viel schwerer wiegen die Einwinde gegen die Spekulation iiber den ®dwiedv zu
Megalopolis. Abgesehen davon, dal uns nichts zwingt, ®wiedv in diesem Fall dem
Kwhouwdv vorzuziehen, gibt es nicht einmal den geringsten AnlaB, diesen Ort, den

* mit dem von Pausanias

tibrigens Bolte und Meyer als ,,Mauerabschnitt® deuten,'
beschriebenen Sakralbezirk an der Stoa in Verbindung zu bringen. Wenn dann Musitteli
glauben mochte, daBl es ein solches ®wiedv auch in Velia gab, so kann er nicht die
Annahme eines Asklepios und Hygieia-Kultes in Velia entbehren, die sich jedoch, wie wir
sahen, aut kein relevantes Zeugnis stiitzen kann.

Nicht minder bedenklich ist der Passus von folia/foliata zu sacellum, fur den die von

"I M. Leiwo, a.a.0., 53
"4 Bglte-E. Meyer in RE, s. v. Pholeos, 513
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Musitelli angefithrten Vorkomnisse gar keinen Halt bieten. Auf dieser Grundlage setzt er
dennoch sacellum dem &Batov gleich, wo sich die Glaubigen zum @wAevelv zuriickzogen
und wo die Inkubation als therapeutischer Schlaf praktiziert worden war. Doch keins der
von Musitelli aufgezdhlten Vorkommnisse von @wieds/owiedv/pwredw/éw gibt selbst
nur den geringsten Hinweis auf die Verwendung von ¢wiebeiwv im religiosen oder
medizinischen Bereich; auch fir die Auffassung von @oigveiv/poied im Sinn von
£yxoydoBal £yxowunots, incubo, incubatio liegt kein Beispiel vor. Doch selbst wenn es
einen solchen Beleg gibe, stieBen wir wieder auf die haltlose Annahme eines
Asklepioskultes in Antretung des vermeintlichen Kultes des Apollon ObAtog zu Velia.

Die Entdeckung einer ins 3. Jhdt. v. Chr. datierbaren Inschrift aus der milesischen
Istros mit dem Wortlaut: “AnéAiwvog @wAisvtnpiov'"” hat (unabhingig von Musitelli)
auch Guilia Sacco zur Formulierung einer beinah identischen Hypothese iiber die
kultische Funktion der @wiopyio veranlait. Es wird davon ausgegangen, dal im
Schwarzmeergebiet und insonderheit auf der Istros Apollon unter der Hypostase ‘Intpdg
verehrt war. In Anlehnung auf die Worterkldrung bei Hesychios und Suidas wird Apollon
dorevinplog als ,,quello che mette al riparo, che da rifugio; insomma qualcosa di pia
preciso che xpumtiplog o sim.“ Apollon ‘Intpdg konnte deshalb auch ®wisvthplog
geheiBlen haben; demnach wire er derjenige ,,che meteva al riparo dal male oppure quello
che dava ricovere.” Falls nun das Epitheton ®wievthplog auch nach Velia importiert war,
wird damit auch die Erkldrung des Namens @wAiedc wie des Amtes der @diopyog
gegeben: ewAeog sei ndmlich ,,una comunita legata ad un culto entro la quale avevano
particolare valore I’appartenenza ad un yévog che riconosceva il suo épynyétng in Apollo
OVAwog (e, aggiungerei, ®wigvtipog) e la professione de iotpdc. Wenn dann
dwrisvtiplog derjenige ist, ,,che mette al riparo”, so scheint es, dal mit ewAedg ein
&dvtov oder &Potov umschrieben wird, wo die Inkubation praktiziert wurde, also ein dem
Heiligtum Apollons hinzugehtrender Heilort. In diesem Fall wire die ewiopyia ein
Tempelamt, der auch von den Artzten bekleidet war. ''®

Wie in iibigen Fillen, basiert auch diese Interpretation im Grunde wieder auf der von

Carratelli propagierten Theorie eines medizinischen Kollegs, der mit dem Kult des

"' veroffentlicht von D. M. Pippidi, 4 propos du culte d’Apollon & Istros, in: Stéle N.
Kontoleon, Athens 1980, 40-43, tab. 4a
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Apollos OVAog verbunden ist und auf Parmenides als seinen Griinder zuriickschaut. Nun
ist nach allem Gesagten miiBlig zu betonen, daB die Namen Ulis und Uliades nicht
notwendig in Zusammenhang mit Apollon Ulios gebracht werden miissen, von dessen
Charakter wir nichts Zuverldssiges behaupten konnen und dessen Kult in Velia nicht
einmal belegt ist. Die von Ebner herausgegebenen lateinischen Inschriften aus Velia legen
iiberdies nahe, daB nicht alle Pholarchoi unbedingt Artzte sein miissen. Unter Weglassung
dieser Priamissen wird auch nicht mehr angehen, Apollon ®wieviiprog fiir eine
inkubatorische Gottheit auszugeben; fiir derartige SchluBfolgerungen fehlt jeder Hinweis
auf seinen Kultcharakter.

Was die eigene Inkubation anbelangt, so stellt sich die Frage, was uns das Recht gibt,
Pholarchia als ein inkubatorisches Tempelamt zu erkliren und mit Apollon ObAwog zu
verbinden, von dessen Kult wir, wie gesagt, nichts wissen. Man muB sich vor den Augen
halten, daB es auBer Carratellis Ergidnzung von OYAIA | IATPO - M | AIIOAA zu
OVAEdNv---] (vel: ODALAdTY 100 3.)) | latpd - plaviv-—] | "ATOAkofvog--- usw., die ja
moglichst unwahrscheinlich und iibertrieben ist, als daB sie fiir einen Nachweis des
thaumaturgischen Charakters des vermeintlichen Ulios-Kultes gehalten werden konnte,
nicht einmal das leiseste Anzeichen gibt, da3 Inkubation im Ulios-Kult je betrieben war.
Die Pholarchia als eine Sakralfunktion im Kult des thaumaturgischen A. ObAwog ist also
nichts als eine durchaus haltlose und phantastische Hypothese.

Nicht weniger unbegriindet ist die Annahme, dall die die Inkubation im
hypothetischen Asklepioskult zu Velia die Erbschaft seines kleinasiatischen Vorldufers,
Apollon Ulios, gewesen wire. Von der Inkubationspraxis im Asklepioskult héren wir
ndmlich erst im Zusammenhang mit dem Heiligtum in Epidauros; fiir die vorepidaurische
Zeit sind solche Kultformen nicht nachgewiesen.''” Asklepios des homerischen Epos war
vorwiegend ein Wundartzt."'® Sein epidaurischer Kult entwickelt sich erst im 5. Jhdt. v.

Chr. aus der Kultstitte des unter dem Epitheton Maleatas bekannten Apollon. Maleatas

"o ¢f. G. Sacco, PRAEYTHPIOY ®QAAPXOZ, Rivista di fililogia ¢ di istruzione classica,
CIX 1981, 40

" vel. Ch. Benedum, Asklepios. Der homerische Artzt und der Gott von Epidauros, RhM
133, 1990, 213 ff.: Fiir die Absenz der Orakeln in der angegebenen Zeit wird Herodot - der sich
sonst sehr ausfiihrlich iiber die Orake! ausldBt - zum Zeuge genommen. Asklepios wird nicht
erwéhnt.

8 Dem das Versorgen der SchuBBwunden obliegt, Hom. /1. 1V, 190, 212, 219; X1, 515; vgl. F.
Kudlien, Der Beginn des medizinischen Denkens bei den Griechen, Zurich/Stuttgart 1967, 16 ff.
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war wahrscheinlich ein vorhellenischer Gott, der im Laufe des 8. Jhdt. im Kult des
dorischen Eindriglings aufgegangen war''® und so 14Bt sich annehmen, daB auch die mit
allerlei Wunderpraktiken begleitete Tempelmedizin an die vorhellenische Kultpraxis
ankniipfende Erfindung der epidaurischen Priester war. Die fritheste Evidenz fiir die
kultische Aktivitiit liefern die im argivistischen Alphabet verfaBten Inschriften auf zwei
Votivpateren aus Bronze. Da der Ausgraber des Heiligtums P. Kavvadias ihre
Entstehungszeit ins 6. Jhdt. ansetzte, glaubte man, daB der epidaurische Asklepioskult
vom gleichen Alter gewesen sein muB;'”® aus der Analyse des friihen Lokalalphabets
ergibt sich jedoch, daB die Inschriften kaum vor 500 v. Chr. entstanden worden sind.'”
Der politischen Rivalitit zwischen Athen und Sparta ausgesetzt, erlebte das epidaurische
Heiligtum im Lauf des 5. Jhdts. keinen bedeutenderen Aufstieg; den AnstoB zur
Entwicklung und Verbreitung des Kultes gab erst die im peloponesischen Krieg um 430
ausgebrochene Pest. Von diesem Prozel3 legt die im 4. Jhdt. angesetzte Bauaktivitét gutes
Zeugnis ab.'”

Von Epidauros richtet sich die Expansion derart modifizierten Asklepioskultes im
spdten 5. Jhdt. zundchst nach Sikion,'” Korinth,'** Aigina'25 und vor allem um 421/420
nach Athen.'” Im Verlauf des 4. Jhdt. entstehen weitere Abzweigungen des epidaurischen

Kultes in Erythrai, Pergamon'27, Rom,'”® und auf dem Kos.'? Es ist somit duBerst fraglich,

" Nilsson, GgR 1, 539; vgl.. J. Papadimitriou, Le sanctuaire d’Apollon Maléatas & Epidaure,
BCH LXXIIl 1949, 361 ff.; zur Wiedergeburt des Gottes in Epidauros vgl. Ch. Benedum,
Asklepiosmythos und archdologischer Befund, Medizinischhistorisches Journal XXI1, 1987, 48-61

120 p Kavvadias, Fouilles d’Epidaure, Athénes 1891

UL, H. Jeffery, Local Scripts of Archaic Greece, Oxford 1961, 180

"2 R. A. Tomlinson, Epidauros, Austin 1983, 21 ff,

2% pays. 11 10, 3

124 M. Lang, Cure and Cult in Ancient Corinth, A Guide to the Asklepieion, American School
of Classical Studies at Athens, Princeton 1977, 4

'3 Aristoph. Vesp. 122

1S B. Aleshire, The Athenian Asklepieion, The People, Their Dedications and the
Inventories, Amsterdam 1989; Asklepios at Athens, Epigraphic and Prosopographic Essays on the
Athenian Healing Cults, Amsterdam 1991

"7 E. Ohlemutz, Die Kulte und Heiligtimer der Gotter in Pergamon, Wiirzburg-Aumithle
1940, 123-173. Die Griindungszeit des von Epidauros gestifteten Heiligtum fillt in die erste Hilfte
des 4. Jhdt. v. Chr.; vgl. Paus. i1, 26, 8 f.

128 p_ Proesch, Le culte d 'Asclépios a Rome, in: G. Sabbah, Médicins et Médicine dans
I’ Antiquité, Mémoires 111, Centre Jean Palerne, Saint Etienne 1982, 171-179

" Die Herkunft des koischen Asklepioskultes liegt im Dunkeln. Nach Herodas II 95-8 kam
der Kult aus Trikka, Eine unklare Nachricht des Pausanias I, 23, 6 148t dagegen auf seinen
epidaurischen Ursprung schlieBen. Die Evidenz ist jedoch allzu bruchstiickhaft, um die Frage
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ob man fiir die frithe Zeit mit der Anwesenheit eines von Epidauros ausgehenden
Asklepioskultes in Phokaia, Massalia oder in GroBgriechenland rechnen darf. Aus der
verfligbaren archiologischen Evidenz darf gefolgert werden, daBl die Existenz eines
Asklepioskultes mit alleriei Inkubationspraktiken in Velia fiir die Zeit des Parmenides
keinesfalls moglich und flir viel spitere Zeit aus Quellenmangel héchstens nur
hypothetisch ist. All dies steht in Widerspruch mit der Vorstellung von der powiopyic als
einer die Inkubation vollfihrenden liturgischen Funktion, die auf den Uliades latromatis,
also Parmenides Uliades zuriickgeht. Es wire miilig zu wiederholen, dal wir keine
konkreten Kenntnisse iiber den Kult des Apollon OOAl0¢ aufweisen konnen und daBl aus
den Namen OVAwdng, Ulios nicht unbedingt die Anwesenheit eines Apollonkultes
gefolgert werden kann. Doch selbst wenn wir tiber solche Evidenz verfligten, wiiiten wir
nicht, ob die Inkubation in einem vermeintlichen Ulioskuit praktiziert war.

Wie wiire nun der phiopyog zu erkldren? Wenn die Epitheten Ulis / Uliades auf die
kleinasiatsche Kiiste hindeuten, so liegt es nahe, dafl auch das Etymon von Pholeos im

P p@rapyog wire daher

lonischen zu suchen ist, wo es fiir Schulhaus gebraucht wurde.
wohl einfach ein Lehrer oder ein an dem Betrieb einer Schule Teilnehmender. Mehr verrit
uns das Epitheton vorderhand nicht. Wir gelangen am Ende wieder zur negativen
Feststellung, dal} es keine sichere Anhalspunkte gibt, um:

i) auf grund der Prisenz drei Artzte auf einem Ort und zu einer Epoche auf die
Existenz einer Medizinschule zu schlieBen, in Uliades und Ulioi ein Genos von
Heilerpriestern zu erwarten, puowkdg in der Parmenidesinschrift als medicus zu deuten
und folglich Parmenides als Griinder einer Medizinschule hinzustellen, von deren
Existenz und Einrichtungen uns der archiologische Befund keinen Aufschlufl gibt,

ii) den Titel pdiapyog mit den in Velia nicht nachgewiesenen thaumaturgischen

Kulten des Apollon OO og oder des Asklepios in Verbindung zu bringen,

vorderhand zu entscheiden. Es steht wenigstens fest, dafl die Koer im 3. Jhdt. v. Chr. Trikka fuir
Herkunftsort ihres Asklepioskultes hielten. Das Alter des koischen Kultes reicht jedenfalls nicht
iiber das 5. Jhdt. hinaus; vgl. S. Sherwin-White, Ancient Cos, in: Hypomnemata 51, Gottingen 1978,
334 f.; zu den archaischen Asklepiaden auf Kos cf. G. Pugliese Carratelli, Gli Asclepiadi e il
sinecismo di Cos, PP 1957, 333-342.

B vel. Suid. 627, | ff. 5. v. gwiedg. 10 moudevthplov “loves. HBev &moedAlOL, oL
amoidevrar; vgl. Hesychios, sv. eoiebdy - Sdaoxareiov. xth.; Etym. Magn. 130, 48 5 v.
ATOQMALOG. O ARALBEVTOS. KOl AROEMALY T( GTaidevta. YEYove &E Tapd TOV GWAEOV. 9wALOL
yap 1& moudevtiple. nopl 10 &v avtolg pwisbelv xoi dwatpifetv. Tobg odv adidbxtoug.
AMOEWALOVG EKGAOUV.
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iii) infolgedessen pwAapyic ale einen mit der Inkubation beschiftigten Tempelamt
im Kult des Apollon Ulios oder Asklepios zu interpretieren und Parmenides fiir den

apynyétng dieser Tradition zu halten.

Wir haben gesehen, daBl eine Erkldrung des historischen Parmenides als eines
Nachkommens des vom thaumaturgischen Apollon Ulios herkdmmlichen Geschlechts und
Griinders einer durch allerlei inkubatorische Praktiken gekennzeichneten Medizinschule
nur auf bruchstiickhaften Evidenz, Spekulationen und Generalisierungen aller Art beruht
und kann deshalb nur einen schiddlichen Einflufl auf das Verstindnis des historischen
Parmenides und seiner lLehre haben. Trotz ihrem spekulativen Charakter und
Unglaubwiirdigkeit gab diese Interpretation in jiingster Zeit den Riickhalt flr eine
Exegese, die in Parmenides einen Inkubation praktizierenden Apollonpriester
pythagoreischer Prigung sieht. Wie Parmenides leiten auch die dbrigen Ulioi ihre
Herkunft von Apollon Ulios; als S6hne und Priester Apollons sind sie aber keine
gewdhnlichen Artzte, sondern die latromanteis, die mit Inkubation, Triumen und Extase
beschiftigt sind."' Doch fiir unseren Autor ist die Inkubation nicht blof eine
Heilmethode, sondern geradewegs ,the art of going into another state of consciousness”,
wobei ,the main point of incubation really wasn’t the healing at all. What was more
important was the fact that the healing comes from another level of being, from
somewhere else. For these people who were able to enter another world, make contact
with the divine, receive knowledge directly from the gods.“'*? Diese Inkubationstechnik
als eine Technik des Abstiegs zur Totenwelt war dann angeblich auch fiir die Katabaseis
des Pythagoras charakteristisch. Kingsley hilt sich in diesem Fall an die Interpretation
Burkerts, derzufolge ,.die Fahrt (des Parmenides) ins Jenseits zur geheimnisvollen Gottin,

die Verkiindigung der Géttin iiber die wahrheit von Sein und Nichtsein sein Vorbild in der

! Kingsley, Dark Places, 157-168
B2 ibid., 113 ff.
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Katabasis des Demeter-Hierophanten Pythagoras hat.”“ Diesem ,,Komplex vom Konigs-
und Sonnenweg in die Holle, zur Go&ttin, liegen anscheinend Initiationsriten von
Minnerbiinden zugrunde, deren kultisches Zentrum die heilige, ‘miitterliche’ Hohle war.
133

Die Katabasis des Pythagoras wird in einer - allerdings wenig glaubwiirdigen -
Erzihlung parodiert, nach der er sich in Italien in ein unterirdisches Gemach hinablie
und seiner Mutter aufgab, ihm die mit Zeitangaben versehenen Botschaften tiber alle
Ereignisse zu senden. Als er nach einer Zeitlang, zum Skeleton abgemergelt, wieder
aufgestiegen war, suchte er die Leute zu iiberzeugen, daB er sich inzwischen in Hades
aufgehalten habe. Wenn er aber Uber alles erzihite, was withrend seiner Abwesenheit
ereignet ist, waren alle geriihrt und dachten, ihm hafte etwas Géttliches an. '

Burkert glaubt an einen realen Kern dieser Satire und sieht in jener Mutter des
Pythagoras ,die Goéttin, der Pythagoras seine Weisheit verdankt und versetzt die
Geschichte nach Kroton. Das unterirdische Haus wird dann zum ,unterirdischen,
unbetretbaren Megaron des Demeterheiligtums von Kroton,” woraus gefolgert wird, daB3
Pythagoras als ,,Hierophant des Demeterkultes kleinasiatischer Prigung auftrat,” der die
»Offenbarungen der Mutter kraft seiner Katabasis brachte.” Diese orientalische Gottheit
sei vermutlich die ,,Mutter von Berg” mit deren Kuit die Katabasisriten verbunden sind.'*

Was das Demeterheiligtum angeht, so geht Burkert von einer ziemlich spéten
Uberlieferung aus, derzufolge das Haus des Pythagoras in Kroton zu einem
Demeterheiligtum umgewandelt war,'* andere Quellen verkniipfen diese Tradition mit

137

Metapont.'”” Wie dem auch sei, die Existenz eines Demeterkultes wird in Kroton'® durch

13 progmium, 28 u. 19

" Hermipp. in Diog. Laert. VIil, 41; Tert. An 28; Schol. Soph. E/. 62 = Suidas s.v. 78,

% Burkert, Proomium, 24 u. 26; idem, Lore and Science, p. 159. Als Beispiel wird die von
Strabon X111, 629 erzihlie Geschichte vom Plutonion in Hierapolis angefiihrt.

138 FGH 566 F 131. Timae. ap. Porph. VP 4; Val. Max. VII1 15, 1

B7 lamb. VP 170; lust. XX, 4, 18; Fav. D.L. VIil, 15; G. Gianelli, Culti ¢ miti della Magna
Grecia, 67 erklidrt diese Version fir die richtige; Burkert, Lore and Science, 1124 hingegen meint,
daf} der Fehler bei Porphyr. VP 4 liegt.

" Im Umfeld der Stadt ist nur ein Heiligtum bei der Vigna Nuova bekannt, dessen aus
zahlreichen Waffen bestehender Befund vielmehr auf einen Herakult hindeutet (A. M. Ardovine,
Atti Taranto 1978, 379 ff. schlieBt auf Hera Hoplosmia); ein Heraheiligtum lag auflerdem siidlich
der Stadt am Capo Colonna, vgl. M. Giangiulio, Per la storia dei culti di Crotone antica. Il
santuario di Hera Lacinia. Strutture e funzioni cultuali, origini storiche e mitiche, Arch. Stor.
Calabr. XLIX, 1982, 7-40; idem, Ricerche su Crotone arcaica, in: Scuola Normale Superiore,
pubblicazioni della classe di lettere e filosofia Vi, Pisa 1989, 54-78; 94-95; G. Maddoli, 7 culti di
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archdologischen Befund gar nicht bestdtigt und in Metapont bestenfalls nur durch
spitklassische Miinzprigung angedeutet.”’ Burkert erkldrt dann weder, warum der
(krotonische?) Demeterkult ,.kleinasiatisch® sei,"™ noch wie die erwiihnten Katabasisriten
mit dem Demeterkult zusammenhdngen konnten. Dariiber hinaus klingt es duBerst
verddchtig, dal ein Hierofant das strengbewahrte Geheimnis der im heiligen Megaron
empfangenen iepé 6ffentlich verlautbart hitte.'"!

Diese Erzidhlung mufl aber vielmehr als eine Parodie der gottlichen Herkunft des
Pythagoras verstanden werden, der oft mit pythischen und namentlich mit dem
hyperboreischen Apollon assoziiert war.'*” Nach der delphischen Tradition verschwindet
Apollon jedes Jahr hinter den Bergen, um dann wieder nach Delphi zu seiner Epiphanie
zurlickzukehren. Alkaios erzihlt, daBl er beim seligen Hyperboreervolk den Winter
zubringt."” Aus welchem Anlaf diese Mythologie auf die Pythagorasfigur tibertragen

wurde, ist aber mit Sicherheit nicht auszumachen; sei es, daB den pythagoriischen Lehren

Crotone, AT XXI11, 1983, Taranto 1984, 315-331. Nach V. Hinz, Der Kult von Demeter und Kore,
Wiesbaden 1998, 215 machte die Bedeutung von Hera in Kroton einen Kult wie den Demeters
entbehrlich; vgl. auch G. Camassa, / culti delle Poleis Italiote, in: Soria del Mezzogiorno, Tom. L, Il
Mezzogiorno Antico, Napoli s. d. (19907), 458-462

¥ Es gibt keinen deutlichen Hinweis auf einen bedeutenderen Demeterkult. Da er in
archaischer Zeit ...keine charakteristischen dufleren Formen ausgebildet hat, scheint er nur von
untergeordneten Bedeutung zu sein..” vgl. V. Hinz, Der Kult von Demeter und Kore, 217 {;
erwartungsgemif blithte im achiischen Kroton seit der #ltesten Zeit ein bedeutender Artemiskult;
vgl. F. G. Lo Porto, Testimonianze archeologiche di culti metapontini, Xenia XVI, 1988, 8; G.
Oflbrich, Ein Heiligtum der Artemis Metapontina? Zur lkonographie der Terakotta-Figuren von S.
Biagio bei Metapont, PP 1976, 376-388; idem, Archaische Statuelten eines metapontiner
Heiligtums, Roma 1979; Erntenertrag stand in Metapont unter der Obhut Apollons, da nach Strabon
VI 1, 15 die Metapontiner dem Apollon nach Delphi goldenen Ahren geweiht haben.

'Y Die Heimatinsel des Pythagoras, Samos, besall keinen ausgeprigten Demeterkult, Hesych
erwihnt den Kult der Demeter EveAvoxic, welcher jedoch nur von marginaler Bedeutung gewesen
sein mufite. Zu den Kulten von Samos vgl. Ch. G. Simon, The Archaic Votive Offerings and Cults of
lonia, Diss. Berkeley 1986, 74-103

! Zu der Eleusinischer Mysterienpraxis vgl. Gruppe, GMRG, 52 f; Liv. XXXI 14, 6-9
berichtet iber die Hinrichtung von zwei Ménnern aus Akarnia, die das Geheimnis der Eleusinischen
Mysterien verrieten; vgl. auch And. De myst., 1I; Thuc. V128,

"2 Arist. frg. 191 Rose; Ael. 11 26; Diog. Laert. VIII 11; Plut. Num., 8; Amm, Marc. XXII 16,
21; lambl. V.P. 140, 79, 1314. Dazu cf. W. Burkert, Lore and Science, 141 ff.; vgl. bereits A. E.
Zinserling, Pythagoras-Apollon, Leipzig 1808

3 Bei Himer. Orat. X1V, 1011 vgl. Th. Bergk, Poetae lyrici graeci I1l, Lipsiae 1882, 147 ff.
= E. Lobel & D. Page, Poetarum Lesbiorum fragmenta, Oxford 1955, 260; wohl steckt in diesem
Sagengut eine unklare Riickbesinnung der Griechen auf die nordliche Urheimat ihres ritsethaften
Gottes; zu Apollons nbrdlichen Urheimat vgl. A. H. Krappe, 'AndlAwv Kixvog, Class. Phil.
XXXVIL, 4, 1942, 353-370; H. Kothe, Apollons ethnokultureile Herkunft, Klio LII 1970, 205-230;
F. M. Ahl, Amber, Avallon and Apollo's Singing Swan, Am. Journ. of Philol. 103, 1 1982, 373-411.
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in Kroton die Wiirde der apollinischen Divination zugesprochen war,'* sei es, dah man in
den pythagoreischen Unterweltsaufenthalten eine Paralelle zum Verschwinden Apollons
im nordlichen Hyperboreerland sah.'*’

Die von Burkert geprigte Auffassung des im Proomion geschilderten Jenseitsfahrt als
einer Katabasis (s. u.) zu der chthonischen Mutter dient Kingsley als Ausgangspunkt fiir
die Erkldrung der Gottin des parmenideischen Prooimions. Der Dichter gelangt auf seiner
Fahrt nach dem Westen zu den Torpfeilern der Wege von Tag und Nacht, zwischen denen
sich der gihnende Schlund des Tartaros auftut.'* Dort dachten sich die Griechen seit
jeher das von Hades und seiner Gattin Persephone bewachte Totenreich. Als Konigin der
Toten, empfingt Persephone auf den siiditalienischen Vasengemailden den eingeweihnten
Herakles auf seiner Reise in die Unterwelt, indem sie dem Helden ausgestreckte rechte
Hand reicht.'""” Ahnlich wird zum Hades hinabsteigender Orpheus abgebildet, den
Persephone mit dem Handschlag empfingt, wihrend die Richterin Dike im Hintergrund
steht.'*® Zu gleichem Vorstellungskreis gehdren zuletz auch die sogenannten orphischen
Unterweltpisse, eine Art Anweisung fiir die Jenseitsfahrt der abgeschieden Seele, wo

Persephone als Kénigin der Toten erscheint.'"

" M. Giangiulio, Ricerche su Crotone arcaica, 148 ff.; idem, Sapienza pitagorica e

religiositd apollinea, A.1LON. Annali dell’Istituto Orientale di Napoli, Dipartimento di studi del
mondo classico e del mediterraneo antico, sez. filol. lett. XVI 1994, Pisa/Roma 1995, 927 dient als
Ausgangspunkt seiner Erklirung des Apollinismus des Pythagoras folgendes Akusma, lambl. V.2,
82, 47, 15-16: “1i EotL 10 &v Aehgolg pavieiov, tetpoxtds Gmep £otiv N dppovia, év fj ol
Zewpfiveg.” Daraus werden folgende Schliisse gezogen: “Il significato della tetrade era considerato
nella tradizione pitagorica oggetto privilegiato della rivelazione del Samio...La nozione di una
recondita armonia che anima e ordina ['universo, rivelandosi nei rapporti proporzionali che fanno la
musica, rappresenta un nucleo essenziale del pensiero pitagorico.”

% Burkert, Prodmium, 26

¢ vgl. Hes. theog. 714 ff.

"7 'Vgl. M. Schmidt / A. Trendall / A. Cambitoglou, Eine Gruppe apulischer Grabvasen in
Basel. Studien zu Gehalt und Form der unteritalischen Sepulkralkunst, Mainz/Basel 1976; A. D.
Trendall, Rotfigurige Vasen aus Unteritalien und Sizilien, 1990; L. Giuliani, Tragik, Trauer und
Trost. Bildervasen fiir eine apulische Totenfeier, 1995; H. Lohmann, Grabmdler auf unteritalischen
Vasen, 1979; H. R. W. Smith, Funerary Symbolism in Apulian Vase-Painting, 1976; N. Eschbach /
W. Martini / K. Schauenburg, Bilder der Hoffnung, Jenseitsvorstellungen auf Prunkgefifien
Suditaliens, Museum fiir Kunstgewerbe Hamburg, 1995; vgl. auch W, Felten, Attische
Unterweltsdarstellungen des V1. und V. Jh. v. Chr,, in: Miinchener archiologische Studien, Bd. 6,
Miinchen 1976

"8 Vol. E. Kuhnert, Unteritalische Nekyien, JDAI V111, 1893, 104-113; idem., Orpheus in der
Unterwelt, Ph LIV (N. F. V111, 2) 1895, 193-204; W. Amelung, Orphisches in der Unteritalischen
Vasenmalerei, MDAIL, Rom. Abt., XIII, 1897, 97-107, insb. 103; F. Brommer, Vasenlisten zur
griechischen Heldensage, Marburg 1960, 358 1.

148 Vgl. G. Pugliese Carratelli, Le lamine d oro orfiche, Miiano 2001
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Die Identifizierung der parmenideischen Gottin mit der Persephone soll jedoch
hauptséchlich durch die Annahme eines blithenden Persephonekultes in Velia
gerechtfertigt werden.”™ Der literarischen Uberlieferung zufolge holte man firr den um
493 v. Chr. in Rom etablierten Cereskult die Priesterinnen aus den Filialen des Kultes in
Elea oder Neapel. Cicero hebt hervor, dafl diese Berufung zum Zweck der Festigung der
bestehenden politischen Beziehungen zwischen Rom und siiditalienischen Stidten
erfolgte.'”! Ausschlaggebend fiir diese Wahl war nicht so sehr das Alter des Kultes, als
vielmehr der Status der Priesterin als Griechin und Representantin der Polis. Der
archdologische Befund hat jedoch keine Bestdtigung fiir das Alter oder besondere
Verbreitung des Demeter-Pesephone Kultes in Elea ergeben. Keins der in Elea
befindlichen Heiligtiimer zeigt in Bauformen, Votivgaben oder Kultpraxis die fiir
Existenz dieses Kultes zeugenden Merkmale.*? Seine friihesten Dokumente stammen erst
aus der romischen Zeit und bestehen lediglich aus epigraphischen Zeugnissen. Zwei
Inschriften, von denen nur eine in Velia und die andere im Gebiet von Velia-Poseidonia
entdeckt wurden, sind der Cerespriesterin gewidmet;m eine andere, in einen Steinblock
gemeillelte, zwischen 1. vorchr. und 1. nachchr. Jhdt. entstandene Inschrift, tragt den
Wortlaut ®EPZE®ONHE | AIAOY."™ Wiewohl P. Ebner diese Inschrift dem Heiligtum
der Terasse B, wo schon A. Maiuri anhand der Altarform einen chthonischen Kult
vermutete, zugeordnet hatte,” gibt das Heiligtum in seinem Befund keinen klaren
Hinweis auf die Existenz einer mit Demeter und Persephone verkniipften Kultpraxis.'

AuBerst umstritten ist auch die von Ebner aufgrund derselben Inschrift vorgeschlagene

1% Kingsley, Dark Places, 104 -112; gleiche Erklirung der parmenideischen Gottin aus dem
archiiologischen Befund gibt auch G. Cerri, La poesia di Parmenide, Quaderni Urbinati N. S. 63, 3,
1999, 24 f. = Parmenide, 108.

! Cic. Pro Balbo XXIV, 55; Val. Max. I, 1, 1.

"2 V. Hinz, Der Kult von Demeter und Kore auf Sizilien und in der Magna Graecia,
Wiesbaden 1998, 180

' CIL X 467: Cerer[i] / sacr. / Voconia / Severa. D. Musti, Le fonti per la storia di Velia,
PP XX 1966, 331; M. Mello-G. Voza, Le iscrizioni latine di Paestum, 1968, 3

34 F. Ribezzo, Dedica greca a Persephone scoperta a Casale di Velia, Rivista Indo-Greco-
Italica X X1, 1937, 201; D. Musti, Le fonti per la storia di Velia, PP XX, 1966, 332; P. Ebner,
Nuove Epigrafi di Velia, PP XX, 1966, 337-338, nr. 23.

"5 A. Maiuri, Velia: prima ricognizione ed esplorazione, in: Campagne della Societa Magna
Grecia, Roma 1928, 22; P. Ebner, a.«.O.; idem., Divinita e templi di Velia, 96

"% Vgl. V. Hinz, ibid., 180,04
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Deutung der testa muliebre” auf einem veliensischen Didramm auf Persephonef‘” So
kann sich die Annahme eines blithenden chthonischen Persephonekultes im antiken Elea
auf keine direkten Zeugnisse stiitzen.'”®

Dieser Tatbestand kann angesichts unserer Kenntnisse {ber Elea nicht
wundernehmen, nicht zuletzt da der in agrarisch ausgerichteten Kolonien Siiditaliens und
Siziliens bliihende Demeter-Kore-Kult in einer Handelskolonie ohne landswirtschafltlich
nutzbares Hinterland zumindest in der idlteren Zeit keine besondere Beachtung genieBen
konnte."”® Da sich in dieser Hinsicht die Mutterstadt Phokaia und die neue Metropolis
Massalia von ihrer siiditalienischen Apoikie nicht wesentlich unterschieden hat, scheint
die verhiltnismdfig geringe Bedeutung dieses Kultes im phokdischen Pantheon

begreiflich zu sein.'® Dariiber hinaus hat Demeter-Kore-Kult weder bei der eigenen

57 p. Ebner, Della Persephone sullo statere velino e suc incisore, Rivista [taliana di
Numismatica 1V-V1, 1949, 9; idem., Credenze e culti di Velia, dalle monete, 16; G. L. Mangieri,
Velia e la sua monetazione, Lugano 1986, 45 & 664; cat. 56-58 (440-390 v. Chr.).

'*¥ Mit der Ausnahme allerlei inkubatorischen Theorien, vgl. Kingsley, Dark Places, 97-118;
doch die Vorstellung, daf} ein asiatischer Apollonpriester eine pythagoreische Inkubation im Abaton
der chthonischen Persephone unternimmt, ist aus dem religionsgeschichtlichen Standpunkt
zumindest kurids.

% Ahnlich wie Phokaia und Massalia wurde auch Elea im unfruchtbaren und felsigen Gebiet
angelegt Anstatt der Kultivierung des unfruchtbaren Bodens, konzentrierten sich die Eleaten auf den
Seehandel, so daB die Kontakte mit dem Binennland und mit den Nachbarvolkern dementsprechend
beschrinkt geblieben sind; Strab. VI 1, 1 = C 252 erwihnt tfv Avnpotnia thig yic; vel. E. Lepore,
Strutture della colonizzazione, 20 L., vgl. E. Greco, Velia e Palinuro. Problemi di topografia
antica, MEFR 87, 1975, 90 .....& naturale che, per una citta ad economia prevalentemente marinara,
la riserva di legno per i bisogni della flotta abbia una notevole importanza; il suolo del Velino non
sembra per ora presentare altre possibilita di sfruttamento; qualsiasi ipotesi sull’eventualitd di un
commercio organizzato di queste risorse sarebbe comunque azzardata, mancando I'evidenza.” Vgl
auch P. Ebner, Agricoltura e pasiorizia a Velia e suo retroterra dai tempi pith antichi al tramonto
della feudalita, RSS XXVI, 1965, 29-74

10 Graf, NK, 418, kann als Evidenz fiir Verehrung Demeters in Phokaia nur ein Miinzbild und
theophore Namen (Anuntplog, Annzpiov CIG 3413) anfithren. Die in eine Rundbasis gehauenen
Namen stammen aber erst aus dem 1.-2. nachr. Jhdt. und das Miinzbild (dessen Erkldrung tibrigens
nicht sehr {iberzeugend ist) wird von F. Bodenstedt, Die Elektronmiinzen, 96 u. 177, Em. 109. | der
Periode 387-326 v. Chr. zugewiesen. Fiir Persephone in Phokaia findet Graf keine Evidenz. Die von
Bodenstedt, ibid., 95 u. 162, Em. 93 vorgeschlagene Deutung des {(in die Periode 477-388
angesetzten) Frauenkopfes auf Persephone-Hekate ist allerdings zweifelhaft. P. ). Properzio,
Evidence for the Cults, 95-105 versucht nachzuweisen, daB die in Massalia geweihten Floralia in
der Tat mit den romischen Festen nichts zu tun gehabt hatten. (vgl. Justin XLU1, 4, 6-8.. Jtague
sollemni Floraliorum die multos fortes ac strenuos viros hospitii iure in urbe misit, plures scirpeis
latentes frondibusque supertectos induci vehiculis jubet, ipse cum exercitu in proximis montibus
delitescit, ut, cum nocte a praedictis apertae portae forent, lempestive ad insidias adesset urbemgue
somno ac vino sepultam armatis invaderet.) Justin war angeblich weniger mit den griechischen als
mit den rémischen Riten vertraut und hielt irrtimlich die Thesmophoria fir Floralia. Properzio kann
seine Hypostasierung des massalietischen Kultes von Demeter Thesmophoros mit keinem Material
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Stadtgriindung, noch bei der Kolonisierung des Landes eine bedeutendere Rolle gespielt;

1

fiir die Phokder erfiillten diese Funktionen eher pythischer Apollon'® und ephesische

Artemis.'®?

Offen bleibt gleichfalls, wann und woher dieser Kult nach Elea eingefiihrt
wurde. Man konnte allerdings mit guten Griinden annehmen, daf} er aus in kulturellen und
religidsen Bliite stehendem Poseidonia iibernommen war, wo er in archaischer Zeit zwar
nicht direkt nachgewiesen ist, wo aber seine Existenz zumindest gut vorstellbar ist. Eine
groBere Entwickiung hatte Demeter-Kore-Kult in Poseidonia ndmlich erst mit der
Herrschaft der Fruchtbarkeitskulte favorisierenden Lukaner gegen Ende des V. Jhdt.
erlangt.'® Uberschattet von der michtigen argivistischen Herrin, ist er jedenfalls nie zum
fithrenden Kulte der Gegend aufgestiegen und seine Etablierung in Elea war dann
vielmehr Ergebnis seiner Bedeutungssteigerung und schneller Verbreitung infolge des
wachsenden wirtschaftlich-kulturellen Aufschwungs GroBgriechenlands seit der zweiten
Hilfte des 6. Jhdt. v. Chr. Dariiber hinaus diente Demeter-Kore-Kult als Mittel der

griechischen Selbstdefinition und Wahrzeichen der Hellenisierung des neuen Landes.'®

Dem Gesagten ist zu entnehmen, daB das archeologische Material nichts zugunsten

stiitzen. DaB das genannte Fest hellenisch war, steht wohl aufler Zweifel. M. Clerc, Massalia 1, 453
hat dieses Fest als Anthesteria erkldart. F. Salviat, Sur la religion de Marseille grecque, 144 ff.
wendet dagegen vollig richtig ein, dafl dieses auf der Peloponnes und auf dem Szilien verbreitete
Demeter- u. Herafest (vgl. M. P. Nilsson, Gr. Feste, 267 f.) ziemlich selten vorkommt und im
ionischen Milieu ungewdhnlich sei, und so liegt es nahe, dafl diese mit rituellem Weinrausch
verbundene Feste vielmehr die dem Dionysos geweihten Anthesteria gewesen waren (vgl. bereits G.
Rougemont, Inscriptions trouvées & Marseille, Etudes Classiques 3, 1968-70, pp. 3). Dionysoskult
ist in Phokaia durch frithe Miinzen (F. Bodenstedt, Die Elektronmiinzen, Dionysos: 155, Em. 89;
jugentlicher Satyr: 138, Em. 43; 154, Em. 87; Silen: 148, Em. 67; Jiingling mit der Silenmaske: 149,
Em. 70; ), Monatsnamen (Anvouev CIG 3641 b 17 aus Lampsakos, Dionysia /Pr 8, 52) und
theophore Namen (Atoviolog Hdt. V1, 11, |; REG, X1V, 1901, 296, nr, 3; Zioviowg: H. Collitz -
F. Bechtel, Sammiung gr. Dialektinschr., Gottingen 1884/1915, nr. 5523) gut bezeugt; vel. F. Graf,
NK 41850.55. Von daher befremden die Ausfithrungen von Kingsley, Dark Places, 111: ,,When you
look at the evidence from Rome, from Velia, also from Phocaea, it doesn’t just show that the
worship of Persephone and Demeter was taken up to Rome in the early days of Velia’s existence. It
also shows that this was the same worship the Phocaeans had once practised in Anatolia and then
carried with them they sailed out in the west.*

' Hadt. 1, 167, 4

2 Strah, IV, 179; vegl. 1. Malkin, Religion and Colonization in Ancient Greece, Leiden/New
York/Koln, 1987, 69-73

193y, Hinz, Der Kult von Demeter und Kore, 176; G. Tocco Sciarelli, in: M. Cipriani - F.
Longo (ed.), I Greci in Occidente, Poseidonia e i Lucani, Mostra Paestum 1996, 215-216; M,
Cipriani - A.M. Ardovino, /! culto di Demetera nella chora Pestana, in: Anathema, Regime delle
offerte e vita dei santuari nel Mediterraneo antico, Convegno internaz., Roma 1989, Scienze
dell’ Antichita, Storia, Archeologia, Anthropologia 3-4, 1989-1990, 339-351

164 Vel V. Hinz, a.a.0., 224
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der Identifizierung der Gottin des Prooimions mit einer Lokalgottheit erbracht hat. Sie
beruht letzten Endes auf der Interpretation des Prooimions als einer Katabasis in die

Unterwelt, die uns im Folgenden noch beschiftigen wird.
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Il. DAS PROOIMION

Es ist nichts schwerer und geféihrlicher, als Alle-
gorieen zu deuten, besonders wenn sie, wie bey jenen
alten Dichtern, so sehr ins Detail gearbeitet sind,
wenn die poétischen Bilder mit dem Gedanken, dem
sie zur Hiille dienen sollen, ich mdchte sagen, davon-
laufen.

G.G. Filleborn

inmov tal pe @épovoty, 600V T Emi Bupog tkdvor,
népmov, énel W &g 680v Pricay moddenuov dyovoot
daiprovog, i Kottt <> @épeL 186t pdTo:

T @epOUN V' TH YOp He oA DPpooTOL PEPOV ImmoL
ppo Trtaiivovoat, kobpat & 680v Myepdvevov.
GEwv & v yvoinowv T<e> olpryyog &vtniy
aiBdpevog (dotolg yop Enelyeto divwrtolioly
KOKAOLG GPPOTEPWOEY), 1€ OMEPYOLOTO TEUTELY
‘HAtddeg xodpot, mpoiinovoat dopato Nuktdg

elg pdog, HoGEVUL KPATWV ATO XEPCL KOUADTTPUC.
g€vBo. Aot Nuktog 16 kol "Huatog eiot keAe 00wy,
kol opog DnépBupov ueig Exet kol Adivog 00D86¢
avtol & alféprat mAfivIol peydAolol Bupetpols
TV 3¢ Ailkm moAbTowvog €xel kAfBag apoBoie.
TNV 0N TOPEApEVOL KOUPUL HOAoKOIGL AGYOLoLY
neloav Emppading, Og opty Bodavetov oxho
ANTEPEMG DOELE TVAEWV A0 TOL Be BupETpwY
YOO AYUVES TOINOOV AVATTALEVOL TOAVYAAKOVS
GEovag €v oOpryéy apoPadov eiribooot

YOUQOLG KOl TepdvnoLy Gpnpdte 1f pa 3¢ adtéwy
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180¢ Exov xobpot kot GpoéiLTov dppa Kot Irmoug.
Kol e Oed pdepov tmedefato, xelpa 8¢ xewpl
de&itepnv €hev, ®de & €mog GATO KUl E TPOCTIOSO
O xoVp ABAVATOLEL CVVAOPOG VIOYXOLOLY,

25 INMOLg TCl O PEPOVOLY LKAVEOV TPETEPOV BD,
xoip, énel oDl o poipa xoxn npolneune véecBar
TAVY 036V (N Yap &n AvBpOROY £KTOC TATOL £0TLY),
AAAG BEULG TE Bikm TE. YPE® O€ OE RAVTA TVOEGHOL
nuey "AATBeing eVKVKAEDG GTPpEUES TTOP

30 noe Bpotdv dofac, talg ok Evi mioTIg AANONG.
AAL gumng kot TadTo pabhoeat, g ¢ doxodvia

xpfv Soxipweg elvol did mavtog névio mepdvro.

Der Verfasser des Prooimions schildert, wie er auf die 630v moAdenpov daipovog
gebracht wurde, die eld6ta edta trigt. Dort brachten ihn die {nnot moAvppactot, den
Wagen ziehend, mit gewaltiger Kraft; ‘HAadeg xoDpat wiesen ihm den Weg. Darauf
folgt eine detaillierte Fahrtschilderung: die Achse in den Naben entsandte der Pfeife Ton,
sich glithend erhitzend - denn von doppelten gewirbelten Kreisen wurde sie beiderseits
getrieben - als die Heliaden, die das Haus der Nacht verlielen, sich lichtwirts, eig @dog,
beeilten...

Die 080¢ moAbenpog, auf der Parmenides getragen wird, heilit nach Fiilleborn ,,der

gepriese Pfad*’ Wvia celebra® nach Karsten,® Diels liest mit Karsten der vielberithmte*

" Ich gebe mit wenigen unten erklirten Ausnahmen die Textversion von DK wieder; 1-30:
Sext. Adv. marh. VIL, 111 {f.; 14: Procl. in Parm. 640. 39 Cousin; 28 b-32: Simpl. De caelo 557, 25-
558, 2 Heiberg; 28 b-30: Diog. Laert. IX, 22; 29-30: Procl. in Tim. 1, 345, 15-16 Diehl; Clem.
Strom. 11, 366, 16-17 Stihlin; Plut. Adv. Color., X111, 1114 d-e

? Fragmente, 35
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(Weg).! Um welchen Weg handelt es sich und wie ist das Adjektiv moAbenuog zu
verstehen? Die Antwort gibt uns die offenbarende Géttin selbst, die in ihrer Ansprache
zum Ende des Prooimions (Vs. 24) den Dichter als &Bovatolor guviopog fvidyotoLy
willkommen heibt. Er wurde zum gliicklichen Gesellen der unsterblichen Wagenlenker,’
unter denen man in der ersten Reihe die Gotter selbst’, aber auch die Helden verstehen
kann, denen oft vergdnnt wird, auf dem altberiihmten Gotterweg in den Himmel zu
gelangen.” Es ist nun naheliegend, dab das von Heliostchtern angefiihrte RoBgespann

eben jener sagenhafte Wagen des Sonnengottes ist, zu dem man sowohl die himmlische

¥ Parmenidis reliquiae, 29

* PL, 29; Taran, Parmenides, 8 kritisiert diese Lesung, da angeblich ¢fun does not mean
fame* but ,news“, ,Inteligence”, ,meaningful word", gibt aber vollig sinnlose Ubersetzung:
~resounding road”; Gallop, Parmenides, 49 spricht von ,the much-speaking route” und
Untersteiner, Parmenide, 121: ,via dispensatrice di molte conoscenze™; Reale in: Reale & Ruggiu,
Parmenide, 85 libersetzt ,via che dice molte cose.“ Falsch ist die Erklirung von Mansfeld,
Offenbarung, 229 ruhmvoll und Ruhm verlethend”. In Riicksicht auf L&S, wo fur ¢nun die
Grundbedeutung: ,utterance prompted by the gods, significant or prophetic saying™ angegeben wird,
hebt unter Hinweis auf v 100-105 C. Eggers Lan, Die 08¢ noAVpnuoc der parmenideischen
Wahrheit, Hermes 88, 1960, 376-379 die Bedeutungsgleichheit von ofipa und efjun und die sich
daraus ergebende Moglichkeit eines Zusammenhangs zwischen 030¢ mOAG@TMOG mit den &nl Tf
084 morrér ofjpata des 8. Fragments hervor, und deutet die Phrase schlechthin als ,,der Weg auf
dem es viele gottliche Zeichen gibt*. Ahnliches bei J.-J. Riniéri in: J. Beaufret, Parménide. Le
poéme, Paris 19967, 77: ,la route abondante en révélations de la divinité...* Der Ausdruck
roADENog kommt im Orphischen vor, vgl. 8uydrnp mloAdenuog "Apon in einer Katabasis; R.
Merkelbach, Eine orphische Unterweltsdarstellung auf Papyrus, MH VI 1951, 1 ff.

3 Wquo referendum sit, dubitari possit*, bemerkt Fiilleborn, Fragmente, 46,; unter diesen
Wagenlenkern werden grundsitzlich entweder die Heliaden (Karsten, Parmenidis reliquiae, 63;
Holscher, Parmenides, 13; Untersteiner, Parmenide, LX1V) oder die Rosse (Fiilleborn, Fragmente,
46,) verstanden.

® In den Lehren der Magier bei Dio Chrys., Borysthenitica XXXVI, 60 ff. fihrt der
Weltenlenker Zeus (nach Cumont ist dieser Wagenlenker der Zurvan selbst und der Wagen ist das
Symbol des Kosmos) mit vier himmlischen Rossen, welche Zeus, Hera, Poseidon und Hestia
verkorpern (d. h, die vier Elemente). Nach Dion von Prusa, Orat. 36, ed. Emperius, 514,
unterhielten die Magier zu Ehren des hochsten Gottes, der in dem Text Zeus heifit, ein Viergespann
von Rossen aus Nisaia und noch einen Gott flir die Sonne. Dieser Gotterkonig, der in ewig sich
wiederholenden Zeitperioden sein Gespann mit vier Rennern lenkt, ist von F. Cumont, Textes ef
nmonuments figurés relatifs aux mystéres de Mithra 11, Bruxelles 1896-1898, 60-64 als Zervan und
von G. Widengren, Hochgotiglaube im alten Iran, Uppsala 1938, 134 f. als Mithra gedeutet
worden. Quint. Smyrm. Posthom. XII, 194 spricht vom gottlichen Aldv, der mit unermudlichen
Hinden den ewigen Wagen des Zeus verfertigt. Das Rofigespann des hochsten Himmelsgottes wird
erst sekunddr zum Wagen des Sonnengottes, zu dieser Entwicklung vgl. H. S. Nyberg, Questions de
cosmogonie et de cosmologie mazdéennes, Journal Asiatique CCXIX, 1931, 92. Nach seiner
irdischen Laufbahn besteigt Mithras den Wagen des Sonnengottes, der ihn oben flihrt; vgl. M. 1L
Vermasereren, Mithra, ce dieu mystérieux, Paris / Bruxelles 1960, 86 f.; R. Merkelbach, Mithras,
117 f.; das Pferd ist ein uraltes Sonnensymbol; zu den Pferden und Wagen des Sonnengottes in
Indien vgl. W. Kirfel, Kosmographie der Inder, Leipzig 1920, 130 f,

7 zu der Himmelfahrt des Herakles zu RoBgespann vgl. weiter unten; Ovid. Mer. IX 271 £
~Quem pater omnipotens inter cava nubila raptum | Quadriiugo curru radiantibus intulit astris.*
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Gotterwelt wie auch den dunklen Hades erreichen kann, und worauf wohl einst selbst der
Held Herakles zu den Géttern fuhr.® Der Weg des Dichters heidit also nicht , kundenreich®,
oder ,voll bedeutsamer Rede®.’ sondern wvielbesungen®, ,vielbesprochen™, das meint
sagenhaft.'’

Der Weg heilit aber auch 8aipovog, steht also unter der Obhut eines Numens, oder
gehdrt einer daimonischen Macht an. Die meisten Ausleger setzen diesen daipwv mit der
@ed der 22 Zeile gleich,' andere emendieren zu Saijptoveg und verstehen darunter die
Heliaden,'? doch es lieBe sich mit gleichem Recht behaupten, daB der Gottin vielmehr die

Herrschaft iiber die himmlische Pforte und die Mysterien zusteht, wihrend der Weg, auf

¥ Die Bezichung des Herakles zum Sonnenweg ist bekannt. Eine der Heraklesabenteuer
bestand in der Entfiihrung der Rinder des dreileibigen Geryones, der im fernen Westen auf der Insel
Erytheia, jenseits des Okeanos-Stroms siedelte. Dabei solite der Held den Helios bedroht und die
Fahrt in dessen Becher itber des Okeanos- Strom nach dem fernen Westen volifiihrt haben, Hes.
Theog. 288 ff., 981 ff.; Stesich., Ger.; Pind. frg. Her. Vs. 422 ff., frg. 169 (151); Hecat. firg. 349 bei
Arr. Alan. 11, 16. Es handelt sich um eine der wenigen Heraklessagen, die sich literarisch wie
bildlich in frither Zeit feststellen 148t und die ihrem Grundinhalt nach bestindig geblieben ist; vgi. F.
Brommer, Herakles - Die zwolf Taten des Helden in antiker Kunst und Literatur, Miinster / Kdln
1953, 39 ff.

® Frinkel, Parmenidesstudien, 159 der - im Hinblick auf x 376 und Pind. Isthm. V11 58 - mit
vieler bedeutsamer Rede ausgestatteter (Weg)* liest; dem schlieBen sich im Wesentlichen auch
Bormann, Parmenides, 29 ,mit vieler Kunde ausgestattet”” und Riezler, Parmenides, Frankfurt am
Main 1934, 27 ,kundenreichen Weg™ und U. Hbélscher, Parmenides, 11 mit ,Kunde-reichen Weg"
an. Coxon, Fragments, 44, 157 spricht von ,the way of much discourse.*

" val. L&S s.v. ohpn 1) 4. edpon songs of praise, Pind. P. 11, 16; 11.) poet. periphr. for Adyou
Soph. Ph. 846; common report, tradition, legend A’ €0t @M ... A, Supp. 760; moALal @fjjon
Eur. EL 701; cf. Plat. Palb. 16¢, Lg. 713c¢c; ot apyoaion ¢@. Pib. XI1 3, 2; pvipny zmoapd thic eNnpng
Aafdov Lys. 11 3; die Ubersetzung von Cerri, Parmenide, 147, 167 ,strada ricca di canti* trifft nicht
ganz den Sinn.

" Nach Karsten, Parmenidis reliqguiae, 54, sowie Diels, PL, 46; dann insb. Verdenius,
Parmenides, 66 ff.; nach Taran, Parmenides, 11, mit der Gottin des Verses 22 identisch; dhnlich
auch Coxon, Fragments, 157: the way is prescripted by the Goddess.” Die Tatsache, daB sich der
Relativsatz sowohl auf die Gottin als auch auf den Weg beziehen kann, stellt Frinkel,
Parmenidesstudien, 160 fest.

12 Saijiovog ist nach Cod. Laur.; Sextus Empiricus zieht Saijiovog als gen. masc. zu Adyog. U,
v, Wilamowitz, Lesefriichte, Hermes 34, 1899, 204 nimmt die Konjektur Steins auf und bezieht das
Wort auf die Heliaden, deshalb daipoveg; ,Die in dem Prodmium des Parmenides auftretenden
Wesen sind daipoveg. Nur dies gibt 1, 3 Sinn. 686¢ daipovog, ,.der Weg zu dem Dimon®, ist kein
Griechisch.* GH 1, 367; dhnlich Kranz, Aufbau und Bedeutung, 1161 und neuerdings auch M. Tulli,
L'esortazione di Parmenide al sapere, in: Mega nepios. H destinatario nell’epos didascalico, a c. di
A. Schiesaro, Ph. Mitsis, J. Strauss Clay, Materiali e Discussioni per I'analisis dei testi classici
XXXI, Pisa 1994, 38,; Demgegeniiber argumentiert Deichgrdber, Auffahre, 22, vollig richtig, daB
Wilamowitz mit der Moglichkeit, dafl ,duaipovog auch anders als Genetiv des Zieles gefat werden
kann, nicht gerechnet, und die Pindarstelle mit gen. poss., OL 11 70 ... “Atdg 650v mapd Kpbvou
thpow, schol. Ty OO Atdg dedetypévnv abtoic..” nicht herangezogen hat; Ahnlich auch Coxon,
Fragments, 157 ,the genitive is possesive; the way ‘belongs t0’ the goddes, perhaps in the sense
not merely that it leads to her but that it is prescripted by her.”
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dem der Myste getragen wird, ein Weg des Sonnengottes gewesen ist."”> Um sich dariiber
mehr Klarheit zu verschaffen, mogen einige Erklarungen des Wortgebrauchs von daipwv
vorangestellt werden.

In homerischen Epen gilt Daimon als Bezeichnung einer unbestimmten, sich
iiberwiegend feindlich auswirkenden gottlichen Macht. Im Gegensatz zum verwandten,
zur Beschreibung einer personifizierten Macht dienenden Ausdruck 6eog, reprisentiert
daipwv eine meist zufillige und allgemeine Kraft, die ins Menschenleben unabdingbar
und schicksalhaft eingreift. So treten 8e6g und daipwv oft fast synonym auf.'* Die
Wortbedeutung ist ziemlich wechselhaft, da es sich von einem ganz abstrakten Numen bis
zu einem ganz bestimmten Gott hin erstreckt.” Merkwiirdig bleibt dabei, daB der
Ausdruck in einer uniibersehbaren Beziehung zum Reich der Toten steht. Aischylos legt
diesen Namen dem toten Dareios bei, Hades wird als daipwv y86viog inschriftlich

bekundet'®, mitunter heift daipwv die Seele des Verstorbenen'’ oder gar der Tod'®; in

" F. M. Cornford, Principium Sapientiae, Cambridge 1952, 118, erkldrt die Apposition fiir
masc. und bezieht daipovog auf Helios; so auch R. Galvez Gardufio, E/ Proemio de Parmenides y
el arte del acertijo, Nova Tellus 1V, 1986, 10 ff.. ,,E]l género de la deidad parece relacionarse con el
sentido en que se tome polyphemos. Si este adjetivo se toma como ,,muy famoso®, la deidad puede
muy bien ser Helios, pues era famoso para griegos el camino que Helios recorria diariamente
alumbrando a los mortales. Esta referencia al ,,camino muy famoso del dios“... nos trae a la
memoria, si nos identificamos con los lectores contemporaneos de Parménides, el mito de Faeton...

" Wihrend in der Odysee Daimon nie als Bezeichnung der olympischen Gotter vorkommt,
scheint in einigen lliasstellen dieser Ausdruck mit Zeus verbunden zu sein. E. Hedén, Homerische
Gotterstudien, Uppsala 1912, 81-93; vertritt eine unhaltbare Theorie, derzufolge (S. 93): ,,8aipoveg
einmal eine allgemeine Bezeichnung der Gotter gewesen sind. Es hat dies zu einer Zeit
stattgefunden, da die Gétter nicht durch die Kunst ausgestaltet waren und folglich wenig persénlich
gedacht wurden, wie auch ihr Wirken zufilliger und planloser war...“ Ob Individualisierung oder
Personalisierung der Gotter als Folge ihrer kiinstlerischen Darstellung zu beurteilen ist, ist fraglich;
zum homerischen Wortgebrauch vgl. S. E. Basset, Aaiuwv in Homer, CR 33, 1919, 134-136; M.
Untersteiner, // concetto di daiuwv in Omero, A&R XLI1, 1939, 90 f.; E. Ehnmark, The Idea of God
in Homer, Uppsala 1935, 83 ff.; und insb. G. Francois; Le polythéisme et 'emploi au singulier des
mots Bedg, daiuwv dans la littérature grecque d’Homére a Platon, Paris 1957, 54: ,8ailov
signifie(rait) une Puissance surnaturelle, souveraine et impersonelle. Dans ce cas, nous proposerions
de traduire ce mot par /e Sort.“ Zur Anrede doupovie vgl. E. Brunius-Nilsson, AAIMONIE. An
Inquiry into a Mode of Apostrophe in Old Greek Literature, Uppsala 1955.

** Vgl. Orph. Aymn. LXXIII auf Daimon bezieht sich unmittelbar auf Zeus; Hes. theog. 991
nennt Phaeton ,,8aipovo 8lov*; Helios heilit 6ABiog daipwv, Procl. Lyc. 33, 45. Als schwindender
und wiederkehrender Gott heit Apollon ,,Daimon“; vgl. K. Latte, Daimon im altgriechischen
Volksglauben, Actes du 5. congr. intern. d’hist. des religions, 1929, 186 ff.

YC1.G 1034

" Eur., Alk. 1003; Luc. De morte Peregr. 36; C. I. G. 5872., 5858 b., vgl. von Sybel in RML,
s. v. Daimon, 938

® daipmv Paokavoc, @Bovepdg, GAOYLOTOG, Aummplhs, taxDg, vmAeng, kowvdg, kaxog,
anpoidng = CIG 710; 1499; 2059; 2237, 2767; 3123; 3344b; 3627; 4137; 6200; 6239; 6257; 6281;
6292; 6858 vgl. von Sybel in RML, s.v. Daimon, 938
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Platons Kratylos werden die Guten nach dem Tod zu Daimonen: éneidav Tig dyabog v
TEAEVTACT, MEYGANVY poipav Kol Ty Exel kol yiyveror doipmv Kotd v Tig
ppovioeng énwvopiay.” Nach dem Gesagten wird jedoch die Frage nicht mehr zu
unterdriicken sein, wie es dazu gekommen war, daB3 der Gott wie der Tote unter einen
gemeinsamen Nenner gebracht werden konnten? Die Erkldrung scheint in der
Wortververwendung bei Hesiod zu liegen, wo erzidhlt wird, wie die Menschen des
goldenen Zeitalters nach dem Tode zu guten Daimonen wurden, die in Nebel gehiillt auf
der Erde umhergehen, das Recht unter den Menschen hiitend und Reichtum schenkend.”
Ahnliches findet sich in Platons Gesetzen, wo erklirt wird, daBl im Zeitalter des Kronos
die Daimonen als yévoc Bel0tépog te koi dpeivog iiber die Menschheit herrschten.’’ Die
mythische Vorwelt, die in Hesiods Anschauung heroisiert und spiritualisiert wird, ist
somit in der Gegenwart nicht nur anwesend, sondern auch wirksam.

Als besonders illustrativ erscheint uns die dem Pythagoras zugeschriebene
Auffassung bei Alexander Polyhistor, derzufolge ,.der Aer voll von Seelen ist, welche
Heroen und Daimonen heillen, und den Menschen die Triume, Zeichen und Krankheiten
zufithren; ihretwegen werden auch Reinigungen, apotropdische Riten, Wahrsagungen,
Zeichendeutung und Ahnliches verrichtet.“?> Dieselbe Erklirung bietet Platons Gastmahl:
Daimon / Daimonion ist sozusagen der spiritus agens, der zwischen den Sterblichen und
den Géttern vermittelt: kol yap miv 10 dopdviov petald £ott Beod 18 kol Bvntob.
Durch das doupdviov geht die Mantik, die Technik der Priester in bezug auf Opfer und
Einweihungen und Zauberspriiche und allerlei Wahrsagung und Bezauberung.“>

Im Prooimion wird der Dichter auf seinem Weg von den Rossen getragen, wie es
gleich einleitend gesagt wird. Gigante konnte mit vollem Recht behaupten, dal} la
presenza delle cavalle all’inizio del viaggio dalla notte alla luce, dalle opinione alla verita,

dal molteplice all’uno, non ¢ stata veramente spiegata.“** Der allegorischen - und deutlich

" Crat. 398b

¥ Vgl. Erga 121; nach M. Detienne, De la pensée religieuse a la pensée philosophique. La
notion de Daimon dans le Pythagoreisme ancien, Paris 1963, 57-117 ist die pythagoreische
Diatribe ein Streben, die Seele von dem Kérper zu befreien und zum Daimon des goldenen
Zeitalters zu werden; diese Daimones bewohnen die Insel der Seeligen, die nach pythagoreischem
Glauben in der Sonne und Mond lokalisiert sind.

* Leg. 713d

*2 Diog. Laert. VIII, 32

= Symp. 202e-203a

M. Gigante, Visito Parmenide I’Heraion alla foce del Sele? PP CCL 1990, 37
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platonisierenden” - Interpretation des Sextus zufolge versinnbildlichen die Pferde die
unverniinftigen Triebe und Verlangen der Seele.”® Die Pferde heiBen aber molbopactor.
Die Deutung dieses Adjektivs hdngt davon ab, ob es passiv oder aktiv ausgelegt wird.
Francotte, der den aktiven Sinn hervorhebt, liest ,.disertes*, ,.éloquent.“*’ Diese Lektiire
hat sicher ihre Berechtigung, da den Pferden im Volksglauben und Religion die
prophetische und divinatorische Gabe zugeschrieben wird; damit hingt auch ihr
Sprachvermdgen zusammen.” Ein klassisches Beispiel dafiir sind die Rosse des Achilles,
die diesem den Tod verkiinden.”” Die Rosse des Prooimions sind aber offenbar keine
divinatorischen Tiere, die sich mit dem Dichter oder mit anderen Figuren des Prooimions
unterhalten oder Orakeln erteilen wiirden. Was sind sie aber dann? Von dem homerischen
Wortgebrauch ausgehend, deutet Mourelatos die moAbgpactol inmot als ,,much-prompted
horses* oder ,,much guided horses™ indem er sich auf die Juxtaposistion von @épov {nno
. xobpar & 63OV fiyepdvevov beruft.”® Dies ist eine zwar mogliche, doch wenig
iiberzeugende Lesung. Nicht einmal andere Deutungen kdnnen dieses Wort entritseln.
Obwohl modbepaoctog erstaunlicherweise in der griechischen Literatur bis zum vierten
Jhdt. &naf ist (die von L&S angegebene Bedeutung ist very wise), gibt es keinen
zwingenden Grund, das Adverb aus dem homerischen Wortgebrauch heraus zu erkléren.
An die bei Nonnos (1V, 275) und Oppianos (Cyn. 4, 6) belegte Bedeutung haben sich
iibrigens schon Karsten mit ,solertes” und Diels mit ,vielverstindig® gehalten. Die
»Klugheit* des Pferdes ist ja bezeichnend. Schnelligkeit, Kraft, und Instinkt aber auch
gewisse Unergriindlichkeit seines Wesens haben wohl dazu beigetragen, da dem Pferd
im Volksglauben iibermenschliches Wissen zugeschrieben wurde. Der equus presagus ist

die Erbschaft einer grauen Vorzeit.”' Aber welch auBerordentliches Wissens ist den

*Vgl. Phaedr. 246

* Vgl. Sext. adv. math. VI pp- 112: ,&v 1obt01g yop O Ioppevidng (nrovg pév enowv
aOTOV @EpELY TaG AhdYOUg THG WoYTG Oppéc te kad dpéterc, kA

TA. Francotte, Les disertes juments de Parménide, Phron 3, 2, 1958, 83-94

% J. von Negelein, Das Pferd im Seelenglauben und Totenkult, Zeitschrift des Vereins f,
Volkskunde, X1, 1901, 406-420; XIi, 1, 1902, 14-25; 377-350, auf der S. 409

® lias19, 401: pp&lecbe camotpey Avioxhia

* Morelatos, The Route, 20,5 deutet pp&&m als ,to call one’s attention to*, _to attend to.“ und
duBlert die Meinung, podéw and its Derivatives in Parmenides, CP 60, 4, 261-262: the idea of wise
or eloquent horses is bound to appear puzzling in the context of Parmenides’ journey. The horses
certainly do not display any wisdom in the poem; it is Heliades who guide the charioteer to the
goddess.”

! vl F. Schachermeyer, Poseidon und die Entstehung des griechischen Gorterglaubens,
Minchen 1950, 117
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Pferden des Prooimions zuzutrauen? Wichtig ist in diesem Zusammenhang, dall der Weg,
auf dem die Rosse den Dichter tragen, &’ dvBphnev £ktdg matov fithre; dies kann aber
nur von einem Jenseitsweg behauptet werden. Es wiirde hier zu weit abfiihren, das von L.
Malten und J. von Negelein vorgebrachte, die Verbindung des Pferdes mit dem Jenseits
beleuchtende Material, breit und lang zu erdrtern und so werden wir uns kurz fassen. Das
Pferd ist im Glauben der Indoeuropder ein Todestier kot €Eoxnv; es wird oft zum
Begleiter der Unterweltsmichte, die gelegentlich seine Gestalt annehmen.”” Sein
Erscheinen verheifit den Tod™ und als Todesdimon entriickt es die Seelen der
Verstorbenen ins Jenseits. Es ist ein Tier, das den Weg ins Jenseits kennt und mit dem der
Entriickungsgedanke eng verbunden ist* Wenn nun molbgpactog nicht aus dem
Homerischen Wortgebrauch, sondern im Sinne von solertes zu deuten wiire, so diirfte es
wohl auf die auBerordentlichen Fihigkeiten das Pferdes hindeuten, zu denen auch das
Wissen um den Weg nach Jenseits gehort.”

Nun verweist die Anwesenheit von Heliostéchtern darauf, daB der Dichter auf dem

Weg des Helios getragen wurde.

Doch warum ist der Jenseitsweg der Weg des
Sonnengottes? Die Beziehungen des Helios zu der Unterwelt sind gut bekannt. Wie sein

Weg hinter das Horizont in die Unterwelt fithrt und daher ein Jenseitsweg sei,” so ist

*2 Hades heiBt xAvtonmiog A 445, E 654, T1 625; vgl. A. W. Verrall, Death and the Horse,
JHS XVill, 1898, 114; in der Apokalypse (VI 8) reitet der Tod einen immog yhwpodg; Zur
Vorstellung des pferdgestaltigen Todes vgl. L. Malten, Das Pferd im Totenglauben, JIDAL XXIX, 1,
1914, 210

33 Vel. Artemidor. 1, 56: ein RoB im Traum zu sehen bedeutet fiir den Kranken den Tod; Die

Fahigkeit des Pferdes, den Tod zu verkiinden, ist nach J. von Negelein der ,Rest eines universell
gewesenen Tier-und Ahnenkultus, der spiter in den Dienst der Veneration anthropomorphen
Gottheiten getreten ist. vgl. J. von Negelein, Das Pferd im Seelenglauben und Totenkult,
Zeitschrift des Vereins f. Volkskunde, X1, 1901, 406-420; XII, 1, 1902, 14-25; 377-390, zitiert aus
411;
* vgl. J. von Negelein, ibid., 413 ff.; M. O. Howey, The Horse in Magic and Myth, London 1923;
V. L. Propp, Le radici storiche dei racconti di fate, Torino 1949, 274 ff.; vgl. auch H. Jahns, Rof
und Reiter in Leben und Sprache, Glauben und Geschichte der Deutschen, Eine kulturhistorische
Monographie, 2 Bde., Leipzig 1872;

33 Apastambagrautasiira 13, 4 erlautert durch Taittiriyabréhmana 3, 8, 22, 1. ,die Menschen
kannten den Weg zur Himmelswelt nicht, aber das Pferd kannte ihn.*

*® Es handelt sich keineswegs um den Wagen der Muse, wie Morrison, P&E, 59 denkt; vgl.
Empedokles bei Sext. VII 124 = DK 31 B 3; Pind. OL I1X 80-81; Isthm. 11 1-3; VUI 62; Bacch. V
176

*7 Zu der Hadesfahrt der Sonne in der orientalischen Anschauung vgl. E. Sieg, Der Nachtweg
der Sonne in der vedischen Anschauung, GGN, 1923; K. Sethe, Aitagyptische Vorstellungen vom
Lauf der Sonne, SBPAW, 1928, 259 ff.; J. ¥, Healey, The Sun Deity and the Underworld:
Mesopotamia and Ugarit, in: B. Alster (ed.}, Death in Mesopotamia, Copenhagen Studies in
Assyriology, Copenhagen, 1980, 239-242; W. Heimpel, The Sun at Night and the Doors of Heaven
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auch Helios nicht nur ein Licht- Gerechtigkeits- oder Heil-gott, sondern auch der
Unterweltsfiirst, der als Unterweltssonne, filiog &viiiog und Jenseitsrichter” mit Hades
identifiziert wird.”

Nach dem Gesagten diirfen wir die vorher zuriickgestellte Frage wieder aufnehmen,
was mit dem Daimon im Prooimion eigentlich gemeint sei und warum der Weg, den der
Dichter befihrt, als ein Weg des Daimons namhaft gemacht wird. Es steht von vornherein
fest, daB selbst wenn in der Kosmologie bei Aétios und Simplikios die Gottin des
Parmenides Saipwv heiBt, ist dieser Ausdruck auf die offenbarende Gottin des
Prooimions wohl schon darum nicht zu beziehen, weil die Apposition 680g datpovog
maskulin ist. Es ist aber ebensowenig mit Stein und Wilamowitz als Weg der Heliaden zu
verstehen. Die 080¢ daipovog ist ein Jenseitsweg auf dem Sonnenweg, wo der Erkorene
von den Rossen geleitet wird. Wenn nun diese Pferde noi0oppacrotr heilien, so mag wohli
damit gemeint werden, daB sie den Weg nach Jenseits kennen. Es ist ein Weg des
allwissenden Unterweltsfiirsten Helios, auf dem der Dichter zum Licht emporgebracht
wird, denn auf dem Weg des Daimons gelangt er ins Jenseits.*

Derselbe Weg bringt nun den Dichter kata mévt’ dotn, ,iiber alle Wohnstitten

hin® nach der dielschen Fassung! Aus dem von Coxon durchfiihrten

in Babylonian Texts, Journal of Cuneiform Studies 38, 1986, 127-171: der Sonnengott &ffnet das
Himmelstor des Westens und seine Licht dringt in die Unterwelt ein; dann richtet er die Toten auf
dem ,Verkldrungsort.“ Nachdem er im weillen Haus gegessen hat, legt er sich zum Schlaf im
kummu hin; morgens steigt er wieder durch das dstliche Himmelstor zur Oberwelt auf.

* Belege bei F. I Dolger, Die Sonne der Gerechtigkeit und der Schwarze. Eine
religionsgeschichtfiche Studie zum Taufgelobnis, Minster 1918, 83 ff.; bei den Astrologen wird das
Richteramt mit der Sonne verbunden: Vett. Val. 1, 7; lulian von Laodikeia, Catal. cod astr. V, 1, p.
188, 28; vgl. F. Boll, Die Lebensalter (1913), in: KI. Schr., 208; vgl. auch H. Usener, Gétternamen,
Versuch einer Lehre von der religivsen Begriffshifdung, Bonn 1895, 179 ff.

* Vgl. J. E. Harrison, Helios-Hades, 13; vgl. auch eine Stiftungsurkunde des Tempels zu

Smyrna, in dem die Gotterbilder von ITAoLtwv-"Hitog und Kobpn-ZeAfvy standen, Ditt. Sy/l. ir
Nr. 583, 20; dazu vgl. feitowo nbdon @ 12 als Tor der Unterwelt; bei Plutarch de def. or., 945 C
heifit es, daB Helios die gereinigten Seelen nach dem Tode in seinem Lichtreich aufnimmt. Es ist der
Wunsch jeder Seele, in der Unterwelt das Licht der Oberwelt zu schauen diirfen; so berichtet auch
Pindar frg. 129, 130; QL 11, 61 ff., dafB sich die Guten in der Unterwelt des Sonnenlichts erfreuen
werden; nach Arist. Ran. 454 f. scheint die Sonne den Seligen im Hades; nach Empedokles 31 DK
B 52 brennen “viele Feuer unter der Erde...”; hierzu Rohde, Psyche 11, 210,
“ in Plat. Phaed. 107d wird von Daimones als von Jenseitsbegleitern der Gestorbenen gesprochen:
Aéyetat 88 oVTwg, m¢ Gpa TeAevTioavia £xaotov O EXaotov daipwy, Gonep {Ovto elAAXEL,
obtog dyewv émyepel elg 3N tva tomov, ol del ToLg oviieyéviag dadikacopévog elg
"ABov mopebecBorl petde fiyepdvog éxelvov @ 81 mpootétaxtar tobg £vBEVBe ékeloe
ROPEVG UL

‘' H. Diels, Ein orphischer Demeterhymnus, Festschr, Th. Gomperz, Wien 1902, 14 beruft
sich auf ein Vers auf dem orphischen Goldblittchen aus Thurioi: "Hie TIdp 8w névt’ dotn
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Manuskriptenvergleich ergibt sich jedoch, daB wihrend &otn nur in Mutschmanns
Sextusausgabe vorkommt,*? steht im editio princeps des Codex Laurentianus 85, 19 das
sinnlose Tévt &tn"’; andere Manuskripte iiberliefern névt &vinv (Heyne), mévtérn (L)
und mévto. 1§ (E ¢). Coxon liest mit Heyne &(v)my(v) und versteht es unter
Beriicksichtigung der Iliasstelle © 399-400,"" wo angeblich maAlv TpémecBon eine
Antithesis von évtnv £pyxecBan bildet, als ,goddes way..., which carries through every
stage onwards a man of understanding.“*’ Diese Auffassung kann aber nicht gehalten
werden, da &vny in der besagten Iliasstelle nicht ,,onwards®, sondern eher im Sinne der
Widerstrebung und Auseinandersetzung aufzufassen sei.® Auch andere Lesungen geben
keinen sicheren AufschluB iiber den Sinn der Stelle. Meineke und W. Jaeger lesen aouwviy
im Sinne von ,.a way of salvation®,"” Karsten, Riaux und Zeller bevorzugen adon™, was
am prignantesten Kingsley mit ,through the vast and dark unknown® wiedergibt.” Die
dem text geringste Gewalt antuende Emendation von G. Cerri, der das conj. praes. &€
heraushebt und § kot nave & 1 €n @épet... ,che porta... per tutte le cose che siano®
liest, gibt - trotz einem etwas gequilten Deutungsansatz - nicht viel Sinn.”® Wie dem auch
sein mag, muB letztlich eingestanden werden, daf} keine der vorgeschlagenen Lesungen

mehr Gewicht als die iibrigen hat. Wie die Stelle einst geheiflen habe, werden wir erst

vioseod.; vgl. Orph. frg. 47, 3 Kern; diese Lesung wird verteidigt von W. J. Verdenius, Notes on
Presocratics, Mn 111, 13, 1947, 284 f.: ,So the words xatd névt dotn are a continuation of the
image begun with the horses and the way“ und neuerdings von 1. H. Lesher, The Significance of
xara xavr deo)rn in Parmenides Fr. 1.3, AncPh X1V, 1, 1994

42 Vgl Sexti Empirici Opera, vol. 1i, Adversus Dogmaticos Libros Quingue Continens, ed. H.
Mutschmann, Lipsiae 1914

* A. H. Coxon, The Text of Parmenides fr. I 3, CR XVII (LX), 1, 1968, 69: ,This
meanigless reading is completely clear and (one would have thought) unmistakable. It seems
probable that Mutschmann’'s eye had been caught by the word moAlepaotor, which stands
immediately below in the next line of the manuscript.*

* Béox 101, Ipt Toxeia, TEAV tpéne pnd Eo dviny | Epyecs’

* Coxon, Fragments, 45 u. 158-159

46 Vgl. R. Renehan, Review of Coxon 1986, AncPh 12, 1992, 401

*7 Jaeger, Theology, 2255, dem folgt auch O. Becker, Das Bild des Weges und verwandie
Vorstellungen im friihgriechischen Denken, Hermes Suppl. 4, Berlin 1937, 140. Taran, Parmenides,
12 behauptet von der Emendation: ,this would give to the proem a religious meaning, but the
emendation is unnecessary.”

® Zeller, PG, 568; Karsten, Parmenidis religuiae, 54 f.; vgl. 29: siquidem in celebrem me
vexerunt viam Daemonis quae per arcana omnia fert doctum virum.” So auch Riaux, Parménide,
207: .,puisqu’ ils m’ont conduit sur la route glorieuse de la divinité qui introduit le mortel savant au
sein de tous les secrets*

* Kingsley, Reality, 26

*G. Cerri, 1 v. 1, 3 di Parmenide: la ricognizione dell esperienza, in: MOYEA, Scritti in
onore di G. Morelli, Bologna 1997, 57-63; u. Parmenide, 169
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dann mit voller Zuverlissigkeit erfahren konnen, ,wenn kiinftige Ausgrabungen im
Movoeiov von Velia das Gedicht des Eleaten in Stein gegraben ans Tageslicht bringen
sollten.””' Bis dahin werden wir uns entweder mit eigener Interpretationskunst begniigen
miissen, oder die Stelle als unverstindlich ausklammern.”

Der Weg trigt den €idota @dta, den ,,wissenden Mann® liest Diels™ und mit ihm
ausnahmlos alle Interpreten des Pmoimions;54 andere fligen hinzu: ,,wissend” muB hier im
Sinn von eingeweiht* verstanden werden.”® Doch dringen sich gegen solche
Uberstetzung sofort die Bedenken auf, denn wie kiime es eigentlich dazu, daB sich der
Dichter schon vor der gottlichen Offenbarungsrede fir wissend hilt und wie wire der
Umstand zu erklidren, daB er am himmliischen Tor von der Géttin mit koUpog angeredet
wird, was ja zu einem ,Eingeweihten®, ,,Wissenden* schlecht pafit. Zwar 14t sich
einwenden, daB yoipe véov @h¢ als iibliche Anrede des Neophyten in eleusinischen
Mysterien gegolten hat,’® doch wire es nicht eine unerhdrte AnmaBung, wenn ein

Begnadeter, der vorderhand noch keine Sicherheit hat, ob seine Hoffnung in Erfiillung

S Zitat aus Diels, PL, 27

*2ygl. auch H. A. S. Tarrant, Parmenides B I, 3. Text, Context and Interpretation, Antichthon
10, 1976, 1-7; N.-L. Cordero, Les vers I, 3 de Parménide (,, La Déesse conduit a I’egard de tout™),
Revue Philosophique 107, 1982, 159-179; H. Pelliccia, The Text of Parmenides B 1, 3 DK, AJPh
109, 1988, 513-522; A. Markos, Bemerkungen zum Vers B I, 3, Platon 1998, 50, 112-125; M.
Pozdnev, De Parmenidis fragmento B I, 3, Hyperboreus 7, 1-2, 2001, 91-101 liest mit G. Hermann
VTN,

2 Vgl. PL, 49 mit Hinweis auf die Verwendung von eiddg im Sinne der
Mysterienterminologie.

* So schon Fiilleborn, Fragmente, 37 ,,der gepriesene Pfad der Gottheit fithrt den klugen
Sterblichen ins Reich der unerkannten Wahrheit*; Karsten, Parmenidis reliquiae, 55: ,£ido6tal
Oate dicit sapientiae studiosum, quamgquam nondum doctrina perfectum®; ebenso Mullach,
Fragmenta, 116: 180700 ot nominant virum qui quamvis supra vulgus sapiat, tamen nondum
perfecta eruditione repletus sit*; Frinkel, Parmenidesstudien, 160. ,Die Erkenntniskraft (die
Gottin, oder der Weg) fithrt den Wissenden, den der das Ziel schon kennt, an jeden beliebigen Ort.*
Deichgriber, Auffahre, 26: ,,An die Stelle seiner Person tritt mit Vs. 3 jeder Mensch iiberhaupt,
wenn er nur einen philosophischen Eros und damit das Wissen besitzt™; 28: ,ein wissender
Mensch*; Mansfeld, Offenbarung, 225-227: Eid0¢ deutet eine in der Vergangenheit erworbene
Erkenntnis an.“ Bormann, Parmenides, 61 ,,Der Weg fiihrt den Wissenden, d. h. den mit der Reise
vertrauten...” Coxon, Fragmenis 44 u. 158; ,,a man of understanding”; Cerri, Parmenide, 169:
»I'uomo che sa®, il sapiente.”

* Nach C. M. Bowra, The Proem of Parmenides, in: Problems in Greek Poetry, Oxford 1953,
50 ff. = CPh 32, 1937, 109: ,The ‘man who knows’ comes from religion and has more than an echo
of ‘initiate.”* So auch W. Jeager, Paideia, Die Formung des griechischen Menschen, Berlin 1954-
55°, 120; Burkert, Proomium, 5: -E10@g hat hier eine Sonderbedeutung: der ,Eingeweihte®, der
~Myste™; dazu vgl. die Diskussion verschiedener Deutungen bei M. R. Cosgrove, The KOYPOX
Motiv in Parmenides B 1. 24, Phron XV111, 1973, 88 f.

*® vgl. Firm. Mat. 19
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geht und ihm der Zugang zur Welt der Gétter freigegeben wird, sich bereits am Anfang
der Jenseitsreise selber als £i8dg, ,,wissend* designieren wiirde?”’

Wen trigt aber eigentlich dieser Weg wenn nicht einen wissenden Mann? Unser
Dichter wird von den HeliostGehtern begleitet, er miifte daher auf einem Weg gewandert
sein, der wohl dem Sonnengott selbt gehdrt. So kénnen wir an dieser Stelle nicht umhin,
die Gefahr auf sich zu nehmen, eine bislang unberiicksichte Lesart in Vordergrund zu
ziehen, und @®ta nicht als ace. sing. masc. von oog, ,,Mann®, sondern eher als acc. pl.
neutr. von ¢®¢, eine Kontraktion von @é&og, ,,Licht™, zu fassen. Der Satz miiite alsdann
lauten: ,(auf den Weg), der die wissenden Lichter trigt..” Was mit diesen Lichtern
gemeint worden sein konnte, stellt sich heraus, sobald man sich die in der antiken
Astronomie iibliche Bezeichnung von Sonne und Mond als t& @dta im Gegensatz zu den
Planeten und Fixsternsphire vergegenwirtigt. Helios heifit ja ovpdiviog @dg, Lofig o
(Orph. Aymn. VII, 2 & 18), in Homer finden sich die Ausdriicke wie ¢&og 'Heriowo (8
540), Aapnpov @dog ‘Herlow (A 605) und die Epitheta wie noaowpang (Orph. iymn. VI,
14), mopgavoémv (v 29), paecipfpotog ( x 138, 191; Hes. Theog. 958; Pind. Olymp. VII,
39); auch Parmenides sollte nach Plutarch das von der Sonne auf den Mond
zuriickgeworfene Licht GALOTprov @idg genannt haben.”® DaB das Licht des Helios eiddx,
wissend, heil’t, leuchtet gleichfalls ein, da der Sonnengott gerade diejenige Instanz ist, die
»aus dem heiligen Ather iiber alles Land und iiber das Meer mit seinen Strahlen schaut*
(Hom. hymn. Dem. 69), und als k66100 10 mepidpopov oppa, Oppo dikaroosdvng (Orph.
hymn. VI, 14 & 18), * mundi oculus (Ovid. Mer. 1V, 228).% novontng (Aesch. Prom. 91;

7 Mit dem Hinweis die Optative ixévol und omepyoioto, die itinerativ sind, argumentiet
Taran, Parmenides 13, 16, 27, 30, daB es sich um ,repeated experience” handelt. Eidag ohg ist
Lthe man who knows, because he has already travelled on it.”“ DaB die genannten optative nicht
notwendig itineraratuiv sein missen, zeigt Mourelatos, The Route, 17,;. ; hierzu vgl. U. Holscher,
Parmenides. Vom Wesen des Seienden, Frankfurl am Main 1969, 72: ,die imperfektivischen
Formen, in denen am Anfang die Fahrt geschildert wird, bezeichnen nicht die Wiederholung des
Vorgangs, sondern das Zustdndliche der einmal erlebten Fahrt.” Die Anschauung, daB die gottliche
Offenbarung ofters wiederholt, ist inbegriindet; seine Vision ist ein einmaliges Erlebnis. Taran,
Parmenides, 31 sieht bekanntlich in der religitsen Vision des Dichters ,,an literary device®; vgl. die
Kritik an der rationalistischen Interpretation Taran’s bei E. L. Miller, Parmenides The Prophet?,
Journ. of the Hist. of Philos. 1968, VI, 1, 67-69

¥ Vgl adv. Colot. XV 1116a = 28 DK B 14: voxTi90eg Tepl yaray dAGUEVOV GAAOTPLOV
oic; vgl. Empedokles nach Achill. fs. XVI 46, 6 M= DK 31 B 45: xuxiotepég mepl yoilov
gAlooetol GAAOTPLOV 96X,

* Zur Auffassung der Sonne als Auge vgl. auch Soph. Anrig. 102, 879; Eur. Iph. Taur. pp.
194; Eurip. frg. 531 Nauck: ,,tov Ala xai (oOpavoyv Auwenove; Auge des Aithers: Aristoph. Nub.
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frg. 186, 192, Orph. frg. 47, 10), mavdeprng (Orph. Aymn. VII, 17),°' 6 mévio Aedocwv
(Soph. Oed. Col. 869), 6¢ novt €popd kol mavt enoaxoder (A 109; u 326) allsehend
und zugleich allwissend sein muB (Aesch. Ag. 632-633 T 7).*? Gleiches gilt allerdings von
dem Mond, dessen lichthafte Natur schon die Namen der Mondgdttinnen wie Selene,
Aigle, Maira zum Ausdruck bringen. Ahnlich wie die Sonne, zieht auch der Mond seine
Bahn iiber den Nachthimmel in einem von Pferden oder Rindern gezogenen Wagen, um
alle Taten der Sterblichen zu iiberschauen; deshalb wird er auch als alisehend und
allwissend aufgefaft.*’

Doch wie wire die Rede von einem Weg der Sonne und des Mondes zu erkldren?
Gibt es iiberhaupt einen Weg am Himmel, den die beiden ¢®toa durchschreiten? Die
gemeinsame Bahn, auf der die Lichter zichen, wire in diesem Fall nicht die tigliche
Laufbahn der Sonne, sondern der Giirtel des Zodiakos, durch den die Ekliptik Sonne geht,
und zu welcher die Mondbahn nur unscheinbar geneigt ist.”!

Auf dieser Grundlage lieBe sich die einfilhrende Bildersprache des Prooimions etwa
folgendermaBen erschlieen: der Dichter ist im Gefolge der Tochter des Sonnegottes auf
den vielbesungenen Weg geraten, auf dem die unsterblichen Wagenlenker wandern,
Dieser Weg, der die (all)wissenden Lichter (des Helios-Hades und der Selene) tragt, fiihre
an dem Tierkreisgiirtel entlang, und endet bei einem Tor, das von den Bahnen von Tag
und Nacht durchzogen wird. Es ist gleichzeitig auch der Weg des Daimons, das

Bindeglied zwischen der Welt der Gotter und der Sterblichen; dorthin ist der Geselle

pp- 285; Auge des Zeus: Here xAvtOMwAE, | Adg youhoyxov dupa K. Preisendanz, PGM I, 26
(Berlin P 5026).

% Mart. Cap. |185: mundanus oculus; Ambros. Exameron |V 1, 1(Migne PL X1V, 188): oculus
mundi.

¢! Macr. Sat. 1 20, 3

%2 R. Pettazzoni, L "onniscienza di Dio, Torino 1955, 236-239

% Orph. hymn. IX, 7. navepxiic; Maxim. mept xotapyx@v 274: mavdepkéa, MAvny ; Man.
Apoth. IV 110: naveniokona peyyea Miwvng; Preisendanz, PGM I, p. 154, v. 2612; 168, v. 2965:
TovonToio (M1vn)

 Aus der Geschichte des Tierkreises lernen wir, daB der zwdlfteilige Zodiakos ein Produkt
einer langen Entwicklung sei. In der babylonischen Textreihe APIN, dem iltestbekannten Beleg der
Existenz des Tierkreises, heifit es, dal der ,,Weg des Mondes™ von der Sonne und den fiinf Planeten
durchzogen werde, Da die Mondbahn um etwa 5° gegen Ekliptik geneigt ist, kann es nach E. F.
Weidner, Der Tierkreis und die Wege am Himmel, AOF VII, 1931, 174 kaum anders verstanden
werden, als daB mit dem Weg des Mondes der Tierkreisgiirtel gemeint war. Es hiele dann, daB der
Weg der Sonne in dem sg. Mond-Zodiak von 27 oder 28 Sternbilder oder Sternen vorgebildet ist.
Die Reihe der Sternbilder konnte nimiich nur in der Nacht beobachtet werden.
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unsterblicher Gotter und Helden von jenseitskundigen Todespferden des lichthaften
Unterweltsfiirsten Helios gebracht worden.

Alsdann folgt die Beschreibung der eigenen Wagenfahrt: ,....die Achse in den Naben
entsandte des Syrinx’ Klang, sich glithend erhitzend... Das Wort Syrinx wird im
Griechischen bekanntlich sowoh! fiir die durchbohrte Biichse der Radnabe, wie auch fiir
das Rohr der Flote gebraucht. Von diesem Doppelsinn ausgehend, versucht Kingsley (in
Dieterichs Fufltapfen) zu argumentieren, daB der ,,cupiypdc™, ein Wort flir den Zischton
der oVpry€, das die Griechen auch fiir das Zischen der Schlange gebraucht haben, in der
magischen Praxis als ,,an excercise in breath control to help enter an altered state of
consciousness® verwendet wurde, und daB} ,,syrinx®“ in den magischen Papyri ,,was a call
to silence™, wobei ,.to ancient mystics and magicians the journey into a greater reality was
a journey made through silence The noise of a syrinx ist the ultimate password.” Dies
kann aber hochstens in den magischen Papyri der Fall sein, nicht aber in unserem
Prooimion, wo der Dichter selbst keiner magischen Formel oder Zaubers wie in jenen
spiten Texten bendtigt, um sich den Géttern zu nihern, da es gerade die Heliaden sind,
die die Torhiiterin Dike besinftigen und den Weg zur Wahrheit ebnen.®”® Kingsley
behauptet des Weiteren, ,,that making of a syrinx also has a very special link with the
sun... For an extraordinary picture is presented to the initiate of how in reality the sun has
a tube hanging down from it...” In den einschligigen Texten hadelt es sich jedoch nicht
um oVpry€, das Instrument, mit dem der Allgott Pan die kosmische Harmonie ertonen
1aBt, sondern um abAOg, die aus der Sonnenscheibe hingende Rohre, bzw. windblasende
Trompete, die als Urheber der die Seele des Mysten in die Ost- und Westregionen

tragenden Winde aufgefaBt wird.*® Wenn dann Kingsley darauf hinweist, daB Helios in

% Wenn Kingsley, Dark Places, 146 (mit dem Hinweis auf den pariser Zauberpapyrus PGM
X111, 933-946) schlieBlich versucht, dieses Zischen und Pfeiffen mit einem Schlangenexorcismus
des Asklepios- und Apollonkuites zu verkntipfen, so wird der Sinn der Prooimionstelle vollig
entstellt.

86 Kingsley, Dark Places, Anm. auf der S. 266 zu der S. 148; Preisendanz, PGM 1V, 550 f. -
dazu Dieterich, Mithrasliturgie, 62 ff.; W. Fauth, Helios Megistos, 4 u. 7 - und die ihren Gegenstiick
in der fistula Attinis des Macr. Sat. 1, 21, 8 f.. ,quis enim ambigat Matrem Deum terram haberi?
haec dea leonibus vehitur, validis impetu atque fervore animalibus, quae natura caeli est, cuius
ambitu aer continetur qui vehit terram. solem vero sub nomine Attinis ornant fistula et virga. fistula
ordinem spiritus inequalis ostendit, quia venti, in quibus nulla aequlitas est, propriam sumunt de
sole substantiam: virga potestatem solis adserit qui cuncta moderatur...”* und obAOg als Symbol
der kosmischen Harmonie in Porph. vir. Pyth. X 13. Zu dem Ursprung der Winde vgl. K. Tallquist,
Himmelsgegenden und Winde, Studia Orientalia 11, 1928, 118 ff.; zu den die Seele zum Firmament
tragenden Winden vgl. Plat. Phaed. 70 A; 77 B; 80 D; F. Cumont, Les Vents et les Anges
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seinem orphischen Hymnos cipuktig heilit, so bezieht es sich vielmehr auf den Ton der

8

Winde,*” als deren Ursprung die Sonne gedacht war,%® als auf die Vorstellung einer

Sphirenharmonie, die nicht dem Dahinrollen der Sonnescheibe, sondern vielmehr der

% Diese

Drehung des Himmelspoles oder der Himmelsachse zuzurechnen ist.
Vorstellungen sind aber erst in der Spitantike herauskristallisiert worden und ihre
Anwendung auf das altionische Weltbild, wo der Lauf der Sonne mit andersgearteten
Phantasiegedanken umwoben war, ist problematisch.

Kingsley behilt moglicherweise Recht, wenn er das Zischen in diesem Kontext als
Merkzeichen der Sonne versteht, da es sich noch folgende Deutungsmoglichkeit vom
oipuletv der Rader des Sonnenwagens im Prooimion bietet. In seinem orphischen
Hymnos wird Helios als ,,der Konig des Weltalls™ und ,,Vater des Chronos”, xpbvou
nitep gepriesen.”” Letzteres Epitheton, das leicht zu verstehen ist, denn die Sonne
vorzeiten als kosmischer Weber (bzw. Webeschiitze) gedacht war,” der mit dem Faden
von Tag und Nacht das Gewebe des Eniautos webt, schmiickt auch den orphischen
Ewigkeits- und Sonnengott Chronos-Herakles, der sonst auch als 8pdxev £itctog™ und
aioAopoppog” angerufen wird. Wie sind diese Epitheta zu verstehen? Die Neigung der
Himmelsachse zur Ekliptik verursacht, daf} die Sonne von der Wintersonnwende bis zur

Sommersonnwende einen sich stets vergréBernden Kreis durchlduft, von dem man nur den

psychopompes, in: Pisciculi, Festschr. F. J. Dolger, Miinster 1939, 70-75; zu den Winden im
Tartaros vgl. B. Gladigow, Prneumatik und Kosmologie, Ph CXI, 1/2, 1967, 1-20

" Vgl. Schol Theocr. I 3: v 8¢ oOpLyyo T@V &V T KOOH® TVEVHATOV GVER®V
Sravoetofor wie auch das ovpilewv Lufiwehen des Zeus in Orph. frg. 297 b, T 98 heiBit: Zelg 6¢
T nAvtov E0Tl Be0g mhvImy T Kepaotg | mve oot oupilov eovalsty T depopixtolg.

% Dieterich, Mithraliturgie, 62; dazu vgl. die Helios tragenden Winde bei Henoch XVIII, 4;
LXXH, 5. Im pariser Papyrus heiit es: depogoitiiv avépmv €roxoduevog adpaig, | “Hiwe
XPUOOKOU, SLERMV @roYOg akdpatov ndp, | aiBepicuot tp1ais péyav ndhov apuprericony, |
YeVVOV aDTOg aravia, Grep mahiv ééavai et In Korinth, wo der Helios einen alten Kuit hatte,
galt der Sonnengott auch als Sturmgott. Der Korinther Eumelos nennt unter den Pferden des
Sonnengottes Bronte und Sterope (Hyg. fab. 183); schol. ad Eur. Phoen. 3 zur Abwechslung
Bronte und Astrape; vgl. auch Boll, Aus der Offenbarung, 120,

% vel. C. v. Jan, Die Harmonie der Sphdren, Ph L11, 4, 1894, 13-37; Orph. fymn. 34, 16; ob
8¢ mévto mOAOV K18GpN MOAVLKPEKTE Gpprolers

" Orph. hymn. 8, 13

"' Die Bahn des Surya wird mit dem aufgezogenen Faden verglichen (Rgv. 1 115, 4-5). vgl. E.
Sieg, Der Nachtweg der Sonne, 4. ,Die Sonnebahinen des Jahres stellen gleichsam den ,,Aufzug® in
dem Gewebe dar, zu welchem Tag und Nacht den ,,Einschlag” liefern.” Der talmudische Schemesch
heifit ,Argaman*“= Weber, nach Eisler, Weltenmantel 1, 226 {.; Im hebriischen bezeichnet man die
aufgehende Sonne als ,,Wirtel einer Spindel® oder als ,Spindel” (ghazila), vgl. K. Vollers, Die
solare Seite des alttestamentiichen Gottesbegriffes, ARW 1X, 1906, 179,

 Orph. frg. 58

™ Orph. bymn. 12, 4
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Abschnitt der Tageslaufes sieht, und so wird die Sonnenbahn als eine sich immer héher
windende Spirale dem Ringeln einer Schlange angeglichen.” Die Schlange ist also ein
uraltes Sonnensymbol und ihr Zischen begleitet die Fahrt des Sonnenrades.” Doch sollte

man den Sinn der Bilder nicht zu weit pressen..,

Die Fahrtschilderung setzt nun mit einem neuen Bild fort: die Heliaden, dem Wagen
vorauseilend, verlassen das Haus der Nacht und stoBen die Schleier vom Haupte mit den
Hinden zuriick... ...0te onepyoiato méunewv | ‘Hiiddeg kodpar, mporimoboot dbpato
Nuk1og, | £lg @éog, modpevor kpdtov &no xepol kadOntpag. Warum tun sie das?

Man diirfte dicse Stelle mit dem Hinweis iibergehen, dal es aus einem ganz
einsehbaren Grund geschieht, da die Heliaden aus der Nacht ins Licht hiniiberfinden, das

ja ihrer Sonnennatur zusagt.”® Es darf jedoch gleichzeitig daran erinnert werden, daB das

?4 Vgl A. Lobeck, Aglaophamus 1, Konigsberg 1829, 485: , Nam Herculis nomen non prius
Soli accommodari potuit, quam duodecim athla et totiem zodiaci signa constituta sunt, et hujus
demum obliquitate reperta effectum est ut Sol aliguam cum serpente simifitudidinem habere
videtur.”

3 Macr. Sat. | 17, 58: solis meatus...variando iter suum velut flexum draconis involvit, unde
Euripides mopryévig 8¢ dpdxov 680v ficelton teTpapdpeolg dpatg, kth. und ibid., 1 17, 69; 1 19,
18; 120, 3; vgl. catal. codd. astrol. V 2, 143, 3: Téte 0 SnpLiovpydg oikein vebuatl £xivioe oV
pEyov dpdxovia obv T KEKOOUTUEVE OTeEdve, Aéyw 81 1a dddexa [wmdiax, xTA. vgl. F.
Cumont, Textes et monuments 1, 35; vgl. auch Eur. frg. 937 Nauck; Porphyr. De abst.; Papyr.
Faris., 939; dazu vgl. auch H. Seyrig, Monuments syriens du culte de Némésis, Syria 13, 1932, 59,;
und vor allem R. Engler, Die Sonne als Symbol, Ziirich 1962, 135 ff.; zum Sonnengott auf dem von
gefiiigelten Schlangen gezogenen Wagen an einem altboiotischen Demeterheiligtum vgl. Gruppe,
GMRG, 807;; die Deutung der Spirale als Abbild des Sonnenlaufes sei jedoch nach W. Schulz,
Zeitrechnung und Weltordnung, Leipzig 1924, 109 ff. _ein trauriger Gedanke des Schrifstellers
Willy Pastor, der ,in Folge der tblichen Ursteilslosigkeit in soichen Dingen sofort weiteste
Verbreitung gefunden hat Wire namlich die Spirale der Sonnenlauf, dann mifte 1) in sie die
Horizontlinie eingetragen sein; 2} in der Mitte weit offen sein, da die kleinste Sonnenbahn immer
ein sehr weiter Bogen ist; 3) wenigstens 180 Windungen haben; 4) nicht blo3 Zunehmen oder
Abnehmen der Tageskreise, sondern beides zum Ausdruck bringen.”

6 Vgl. Deichgriber, Auffahrt, 29, Coxon, Fragments, 161; Cerri, Parmenide, 174
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Verhiillen des Hauptes in den Mysterien den Symbolwert der Todesweihe hat.”” Die
Liftung des Schleiers, diec Schleierablegung, diirfte ecinerseits als symbolische
Wiedergeburt gewertet werden, andererseits kénnte es auf die Zuriicklassung des
irdischen Leibes hindeuten, das wie ein Kleid die Seele auf ihrer Reise ins Jenseits
verhiillt.”® Welche Rolle kiame dann den Heliaden zu? Sie wiren dann nicht eine bloBe
Teilpotenz des Sonnengottes, dienten nicht nur als die Szene verbrimendes Fabelwerk,
sondern wiren geradezu ein Sinnbild der zum lichten Himmel aufsteigenden Seele.

Nun kommen die Heliaden endlich dem Ziel ihrer Fahrt nahe; ,...dort ragen die
Torpfeiler der Bahnen von Nacht und Tag, Tiirsturz umfalit sie und steinerne Schwelle.
Seibst aitherisch, ist das Tor ausgeflillt mit groBen Tirfliigeln, von denen die vielstrafende
Dike” die Schliissel der Vergeltung verwaltet: vl mdAor Nuktog te kol “Huatog
elor keAeLBoV, | Kol opag LREPBULPOV GpElg €xet kol Adwvog oLdOg | abtal &
ailféplot mATVTOL PEYQAOLOL BupETpolg | TV 8¢ Alkn moAdmowvog €xer kANBOG
apoodc™

Wenn wir uns nunmehr den Fragen zuwenden, wo 0680¢ Saipovog des Parmenides
hinfuhrt und wo die Torpfeiler der Bahnen von Nacht und Tag ndior Nvxtdg 16 kol
“Huotdg ragen, so betreten wir damit ein heifd umstrittenes Gebiet. Fiir einige Ausleger ist

die Fahrt gen Licht nichts als Allegoric des Weges zur Erkenntnis,* fiir andere gibt es

77 Vgl. die Parodie der Verhiillung beim Traumorakel, Aristoph., Pluz. 731; Zur Verhiillung in
den Mysterien vgl. H. Diels, Sibyllinische Bldtter, Leipzig 1890, 122; Dieterich, Mithrasliturgie,
167

7 Zum Kaorper als purpurnen nénhog vgl. Porphyr. De antro nymph. 3, 45; Die Kleidablegung
dient als Bild fur die innere Abldsung und Lauterung in der Mystik, vgl Plotin. £nn. 1 6, 7 Henry &
Schwyzer: 8petov pev yap g dyabdv xal 1 Egeotig mpog 1odto, 1eblic 8¢ attol avaBaivovot
npdG 10 &ve kal Emotpageiol xal anodvopévolg & xwatafaivovieg Nugiéopedar olov éni &
aywo 1OV EpdV Tolg dviobol xabdpoeig te kal oty arodécelg TGV mpiv kal 0 Yupvoig
avievar éog v 1 neperbav év tf avaBaoer Ay Soov GALOTPOV 10D Beod altd POV
abto povov 18y elhikpivég, andotv, xabapdv, kth. Zum Motiv der himmlischen Kleider (oder
Leiber) des Mysten vgl. W. Bousset, Die Himmelsreise der Seele, ARW 4, 1901, 144; R.
Reitzenstein, Das iranische Erlosungsmysterium, Bonn 1921, 95 ff. und insb. H. Junker, Frau Well
in Iran, Zeitschr. f. Indologie u. Iranistik 11, 1923, 238; am ausfihrlichsten wird dieses Motiv
behandeit von F. Cumont, Les religions orientales dans le paganisme romain, Paris 1929, 282

7 Zu Atk moddrowvog vgl. Orph. frg. 158 1. 316

% So schon Sextus Empiricus VIl 111 ff. M. Die Pferde, die P. tragen sind ,,die unverniinftigen
Triebe der Seele* und ,,Begierden™, ,,der Weg des Daimons mit vielen gottlichen Zeichen® ist das
beschauliche Leben im Einklang mit dem philosophischen Logos: ,,katd 8& v nodtenpov 630v
100 daipovog nopebeodut Ty kot TOV @LAdcoeoY AdYov Bswplav™. C. M, Bowra, The Proem
of Parmenides, 98: ,Parmenides is plainly allegorizing. The allegory may of course be based on
something akin to a mystical experience, but it ist none the less an allegory. The transition from
Night to Day is the transition from ignorance to knowledge.” vgl. W. J. Verdenius, Der Logosbegriff
bei Heraklit und Parmenides 1T, Phron X1, 2, 1967, 101-110; Bormann, Parmenides, 64
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geradezu ,keinen lokalisierbaren Fahrweg®, denn ,,wenn man den Bildern des Prooimions
den Eigenwert gibt, so wird das ganze verworren und haltlos..... «8l Nach Taran ,there is
nothing in the proem to suggest a special reference either to place or to time. The Paralell
with Pindar, Ol 6. 22 ff., strongly suggests that Parmenides’ journey is as metaphorical as

“82 und Jaeger behauptet: ,,Parmenides’ roadway is nowhere to be

Pindar’s way of song
found on this earth; it is rather the way of salvation, of which he had lerned in the mystery
religions.“®® Zwar ist Heitsch des Dafiirhaltens, daB Parmenides das Bild des Tores aus
der hesiodschen Theogonie iibernimmt, solche Orte liegen nun angeblich ,,auBerhaib der
empirischen Welt und lassen sich nicht lokalisieren.“® Auch Burkert, - wenn auch
zogernd - der Katabasistheorie Morrissons beipflichtend, fordert die platonisch-christliche
Anschauungen vom Weg nach oben und Weg zum Licht wie jedes Vertikalschema
wegzulassen, denn Jenseits ist in seinen Worten einfach ,sehr, sehr weit entfernt. ¥

Wir mochten an dieser Stelle den skeptischen Stimmen entgegehalten, dafi die
Beantwortung der Frage, wo die Torpfeiler der Bahnen von Tag und Nacht angesiedelt
sind und wo sich einst die Reise des Dichters gerichtet haben mag, von zentraler
Bedeutung sei fiir das tiefere Verstindnis nicht nur des eigenen Prooimions und dessen
religioser Botschaft, sondern geradezu der im Mystizismus des VI. Jhdts. blithenden
Vorstellungen.

Zum Zweck der Losung dieser Fragen zieht die moderne exegetische Literatur in der
Regel die Parallelstellen aus der epischen Dichtung heran, namentlich das
Laistrygonengeschichte der Odyssee und die Unterweltsbeschreibung der Hesiodschen
Theogonie. In Homers Odyssee ist in der Schilderung der Laistrygonenstadt Telepylos

von den nah beieinander verlaufenden Bahnen von Tag und Nacht die Rede.*® Ohne an die

verfianglichen Fragen der mythischen Geographie der homerischen Dichtung naher

8 Frinkel, Parmenidesstudien, 161

¥ Parmenides, 24: ,there is nothing in the text, to suggest that £veo designates the realm of
night and that the latter is in the west.” Auch Deichgraber, Auffahrt, 658 f. meint, da8 ,£vBo nicht
als konkrete Ortsbezeichnung, sondern als die Angabe einer allgemeinen Station auf dem Weg des
Parmenides interpretiert werden mufl.”* Die Lokalisierung der Prooimionszene hilt fiir unméglich
auch L. Couloubaritsis, Mythe et Philosophie, 87 u. 126

¥ Theology, 98

% Vgl. E. Heitsch, Parmenides. Die Anfinge der Ontologie, Logik und Naturwissenschaft,
Miinchen 1974, 135

8 Proomium, 15

*0d. x 86
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heranzugehen,®” 14Bt sich ohne gréBere Schwierigkeit aufzeigen, da diese Bahnen nichts
als Metaphern fiir den Tag und Nacht sind; dies wird schon durch das Gleichnis des
Hirten, dem der heimtreibende Hirt ruft, und es hort ithn der, der hinaustreibt™
ausgedriickt. Parmenides nimmt die epische Wendung auf, doch spricht dariiber hinaus
von dem Tor dieser Bahnen, dessen Gegenstiick trotz der mangelnden wdortlichen
Ubereinstimmung regelrecht in dem Tor der hesiodschen Unterweltsbeschreibung erblickt
wird. In der Theogonie wird Tartaros als ein Ort tief unter der Erdfldche geschildert, um
den sich ein eherner Zaun zieht und dessen Hals die Nacht dreifach umlagert; es liegt an
einem modrigen Ort, am Rande der riesigen Erde, jeder Ausgang davon ist versperrt, denn
Poseidon setzte eherne Tore davor, und ringsum lduft eine Mauer nach beiden Seiten...
Der Text setzt dann etwa folgendermafBlen fort: ...dort haben der Reihe nach die dunkle
Erde, der dunstige Tartaros, das unwirtliche Meer und der sternerne Himmel ihre nnyat
kot melpat (736-8). (Es ist) ein ydopo péyo, und selbst, wer anfangs das Tor
durchschritt, gelangte im Lauf eines ganzen Jahres nicht hinab... dort stehen auch Nvxtog
gpepviiv olkioe dewvar, gehiillt in schwarzblaue Wolken. Davor, tdv mpdc®’, (d. h.
offensichtlich vor dem Tartaros) ,.hélt Atlas den Himmel und dort begegnen Nacht und
Tag einander und griiBen sich beim Schritt iiber die groBe eherne Schwelle. Eines ndmlich
will hineingehen, das andere kommt zur Tir heraus, und niemals birgt das Haus beide

zusammen; immer hat eines das Haus verlassen und wandert iiber die Erde, wihrend das

%7 Es ist eine allgemein akzeptierten Meinung, daB hinter dieser Schilderung eine ungenaue,
den Griechen wohl von den Phéniziern zugekommene Kunde von langen Tagen und kurzen hellen
Néchten des hohen Nordens steht; vgl. E. H. Berger, Die mythische Kosmographie der Griechen,
Leipzig 1904, 15; A. Lesky, 4ia, WS LXI1II, 1948, 57; W. B. Stanford, The Odyssey of Homer,
London 1955; P. von der Muhll, Die Kimmerier der Odyssee und Theopomp, MH 16, 1959, 145.
Gegen diese Theorie ist jedoch einzuwenden, daB es duBerst zweifelhaft sei, daB der homerische
Dichter tiberhaupt etwas von den Zustanden im hohen Norden wiilite. Es gibt dagegen viele
Anzeichen daflir, dal jenes mirchenhafte Laistrygonenland nach dem Nordrand des
Kleinasiatischen Bodens, der Sudkiste der Propontis, genauer nach Kyzikos, situiert worden war,
Die Quelle der Artakia, die in der Odyssee cinzige einigermafien konktrete geographische Angabe
zwischen Malea und lthaka bildet, erwdhnt Apoll. Rhod. 4rg. 1, 936 ff. in seiner Schilderung von
Kyzikos. In der Ortsbeschreibung heilit es uater anderem, daf die Insel den Namen Bé#renberg,
“Apxtov Opog, fiihrt, und von einem wilden Gigantengeschlecht, den Pnyyevéeg, bewohnt ist; hierzu
Gruppe, GMRG 1, 316; divergierende Erkldrung gibt H. Vo3, Bahnen von Nacht und Tag, Mn XVI,
1963, 22-26, derzufolge sich die Laistrygonenstadt in der Nihe von Kirkes Insel befinden mufte,
die das unmittelbar bevorstehende Reiseziel des Odysseus war. Von der Insel Kirkes wird
ausdriicklich gesagt, daf3 dort Eos Heim und Tanzplatz hat und Helios seinen Aufgang (Od. p. 3),
woraus geschiossen werden darf, daf3 die Stadt Telepylos im Osten liegt.
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andere drinnen im Haus die Zeit seines Aufbruchs erwartet..“® Wo liegt denn jene
Schwelle und das Haus der Nacht? Dieser nicht ganz klaren Schilderung zufolge wire der
Ort, wo sich der Tag und Nacht einander begegnen, vor dem Tartaros in der Nihe des
Atlas zu suchen. Da nun Atlas nach 517 in meipascwy €v yoing, also vor die jenseits des
ruhmvollen Okeanos wohnenden Nyxtochter Hesperiden angesiedelt wird,® so liegt auch
der Schluf} nahe, dafl auch diese Schwelle irgendwo an den Westrand der Erde, bzw. an
den Eingang in die irdische Unterwelt situiert worden war.”® Die Verse 711-819 werden
meistens fiir eine spétere, aus der Werkstatt verschiedener byzantinischen und

alexandrinischen Autoren stammende Zudichtung gehalten,91 West erklirt die Zeilen 740-

8 Vgl. Hes. Theog. 736-754 “"EvOa 8¢ yiig dvopepiic kKo Taptépov fgpdeviog | movIov T
ATpUYETO0 Kol oVpavol aotepdeviog | efeing maviov wnyol xol melpat ooy | GpyoAé
ebphevta, Td 18 CTUYEOVOL 880l Tep, | LAoUo PEY, 0DBE ke TAVIL TEAECHOPOV EIG EVIOVLTOV |
obdag Txout, el npdta muiéwv Evioobe yévouro, | &AAG xev EvBa xal EvOa eépor mpd H0eA
GUEAAN | Gpyodén dewvov 8¢ xail dBavitoiot Beolol | 10010 1épag. kol Nuktodg £pepviv olkio
dev | EoTnkev vepEANg KexaAvupéva xoavenoty. | Thv mpdod’ Tanetolo nhig Exet oLpavdv
eVpLV | E0TNOG KEQUAR TE Kol GKOPATHOL YEpeooLy | aoteppéng, 001 NUE 1e xoal Huépn
acoov lodoar | Griniag mpootelnov, quelfopevar péyav oLdov | ydikeov. T piv Eow
xarafhoetar f O& QUpale | Epyetat, oVOE TOT QUOOTEPaG BOHOC Evilg EEpyel, | AR aiel
£tépn ve dopwv €xtooBev £0dow | yalav émotpéeetal, §f & ab d0pov £vidg €oloa | PijLvEL
v abTig Kpny 080%....7

% Vgl Hes. Theog. 215 ff.

% Zur Lokalisierung des Hauses von Tag und Nacht nach dem Westen vgl. G. Cerri,
Cosmologia dell’ Ade in Omero, Esiodo ¢ Parmenide, in: Caronte, Un obolo per ’aldila, PP, Fasc.
282-285, 1995, 445 u. 456 mit den Anm.; eine solche Lokalisierung stellt in der Tat ein schwieriges
Problem dar. M. Stokes, Hesiodic and Milesian Cosmologies, Phron 7, 1962, 16 f. hat klar gesehen,
daB der Tag nicht im Westen, sondern nur im Osten aufgehen kann und spricht deswegen von
Lhighly probable confusion of Western with subterranean.” Die SchiuBfolgerung von M. D.
Northrup, Tartarus Revisited: A Reconsideration of Theogony 711-819, WS 92 (N.F. 13), 1979, 30
f., daB es nicht angeht, zu denken, Hesiod habe das unterweltliche Tartaros zum westlichen Erdrand
hinaufgeriickt, da Atlas selbst ein Titan ist (Theog. 507 ff.), und kann deshalb auch das Schicksal
der unter die Erde geschleppten Titanen teilen, scheint uns nicht beweiskriftig. DaB weiterhin
Pausanias’ Beschreibung der Kypselos-Lade und die Wandgemélden zu Olympia (V, 11, 5; V, 18,
4) ,.provide evidence, that in antiquity Atlas could indeed have been regarded as standing beneath
earth”, kdnnen wir aus den genannten Passagen nicht herauslesen. Eine ansprechende, doch eher
unwahrscheinliche Erkldrung gibt B. Gladigow, Preumatik und Kosmologie, Ph 111, 1967, 1,: fur
Tartaros gibt es zwei verschiedene Lokalisationen, eine jenseits des Okeanos, die andere unterhalb
der Erde. Es mufl nun ein Ort gesucht werden, fiir den die Bestimmungen ,jenseits des Okeanos®,
Lunterhalb der Erde™ und ,,im Westen und Osten® gleichzeitig zutreffen. Da nun ,jenseits des
Okeanos nicht mehr eine exakte geometrische Orientierung in der Ebene gefordert werden darf™,
~konnen unterhalb der Erde sehr wohl der Bereich der untergehenden Sonne und der aufziehenden
Nacht, Osten und Westen, die beide zugleich jenseits des Okeanos liegen, in einem Haus
zusammentreffen.®

' F. Jacoby, Hesiodi Theogonia, Berlin 1930, 22 ff.; dagegen sprach sich aus H. Schwabl,
Hesiods Theogonie. Eine unitarische Analyse, Wien 1966, 97 {T.
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745 sogar fiir ,,the most suspect of all** und weist sie mit 734-5 als unauthentisch zuriick.”
Da sie nun héchstwahrscheinlich vom niedrigeren Alter seien, als das Prooimion des
Parmenides selbst, wird es auch schwer fallen, den Nachweis zu fiihren, dafi der Eleate die
Bilder wie Chasma der Unterwelt und Haus der Nacht aus Hesiods Dichtung geschopft

hat,”

und so miissen wir ausnahmsweise R. Bohme Recht geben und die Vermutung
aussprechen, daB} hier Parmenides auf die Konzepte zuriickgreift, die wohl dlter als Hesiod
und Homer seien, und die zu Lebzeiten des Eleaten einen festen Bestandteil des
mythopoietischen Vokabulidrs gebildet haben.”* Die Versetzung jenes Hauses, das Tag
und Nacht im gleichen Wechsel beherbergt, nach Westen, fligt sich auBerdem keineswegs
in das archaische Weltbild hinein, wo, wie bekannt, die Sonne auf ihrem Nachtweg nicht
unter die Erdscheibe untertaucht, sondern die Erde nordwirts umkreist und schlieBlich
entschwindet, da ihre vom hohen Norden geworfenen Strahlen die Menschen nicht
erreichen kénnen.”

Wenngleich schon aus diesen dubBerst allgemeinen Bemerkungen klar zu ersehen ist,
daB die descriptio Tartari der Theogonie keinen festen Anhaltspunkt fir die ErschlieBung
der Topographie des parmenideischen Prooimions abgeben kann, gilt dennoch der
Vergleich mit der obenzitierten Hesiodstelle und die daraus gezogenen Schliisse den
meisten Interpreten als eine conditio sine qua non jeder seiner Deutung.”® Geht man nun

von der konfusen Topographie der Theogonie aus, so filihrt es zu allerhand abstrusen

2 M. L. West, Hesiods Theogony, Oxford 1966, 358; dhnlich auch P. Mazon, Hésiode, Paris
1964, 59,, sicht darin das Werk von drei Interpolatoren.

** Wie Pellikaan-Engel, H&P, 25; 28 zu argumentieren versucht.

** Bohme, Muse, 16 f. behauptet, daB Parmenides ,,weder Hesiod noch Homer folgt, sondern
~auf ein archetypisches Traditionselement zurtickgreift, daB bei Hesiod eine modernisierte
Umformulierung erfahren hat** Dies ist allerding ein aus dem sonst uns unakzeptablen Kontext
gerissener Zitat.

> Was woh! selbst die Vorstellung Homers im 10. Buch der Odyssee gewesen war; vgl.
Meterologica B 1, 354 a 29: ,nepl 8¢ 100 1 mpoOc dpxTov elvat TG YHiG DynAd onpeldy 1L xal
10 mOAROVG mElGOfivar ThV Gpyuiny pete@pordywy OV filov uT eépectal U yiiv &ALG
nepl TV YHv kol TOv 1émov todtov, deavileodor 8¢ kol mowelv vikTa 81 10 Dynify elvou
npo¢ épxyov Ty yiiv.“ Zu nicht nur orientalischen Parallelen dieses Weltbildes vgl. W. Schulz,
Altionische Mystik, Wien und Leipzig 1907, 140 ff.

’ Vgl. Diels, PL, 50, Kranz, Aufbau und Bedeutung, 1160; E. F. Dolin, Parmenides and
Hesiod, HSCPh 66, 1962, 96 .. H. Schwabl, Hesiod und Parmenides, RhM 106, 1963, 141;
Pellikaan-Engel, H&P, 51 f; G. Cerri, La Cosmologia dell Ade, 445; darunter finden sich auch
Ausnahmen; Burkert, Proomium, 16 hat trotz seiner Abhidngigkeit von der Katabasistheorie
Morrisons die Tatsache nicht tibersehen, daBl ,,Hesiods Theogonie nicht das einzige Stiick Tradition,
auf das Parmenides bezogen ist™ gewesen sein darf; den Ausfithrungen von Bohme, Muse, 9-32;
115, nach denen die Bilder des Prooimions die Elemente der mit der musischen Orpheustradition
noch gegebenen ‘schamanistischen’ Geisteswelt darsteilen, wird man schwerlich folgen kénnen.
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Konsequenzen, die héchstens nur darin auseinandergehen, ob ihre Autoren den Dichter
auf dem Sonnenwagen zum Licht emporsteigen, oder ins unterweltliche Haus der Nacht
am Westpunkt der Erde hinabtauchen lassen.

Die sich hinter Dielsens Vorbild reihenden Deutungen fassen die Prooimionszene in
einem géngigen Sinne als eine durch das aitherische Tor fiihrende Anabasis, Auffahrt zur
himmlischen Welt und zum Licht der Wahrheit.”” Im Prooimion weisen die Heliaden dem
Dichter den Weg nachdem sie die dopoato Nuxtog eig odog verlassen haben (part.
aor.!). Ob die Heliaden ihren Weg alleine oder mit dem Dichter anfangen (worauf wir
weiter unten noch zu sprechen kommen), mag auf sich beruhen, die Fahrrichtung aus der
Nacht ins Licht wird mit aller erdenklichen Klarheit angegeben. Die Tore der Bahnen von
Tag und Nacht heilen ferner ,,ai8épilot”, sie miissen sich also - dem kosmischen System
des Eleaten entsprechend - irgendwo in der oberen Region der Sphire befinden.”® Doch
wird der Leser des Prooimions sodann in Verlegenheit gebracht, wenn er erfihrt, daf} in
diesem Licht ein gidhnender Abgrund, ydou d&xoveg, sich auftut, der im mythischen
Sprachgebrauch in der Regel mit Tartaros und dunkler Unterwelt assoziiert war.”” Mit
solchen Ausdriicken diirfte schwerlich der Eingang in die lichte Gotterwelt und Ort der
Wahrheit ausgemalt werden.

Eine andere Unstimmigkeit ergibt sich schon aus der eigenen Fahrtrichtung. Es liegt
nahe, daB Parmenides im Geleit der Sonnenmidchen auf die Laufbahn des Helios geraten
ist, die nach der zeitgendssischen Anschauung im Osten anféingt und dann wieder im
Westen zur Neige geht. Das Tor der Bahnen von Tag und Nacht entspricht nach der
Unterweltstopographie der Theogonie dem westlichen Sonnetor der Kathodos; doch wie

ist dann zu erkldren, dafi die Fahrt im Dunkeln, d. h. am westlichen Tor, anfingt und -

7 Diels, PL, 14 ff.; W. K. C. Guthrie, 4 History of Greek Philosophy 11, Cambridge 1969°, 11
ff.; C. M. Bowra, The Proem of Parmenides, 44, Deichgraber, Auffahrt; Th. Ballauff, Die Idee der
Paideia, Eine Studie zu Platons ,, Hohlengleichnis* und Parmenides |, Lehrgedicht”, Meisenheim /
Glan 1952, 63 ff.; Mansfeld, Offenbarung, 222 {f.; W. Luther, Parmenides, in: Wahrheit und
Erkenntais in der griechischen Philosophie bis Demokrit, Arch. f. Begriffsgesch. X 1966, 90 ff.; W.
). Verdenius, Der Logosbegriff bei Heraklit und Parmenides 11, 101 ff.; Coxon, Fragments, 15

" Stammt aus alter epischer Tradition, vgl. Apollonios Il 159-160: ,mdhag &ERALGEV
ovibdpnoo aibepiac™; die Lesung von Fiillleborn vgl. auch Deichgriber, Auffahrt, 33: ,Wir
befinden uns in der Himmelshohe,*

% Zum hesiodschen Schiund vgl. A. Ballabriga, Le Soleil et le Tartare, L’image mythique du
monde en Gréce archaique, Paris 1986, 257-275; es entspricht dem homerischen Bépe8pov,
Abgrund, © 14; dazu vgl. y&opo yiig oder otoptov viig im delphischen &dvrov nach Diod. 16, 26;
Apoliod. bibl. 1, 4,1, 3; Paus. 10, 24, 7 vgl. W. H. Roscher, Neue Omphalosstudien, 33 ff.; vgl. auch
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dem gegebenen Schema entsprechend - ins Licht des Ostens fithrt? Die einzige
folgerichtige Losung des Unldsbaren glaubte bereits Kranz zu bieten, indem er die Fahrt
aus der Nacht ins Licht als eine Fahrt auf dem Weg des Helios verstand, die aber der
Reisende in umgekehrter Richtung durchmiBt, ndmlich von dem Westtor als Ausgangsort
zum Osttor als Fahrtziel; eine Theorie, die fiir ihre in Augen springende Unstimmigkeit
keiner Widerlegung nétig hat.'”

Eine andere, der kranzschen an Widerspriichlichkeit nicht nachstehende Hypothese
Mansfelds, mag kurz besprochen werden. Die Unzuldnglichkeit dieses Deutungsversuches
wird nicht einmal durch Autors a priori Annahme gemildert, daB8 in der einschldgigen
Prooimionsszene ,Elemente verschiedener Herkunft verquickt worden sind. Mansfeld
identifiziert die offenbarende Géttin mit der Torwichterin Dike,'”' die nach Hesiod'” eine

der Horen war, welche in der Ilias'®

das Himmelstor {iberwachen; das Prooimion steht
demnach unter dem Einflu} beider Vorstellungswelten. Die Tatsache, dall die Schwelle
und der Tirsturz aus Stein gehauen sind, gibt Mansfeld einen Anhaltspukt fiir die
Lokalisierung des Tores, denn dasjenige, was den Kosmos umgibt, ist nach dem Bericht

. eyt - 0
bei Aétios eine feste Mauer.'™

Daraus wird der Schiuf} gezogen, dal} ,,wenn die Grenze
des Kosmos eine Mauer ist, ist es nicht seltsam, in dieser Mauer ein Tor mit steinernen
Schwelle und Tiirsturz anzutreffen. Dies bestitigt, daB wir uns das Tor als Himmelstor
vorzustelien haben.” Damit ist fiir Mansfeld etwas vorschnell . die Ldsung des Problems
der Topographie des Prodms gegeben.” Das Tor ist ein Zugang zu der Welt, wodurch auch
der Tag und Nacht in den Kosmos eintreten, es liegt an der Grenze des Kosmos und ist
eben das Tor des Hauses der Nacht der hesiodschen Theogonie, denn ,,Parmenides hat es,
da seiner Meinung nach die Erde rund und mithin die Peripherie des Weltalls iiberall
gleich weit von der Erde entfernt ist, an den Himmel verstetzt.” Durch dieses Tor verldBt

Parmenides angeblich den Kosmos und betritt das Haus der Gottin, weshalb seine Fahrt in

der Transzendenz gipfelt...'"”

W. Fauth, Der Schlund des Orcus, Zu einer Eigentimlichkeit der romisch-etruskischen
Unterwelisvorstellung, Numen XXI, 2, 1974, 105-127.

' dufbau und Bedeutung, 1159

Y Offenbarung, 261 ff.

12 Theog. 900

"% ¢ 750

VA8t 117, 1 = DK 28 A 3: _xal 10 nepiéyov 8¢ mhoag Teixovg Slknv oTepedv mapyetv”

105 Offenbarung, 244 fY.
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Wir glauben noch im Laufe unserer Untersuchungen die Argumente gegen die auf
einer vereinfachenden Lektiire des Prooimions beruhender Gleichsetzung der
offenbarenden Gottin mit der Torwichterin Dike aufbringen zu kénnen. Doch selbst wenn
sich die Prooimionsgéttin mit Dike identifizieren liefle, hétte sie als Jenseitsrichterin und
Offenbarungsgottheit mit einer Hore, der Gottin der Jahreszeit, gar wenig gemein. Die
alles umschlieBende Mauer ist fiir Parmenides die duBerste Grenze des Kosmos (s. u.); im
Prooimion steht aber kein Wort dariiber, daBl der Wagen des Sonnengottes aus der
Weltsphire hervorbricht und die Kosmologie selbst gibt keinen Hinweis, daB sich
auflerhalb der das ganze Weltsystem umgebenden festen Hiille ein transzendenter Bereich
ausbreitet. Es ist zwar richtig, dafl im Weltbild der Vorsokratiker die Vorstellung einer
jenseits des Kosmos liegenden, mit dem gottlichen Aither gleichurspriinglichen

"% in der Kosmologie des Parmenides liegt hingegen die

transzendenten Welt herrschte,
aitherische Sphire unterhalb der das All umgebenden festen Hiille und die Géttin thront
nicht in der Peripherie des Weltalls, sondern gerade im innersten Zentrum der gemischten
Weltkronen. Recht bedenklich ist auch die Annahme, dafl das RoBgespann durch die Tore
der Bahnen von Tag und Nacht iiber die duBerste Grenze des Kosmos hinauslangt. Hiefle
es dann, dall auch der Tag und Nacht wechselweise aus dem Kosmos in die Transzendenz
eintreten? Die Erklarung Mansfelds sei daher eine widerspruchsvolle Konstruktion, die
sogar gegen die Mahnung des eigenen Autors verstoit, dall ,eine allegorische
Interpretation des Prooms des Parmenides, die sich von dessen eigener physikalischer
Weltansicht entfernt, unhaltbar ist.«'"

Die strikte Anwendung der ,Hesiodischen* Tartarographie auf das Prooimion hat J.
S. Morrisson zu der Formulierung einer eigenartigen Katabasistheorie veranlaBt.'®
Anhand der Erwidhnung des Hauses der Nacht und der Torpfeiler der Bahnen von Tag und
Nacht im Prooimion kann man den Ort als _the familiar region of poetic tradition about
the underworld identifizieren. Das Hesiodische Haus der Nacht, vor dem Atlas den
Himmel stiitzt, liegt in ferner westlicher Region wo die Sonne untergeht. Atlas hat aber
eine Beziehung zu den Hesperiden, die nach Morisson am Ende der Welt, jenseits des
berithmten Okeanos (Theog. 215), nahe dem Hause der Nacht weilen. Der Ort, wo Atlas

steht, muB sich aber wohl noch auf der Erdoberfliche befinden und so ist der Weg zum

9 W. K. C. Guthrie, The Presocratic World Picture, HThR XLV, 1952, 87 - 104,
W7 ibid., 237
1% Morrison, PRE, 59-68
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Haus der Nacht ein Niederstieg. Morrison zieht nun einige Stellen aus der Dichtung heran,
nach denen man Hades auf dem Strom des Okeanos erreichen kann, an dem entlang auch
der Sonnengott in seinem goldenen Pokal vom Westen bei Hesperiden nach Osten zu den
Athiopdern fihrt.'” Demnach gab es eine traditionelle Topographie, von der auch
Parmenides Gebrauch macht. Er wurde also in seinem Wagen zu dem Rand der Welt
gebracht, to the proper place of katabasis®. Morrison erinnert in diesem Kontext an die

® oder an

Katabaseis zum Adyton des orakelspendenden Trophonios zu Lebadeia,"
Epimenides, dem Aletheia und Dike erschienen sind, als er in einer Grotte schlief.'"!
Wenn nun Parmenides an den vermeintlichen ,traditional place® anlangt, begegnet er
den Heliaden, die aus dem Haus der Nacht ins Licht, scil. Tageslicht, aufgebrochen sind,
um ihn zur Schwelle des Tores der Pfade von Tag und Nacht zu begleiten. Anders
ausgedriickt: die Heliaden, die im Haus der Nacht der Gottin Nyx Gesellschaft leisten,
wihrend Helios zu seinem Pferdgespann auBlerhalb ihres Adytons seinen iiblichen Weg
durchlauft, kommen aus irgend welchem unbekanntem Grund dem Sonnenwagen
entgegen, um sich nach einer kurzen Strecke wieder umzudrehen und das RoBgespann
zum Tor mitzutihren. Diese These versuchten J. Mansfeld und W. Burkert nachtraglich
mit dem Hinweis auf die Temporalstruktur des Prooimions zu erhéirtern. Wiahrend das
Verlassen des Hauses der Nacht in Aoristform ausgedriickt wird, ist die Fahrt im
imperfektiven Aspekt wiedergegeben. So spricht Mansfeld vom Verlassen des Hauses der
Nacht als von einem ,objektiven Vorgang, der statgefunden hat, bevor die Heliaden
angefangen haben, den Dichter zu begleiten.”” Dabei unterscheidet er zwei gegenldufige
Bewegungen ,,1) die Rosse holen den Dichter von der Erde ab und bringen ihn auf den
Weg der Gottin; 2) die Heliaden verlassen das Haus der Nacht und machen sich auf den
Weg zum Licht, bevor sie den Dichter begleiten.“'"? Eine gequiltere Konstruktion kann
man sich schwerlich vorstellen. Es gibt keine Erkldrung dafiir, warum die Heliaden, den
Dichter abholend, thren Weg, den sie sonst als Paredrai des Sonnengottes mit ungestorter
RegelmdBigkeit vollfilhren, unterbrechen, und zuriick in die Nacht eingehen sollten. Es
wird dann rétselhaft, wozu die Heliaden iiberhaupt da sind? Wir haben im

Voraufgehenden zu argumentieren versucht, daB ihre Anwesenheit im Prooimion dadurch

' Stesichoros ap. Athen. X1 469¢; Mimnermos ap. Athen. X1 470; Hom. Od. 10, 508
"0 paus, 1X, 39

"' Max. Tyr.c. 10,p. 110, 13H =DK 3 B |

"2 Offenbarung, 239
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zu rechtfertigen wire, dafi sie den Mysten auf seinem Weg ins Jenseits begleiten und
somit als Sinnbild der zu ihrem Ursprung aufsteigenden lichthaften Seele aufzufassen
seien; die Schleierablegung wurde dementsprechend als ein altes Symbol des
Zuriicklassens des irdischen Korpers erschlossen. Da sie nun dem Dichter wihrend der
ganzen geféhrlichen Nachtfahrt Beistand leisten, so kénnen sie ihn nicht erst irgendwo vor
dem Fahrtziel abholen. Burkert fiihrt jedoch aus, da Helios und die Heliaden im Haus der
Nacht beheimatet sind, denn ,,Griechen war es seit alters selbstverstiindlich, dafi die
Dunkelheit das Licht hervorgebracht hat (vgl. Hes. theog. 123 ff.).” Letzteres ist freilich
richtig, es folgt aber keineswegs daraus, dall Helios mit der Nacht wohnt, denn Tag und
Nacht weilen nie beisammen in einem Haus (Hes. theog. 750 ff.). Morrison zieht in
diesem Kontext eine Stelle des Stesichoros herbei, nach der Helios zu seiner Mutter Nyx,
seiner Frau und Kindern zuriickkehrt. Dies ist aber nicht etwa so zu verstehen, dall Helios
und Nyx, Licht und Nacht, sich gleichzeitig auf einem Ort befinden, sondern blof} daB sie
sich wechselweise auf einem Ort aufhalten,

Die gesamte Beweisfihrung Morrisons und Burkerts steuert nun auf die
Gleichsetzung der Géttin des Prooimions mit der Nyx hin: ,,she (the Daimon) lives in ‘the
house of Night’, and is therefore probably Night herself, whose daughters, by what is
probably the more primitive account in the 7Theogony (213 ff.), are the Fates, Clotho,
Lachesis, and Atropos, ‘who give men at their birth both evil and good to have, and
pursue the transgressions of men and gods’, resembling, in this respect, the Erinyes.«'"
Diese bereits von Kern vorgeschlagene Identifizierung der im Prooimion auftretendrer
Gottheit verdient gewisse Aufmerksamkeit, da beide Gestalten vom Gesichtspunkt der

4 Mochten wir nun  die

Mythologie zahlreiche Beriihrungspunkte aufweisen.'’
Uberlieferung ernstlich auf die Moglichkeit hin priifen, ob die Gottin des Parmenides mit
Nyx gleichzusetzen wire, so miifiten wir ganz entschieden die ®e& des Prooimions von
der daipwv 1| mavto xvBepva der Kosmologie trennen, da jede von ihnen eine vollig

unterschiedliche Deutung gestattet.'"

"> P&E, 60; Procmium, 13

" p&E, 60; shnlich auch Eisler, Weltenmantel 1, 356,, 11 689 ff. dieser Gedanke geht bereits
auf O. Kern, Zu Parmenides, AGPh 11, 2, 1890, [73-176 zuriick, der in der Thea allerdings nicht
die Nyx des Tartarosschilderung der Theogonie, sondern diejenige der orphischen Theologie sah.

"5 Zu orphischer Nyx vgl. neben dem mondsiichtigen Buch von C. Ramnoux, La Nuit et les
enfants de la Nuit dans la tradition grecque, Paris 1959 auch A. Bernabé Pajares, La noche en las
. Rapsodias” orficas, IX congreso espafiol de estudios clasicos 4, 1998, 71-76
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Im Prooimion verlassen die Heliaden das Haus der Nacht gen Licht. Nehmen wir
nunmehr an, das Haus der Nacht bilde ihr nichstes Fahrtziel, so miifite man sich die Szene
etwa so vorstellen, dall das Licht sich nur vor der Pforte ergiefit, wihrend in derselben die
Nacht harrt. Dringt dann der Sonnenwagen im Gefolge der Lichtjungfrauen ins Haus der
Nacht hinein, um dort mit ihr gemeinsam zu weilen? Die in einem Haus mit der Nacht
sich aufhaltenden Sonnenpferde und Sonnenjungfrauen ist aber eine recht verquere
Vorstellung, der die griechische Auffassung von der Nacht als einer Macht, die ,,das Licht
ins Dunkel sendet und selbst in den Hades hinabflieht®, auf der ganzen Linie
widerspricht.""® Zwar heiBt die offenstchende Pforte wie in jener beriichtigten
Tartarosschilderung klaffender Schlund®, Chasma, doch dieses Chasma wird nicht
ausschlieflich mit dem Erdrand, bzw. einem unterirdischen Ort in Zusammenhang

"7 Unser Dichter gelangt im

gebracht, da ja Platon auch von den yédopoto obpavod redet.
Gefolge der Heliaden zu den Torpfeilern der Bahnen von Tag und Nacht, die woh! nichts
anderes seien, als die Pforte, die Helios jeden Tag passiert und deren Lokalisierung in der
griechischen Mythographie so schwankend war. Sie wurde nicht nur im Westen gedacht,
da nach ilteren meteorologischen Theorien die Sonne in ihrem Tageslauf hinter dem
Nordberg verschwinde; das Tor des Parmenides ist jedoch ein im Himmel befindliches
Sonnentor, es liegt also keineswegs am Erdrand.

Nachdem Dike die Riegelbalken zuriickschiebt und die Torfliigel auffliegen 14Bt,
wird der Eindringling von der Géttin vertrauensvoll empfangen, indem sie seine rechte
Hand ergreift. Da wir hier den spéteren ErGrterungen nicht vorgreifen mdochten,
beschrianken wir uns auf die vorldufige Feststellung, dal es sich um die Dexiosis handelt,
die als in die Himmelshdhe weisende Geste den uranischen Gottern vorbehalten ist.
Alsdann wird dem xodpog das Mysterion der Wahrheit im prophetischen Ton
vorgetragen. In diesem Zusammenhang diirfte darauf hingewiesen werden, dall Nyx den
Orphikern u. a. als ein orakelspendendes Wesen galit und sogar in Griechenland einige
Orakelstitten besaB, wo sie ihre Chresmata hauptsichlich den Anhédngern der Orphik

austeilte.'"® Es ist auch zu vermuten, daB es um Inkubationsorakel ging, da Nyx als Mutter

" Orph, Aymn. 11, 10; Hes. Theog. 750 ft.
i Resp. 614c; dazu vgl. auch Chasma g xwpo t@v eid®dv der Orphiker, Orph. frg. 66 & 72

"8 Nach der Meinung von E. Bernert, RE s.v. Nyx, 1670
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des Hypnos bekannt war.'” Die prophetische Gabe, die sie laut der orphischen
ﬂberlieferung von Phanes erhielt, um den Géttern die Zukunft we:isszusagem,'20 kommt ihr
zweifellos deswegen zu, weil sie das Licht aus dem Dunkeln hervorbringt."”' Dies mag
auch auf der symbolischen Ebene als ihr Hauptzug gegolten haben, der den Orphikern als
Ausgangspukt in ihren theologischen Spekulationen diente. Man konnte wohl meinen, dafi
sich gerade in ihrer prophetischen Funktion die Nyx und die offenbarenden Géttin des
Prooimions am nichsten stehen. Doch der xobpo¢ empfingt in der himmlischen Pforte
eine Offenbarung iiber die Gestaltung des Kosmos, das Wesen Gottes und iiber den
Heilsweg durch dessen Erkenntnis, eine recht bedeutungsschwere Botschaft, die
notwendig den Rahmen jedes Orakelspruchs sprengt, tiber dessen Wirkungsbereich und
Bestimmung weit hinausreicht. Eine solche Lehre kann unmoéglich als ypnopdg eines
(Traum?) - Orakels hingestellt werden.

Als letztes Vergleichsmotiv im Prooimion konnte die Gottin Dike gelten, die nach
der orphischen Mythographie mit Phanes im Adyton der Nacht haust, in dessen Vorraum
sich Adrasteia befindet und wo Nyx den Kronos und mit Dike zusammen auch den Zeus
erzieht.'* DaB Nacht in ihrem Adyton die gottliche Gerechtigkeit birgt, von der es heifit,
sie eEhapye Belov @dog'™, ist an sich nichts Widerspriichiges, sie muB aber gerade
innerhalb der Holle residieren, wo Zeus geboren ist und wo auch der Sonnengott einkehrt,
und nicht irgendwo drauflen. Doch im Prooimion des Parmenides tritt Dike als eine iiber
das Jenseitsschicksal gebietende Richterin und Seelengeleiterin in einer durchweg
unterschiedlichen Funktion auf. In der orphischen Theogonie ist auBlerdem von drei
Nyktai die Rede, von denen die erste weissagt, die zweite aidota genannt wird und die
dritte Atkooovvn gebiert.'” Vom Sinn dieser Dreiteilung lassen sich allerdings nur

Vermutungen anstellen; nach der seit Lobeck vorherrschenden Meinung sei es eine Zutat

"' Plut. de sera num. vind. 22; Eur. Iph. T. 1276 ff. vgl. E. Bernert in RE, 5. v. Nyx, 1670

20 Orph. frg. 103; 107 propheziert sie dem Zeus, daB er zum fiinften Weltherrscher werde.

! Orph. frg. 104: 1ov 8¢ xpatipo 1OV {ooyovoy Tl Nuktl Tt ndooav éx 1@v deovidy
napayobom {ofy petd tob davnrog, ©¢ Kol O kpattip nGoav Aoxebel Toig £v @ KOoU®L
yoxny.

22 Orph. frg. 105 K

"7 Stob. Ecl. 61,48 b.

2 Orph. frg. 99 K
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der Neuplatoniker, die das triadische Schema in die orphische Theogonie
hineinzuinterpretieren suchten.'”

Und noch eine, scheinbar nebensiichliche Tatsache, soll nicht unerwihnt bleiben, Die
Gottin des Prooimions wird als 9e& designiert, Nyx dagegen - mit der Regel bestitigenden
Ausnahme ihres orphischen Hymnos'?® - ist keine Gottheit, sondern nur iepd, eine heilige
und gefiirchtete Erscheinung.'”’

Eine verschiedenartige Vergleichsmoglichkeit erlaubt uns die steuernde Daimon der
parmenideischen Kosmologie. Sie wird als in der mittelsten aller gemischten Stefanai
thronende Ursache aller Bewegung und Entstehung, Daimon Kybernetes,
Loseverwahrerin, und Dike und Ananke genannnt,'” die iiber abscheuliche Geburt und
Mischung von allen Dingen Herrschaft fiihrt.'” Ihre demiurgische Potenz wird schon
durch ihre Mittelposition im Kosmos gegeben, denn gerade von dort aus kann sie am
besten die Seelen ,bald aus dem Sichtbaren zum Unsichtbaren, bald in umgekehrte
Richtung senden.'*’ Ihre Position im Zwielicht der Mischung des kosmischen Lichtes
und der Dunkelheit einnehmend, ist sie der eigentliche Brennpunkt aller Schopfung. Auch
im orphischen Schrifttum wird im Zusammenhang mit Nyx an einen gewissen
»zoogonischen Krater™ angespielt, mit dem ,Nyx mit Phanes alles Leben aus dem
Unsichtbaren fithrt, so wie der Krater alle Beseelung fiir die (Wesen) im Kosmos
gebirt. "' Nyx ist bei den Orphikern die Gottheit, die alle Schépfung aus dem Dunkel ins
Licht tretten 1aBt,"*> darin besteht ihre schopferische Kraft und davon ist gegebenfalls
auch ihre orakuldre Funktion herzuleiten. Sie reprisentiert eine Seite der phinomenalen
Welt, die nichtsdestoweniger fiir die Existenz ihres Gegenpols und daher auch des
gesamten Kosmos von konstitutiver Bedeutung sei; sie gebietet jedoch weder iiber die

Mischung zwischen Licht und Dunkel, noch sendet sie die Seelen in beide Richtungen,

'35 Val. A. Lobeck, Aglaophamus 1, Konigsberg 1829, 503; dagegen Eisler; Weltenmantel 11,
656,; 716 ff.

"¢ Orph. Aymn. 111, 3: péxoupa Oed

"7 Eur. Ion 85 wo Andromeda ihre Arie mit & NOE iepd uoxpdv Innevpo Stxerg
anfingt; vgl. U. von Willamowitz, GH 1, 22: das Elementare selbst wird nicht mehr als Gott
empfunden, aber hinter ihm, in thm birgt sich ein Gott.“ vgl. auch ibid., 258 ff.

"2 Ast 117, 1= DK 28 A 37: fiviiva xad Saipova kuPepviitty kal xinpodyov émovopéler
Alknv 18 Kol "Avéykny.

"2 Simpl. Phys. 39,12 =DK 22 B 12

B Simpl. Phys. 39, 18 ad DK 22 B 13: .ék 10D éueavodg elg 10 éeidég, mote &
avanmarive

" Orph. frg. 104
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sondern nur aus dem Unsichtbaren ins Licht. Wire es schlieBlich nicht ein Widersinn,
wenn Nacht als Géttin des Parmenides zwischen Licht und Dunkel residieren wiirde?

Von der Géttin des Parmenides wird weiterhin berichtet, daB sie ,,den Eros als den
ersten von allen Gottern schuf*'> weswegen sie Plutarch fiir Aphrodite hilt.”* Die Rolle
von Urschdpferin wird der Nyx in meisten Theogonien zuerkannt."”* Nach Hesiod entsteht
Nyx und ihre Parallelerscheinung Erebos aus dem Chaos; mit Erebos zeugt sie Aither und
Hemera, dann folgt Hypnos, Thanatos und Oneiroi, Hesperiden und schliefilich
Philotes.'* Eine #hnliche Abfolge findet sich auch bei Akusilaos: aus dem Chaos sind
Nyx und Erebos entsprossen, aus ihrer Vereinigung ging Aither, Metis und Eros hervor;"’
in der parodischen Kosmogonie des Aristophanes erzeugt wiederum Nyx aus sich ein
Windei, aus dem Eros etspringt, von dem dann die Welt abstammt."*® In ihrem orphischen
Hymnos gilt Nyx sogar als 8e@v yevétepo kol avdpdv und yéveow maviwov, v kol
KoOmpv karéoopev.” Sie ist die Schopferin von Eros und Philotes, weil im Dunklen der
Nacht die Zeugung geschieht. Selbst wenn die Mdoglichkeit nicht abzuweisen ist, daB
sowohl hinter der parmenideischen wie der orphischen Konzeption des kosmogonischen
Eros derselbe Gedanke steht, ist daraus jedoch nicht zu schlieBen, dall sie einander
eintreten. Wir sehen, daB die so verleitende Ahnlichkeit zwischen der Gottin des
Prooimions und der Nyx der - vor allem orphischen - Theogonie sich beim niheren
Hinsehen als sehr duflerlich erweist.

Die Gesamtkonzeption Morrissons muBl jedoch nicht bloB deswegen abgelehnt
werden, weil die Wendung Noktog £pepviig olkia dewva der Theogonie interpoliert und

wohl auch vom jlingeren Datum sind, als das eigene Prooimion des Parmenides, sondern

B2 Orph. hymn. 111, 10 ff.: §f @dog Exnéuneic DI véptepa kol ThAt pebyelg eig "Aidnv-

'3 plat. Symp. 178 b; Arist. Met. A 4,984 b 23; Simpl. Phys. 39, 18 = DK 22 B 13; vgl dazu
A. L. Townsley, Cosmic Eros in Parmenides, Rivista di studi classici 23, 1975, 337-346, idem.,
Some Comments on Parmenidean Eros, Eos LX1V 1976, 153-161;

B Plut. Amat. 13, 756 F: “810 11 pév amogaiver 1ov "Epota 1V "Aepoditng Epyov
npeoPBitatov £v tht KOoHLOYoVial Yploov TPpHTIOTOV ... TAvTOV™”

5 Zum kosmogonischen Eros vgl. C. Calame, Eros initiatique et la cosmologie orphique, in:
Orphisme et Qrphée en "honneur de J. Rudhardt, Textes réunis et édités par Ph. Borgeaud, Genéve
1991, 227-248; M. 1. Edwards, Gnostic Eros and Orphic Themes, ZPE 88, 1991, 25-40

B Theog. 123 ff.

“7DK 9 B | = Damasc. de princ. 124

% 4v. 693 ff.

% Orph. hymn, 111, 1 fF.
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hauptsichlich weil die Tore des Prooimions abweichend von Hesiod"® nicht ehern,
sondern aitherisch sind,'' nach Burkert .der einzige Anhaltspunkt im ganzen
Prosmium fiir alle Interpretationen, die von einer ‘Auffahrt’, einer Himmelsreise
sprechen.” Er verweist darauf, dafl das Tor mit einer steinernen Schwelle versehen ist, und
ist bemiiht, dessen Gestaltung seiner Phantasie zurechtzumachen: es rage angeblich in
Lalle Himmelshshen, seine Schwelle aber ist im Bereich der Erde: ,,es falt die Bereiche
von Himmel und Erde zusammen, wie es auch die Bahnen von Nacht und Tag gemeinsam
umschlieBt®, es ist ein ,hochragendes Tor, das Diesseits und Jenseits scheidet.” Ein
solches Tor ist aber gerade nur eine Erfindung Burkerts, die in dem mythischen Denken
der Griechen kein Gegenstiick hat. Wenn das Tor bei Parmenides mit steinerner Schwelle
versehen ist, so kann es doch unméglich fiir ein Anzeichen dafiir gehalten werden, daBl es
zur Erde gehort, wie die ,,Steine zur Erde gehdren.” "2 Es ist wohl bekannt, daB der
Himmel in der archaischen Weltanschauung in der Regel als eine feste, durchlécherte
Hiille gedacht war, durch die das Licht vom drauBen hindurchstrahlt, und die bald aus
Erz'* oder Eisen,'" bald aus Kristall'®, nicht selten auch aus Stein bestand."® Es ist
deshalb nicht verwunderlich, wenn auch das Tor der Géttin aus Materialen angefertigt ist,

die von der himmlischen Beschatfenheit sind, ndmlich Stein und Metall.

140 Schon diese Tasache macht deutlich, wie weit die Vorstellungswelt Hesiods von derjenigen
des Parmenides steht. Aduvog obdog ist in Homer Od 6 80; /1. 1 404 die Schwelle des Phoibos
Apollon in der heiligen Pytho. Xé&Axeog ovdog Theog. 811; Soph. Oed. 56; O. Gruppe, Die eherne
Schwelle und der Thorikische Stein, ARW XV, 1912, 360-364 meint, daB} die Vorstellung von der
ehernen Schwelle der Unterwelt von einer Kultstitte beeinfluft sein wird, bei der man liber eherne
Schwelle in die Unterwelt hinabstieg; diese lag wohl urspriinglich in Aulis (Paus. IX 19, 7).

"yl Apoll. Rhod. 11 159: ,adtip émetta mhAag E£RALBEY ODADUTOLWO aieplog™

2 proomium, 11 .

1Y yéhkeog obpavde Hom. Il E 504, P 425; Pind. Pyth. X 27, N. VI 3 Zu ,sky of shinnig
metal that is the substance of steel” in dem Kreationsmythos des Bundahi$n 30, 50; vgl. R. C.
Zaehner, Zurvan, A Zoroastrian Dilemma, Oxford 1955, 318

" sdnpeog obpavog Hom. Od. o 329, p 565

1 Emp. DK 31 A | = Diog. VIII 77: 10v oUpovov kpuotarAoeidiy (enou), J. Longrigg,
KPYETAAAOEIAQZE, CQ 15, 1965, 249-251; zum Himmel aus weilem Kristall vgl. Pahlavi
Rivayar, in: F. Tavadia, Studia Indo-franica, Ehrengabe fir W. Geiger, Leipzig 1931 = R.C.
Zachner, ibid., 136, 365; zu der nahéstlichen Parallelen der Vorstellung des kristallnen
Himmelsgewdlbes vgl. P. Kingsley, Empedocles’ Sun, CQ 44, 2, 3224,

¢ Nach Anaxagoras DK 59 A 1= Diog. II 12 6hog 6 obpavdg £k Aibev ovvkéorto;
Demokritos erklirt die Gestirne fiir ,,Felsen®, DK 68 A 85 = Aét. 11 13, 4: nepi obolog Gotpwv |
Anpl. mé€Tpovg; zum steinernen Himmelsgewdibe als Mauer eines Palastes oder Burg vgl. RV V 56,
4: s, auch H. Reichelt, Der steinerne Himmel, 1F 32, 1913, 23-57; ). Hertel, Die Himmelstore im
Veda und im Awesta, Leipzig 1924, 41 ff,
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Wenn nun das Tor der Bahnen von Tag und Nacht weder im Westen oder Osten,
noch im Norden (Homer) liegt, wenn es fernerhin ein Tor sei, das Helios und Heliaden auf
ihrem Wege passieren und das zudem im Himmel plaziert ist, wo hat man es sich denn
genauer vorzustellen, und was heiflt denn eigentlich, da das Rofigespann und die
Heliaden das Haus der Nacht ins Licht hin verlassen? Die Rede von den Bahnen von Tag
und Nacht entstammt bei Homer wie bei Parmenides ohne Zweifel dem ndmlichen
Vokabulir,'" doch Parmenides spricht dariiber hinaus von den Torpfeilern dieser Bahnen.
Es wird im Gegensatz zu Homer keineswegs behauptet, dall dort Tag und Nacht ,,nah
beieinander sind“, sondern bloB dal} dort die Torpfeiler ihrer Bahnen stehen. Es handelt
sich somit nicht um das Tor von Tag und Nacht, sondern ausdriicklich um das Tor der
Bahnen von Tag und Nacht, man kénnte geradewegs sagen, um ein Tor, wodurch der
Orbite der Sonne und des Mondes, es tags und nachts hindurchliufend, fithrt, denn der
Ausdruck xéAievBog wird mitunter flr die Umlaufbahnen der Himmelskorper

¥ Hoch im Himmel kann es eigentlich kaum einen Ort geben, wo der Tag mit

verwendet.
der Nacht einander abwechseln; derselbe miifite vielmehr im Einklang mit dem
kosmologischen Bild des Parmenides, wo die Annahme der kugelgestiligen Erde
mitspielt, am Horizont gesucht werden. Wenn dann Parmenides auf einem Weg gerit, der
die wissenden Lichter trigt, wire es dann zu gewagt zu denken, daBl mit diesem Tor, durch
das die Bahn der Sonne hindurchfiihrt, das himmlische Sonnentor, d. h. eins der
ekliptikalen Wendepunkte gemeint worden war, die die Sonne in ihrem Jahreslauf
durchlauft?'* Es verlohnt sich, dieser Erklirungsmaglichkeit nihere Aufmerksamkeit zu

schenken, zumal sie in der spitantiken Auffassung der mythischen Topographie des

Prooimions eine Parallele findet.

V.

7 Zu den poetischen Parallelen nicht nur bei Homer vgl. Bshme, Muse, 39 ff.; Mourelatos,
The Route, 8 ft.

“$ Soph. frg. 131 (lyr.), cf. D. P. 594: &pxtov o1popldeg xéAevlor: ,the Bear's circling
paths.” (L&S)

"7 Macr. Sat. 117, 63
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Der kiirzlich disskutierten Katabasistheorie hat bereits vor einem Jahrhundert Otto
Gilbert mit seiner eigenartigen Hollenfahrtstheorie vorgearbeitet."”® Auch dieser Autor
ging davon aus, daB das von Parmenides beschriebene Tor kein anderes, als das
unheimliche und furchtbare Tor der hesiodschen Unterwelt gewesen sein miisse und
dieses Tor soll man sich im Westen denken, worauf schon die Nekyia der Odyssee einen
klaren Hinweis gibt. Mit sinkender Sonne gelangt Odysseus an den duBersten Rand der
Erde und sucht die Verbindung mit dem Schattenreiche; dort sind auch die "HAlowo ndiot
(w 12), welche die Seelen der Gestorbenen passieren miissen. Dem abendlichen
Verschwinden der Sonne, der x&8080¢, entspricht aber die &vodog im Osten. Gilbert fiihrt
nun seltsamerweise aus, daf fiir die Herrschafi dieser Vorstellungen die Abhandlung des
Porphyrios de antro nympharum wichtig ist, die aber auch speziell fiir die Auffassung des
Parmenides eine interessante Notiz bietet.” Porphyrios behauptet ndmlich, daB
Parmenides in seinem Gedicht von zwei Toren gesprochen habe. Gilbert erinnert daran,
dal} Porphyrios in Ankniipfung an die 30w 60Opat in der homerischen Nymphengrotte v
102-112 die Tore des Parmenides sowie die 300 xdopoata oder otouie des
eschatologischen Er-Mythos und die beiden 68& im Gorgias™ als Eingang in die
Unterwelt und als Ausgang aus derselben gedeutet habe. Wenn dann Porphyrios in
solchem Kontext von zwei Toren des Parmenides redet: “tiddv §0w moAdv tovTOV
pepviioBot kol TMoppevidny év 1@ @uowk®™ ™, so ist nach Gilbert ,der SchluB
berechtigt, daB Porphyrius oder sein Gewihrsmann die Vision des Dichters als eine
Hollenfahrt, und nicht als eine Himmelfahrt, wie allgemein angenommen wird, verstanden
hat.* Man miisse dann auch bei Parmenides zwei Tore annehmen, das eine, durch das die
Seelen vom Licht zur Unterwelt eingehen, und ein anderes, wodurch man aus den

{53

Loopate Noktog elg @dog™ gelangt.”” Der Wagen ist demnach ein Sonnenwagen, der

lange Zeit im Dunkel fihrt, und das kann nur von einer Fahrt im Tartaros gesagt werden.

*0.0. Gilbert, Die daiuwv des Parmenides, AGPh. XX, 1907, 25-45, insb. 29-35.
! Resp. 614 B, im Gorgias, 524 A.
12 de antro nymph. 23, 43
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Man muf} sich also den Dichter abends in den Tartaros einfahrend denken, und wenn
Porphyrios ein zweites Tor erwihnt, so ist unter demselben das Sonnentor des Westens,
die homerischen "HAlowo mhAat (o 12), das Tor der k&Bodog zu verstehen, welches der
Sonnenwagen passieren muBl, um nach langer nichtlicher Héllenfahrt zu den mhAow der
&vodog aufwirts zur Oberwelt zuriick zu gelangen.'™

So sehr eine solche Hollenfahrtstheorie in einem gewissem Sinn den einzigen

stichhaltigen Erklarungsweg der Fahrtrichtung bietet,'”

zeigt sich dennoch beim ndheren
Zusehen, daf} diese ebenso elegante wie ansprechende Interpretation weder im eigenen
Prooimion, noch in der auf uns gekommenen Visionsliteratur den Halt finden kann. Es
erhebt sich zunichst die Frage, wie es moglich sei, dafl in dem &stlichen, ins Lichtreich
miindenden Tor der Anodos ydopo dyoavég, ein klaffender Unterweltsschlund, sich
auftut, und warum die Pforte des Sonnenaufgangs von der vielstrafenden Dike, einer mit
der orphischen Unterwelt verbundenen Gottheit, bewacht wird."® Ein anderer Einwand,
der nicht mehr so leicht von der Hand zu weisen wire, ist iiblicher Art und ergibt sich
schon daraus, daB es nicht recht einzusehen ist, wie es moglich wire, dafl eine solche
Fahrt in der Unterwelt beginnen kann, denn dorthin zu geraten und davon wegzukommen
ist ein geradezu unmdgliches Unterfangen.

Wenn dann Gilbert bestrebt ist, die Tore des Parmenides in Anlehnung an Porphyrios
mit den platonischen 300 y&ouate oder otopwo gleichzustellen, so erweist es sich in
diesem Kontext als Fehlschlag. In der Vision des Er wird ja ausdriicklich gesagt, daf} sich
am 1onog dapoviog jeweils zwei xbopato in der Erde und zwei in dem Himmel
befinden. Die Richter, die dazwischen sitzen, lassen die Gerechten durch die rechte

Offnung im Himmel aufsteigen, wihrend die Ungerechten zum Niederstieg durch die

"> Diese Meinung auBerte tbrigens schon Fiilleborn, Fragmente, 47: ,so sehe ich zwey

Pforten, zu deren einer Dike die Schliissel hat.*

134 Mimnerm. frg. 10 D

'%% Ganschinietz in RE X, s. v. Katabasis, 2409 versucht die Deutung auf Himmelfahrt mit
derjenigen auf Hollenfahrt zu versdhnen. Demnach sei es moglich gewesen, daB es sich um beide
Fahrten zugieich handel, da ,fiir Homer wie fiir Parmenides das Jenseits noch in der Fliche lag...”

' Neben der obenerwshnten platonischen Stelle und dem xéopo péy Hes. Theog. 740 vgl.
auch yéopo vfig im delphischen Gdvtov nach Diod. 16, 26; Apollod. bibl 1,4, 1, 3; Paus. 10,24, 7.
Zu dem Adyton und yédope oder otopov yig vel. W. H. Roscher, Newe Omphalosstudien, Abh. d.
koénigl. sichs. Ges. d. Wiss., phil.- hist. KL, Bd. XXX 1, Leipzig 1915, 33 ff; A. P. Oppé, The
Chasm at Delphi, JHS XX1V, 1904, 214-240; vgl. auch W. Fauth, Der Schlund des Orcus, Zu einer
Eigeniiimlichkeit der rémisch-etruskischen Unterweltsvorstellung, Numen XXI, 2, 1974, 105-127.
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linke Offnung in der Erde verurteilt werden;'”” von einem West- oder Ost-Tor des Helios
fallt nirgends ein Wort.

Was dann vor allem die Tore anbetrifft, die Porphyrios im seiner Abhandlung iiber
die Bedeutung der Hollen und Erdspalten im Mythos und Kult mit den Toren des
Parmenides zusammenstellt, so wird dortselbst ausdriicklich bemerkt, dal es keine
Sonnentore am Ost- und Westrand der Erde seien, sondern die Sonnwendpunkte des
Tierkreises im Norden am Capricorn und im Siiden am Cancer, wodurch die Seelen zu
den Géttern emporgebracht werden um auf der gegeniiberliegenden Seite des Zodiakos in
die Schdpfung wieder abzusteigen; sie heiflen mitunter der Weg der Gotter und Weg der
Menschen.'*® Dieser Tradition gemiB steigen die Seelen in die Hohe empor, durchdringen
verschiedene Elementenschichten und Planetensphiren, bis sie nach zwélf Tagen zum am
Steinbock liegenden Eingangstor in die Milchstrale vorstofien. Der Steinbock tiihrt sie
hinauf, 16st alle sterblichen Teile von den angekommenen Seelen ab und nachdem er sie
auf diese Weise unsterblich und gottdhnlich gemacht hat, verweilen sie, vom Lichtschein

1s'* und erfreuen sich an der Herrlichkeit des

umflossen, am hochsten Punkt des Himme
Weltalls.'™ Ihr Abstieg in die Materie erfolgt durch das zweite, an dem nordlichen
Schnittpunkt der MilchstraBe und des Zodiakus im Sternbild des Krebses liegende Tor.
Diese Tore heiBen bei Macrobius auch Sonnentore.'®’

Die Deutung der Parmenideischen Tore bei Porphyrios, welche der in

neuplatonischer Schule blithender Astralmystik die Rechnung triigt,'” wird man aber

37 Plat. Resp. X 614 C

"} De antro nymph. 24, 5 ff; so schon Tardn, Parmenides, 14: “the text of the proem is
enough to dismiss such an interpretation. Gilbert neglects the fact that in Porphyry the doors are no
longer in the east and in the west but in the north and in the south, and that this change is due to a
change in the doctrine of the “topos™ of the immortal soul. This shows that Porphyry cannot be used
as a witness that Parmenides meant two doors with mbiot.” vgl. auch Macr. in somn. Scip. comm. 1
12, 2: ,per has portas animae de caelo in terras meare et de terris in caelum remeare creduntur,
ideo hominum una, altera deorum vocatur: hominum Cancer quia per hunc in inferiora descensus
est, Capricornus deorum quia per illum animae in propriae immortalitatis sedem et in deorum
numerum reverentur.”; Procl. ad Plat. remp. 11 129 Kroll; vgl. W. Gundel. in RE, s. v. TaAa&iog

' Placid. gloss.= Corp. gloss. lat. V 31, 9.

"0 Manil. astron. | 761: ,An fortes animae dignatague nomina caelo / corporibus resoluta
suis terraeque remissa / huc migrant ex orbe suumque habitantia caelum / aetherios vivunt annos
mundoque fruuntur?

1 Sar. 1 17, 63 f. ideo autem his duobus signis quae portae solis vocantur, Cancro et
Capricorno, haec nomina contigerunt, quod Cancer animal retro atque oblique cedit, eadem
ratione sol in eo signo obliquum, ut solet, incipit agere reirogressum, etc.

"2 Dazu vgl. die Deutung des Er-Mythos bei Numenios ap. Procl. in rem publ. comm. 11, 129,
5 Kroll; vgl. Num. ap. Porphyr. de antro nymph. 28: der Gerichtsort legt in der Mitte der Welt; der
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schwerlich ohne Weiteres zustimmen kdnnen, da es nicht einmal das leiseste Anzeichen
gibt, daB der Philosoph, nachdem er zu den Gottern aufgestiegen und der Wahrheit teilhaft
wurde, auch durch ein zweites Tor in die yéveoig hinabgestiegen wire. Wie der
Pamphylier Er, hat wahrscheinlich auch unser Philosoph nicht das Schicksal der Seelen
im Kreislauf ihrer Einkérperungen geteilt, sondern ist auf eine geheimnisvolle Art auf die

%3 Eg erscheint auBerdem recht zweifelhaft, daB Parmenides

Erde zuriickgekehrt worden.
in seinem himmlischen Tor, das er in Ankniipfung an die epische Tradition als einen
gihnenden Schlund (des Hades) beschreibt, jenes lichte Sonnentor im Steinbock gesehen
hiitte. Die Lokation des Tores bei Porphyrios, die im Unterschied zu der homerisch-
hesiodischen Vorstellungswelt den Sitz der abgeschiedenen Seelen in den Himmel
ibertrigt, kann uns dennoch einen wohl nicht zu unterschatzenden Leitfaden fiir das
Verstindnis der mythischen Topographie des parmenideischen Prooimions bieten, da der
Gedanke, dafl es einen Unterweltstor am Himmel gibt in der auf uns gekommenen
Visionsliteratur erhalten ist.

In den Rahmen der von Porphyrios erdrterten eschatologischen Gedankenreihe fligt
sich die Vision des Syrakusaners Empedotimos bei Servius ein, dergemdf3 der Weg zum
Reich der Unsterblichen nicht durch zwei, sondern geradewegs durch drei Tore (bzw.
Wege) fiihrt, einem beim Skorpion, wodurch Herakles zu den Géttern ging, dem zweiten
zwischen Léwen und Krebs, und einem dritten zwischen Wasserman und Fischen.'® Mit
der angegebenen Torenzahl wulite man allerdings wenig anzufangen, zumal es in den

tiberkommenen eschatologischen Vorstellungsrahmen, wo blofs von zwei Toren, einem fiir

den Aufstieg im Siiden und einem anderen fiir den Abstieg im Norden die Rede ist, nicht

Uranos ist die Sphire der Fixsterne; der unterirdische Ort, wo die Seelen biiflen, ist - in der
Ubereinstimmung mit der orientalischen Lehre - die Planetensphire; die zwei yGopota des
Himmels, wodurch die Seelen in die Geburt absteigen, sind die Wendepunkte in Steinbock und
Krebs. F. Cumont, La théologie solaire, 19 verweist auf die Belege, nach denen die Idee von den
zodiakalen Himmelspforten chalddischer Herkunft ist.

19 Plat. Resp. 621 b: adtog 8¢ 100 pév DOaTOg KwAvBAvat Tely: 61y pévtor kal Smax eig
10 odpo dpikorto, obk eidévor, GAL E&aipvng avaBiéwag 1deiv Ewbev abtdv keipevov £ml
T TupdL.

" Serv. in Georg. comm. | 34 = SA 94:  Varro tamen ait se legisse Empedotimo cuidam
Svracusano a quadam potestate divina mortalem aspectum detersum, eumque inter cetera tres
portas vidisse tresque vias, unam ad signum scorpionis, qua Hercules ad deos isse diceretur,
alteram per limitem qui est inter leonem et cancrum, tertiam esse inter aguarium et pisces.” vgl.
Rohde, Psyche 1194, |



86

hineinpaBt.'® Die zwei Solstitialpunkte finden wir bei Varro in den Toren zwischen
Lowen und Krebs und Wassermann und Fischen wieder; bei Porphyrios und Macrobius
liegen die Himmelspforten in Steinbock und Krebs, gehen somit von einem erheblich
alteren Himmelsbild aus, wo der winterliche Sonnwendpunkt weit zuriickliegt und das
moglicherweise noch auf chalddisch-babylonischen Angaben fuBt.'® Das dritte Tor,
wodurch Herakles - offenbar nach seinem Flammentod auf dem Berg Oite - zu den
Goéttern ging, liegt nach unserem Bericht im Zeichen des Skorpions. Solch eine
Lokalisierung des Himmelstores gibt zwar im Kontext der Empedotimoslegende einen
guten Sinn, zumal der Sitz der Seelen, die Milchstrafle,'® am Himmel gerade zwischen
den Zeichen des Skorpions und des Schiitzen miindet, der eigentliche Grund fiir diese ins
tiefe Altertum hinaufreichende Verbindung des Sternbildes mit dem Jenseitseingang muf3
jedoch anderswo gesucht werden.

Es scheint erwiesen zu sein, dafl sowohl das Sternbild Skorpion wie sein Name vom

altbabylonischen Ursprung ist und von dort aus zu den Griechen und Rémern gelangt

' Nilsson, GgR II, 241; nach F. Wehrli, SA V11, 92, der das Zeugnis fiir verdachtig halt, liegt
hier vielleicht eine Kontamination des Servius vor. Die Erkldrung von 1. Bidez, Eos ou Platon et
!’Orient, Bruxelles 1945, 57, die drei Toren der Empedotimosvision seien die drei
ibereinandergeordneten Himmel der Iranier, deren hochster als Sitz des Obergottes aufgefafit
wurde, ist unhaltbar, da die drei Schnittpunkte des Tierkreises unmoglich den Himmelsphiren oder
den Himmeln korrespondieren kénnen. Das Bestreben Burkerts, Lore and Science, 367, die drei
Tore mit den drei kosmischen Bereichen zu verbinden, ist nicht weniger verleitend als die
Auffassung von H. B. Gottschalk, Heracleides of Pontus, 99, der drei Wege der orphisch-
platonischen tpiodog gleichzustellen. Eine moglichst unwahrscheinliche und spekulative Erklirung
gibt H. A. T. Reiche, Heraclides’ Three Soul-Gates: Plato Revised, TAPhA 123, 1993, 161-180. Es
wird behauptet, daf} ,the first of these three ,routes”, then, would be the Galaxy, traditionally the
path of souls. The second would be the zodiac, path of the five naked-eye planets and the two great
lights. The third would be the meridian, ascending path of gods and souls in the Phaedrus.® (171)
Reiche stiitzt seine Interpretation auf unbelegbare Primissen, dafl ,the second and third of the
»gates” ..stand for all six of the interconstellational ,,gates““. Mit diesen wird Folgendes gemeint:
~whereas the six constellations from Leo to Aquarius are contiguous or overlapping..., the remaining
five from Pisces to Cancer are all separated from their neighbors on either side by gaps varying in
width from 1° to 8°. (172) Warum ist dann nur von drei Toren die Rede? Vollig willkiirlich und
unbegriindet ist vor allem die Annahme, dafl ,when Macrobius and contemporaries refer to the
souls’ ,.gates” as ,,Cancer” and ,,Capricorn,” they are really reffering to the constellations of Gemini
and Scorpius/Sagittarius.” (175) Fiir ein solches Argument gibt es weder historisches Beispiel noch
astronomische Begriindung. Es ist vielmehr anzunehmen, dafl in der Nachricht Varros lediglich die
dem Autor bekannten Himmelstore ohne sekunddre Asoziierung mit den kosmologischen oder
eschatologischen Fragen aufgezihlt werden.

16 Macr. in Somn. Scip. comm. 1 12, 1-3; zu den Jahrespunkten sonst vgl. Man. 111, 618 ff.; die
tropischen Punkte liegen heute in Zwillingen und im Schiitzen.,

"7 Procl. in rem publicam comm. 11 119, 18 Kroll = SA VII, firg. 93; loh. Phil. in Arist.
Mereora | 8 117 Hayduck = SA VI, fre. 96
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ist."® Als Konstellation der siidlichen Hemisphiire ist Skorpion im Norden mit dem
Ophiuchos zu einem riesigen Sternbild vereinigt;'®’ die éltesten Abbildungen fassen beide
Sternbilder als ein einziges Bild auf, und zwar so, daf3 der linke Ful} des Ophiuchos auf
dem Auge, der rechte auf dem Riicken des Skorpions steht.'’” Im Osten grenzt der Stachel
des Skorpions an den Bogen des Schiitzen, im Siidwesten an den Kentaur an. Es wurde
indessen darauf hingewiesen, daB3 die Babylonier an dieser Stelle ein gigantisches
Sternbild des Skorpionmenschen gesehen haben, das sich moglicherweise bis zum
Schiitzen erstreckt hat.'”! In der spiteren Astrothesie werden die Scheren von dem Rest
der Konstellation getrennt und als ein eigenstdndiges Sternbild aufgefalit. Die
griechischen Astronomen nannten dic Scheren np@ta onueio 10 Lxopriov'”, 7 npdn
poipo. Tod Txopmiov'” oder oi mp@tor Gotépe 10d Ikopmiov.'™ Als das ilteste
griechische Zeugnis fiir ihre Isolierung der Schere zu einer Konstellation gilt eine
astronomische Beobachtung des Ptolemaios aus dem Jahr 237 v. Chr., wo die Stellung
Merkurs als énéve 10D votiov {vyod angegeben wird.'” Die Bezeichnung 6 {vydc,
Joch, kommt meistens in spiteren astrologischen Texten vor, Eratosthenes, Aratos und
Eudoxos gebrauchen den Ausdruck xnAai, die Schalen;'”® in beiden Fiillen handelt es sich
um eine Ubersetzung des babylonischen Sternbildnamens; es steht also fest, daB auch im

Fall dieses Sternbildes'”” den Babyloniern die Ehre der Erfindung gebiihrt.'”

'8 E. X. Kugler, Sternkunde und Sterndienst, 1, 29, 259 ff.; 11 313 f. Die Keilinschriften
erwihnen das Horn, den Kopf, die Brust, den Schwanz und den Stachel des Skorpions.

' Ophiuchos war am griechischen Himmel urspriinglich Todesddmon oder Totengott; vgl. F.
Boll, Die Erforschung der antiken Astrologie, Neue Jahrb. X X1, 1908 = KI. Schr., 18

' Arat. 83 Eratosth. Cat. cap. 6, 68, 13 Rob.

"'vgl. W. Gundel in RE, s. v. Skorpios, 589 nach P. Jensen, Die Kosmologie der Babylonier,
StraBburg 1899, 499; Boll, Sphagera, 191,

12 pajamedes im Schol. Eur. Rhes., 529.

'7* Antiochos Ath. in Catal. Cod. Astr. V11, 112,1,

'”* Euktemon. ed. A. Rehm, Das Parapegma des Fuktemon, SBHAW, Phil.-hist. Ki., Abh. 3,
1913, 23.

175 synat. IX, 7 p. 267, 14 Heib.; vgl. Gundel in RE, s. v. Libra, 117.

"% Val, auch Sternkatalog des Hipparch., ed. Boll, Bibl, Math., IIL. Folge 11, 187, 19: “ynAai
Hrot Luydes.”

7 Eratosth. Catast. VI, 72 Rob.; Teukr.- Rhetor. Catal. VII1 204, 15; Hygin. Astron. 11 26, 68,
13 Bu. zitiert aus W. Gunde} in RE, s. v, Libra; im Norden berithrt Wage die Windung des
Ophiuchos (Arat., Phain. 89), im Osten den Korper des Skorpions.

1 W. Gundel in RE; s. v. Libra, 119; F. X. Kugler, Sternkunde und Sterndienst im alten
Babel 1, Munster 1907, 37, 9; 229 £.; 260; van der Waerden, Die Anfinge der Astronomie, 257, Es
heifit sumerisch rin, akkadisch zibanitu(m) d. h. Wage, zi ist das summerische Wort fiir Seele, ba
bedeutet | schenken®, usw.; vgl. van der Waerden, ibid, 30; Niheres {iber die babylonischen
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Bestimmter Grund, warum in den Scheren des Skorpions die Wage gesehen wurde,
ist nicht bekannt; die am nichsten liegende Erklarung ist, dal} die Wage als Symbol des
Gleichgewichts gewidhlt wurde, da der Frithaufgang dieser Sterne gerade mit dem

' wo ,,Helios den Tag und Nacht das Licht zu

herbstlichen Aequinoctium zusammenfalit,
gleich langen Stunden berechnet.“'* Man brachte die Zeit ihres Erscheinens in
Zusammenhang mit der Beendigung der Ernte, der Ausgewogenheit des kosmischen
Geschehens und der gleichmaBigen Mischung der Elemente.'® Bei der Bildung eines
neuen Gestirns kdnnten u. a. auch astrologische Motive mitsprechen, zumal in den
Keilinschriften mit dem Wagegestirn oft der Planet Saturn zusammengestellt wird, der in
babylonischen Lehren als Richtergott galt.lgz

Es hat den Anschein, daB der Versetzung der Himmelspforte in diese himmlische
Gegend miifiten noch andere Vorstellungen zugrunde liegen, die nicht so sehr mit dem
Charakter der beziiglichen Sternbilder als vielmehr mit dem jdhrlichen Lauf der Sonne
verbunden sind. Der Frithaufgang des Skorpions galt schon den Assyrern als Anfang des

Winters;'® auch in der griechischen Astronomie wird die Konstellation zu den

winterlichen Gestirnen gerechnet und somit mit kalter Witterung, Regen und Zerstérung

Sternbilder bei P. A. Deimel, Planetarium Babyloniacum oder die Sumerisch-babylonischen Stern-
Namen, in: Sumerisches Lexikon IV, 2 (hrsg. von P. F. Gossmann), Rom 1950, 72 f. u. 183 f.

'™ Varro, de Ling. Lat., V11, 14. Verg. Georg. 1, 208; Q. Tull. Cic. bei Auson. $. 107, 9 Peip.;
Manil., H 212, 427; 1l 252, 659, 1V, 340; Lucan. 1V 57; V1i1 467; 1X 534

' Man. 1 578

1 vgl. W. Gundel, ibid., 119; vgl. noch J. Milton, The Paradise Lost, 1V: ,,...The Eternal, to
prevent such horrid fray / Hung forth in Heaven his golden scales, yet seen / Betwixt Astrea and the
scorpion sign / Wherein all things created first he weigh’d / The pendulous round Earth with
balanc’d air / in counterpoise, now ponders all events, / Battles and realms: in these he put two
weights / The sequel each of parting and of fight: / The latter quick up flew and kick’d the beam; /
Which Gabriel spying, thus bespake the fiend.*

"2 W. Gundel, ibid., 119; 129; Prob. Georg. 1 32-35; F. X. Kugler, Sternkunde und
Sterndienst, Erg.-Bd. 11, 220; dieselben astrologischen Lehren sind wohl noch im Johannesbuch der
Mandider aufbewahrt, wo die Libra als Seelenwage aufgefafit wird, mit der Abathur als Wageman
und Seelenrichter die guten und bosen Taten der zum Gericht eingstroffenen Seelen gegeneinander
abwigt. Diese Scheidung geschieht am Eingang zum Reich der gottlichen Fiille, dem Pleroma; vgl.
M. Lidzbarski, Das Johannesbuch der Mandder 11, Gieflen 1915, 181, 4; 226, 5; 229, 232; dazu
vgl. G. Furlani, /I giudizio dell’anima presso i Mandei, in: Studi e Materiali di Storia delle
Religioni, Vol. 22, Bologna 1950, 56-88; nach K. Rudolph, Die Mandder I, Gottingen 1960, 124 ist
der Name Abathur iranisch und bedeutet ,,der mit der Wage*; vgl. jedoch N. Deutsch, Abathur. 4
New Etymology, in: ). J. Collins & M. Fishbane, Death, Ecstasy, and Other-Wordly Journeys, New
York 1995, 171

"3 Kugler, Sternkunde und Sterndienst 1,253 f.



89

der Vegetation'® in Zusammenhang gebracht; Macrobius sieht im Skorpion geradezu ein
Sinnbild der sterbenden und wieder auflebenden Sonne.'® Ahnliche Vorstellungen

"% und

hingen auch der Wage an, deren Erscheinen den Anbruch der kilteren Jahreszeit
Erniedrigung der Sonne ankiindigt. Wihrend die Sonne durch dieses Zeichen wandert,
wendet sie sich weiter nach Siiden den winterlichen Sternen zu, in anderen Worten, sie
tritt ihre winterliche Laufbahn an und geriit in die untere Hilfte des Zodiakos.” Dies
stimmt letzlich mit der in antiker Astronomie {iblichen Zweiteilung des Tierkreises
tiberein. Im Sternkatalog des Ptolemaios enden die Sternbilder der nérdlichen Hemisphiire
mit der Jungfrau, wihrend mit Skorpion diejenigen der siidlichen Himmelshilfte
anfangen.'® Diese Zweiteilung der Ekliptik mag sehr alt gewesen sein, da sie bei
Macrobius im Zusammenhang mit dem assyrischen Sonnenkult erwihnt wird:

nam physici terrae superius hemisphaerium, cuius partem incolimus, Veneris
appellatione coluerunt, inferius vero hemisphaerium terrae Proserpinam vocaverunt.
ergo apud Assyrios sive Phoenicas lugens inducitur dea (sc. Venus), quod sol annuo
gressu per duodecim signorum ordinem pergens partem quoque hemisphaerii inferioris
ingreditur, quia de duodecim signis zodiaci sex superiora, sex inferiora censetur. et cum

est in inferioribus et ideo dies breviores facit, lugere creditur dea, tamgquam sole raptu

' Auson. 102, 11 Peip. Quint. Cic. 107, 10; Serv. Georg. 1 35; Die Inschrift auf dem Mantel
Kaiser Heinrichs 1 lautet: ,, Scorpius dum oritur, mortalitas ginnitur.” vgl. E. Maass, Comm. in
Arat. 602, 3; Ztschr. f. chr. Kunst X11, 1899, 342

"5 Sat. 1 21, 25: “Scorpius totus, in quo Libra est, naturam solis imaginatur, qui hieme
torpescit et transacta hac aculeum rursus erigit vi sua nullum natura damnum ex hiberno torpore
perpessa.”

% Antiochos-Rhetor. Catal. cod. astr. 1, 144, 1; Nonn. Dion. XXXVIIL, 274 ff,; Eisler,
Weltenmantel, 490,

"7 Nach H. Winckler, Himmels- und Weltenbild der Babylonier, Alter Orient 3, Heft. 2/3,
Leipzig 1903, 21 f. u. 32 f. zeigen die vier Phasen des Sonnenlaufes den Seonnengott in vier
Erscheinungsformen; vier Planeten vertreten die Sonne in ihren vier Jahresphasen; so ist Saturn dem
Winter (Siid), Juppiter dem Frithling (Ost), Mars dem Sommer (Nord) und Merkur dem Herbst
(West); Merkur wurde mit dem babylonischen Gott Nebo assoziiert, der selbst die Herbst- und
Wintersonne darstellt; im Babylon wurde im 6. Monat, am 21. September, ein Fest der herbstlichen
Tag- und Nacht-Gleiche gefeiert, an dem der Gott der unterweltlichen Sonne, Nebo, die Stadt
Babylon besuchte; zum Schauplatz der Zeremonien wurde die sg. ,,heilige Pforte®. Gewohnlich war
sie geschlossen, nur vom 4. bis 6. Tag des V1. Monats fiir den Durchzug des Gottes der (Tages-)
Sonne Be/ (dessen Fest am Tag der Frithlingsnachtgleiche gehalten wurde) und Nebo aufgemacht,
um danach wieder versperrt zu werden; dieses Fest hieB deshalb “Turdffnung”. Die Gotter Bel und
Nebo reprisentierten die Sonne in threm Lauf rings um die Erde; vgl. E. Unger, Die Sonne des
Tages und die Sonne der Nacht, Forschungen und Fortschritte, 6. Jg., Nr. 35/36, 1930, 458 ff.. Es
ist zu bemerken, daB Merkur, der griechische Hermes, die Seelen in die Unterwelt geleitet. Das
Hypsomabild des Merkur ist Virgo, vgl. P. A. Deimel, Planetarium Babyloniacum, 4
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mortis temporalis amisso et a Proserpina retento, quam numen terrae inferioris circuli et
antipodum diximus. rursumque Adonin redditum Veneri credi volunt, cum sol eiuctis sex
signis inferioris ordinis incipit nostri circuli lustrare hemisphaerium cum incremento
luminis et dierum... sed cum sol emersit ab inferioribus partibus terrae vernalisque
aequinoctii transgreditur fines augendo diem, tunc est Venus laeta et pulchra virent arva
segetibus, prata herbis, arbores foliis. ideo maiores nostri Aprilem mensem Veneri
dicaverunt.'®

Das Reich der Venus fingt somit schon im Zeichen des Frithlingsaequinoctiums an
und zieht sich bis zum Herbstpukt hin, wo sich der Eingang zum Reich der Proserpina
offnet. An die Scheren des Skorpion, dem spiteren Zeichen der Wage, die Ptolemaios
Tameivope fAlov nennt, wo Kpévog (= Saturn) sein Dyope hat'™, verlegt die antike
Spekulation das westliche Sonnentor, den Eingang in die Hadeshilfte des Himmels."”! So
erkldrt sich mitunter auch die sagenhafte porta vesperis, das westliche Sonnetor,'” die
nach einem hebrdisch iiberlieferten Fragment des Anaxagoras in dieser himmlischen

Gegend, genauer unterhalb des Arkturus, lokalisiert war.'"” Wenn also nach der bei Varro

"8 vel. synt. VIII 1; vgl. die Teilung der Ekliptik in die nordliche und siidliche Hemisphire bei
Gemin. isag. V1 40 ff.

'*” Macrob. Sat. 1, 21, 1

Y9 Tetrab. 1, 19; vel. Firm. 113, 5

U Boll, Sphaera, 246 ff; idem, Aus der Offenbarung, 72; W. Gundel, ibid., 128 f.; K. L.
Skutsch, “Libramen aequum; Eine Untersuchung tiber die Entwicklung des Wigunggedankens von
der Antike bis ins christliche Mittelater,” Antike XI1, Heft 1, 1936, 58 ff.; L. Kretzenbacher, Die
Seelenwaage, Zur religiosen ldee vom Jenseitsgericht auf der Schicksalswaage in Hochreligion,
Bildkunst und Volksglaube, Klagenfurt 1958, 47; Boll, Aus der Offenbarung, 72; W. Gundel, ibid.,
128 f. Die Deutung der himmlischen Wage auf die Hadespforte und ihre Einbeziehung in die
Jenseitssymbolik macht schlieBlich ihre Erwidhnung in Totenbeschw&rungen versténdlich; vgl. C.
Wessely, Newe griechische Zauberpapyri, Denkschr. der Akad. Wien, Bd. 42, 1893, 29, v. 295 in
dem Kdxhog oeAfivng steht {uyd vexvopavrio.

2 Die Sonne wandert auf ihrem ekliptikalen Weg westwirts vom Norden nach Siiden; die
herbstliche Jahreswende stimmt daher mit der x&8080¢ tiberein. Zu der auguralen Orientation und
Weltrichtungen vgl. J. Cuillandre, La droite et la gauche dans les poémes homérigues en
concordance avec la doctrine pythagoricienne et avec la tradition celtique, thése Rennes, 1943,
325 ff.

' vgl. das Anaxagorasfragment DK 59 B 20 = Galen. in Hippocr. de aere aqu. loc. V1 202,
23 ff.: “is (scil. Anaxagoras) enim nullum sidus hac quidem ratione esse dicit nisi unum, scilicet
arcturum; et sidus est prope sub eo, quod vocatur porta vesperis, et vulgo vocatur canis.”; vgl. W.
Schulz, Der Text und die unmittelbare Umgebung von Fragment 20 des Anaxagoras, Arch. f.
Gesch. d. Philos., Bd. 24, Heft Il = N. F. Bd. 18, Heft I1I, 1911, wo die vollstindige Ubersetzung
der aus arabischer Ubertragung des verlorenen griechischen Originals angefertigten hebraischen
Version des Fragments (Bodl. Ms. Oppenh. Add. Fol. 18 foll. 16/17) vorgelegt wird. Dieses
Fragment verknlipft ,die Pforte des Abends® mit dem Hundstern, in der lat. Version canis. W.
Gundel in RE, s. v. Sirius, 339 macht darauf aufmerksam, daB es sich in diesem Fall nicht um den
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aufbewahrten, dem Extatiker Empedotimos in den Mund gelegten, doch aber letzlich auf
Herakleides Pontikos zuriickgehender Uberlieferung Herakles durch das Tor im Zeichen
des Skorpions zu den Gottern aufgestiegen war, so wird eben auf jene alte Tradition
angespielt, dergemiB die Seelen durch das Zeichen der herbstlichen Tag- und Nacht-
Gleiche in das himmlische Totenreich gelangen.'™

Dabei ist die Frage, welcher Mythos hier mit dem himmlischen Hadestor verkniipft
wird und aus welchem Anlafl dies geschieht, von keiner nebensidchlichen Bedeutung.
Nach der literarischen Uberlieferung sollte Deianeira aus Eifersucht ein Hemd mit dem
giftigen Kentaurenblut Nessos bestreichen und ihrem Gatten iibergeben. Um unendlichen
Qualen zu entgehen, lieB sich der Held auf dem Berg Oite verbrennen und ist von dort in
den Himmel entriickt.'” Es ist lingst anerkannt worden, daB in diesem Mythos eine
Verschmelzung zweier Sagenmotive vorliegt. Das eine Motiv, die Verbrennung auf dem
Oite, entstammt einem lokalen Sagenkreis, der wohl urspriinglich mit dem Mythos um

"% Der Flammentod auf dem Oite stellt

Herakles und seiner Apotheose nichts zu tun hatte.
aber wahrscheinlich nicht die édlteste Version des Selbsverbrennungsmythos des Herakles
dar, da der altertiimliche Gedanke einer auf mystische Art erfolgten Wandlung des Toten
zu einem Lebenden durchs Feuer auf dem griechischen Boden zumindest seit der zweiten

Hilfte des 6. Jhdts im Umlauf war.'”” Auf diesen Holokaustmythos wurde erst sekundar

griechischen Sirius, sondern um eine arabische Bezeichnung des Sternes in der Nihe des Arkturus
gehandelt haben muB}, wenngleich man aufgrund die Lage des Sirius an der Milchstrafle sehr wohl
an die Eingangspforte zum Hades denken konnte, zumal diese nach pythagoreischen Vorstellungen
als Aufenthaltsort der Seelen galt.

% Sallust. De diis et mundo 46, 16 Or.: Katd v &vaviiav ionueplav f g Kopng
aproyn poBoroyelton yevéoBout - O 31 x¢8086g £oTL TAY Yuyrdv

% zu Wandlungen der Verbrennungssage in der antiken Dichtung vgl. F. Stoessl, Der Tod des
Herakles, Zuirich 1945; Ph, Holt, Heracles' Apotheosis in Lost Greek Literature and Art, AC 61,
1992, 38-59.

% Nach M. P. Nilsson, Der Flammentod des Herakles auf dem Oite, ARW XXI1, 1922, 310-
316 hat auf Grund des archiologischen Befundes die Hypothese aufgestellt, nach der der
Flammentod auf dem Oite ein aiticlogischer Mythos sei, der aus aus der Verbrennung einer
menschenggestaltigen Puppe in dem Jahresfeuer entstanden war, vgl. idem., Fire Festivals in
Ancient Greece, JHS 43, 1923, 144-148; T. C. W. Stinton, The Apotheosis of Heracles from the
Pyre, in: Collected Papers on Greek Tragedy, Oxford 1990, 497 ff. hingegen argumentiert, dafl das
Feuerfest urspriinglich einem lokalen Held galt, der sich auf dem Scheitehaufen verbrannt hatte.

7 M. Winiarczyk, La mort et I'apothéose d’Heraclés, WS 113, 2000; vgl. als Beispiel dient
der Tod des Empedokles in der Atna; hierzu ausfiihrlich P. Kingsley, Ancient Philosophy, Mystery,
and Magic. Empedocles and Pythagorean Tradition, Oxford 1993, 250-277; zu weit geht M, Mithl,
Des Herakles Himmelfahrt, RhM 101, 2, 1958, 106-134, wenn er unter dem Hinweis auf die
orientalischen Dubletten des Mythos von der Apotheose durchs Feuer im Atharva-Veda, wo die
Seele des Opferers vom Altar den Goétterweg entlang zum Himmel vom Agni, der personifikation
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das Motiv der Himmelsreise der Seele aufgepropft, das die Vorstellung des
Gottahnlichwerdens und der Wiedervereinigung mit dem Gottlichen voraussetzt. Wohl zu
Recht hat seinerzeit M. Miihl vermutet, daB sich die Legende von der Himmelfahrt erst im
6. Jhdt. unter dem EinfluB des Orphismus herausgebildet hatte, dem die Gestalt des
Herakles ein besonders dankbares Objekt fiir die eschatologische Spekulation bot.'”® Das
Motiv einer Himmelfahrt zu Pferde geht jedenfalls auf die bereits auf dem orientalischen
Boden ausgebildete Anschauung der Himmelfahrt der frommen Seele zuriick.'

Einen bildlichen Beleg der Vorstellung einer himmlischen Apotheose durch die
d0o1g des Sonnenwegs liefert auBerdem eine zwischen dem 3. und dem 1. vorchristlichen
Jhdt. datierbare Tonscheibe aus Brindisi mit der Darstellung der Himmelfahrtsszene.””
Den duflersten Rand des etwa 50 cm breiten Diskos bildet der Tierkreis, der nur elf Bilder
umfalit. Die Wage fehlt, thren Platz nimmt der Schwanz des Skorpions ein. Im Zentrum
des inneren Kreisrundes ist ein von Hermes angefiihrtes Viergespann mit dem
Wagenlenker abgebildet. Im Wagen steht eine Frau rechts von einem kleineren Mann,
hinter ihnen ein Knabe, der die Ziigel des Gespanns hilt. P. Boyancé deutet die Szene mit
sehr guten Griinden auf Apotheose der Semele, die durch den Zeusblitz getétet und in den

Himmel aufgenommen wurde.”®' Es handelt sich ganz wie im Fall der Apotheose des

des Opferfeuers, getragen wird, eine altindische Vorstellung in den griechischen Mythos verpflanzt
sieht.

"% ibid., 122; zu der Rolle des Pferdes und Wagenlenkers im Orphismus vgl. Orph. frg. 78 =
Herm. in Plat. Phaedr. 246 e p. 142, 13 Couvr.: mpoto yap 10010 (s¢. 1@ dhvnr) M Geohoyic
napéxer tobg inmovg, dte mphT@ £kgoiToavIL Thv olkelmv Gpydv, €nel xal nphtag &v
1001 yiveton yépog kol anide @ évépysiav didwot, 100Te Kot (Mrove napéyel. ab1® 8¢
10010 1@ deordny GhvnTL Kal Tépuyag didwot Ypuoetals NTEpLYESOL QopeluEvog EvBo Kal
évBa. vgl. ibid. 246a, p. 122, 19 Couvr. ob npdtog 8¢ 6 TAdrov Nvioyov xod innovg naptiafey,
arrd mpd alrod ol EvBeor 1AV mouptdv “Opnpog, Opepelc, HMopuevidng ktA. Auf die
Ahnlichkeit der Formel xat &po&itov bei Parm. B 1, 21 mit von dem Autor hergestellten
poxdpov kat apagitov (ZPE XCVI, 1993, 290) auf den orphischen Tafelchen aus Selinunt und
Phalassarna macht aufmerksam G. B. D'Alessio, Una via lontana dal cammino degli uomini (Parm.
fr. 1+6 D.-K.; Pind OL VI 22-27; pae. Vilb 10-20), Studi italiani di filologia classica, LXXXIX
annata, 3. ser., vol. XiV, 2, 1996, 145;; Zu der Rolle der Heraklesgestalt bei den Pythagoreern vgl.
M. Detienne, Héracles, héros pythagoricien, RHR 158, 1960, 19-53

"’ E. Arbmann, Tod und Unsterblichkeit im vedischen Glauben, ARW XV, 3/4, 1927, 339-
387

% Erstmals veroffentlicht von K. Kerényi, in: Archaeologiai Ertesité 44, Budapest 1930, 74-
106 und in deutscher Sprache als: "Avodog-Darstellung in Brindisi, ARW 30, 1933, 271; vgl. auch
P. Wuilleumier, Rev. archéol. V sér., 35, 1932, 26 {1

1 Schon Hesiodos, theog. 942 erzihlt von ihrem Gottwerden; vgl. P. Boyancé, Le disque de
Brindisi et I'apothéose de Sémélé, REA 44, 1-2, 1942, 191-216; vgl. auch idem, La religion astrale
de Platon a Cicéron, REG LXV 1952, 341 ff. Fiir den pythagoreischen Ursprung der auf dem
Diskos abgebildeten Szene sowie der rituellen Himmelsreise hat sich auch H. Koller, Die



93

Herakles um eine Darstellung der durchs Feuer bewirkten Wandlung einer Sterblichen zur
Gottin, die als Verkldrte nicht mehr Semele, sondern Thyone heift.*” Fiir unseren
Gegenstand ist dann vom erheblichen Interesse, daB} sich das Viergespann in der Richtung
hin bewegt, die auf dem die Szene umrahmenden Zodiakos genau dem Bereich zwischen
Jungfrau und Skorpion entspricht. Da nun die Position der Tierkreisgiirtels in Bezug auf
die Szene schwerlich ein Werk des Zufalls sei, wird man auch mit gutem Recht annehmen
diirfen, dall es sich um Versinnbildlichung eben jener Vorstellung handelt, nach der die
Seele des Begnadeten in die himmlische Gegend zwischen Skorpion und Jungfrau eingeht
und dort die Unsterblichkeit erlangt.

Diesen Glauben kommt auf moglichts prignante Weise in den Verse aus den
Georgica Vergils zum Ausdruck, wo dem Kaiser Octavianus die coleste Unsterblichkeit

versprochen wird:

Qua locus Erigonem inter Chelasque sequentes
Panditur; ipse tibi iam bracchia contrahit ardens

Scorpios, et caeli justa plus parte relinquit™

Zu gleichem Vorstellungskreis gehdrt zweifellos auch die Darstellung der Apotheose
des Constantinus Chlorus auf dem Londoner Elfenbeinrelief des 4. nachchristlichen Jhdts.
aus S. Gherardesca in Florenz. Der Kaiser wird von Fliigelddimonen gen Himmel getragen;
dieser 6ffnet sich neben der Gestalt einer bekleideten Frauenfigur mit der Wage, an die
sich die iibrigen Winterzeichen des Tierkreises bis zu den Fischen anreihen.”

Hinsichtlich der Frage, wo Herakleides Pontikos seine Konzeption geschopft hat,
duflert Boyancé die Meinung, daB sie weder auf platonische Mythographie, noch
unmittelbar auf orientalisches Erbgut zuriickgeht, sondern viel cher von der

pythagoreischen Theologie angeregt worden war. So haben die Pythagoreer der

Jenseitsreise - ein pythagoreischer Ritus, Symbolon 7, 1971, 33-52, ausgesprochen. Seinen
konfusen Ausfilhrungen knnen wir nicht folgen, vgl. S. 44: ,zur Aufnahme unter die Pythagoreer
habe eine rituelle Seelenreise gehdrt; der Initiand hatte eine Katabasis, einen Abstieg in die Holle zu
bestehen, die gieichzeitig eine Himmelfahrt war, Sie bot ihm die Gewihr fiir die Befreiung aus dem
Rad der Geburten, fiir die personliche Unsterblichkeit.*

22 Hom. hymn. XXXIV, 21

M georg. 1, 33-35
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traditionellen Vorstellung von der Apotheose der Helden mit der Einfiihrung der astralen

% Wir wissen jedoch allzu wenig iiber den

Spekulation eine neue Wendung gegeben.
astralen Unsterblichkeitsgiauben der Pythagoreer, um iiber dessen Ursprung und den Weg
seiner weiteren Vermittlung ein gesichertes Urteil zu fallen. Es steht dagegen fest, daB} die
Versetzung des Hadeseingangs oder der Unterwelt in den Herbstpunkt der Ekliptik eine
Lehre sei, deren Wurzel schon in babylonischer Kosmographie liegen. Das Sternbild
Hades fiihren der Babylonier Teukros und Firmicus Maternus neben benachbarten
Konstellationen Styx, acherusischer See, Fihrmann und Kahn als Paranatellonta zur Wage
auf.”® Da nun eine derartige Verstirnung des Hades in den griechischen Quellen keine
Parallele findet, vermutete Boll, Teukros gehe vielmehr von den altbabylonischen
Angaben aus, die die Existenz eines Sternbildes ug-ga, ,,Herrn des Todes“ verzeichnen,
das wohl urspriinglich zwischen AB.SIN (der Spica der Jungfrau) und ,,PIR* (Wage)
207

lag.™" Wir stolen hier offenbar auf eine altertiimliche, in der altbabylonischen

Kosmologie wurzelnde Vorstellung, derzufolge der Eingang zur Unterwelt nicht im

208

irdischen Bereich, sondern auf der Ekliptik gesucht wurde.”™ Als Beispiel mag uns das

*™ H. Graeven, Heidnische Diptychen, MDAI, Rom. Abt. XX V111, 1913,294 £,

%% ibid., 207 £.; vgl. idem., Le culte des Muses chez les philosophes grecques, Paris 1937, 242
ff.

% Boll, Sphaera, 246 f.; ders., Aus der Offenbarung, 72; W. Gundel in RE, s.v. Skorpios,
596, die Vorstellung von einem himmlischen TotenfluB griindet sich auf der den alten Volkern
vertraute Anschauung, dafl die Reise ins Totenland {ibers Meer oder FluB fithrt; Auch in zahlreichen
griechischen Sagen wird der Tod als Sturz ins Meer dargestellt und der Wasserschlund als Hades
aufgefalt; hierzu L. Rademacher, Das Jenseits im Mythos der Hellenen, Bonn 1903, 74; 87 ff. u.
148; diese Idee ist ibrigens in allen Erdteilen verbreitet; vgl. J. Zemmrich, Toteninsel und
verwandte geographische Mythen, Leiden 1891, 18 ff.; Eisler, Weltenmantel 11, 484 spricht in
diesem Zusammenhang von zwei mit dem Tageslauf der Sonne in Verbindung gebrachten
Himmelsfliissen, dem westlichen ,,Acheron” bei der Wage, und den morgenlichen ,Eridanos® am
Wider.

27 Sphaera, 248

28 | aut H. Sauren, Gotter am Eingang zum Totenreich, in: B. Alster, Death in Mesopotamia,
92 kennt das Summerische zwei Teile des Totereiches, kur und 4i, die der rechten und linken
Himmelshilfte entsprechen: ,,Das Reich der Toten, das Erde genannt wurde, liegt auf der linken
Himmelshélfte. Bereits im Zeichen des Skorpions uberschreitet man die Grenze zum Totenreich.
Man mufl aber zuerst die Berge des Horizonts, das Gebirge und die Steppe, nach anderen
Vorstellungen das Meer oder den TotenfluBl iiberschreiten, ehe man im Zeichen der Fische am
eigentlichen Ort des Verweilens im Totenreich anlangt. Dort haben die vornehmsten Gotter ihren
Ort. Dort steht die Tafel des Himmelsgottes An bei Enki im Abzu. Dort ist der heilige Schafstall;
dieses Reich der Toten ist dann wohl nur fiir die Menschen bestimmt, denen ein gutes Schicksal und
ein Leben im Nachruhm ihres Volkes bestimmt war.” Das Reich der Toten kur, das Bergland
genannt wurde, liegt in der rechten Himmelshilfte. Der Eingang befindet sich beim Zeichen des
Stiers und der Zwillinge, der tiefste Punkt wird im Zeichen des Léwen erreicht, und der Ausgang ist
im Zeichen der Wage und des Skorpions zu suchen; so heifit es auch in der Schilderung der
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Gilgamesch-Epos dienen. In der Suche nach der Unsterblichkeit gerit Gilgamesch auf
dem Weg des Sonnengottes (Schamasch) zum Berg Maschu, ,die tdglich Auszug und
Einzug der Sonne bewachen, Uber die nur die Himmelshalde hinwegragt, Denen unten die
Brust an den Hollengrund stifit - Skorpionmenschen halten am Bergtor Wacht....” Es
handelt sich um eine Reise in die Unterwelt auf dem Sonnenweg, wo der
Unterweltseingang im Zeichen des ungeteilten Skorpions angesiedelt wird.””

Wenn dann Varro den Herakles gerade durch das alte Hadestor am Skorpion zu der
Wohnstitte der Seligen eingehen ld6t, und Vergilius in seiner Aufzihlung der am Eingang
zum Orcus wachenden Ungetiimer an der ersten Stelle den Kentaur, das benachbarte
Sternbild des  Skorpions, anfihrt,”’  so leben hier die althergebrachten

astralmythologischen Motive fort, die die Rémer sei es durch die Vermittlung der

pythagoridischen Tradition, sei es auf einem anderen Weg, beerbt haben.

Im Voraufgehenden haben wir auf die scheinbar uniiberbriickbaren, aus der
Anwendung der nebelhaften Hesiodischen Kosmographie auf das Prooimion entstehenden
Widerspriiche hingewiesen. Wird namlich die Reise zum Haus der Géttin als Himmelfahrt
aufgefafit, so bleibt riitsethaft, wie diese Fahrt auf der Bahn des Sonnengottes aus der
Nacht (Westen) ins Licht (Osten) fihren kann, und wie es moglich sei, dall im
aitherischen Tor am Himmel ein Chasma der Unterwelt klafft. Ahnliche Unstimmigkeiten
ergeben sich aus den obendisskutierten Katabasistheorien. Wihrend uns die Hypothese

Gilberts keine Erkldrung gibt, warum sich am Ostlichen Tor der Anodos, wo nach der

Unterweltsreise des Gilgamesch, Taf 1X-X nach A. Schott: nachdem er die von Skorpionmenschen
bewachte Unterweltspforte passiert und zwolf Doppelstunden lang durch die Unterwelt wandert,
kommt er bei der Schenkin Siduri an. Als er diese nach dem Weg zu seinem mythischen Urahn
Utanapischtim fragt, erfihrt er lediglich vom unzulénglichen, hinter dem Meer liegenden Gewisser
des Todes, das nur Schamasch iiberschreiten darf; vgl. auch A. Jeremias, Die babylonisch-
assyrischen Vorstellungen vom Leben nach dem Tode, Leipzig 1887, 78 ff.

" Es erscheint mehr als wahrscheinlich, daf8 die Skorpionmenschen am Eingang zum
Totenrcich nichts anderes gewesen waren, als das Zeichen des ungeteilten Skorpions; vgl. Boll, dus
der Offenbarung, 72; die Stelle lautet in A. Schotts Ubertragung, Das Gilgamesch-Epos, hrsg. von
W. von Soden, Stuttgart 1988, 75 (Taf. 9., 11 1-9): “Des Berges Benennung ist Mdschu. / Sowie er
zum Berge Mashu gelangt war:- / Die taglich Auszug und Einzug (der Sonne) bewachen, / Uber die
nur die Himmelshalde hinwegragt, / Denen unten die Brust an den Hillengrund stoft - /
Skorpionmenschen halten am Bergtor Wacht, Deren Furchtbarkeit ungeheuer ist, deren Anblick
Tod ist, / Deren grofler Schreckenglanz Berge diberhiillt, / Die beim Auszug und Einzug der Sonne
die Sonne bewachen....” Zu den mesopotamischen Parallelen einer Unterweltfahrt vgl. L. C. Steele,
Mesopotamian Elements in Proem of Parmenides, CQ N. S. 52, 2002, 583-588
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langen néchtlichen Hollenfahrt das RoBgespann mit dem Dichter das gottliche Licht und
Erlosung erhofft, sich ganz unerwartet der gihnende Schlund (der Unterwelt) auftut,
scheitert die Katabasistheorie Morrisons an dem Faktum, dab die Reise nicht abwirts in
den diisteren Schlund des Tartaros, sondern ausdriicklich lichtwirts aus dem Nachthaus
zum aitherischen Tor hinauffiihrt. Es ist somit ratsam, die homerisch-hesiodische
Auffassung der Unterwelt aufzugeben und sich nach einem geeigneteren Erklarungsprizip
umzusehen. In diesem Sinn gibt uns die Deutung des parmenideischen Tores bei
Porphyrios einen wichtigen Hinweis auf die in neuplatonischer Schule gepflegte
Tradition, die das jenseitige Ergehen der abgeschiedenen Seele nicht mit irdischer,
sondern mit himmlischer Region in Verbindung setzt. Die Tore, wodurch die Seele zu den
Géottern eingehen, wurden in diesen Lehren teils in den Wenden, teils in den Punkten der
Tag- und Nachgleiche lokalisiert. Die an die Sonnetore in den Wenden sich kniipfende
eschatologische Vorstellungsreihe betrifft das Schicksal der Seele im Kreislauf ihrer
Einkdrperungen, sie setzt also den Gedanken der Metemsomatose voraus. In der von
Parmenides geschilderten Anabasis handelt es sich vielmehr um eine Vorwegnahme der
Himmelsreise der Seele nach dem Tode, die nach der Loslosung von den irdischen
Fesseln mit seligem Verweilen bei den Gottern entlohnt wird; von einer Palingenesis oder
einem Abstieg durch das gegeiiberliegende Tor ist nicht die Rede.”"'

Es kann in diesem Kontext nicht wenig interessieren, daB die im Prooimion
geschilderte Himmelfahrt eine bildliche Paralelle in den in die Mitte des 6. Jahrhunderts
hinaufdatierbaren Darstellungen der Apotheose des Herakles hat. Der Held wird auf
schwarzfigurigen Vasen in einem von feurigen Rossen gezogenen Wagen iiber den
Scheiterhaufen dahinstiirmend dargestellt, oft eilt der Seelengeleiter Hermes dem Wagen
voraus.”? Diesem ikonographischen Typus ist die Himmelfahrt der Semele auf dem
Diskos von Brindisi beizuordnen. Die Vorstellung vor den Himmelfahrt der Seele des

Gerechten zum RofBgespann hat sich wahrscheinlich bereits in vorklassischer Zeit in den

20 gen. V1, 285: Wmultague praeterea variarum monstra ferarum / Centauri in foribus
stabulant Scyllaeque biformes... *

"' Wie kommt aber Parmenides zur Erde zuriick? Darf man etwa nach dem Beispiel des
Porphyrios voraussetzten, dafl er durch das gegeniiberliegende Tor im Zeichen der Frithlings- Tag-
und Nachtgleiche am Widder wieder in die sublunare Welt hinabsteigt, um den Sterblichen seine
Vision mitzuteilen? Davon geben uns die knappen Reste des Weltgedichts leider keinen Aufschlufi.

212 ygl. P. Mingazzini, Le rappresentazioni vascolari del mito dell’ apoteosi di Heracles, Atti
Acc. dei Lincei, Memorie mor. stor. ¢ filol, VI, 1, 6, 1925, 413-490, no. 100; H. Metzger, Les
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orphischen und pythagoreischen Kreisen ausgebildet und ihr Anklang findet sich in
Platons Gleichnis der unsterblichen Seele als eines Kompositums von gefliigelten Pferden
und dem Wagenlenker.?"

Wir haben ferner beobachtet, daB der Aufstieg zu den Gottern in diesen
Darstellungen mit der religitsen Praxis der Apotheose verbunden war. Das Gottwerden
und die Aufnahme bei den Gottern nach dem leiblichen Tode wird demjenigen gegénnt,
der ein frommes und gerechtes Leben gefiihrt habe, bzw. in die Mysterien eingeweiht war.
Unter bestimmten Voraussetztungen wird aber auch dem besonders Begnandeten schon in
diesem Leben moglich sein, sich zu den Géttern zu erheben und vom Himmel ihre

Offenbarungen herunterzuholen.*"!

Wenn daher die Ansprache der Géttin im Prooimion
mit den Worten anhebt (Vs. 26-28): xoip’, énel obTL o8 polpee kox® mpodmeune
véeoBo | TAVE' 036V, N Y&p o’ &vBphrwv £ktdg TéTov £6Tly, | AAAY BEHLG Te Bikn
te, so kommt damit zugleich zur Sprache, dafl Parmenides nicht das Schicksal jeder
beliebigen, zum Jenseitsgericht cintreffenden Seele teilt, sondern als Auserwihlter die
Ehre erlangt hat, an dem géttlichen Wissen schon in diesem Leben teilzuhaben. Da er nun

als Lebendiger aus dem Jenseits zuriickkam, wird er zum Unsterblichen unter den

Menschen; dies legitimiert seine philosophische Botschaft.

représentations dans la céramique attique du IV° s., Paris 1951, 210-224, Taf, XXVIII, 2, Textband
21 u.212; F. Brommer, Vasenlisten zur griechischen Heldensage, Marburg 1960, 142

2% Phaedr. 246 b ff; hierzu vgl. P. Boyancé, La religion astrale, 321 ff.

M ygl. die Disskusion dieser apokalyptischen Literatur bei J. D. P. Bolton, dristeas of
Proconnesus, Oxford 1962, 150 ff.; schon Alfred Bousset, Die Himmelsreise der Seele, ARW, IV,
1901, 136 - 169 sprach im Zusammenhang von einer doppelten Reihe von Vorstellungen: zum einen
von der eschatologischen Gedankenreihe, ndmlich der Lehre, dafl die Seele nach ihrer Loslosung
vom Leib durch den Tod die Himmelsregionen durchwandert, um vor den Thron Gottes zu
gelangen, zum anderen dann von einer mystisch - ekstatischen Lehre, nach der dem Frommen und
Gliubigen der Aufstieg zum héchsten Gott schon in diesem Leben moglich sei, und einer
bestimmten, sich daran anschlieenden Praxis der Ekstase. Beide Vorstellungskreise sind eng
miteinander verquickt. Jener ekstatische Zustand nimlich, vermoge dessen sich der Myste durch den
Himme! zum hochsten Gott erhebt, ist woh! nichts anderes, als eine Antizipation der Himmelsreise
der Seele nach dem Tode des Menschen; vgl. auch J. von Negelein, Die Reise der Seele ins Jenseits,
Zeitschr, f. Volkskunde, XI, 1901, 17-28; 149-158; 263-271; einen Diskussionsiiberblick bietet C.
Colpe, Die “Himmelsreise der Seele” aufierhalb und innerhalb der Gnosis, Studies in the History
of Relig. (Supplements to NUMEN XIi) = Le origini dello gnosticismo, Hrsg. U. Bianchi, Leiden
1967, 429 - 447. Dazu vgl. noch C. Hoenn, Himmelsfahrt im Altertum, Mannheim 1920; J. Kroll,
Die Himmelsreise der Seele in der Antike, Koln 1931. M. Eliade, Le chamanisme et les techniques
archaiques de ['extase, Paris 1951; 1. P. Couliano, Psychanodia 1. A Survey of the Evidence
concerning the Ascension of the Soui and Its Relevance, Leiden 1983; idem, L ascension del I’dme
dans les mysteres de la Spdtantike, in: Expériences de ['extase, Paris 1984, 79-92
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Die im Prooimion geschilderte Fahrt des Dichters fiihrt zu einem Tor, in dem der
Schiund des Hades klafft. Dal wir uns an der Schwelle der Unterwelt befinden, bestitigt
nicht nur die Anwesenheit der Dike, derer Beziehungen zu der Unterwelt undiskutabel
sind, sondern auch die gottliche Rede von zwei Wegen, die eine unverkennbare
Ahnlichkeit mit der unterweltlichen Wegmetaphorik zeigt (s. u.). Es besteht trotzdem aller
Grund, anzunehmen, daB diese aus der Nacht ins Licht fithrende Fahrt zum aitherischen
Tor keine xotdBacig eig “Awdov im traditionellen Sinn, sondern vielmehr eine
Himmelfahrt gewesen war. Die Fahrt fithrt ja ins Licht und endet am aitherischen Tor.
Dem Verstidndnis dieser scheinbar widerspriichigen Lage bringt uns wohl jene Tradition
niher, nach der Hades nicht am Westrand der Erde, sondern am westlichen Schnittpunkt
der Ekliptik gedacht war. Wire es dann zu weit hergeholt, anzunehmen, dafl auch die
Fahrt des Dichters auf dem vielbesungenen Weg der unsterblichen Wagenlenker, auf dem
laut einer Versuchslesung des dritten Verses die wissenden Lichter (Sonne und Mond)
wandern, zu jener sagenhaften porta vesperis, dem Hadestor des Himmels, gefiihrt habe?
Obwohl die endgiiltige Losung der Frage, wohin sich diese wunderbare Reise des
Dichters einst gerichtet habe, mangels relevanten Vergleichsmaterials kaum je gegeben
werden kann, ist wohl die alte Vorstellung von einem am Himmel befindlichen

Unterweltseingang im Kontext des Parmenideischen Tores vom gewissen Interesse.

Die niichste Szene ereignet sich bereits am Himmelstor. Das von Heliaden angefiihrte
Pferdgespann hilt vor dem Tor auf. Davon verwaltet Dike, die vielstrafende, die Schliissel
der Vergeltung. lhr sprechen Jungfrauen mit besidnftigenden Worten zu, und bereden sie
kundig, den verpflockten Riegel vom Tor wegzuschieben. Da stoBt Dike die Riegel rasch
weg und vor dem Dichter tut sich der gihnende Schlund der Tiirfiillung weit auf. Dabei
drehen sich in ihren Pfannen wechselweise die reich mit Erz beschlagenen Pfosten, die
mit Zapfen und Dornen eingefiigt sind. Mitten durchs Tor lenken dann die Jungfrauen
dem Fahrweg nach den Wagen und die Rosse...

Die Himmels- oder Heiligtumstiire, die vor Gott von selbst aufspringen oder auf



99

Gebet, bzw. Zauberformeln hin vor dem Gldubigen gedffnet werden, tauchen
leitmotivisch in verschiedensten Prodigien- und Offenbarungsschilderungen auf.?'® Aber
in unserem Prooimion wird die ins Tor einherfahrende Gruppe nicht vom
Offenbarungslicht iiberflutet; statt dessen tut sich inmitten desselben der Eingang in die
Unterwelt auf. Nachdem der Dichter dessen Schwelle tiberschreitet, wird er huldreich von
der Gottin empfangen. Doch wer sei eigentlich diese wundersame Gestalt? Sie wird als
Daimon oder Thea angesprochen, ihr Name hiillt sich aber ins Dunkel.

Die vergeblichen Versuche, dem unklaren Kontext einen bestimmten Namen
abzugewinnen, reichen bis in die Antike hinab. Wihrend Porphyrios die Géttin mit guten

b setzt sie Sextus der Dike des vierzehnten Verses

Griinden vopen "Yyindin nennt,”’
gleich.’"” Letzteres scheint die aétianische Angabe zu bestitigen, derzufolge die im
Zentrum der kosmischen Kronen thronende Géttin Satipov xoBepviing kol kAnpotyog
und Alxn e xoi "Avéyxn geheiBen habe.”'® Diese noch von modernen Auslegern

ankzeptierte Gleichstellung scheint jedoch aus mehreren Griinden unhalbar zu sein,”'’ da

5 Dazu vgl. O. Weinreich, Tirdffnung im Wunder-, Prodigien- und Zauberglauben der
Antike, des Judentums und Christentums, in; Tubinger Beitr. zur Altertumswiss., Heft V.;
Genethliakon Wilhelm Schmidt, Stuttgart 1929, 200 ff.; Dieterich, Mithrasiiturgie, 10 1., K. J.
McKay, Door Magic and the Epiphany Hymn, CQ, LXI (N.S. XVII, 2) 1967, 184-194; B.
Goldman, The Sacred Portal, 4 Primary Symbol in Ancient Judaic Art, Detroit 1966, 82, 135; H. J.
Klimkeit, Das Tor als Symbol im Manichdismus, in: A Grean Leaf, Papers in Honour of Prof. J. P.
Asmussen, (Hommages et Opera Minora 12), Leiden 1988, 367-375.

2% in Parm. comm. 640 Cousin

' ady. Math. Vi1, 113-114,

218 Azt 11 7,1= DK 28 A 37 Nach Diels, 2L, 107 wird bei Aétios die von Simplikios erwihnte
Saipwyv év pécw toLtwv mit anderen Gottinnen des Proemions zusammengeworfen; gleicher
Ansicht ist auch Gilbert, Die Saiuwv des Parmenides, 25; doch hat es vielmehr den Anschein, daf3
Theophrast oder seine Gewdhrsminner viel aus dem Eigenem hinzugetan haben. Die Gottin inmitten
der Sphdren ist ganz im Geist der spekulativen Theologie als Gesetz und Notwendigkeit aufgefalit,
ohne mit der Torhiitterin des Prooimions kombiniert zu werden.

219 Mit der ,,offenbarenden Géttin“ setzen Dike gleich: Fiilleborn, Fragmente, 43; Reinhardt,
Parmenides, 26; Gilbert, Die Saiuiwv des Parmenides, 26; O. Gigon, Hauptprobleme, 202;
Deichgraber, Auffahrt, 6-7; 37; R. Falus, Parmenides-Interpretationen, Acta Antiqua Academiae
Scientiarum Hungaricae, Tom. VIII, 1960, 273; Mansfeld, Offenbarung, 261-272 behauptet, 270 f.:
»Dike kann bei Parmenides offenbarende Gottin sein, nicht nur weil ihre logische Funktion dies
nahelegt, sondern auch weil sie als Gottin des Rechts schon mit ,,Bekanntgeben® und ,,Offenbaren™
verbunden ist... Die Bedingungen fiir die Einheit von logischer und offenbarender Géttin sind in den
Bedeutungskreisen der Worte xpiowg und dikn schon in der griechischen Sprache gegeben. W, J,
Verdenius, Logos-Begriff bei Heraklit und Parmenides 11, 100: ,,Diese Dike bestimmt den Wechsel
von Tag und Nacht (Fr. 1, 11-14). Das stimmt mit der Lokalisierung der zweiten Géttin iiberein, die
Jja mitten in der aus Nacht und Licht gemischten Gegend titig ist. Andererseits wird von Dike auch
gesagt, daf} sie die Unverdnderlichkeit des wahren Wesens bestimmt (Fr. 8, 14). Eine dhnliche
Doppelaufgabe hat die Ananke, die also wahrscheinlich nur ein anderer Name der Dike ist:
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Dike in Versen 14-22 bloB in der Rolle der Tiirhiitterin auftritt,” die 0ed der Zeile 22
kann dann wohl auf keine andere Gottheit bezogen werden, als an die daipwv der dritten
Zeile.”' Es erscheint ferner seltsam, daB3 die vielstrafende Dike, die kurz zuvor von
Heliaden besénftigt werden mull, um den Weg der einherfahrenden Gruppe freizugeben,
den Eindringling innerhalb des Tores huldreich aufnimmt.*” Fiir die Trennung beider
Gestalten spricht auch der Umstand, daB} die 8e& von Dike in der dritten Person spricht
(Vs. 9 f.). Ist man auflerdem gewillt zu akzeptieren, daf} die Gottin des Prooimions und die
Daimon des kosmologischen Teiles des Weltgedichts eine und diesselbe Gestalt seien, so
stellen sich ihrer ldentifizierung weitere Griinde entgegen. Die offenbarende Géttin ist
eine iber Mysterien, Palingenesis und kosmische Mischung gebietende Instanz, wihrend
Dike lediglich die Aufgabe der Hiitterin der heiligen Ordnung erfiillt; als Auge und
Gerechtigkeit des Zeus™ ist sic nie zu einer weltschopferischen Macht oder
Mysteriengottheit aufgestiegen.

Ist aber Dike eine von der offenbarenden Gottin unterschiedliche Gestalt, so ist die
Frage geboten, welche Rolle ihr im gesamten Bild der Himmelfahrt beigemessen war? Der
sich im Orphischen wiederfindende Ausdruck noMmowog,m .die Vielstrafende®, weist
auf ihre Verbundenheit mit dem unterweltlichen Richteramt hin. Dies bestitigt nicht nur
die orphisch- pythagoreische Mythographie, die Dike zu Unterweltssgottheiten rechnet,”*
sondern auch die siiditalienischen Vasenbilder, auf denen die Gottin unter den
Hadesbewohnern abgebildet wird. Sie erscheint in Chiton und Mantel neben Peirithoos
sitzend, ein bloBes Schwert in der rechten Hand, rings um sind die Totenrichter

b . . . . eyt . . . .
versammelt.”” Die apulischen Amphoren zeigen die Gottin, wie sie dem hinabsteigenden

einerseits hilt sie das Seiende in Banden (Fr. 8, 30), andererseits bindet sie auch den Sternenhimmel
fest (Fr. 10, 6).”

220 Taran, Parmenides, 16; shnlich Mourelatos, The Route, 26

2! S0 Diels, PL, 53; Taran, Parmenides, 16; Coxon, Fragments, 166

22 pellikaan-Engel, H&P, 58

2} Sophokles spricht vom goldbestrahlenen Antlitz der Gottin: 10 ypboeov 88 t6¢ Alkag
d¢dopxev Supa, | oy 8 ddikov dueiPeray; Frg 11 N; Sppo Atxng oder Alkng 09Badpndg, 6¢ 1o
nGve Op& Plut. adv. Col. 30; vgl. R, Hirzel, Themis, Dike und Verwandtes, Leipzig 1901, 141

24 Orph. frg. 158 u. 316

*** A. Ehrhardt, Dike am Tor des Hades, Studi in memoria di E. Albertario II, Milano 1953,
545-572; Nach lambl. V. P. 9 = Theages ap. Stob. ecl. I, 79, 5 {f. nimmt Dike die gleiche Funktion
bei Pluton ein, wie die Themis bei Zeus; vgl. Soph. Ant. 451 Ebvoikog 1@V xGtw Bedv.

¢ ygl. Volutenkrater aus Karisruhe B 1549, Corpus Vasorum antiquorum II, Taf. 64, 5; Die
Volutenkrater aus Neapel SA 709 (J. D. Beazley, Etruscan Vase-Painting, Oxford 1947, 144);
Minchen 3297 (J. 849) FR, Taf 10, disskutiert und abgebildet bei W. K. C. Guthrie, Orpheus and
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7 Auf dem Fragment einer Ruveser Halsamphora

Orpheus den Weg zur Unterwelt weist.
wird der leierspielende Orpheus vor den Unterweltsgottheiten abgebildet, unter denen
auch eine gefliigelte, mit der Hand zu den Tiirfliigeln weisende weibliche Figur mit
Uberschrift AIKA auftaucht.”®

Die Schliissel, die die Gottin hilt, heiflen xAnidog &poPoic und es mag kaum ein
Zufall gewesen sein, da} auch dpon im orphischen Schrifttum vorkommt. Die Wendung
ist wohl nicht als Schliissel, die ,,den Weg bald schlieBen bald frei lassen” (DK), ,.die
wechselnden Schliissel”, sondern vielmehr als ,die Schliissel der Vergeltung” zu
fassen.”” Der Schliissel symbolisiert die Verfligungsmacht seines Inhabers iiber das unter
VerschluB gehaltene, es ist dasjenige was bindet und 16st.™° Die xAnidog épotBoig
versinnbilden daher Dikes Macht iiber die Pforte, wodurch die weltregierende Daimon die
Seelen mote pév £k tod Eppovoids eic O dedée, mote 88 dvomaiiv fithrt.”' Diesem

Kontext ist indessen zu entnehmen, warum der Dichter in seiner Vision am Himmelstor

Greek Religion, London 1952, 187 ff,, fig. 16&17; weitere Angaben bei F. Brommer, Vasenlisten
zur griechischen Heldensage, Marburg 1960, 359 £,

27 vgl. F. Brommer, Vasenlisten zur griechischen Heldensage, Marburg 1960, 358, insb.
Karlsruhe B 1549 frg. (Corpus Vasorum antiguorum, Taf. 64, 5); M. Schmidt, Orfeo e Orfismo
nella pittura vascolare italiota, in: Orfismo in Magna Grecia, Atti del X1V Convegno di Studi sulla
Magna Grecia, Taranto 1974 (Napoli 1975), 105-137; M. Schmidt / A. Trendall / A. Cambitoglou,
Eine Gruppe apulischer Grabvasen in Basel. Studien zu Gehalt und Form der unteritalischen
Sepulkralkunst, Mainz / Basel 1976, 62,95, 158,75).

28 Hrsg. von M. Jatta, Monumenti Antichi, Vol. XV1, 1906, 517 ., Taf. 11l = J. D. Beazley,
Attic Red-Figure Vase Painters, Oxford 1942, 832, 9; dazu vgl. A. Dieterich, 4IK4 in: Kleine
Schrifien, 412-413, Berlin u. Leipzig 1911= ARW XI, 1908, 159 ff.; vgl. auch J. E. Harrison, ibid.
X1, 1909, 411.

¥ Qo Frinkel, Parmenidesstudien, 168; der Sinn ist nicht technisch, vgl. Diels PL, 29 u. 51
,.die einpassenden Schliissel verwahrt Dike*; O’Brien, EP 1, 5, 11: les cles qui les (deux battants)
ouvrent* / ,the keys that fit (two doors)” mit der Erkldrung: ,.les clefs ,s'ajustent” aux portes; ¢’est-
a-dire qu’elles ,correspondent au mécanisme (quel qu’il soit) permettant d’ouvrir les deux
vantaux.”, sondern religids; vgl. bereits Hes. Erg. 333 . 1® & % 1oL Zebg ab1og dyaieton, &g 38
TEAEVINY | Epyov GvT ddixov yaiemny £nédnkev dponv. In einer orphischen Katabasis kommt
der Ausdruck @uvydtnp mwloAbenuog "Apon vor, vgl. R. Merkelbach, Eine orphische
Unterweltsdarstellung  auf Papyrus, MH VI 1951, Iff; wohl handelt es sich um eine
Personifikation der Vergeltung; vgl. F. Solmsen, Auoifs; in the Recently Discovered Orphic
Katabasis, Hermes 99, 1968, 631 f.; Der Ausdruck weist ganz deutlich auf die ethisch-religitse
Funktion der Dike hin und macht jede andere, den religidsen Gehalt nicht berlicksichtigende
Auffassung, hinfillig: G. Ferrari Pinney / B. Sismondo Ridgway, Herakles at the Ends of the Earth,
JHS CI, 1981, 142: ,....the only alteration pertinent here is that of Night and Day, regulated by
austere Justice.”

20 7ur Symbolik des Schliissels vgl. W. Kohler, Die Schliissel des Petrus, ARW VI, 1, 1904,
214-243; L. Schestow, Potestas clavium, Berlin (s. d.)

Y Im Corp. Herm. 10, 13; Kore Kosmou, frg. 2, 5 heiBt es sogar, daB Dike die Seelen bei der
Geburt in den Kérper schickt, und beim Tod sie wieder von thm befreit.



102

der Dike begegnet mufite: alles deutet darauf hin, daB er auf dem Weg in die Unterwelt
geraten ist, der nach der orphischen Tradition unter Obhut der Dike stand.

Mochte man nun Dikes Funktion im Prooimion genauer verstehen, so darf der
wichtige Umstand nicht auller Acht gelassen werden, dab sie dem Dichter nicht erst am
Himmelstor entgegentritt, sondern ihm allem Anschein nach auf dem ganzen Weg (als
eine der Heliaden-Horen?) Beistand leistet, denn sobald er von der Goéttin huldvoll
empfangen wird, vernimmt er, dal} ihn keine verderbliche Moira auf den Weg geleitet hat
- der ja gar fern von den Menschen, aulerhalb des iiblichen Pfade ist - , sondern Themis
und Dike: ,énel odtL oe polpo xokn mpobmeune véeoBor | TAVE 086V (R yop arm’
avOpenOV €xTdg matov €oTiv), | AAAG BEpig Te dikm € Von Dike als
Jenseitsgeleiterin der Gerechten erfihrt man aus Platons Schilderung des Loses der Seele
im Kreislaf der Einkdrperungen: ,....da ihre Fliigel noch nicht gewachsen sind, wird sie zu
ihrem Ursprung nicht frither als in zehntausend Jahren zuriickkehren, ausgenommen die
Seele dessen, der redlich philosophiert oder Knaben auf philosophische Weise geliebt hat.
Wenn diese Seelen dreimal tausend Jahre dasselbe Leben gewihlt haben, wachsen ihnen
nach dem Ablauf der dritten Periode Fliigel und kdnnen heimkehren. Die iibrigen aber,
wenn sie ihr erstes Leben vollbracht, kommen vor Gericht. Und nach diesem Gericht
gehen einige in die unterirdischen Zuchtorter, wo sie thr Unrecht biillen; andere aber, von
Dike in einen himmlischen Ort enthoben, leben dort dem Leben gemiB, welches sie in
menschlicher Gestalt gefiihrt...“*

Handelt es sich hier nicht um ein Zeugnis der Anschauung, nach der Dike fiir den
himmlischen Heilsweg verantwortlich sei, wihrend der Weg zur Verdammnis in Gewalt
der vom bésen Geschick gesandten Gottheiten steht? Ehrhardt verweist in diesem Kontext
auf ein dem vierten vorchristlichen Jahrhundert angehoriges Vasenbild aus Canosa,
worauf sich Dike und Hekate zusammen finden, Dike als verantwortlich fiir den
himmlischen Weg, und Hekate fiir den hollischen. Man sieht Hekate, die die Pforte des
Hades bewacht, wihrend Tantalos und Sisyphos gepeinigt werden und Herakles den
Kerberos davonschleppt. Auf einem hoheren Niveau findet sich Dike, die sich der

gemorderten Familie des Herakles, Megara und ihrer Kinder, annimmt, dazu Theseus,

22DK 28 B 1,26-27
3 Phaedr. 249a ( frei nach Schleiermacher)
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2 . - .
> Wir konnen jetzt wohl besser verstehen, warum

Peirithoos und der tanzende Orpheus.
Parmenides auf seinem Jenseitsweg nicht poipa xokm, sondern Themis und Dike
fortgeleitet haben. Man wird sich unterdessen in diesem Zusammenhang wohl auch die
orphische Formel aAl& pe Moipa €dépoacoe in Erinnerung rufen diirfen, die auf den
Todesgeschick des Mysten hindeutet.”® So zeigt sich zum einen, daB die offenbarende
Gottin und Dike am Tor keiner ldentifizierung bediirfen, um ihre Gemeinschaft zu
rechtfertigen, zum anderen aber, dal die platonische Vorstellung von der
jenseitsgeleitenden Dike bereits im Prooimion des Parmenides vorgebildet ist.”*®

Es eriibrigt nunmehr, auf die Frage nach der Identitit der offenbarenden Géttin
zuriickzukommen. Der Umstand, dall der Autor des Prooimions keinen bestimmten
Namen anfiihrt, hat manche Ausleger veranlaBt, die Géttin fiir eine allegorische, lediglich
zum literarischen Zweck erfundene Figur zu halten, die im griechischen Pantheon keine
Entsprechung findet.™’ Andere Erkldrungen gehen weit auseinander. Wihrend Gomperz
die Gottin als Hemera™® und Frére als Aurora erkliren mochten,” identifiziert sie
Morrison™® mit Nyx**' oder Hestia. Unter Heranziehung der Goldplittchen aus Hipponion

und Petelia stellt sie dann Puglisese Carratelli mit der orphischen Mnemosyne

# Canosa-Miinchen 849; vgl. A. Furtwingler - K. Reichhold, Griechische Vasen-Malerei, P\.
X:nr, 47

¥ ygl. das orphische Goldblittchen aus Thurii, Napoli 111625; G. P. Carratelli, Le lamine
d’oro, 103; A. Ehrhardt, Dike am Tor des Hades, 552 f. So hat der neuplatoniker Hermias in seinem
Kommentar zu Phaedr. 248c die Adrasteia-Nemesis fiir die via mala verantwortlich gemacht;
Hermias ap. Alex. 161 ff. Couvr.

2% Dike ist im Prooimion alles andere als ,.mythischer Ausdruck fiir ein festes Stiick
vorsokratischer Natuerkenntnis® wie es sich Burkert, Proomium, 11 vorstellt.

»7val. C. M. Bowra, The Proem of Parmenides, in: Problems in Greek Poetry, Oxford 1953,
47 = CPh 32, 1937, 106: ,, She is, if not an entirely anonymous character, an allegorical figure
invented for a special purpose, a symbol of the poet’s personal experience and discovery of truth.”;
Tarén, Parmenides, 31: ,,The fact that the goddess remains anonymous shows that she represents no
religious figure at all and only stands as a literary device implying that the ,reveiation® is the truth
discovered by Parmenides himself... The journey to the house of the goddes is only part of the
literary device, an antecedent of which we find in Hesiod’s meeting with the Muses (cf. Theog. 22
ff.).* Nachbildung von Hesiods Musen sind die Heliaden nach E. F. Dolin, Parmenides and Hesiod,
94 f.

¥ H. Gomperz, Psychologische Betrachtungen an griechischen Philosophen (Parmenides-
Sokrates), Imago X, 1, Wien 1924, 4, n. 9 unter Berufung auf Hes. Theog. 125 & 748.

2¥ 3. Frere, Aurore, Eros et Ananké. Autour des dieux Parménidiens, Les Etudes
philosophiques 4, 1985, 399-470

0 Morrison, P&E, 60: ,,She (the daimon) lives ‘“in the house of Night’, and is therefore
probably Night herself, whose daughters ... are the Fates, Clotho, Lachesis, and Atrophos... Another
probable identification is with Hestia, who in the Homeric Hymn to Aphrodite ‘sits in the middle of
the house of Zeus’, and whom Sophocles and Euripides identify with Gaia.™

1 Hierzu auch O. Kern, Zu Parmenides, AGPh I11, 2, 1890, 173-176
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zusammen.” Einen anderen Weg schlugen die Deutungen ein, die sie von lokalen
Kulttradition her verstehen méchten. So sieht Gigante in der Gottin des Prooimions die
majestitische Hera, deren einfluflreicher Kult an der Miindung des Flusses Silarus eine
bedeutende Filiale hatte,”” wihrend Kingsley mit Cerri in der Herrin des Tores die
Persephone wiedererkennen mdochten, deren Kult in Velia fiir spitere Zeit belegt ist (s.

0').244

Die Tatsache, daf die Identitdt der Gottheit, deren Offenbarungrede der Dichter sein

2 G. P. Caratelli, La storia civile, in: Megale Hellas, Storia e civilta della Grecia, Milano
1983, 101, La 6ea di Parmenide, PP XLIII, 1988, §1-99: die Gottin des Prodmions offenbart
"AAnBeing eUxvKkALog Grpepss Ntop. Da nun Aletheia die Antithese von ANOn enthilt, darf man
sich an die fiir orphisch-platonisch Eschatologie typische Gegentiberstellung von 'Ain8eiag mediov
(Phaedr. 248 b} und Afong nediov (Resp. 621 a) berufen, die ihr Gegenstiick in “Gewdssern der
Lethe” und “Gewdéssern der Mnemosyne™ der boiotischen Trophoniosgrotte (Paus. IX 39, 6 1), gef.
in Figuren von Mvyiiae und AH@n der ephesischen Dionysosmysterien (Anc. Greek Inscr. Brit. Mus.,
H p. 221, n. DC, 1. 28 s., hadrianische Zeit) hat. Carratelli erkidrt nun weiter: , Non solo
etimologicamente, ma nella dottrina misterica concernente 1'aldild "AANBela ¢ Mynpoovy sono
intimamente connesse; e ¢i¢ riconduce ancora in area orfica.” Obwohl die Griinde, fiir die Aletheia
und Mnemosyne etymologisch verbunden sein sollten, nicht niher erdrtert werden, kommt man zum
folgenden Ergebnis: 11 legame con la scuola pitagorica, la copia di elementi orfici reperibile nel
poema, la vocazione poetica e |'ispirazione religiosa inducono a ravvisare nella 8e& rivelatrice del
p8og proprio Mnemosyne, madre delle Muse e personificazione di quella pviun che dai pitagorici
era considerata fondamento della loro vita intellettuale...” Diese gekiinstelte und unwahrscheinliche
Erkidrung wird nicht selten akzeptiert, vgl. M. Biscuso, // sradimento di Mnemosyne, Parmenide e il
Jmythos’ orale, Cannochiale 1988, 1-3, 5-38,

M. Gigante, Visito Parmenide I'Heraion alla foce del Sele? PP CCL 1990, 37-41 stellt die
Gottin des Prooimions nicht mit den kleineren Gottheiten des Gedichts, sondern geradezu mit der
majestitischen Hera, die bei Sapho (frg. 17, 2) métvia und bei Alkaios (frg. 129, 7) mévrav
vevéBia heiit, zusammen. Zu dieser Hypothese fithrte ihn die bislang nicht gentigend
aufgeleuchiete Priasenz der Pferde zum Beginn der Reise ins Licht. Gigante scheint es auffallend,
daB im Umfeld der Heratempel in Poseidonia und am Silarus die ins 6. vorchristliche Jahrhundert
datierbaren Kultstatuen der Hera mit dem Pferd an der Brust gefunden worden sind und so wird die
Frage aufgeworfen, ob das Vorbild der parmenidieschen Gottin nicht etwa in der Hera Hippia zu
suchen wire. Die Seltenheit dieser Funde erlaubt jedoch nicht, auf die Existenz eines Kultes von
Hera Hippia in genannten Kultfilialen der argivistischen Gottin ohne Weiteres zu schlieBen;
vielmehr sind diese Statuetten als Votivgaben antiker Piiger in den Tempelnischen zuriickgelassen
worden; vgl. P. Zancani Montuoro, Hera Hippia, Archeologia Classica, X1, 1961, 31-39. Dem
dorischen Kult der argivistischen Gottin (vgl. P. Zancani Montuoro / U. Zanotti-Bianco, Heraion all
Foce del Sele I, Roma 1951, 2 ff.) mit seinem rituale di rovescio dell’ordine®, vgl. F. Graf, Culti e
Credenze religiose della Magna Grecia, in: Megale Hellas, nome e imagine, Atti Taranto 1981,
Napoli 1982, 169; hierzu auch Burkert, GR, 134: ,Whenever we learn any details about Hera
festivals we discover that it is never simply a joyful feast, but a deep crisis in which the established
order breaks down and the goddess herself threatens to disappear) liegt der revelatorisch-
prokreative Charakter der Gottin des Parmenides fern, und so scheinen die Lokaltradition
Siiditaliens keinen bedeutenden Einflu auf die Vorstellungswelt des Parmenides ausgeiibt zu
haben.

244 Kingsley, Dark Places, 104 -112; G. Cerri, La poesia di Parmenide, Quaderni Urbinati N.
S. 63, 3, 1999, 24 {. = Parmenide, 108.
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ganzes Wissen verdankt, unklar bleibt, ist allerdings befremdend. Burkert weist darauf
hin, daB es fester Brauch der lebendigen Religiositit sei, von 6ed6¢ oder 8ed ohne
Namensnennung zu sprechen und beruft sich auf die Mysterienvorschriften, nach denen

245 .
Da wir

die Gotternamen zu den &rdppnta gehodrten und die Gotter offiziell 8eol hieBen.
uns aber offensichtlich in keinem ofiziellen Kult befinden, iiber dessen Dromena das
Schweiggebot verhdngt werden miifite, ist diese Erkldrung eher unpassend. Doch die
Sache klart sich, sobald man zuldlit, daB die Gottin des Prooimions keine
religionsgeschichtlich unmittelbar erfalbare Gestalt ist, sondern vielmehr eine von
theosophischen Gedanken des 6. Jhdts. gendhrte Kunstvorstellung, die in damaligen
philosophisch gesinnten Kreisen unter verschiedenen Namen bekannt war. Damit wird
schlieBlich auch erklarlich, weshalb es dem Dichter nicht oblag, dem gelehrten Publikum
einen bestimmten Namen mitzuteilen. Die im aétianischen Resumé der Kosmologie (A
37) angefiihrten Beinamen der weltregierenden Steuerhalterin geben uns zumindest einen
Fingerzeig, wie ecinst diese Gottheit geheilen haben mag. Diese Schopfung der
philosophischen Spekulation, die in ihrem revelatorischen und prokreativen Aspekt
zweifellos auch die Eigenschaften der GroBien Mutter der orientalischen Mystagogie

246

beerbt hatte,”” nannten die Theologen bald Rheamebele,247 bald Ananke-Heimarmene;**®

235 Progmium, 13 f£.; zum Verschweigen des Namens im Kult vgl. W. Schmidt, Die Bedeutung
des Namens in Kult und Aberglauben. Ein Beitrag zur vergleichenden Volkskunde, Darmstadt 1912

% Die Geschichte des orientalischen Meterkultes in Phokaia, der Mutterstadt der Eleaten,
reicht in die vorgriechische Zeit hinab. Sein wichtigstes Denkmal liegt am Hang eines
Windmihlenhiigels nordostlich der Stadt. Dort befinden sich mehrere aufragende Felsrippen, zu den
die steinernen Treppen hinauffithren. In ihre unteren Felsrinder sind rechteckige Nischen
eingehauen, einige davon mit dem Giebel abgeschlossen, in deren Riickwanden sich vereinzelt noch
stark verwitterte Umrisse einer sitzenden Gestalt mit Polos oder Tympanon erkennen lassen; dazu
vgl. E. Langlotz, Beobachtungen in Phokaia, Archiologischer Anzeiger 84, 1969, 383-385, Abb.
10&11; idem, Die kulturelle und kiinstlerische Hellenisierung des Mittelmeers durch die Stadt
Phokaia, K6in / Opladen 1966, 21; F. Naumann, fkonographie der Kybele in der phryvgischen und
in der griechischen Kunst, MDAL Ist. Abt. Beiheft 28, Tiibingen 1983,153 ff,, Taf. 20; Graf, NK,
420; Die Datierung der Anlage bereitet Schwierigkeiten, da die Votive verschiedenen Bauphasen
angehdren. Naumann, jbid. 153 setzt die Enstehungszeit in die archaische oder spitarchaische Zeit.
Der phokiische Kybelekult wird sonst nur durch eine stark verstiimmelte Weihinschrift am Fuf} des
Felshangs, vgl. Sala¢, BCH L1, 1927, 389 und ctliche kaiserzeitliche Miinzen nahegelegt; Kybele
mit dem Lowen und Tympanon wird auf kaiserzeitlichen Bronzenprigungen abgebildet, Sylloge
Nummorum Graecorum, Sammlung H. von Aulock, Bd. VI, Berlin 1960, 66-2136, 2137, 2145;
ibid., Danish Nationnal. Mus. 23-1046, 1052, 24-1064, 1066; Cat. of Gr. Coins in the Brit. Mus.,
Vol. 14-lonia (B. V. Head); London 1892, 223, Nr. 144, 145, 148, 157, 162

7 Hierzu vgl. R. Eisler, Kuba-Kybele, Philologus LXVII1, 1909; M. Edwards, Cybele among
the Philosophers, Pherecydes to Plato, Eranos 91, 1993, 65-74

28 Zu Parmenides vgl. Aét. 1. 25,3 = DK 28 A 32: IL. kol ANpdxpLIog mavia Kot aviykny:
™y avtiy 8¢ elvon elpoppévny kol ikny xoi mpbvortay kol xooponotdv. vgl. aulerdem W.
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doch ihr Name bleibt im ganzen Weltgedicht unausgesprochen und wir miissen es dabei
bewenden lassen.

Wir kommen nun auf die Offenbarungsszene zuriick. Schon empféngt huldreich die
Gottin den Dichter indem sie seine rechte Hand ergreift mit ihrer. Was bedeutet diese
Geste? Um den Sinn der de&lmoig zu begreifen, miissen wir zundchst die Bedeutung von
rechts und links im Glauben und Kult in Betracht nehmen. In der Anschauung der Antike
wird Rechts mit allem identifiziert, was gut, stark, heilvoll und gottlich ist, wihrend Links
synonym fur alles Schlechte, Geringe, Bose und Unheilvolle gebraucht wird. Diese
Bewertung ist im menschlichen Organismus begriindet, dessen entwickelteren rechten
Seite seit jeher die Segenswirkung und Zauberkraft zugesprochen wird.** Der Gegensatz
zwischen Rechts und Links des menschlichen Korpers wird dann besonders in der
Beurteilung der Funktion der rechten und linken Hand erkennbar, wo die linke das
Unheilvolle, den Tod verheiBende bedeutet, wihrend die Rechte mit dem Giliick und
Leben verbunden ist.””® Diese Unterscheidung spielt natiirlich auch im religidsen Bereich
eine signifikante Rolle. Im mithraischen Initiationsritual erfolgt die Aufnahme des
Neophyten durch die Handauflegung des Mystagogen und durch den Handschlag der
rechten Hand des ,,Vaters™, (iunctio dextrarum), so daB der als Stellvertreter Gottes
geltende Vorsteher der Gemeinde und der Myste untereinander zu cvvdé£ior werden.”'
Die rechte Hand ist zugleich ein Zeichen der Aufnahme in die Gemeinschaft der

himmlischen Gétter. Fiir die Griechen fiel bekanntlich die rechte mit dem Himmel, die

Gundel, Beitrdge zur Emtwicklungsgeschichte der Begriffe Ananke und Heimarmene, Gieien 1914,
19 f., 48 ., 61 ff.; H. Schreckenberg, Ananke, Untersuchungen zur Geschichte des Wortgebrauchs,
Zetemata 36, Miinchen 1964, 72-134.

M A. Gornatowski, Rechts und links im antiken Aberglauben, Diss. Breslan 1936; J.
Cuillandre, La droite et la gauche dans les poémes homériques err concordance avec la doctrine
pyvthagoricienne et avec la tradition celtique, thése Rennes, 1943; G. E. R. Lloyd, Right and Left in
Greek Philosophy, JHS LXXXI1, 1962, 56-66; D. Nussbaum, Die Bewertung von rechts und links
in der romischen Liturgie, Jb. f. Antike u. Christ, V, 1962, 158-171

%0 7u diesem Thema vgl. insb. O. Weinreich, Antike Heilungswunder. Untersuchungen zum
Wunderglauben der Griechen und Romer, RGVV VI, 1, Gielen 1909, 38-45; vgl auch R. Hertz,
La prééminence de la main droite: étude sur la polarité religicuse, Revue Philosophique LXVII],
1909, 553 ff.

BUM. ). Vermaseren, Corpus inscriptionum et monumentorum religionis Mithriacae, Haag
1956-1960; 191, Fig. 59 (Capua); idem., Mithra, ce dieu mystérieux, Paris / Bruxelles 1960, 113; K.
GroB}, Menschenhand und Gotteshand, in Antike und Christentum, aus dem NachlaB hrsg. von W.
Speyer, Stuttgart, 1985, 417
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linke mit der Unterwelt zusammen.” So darf man den himmlischen Gottheiten nur mit
der verhiiliten rechten Hand opfern, den chthonischen Géttern reicht man lediglich mit
den linken Hand die Gaben’” Diese Zuordnung ist besonders fir die antiken
Jenseitsvorstellungen wichtig, wo rechts mit der Unterwelt, links aber mit der lichtvollen
Gotterwelt verkniipft werden.” In den orphischen Goldplittchen heiBt es, daB sich die
Seele im Hades nach rechts wenden soll um zu den heiligen Hainen der Persephoneia zu
gelangen,”™ nach Platon steigen die Gerechten nach rechts zum Himmel hinauf, die
Ungerechten fallen nach links in die Tiefe™ und bei Vergil geht man auf dem rechten

Weg zum Elysium, der linke aber fiihrt die Verfehmten zu der Hollenqual.”” Wenn also

2 ygl. DK 58 B 31 = Simpl. in Arist. de caelo B 11 285a 10: d¢ ad10g év 16 Sevtép Thig
oovayayig v Hubayopie@®y iotopel, 10D 6Aov obpavod 10 pev Gve Aéyovowy elvon, 10 S8
KOT@, Kol 10 pEv kGt 1ol olpavod deiov elvar, 10 88 Gvo dplotepdv xol HPAS €v 10 xdtw
elva.

3 Vgl Serv. in Verg. Aen. V1II 106; dieses Thema wird am ausfiihrlichsten behandelt bei F. J.
Dolger, Die Sonne der Gerechtigheit und der Schwarze, 37-48

34§, Morenz, Rechts und links im Totengericht, Zeitschr. f. agypt. Sprache u Altertumskunde,
Jg. 82, 1957, 62-7liduBlerte die Meinung, dall es sich um ein Echo der altigyptischen
eschatologischen Vorstellungen handelt, denn in den Hymnen des Neuen Reiches (1230 v, Chr))
sendet der Totenrichter Amun die Bdsen nach rechts, die Guten aber nach links. Hinter dieser
Vorstellung steht der Gedanke, dafy der Osten der Strafort ist, wo die aufgehende Sonne die Bésen
vernichtet, der Aufgangsort des Westens ist aber der Ort des Gerechten. Dies setzt freilich voraus,
daB die Agypter im Unterschied zu der nach Osten orientierten Mehrzahl der semitischen Volker
ihre Richtungen vom Blick zum Siiden aus festlegten, so daB der Osten zur Linken, der Westen zur
Rechten lag, vgl. K. Tallquist, Himmelsgegenden und Winde. Line semasiologische Studie, Studia
Orientalia 11, 1928, 118 ff.

5 Thurii, Napoli 11463, Orph. frg. 32 f: der Text ist verstimmelt; G. P. Carratelli, Le lamine
d'oro, 112 lest: &AL ondTap woyd Aporinnt o "Ackiow | delidv E<i>0eiag dEEi<é>von
reEuAaypévov vgl. und bersetzt: . Ma quando I'anima lascia la luce del sole, procedi diritto verso
destra, tu che hai ben tenuto a mente tutti (i precetti).” Hierzu vgl. auch das Goldblittchen aus
Hipponion, verdffentlicht von G. Foti / G. Pugliese Carratelli, Un sepolcro di Hipponion e un nuovo
testo orfico, PP XXIX, 1974, 91-107; 108-126; hrsg. von G. P. Carratelli, Le lamine d’oro, 40; glg
Atdao dopovg etfpeag £ot £mi delid kphva, | 1ap §adThy <>e0ToKkDU AEUKE KUREPLEGOG: |
£vOo KOTEPYOHEVIL W<y >0l VEXKDOV YWiYOoVTo.

¢ Resp. X 614 ¢

7 ygl. N. T. Ev. Mait. XXV. 33-34; 41. Im Unterweltsbuch der Aeneis (V1, 539-543) sagt
Sybilia:

“Nox ruit, Aenea; nos flendo ducimus horas.
Hic locus est, partis ubi se via findit in ambas:
dextera quae Ditis magni sub moenia tendit,
hoc iter Elysium nobis; at laeva malorum
exercet poenas et ad impia Tartara mittit. ”

In Dantes’ Inferno, V, 9 f. heifit es:

“E quel conoscitor delle peccata

vede qual luogo d’infernc é da essa:
cignesi con la coda tante volte
quantungue gradi vuol che gii sia messa.”
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die Gottin dem Ankommling ihre Rechte reicht, so geschieht es nicht bloB zum Zeichen
der Aufnahme in die Gemeinschaft der himmiischen Gétter, sondern weil im Einklang mit
den im griechischen Jenseitsglauben lebendigen Gedanken der Erlosungsweg ein Weg
nach rechts und nach oben ist.

Alsdann steht der also empfangene Dichter vor der Gottin und diese spricht ihn
zunichst als xoUpog an. In dieser Anrede wurde oft eine Anspielung an das Alter des
Dichters gesehen, der zur Zeit der Niederschrift seines Werkes noch kaum das dreiBigste
Jahr iiberschritten habe.™® Doch selbst wenn kodpog urspriinglich einen jungen Kimpfer
bezeichnet, der, wie es bereits das Etymon andeutet, durch das Abschneiden des Haares
einen héheren Rang in der homerischen Kimpferklasse errreicht,” scheint dennoch diese
Anrede einen andersartigen Sinn zu verraten. Seines leiblichen Alters ungeachtet, hat
Parmenides durch die Aufnahme bei den Gottern die Unsterblichkeit errreicht. Was kann
iibrigens noch sprechender sein, als jene Anrede dBovdtolol cuvdopog MVIGXOLOLY,
LGeselle®®® der unsterblichen Wagenlenker” (der Gotter und der verklidrten Helden)?
Ahnlich dem unstreblichen Wagenlenker Herakles, der in seiner Apotheose in
jugendlicher Gestalt wieder auflebt,' hat auch unser Dichter durch die Teilnahme an
dem gottlichen Prinzip die Neugeburt zum Unsterblichen erlangt. Das Motiv der
Wiedergeburt steht bekanntlich im  Mittelpunkt vieler Ubergangsriten und
Mysterienzeremonien. So war in Eleusis die Zeremonie der Wiedergeburt des
Eingeweihten an einen magischen Akt gekniipft, durch den die Gotteskindschaft erreicht
wurde, wobei der Heilsruf iepov €texe motvia kobpov Bpyued Bpuydv, die Verkiindigung
der Geburt eines xolpog, den Hohepunkt der ndchtlichen Epoptie bildete. Dieser

magische Akt gab dem Mysten die Gewihr einer inneren Wiedergeburt, der

28 Reinhardt, Parmenides, 111; F. M. Corford, Plato and Parmenides, London 1939, 1;
Raven in: G. S. Kirk & J. E. Raven, The Presocratic Philosophers, Cambridge 1966, 268

39 Vel H. Jeanmaire, Couroi et Courétes, Essai sur ’éducation spartiate et sur les rites
d’adolescence dans ['antiquité hellénique, thése, Lille 1939, 38 f.; J. Harrison, Themis, 4 Study of
the Social Origins of Greek Religion, Cambridge 1912, 12 {f; vgl. Coxon, The Fragments, 167:
.. The address is honorific, and as in Homer signalises P.’s valour and birth as well as his age.”

¥ Untersteiner, Parmenide, LXIV geht wohl za weit, wenn er ouvaopog als ,,sposo” deutet
und an unio mystica mit den Heliaden denkt.

' Der iiber dem Scheiterhaufen zu Viergespann zum Himmel auffahrende Herakles wird als
Jingling dargestellt; Pelike aus Miinchen 2630, ARV 1186, 30; M. Metzger, Les représentations
dans la céramique attique du IVe siecle, Paris 1951, Taf. XXVIIL, 1-3

%2 Hippol. Philosoph. V, 8 in: Patr. gr. de Migne, t. 16, p. 3149
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nohvyyevesio. So betont die Anrede & xoDp’ keineswegs den Abstand des Gottes von
dem Menschen, die Uberlegenheit der Gottheit iiber den Sterblichen,”® sondern driickt die
durch mystische Wiedergeburt erreichte Gotteskindschaft des durch heilige Gnade in die
Welt der Gotter Aufgenommenen aus.

Endlich soll aber - wie es sich geziemt - auch der Wiedergeborene des Ewigkeit
verheiflenden gottlichen Wissens teilhaft werden, indem er sowohl "Akngeing ebxvkiéog
QTPELLES frcop,z‘("'3 wie auch Bpotdv 86fag, taig ok €vi miotig &Andng kennenlernen
soll. Diese Alternativen werden in 2., 6. und 7. Fragment den zwei Wegen der
Untersuchung angeglichen: ,,...0801 podvou Silnoidég elot vofjoat - 1 pev Omwg EoTiv 1€
Kol @¢ oK £otL un elval.“(B 2, 2). Parmenides erfihrt von zwei Wegen, deren eins
der Wahrheit und dem richtigen Denken entspricht, der andere aber ein Weg des Truges
ist, auf dem die Bporol £id6teg ovéev umherschwanken (B 6, 4).

Es ist langst gesehen worden, daB hier an ein traditionelles, in der antiken Literatur
reichlich auftretendes Motiv der Wegewahl angekniipft wird**® Wir verfiigen im
Wesentlichen iiber dessen zwei Uberlieferungsformen: in einem Fall soll der frei
Wihlende zwischen zwei zu erfiillenden Maximen auf seinem Lebensweg entscheiden, im
anderen wurde aber das Bild auf das Leben nach dem Tode iibertragen, indem im Jenseits
in der Regel zwei Wege angenommen werden, von denen der nach rechts laufende zum

x®pog eboePdv, der linke zum Strafort fiir die &ducot fiihrt. "’

3 vgl. O. Kern, Die griechischen Mysterien der klassischen Zeit, Berlin 1927, 10 f.; idem. in
RE, s. v. Mysterien, 1243; F. Wehrli, Die Mysterien von FEleusis, ARW 31, 1/2, 1934, 90;
eingehende Behandlung dieses Dromenons findet sich bei J. Laager, Geburt und Kindheit des
Gottes in der griechischen Mythologie, Winterthur 1957, 199-210

' Vgl. A. Patin, Parmenides im Kampfe gegen Heraklit, Jahrb. f. klass. Philol,
Supplementband XXV, 1899, 501; Kranz, Aufbau und Bedeutung, 1167; Zeller, PG, 728,; Taran,
Parmenides, 16; vgl. die Auseinandersetzung mit verschiedenen Deutungen des kolpog - Motivs
bei M. R. Cosgrove, The KOYPOEX Motiv in Parmenides B 1. 24, Phron XVIH, 1973, 81-94. In
seiner Deutung schlieBt sich Cosgrove im allgemeinen an W. Kranz an.

5 Diels wihlt mit Taran, Parmenides, 16-17 die Version des Simplikios e0kvKAfog, die mit
der Lesung des Prokios (in 7im., 248 Schn.) ebgeyyéog der Lesung des Sextus ebnedéog, die z. B.
Mansfeld, Offenbarung, 122 ff.; Vorsokratiker, 314, Deichgriber, Auffahrt, 22; ¥rinkel, Dichtung
u. Philos., 402, Coxon, Fragments, 168 als lectio facilior einsetzen, vorzuzichen ist. Die mit der
Wahrheit identische Entitit ist ja vollendet und sphérisch.

266 Jaeger, Theology, 99; P. M. Schuhl, Essai sur la formation de la pensée grecque, Paris
1934, 285; D. Blank, Faith and Persuasion in Parmenides, Classical Antiquity 1, 2, 1982, 176; M.
M. Sassi, Parmenide al bivio, insb. 390 {.; B, Feyerabend, Zur Wegmetaphorik beim Goldbldtichen
aus Hipponion und dem Proomium des Parmenides, RhM 127, 1984, 1-22

267 Vgl. Dietrich, Nekyia, 191 ff.; W. Michaelis in: Theol. Wb. zum NT, hrsg. v. G. Friedrich,
Stuttgart 1954, s. v. 0ddg; O. Becker, Das Bild des Weges u. verwandte Vorstellungen im
frithgriechischen Denken (Diss.), Einzelschriften zu Hermes, Heft IV, Berlin 1937
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Die dltesten Belege des ersteren Typus finden sich in der griechischen Literatur bei

8 wo die Wahl zwischen den der kakdtng und der &petn korrespondierenden

Hesiodos
Wegen getroffen wird, und bei Theognis™, der die tptodog und das Wanken zwischen
den beiden weiterfiihrenden Wegen erwihnt. Das Motiv der Wahl des richtigen Weges
verkniipft die Prodikos-Fabel mit Herakles*, andere Tradition mit Pythagoras. Nach der
jlingeren Uberlieferung habe der letztere den Buchstaben Y erfunden und ihn als Bild des
menschlichen Lebens geformt; die untere Senkrechte stelle die Kindheit in ihrer von
Eltern und Erziehern behiiteten Ungeteiltheit dar, dann zweigen sich nach links und rechts
die Striche ab, die auf Laster und Tugend zu deuten seien.””’

Der zweite Typus ist uns aus der apokalyptischen Literatur bekannt. Am SchluB des
Dialogs Gorgias schildert Sokrates das Totengericht in der Unterwelt. Es findet bei einem
Scheideweg statt, wo die Seelen entweder auf dem Weg nach den Inseln der Seligen oder
auf dem Weg nach Tartaros nach dem Gericht weggesandt werden; als Totenrichter sitzt
den Verstorbenen Rhadamanthys vor.””” In der erwihnten Vision des Pamphyliers Er
begegnet uns ein wunderbarer Ort, wo es zwei Offnungen in der Erde und zwei Offnungen
im Himmel dartiber gibt. Die Richter, die dazwischen sitzen, lassen die Gerechten durch

die rechte Offnung im Himmel hinaufsteigen, wihrend die Ungerechten zum

% Erga 287 ff.

* Eleg 911 ff.

0 Xen. Mem. 11, 1, 21-34; vgl, W. Schulz, Herakles am Scheidewege, Ph LXVIIL, 1909, 488-
499 mit der Deutung der fittera pythagorica auf den Lebensbaum.

I Altestes Zeugnis dieser Tradition ist eine Anspielung de Persius I 56 f; dann Lact. ID VI
3, 6, Auson. Carm. XVI1 12, 5; Mart. Cap. [l 102; Isidor. Orig. [ 3, 7; Servius ad den. VI, 136 sagt:
“Novimus Pythagoram Samium vitam humanam divisisse in modum Y litterae; scilicet quod prima
aetas incerta sit, quippe quae adhuc se nec vitiis nec virtutibus dedit. Bivium autem Y literae a
iuventute incipere, quo tempore homines aut vitia id est partem sinistram, aut virtutes id est
dexteram partem sequuntur.” A. Brinkmann, Fin Denkmal des Neupythagoreismus, RhM 66.,
1911, 616-625 behauptet wohl mit Recht, ,,dal3 uns nichts zu glauben nétigt, daf diese Symbolik der
littera Y, die allen alten und aus alten Quellen schopfenden Berichten unbekannt ist, mit der
wirklichen Lehre des Pythagoras etwas zu tun habe; es hat vielmehr den Anschein, als ob sie der
Schulpddagogik einer weit jlingeren Zeit ihren Ursprung verdanke.” Brinkmann beruft sich
gleichzeitig auf die Hochschitzung des névog und des Bildes des Scheideweges, wie sie in ein
Denkmal von Alaschehir eingraviert ist, die flir den #lteren Pythagoreismus bezeugt sind. Einen
Beleg dafiir liefert ein ins 1. Jhdt. n. Chr. datierbares Dialog mit dem Titel [livag KéPnrog; es
handelt sich um allegorische Beschreibung des menschlichen Lebens, die Stiftung eines Mannes sei,
der MOy te xot €pyw MTobBayopeidv tiva xal Tlappevideiov Biov geflihrt habe (zit. nach Cebetis
thebani philosophi platonici tabula, gaece et latine, prioribus editionibus emendatiora et auctiora,
Guelferbyti (Wolfenbiittel), Meisneri 1740, 157).

72 524 a; von beiden Wegen in der Unterwelt berichtet auBerdem der Komiker Philemon sen.

(1; 5-7)
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Hinuntergehen durch die linke Offnung in der Erde verurteilt werden’” Die
unterwelitliche Wescheide findet sich dann vor allem in mehreren der orphischen
Goldplattchen, wo meistens rechts den richtigen Weg zu Eridsung angibl‘.274

Ob diese zwei Traditionen auf ein gemeinsames Urbild zuriickgehen und welche von
beiden als die iltere zu bezeichnen ist, liegt im Ungewissen. Es ist von vorherein nicht
auszuschlieBen, dafl die Vorstellung der unterweltlichen Wegscheide, die mit dem
dgyptischen und iranischen Uberlieferungsgut gewisse Beriihrungspunkte aufweist, die
dltere sei und die Tradition von der irdischen Wegewahl so gut wie die Symbolik der
littera Y beeinfluBt habe.”” Es ist aber gleichzeitig unverkennbar, daB es sich um
Vorstellungen handelt, die nicht ohne weiteres zusammenzustellen sind. Die Wege in der
Unterwelt stellen nicht die Moglichkeit und Notwendigkeit einer Entscheidung oder Wahl
dar, sondern verschiedenartiges Geschick. In der platonischen Apokalypse des Er werden
die Seelen gerichtet und je nach dem Ausfall des Gerichtes in entgegengesetzte
Richtungen weggesandt. In den orphischen Jenseitsfithrern wird der Hinscheidende vor
keine frei Wahl gestelit, denn diese Pisse dienten vielmehr dazu, den Eingeweihten von
dem unrichtigen Weg im Jenseits abzubringen. Diese Texte machen ja oft auf den Leser
den Eindruck, als ob die Seele stindig der Gefahr ausgesetzt wire, sich auf ihrem
Jenseitsweg in die falsche Richtung zu verirren. In diesem Kontext ist es interessant, daf3
auch Parmenides nicht wie Herakles oder Pythagoras zwei Wege vor sich hat, unten denen
er frei zu wihlen hitte. Die Gottin 148t in der Tat keine Entscheidungsmoglichkeit zu; es

ist notwendig, den richtigen Weg einzuschlagen, denn es ist vollig undenkbar, den zweiten

T 6ldc

7 Thurioi und Petelia = Orph. frg. 32

" Meint J. Bergmann, Zum Zwei-Wege-Motiv, Svensk exegetisk arsbok, Jg. 41-42, 1976-77,
50 f.; zur dgyptischen Herkunft der orphisch-platonischen Jenseitsvorstellungen vgl. S. Morenz,
Agypten und die altorphische Kosmogonie, Antike und Orient, Festschr. W. Schubart, 1950, 65 f.;
Zum dgyptischen Zweiwegebuch vgl. L. H. Lesko, The Ancient Egyptian Book of Two Ways, Univ,
of Calif. Press, 1972, 134-138. Im Jahre 1903 verdffentlichte H. Schach-Schachenberg eine Reihe
von zusammenhdngenden Texten eines Berliner Sarkophags. Es handelt sich um die dlteste Form
der dgyptischen Unterweltsliteratur, die durch 18 aus El-Bersche - der Nekropole von Hermopolis -
stammende Sargkophage belegt ist. Der Sinn dieses Jenseitsfithrers der Seele ist, den Feuer- und
Wasserstrom, was dasselbe heifit wie den Jenseits- und Diesseitsweg des Osiris, zu befahren, um
schlieBlich diesen Gott selbst zu schauen, bei ihm leben und verwesen zu diirfen. Nach W. Bousset,
Die Himmelsreise der Seele, 251 erinnert die unterweltliche Wegscheide des platonischen Er-
Mythos an die eranische Eschatologie, wo die drei Totenrichter an der Cinvatbriicke sitzen; der
Weg von hier fiihrt aufwirts zam Himmel oder abwirts in die Holle. Bousset &uflert die Meinung,
dal} in der in den platonischen Anschauungen die alten volkstiimlichen Hadesvorstellungen beseitigt
worden sind.



112

Weg als richtig anzuerkennen (B 1, 29; 2, 3; 8, 18). Es ist auBerdem zu bemerken, daf} der
Weg zur Erkenntnis flir Parmenides nicht die Folge einer personlichen Entscheidung,
sondern ein Geschick war. Die Wegmetaphorik bei Parmenides ist daher typologisch
vielmehr der orphisch-platonischen Tradition verwandt.

In den orphischen Tabellen entkommt der Eingeweihte, der sich selbst angesichts den
Toterichtern Sohn der Erde und des Himmels nennt (Hipponion, Petelia), dem leidvollen
Rad der Geburten. Nachdem er den Weg nach links zur Quelle der Lethe vermeidet, wo
sich die in die Unterwelt hinabsteigenden Seelen versammeln, begibt er sich nach Rechts
zu den heiligen Hainen der Persephoneia, an einem heiligen Weg entlang (Hipponion),
mit den anderen Helden (Petelia).

Ahnlich dem Eingeweihten der orphischen Totenpisse hat auch Parmenides das
Vorrecht genossen, im Gegensatz zu den nichtswissenden Sterblichen, den Bpotol £1861eg
obdev,”’® im Jenseits die Kunde vom richtigen Weg zu vernehmen und ihn zu befolgen.
Die ,,Uneingeweihten™ sind jedoch fiir ewig dazu verurteilt, als unentschiedener Haufen
stumm und blind auf dem Weg des Scheins herumzutaumeln. Es darf jedoch nicht
iibersehen werden, daBl im Unterschied zu der orphisch-platonischen Jenseitsvision die
Wege keine wirklichen Wege sind; sie dienen vielmehr als Metapher einer bestimmten
Denkweise, die dem Philosoph das Verstdndnis des Irrtums so wie des ewigen und wahren
Seins gewihrt.

Es seien auBerdem noch folgende Beriihrungspunkte zwischen den orphisch-
platonischen Tradition und dem Proomion des Parmenides namhaft zu machen. Bei Platon
ist die Rede von den Richtern, in den orphischen Tabellen von den @bAiaxeg, denen die
Seelen begegnen, bevor sie ihren Weg zu der Quelle der Mnemosyne einschlagen diirfen;
bei Parmenides wird diese Rolle offenbar der Hadeswichterin Dike zugesprochen. Das
xbop dyoaveg des Parmenideischen Tores, hat eine Parallele in den ydopata des
Platonischen Er-mythos, wodurch die Seelen ihren Weg nehmen. In den orphischen

Pissen erfrischt sich die Seele des Eingeweihten an dem kithlenden Wasser aus der Quelle

® Die esoterische Tendenz, sich gegen die Uneingeweihten Bpotot eidoteg obdev zu
wenden, entspricht der orphischen Phraseologie, vgl. Orph. frg. 233: 8fipég 1 olwvot te Bpotdv T
aethow ¢hro, | Gybea yhe, eidmia tetuypéva, pndapd pndév | elddteg, obte xaxolo
npooepyoLévolo Vofican | opadpoveg, ot GmobBev Pék’ dnootpéyon kakdtntog | obt ayubod
RapedvTog EMotpéyal <1e> kol épfot | Bpieg, dAld pamy &dafpoves, anpovonror; F. M.
Cornford, Parmenides' Two Ways, Class. Quart. 1933, 100, zitiert in diesem Kontext Aristoph. Av.
685 (Parabasis) und den Hom. Demeterhymnos, 256: Nfideg &vBpomol kol aepédjuoveg obT
Qyaboio aicav ENEPYOHEVOT TTPoYVdHEVOL OVTE KOKOLO"



113

der Mnemosyne, um mit den anderen photor xai Bayyot auf den heiligen Weg zu
gelangen (Hipponion); in dem Proomion endet die Reise des Philosophen bei der Daimon,
deren Offenbarungen ihm gottliches Wissen vermitteln. So 4Bt sich vermuten, daB
Parmenides, der mit den Lehren und Schriften der unteritalischen Orphiker ohne jeden
Zweifel in Berithrung gekommen war, sich der eschatologischen Wegmetaphorik bedient,
um seiner Offenbarungsszene Charakter einer Jenseitsvision zu verleihen. Es wurde sogar
die Hypothese aufgestellt, dal die Wegmetaphorik der orphischen Tradition und des
Proomions auf eine gemeinsame Quelle zuriickzufiihren sind, einen ilteren iepog Adyog,
welcher als Archetypus dienen konnte.””’

Dabei ist die alte Streitfrage, ob es sich bei der Wegewahl des Parmenides um
oxloTn 080¢, oder, wie Reinhardt und seine Nachfolger meinen, um eine tplodog handelt,

von nebensichlicher Bedeutung.’™

Wir wissen ja, dal} in der griechischen Unterwelt
neben der bekannten Zweiwegewahl auch ecine Dreiwegewahl stattfindet.”” Die
fundamentale Entscheidung in der orphisch-platonischen Tradition ist letzlich nur
diejenige zwischen der Erlosung und der Verdammnis, in der Offenbarung des
Parmenides zwischen der Erkenntnis der Wahrheit und dem Trug. Die Befolgungs des
Weges, der den Dichter weit ab von dem iilichen Pfade der Sterblichen fiihrt, bedeutet die
Befreiung von dem falschen Denkweg, oder, anders ausgedriickt, die Teilnahme an der
ewigen Vollkommenheit, dem ewigen Sein. Dabei ist notig zu betonen, dal das Wissen,
das er sich aus dem Jenseits holt, nicht als seine eigene Lehre prisentiert wird, sondern als
Offenbarung einer Gottheit, die nicht aus dieser Welt kommt.

Freilich ist der richtige Denkweg des Parmenides nicht unmittelbar dem
Erlosungsweg gleichzustellen. Es handelt sich nicht wie in der orphischen Uberlieferung
um Rettung der Scele aus dem Kreis der Geburten oder um seliges Verweilen im Jenseits,
sondern um die Erkenntnis der gottlichen und vollkommenen Wahrheit, die den iibrigen

Sterblichen verborgen bleibt. Parmenides ist iiberdies nicht mit dem seligen Verweilen bei

777 B. Feyerabend, Zur Wegmetaphorik beim Goldbldttchen aus Hipponion und dem
Proomium des Parmenides, RhM 127, 1984, 10, 13

"8 Reinhardt, Parmenides, 36 spricht von drei Wegen des Parmenides, die dasselbe sind, was
die drei Moglichkeiten des Seins bei Gorgias; seine drei Wege der Forschung waren urspriinglich
nur ein logisches Fachwerk.” Diese Deutung wird in der modernen Literatur oft akzeptiert; L.
Couloubaritsis, Les multiples chemins de Parménide, EP 11, 31 spricht geradezu von vier Wegen.
Diese Interpretation wurde am konsequentesten von Taran; Parmenides, 208 {f. kritisiert und von
Cordero, Les deux chemins auf Grund einer tiefgehenden Textanalyse in Frage gestellt.
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den Gottern entlohnt, sondern, dhnlich dem Pamphylier Er, kehrt auf die Erde zuriick, um
seine Offenbarung den Menschen mitzuteilen. Doch gerade diese Offenbarung bringt eine
Erkenntis der absoluten Wirklichkeit, in der es kein Entstehen und Vergehen gibt und die
dem Philosoph allein anhand Anwendung der strengen Denkregel zugidnglich wird. Und
wenn Parmenides das Denken gerade mit dieser absoluten Wesenheit identifiziert, so
handelt es sich gewissermaflen um die Erlangung der Unsterblichkeit das denken des

ewigen Seins.

™ vegl. Dieterich, Nekyia, 116 ff.; vgl. U. Mann, Die gotdiche Wegscheide: Abzweigung,
Abweichung, Abirrung, Eranos-Jahrbuch 36, 1987, 1-44
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I11. DAS WELTGEBAUDE

Die vielerbrterte Frage, warum sich Parmenides herbeiliel, die gbttliche
Unterweisung iiber die Gestalt der triigerischen Welt in sein Gedicht aufzunehmen, wird
zumindest auf Grund der uns verfiigbaren Evidenz kaum eine endgiiltige Losung finden
konnen. Mdchte man nun in der Physik des Eleaten nicht unbedingt das methodologisch
falsche oder gar abzulehnende Weltbild sehen, das lediglich aus propéddeutischen Griinden
nicht iibergangen werden soll, so ist der SchluBfolgerung nicht auszuweichen, dal} sie eine
vom metaphysischen Standpunkt zwar unwahre, dennoch aber fir das ganze System
unentbehrliche Hypothese gebildet habe;' indessen paBt die Angabe, nach der Parmenides
als erster dem Himmel den Namen xdopi0g gab,” schlecht in eine Lehre hinein, der nur das
weltferne Sein als einzig wahrhaft gilt.

Fiir denjenigen, der nicht von vornherein der im Prooimion des Parmenides
geschilderten Himmelsreise mit dem Hinweis auf ihren allegorischen Charakter jeglichen
Realitdtsbezug abspricht, sondern sie fiir ein ganz reales, in ein ganz bestimmt gedachtes
Universum versetztes Erlebnis halten will, kann eine genauere Durchforschung seiner
Kosmologie vom erheblichem Interesse sein. Wenn es ndmlich heifit, daBl der Weg, auf
dem sich der Philosoph sein wunderliches Wissen tiber gottliches Sein und weltliches
Schein holt, an’ &voponwy €ktog métov, fern von den Menschen, aulerhalb des
iiblichen Pfades ist, so darf die Reise, an deren Ziel ihm gottliche Offenbarung zuteil

werden wird, schwerlich anders als eine Reise auflerhalb des iiblichen

' Zu diesem Thema vgl. u. a., H. Diels, La parvenza di Parmenide, Atene € Roma 2, 1899, 1-
5; F. Medicus, Zur Physik des Parmenides, in: Philosophische Abhandlungen Max Heinze zum 70.
Geburtstag, Berlin 1906, 137-145; E. L. Minar Jr., Parmenides and the World of Seeming, AJPh
70, 1, 1949, 41-55; V. Guazzoni Foa, Quid de rerum naturae scientia Parmenides senserit, GM 26,
1971, 47-52;1. Owens, The Physical World of Parmenides, in: Essays in Honour of A. C. Pegis,
Leiden 1974, 378-395; 1. Freve, Parménide, penseur du cosmos, Deucalion 33/34, 1981, 77-86
DK =28 A 44 = Diog. Laert. V111 48
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Erfahrungshorizonts, eine Jenseitsreise, aufgefaflt werden. Doch eine Jenseitsreise ist eine
Reise ,,weg von dieser Welt”, und das Waortchen ,,weg™ leitet die Frage nach ,,woher* und
»wohin®, also nach der Struktur des Kosmos ein, Die enge Verbundenheit zwischen den
kosmologischen und eschatologischen Fragen, die in diesem Zusammenhang in den
Vordergrund tritt, ist ja hinreichend bekannt; man diirfte sogar behaupten, dafl die
Eschatologie in einem gewissen Sinn eine ins Ethische gewendete Kosmologie ist.

Und wenn wir dann erfahren, dal der Kosmos in der gleichen Weise wie das
gottliche £€6v kugelgestaltig und von einer und derselben gottlichen Macht in Fesseln
gehalten wird, so ist die Vermutung nicht mehr zu unterdriicken, dafl der die alte
theologische Spekulation durchwaltende Gedanke der Homologie von 8e6¢ und xdopog
wohl urspriinglich auch der Grundgedanke der parmenideischen Lehre gewesen war.

Jeder Forscher, der sich die Rekonstruktion des kosmologischen Systems des
Parmenides zur Aufgabe macht, wird bald den Eindruck bekommen miissen, daB es sich
um ein nahezu vergebliches Unternehmen handelt. Die Liickenhaftigkeit und
Widerspriichlichkeit der Uberlieferung so wie die Uberlagerung durch spitere Gedanken
stoischer und eklektischer Prigung, machen es in der Tat HuBerst schwer, den
urspriinglichen Kern des Systems herauszuschilen.” Nicht mit Unrecht sprach deshalb O.
Gigon im Zusammenhang mit B 12 von ,einem der schwierigsten und am meisten
diskutierten Probleme der vorsokratischen Philosophie“.4 Wir glauben dennoch, daf} bei
der richtigen Behandlung der vorliegenden Quellen sich, wenn nicht das genaue Bild des
parmenideischen Kosmos, so zumindest seine Grundziige iiberzeugend wiederherstellen
lassen. Der Gesamtentwurf der Kosmologie des Parmenides ist am vollstindigsten in
einem bei Stobaois stehenden Bericht des Aétios erhalten, geht also offenbar auf
Theophrastos zuriick.” Wir setzen die Nachricht in ihrem Wortlaut der Ubersichtlichkeit
halber her:

[opuevidng otepdvag eivol mepienAeyuévog EnaArflong, THV pEV €k oD

apaod, v & €k 10D muxvod pixteg 88 GAAag €k emTog kol okOTovg pPETadD

3 Vgl Zeller, PG, 571; G. S. Kirk — 1. E. Raven, The Presocratic Philosophers, Cambridge
1957, 285

* Gigon, Ursprung, 276

* Aét. 117, 1 = Diels, DG, 335;4-16 = DK 28 A 37.
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100TOV Kal 10 REPLEXoV B8 mAoOG TELXOVG SlkNY OTEPEOV DREPYELY, VY & TLpOENG
otepavn kol 10 pecaitatov nacdv® mepl & méAv mupddngt 1@V 88 ovppLy@Y THV
pECOLTATNY Gmbioalg Tokéx mAong KIVACE®WS Kol Yevécewg LRépyely, fivivae kol
daipova kai kuPepvitny kol kAnpodyov'” movopdlel Alkny 1e kol "Avérykny. Ko
THG HEV YR THY ANOKpLoLY elvor TOV aépa, dud v Burotépav abtfic tEaTuiodévia
TLANGLY: 100 8¢ MUPOG AVOTVOTY TOV HALOV Kal 1oV Yoradioy kOKAOV. CURMLYR & &8
apeolv elvor TRV ceAnvny, 10 T Aépog Kol oD mUpde. MEPLOTAVTOG 08 AVITAT®
naviov 10D aifépog, VI aLT® 1O TUP®MIES LrOTHYAvaL, TOD 6 OmEp KEKANKOLEV
obpavdv, VY @ fdN T nepiyeia.

Das Weltall besteht nach diesem Bericht aus den umeinandergeschlungenen,
aufeinanderfolgenden ,,Stephanai“. Es verlohnt sich, bei diesem Grundbegriff der
parmenideischen Kosmologie etwas ldnger zu verweilen, da ihm unseres Wissens bisher
nicht gebithrende Aufmerksamkeit geschenkt worden war.

Es ist zuniichst nicht angingig, die Stephanai mit Doring als Sphiren aufzufassen,’
da solche Erklirung eine Theorie impliziert, die als Produkt einer mathematisch-
geometrischen Weltanschauung der archaischen Denkweise des Eleaten fernliegt; hitte
aber Parmenides wirklich die ..Sphédren™ im Sinne, so wiirde er sich des Ausdrucks
bestimmt auch bedienen.'” Es ist ferner gleich verfehit, darunter mit Diels einen
Himmelsring zu verstehen, eine kosmologische Vorstellung, die auf ein physikalisches

Weltbild der anaximandrischen Prigung hinausliuft.”’ Der eigentliche Inhalt dieses alten

¢ racdmv otepedv Krische.

7 nept O Boeckh; mepi Ov F; mept dv P.

kot T LECULTATNY ROCOV apatdy ndilv mop@dn Davis, Heeren

 andoalg tokéa Davis; Gracaig e koi A;  Gmact tokéa Stein, p. 800; dndooug
<GpyNv> 1€ xai <aitiov> Diels, DK

™ anpodyov A; kAndotyov Fiilleborn.

" Vgl A. Dboring, Das Weltsystem des Parmenides, ZPhK, N. F. 104, 2, 1894, 162: dieser
Ausdruck bezeichnet ,das Umgebende, das Umfassende auch in ausgedehnterem Sinne®.

" Der Ausdruck kommt vor in DK 28 B 8, 43: ebxOkhov opaipng évaiiykiov dyxw; vgl.
auch die im Hinblick auf Xenophanes, Diog. Laert. 1X, 19 = DK 21 A 1: obolav 8e0D ceaipoerdi,
undév dpotov Exovoav avBphng, und Pseud.-Arist., de Melisso Xenophane Gorgia, 977 b, 11 =
DK 21 A 28: xotd mévia 8¢ obtog £xovia Tov 8edv, &idibv 1e xal Eva, Gpowov te xal
opaipoeldf) Gvia, obre &rewpov obte renepacutvov olite Apepodvie obte xivntdv elvor wohl
zuverlissige Nachricht bei Agt. 1 7, 26 = DK 28 A 31: 1. 10 axivjiov kol MEREPATHEVOV
oeaipoetdig [sc. Beov elvail

¥ Auch nach Gigon, Ursprung, 277, und Burkert, Lore and Science, 2825, geht der
parmenideische Begriff der Ringe auf die feurigen Gestirnrédder des Anaximandros zuriick; nach P.
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kosmologischen Begriffs geht zuletzt auch in der sich mit so verleitenden
Selbstverstindlichkeit anbietenden Ubersetzung ,,Krinze™ so vollstindig verloren,'* daf
der Weg zu seinem tieferem Verstdndnis schon verlegt ist, kaum daB man sich tiberhaupt
dariiber Gedanken zu machen anfingt. Doch aus welcher Ursache wird in diesem Kontext
ein so ausgefallener Ausdruck gebraucht, und wie ist er zu deuten? Um das von
Parmenides Gemeinte richtig zu verstehen, miissen wir etwas weiter ausgreifen und uns
vorerst iiber den Sinn des Ausdrucks mehr Klarheit zu verschaffen.

Die Worter stephos, stephanos, stephane gehbren einer breitgeficherten Wortfamilie
an, die von der Wurzel steph, — und dem zugehorigen Verb stépho sich ableitet. Nach
Frisk ist die Grundbedeutung von stepho ,dicht, fest umgeben, umschiieen,” wird daher
etymologisch mit dem altind. stabhndti, perf. tastambha, ,festmachen, festhalten, stiitzen,
streifen, hemmen® verwandt sein."” Im homerischen Sprachgebrauch kommt Stephanos
nur einmal in der Bedeutung ,Umgebung, Umkreis* vor,'® Stephane heift dagegen
Kopfschmuck von Midchen,'” (wohl der durch Bronzereif verstirkte untere) Rand eines
Helms.' oder einer Klippe." Von der letzteren Bedeutung aus fiihrt ein gerader Weg zur
Stephane als der Bezeichnung der Zinnen eines Turmes.” So werden auch die Worter
derselben Familie wie Stephanos zur Umschreibung von Mauerkranz einer Stadt,”' Kranz
der Mauertiirme™ verwendet; die Ausdriicke Stephanos und Stephane dienen im spiteren
Sprachgebrauch zur umfassenden Bezeichnung aller Arten von Bekronungen, wobei sich

Stephanos auf die Bedeutung von Blattkrinzen beschrinkt, wihrend Stephane eine hohe

Tannery, La physique de Parménide, in: Revue Philosophique de la France et de Etranger 18,
1884, 280 f. handelt es sich um ,couronnes cylindriques emboitées les unes dans les autres”, eine
Vorstellung, die angeblich Platon in seinem Er-Mythos aufnimmt.

14 Vel. O. Gilbert, Die daiuwy des Parmenides, AGPh 20, 1907, 27; Morrison, P&E, 60;
Mansfeld, Vorsokratiker 1, 325

' vgl. H. Frisk, Griechisches etymologisches Worterbuch, 11, Heidelberg 1968, 794.

' 11 X111 736.

1L X VI 597.

1L VI 12; X196 X 30.

1L X 138.

% Hsch, 5. v.; Eur. Hec. 909; Tr. 784.

*' Pind. OL VIII 32; frg. 168, 2; Anacr. firg. 72b (PMG 391).

* Soph. Ant. 120; Orph. arg. 761: adtika ol otépavog xai Teixog Epupvov Aifitew
Katépove xal GAoea.
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Bekronung bezeichnet.” So ist das Bedeutungsfeld dieser Worter durch die
Parallelausdriicke ,.Ringmauer und , Kopfschmuck® abgesteckt, die sich mitunter in dem
bildhaften Gleichnis der Umfassungsmauer einer Stadt als deren Krone iiberlagern.**
Dieses Gleichnis findet seinen sichtbaren Ausdruck in der corona muralis, der
Mauerkrone, welche den Stadtgottheiten wie Kybele, Tyche oder Dea Syria zum Zeichen
ihrer Schutzfunktion aufgesetzt wurde.” Die mauerbewehrte Polis galt aber gleichzeitig
als Symbol des wohlgeordneten Kosmos und so darf die Mauerkrone als Ausdruck der
universalen Macht der Gottermutter erklirt werden; stellen doch Szepter,”® Weltkugel

(Reichsapfel)”’ und Krone™ die althergebrachten Symbole der kosmischen Herrschaft dar.

* vgl. die detailiierte Analyse des Sprachgebrauchs bei M. Blech, Studien zum Kranz bei den
Griechen, in: RGVV 38, Berlin — New York 1982, 27-35.

# Vgl # XVI 100; Od. X111 388 heiBen die Mauern von Troia iepd kpfidepva...; kphidemvov
bedeutet jedoch ,,woman head-dress or veil (L&S); Euripides Hec. 909f. vergleicht die Mauern von
Troia mit einer Krone: 4nd 3¢ otepdvav xéxupoor nopyov.

» Zur ikonographischen Tradition der Mauerkrone vgl. M. Horig, Dea Syria, Studien zur
religiosen Tradition der Fruchtbarkeitsgottin in Vorderasien, Neukirchen-Viuyn 1979, 129-197:
»..die turmbewehrte Mauer einer Stadt erschien als eine Krone der Erde, deren gottliche
Reprisentantin, die Verkorperung der chthonischen Krifte, damit geschmiickt wurde®; s. auch Ch.
Picard, Rhéa-Cybéle et le culte des portes sacrées, in: Essays in Memory of Karl Lehmann, (ed.) L.
Freeman Sandler, Marsyas, Suppl. I, New York 1964, 259-266.

* Der Weltkonig Phanes verfertigt sich selbst ein Szepter, Orph. frg. 107a; auch Zeus wird in
orphischer Spekulation mit einem Szepter ausgeriistet, das mioUpwv kai elkoot pétpav hat; mit
ihm regiert er iiber zwei Dodekaden, Orph. frg. 157. Diese Dodekaden sind wohl als Anspielung auf
die zwolftausend Jahre des Weltjahres zu verstehen, vgl. R. Merkelbach, Mithras. Ein persisch-
romischer Kult, Wiesbaden 1998, 2254, Die mithraischen ,,Chronosstatuen® sind mit dem durch
eine Spirale in zwolf Windungen unterteilten Szepter versehen, vgl. M. J. Vermaseren, Corpus
inscriptionum et monumentorum religionis Mithriacae, Haag 1956-1960, Nr. 312-313 (Ostia), 543
(Rom). In ihrem orphischen Hymnos wird die Géttermutter XXV, 4 “oxnrtodyxe kAeivolo
noAoV” angerufen; als Symbol der Weltherrschaft gehdrt Szepter zu den Attributen der Aeternitas
in thren Darstellungen auf romischen Miinzen, vgl. F. Koehler, Personifikationen abstrakter
Begriffe auf rémischen Miinzen, Diss. Konigsberg, 1910.

77 K. Sittl, Der Adler und die Weltkugel als Auribute des Zeus, in: Jahrbiicher fiir classische
Philologie 14, 1885, 1-51, sieht in diesem Symbol die Darstellung der Welt oder der Erde vom
physikalischen Standpunkt; ausfithrlichere Untersuchungen zu diesem Motiv finden sich bei C. A.
Bottiger, Amalthea, 1, Berlin 1820, 28 f.; O. Brendel, Symbolik der Kugel, MDAI, R6m. Abt., Bd.
51, 1936; P. E. Schramm, Sphaira, Globus, Reichsapfel, Stuttgart 1958.

®1n spéteren Zeiten bezeichnet das Wort ,,Stephanos® das mit zwslf Sternen besetzte Diadem
der Himmelsgottheiten (Attis). Das Weib in der Apokalypse Johannis hat zum Gewand die Sonne,
unter thren Fiifen den Mond, auf dem Haupt trigt sie einen Kranz von zwdlf Sternen (=
Sternbildern), vgl. Boll, Aus der Offenbarung, 99 ff.; der Ausdruck Stephanos wird in einem spiten
chaldiischen Schépfungsmythos als té& dddexa (pdio erklédrt; Catal. codd. astrol. V 2, 143, 3:
Tote O wavoopog drmpovpyds oikeiw vebuott éxivnoe tOv péyav dphxovia obv 1d
KEKOOUNUEVD GTeQhve, Aéyw 81 10 dodexa [@dio xth.; vgl. F. Cumont, Textes et monuments
Jigurés relatifs aux mystéres de Mithra, 1, Paris 1896-99, 35: ,..aus der Vorstellung von einer
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Es ist des weiteren durchaus denkbar, daB Parmenides mit seinen Stephanai an einen alten
mythopoietischen Sprachgebrauch ankniipft, da die Vorstellung, dall der Himmel von
Sternen ,,bekront™ ist, sich schon in der homerischen Beschreibung des Achilleusschildes
oder in der Theogonie Hesiods findet.”

In dem orphischen TotenpaB aus Thurii™® erzihlt der Eingeweihte, wie er dem
feidvollen und traurigen Rad entflogen ist und mit flinken FiiBen den ersehnten Stephanos
(auch hier eher Krone als Kranz) bestieg: kbxiov | & é€éntav BapurevBiog apyoréoro,
ineptot & éntBov orzedvov moot kaproripoict. Dall das Rad, dem die Seele des
Menschen auf ihrem Jenseitsweg entkommt, nichts anderes als der xOxAog yevéoewmg, das
(Folter)Rad der Geburten, gewesen sein kann,”" braucht nicht niher erdrtert zu werden.
Was dann mit jenem ritselhaften Stephanos gemeint wird, geht mit voller Klarheit aus den
unmittelbar nachfolgenden Zeilen hervor: deconoijvag 8¢ dmd xéAnov Edvv yBovijug
Baotielog, OABle kol poxoplote, Be0¢ & €lon dvil Bpotoio. €prgog €¢ YO Emetojv.
Er sank auf die Brust der Despoina, Gott wird er statt Sterblicher, wie eine Ziege fiel er in
die Milch. DaB jener Sturz in die Milch eine Hindeutung auf Riickkehr in die aus der
Brust der Hera-Rhea hervorquellende Milchstrafle, den Sitz der vom Kérper losgelésten

. 3 . . . .
Seelen, aufzufassen sei,”” erscheint uns dennoch sinnvoller, als allerlei Deutungen auf ein

kosmischen Krone des Weitbeherrschers®™, erkldrt Eisler, Weltenmantel 1, 315, die ,,wahrscheinlich
orphisch beeinflubte Benennung der Himmelssphéren als atepdvor bei Parmenides™.

P XVII1 485: év 8¢ 1¢ teipea Tavia 1é T odpavog Eotepdvotar; vel. Hes. Theog. 381 fi:
tobg 8¢ pét dotépa tixtev Ewooedpov Hpryévera | dotpd te Aaunetdovia, 1@ T obpavig
¢otephvaotar.; dazu vgl. Th. Worthen, The ldea of ‘Sky’ in Archaic Greek Poetry £v 8¢ td teipea
mavre, ¢ T ovpavog Ectepcvarted, Hliad [8. 485, Glotta 66, 1988, 1-19, mit einer Deutung von
Uranos auf ,,Horizon-Sky*.

*® Napoli, Museo Nazionale 111625; = Orph. fig. 32¢; vgl. auch G. P. Carratelli, Le lamine
d’oro orfiche, Milano 2001, 102-111

' Orph. frg. 230, xbxhog lesen wir absichtlich nicht als Kreis(lauf), sondern als Rad; es
handelt sich um keinen abstrakten Gedanken, sondern um eine bildhafie Vorstellung des
Folter(rades), an das der Mensch — wie einst Ixion an den nipivog tpoyde, Schol. Eur. Ph. 1185 —
geflochten ist, vgl. Eisler, Mysteriengedanken, 86 ff.; G. Thomson, The Wheel and the Crown, CR
59, 1945, 9 ff.; M. Riemschneider, Rad und Ring als Symbole der Unterwelt, Symbolon 1, 1962,
46-63; R. J. Clark, The ,, Wheel* and Vergil’s Eschatology in Aeneid VI, Symbolae Osloenses 50,
1975, 121-141

2 A. Dieterich, De hymnis orphicis, Marburg 1891, 35 ff.; H. Alline, Le paradis orphique et la
Jormule épipog €¢ ydA ™ Emerov, in: XENIA, Hommage internat. & I’Université Nat. de Gréce a
PPoccasion du 65. anniversaire de sa fondation, Athénes 1912, 94-107; Eisler, Mysteriengedanken,
3611f; V. Macchioro, Zagreus. Studi intorno all 'Orfismo, Firenze 1930, 74
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Ubergangsritual und kultische Taufe.”” Der geheimnisvolle Stephanos wire mithin weder
irgendwelche Metapher des zu erreichenden Zieles oder Wiirde,” noch mystisches
Symbolon, sondern eben jener yahofiog xbkhog,” der himmlische Lichtkreis, den die
Seelen besteigen miissen, um sich an seiner Quelle zu laben und die gottliche
Unsterblichkeit zu erlangen. Dieser xOxAog in der genannten Passage wird offenbar als
eine lichtvolle Bekrénung des Universums gedacht.

DaBl die Welt ein harmonisches Gebilde darstellt, ist bekanntlich eine von den
meisten alten Physikern geteilte Idee.’® Wenn nun Parmenides fiir einzelne Weltschichten
eine Bezeichnung wihlt, wodurch ihre Pracht und Wiirde betont zum Ausdruck gelangen,
so geht es zweifellos auf die Vorstellung zuriick, dal das Weltall aus den herrlichsten
Teilen von gottlicher Herkunft kunstvoll zusammengefiigt ist. Angesichts der erwéhnten
religitsen Zusammenhange und im Hinblick auf die Spannweite des Bedeutungsfeldes der
von der Wurzel steph,- abgeleiteten Ausdriicke schlagen wir fiir die kosmischen Stephanai
des Parmenides die ﬂbersetzung LKronen® vor; es handelt sich somit um keine

kugelfsrmigen Hohlsphiren,” sondern eher um flache, reifformige Gebilde.*®

* Rohde, Psyche ll, 2204; S. Reinach, Une formule orphique, RA 3, Sér. XXXIX, 1901, Nr. 11
2, 202-212; R. Pichon, 4 propos des tablettes orphiques de Corigliano, REG 23, 1910, 58-61;
Dieterich, Mithrasliturgie, 171 f.; G. P. Carratelli, Le lamine d’oro orfiche, 109; O. Keel, Das
Zicklein in der Milch seiner Mutter und Verwandres, Berlin 1980; Burkert, GR, 298

" vgl. G. Zuntz, Persephone. Three Essays on Religion and Thought in Magna Graecia,
Oxford 1971, 319;,: ,Since the wreath is the normal prize of victors, the word otépavog is
obviously suitable; it may however be added that it is used, elsewhere too, metaphorically with the
connotation of ‘purpose’ and ‘distinction’. Ztépavov Vyrotov 3édexton says Pindar (P. 1 100) of
the man who both fares well and is well spoken of, and Orestes (Eur. £1. 616; cf. [ T. 12) says énl
tHvde mépeLt otépavoy, ‘that (matricide!) is the prize (glory) for which I have come’.* Ahnliches
bei W. K. C. Guthrie, Orpheus and the Greek Religion, London 1952, 180 f.; A. Delatte, Orphica,
in: Musée Belge 17, 1917, Nr. 2, 125-135. Doch diese Auslegung widerspricht dem Wortlaut; es ist
ja seltsam, warum der Myste den Siegeskranz betritt (€miPaives), statt ihn auf den Kopf zu legen.

33 Vel. Parmenides nach Stob. bei Agt. 11 20, 8 = DK 28 A 43; iiber den Zusammenhang dieser
Vorstellung mit den parmenideischen Stephanai s. Pfeiffer, Studien, 129 {.

3 Nach Anaximandros sind aus dem Apeiron alle Himmel samt allen (in ihnen beschlossenen)
xoopot entstanden, also offenbar die Erde umgebenden Ringe der Sterne, des Mondes und der
Sonne; vgl. DK 12 A 9 = Simpl. in Phys. 24, 13 (aus Theophr. Phys. Opin. frg. 2): Aéysr (1
apyhiv) ovow (tvd) Grewov, € Tig Graviag YiveoOor 1obLg olpavolg xal Tovg év adrtolg
xoopovg; vgl. aber DK 12 A 11: .. dpyfiv £€pn tdv Sviov gdowy vt tod anelpov, €€ Tig
yiveaOuar 100¢ oVpavode kal TOV €v avtolg xéopov. W, Kranz, Kosmos als philosophischer
Begriff frithgriechischer Zeit, Ph 93, 1/2 (Festgabe E. Schultz), 1938, 433, bemerkt dazu trefflich,
»~da man die dem einen Himmel untergeordneten x6opor nicht mehr verstand, ersetzte man sie
durch 10v év abtolg Koouov, die in ihnen herrschende Ordnung*...”

3 Vgl Krische, Forschungen, 102:  Kugelkronen™; seltsam ist die Erkldrung von Frinkel,
Parmenidesstudien, 183, mit den Stephanai seien sowohl ringformige Streifen und Sternbahnen, als
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In dem parmenideischen Kosmos besteht nach Theophrast eine dieser Kronen aus
dem Diinnen, andere aus dem Dichten, zwischen diesen beiden befinden sich aber aus
Licht und Dunkel gemischte (Kronen). DaB das Diinne mit Licht und Feuer, wihrend das
Dichte mit Nacht und Erde korrespondiert, wird durch den folgenden Satz nahegelegt.
Dasjenige, was alle diese Kronen in der Art einer Mauer umschlieB8t, unterhalb dessen
eine - wohl duflerste - Feuerkrone liegt, sei fest. Damit wird zuerst das wichtige
Konstruktionsprinzip angedeutet, nach dem ganz im FEinklang mit der in alten
Kosmologien vorherrschenden Anschauung das Feste und Dunkle nach dem Zentrum hin
zunimmt, wihrend das Diinne und Lichte in Richtung zu der Peripherie abnimmt.*

Dann aber setzt der Text mit einem widerspruchsvollen Satz fort: ..xoi 10
HECTULTATOV NOUOMDY <OTePedy>, Mept O WOALY WupddNG [sc. o1e@dévn). ,....auch das
mittelste aller (Kronen), um die sich wieder eine feurige Krone lagert, (sei fest).” Diese
Lesung von Kranz (nach Boeckh)” ist auf Konjekturen gegriindet: o1epedv ist eine
Ergiinzung, die Diels / Kranz — wohl nach Krisches Vorbild — hinzusetzen," danach
richtet sich auch der Kasus des Relativpronomens; andere Manuskripte iiberliefern
entweder nepi Ov (P), das zu naocdv gezogen werden miiite, ohne eigentlich einen
besseren Sinn zu geben, oder auch nept Ov (F), wo jedoch das Beziehungswort fehlt.
Behilt man nun die kranzsche Lesung bei, so heilit es zunichst, dafl jenes otepedv, das
sonst nur die alle kosmischen Kronen umgebende feste Hiille auszeichnet, auch im

Zentrum aller Kronen anzunehmen sei, und ferner, daBl es eine feurige Schicht im

auch ganze gewdlbte Schichten und Kugelschalen gemeint. Frinkel fiihrt ferner aus, dal die
Sternbahnen als ganze Sphéren bestimmt sind, wofiir aber Belege fehlen.

* Wir entschuldigen uns bei dem nachsichtigen Leser, wenn wir uns die Freiheit des
Ausdrucks wahren und, gegen die terminologische Sauberkeit verstoiend, die Bezeichnungen wie
»Sphire” oder , Stratum® doch nicht aus unserem Vokabuldr ganz ausschalten werden.

%% So ist nach Anaxagoras Aither als das Diinne, Warme, Trockene DK 59 B 15 = A 42 und
unsterbliche und intelligente Prinzip DK 64 C 3 zur Peripherie des Kosmos ausgeschieden worden.

* Diels, DG, DK, 224, 6; vgl. A. Boeckh, Parmenidis libri de natura exordium emendatur
Prooemium, in: Indicis lectionum hibernarum 4, Berolini 1836/37 = Ges. Kl. Schr. I, Berlin 1874,
415 ff.

4 Krische, Forschungen, 103: ,,... xai 10 peoaitatov moodv liefert den richtigen Sinn,
sobald man aus dem Vorigen otepedv Unépyeiv ergénzt; denn das mdiwv erinnert, daB das
UmschlieBende und das Mittelste auf gleiche Weise dargestellt werde soll...; vgl. jedoch Gallop,
Parmenides, 116: ,But if *midmost’ here refers to the centre of the whole concentric series, then its
‘solidity” would make it no longer a ring. Moreover, if the reference were to a ring, we should
expect f| pecartdn rather than 10 pecaitotov.™
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innersten Teil des Kosmos gebe, wodurch eine gewisse Symmetrie in der Anordnung der
Weltschichten aufrecht erhalten wird. Es wird uns im folgenden darum gehen,
aufzuzeigen, daB diese Textgestaltung eine schidliche Auswirkung auf das Verstindnis
der parmenideischen Kosmologie hatte, und daB ihre Beibehaltung nur zu
uniiberwindbaren Widerspriichen im ganzen Weltentwurf des Parmenides fithren mub,
Der n#chste Satz der aétianischen Zusammenfassung unterrichtet uns iiber die
Position der Gottin im Universum: ,,...die mittlere aller gemischten Kronen sei fiir alle
Kronen der Schépfer aller Bewegung und des Werdens, er nennt sie auch die steuernde
Daimon, Loseverwahrerin und Dike und Ananke.” Da wir hiermit an dem Punkt angelangt
sind, wo die wichtigsten Ziige des parmenideischen Kosmos bereits gut faBbar sind,
konnen wir die theophrastische Darstellung fur eine Weile unterbrechen, um die letzten

zwei Sitze in ihrer Gegeniiberstellung ndher zu erdrtern.

1L

Mgchte man nun den ersteren Satz mit der Ergdnzung otepedv, mepi O... buchstiblich
nehmen, so ergibe sich ein Weltbild, nach dem die mittelste aller Kronen, um die sich
wieder eine Feuerkrone lagert, als ein um den festen Kern des Weltalls gelegenes
Zentralfeuer aufzufassen wire. Schon A. Déring wies mit vollem Recht darauf hin, dal
wir dann eine Modifikation der pythagoreischen Konzeption des Zentralfeuers vor uns
hiitten, die darin bestehen wiirde, dal} ,nicht das Zentralfeuer selbst die Weltmitte
einndhme, sondern irgend ein nicht ndher bezeichnetes Neutrum, um das sich die
Feuerhiille als Sphire herumlegte“.* Diels sah in diesem zentralen Punkt allerdings kein

unbestimmtes Neutrum, sondern identifizierte es direkt mit der Erde, bei der der feste

2 A. Déring, Ein Wort pro domo in Bezug auf H. Diels ,, Parmenides Lehrgedicht“, in: ZPhK,
N.F. 111, 1897, 226.
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Kern nach auBen liegt. Da sich aber die Vorstellung, daB die Erde von einer Feuerhiille
umgiirtet wire, der physikalischen Realitiit entzieht,* lieB sich Diels auf eine kiihne
Deutung des mept Ov ein, um den Sinn des Satzes geradezu in sein Gegenteil
umzuwenden. Demnach wire mepl nicht etwa wie & mepl v ynv &np zu verstehen,
»sondern im allgemeineren Sinn vom unmittelbaren AnschluB an die Wolbung der
Erdkruste*.*" Doch aus den von Diels fiir einen solchen Wortgebrauch angefiihrten
Belegstellen ist der angegebene Sinn nicht herauszulesen.’ Das sah wohl Diels ganz
deutlich und so versuchte er zusitzlich noch das nepi Ov ganz willkiirlich und haltlos zum
¢’ @ zu emendieren, ohne geringste Zustimmung gefunden zu haben.® Seine radikale
Interpretation des betreffenden Satzes stiitzte er auBerdem auf eine eigentiimliche
Auslegung der Anfangsworte des zwdélften Fragments ol yop otewvdtepor mAfvtan
TUPOC axpntolo, wobei er otewvotepat otepdval als die beiden Feuersphéren verstand,
welche sich nach innen sowohl an das Firmament wie an die Erdkruste anschlielen, und
deswegen auch als ,.die engeren™ angesprochen werden.

Die Theorie einer unterirdischen Feuerschicht fand einen Fiirspecher in A.
Finkelberg, der zwecks ihrer Aufrechterhaltung eine vollig neue Auslegung des ganzen
Systems vorlegte.”” Demnach sei es eine gut einsehbare Tatsache, daB Aétios zwischen
diinn, dicht, und dem otepedv unterscheidet, weshalb es auch keine Rechtfertigung fiir die
Identifizierung des Dichten mit dem Festen gebe. Im Hinblick auf diese Unterscheidung
gelangt man zum folgenden Ergebnis: Das ganze Weltsystem besteht von den in
Extremititen befindlichen Ringen aus reinem Feuer und aus dem dunklen und dichten
Element, der Erde, die von einer festen Hiille, dem otepedv, umschiossen sind. Doch

jener feste Kern, der sich laut unserem Satz im innersten Zentrum des Weitalls befindet,

* Nach P. Tannery, La physique, 283, ist diese Krone ,notre atmosphére, ou du moins sa
partie lumineuse (éclairée)”. Dall die Erde mit ihrer Luftatmosphire noch wieder von einer
Feuersphdre umzogen wird, verteidigt trotz allem noch F. Susemihl, Zum zweiten Theile des
Parmenides, Ph 58, 1899, 207, mit der — freilich nicht niher erkldrten Begriindung, daf ,auch
Aristoteles genau dieselbe Lehre fiir diese Weltmitte aufgestellt hat,

* Diels, PL, 106

* Ein Wort pro domo, 226.

“ Diels, DG, 335; vgl. schon die Kritik von Reinhardt, Parmenides, 12 f.:  Hitte der (Aétios)
das Feuer als den Kern der Erde, die Erde als runde Kruste um das Feuer sich gedacht, so hiitte er
nicht die Erde ein peocitarov nacdv () otepedy, im Neutrum, und das Feuer eine otepbvn
genannt; denn jeder Kranz ist hohl und legt sich um ein anderes herum...”

7 A. Finkelberg, The Cosmology of Parmenides, AJPh 107, 1986, 303-317
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und von einer feuerfliissigen Hiille umlagert wird, ist nicht mit dem dichten und dunkien
Erdenring gleichzusetzen, denn dieser folgt unmittelbar auf die feurige Hiille, wo ja auch
die steuernde Gottin ihren Sitz habe.* Auf den ersten Blick handelt es sich um eine
terminologisch wohlbegriindete Unterscheidung; der Einwand richtet sich vielmehr
dagegen, da} dieser Rekonstruktionsvorschlag dem im Anfangssatz des aétiansichen
Berichtes kiar formulierten Grudprinzip der Weltanordnung zuwiderlduft, nach dem es
zwischen der reinen Feuersphire und der dunklen Krone eine Menge von gemischten
Sphédren gibt. Denn wir miiiten dann behaupten, daB 1) im Widerspruch zum Tenor des
ganzen Systems das feurige und leichte Prinzip nicht nur einem Pol des Kosmos
zugeordnet sei, und ferner, 2) daB} es ein zentral gelegenes otepebv gebe, was jedoch, wie
wir bereits sahen, lediglich Krisches Konjektur ist. Die Annahme eines feuerfliissigen
Kernes unter der kugelfé6rmigen Erdrinde scheint dariiber hinaus einer Anschauungsweise
Rechnung zu tragen, die der Zeit des Parmenides fremd war.” Dies hat iibrigens schon
Reinhardt erkannt, wenn er bemerkte, daB Parmenides mit einer solchen Hypothese
»alleine unter allen griechischen Philosophen stinde, die weil sie alle die Erde als einen
zwar mit unterirdischen Feuer-, Wasser und Luftadern durchzogenen, aber einheitlichen
Himmelskorper wie Sonne und Mond kennen®.*

Was nun die Frage anlangt, in welchem Teil des Universums die lenkende Géttin
thren Sitz hat, so wies Diels die Moglichkeit zuriick, daB sie im Einklang mit dem
theophrastischen Satz t@v 3¢ CULUULYOV THV HECOULTATV ANAOQLG <APYAV> TE Kol
<oitiav> KLvioews Kol Yevéoewg LmGpyely, xTA. in der Mittelsten aller gemischten
Kronen zu suchen wire. Die Sphire der Mischung mu} namlich im betreffenden System
der Gestirnsphire entsprechen, ,,denn das Tor zwischen Licht und Nacht mull zwischen
Himmme! und Erde gesucht werden®™. Die Sache wird jedoch dadurch erschwert, daf
Parmenides dem Morgenstern den obersten Platz im Aither angewiesen hatte,”’ und so

meint Diels (soweit seine Argumentation genau zu verstehen ist), es sei unmdglich zu

*® Mit der Begriindung: ....if P. wished to personify fire in an anthropomorfic image, he would
use a feminine one, for he believed that the female is hotter than the male, and hence a feminine was
more suitable for representing the hot principle.

* Laut A. Finkelberg, ibid., 307, reflektiert dieser Feuerring angeblich , the specifically Italian
experience of the earth’s volcanic activity™.

0 vel. Parmenides, 11ff.

%' DK 28 A 40a = Aét. 11 15,7
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entscheiden, ob er sich die Gestirnsphdre wirklich im Zentrum der gemischten Kronen
dachte. Falls nun Diels unter ,,Gestirnsphire™ die Fixsternsphiire und Milchstrale meint,
so geht seine Argumentation ohnehin ins Leere, denn diese wurden, unseres Wissens, in
kosmologischen Systemen der Griechen nie auf die gleiche Stufe mit den Planetensphiren
gestellt. Nun argumentiert Diels in den FuBtapfen seiner Vorldufer’”, daB wenn Simplikios
die lenkende Daimon év péow tobtev versetzt,” hat er die Analogie mit der
pythagoreischen ‘Eotia vor Augen, die nach Anatolios ,,ausdriicklich mit der Gottheit des
Parmenides combinirt wird“.** Dazu ist jedoch anzumerken, daB in der einschligigen
Passage aus den Theologumena Arithmeticae lediglich von einem gewissen, um die Mitte
der vier Elemente herumliegenden feurigen und einheitlichen Kubus (tiva évadikov
duemupov kOPBov) die Rede ist, und daBl diese auch als povadixn @Ooiwg bezeichnete
Entitdt ,,nach den Nachfolgern des Empedokles und Parmenides und den meisten alten
Weisen, die darin den Pythagoreern zu folgen scheinen, in der Weltmitte wie Hestia
ruht“.>® Nun muB jedem schirfer Hinsehenden sofort auffallen, daB hier keineswegs von
den Theorien des E. und P. die Rede ist, sondern von denjenigen ihrer Nachfolger, mit
denen man, wie bekannt, alle moglichen Denker Grofgriechenlands meinen konnte,
darunter auch die unter dem pythagoreischen Einfluf} stehenden Schiiler von Empedokles
und Parmenides. Aus dem aétianischen Satz erfdhrt man indessen von keiner aus vier
Elementen bestehenden Weltmitte, geschweige denn von irgendwelchem feurigen x0Bog,
sondern lediglich von einem elementar unbestimmten Mittelpunkt (denn otepedv ist
ergénzt), der von einer feurigen Krone umlagert wird.

Auch J. S. Morrison, wohl in der Absicht beiden Erkidrungsmaglichkeiten von
peocaitatov bei Theophrast zu ithrem Recht zu verhelfen, verlegt die Géttin, die er mit
einer unbefangenen Selbstverstindlichkeit als pythagoreische Hestia-Ananke hinstellt, ins

Zentrum der gemischten Stephanai, welche etwas iberraschend nah an die feurige

52 Vel. Karsten, Parmenidis religuiae, 235 ff. u. insb. 253 f.; Krische, Forschungen, 105
> Simpl. in Phys. 39, 14 = DK 28 B 12, 3

54
PL 107
%% Anatol. p. 30 Heib. apud Theol. Arithm. 6 De Falco — Klein = DK 28 A 44;; Procl. in Eucl.
173, 11 = DK 44 A 14: &6 ®hdroog v 100 tetpaydvoyv yoviav Péag kal Afuntpog xol

‘Eotlag aroxarel; dasselbe bei Plut. de Isid. 363 A und Damasc. 11 127, 15. Zu den astrologischen
Aspekten der pythagoreischen Geometrie s. W. Hiibner, Die geometrische Theologie des Philolaos,
Ph 124, 1980, 18-32, insb. 24 fT.
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Weltmitte herangeriickt werden. Eins muB jedoch vorausgeschickt werden: seine
Rekonstruktion der parmenideischen Kosmologie steht und fillt mit einer fehlerhaften
Auslegung des Satzes: TOV 8¢ CULUULY@V TRV HECAULTATNV: ,,...but of the mixed (sc.
stephanai) the nearest to the middle is to all the stephanai the <beginning> and <origin>
of movement and becoming...“ Hiernach gibt es nicht nur eine Anzahl von gemischten
Kronen, die zwischen Nacht und Licht eingeschoben sind, sondern eine Gruppe von den
um das mittelste otepedv herumgelegten gemischten Stephanai, und eine andere, die unter
der obersten festen Hiille angeordnet ist. Morrison wagt sogar die Behauptung, daBl das
Grundschema des parmenideischen Weltsystems, demzufolge das oberste Firmament mit
dem System von mit Elementarmassen geflillten Ringe unter der Erde in umgekehrter
Reihenfolge reproduziert ist, nur eine abgednderte und prézisere Form des hesiodischen
Weltbildes darstelle, wo die Unterwelt wie die Oberwelt das bronzene Firmament hat und
ein Reservoir von Elementarmassen enthilt. So ergibt sich folgende Anordnung der
Weltschichten in Richtung von der Peripherie zum Zentrum:

1) otepedv = duBerstes Firmament 2) obpavdg = mopddng otepavn, N €k 100
dpaod 3) HikTal oTEQAvVaL = TO Tepiyela 4) f &x 100 TUKVOD oTePdvn = YA, anfp 5)
HIKTOL OTEQAVOL = AvayKkn 6) TUpOING 6TePavn 7) OTEPEOV.

Die Gruppe 2-3 rechnet Morrison zu den #uBeren Stephanai, 5-6, hingegen zu den
inneren.’® Die Unhaltbarkeit einer solchen Lesung liegt aber auf der Hand, da v &
ooppydy Ty pecartétnv nicht ,von den gemischten Stephanai die der Mitte am
nichsten gelegene..., sondern, wie es schon das Femininum andeutet, ,,die mittelste aller
gemischten Kronen..., d. h. diejenige im innersten Zentrum der gemischten Kronen,
heiBen soll.”” Aus dem Satz mepioTdvtog 8 dvotdte téviny 100 aiépog ' abTd 10
TUp®deg DROTOYRiva 1008’ Omep KEKANKAUEV odpavdy, vE @ 1idn T mepiyeto wird
dann gefolgert, daB der Aither, unterhalb dessen das gemischte Feuer liegt, mit dem
obersten, alle Kronen wie eine Mauer umschlieBenden o1epedv, gleichbedeutend ist. Weil
nun jenes duBerste otepedv, das Morrison iibrigens ganz richtig von dem System der

Kronen absetzt, in derselben Weise wie das otepépviov des Empedokles aus dem Aither

6 P&E, 61f.
57 Gleiche Kritik an Morrison tibt auch Taran, Parmenides, 2355
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geformt ist,”® so geht es an, anzunehmen, dafl auch das innere otepedv von aitherischen
Beschaffenheit gewesen sein miisse. Diese verkehrte Theorie glaubte Morrison zusitzlich
mit der Berufung auf ein Euripidesfragment zu stiitzen, wo es heilit, daB ,,die gelehrten
Sterblichen die Mutter Gaia auch eine in Aither thronende Hestia nennen®.” Damit wird
jedoch kaum ein gewichtiger Nachweis fiir die Harte der aitherischen Substanz erbracht,
da hier Euripides lediglich auf die in damaligen Theologenkreisen gingige Gleichstellung
von Hestia mit der Mutter Erde anspielt,60 die nach Platon ,,im reinen Himmel ruht, in
dem die Sterne sind, und den viele, die von solchen Dingen zu sprechen pflegen, Aither
nennen®.®’ Angesichts der gesamten antiken kosmologischen Tradition, wo Aither das
leichteste und reinste, sich regelrecht oberhalb der sublunaren Sphire befindliche Element
des Universums bildet, muB} dessen Gleichsetzung mit der harten Weltmitte als grobes
MifBverstindnis abgetan werden.®

Den Fehler der Gleichsetzung des Aithers mit der Festen Hiille des Weltalls, dem

otepedv, beging in seiner Besprechung des theoprastischen Berichtes auch M.

% Auch das ist natiirlich ein Mifiverstindnis; bei Aét. Il 11,2 = DK 31 A 51: E. a1EPENVIOY
glval OV oDpovoy € GEPog SUUROYEVTOS VRO TUPOS KpuoTaAAoelddg, 1O nupddeg kol 10
Gepddeg £v EXaTépw 1OV Toeapimv repréxovta steht nichts dariiber, dafl das otepépviog
ovpavog des Empedokles aus Aither bestiinde; es heilt lediglich, dafl der feste, aus der von Feuer
kristallhaft kondensierten Luft (d. h. anp und sicht ai®ip wie es P. Kingsley, Empedocles’ Sun, CQ
44, 2, 320 f. versteht) geformte Uranos, das Feurige und das Luftige in jeder von beiden
Hemisphiren umfafit: zu der Beschaffenheit dieser Hiille bei Empedokles vgl. u. a. W, K. C.
Guthrie, Anaximenes and xkpvoradloeidés, CQ N. S. 6, 40-44: ). Longrigg, KPYITAAAOEIAQS,
CQ 15, 1965, 249-251; F. A. Wilford, Embryological Analogies in Empedocles’ Cosmogony,
Phron. X111, 1968, 108-118.

* P&E, 64 f.; vgl. Eur. frg. 944 Nauck: kol Taio patep Botiav 8¢ 6 oi cogol | Bpotdv
KoAOUOLY Tiévny &v aibépt.

% Hestia als Erde bei Soph. Triptol. frg. 558 Euseb. praep. ev. 1l 2, 32; Ov. F VI, 267;
Anaxagoras DK 59 A 20 b = Theol. arithm. 6, 18 De Falco; Erde als Mittelpunkt der Welt heifit
moviodandv [Bwv Eotie 1€ oboa kol Nt in Ps. Arist. de Mundo 391 b, 13; zu Hestias
Gleichsetzung mit Demeter s. Corn. 28, 156.

" Phaed. 109 b: ... ccbtiv 8¢ TV Yiv KoBapav &v kabap®d Keiobot 1 obpav®, &v dnép
€01t T Gotpa, Ov 81 aibépa dvopdlelv tovg MoAAOVG ThV nEpL & ToO DT elwbOT@Y Abyery

82 vgl. Anaxagoras DK 59 B 15: ... 10 pév Toxvdv Kol Stepov kad yogpdv kol 1o Copepov
£vB&de cuvexbpnoev, Evoa vdv <i >, 10 8¢ dpodv xoil 10 Bepudv kol 10 Enpov
eEexbpnoev eig 1O npdcm 10V AiBEpoG.; vgl. Hippocr. de carnib. 2 VII1 584 L. = DK 64 C 3: ...
doxtel 8¢ pot 6 xadfouev Bepudv, Bévatév e elvon xai vogewy mhvia kal Opfiv kol dxolery
xai eidévor mavta, £0vta 18 kol é0dpeva. Tobto obv 10 mAgiotov, Ste étapbyfn Gravra,
gEexmpnoev ig TV Avetdto TEpLRopTv Kol abtd pot dokéet aibépa 1ol maiaolg eipficBat.
Nach Arist. de Caelo A 1l 268 b ff. ist Aither das funfte Element, reiner als die vier Elemente der
subluniiren Sphire.
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Untersteiner.” Dem Beispiel Morrisons folgend, schlieBt auch er aus dem Satz
nepLotaviog 8 Gvotdto navtov 1od albépog auf die Identitit vom Aither mit dem
nepigxov. Dieser Aither ,abraccia tutto il mondo temporale inverato dal complesso
sistema astronomico e costituisce con obpavdg... una sostanziale unita®. Koinzidiert nun
einmal Aither mit dem mepiéyov, wie erklirt sich dann jenes otepedv, das Pradikat von
neptéxov? Untersteiner versucht zu argumentieren, dafl otepedv hier eigentlich nichts
anderes meinen soll, als daB8 der Aither ,.,saldo®, bzw. , fisso® sei;* eine Auffassung, die in
den kosmischen Systemen der Griechen schwerlich ein Gegenstiick finden kann.

Alle diese Deutungen miissen notwendig in Widerspriiche geraten, und zwar nicht
nur wegen der Akzeptierung von Krisches Texterginzung durch otepedv, sondern vor
allem weil sie von seiner falschen Definition ausgehen. Diels setzt es mit der Erde gleich,
die aber im parmenideischen System als synonym mit dem Dunklen und Dichten (oxotog
- mokvov), doch keinesfalls mit dem Festen, gedacht wird. Aus demselben Grund ist es
auch unzulissig, o1epebv mit Morrison und Untersteiner mit dem Aither zu identifizieren,
der gerade das reinste, ungemischte Feuer représentiert: ... phoyog aiBéplov ndp, | fintov
dv, PEY [apordv] Ehogpldv, Envtd mdvioce twOTOv (B 8, 56f). Wenn es daher im
agtianischen Resumé lautet, daB unter der alles umschlieBenden Mauer, dem otepedv,
eine Feuerkrone liegt, so ist damit wohl nichts anderes gemeint, als gerade die dem
leichten und feurigen Element angehdrigen Kronen des Aithers und des Uranos; nur so ist
ndmlich der letzte Satz zu verstehen, nidmlich dall nach dem unter der festen Hiille
befindlichen Aither der feurige Uranos folgt. Es ist weiterhin niitzlich, sich klarzumachen,
daB jenes duflerste otepedv nicht mit zu dem eigenen Kronensystem gerechnet wird,
sondern als dasselbe zusammenhaltende, aber keinesweg an den kosmischen
Phianomenalgegensitzen teilnehmende Hiille, gefaBt ist.* Erst unterhalb dieser

undurchdringlichen Mauer schliefit die Ordnung der aus gegensitzlichen Prinzipien

& Untersteiner, Parmenide, 180

® Untersteiner zieht die Worterklarung von J. H. Schmidt, Synonymik der griechischen
Sprache 1V, Leipzig 1886, 672 herbei.

% Insofern muf man mit A. Finkelberg, The Cosmology, 36 u. 57, einverstanden sein; die
Behauptung von J. Bollack, La cosmologie parménidéenne de Parménide, in. Herméneutique et
ontologie. Hommage & Pierre Aubenque, (éd.) R. Brague — J. F. Courtine, Paris 1990, 17-53, 36:
,.La solidité est une propriété de la nuit“ ist aus rein terminologischem Standpunkt falsch, was auch
Conche, Parménide, 216, einsieht,
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Diinnes - Licht und Festes - Nacht stufenartig aufgebauten Weltalls an, ndmlich aiénp,
(die gemischten Kronen des) obpavog, und té mepiyera.

Was schlielich die Identifizierung der parmenideischen Gottin mit  der
pythagoreischen Hestia anbetrifft, so miissen gewichtige Griinde genannt werden, die
dieselbe durchaus hinfillig machen. Die auf Theophrast zuriickgehende doxographische
Tradition schreibt Philolaos und Hiketas eine Theorie zu, nach der die Erde nicht im
Zentrum des Weltalls ruht, sondern sich mit der Gegenerde und den anderen
Himmelskorpern um das Zentralfeuer herumdreht.®® Diese Mitte des Universums galt den
Pythagoreern als dnpiovpyikn, das wertvollste und maigebende Prinzip des Weltalls, die
die Namen wie A1dg @oiakh”, Znvog mopyoc® oder Awdg Bpdvoc® fiihrte. Sie war der
gemeinsame Sitz der Gotter, Adg oixog’®, Orphiker riefen sie oike Bedv paxédpwv’' an.
Ihre unerschiitterliche Position inmitten des Weltalls bekundet noch Platons
Phaidrosmythos, wo Hestia allein im Hause der Gotter verharrt, wihrend die Schar der
Gétter mit dem Zeus an der Spitze alles anordnend auszieht;”” im Kratylos wird dann ihr
Etymon schlechtwegs in der Oboia gesucht.”” Um diese heilige Weltmitte kreisen nach
den besagten Systemen zehn gottliche Korper in folgender Anordnung von der Mitte aus:
zunichst die Gegenerde, der von den Menschen bewohnten Erde gegeniiberliegend, dann

Mond, Sonne, die fiinf Planeten (nach dem System des Timaios in der Reihenfolge der

% A&t 17,1119, 11, 13; Arist. de Caelo, B 13,293 a 18 = DK 58 B; Simpl. in de Caelo 511ff.
Heiberg; Alex. Aphr. in Arist. Met. A’ 5, 985 b 26; weitere Belege bei B. L. van der Waerden, Die
Astronomie der Pythagoreer, Verhandelingen der Koninklijke Nederlandse Akademie van
Wetenschappen, Afd. Natuurkunde, XX, 1, Amsterdam 1951, 49 f¥.

7 Cf. Zavog euiakd bei Procl. in Plat. Tim., 111, 172 A. Simpl. 511, 26 in Arist. de Caelo, B
13,2932 18 = DK 58 B 37

8 procl. in Plat. Tim. I,61C; Il 172 A; 1V, 282 E; Nicom. Geras. bei Phot. Bibl. 143 A, 32_;
Simpl. 511, 26 in Arist. de Caelo, B 13,293 a 18 = DK 58 B 37

% Eust. 1, 63 nennt Zeus ‘Eotiodyoc; vgl. auch Hsch. ‘Eotiéyoc.

A&t 117,7 = DK 44 A 16 ®. ndp év péow mepi 10 xévipov Smep Eotiay 100 mAVTOC
KoAEl kol ALOg olkov kol pntépo Bedv Bopdy Te Kol cuvoytv Kol pHétpov ¢hoeme.

" Orph. Hymn. 84, 5

2247 A: péver yop Eotia €v Bedv oike pHovn

7 Plat. Craryl. 401 C: & feic odotav karodjey, eiciv o gooiav karodotv; nach Archyt.
bei Stob. Ecl. Phys. |, 35, 2 ist diese Etymologie pythagoreischer Herkunft. Philolaos bei Stob. Ecl.
1, 21, 8 = DK 44 B 7 verleiht ihr sogar sphérische Gestalt und nennt sie 10 €v: 10 mpdtov
appooBév, 10 Ev, €v 1® UECw T6¢ coaipag £otior kadelton. Sehr interessant klingt in diesem
Kontext die Stelle bei Plotin, Enn. 1V, 4; 27, 18, der von einer Erdseele spricht, welche Wachstum
und Lebensatem innehat und auch Hestia und Demeter genannt wird, ibid. 26, 12. Dieser Gedanke
geht wohl auf die Vorstellung des Universums als eines lebendigen Organismus zuriick.
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wachsenden Umlaufszeiten: Venus, Merkur, Mars, Jupiter, Saturn), und zuoberst die
Fixsternsphiire, die Aristoteles zu den zehn himmlischen Kérpern zihlt.”

Doch eine solche Anschauung ist bei Parmenides durch keine Spur angedeutet. Der
Satz xol 10 pecoiltatov Tach®v, nepl O(v) ndAly mup®dng redet lediglich von einem —
allerdings nicht nidher bestimmten — pecattatov, um das sich eine Feuerhiille herumlegt.
Sollte dann der Satz — im Widerspruch zu dem unmittelbar nachfolgenden - etwa so zu
verstehen sein, daB} die Gottin mit der innersten Mitte gleichbedeutend wiire, so miifite
man sie sich nicht als identisch mit irgendwelcher Feuerkrone, sondern genauer mit dem
von derselben umgebenen Dichten und Dunklen pecaitatov <otepedv> denken. Dies ist
aber ebensowenig pythagoreisch wie der Umstand, daB im aétianischen Bericht nichts von
einem Zentralfeuer, und weniger noch von einer Gegenerde, der notwendigen
Voraussetzung der pythagoreischen Hestia-Kosmologie,”” oder von anderen
Planetensphiren verlautet.

Es gilt als die Grundvoraussetzung unserer Deutung des gesamten Weltgedichts des
Parmenides, daB} die offenbarende Gottin des Prooimions wesensgleich mit der in den
Bruchstiicken seiner Kosmologie auftretenden schopferischen Géttin sei, und ihre
Position nicht nach der jeweilig zu verrichtenden Funktion wechselt.” Dies wird nicht
bloB durch die Zusammenstellung der sowohl fiir die himmlische Loseverwahrerin und
Gerechtigkeit als auch fiir die kosmische Schopferin (..toxéa mdong xivAcews xai
YEVEGEMG DRapyely, fviver kol doipova xuBepvitiv xal kAndobyov énovoudlet
Atknv 1e kot Avayxnv) zutreffenden Beinamen bei Aétios, sondern hauptsichlich durch

die noch weiter unten zu erdrternde Feststellung nahegelegt, dafl das Himmelstor des

™ Simpl. 512 in Arist. de Caelo

7 Noch G. B. Burch, The Counter-Earth, Ositis XI 1954, 267294 hilt die antiken
Erkldrungen der Gegenerdetheorie flir unzureichend und stellt die Hypothese auf, derzufolge die auf
demselben Orbit wie die Erde, nur ihr gegeniiber, zirkulierende Gegenerde in dem kosmischen
System des Philolaos dazu eingefiihrt wurde, um der Erde im Bezug auf das Weltzentrum ein
Gegengewicht zu verschaffen, wodurch das Universum im Aquilibrium gehalten wird.

7 Wie es sich seinerzeit Krische, F. orschungen, 104, vorstellen wollte, wenn er argumentierte,
daBl die Gottin in das reine Feuer versetzt werden muf}, welches alleine ihrer Natur zusagt, die
Vereinigung der gegensitzlichen Prinzipien ist aber erst ihre kosmische Titigkeit. Auch Conche,
Parménide, 227, argumentiert, dal} _la daimon est "objet du discours de la Déesse; mais surtout fa
Déesse, qui accueille le jeune homme avec bienveillance (1. 22), veut qu’il soit instruit de tout (1.
28), ’éleve jusq’a la vision de la vérité et de I'étre, est nécessairement toute différente d’une
démone qui est au principe de devenir®.
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Prooimions am FEingang in die Milchstrale liegt, die im kosmischen System des
Parmenides den Bereich der gleichmiBigsten Mischung der kosmischen Prinzipien
darstellt. Unter Anerkennung dieser Wesensgleichheit bringt die Versetzung der Géttin in
den Zentralpunkt des Universums nur unversdohnliche Widerspriiche mit sich. So sei etwa
schwierig zu begreifen, wie die Tore der Bahnen von Tag und Nacht an einem feurigen
Zentralpunkt angebracht werden kdnnen, wie jenes y&op' dyovég, der klaffende Schlund
(des Hades) an dem Zentralfeuer liegen kann, oder, und nicht zuletzt, aus welchem Anlaf}
die (im Prooimon geschilderte)} Jenseitsreise zum Mittelpunkt eines Kosmos fithren solle,
aus dem bekanntlich alle Extatiker seit jeher die Ausflucht suchen. Es ist schlieBlich auch
mit der Aussage schwer zu vereinbaren, dall die Gottin die Seelen bald aus dem
Sichtbaren ins Unsichtbare, bald in umgekehrte Richtung sendet,” denn diese Tatigkeit
kann unmoglich an einem Punkt des Universums vollzogen werden, wo nur das eine
(ndmlich dunkle und dichte) Element vorwiegt.

Die Géttin des Parmenides hat eine doppelte Funktion inne: sie ist eine im Zentrum
der kosmischen Kronen thronende schépferische Potenz zum einen, eine Seelenrichterin
zum anderen; es steht dagegen fest, dal die Pythagoreer beide Funktionen nie einer
einzigen gottlichen Macht zuerkannt haben. Mit der Aufgabe, die Seelen im Jenseits zu
empfangen, haben sie allem Anschein nach die himmlische Persephone betraut;” das
eigene Elysion befand sich aber in der Sonnen- und Mondsphire.” Wir gelangen deshalb
zur SchluBfolgerung, daB eine pythagorisierende Ausdeutung des parmenideischen
Kosmos und der Stellung der Offenbarungsgéttin in demselben viéllig unverstidndlich
macht, warum Parmenides zur Erlangung eines htheren Wissens iiberhaupt eine Reise in
die Himmelshshe nétig hat, mit anderen Worten, wir haben ein durch Kosmologie nicht
gerechtfertigte Jenseitsreise vor uns. Die Schwiche der meisten bisherigen Deutungen des
parmenideischen Proomions liegt eben darin, daB es ihnen nicht gelungen war, die Briicke

zu der Kosmologie zu schlagen.

"7 Simpl. Phys. 39, 18 ad DK 28 B 13

" Auf eine Astralisierung Persephones deutet der Spruch bei Porph. V. P. 41 hin, daB die
Planeten ihre Wachhunde sind, so gut wie die Stelle bei Plut. de facie 27, 2 (942 ¢), wo sie als
Mondkonigin, 1 & £v cedfivyy kKol 1dv nept oedfvev, auftritt.

” lambl. V. P. 82; Belegstellen gesammelt bei P. Capelle, De luna stellis lacteo orbe
animarum sedibus, Diss. Halle 1917, 1-18;
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In diesem Zusammenhang sollte noch die oft hervorgehobene ,,Verwandschaft” der
Spinnerin-Ananke des platonischen Er-Mythos mit der parmenideischen Gottin, die in der
konfusen Namenzusammenstellung bei Aétios auch als Ananke bezeichnet wird (fiviiva
kol daipovor kvPepviitiv kal xAnpodyov €movopdler Alknv 1te kol Avayxnv),
aufmerksam gemacht werden. Doch man muB sich bei diesem Vergleich stets vor den
Augen halten, dal} es sich im platonischen Staat keineswegs um ein rein pythagoreisches
Bild handelt, sondern um eine durchaus freie und originelle Verarbeitung verschiedener
eschatologischer und kosmologischer Motive, darunter auch der orphisch-pythagoreischen
Symbola, auf deren Grundlage ein neuartiges Phantasiebild heraufbeschworen wird. So
stellt sich beim niheren Zusehen heraus, daff die von Platon geschilderte Ananke eine
Kontamination der pythagoreischen Hestia und der aus orphischen Kreisen bekannten
Gestalt der vorderasiatischen Muttergottheit, der schicksalshaften Spinnerin Rhea-Kybele,
sei,” der zu guter Letzt der Name der personifizierten kosmischen Notwendigkeit
verliehen wird. Es kann deshalb nicht im geringsten davon die Rede sein, dafl Parmenides
und Platon sich von ein und derselben Quelle inspirieren lassen, oder dal Platon sich an

die Vorstellungen des Parmenides anlehnt. ®

% Die Spindel ist ein Attribut der vorderasiatischen Schicksalsgottheiten, vgl. H. Th. Bossert,
Die Schicksalsgottinnen der Hethiter, Die Welt des Orients i, 1954-55, 350 ff.; fiir die Griechen
galten als Spinnerinen die Moiren, Aisa, ilirische Athena (W. Dorpfeld, Troja und lion 2, Beil. 63,
Nr. 92/93) u. Kybele, vgl. F. Naumann, Die lkonographie der Kybele in der phrygischen und der
griechischen Kunst, MDAL, Ist. Abt., Beiheft 28, Tiibingen 1983, 25 f. u. 86 f., aber schwerlich
Ananke; vgl. auch E. Steinbach, Der Faden der Schicksalsgéttinnen, Diss. Mittweida, 1931; Platon
schopfi ganz deutlich aus dem orphisch-orientalischen Uberlieferungsgut, dazu P.- M. Schuhl,
Autour du fuseau d’Ananké, RA XXXII, 2, 1930, 58-64; O. Brendel, Symbolik der Kugel, 59.

* Vgl P. Tannery, La physique, 281; ). Dorfler, Die Eleaten und die Orphiker, 41,
Jahresbericht des Kaiser Franz Josef-Staatsgymnasiums zu Freistadt in Oberdsterreich, Freistadt
1911, 19, Pfeiffer, Studien, 128; Morrison, P&E, 67.
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So ist klar genug geworden, dal der Satz kot 10 pecoitatov nac®dv (oTepedv),
nept 0 mokv mupmdng, der seit Diels als Anhaltspunkt der pythagorisierenden
Interpretation der parmenideischen Kosmologie dient, den Weg zu ihrer logischen und
widerspruchsfreien Erkldrung verstellt. Der Ausweg aus dieser Sackgasse ist in
verschiedenen Richtungen gesucht worden. J. Bollack war sich wohl bewuflt, dal die
symmetrische Weltbeschreibung, so wie sie im Anfangssétzen des A 37 dargelegt ist, fiir
eine Kosmographie unbenutztbar sei: ,l’ordre selon lequel se succédent (scil. des
couches) ... ne s’accorde manifestement pas avec !’organisation du monde qui nous
entoure et que 'on voit.” ,Le dépassement de I’impasse™ fiihre vielmehr durch die
Annahme, daB die Anfangszeilen von A 37 urspriinglich nicht eine Kosmologie, sondern
»une structure précosmique ou préscosmogonique” dargestellt haben. Damit wird
eigentlich nur die von Reinhardt aufgeworfene Frage ,,ob Parmenides mit seinen Krinzen
eine Ordnung hat beschreiben wollen, die der gegenwirtigen Weltordnung vorausging™
aufgegriffen und weitergefiihrt.*? Um die Struktur des vorkosmischen Zustandes zu
rechtfertigen, legt Bollack eine strittige Auslegung des schwierigen 9. Fragments vor,
indem er dessen SchluBworte &nel ob3etépw péto pndév (im Widerspruch zu den
meisten Deutungen) als: ,parce que ni 'une ni l'autre ne contient rien de Pautre™
verstchen mochte. Dies besagt nun angeblich, dal keins der entgegengesetzten
kosmischen Prinzipien an etwas anderem als an sich selbst partizipieren kann, weshalb:
,la pureté sans mélange des principes se maintient dans la géométrie surprenante de leur
premicre distribution cosmique” (d. h. in dem vorkosmischen Zustand). Diese
~Geometrie” scheint jedoch ganz willkiirlich gewesen zu sein: ,,lorsque les anneaux sont
interprétés comme un stade de la cosmogonie, I’arrangement retenu, comme antérieur a un
dynamisme plus décisif de la formation du monde proprement dite ... , reste arbitraire.”

Erst durch die Auflésung des ,,vorkosmischen Zustandes® durch den eintretenden Prozel3

3 .
8 parmenides, 11
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der kosmogonischen Mischung entsteht die Welt: ,.la structure géométrique des anneaux
ne pouvant pas étre identifiée avec une phase de la genése du monde, la cosmogonie
s’organise a partir de son effacement, dans le mélange.” Die folgenden Sitze des A 37
verweisen dann angeblich ,,aux mouvements qui donnent naissance a la différenciation
¢lémentaire et aux interactions des principes”, um am Ende die Beschreibung ,.de
I"ordonnance des parties du monde devenu™ zu erhalten. Bollack versucht nun die
Weltentstehung aus dem vorkosmogonischen Zustand zu entwerfen: ,comme la
succession des spheres alternées, les mouvements cosmogoniques partent a la fois du
centre et de la périphérie. Mais une dissymétrie apparait aussitét. Le mouvement
centrifuge qui s’élance de la terre”, du noyau central, occupé par la nuit, est provoqué par
les tourbillons du feu. Le mouvement centripéte se développe a partir du feu qui s’est
massé sous la volte solide. La raison de cette dissymétrie est que, en un premier temps du
mélange, le feu était monté de partout, franchissant la barriére opposée par les anneaux
obscurs; la nuit, concomitamment, s’est déposée en bas.”

Von der sprachlichen Verfanglichkeit dieser Interpretation abgesehen, gibt es nicht
einmal den geringsten Anhaltspunkt fiir die Voraussetztung, daB der einleitende Satz des
aétianischen Berichtes je mit etwas anderem als der Beschaffenheit des vorgefundenen
Weltzustandes befaBit sein wiirde. Die Weltstruktur, die da beschrieben wird, ist viel eher
als Ergebnis eines bereits vollzogenen kosmogonischen Prozesses zu beurteilen: das
Feurige und Leichte ist infolge der kosmischen Rotation des Feuers zur Peripherie
ausgeschleudert worden, das Dunkle und Schwere hat sich im Zentrum abgelagert; im
Zwischenraum werden die gegensitzlichen Prinzipien durcheinander getrieben, wodurch
die physikalische Welt entsteht. Eine ,structure purement géométrique®, welche die
vorkosmogonische Weltstruktur aufweisen soll, ist daher lediglich ein durch den
fraglichen Satz xol t0 pecaltatov moacdv <otepedv>, meplt O mAAV  TLPOING
verursachtes Millverstdndnis. Man fragt sich am Ende, wo denn diese ,,vorkosmische
Struktur® herkommt und wozu sie eigentlich da ist? Bollacks Deutungsansatz, so subtil
sein Gedankengang sein mag, zeigt wieder einmal, daB die aus der Beibehaltung des
strittigen Satzes sich ergebenden Widerspriiche auf einem #uflerst spekulativen Weg

hochstens nur  abzuschwichen, schwerlich aber restlos zu 18sen sind. Die
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Gesamtkonstruktion mufi daher als eine anhand des vorliegenden Materials
unbegriindbare Hypothese angeschen werden.*

Mehr Attraktivitat zeigt die Auffassung Frinkels, derzufolge Theophrast den Text
des 12. Fragments dahin interpretiert hat, daB nach Parmenides die Licht- und Nachtringe
alternieren; demgeméil legte er auch um die Erde einen Feuerring. ,,So kénnen wir die
Angabe, als eine Folgerung aus der erhaltenen falschen Auslegung des erhaltenen echten
Textes, sowohl verstehen als auch eliminieren.*® Diese Erkldrung ist aber ebenfalls
unsicher, da uns nichts zwingt, anzunehmen, dall Theophrast gerade das bei Simplikios
aufbewahrte Fragment zum Ausgangspunkt seines Referats gewihlt hatte.

Der Satz xai 10 pecaitatov ntacdv <atepedv>, nepl o(v) ndAlv muphdng kdnnte
unter Umstiinden seiner stdrenden Wirkung behoben werden, wenn nicht sein ganzer
Wortlaut, sondern nur das otepedv weggelassen wiirde.®® Wir hitten dann einen zwar
keineswegs in den Kontext passenden, doch zumindest weniger kontroversen Satz vor
uns, der als: ,(und umgekehrt) um das Mittelste (d. h. um die Sphire der Mischung,
obpavdg) liegt eine Feuerkrone herum (d h. die Sphire des ungemischten Feuers,
Aither)™, ausgelegt werden diirfte. Man miifite allerdings ndAwv in diesem Fall nicht im
Sinn von ,wieder®, ,noch einmal®, ,von neuem,” sondern als ,entgegengesetzt“,
umgekehrt” verstehen, was jedoch sprachlich problematisch ist.

Angesichts dieser Lage macht es den Eindruck, daB als der letzte gangbare Weg fiir
eine widerspruchsfreie Auslegung der theophrastischen Kosmologie die Moglichkeit des
Streichung des ganzen Satzes Uibrig bleibt. So hat schon vor mehr als einem Jahrhundert
A. Doring in seiner sachlich richtigen und methodisch bisher uniibertroffenen
Rekonstruktion des parmenideischen Weltsystems gefordert, den Satz als eine irgendwann
und irgendwie in den Text hineingeratene ,Glosse eines nach irgend einer uns

unverstindlichen Harmonistik Strebenden® vollig auszuschlieBen.*® Er wies dabei mit
g

8 J. Bollack, La cosmologie, 25-33

8 Parmenidesstudien, 183-184; auch Tardn, Parmenides, 239, Frinkels Beispiel folgend,
streicht den Satz als ein mit den stoischen Doktrinen kontaminiertes Miflverstandnis des Fragments
B 12, 1-2,

* In der modernen Parmenidesforschung wird das ergiinzte otepedv unseres Wissens nur bei
Conche, Parménide, 215 f. weggelassen.

¥ A. Doring, Das Weltsystem, 162 ff.; idem, Ein Wort pro domo, 222 ff.; von einer doppelten
Feuersphiire, einer zentralen und einer peripherischen, erfahren wir aus der Beschreibung des



139

vollem Recht darauf hin, daf ,alle bisherigen Ausleger eben dadurch, daB sie dieses
wiederstrebende Element beibehalten und in das System zu verarbeiten gesucht haben,
zum MiBlingen ihrer Bemiihungen verurteilt worden sind“. Die Weglassung des
fraglichen Satzes hat Doring mit derart einsehbaren und triftigen Argumenten
untermauert, dal} es sich lohnt, sie an dieser Stelle in Kiirze zu wiedergebe:n:87

1) mit den Worten bg’ @ nupmdng oteedvn beginnt eine Aufzihlung der Sphiren in
der Reihefolge threr Lage. Aus dieser Reihefolge fillt aber das pecaitatov nacdv, das
die Mitte der gesamten Welt bezeichnen kann, vollig heraus.

2) Die Worte mepi 0 ndAiv mop®ddng widersprechen dem in beiden Quellen
tibereinstimmend vorliegenden Anfangssatz, nach dem es eine Sphire des Diinnen, eine
des Dichten und endlich eine Mehrheit von gemischten Sphéren gibt. Nach dem fraglichen
Satz gibt es jedoch zwei Feuersphiren.

3) Das Wort pecoitatog wird in dem strittigen Satz in einem anderen Sinne
gebraucht als in dem unmittelbar folgenden. Hier bezeichnet pecaitotog die mittelste
Sphire der Spharengruppe, die sowohl von Mittelpunkt, als von ihrer Peripherie am
weitesten abstehende Sphire. In dem verdichtigen Satz heilit pecoiratog die innerste
Mitte aller Spharen.*®

Ist der Schritt einmal gewagt und der Satz gestrichen, steht uns nichts mehr im Weg,

eine verhiltnismiaBig konsistente Erkldarung des Weltsystems des Parmenides vorzulegen.

philolaischen Kosmos bei Aét. 11 7, 7 = DK 44 A 16: ®. ndp év péow zmeplt 10 kévipov Omep
£0Tiav 100 TOaVIog KOAET KTA.. Kol ndilwv mop Etepov avatdtw t0 nepiexov. Diese Angaben
bilden nach A. Déring, Die Wandlungen in der pythagordischen Lehre, AGPh V, 1892, 516 ft.
einen Mischmasch, wo mehrere Konzeptionen durcheinandergehen. Die Annahme eines
peripherischen Feuers widerspricht zunichst der fiir Philolaos bezeugten Lehre, dafl das Feuer als
das wichtigste die Mitte als die gesicherteste Stelle in der Welt einnehmen misse. Die im
aétianischen Bericht vorkommende Dreiteilung des Universums, derzufolge im obersten Teil des
Weltumfanges, dem Olympos, die ethikpiveia tdv otouxeiov enthalten sind, stimmt dann
ebensowenig mit seiner dekadischen Theorie iiberein, nach der die Mitte der Welt sein wertvollstes
Teil darstellt. Hieraus ist zu ersehen, wieviel Verschiedenartiges und Widerspriichliches die
aétianische Doxographie enthilt.

%7 Selbst wenn es Doring gelang, dank richtiger Intuition den Grundgedanken des ganzen
Weltsystems klar zu erfassen, blieben seine Beitriige, sei es wegen Diels’ ablehnender Reaktion, sei
es wegen der dem Wortlaut gewalttuenden Exzision, in der modernen Parmenidesforschung so gut
wie unberiicksichtigt (mit der ehrbaren Ausnahme von Pfeiffer, Studien, 128). Die Uberlegungen
zur parmenideischen Kosmologie bei F. Susemihl, Zum zweiten Theile des Parmenides, 205 ff., wo
allerdings die Streichung des bedenklichen Satzes als ,,méglichst unwahrscheinlich™ zuriickgewiesen
wird, sind nichts als eine diffuse Modifikation der d6éringschen Rekonstruktion.

% Das Weltsystem, 162 f.; Ein Wort pro domo, 224 {t.
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Aus der obenzitierten aétianischen Nachricht entnehmen wir, daf das Weltall von zwei
entgegengestetzen Prinzipien, dem ndp und der y#, beherrscht wird, die Parmenides
anderswo Tég 100 mavtog apyég nennt.”’ Diesen entsprechen weitere Gegensatzpaare
auf verschiedenen Ebenen: Warm (8epp6v) und Kalt (yuxpév),” Diinn (muxvév) und
Dicht (&paiév),” Leicht (xobpov) und Schwer (Bopc)™ auf der physikalischen, Licht
(pdc) und Dunkel (okdt0g. Logoc, vOE)? auf der phénomenalen,% und nach einer
zweifelhaften Angabe des Aristoteles das Sein (1o 6v) und das Nichtsein (10 pn Ov) auf
der ontologischen.” Erde wird im allgemeinen als das leidende Prinzip angesehen, worauf
Feuer als die formende Kraft seine Wirkung ausiibt;”® die Natur des Warmen ist zu
sondern, die des Kalten zusammenzubringen.”” Wihrend nun in der Mitte der kosmischen
Kronen das Dunkle und Dichte, im duBersten Umkreis hingegen das Lichte und Diinne
herrscht, gibt es zwischen diesen elementarisch reinen Prinzipien stufenweise Ubergﬁnge,
in deren innerstem Zentrum sich eine Krone der gleichmidBigen Mischung vorfindet, die
fur alle Kronen der Schopfer aller Bewegung und des Werdens sei, (Parmenides) nennt
sie auch steuernde Daimon, Loseverwahrerin und Dike und Ananke®. Es kann indessen
gefragt werden, warum die mittelste Krone als Ursprung und Ursache der Bewegung und
des Werdens ausgesprochen fiir alle Kronen gilt, denn sie wiire dann nicht blof} als der

Schopfer der mit der physikalischen Welt identischen gemischten, sondern auch der

elementarisch reinen, die vorkosmischen Prinzipen Licht / Dunkel enthaltenden Kronen

¥ vgl. DK 28 A 23; A 24; A 345; A 35; A 35;5; bei Clem. Protr. V 64 = A 33 sind diese dpyai
schlechtwegs vergottlicht: T1. 8¢ 6 "EAedng 8e0bg slonyfiioato adp kol ¥iv.

% A 24; A 35,; Schol. zu B 8, 56-59 Simpl. Phys. 31,3

' A 37; A 22; B 8 und Schol. zu 8, 56-59 Simpl. Phys. 31, 3; A 53

2 Schol. zu B 8, 56-59 Simpl. Phys. 31, 3

A34y; BO

* Vgl. DK 28 ad B 10 Plut adv. Col. 1114 b: ... 8¢ ye Kol S1GK00pHOY RemOiNTol Koi
OTOLYELD HLYVDG TO AQUTPOV KOl OKOTELVOV £€X 1001V 10 oivOopeve TavTa Kai ol 1obTev
anoteiel

A 24: .. 800 e aitiog kol 300 1ae dpxig maAty Ti8not, Bepudv kol youxpdy, olov
n0p xoi yiiv Agywv. 100ToV 88 Katd HEV 10 Ov 10 Beppov TaTTEL, Bltepov 88 xatd 10 un 6v.

®PK28 Al = Diog. Laert. 1X 21: ... 800 1e elvar oroiyeia, ndp xal vy, kol 16 pev

300 ToLdV TG apxlc, nhp kol v, 16 uEv @ VANY 16 88 ag altov kol mowodv.; A 23 ... v
pev yhv ag LAny 10 8¢ nip b¢ aitov xal nowdv; A 35, = Cic. Ac. 11 37, 118 (aus Theophr.
Phys. Opin.): P. ignem qui moveat, terram quae ab eo formetur.

7 DK 28 A 33, = Arist. B IX 336a 3: ... éneidn yop TEQUKEV, (G QaOL, TO HEV BEpUOV
Sraxpively 10 88 wuxpov auviotdvol xal 1@v GAlov Exaotov 10 pEv RoElv 10 8¢ RGoxELy,
£k To0LTeY Afyouot kol Sid ToUtwy &ravia tdAla yiyveoBot xai pBeipeobat.
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des ungemischten Feuers und der dunklen Erde zu denken, was jedoch kaum mdoglich ist.
In der mittelsten Krone ist vielmehr der Sitz und Gesetz der Bewegung und des Werdens
fir die Welt der Mischung anzunehmen, denn die Daimon ,,waltet iiber furchtbare Geburt
und Mischung von allem, indem sie zum Mainnlichen das Weibliche zur Vermischung
fihrt und umgekehrt wieder das Miannliche zum Weiblichen“.”® Damit kommt mit aller
erdenklichen Klarheit zur Sprache, dafl in diesem Zwischenraum, wo die kosmische pi&ig
des Lichten mit dem Dunklen Element stattfindet, zugleich der eigentliche Ursprung der
physikalischen Welt zu suchen sei.” Die Welt des Werdens sei daher Ergebnis der
Vermischung von Gegensitzen Feuer/Erde, Licht/Dunkel, Diinn/Fest, die gerade dort am
besten zustande kommt, wo sie zusammenstoBen, ndmlich in der sowohl von der
peripherischen wie auch von der zentralen gleich entfernten mittleren Krone. Diese
Krone, die mit der Gottin identisch zu denken sei, hidlt zugleich als kosmische
Gerechtigkeit und Notwendigkeit (Atkn e kol "Avéykn) den gegensitztlichen Prinzipien

die Waage, die im Kosmos im gleichen MaB enthalten sind,'” kurzum, die Gottin pragt

% DK 28 B 12, 4-6: méviov yOp OTUYEPOLD TOKOV Kal piérog Gpyet | mépmovs Gpoevi
870 puyfiv 16 T évavtiov obtig | apoev Bvhutépw. Die Gotiin gebietet tiber schauderhafte
Geburt und Mischung von allen Dingen; Diels liest mavia yop <ij>: fiberall regt sie...”* und mit
ihm Reinhardt, Untersteiner, Cordero, Casertano, Cerri (név8 % yap);, méviy lesen Mullach,
Zeller, Taran, Holscher, Bormann, Coxon (névtn), O'Brien; nivtog lesen Brandis, Preller, Bergk;
richtig scheint uns mévtwy (mit Gallop, Mansfeld und Conche nach einem Diels unbekannten
Manuskript aus Moskau, vgl. D. Sider, Confirmation of Two ,, Conjectures* in the Presocratics:
Parmenides B 12 and Anaxaxoras B 15, Phoenix 33, 1, 1979, 67 f.; dazu vgl. auch die Erklirung
von Simpl., Phys. 34, 14 zu der Stelle: kai nowtikov altiov éxeivog pév Ev xowvov iy év pEog
mhvrey WBpopéviy kol moong Yeveoewg aitiay Saipova ti8now.)

% Neben pi&ic oder kpaoig der elementiren Kriifte als dem Weltbildenden Prinzip wird auch
von ihrer wechselseitigen Separation, anoxpioig, Schol. zu B 8, 56-59, Simpl. Phyvs. 31, 3 die
Rede: ,,tabto yap anexpin exoatépwe Exdtepa’. Wihrend die Ausdriicke pifig und xpéoig in
Bezug auf die schopferische Tétigkeit der Géttin und in der Psychologie verwendet werden (B 12, 4
u. B 18, 1: femina virque simul Veneris cum germina miscent; B 16, 1: &g yap €xaot0g Exel
KPAGLY HEAEWY TOAVTALYKIOV, | 10X vO0g GvBphrowot napiotatal), scheint dnoxkpiolg eine auf
die physikalischen Prozesse beschrinkte Formel gewesen zu sein, vgl. auch A 43: I 1év oy kot
my oeAfRvv £x 10D yarafiov xbkhov amokpiBfivar. Die Idee der Weltenstehung durch
kosmogonische Mischung der Elemente spielte wahrscheinlich bei den Orphikern eine bedeutsame
Rolle, vgl. Eisler, Weltenmantel 1, 448 . , 499, 653 f.; zu den griechischen Mischungslehren vgl. C.
Colpe, Die griechische, die synkretistische und die iranische Lehre von der kosmischen Mischung,
Orientalia Suecana, vol. XXVII-XVIIL, 1978/79, 132-147, insb. 141 ff.

"% Simpl., Phys. 180, 9-12 = DK 28 B 9, 3-4: ... n&v mAéov £6Tiv 610D @heog Kol vOKTOG
apdavtov | iomv aueotépay, énel obdetépw péta undév. Die Lehre von zwei weltbildenden
Elementen, die wohl in Persien heimisch war, ist vermutlich von den Pythagoreern nach Westen
tibermittelt worden, vgl. J. Cervenka, Dva elementy kosmologické édsti basné Parmenidovy (Zwei
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der Bewegung das gottliche Gesetz ein und sichert die Eintracht und Gleichgewicht im
Universum. All dies mag als Grundgedanke dieses Weltsystems gelten, der von hochster
Bedeutung fiir das Verstindnis der iibrigen Teile des Weltgedichts ist.

Anhand dieses einfachen Erkldarungsprinzips laBt sich die parmenideische
Kosmologie relativ widerspruchsfrei und stichhaltig wiederherstellen. Die restlichen
Zeilen des theophrastischen Berichtes enthalten den Aufschlul} dariiber, auf welche Weise
aus den kontrdren kosmischen Prinzipien die einzelnen Weltkronen entstanden sind:
....die Luft ist eine Ausscheidung der Erde, durch deren heftigere Zusammenzichung
verdunstet; die Sonne und die MilchstraBe seien eine Aushauchung des Feuers. Aus
beiden, Luft und Feuer, ist der Mond gemischt. Als Oberstes von allem der Aither
umzingelnd, unter den sich das Feurige ordnet, das wir Uranos nennen; darunter sind die
Dinge um die Erde.” Aus dieser Stelle geht erstens ganz deutlich hervor, daf es zwischen
der Erde und den mittleren gemischten Kronen einerseits, dem duflersten Aither und den
gemischten Kronen andererseits, gewisse graduelle Ubergiinge gibt, die der natiirlichen
Dynamik der widerstrebenden Elementarkrifte zuzurechnen sind. Diese Dynamik der
Urkrifte richtet sich auf seiten der Erde wie auf seiten des Aithers zu der Mitte hin. Dies
darf gleichfalls als das wichtige Konstruktionsprinzip des parmenideischen Weltgebiudes
angeschen werden.

Ein anderer Wesenszug dieses Weltsystems ist dessen Einteilung in drei, von einer
festen, undurchdringlichen Mauer umschlossene Bereiche (in der Reihenfolge von
Peripherie zum Zentrum): 1) das reine, ungemischte Feuer (mit Aither identisch); 2) das
gemischte Feuer (Uranos); 3) & mepiyew, aus dem dunklen und festen Element (Erde

und Luft) geformt."”"

Die Struktur der mittleren Sphire diirfte in Frage gestellt werden, da
die Sonne nach einer anderen aétianische Angabe dem Uranos nicht eingegliedert wird:
»~Parmenides ordnet als ersten den Eos an, den er fiir dasselbe erkliart wie Hesperos, in

dem Aither; auf ihn folgt Helios, darunter die Gestirne im Feurigen, das er Uranos

Elemente des kosmologischen Teiles des parmenideischen Gedichtes), Listy filologické 72, 1948,
124-128

"' DK 28 A 37 = Aét. 11 7, |: ..meprotéviog 8 GveThTe TEVIey 10D aifépog I abTd 1o
Top®deg rotayfival 10O Grep xexANkopey obpavdy, VO™ G HdN Th TEPiyELX.



nennt.“'" Der Bericht bricht zwar in der Aufzihlung der Kronen mit dem Uranos ab, es
ist jedoch noch durch mepiyewa zu ergidnzen, aus denen die Luft in die Feuersphire
hiniibergreift und die Mondsubsztanz mitformt. Wie verhilt sich also die Sonne zum
Uranos? Sowohl Himme!l wie auch Mond und Sonne sind nach Parmenides ,,femig“;'03
von den beiden Himmelslichtern erfahren wir ferner, daB sie éx 100 yorafiov xdxiov,
dem Kreis der Milchstralle, abgesondert worden waren.'™ Sie miissen deshalb aus dem
gemischten Feuer bestehen, das sich nur in der mittleren uranischen Sphire befindet, und
so diirfen wir vermuten, dal auch Uranos eine dreischichtige Struktur aufweist. Das
gemischte Feuer als Grundelement dieser Sphire ist in héchster Reinheitsstufe in der
Sonne enthalten, dann folgt die MilchstraBe mit den Gestirnen, und schlieBlich der Mond,
eine Mischung von Luft und Feuer,'” so daB auch in diesem Bereich ein von unten nach
oben sich stetig dnderndes Mischungsverhiltnis der beiden kosmischen Prinzipien
herrscht.

Die Struktur der zwischen beiden Extremititen gelegenen Sphire wird offenbar auch
zum Gegenstand der Schilderung der kosmischen Kronen bei Simplikios:'™ ... ai y&p
otewotepot mAvion'” mupog dxphtolo, | ai & émi toig voktée, petd & @roydg
teto aloo. Der Komparativ otewvotepat legt nahe, daB jene mit ungemischtem Feuer
gefiillten Kronen erst nach den nichstliegenden breiteren Kronen folgen; sie konnen somit
nicht, wie es sich einst Frankel dachte,'® mit Aither identisch sein, der seinerseits nicht

von den Kronen, sondern von denselben unterschiedlicher fester Hiille umlagert wird. Es

192 Agt. 11 15, 7 = DK 28 A 40a: II. mpitov pév tétter tOv Hdwov, v adtov 8¢
voplopevoy vt avtod kai “Homepov, Ev 1@ oiBépr ped dv tOv Aoy, Ve @ tobg &v 10
TUpOAEL AOTEPUG, OREP OVPUVOV KOAET.

"I DK 28 A 38 = Aé&t. I 11, 4: II,, ‘HpbhxAertog, S1pdtav, Ziveov mopwvov slvar Tov
ovpavov.; DK 28 A 41 = ibid 1l 20, 8: T1. xat Mntptdwpog nipivov dropgely tov fatov,; DK
28 A 42 = ibid. 11 25, 3: I1. wopivnv [sc. elvon tijv oeifqvnv].

" DK 28 A 43 = A&t 111 1, 4.

S AL F inkelberg, The Cosmology, 315, gehort der Mond als eine Mischung von Luft und
Feuer nicht zum Uranos; als Beweis gilt thm A 40a, wo Mond nicht als Bestandteil des Uranos
genannt wird.

1% DK 28 B 12, 1 = Simpl. in Phys. 39, 14

"7 mAfivion ist eine Emendation Bergks fiir manvto Simpl. 39; E* némvto; Simpl. 39 D!
nonvro Simpl. 39 D?, E; Simpl. 39 F om.; moufvto Fiilleborn; mAfivto Diels; nifiviot muf jedoch
richtig gewesen sein, da es den metrischen Fehler korrigiert und mit der von {etat angedeuteten
Prisenzform {ibereinstimmt, Frinkel, Parmenidesstudien, 183,.

"8 Brinkel, Parmenidesstudien, 184: ,...mit den Lichtringen sind die Spharen des Athers und
die Bahnen der Sonne und der anderen Sterne gemeint (10. 1/2).
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lieBe sich indessen behaupten, daB3 diese engeren Kronen auch nicht als nach der
breiteren, aitherischen Krone, folgende Himmelsringe aufgefalt werden diirfen, da sie mit
ungemischtem Feuer angefiillt sind, das allein in der elementarisch reinsten aitherischen
Krone enthalten ist. Einen Ausweg aus dieser Streitfrage glaubte Doring in der
Ubersetzung von otewvdg als ,diinn™ zu finden, denn in diesem Fall bezdge sich das
Epitheton .nicht sowohl auf ridumliche Sphire, sondern auf den erfiillenden Inhalt“,
wodurch der Gegensatz gegen die nachfolgenden gemischten Sphéren, in denen das

dichtere Element vertreten ist, angedeutet wire."”

Diese lexikalisch durchwegs
unbegriindbare Erklarung von otewvde zog spiter Doring zuriick und schlug statt dessen
vor, ,unter engeren Sphidren die innerhalb der reinen Feuersphire liegenden, von ihr
umschlossenen, gemischten Sphidren zu verstehen, in die aus jener das ‘ungemischte
Feuer’ unter der treibenden Kraft der Vereinigung des Gegensitzlichen hiniiberstromt*.''®
Dies scheint durchaus plausibel, zumal mAfivton auch meinen mag, daB die engeren
Kronen nicht der eigentliche Ursprung des elementarisch reinen Prinzips seien, sondern
von demselben erndhrt werden, indem es von der breiteren Sphére des Aithers ibergreift.
Damit wiire auch eine Erklarung des Ursprungs dieses uranischen Feuers gefunden, das im
Hinblick auf das ganze System durchdringende Gesetz des graduellen Ubergangs und des
Ineinandergreifens von entgegengesetzten kosmischen Prinzipen als ,Niederschlag® oder
.Aushauchung® des Aithers aufgefaBt werden konnte.''' Die Angabe, daB Sonne und
Mond aus dem Kreise der Milchstralle abgeschieden worden sind, wire dann nicht etwa
so zu verstehen, daB3 der eigentliche Ursprung des uranischen Feuers eher in der
MilchstraBe als in dem Aither zu suchen ist, sondern dall im kosmogonischen Stadium
zundchst aus dem reinen Feuer die Sphire des gemischten Feuers geformt war, aus deren

Zentrum dann, wohl in Folge der Rotation, Mond und Sonne ausgeschleudert wurden.

' Das Weltsystem, 174

"o Ein Wort pro domo, 227 f.; so wird auch die Schwierigkeit behoben, daB die Rede von
mehreren Kronen ist, die sich mit dem ungemischten Feuer fiillen. Die Krone des reinen Feuers
(Aither) ist ja nur eine einzige; damit wird auch dem Einwand von Taran, Parmenides, 236, der
Boden entzogen, daf3 ,,fr. X11. 1 proves beyond doubt that there are more than just one ring of pure
fire."

" vgl. DK 28 A 37: 10D 8¢ mupdg avomvonv oV ftov kod tov yoraéiav kbxiov; dazu J.
Bollack, La cosmologie, 42 ff.
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Die Worte peta 8¢ @Aroyog ieton aioa''? konnen dabei entweder als ,mit (den
Nachtkronen) stiirzt der Flamme Teil hinein;'"® oder ,nach den feuererfiillten Kronen
folgen die nachterfiillten, nach diesen aber die von Feuer und Nacht gemischten,""* oder
schlieBlich als ,dazwischen aber stiirzt sich der Flamme Teil* iibersetzt werden.''> Aus
der ersten Lesungsvariante ergédbe sich, dafl es eine Feuerkrone gibt und auBlerdem noch
eine andere, von Nacht und einem Anteil Feuers gemischte, also bloB zwei Kronen, was
aber mit der dreilagigen Struktur des vom reinen Feuer (Sonne), vermischten Feuer
(Milchstralie), und einer Mischung von Feuer mit der aus der sublunaren Sphire
ausgedunsteten Luft (Mond) zusammengesetzten Uranos schwer zu vereinigen wire. Der
unmittelbar nachfolgende Satz ,.&v 8¢ péow toOTOV daipwy 1 nhvro xuBepva” diirfte
dann nicht etwa derart verstanden werden, daB} die Daimon ,,in gemischten Kronen®
gedacht wird, denn so mifite sie in der letztgenannten, aus Nacht und einem Teil Feuers
gemischten Krone ihren Sitz haben, wofiir aber der Text kein Indiz gibt. Es bliebe dann
allein ibrig, die ambivalente Formel év pécw als ,,im innersten Zentrum des
Universums,” d. h. im Mittelpunkt der konzentrischen Kronen, auszulegen, wie es auch
meistens geschicht.''® DaB man damit wieder in den alen Fehler verfillt, die Géttin in den

Zentralpunkt des Universums zu verlegen, braucht nicht mehr ausgefiihrt werden. Die

"2 Im Wort aloo einen religidsen zu suchen (Untersteiner) scheint uns nicht angingig.

"* ygl. Riaux, Parménide, 225: ,,...car les (orbes) plus étroits sont fait de feu grossier, et ceux
qui suivent sont faits de nuit, avec une flamme de feu qui les traverse.” Friankel, Parmenidesstudien,
183:,,... die dann folgenden mit Nacht, in die ein Anteil Feuers einschiefit“; D. O’'Brien in EP |, 66:
wavec eux jaillit un lot de flamme* / ,,and with (the rings of night) there rushes a portion of flame.”;
Mansfeld, Vorsokratiker, 327: ,die auf sie folgenden mit Nacht, hinein aber schieBt auch ein Teil
Feuer.; Coxon, Fragments, 86: ,,...and those over them with night, in which moves a proportion of
flame®; Tardn, Parmenides, 166: ,after them with Night, and a portion of flame is discharged™;
Cerri, Parmenide, 157: ,quelle pil in alto la notte, ma ¢’¢ porzione di fuoco™.

"% J. Bollack, La cosmologie, 35 liest das Adverb peté geradewegs im Sinne von énmi taig
und iibersetzt: ,,plus loin s’élance la part de flamme™; vgl. auch Conche, Parménide, 222 im Sinne
von peténelta: celles qui suivent de nuit; aprés jaillit un lot de flamme”.

"s Vgl. Fulleborn, Fragmente, 85: ,,Von diesen Elementen sind die dichtern gebildet aus
unreinem Feuer, und aus Nacht die andern. Unter ihnen ist das Reich der Flamme™; Karsten,
Parmenidis reliquiae, 43: ,....hos qui sequuntur, nocte, quam inter volitat ignis flamma*;, Mullach,
Fragmenta, 127 L his subjecti ¢ nocte, quam intervolitat ignis pars*; Diels, PL, 44 ,,...dazwischen
aber ergieBt sich des Feuers Anteil®; DK, 243: . dazwischen aber stirzt sich der Flamme Anteil”; J.-
J. Rinieri (in: Jean Beaufret, Parménide, Le poeme, Paris 1955, 91): ,,ceux qui viennent ensuite sont
remplis de nuit, mais dans I’entre-deux est projetée une part de flamme*; Mourelatos, The Route,
249: ,and through them a due portion is discharged™; Cordero, Les deux chemins, 41: ,ceux qui
suivent, de nuit; mais entre eux s” échappe une portion de flamme*.

e vel. A. Finkelberg, The Cosmology, 311
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einzige einigermalen stich haltige Wiedergabe des Satzes wire in diesem Fall: ,,...denn
die engeren Kronen sind geflillt mit dem ungemischten Feuer, die auf sie (folgenden) mit
Nacht, dazwischen aber stiirzt sich der Flamme Teil. Inmitten von diesen die Daimon die
alles steuert.” Die Daimon gebietet {iber die schreckliche Mischung und Geburt eben dort,
wo die kosmischen Gegensitze durcheinanderfahren und sich am besten mischen, also
zwischen den beiden entgegengesetzten Elementen.'” Unter Heranziehung aller restlichen
kosmologischen Fragmente der parmenideischen Lehre ergibt sich endlich folgendes,

ziemlich scharf umrissenes Weithild.

IV.

Im Zentrum des Weltgebdudes ruht die Erde mit der Lufthiille, die ,,durch das
HerabflieBen des Dichten entstanden ist*,"'® und daher dem ungemischten dunklen und
dichten Pol des Weltalls angehért. Thre Zentralposition ergibt sich schon daraus, daB sie
,,von allen Seiten gleich abstehend, im Gleichgewicht verharrt, ochne AnlaB zu haben, sich
mehr in eine Richtung als in eine andere zu neigen®.'"’ Die Hypothese des aufgrund der

Gleichgewichtigkeit inmitten der Weltsphdre befindlichen Erdkorpers geht nach

""" Das hat tbrigens schon Reinhardt in seiner verstindnisvollen Behandlung der

parmenideischen Kosmologie erkannt, Parmenides, 12; dagegen behauptet Frinkel,
Parmenidesstudien, 185: ,...eine feste Lokalisierung ist mit diesem inmitten nicht gegeben; sondern
{iberall wo in den unreinen, zweiheitlichen Schichten Licht und Nacht sich beriihren und begegnen,
zwingt sie die Elemente zur Vermischung und die Geschlechter zur Paarung und zum abscheulichen
Gebdren.™

" DK 28 A 22 = Ps.-Plut. Strom. 5 (Eus. Praep. Ev. 18, 5 D 580) aus Theophr. Phys. Opin.
XX 281 | Atyer 8¢ v yRv 10D nukvod xarappuévrog [die Ergidnzung &épog ist - wie schon
A. Patin, Parmenides im Kampfe gegen Heraklit, Jahrbiicher fir klassische Philologie,
Supplementband 25, 1899, 625 u. A. Doring, Das Weltsystem, 169, zeigten - unzutreffend]
yeyovéver.

"9 DK 28 A 44, = Aét. 111 15, 7: I1., Anpoxpirog S 10 mavtayO8ey icov dpeotdoay [scil.
v yiiv] pévewy émi 1fig loopponiag obk Exovoav altiav 8U fv dedpo pdAlov i éxeioe
pewetey &v- Sud 1obTo Povov ey kpadoivestor, un xiveloBor 8E.



147

Aristoteles bereits auf Anaximandros zuriick.'”’ Diese icopponio der Erde setzt jedoch
die durchgingige opoldotng des Weltgebdudes mit sich selbst, also dessen Spharizitit
voraus.'” Wenn dann den gesamten Kosmos das Prinzip der Gleichheit und
Gleichgewichtigkeit durchwaltet, so besteht auch aller Grund, den Nachrichten bei
Diogenes Glauben zu schenken, nach denen Parmenides der Erde die Kugelgestalt
zusprach.'? Um so merkwiirdiger nimmt sich daneben die fiir das parmenideische
Weltbild ohnehin wenig charakteristische Angabe eines spidten Scholiasten aus,
derzufolge sich Parmenides die Frde im Wasser verwurzelt dachte.'” Die bereits bei
Anaximandros auftauchende Vorstellung, daff die Erde auf dem Wasser ruht oder von

einem Ringstrom umflossen wird, ist als ein Stiick des orientalischen Erbguts ausgewiesen

4
worden.'?

"° Nach Arist. de cael. B XHI, 295 b 10 = DK 12 A 26 verbleibt die anaximandrische Erde
inmitten der Weltsphire dank threr duoidtng, dem gleichen Abstand von den Grenzen des Kosmos;
dazu vgl. auch Hippol. Ref 16,3 = DK 12 A1l. Gleiche Theorie schreibt Aét. 11 15,7 =DK 68 A
98 auch Demokrit zu, was aber im Widerspruch mit Arist. de Caelo B XIiI 294 b 14 {. steht. Zum
Nachwirken des Isorrhopiegedankens vgl. E. G. Schmidt, Das Gedicht des Ausonius de ratione
librae und der Isorrhopie-Gedanke, in: lsonomia. Studien zur Gleichheitsvorstellung im
griechischen Denken, Berlin 1964, 111 ff.

! Vgl. Plat. Tim. 33 b: dem Kosmos als dem sichtbaren {@ov, das die Gesamtheit der
sichbaren {®a in sich umfafit, kommt allein die Form der Sphire zu, die als die vollkommenste und
sich selbst dhnlichste Gestalt die Gesamtheit der oyfporre in sich umschlieBt. ... oxfijuo 3¢ £dwxev
abt® 10 mpérov kal 10 Euyyevég 1@ 3¢ 10 movt év ab1d LMo mepéyev pérrovit oo
npénov Gv eln oyfipa 10 neplelAnedg v adtd ravita Omdco oynpoata. 810 kKol ceuipoetdic,
gk HECOV TMAVTY MPOG TOG TEAEVLTHG IC0V AMEYOV, KUKAOTEPEG ODTO £T0pveloUTo, MAVIWY
TEAEOTATOV OROIOTATOV 1€ aDTO EQVTH oYNUETEY, vouioag Huple k&AAov Spotov dvopoiov.;
dazu vgl. H. 1. Mette, Sphairopoia, Untersuchungen zur Kosmologie des Krates von Pergamon,
Miinchen 1936, 9 ff.; R. J. Mortley, Plato’s Choice of the Sphere, REG 82, 3, 1969, 342-343.

122 yol. Diog. Laert. VIil 48 = A 44, mpirov ovopdoat.. Ty ynv otpoyyviny; E. Frank,
Plato und die sogenannten Pythagoreer, Halle 1923, 184 ff. #uflert die Meinung, da die
Entdeckung von der Sphirizitit der Erde nicht vor 400 v. Chr. zuriickreicht; otpoyydAin kann
deshalb nicht ,,sphiirisch™, sondern ,,hohl* bedeuten; vgl. jedoch Diog. Laert. IX 21 = DK 28 A 1:
npidrog dE 0Drog (TL] Ty yiv dnteaive opaipoerdii xal &v péow xeiocdur; dazu s. R. Mondolfo,
La prima affermazione della sfericita della terra, Rendiconti delle Sessioni della Accademia delle
Scienze dell’Istituto di Bologna, Classe di Scienze Morali, Ser. 1V, 10, 1936-37, 79-94; W, M.
Calder 1ll, The Spherical Earth in Plato’s Phaedo, Phron 3, 2, 1958, 121-125; vgl. schon G.
Boccanegra, Parmenide, sostenitore della centralita della terra nell’universo, Napoli (Gervasi),
1820 (?)

123 DK 28 B 15 a = Schol. Basilii 25 (ed. Pasquali, Gétt. Gel. Nachr. 1910, 201, 2): IL év 1
origomolie VSatoplov glnev Thv yhiv.

1 Belege bei U. Holscher, Anaximander und der Anfang der Philosophie, in: Anfingliches
Fragen, Géttingen 1968, 40 ff. (= Hermes 81, 1953, 257 {f. u. 385 {f))
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Nach der Mittelkrone zu kommt zundchst der Mond, eine Mischung von der aus
Zusammenziehung der Erde hinausgedriangten Luft mit dem uranischen Feuer.'” Wenn
bei Parmenides als dessen Beiname xOxAwy vorkommt, so scheint es unumginglich, die
allgemein akzeptierte, auf einer populiren Etymologie fuBende Ubersetzung ,,rundiugig®
zu vermeiden, um es vielmehr durch glanziugig™ zu ersetzen.*® Der erste Teil des
Kompositums, kOxA-, wird wohl nicht von xbxAog abgeleitet; es handelt sich vielmehr
um ein Derivativ des radikalen *k(eju-k, dessen dialektale Ergidnzungen die Bedeutung
von ,sechen™, glinzen® und ,brennen” haben."”’ Das von F. Bader zusammengestellte
linguistische Vergleichsmaterial kann als Bestitigung einer alten Doktrin gelten, nach der
das Sehen nicht nur als ein Empfangen der von aulen kommenden Anregung, sondern als
Ausstrahlung eines die Objekte beriihrenden Lichtstroms aufgefaBit war."® Wenn aber das

Licht feurig ist, muB auch die Natur des Auges feurig sein.'”” Der Beiname des Mondes

' DK 28 A 42,= Agt. 1125, 3: L mopivyy [sivan tHv oeafivnv],; dazu A, Gemelli-Marciano,
Esalazioni e corpi celesti: osservazioni sull'astronomia e sulla meteorologia dei Presocratici,
Elenchos 14, 1993, 229-256

'S, u. Anm. 136; warum denn rundiugig? Bekanntlich rundet sich der Mond am
Nachthimme! jeden Monat nur fiir eine kurze Zeit zum Vollmond ab. Diese Lesung geht auf Karsten
zuriick von dem ja Diels gar manches so kritiklos itbernahm. Man konnte gut griechisch zu jener
Zeit, als Fiilleborn, Fragmente, 88, die Stelle erklirte: ,,xOxAmy interpretator splendida, nitens:
rarior haec vox adiect.” Er gab somit richtig wieder, ibid., 89: ,,du sollst ... lernen das Entstehn, den
Gang und die Natur des hellen Mondes...©

127 vel. F. Bader, Autour de Polyphéme le Cyclope a I'wil brillant, Die Sprache 30, 2, 1984,
109-137; vgl. insb. 112: ,.En effet, le grec a possédé un substantif *4u-k"/-0 de la racine *k"e/l-; un
adjectif *kwuk-lo du radical *keu-k-, élargissement (d’aprés *lew-k-) d’un *keu- qui a eu d’autres
¢largissements, au nombre desquels *kw-ei-d- (d’aprés *Hyw-ei-d-7), *kw-ei-1- (cf. av. spiti.doi?ra-
). *Keu-k- est connu en indo-iranien, et dans le gr. xUxvog, substantiv masculin désignant ,le
cygne®, et nom propre, entre autres, de deux fils de Poséidon, comme le Cyclope; cet ancient
adjectif ,.blanc briliant”, ou le ton est remonté par suite et de la substantivation et de 'emploi
comme nom propre, nous ajouterons K/xbxiwy lui aussi appelatif et nom propre.”” Vgl. auch 133:
»1e premier membre (sc. de kOxAwy) est un dérivé en *-/o-, conservé par ailleurs dans skr. swk-la-,
d’un radical *k(eju-k-, de la méme racine que le dérivé en *-i- spiti (*hw-(e)i-(1-)), autrement
élargie.”

28 Gleiche Theorie wird auch Parmenides zugeschrieben, A&t IV 13, 9-10 = DK 28 A 48; zu
den Sehtheorien der griechischen Philosophen vgl. Theophr. de sens., Dox. p. 500, 9-11; dazu auch
W. Jablonski, Die Theorie des Sehens im griechischen Altertum bis auf Aristoteles, Suddhoff’s
Arch. 23, 1930, 306-333; H. F. Chemiss, Galen's and Posidonius’ Theory of Vision, AIPh 54,
1933, 154-161; Ch. Mugler, La lumiére et la vision dans la poésie grecque, REG 73, 1960, 40-72

"9 Dazu vgl. u. a. L. Weniger, ., War’ nicht das Auge sonnenhafi”, Neue Jahrbiicher fiir das
klassische Altertum, Geschichte und Deutsche Literatur, XX, 1917, 238-253; W. Deonna, Le
symbolisme de I"veil, Berne, 1965
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<130

»Kyklops Hglanzdugig®, ,vom feuerglinzenden Auge®, geht bei Parmenides auf die
uralte Anschauung zuriick, derzufolge die beiden groBen Himmelslichter, die Sonne und
der Mond, als Augen des Himmels erachtet wurden."' Es handelt sich um den Ausdruck
der primitiven Homologic zwischen dem menschlichen Kérper und dem Universum.'”
Die Taten des glanzdugigen Mondes heifien ,,(umher)wandernde”, nep’upm*za,w 3 was

viel eher an die Wanderung des Mondes durch die Gestirne, als an seinen tiglichen

'% Die im Mittelpunkt des neunten Buches der Odysee stehende Schilderung der Blendung des
eindugigen Kyklopen Polyphemos (382 ff.) geht wohl auf einen Astralmythos zuriick. Die
greuelhafte Gewalttat wurde von Odysseus und seinen Gefihrten so veranstaltet, daf3 sie dem
ungeschlachten Riesen einen glithenden Kniittel ins Stirnauge stieBen, und drehten, ,wie wenn ein
Mann, den Bohrer lenkend, ein Schiffholz bohrt (VoB). Uber die Bedeutung der Blendung des
Kyklopen gibt es keine Ubereinstimmung; den &lteren Forschern wie W, Grimm, Abh. Berl. Ak. d.
Wiss., Phil.-hist. Ki, 1857; 27, A. Kuhn, Die Herabkunfi des Feuers und des Géttertranks, in:
Mythologische Studien I, Giitersloh 1886, 63 galt Kyklops als ,das Radauge der Sonne“; K.
Oberhuber, Der Kyklop Polyphem in altorientalischer Sicht, in: Antiquitates Germanicae,
Festschrift H. Giintert, Innsbruck 1974, 147-153 (n. v.); Gruppe, GMRG 1, 67 sieht in den Kyklopen
unterirdische Ddmonen, welche man anrief, um Regen heraufzuzaubern; s. auch S. Eitrem in RE, 5.
v. Mond, 2344 . mit der Deutung auf ,einen aberglidubischen Ritus, wodurch man die Wirkung des
bosen Auges durch ein Notfeuer aufhob.” Es wurde mit Recht darauf hingewiesen, daB die
Blendung ein charakteristischer Zug der Mondgottheiten sei, da der schwarze Neumond als
geblendetes Himmelsauge aufgefaBBt war, vgl. E. Siecke, Drachenkdmpfe, Untersuchungen zur
indogermanischen Sagenkunde, Leipzig 1907, 48,, (so sind angeblich die Mythen von Oidipus,
Teiresias oder Erymanos zu verstehen). Das die Wunde umquellende Blut mag auf die bei der
Mondfinsternis h#ufig entstehende blutrote Firbung hindeuten, die in der primitiven
Weltanschauung als Folge der Zerfleischung des Mondnumens erkldrt wurde, F. Boll, Die
Entwicklung des astronomischen Weltbildes im Zusammenhang mit Religion und Philosophie, in:
Ki. Schr., 228 f., und so mag es woh! auch nicht unméglich sein, daB in der Polyphemossage die
alterttimlichen Vorstellungen von dem himmlischen Auge, das periodisch geblendet wird und
infolgedessen nach dem verlorenen Licht umhertappt, zusammengefa$it sind.

B bie Pythagoreer nennen die Augen des Menschen ,Sonnentore”, DK 58 B la § 29; Der
Himmel ist ein Gesicht mit ,,Sternenaugen™ bei Kritias DK 88 B 25, 33; Sonne und Mond sind die
Augen des Zeus nach dem orphischen Zeushymnos Orph. frg. 168, 21; in einem bei Macr. Sar. 1 20,
17 aufbewahrten Orakelspruch rithmt sich der Gott Sarapis, daf} die Sonne sein Auge sei; dazu vgl.
auch Boll, Aus der Offenbarung, 66; A. Gotze, Persische Weisheit im Griechischen Gewande,
Zeitschrift flir indologie und Iranistik 11, 1923, 62, § 5; G. Bonfante, Microcosmo e macrocosmo nel
mito indoeuropeo, Die Sprache V, 1959, 7; die mythischen Namen auf - oy (vgl. Pelops, Helios
Panops) und ihre Femininparalellen auf -onw (Antiope, ,die Entgegenblickende®, Panope) haben
nach Ernst Siecke, Hermes der Mondgott, Studien zur Aufhellung der Gestalt dieses Gottes, Leipzig
1908, 69; solare oder lunare Bedeutung.

"> H. Hommel, Mikrokosmos, RAM N. F, LCIL, 1, 1943, 56-89

DK 28 B 10, 4 - 5. = Clem. Strom. V 138, 1: £pya e kOxhmmog mebdon mepiporta
ceanvng | kai ebow, kth. J. Scaliger fur mepl povtd; vgl. Karsten, Parmenidis reliquiae, 45;
Mullach, Fragmenta, 128: , gestaque rotundae disces circumvaga lunae naturamgue’; Riaux,
Parménide, 225. les travaux circulaires de la lune ronde et sa nature™; Diels, PL, 41: ,,...das
irrende...” u. H. Diels / W. Kranz, Fragmente der Vorsokratiker 1, 24, 1: ,,..umwanderndes Wirken
und Wesen des runddugigen Mondes®; Mansfeld, Vorsokratiker, 323: ,das herumwandernde
Wirken des Rundiugigen, des Mondes®; befremdlich ist die Ubersetzung von kOxAiwmog bei
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Erdenumlauf denken 14d8t; es ist ja wie im Fall des Helios von seinen Taten, also offenbar
von den Merkpunkten seiner Umlaufbahn, die Rede.'

Parmenides nennt auBlerdem den Mond vuktipogg mept yotov dAdpevov
&arotprov odg, das ,stets nach den Strahlen der Sonne sucht: aiei mamtaivovca
npodg abydg feriow.' ™ Die Erkenntnis, daB der Mond kein eigenes Licht besitzt, sondern
von der Sonne erleuchtet wird, war zumindest seit dem 6. Jhdt. Gemeingut der
griechischen Himmelkunde; es wird gleichermaBen fiir Thales, Anaximenes, wie fiir

. 3
Anaxagoras und Demokrit bezeugt,"’

nach Empedokles empfingt der Mond das
Sonnenlicht wie ein Spiegel, wirft dieses aber sofort zuriick, wenn es den Kreis des
Mondes getroffen hat.'*®

Nach der Mondkrone folgt die Milchstrafe, yého obdpéviov,"’ Stratum der
vollkommensten und gleichmiBigsten Mischung, weil gerade ,die Mischung aus dem
Dichten und Diinnen die milchartige Farbe hervorbringt.'*® Diese Krone miissen wir uns
zugleich als den eigentlichen Ursprung und Mitte aller gemischten Kronen denken, denn

»die Sonne und der Mond sind aus dem Kyklos der Milchstrae abgesondert worden, die

Sonne aus der diinneren Mischung, die warm ist, der Mond wiederum aus der dichteren,

Cordero, Les deux chemins, 40 f.;.  les actions de la rotation de la lune tournante, et sa nature™;
Gallop, Parmenides, 79: ,,...wandering works the round-eyed moon®; EP I, 63: ,,...des ceuvres
vagabondes de la lune a il rond™; Conche, Parménide; 204: ,les ceuvres périodiques de la lune 3
ceil rond*; Cerri, Parmenide, 157: ,volubili della luna dall’occhio rotondo*; G. Reale, in:
Parmenide. Poema sulla natura, Traduzione di G. Reale; Saggio introduttivo ¢ Commentario di L.
Ruggiu, Milano 2003, 113:,,...le azioni e le vicende della luna errabonda dall’occhio rotondo®.

4 Gleiches bemerkt auch Coxon, The Fragments, 228; seine Erklarung, daB mepigorta
.normally conveys the notion not of revolving but of moving from one place to the another (unter
Hinweis auf Call. epigr. 30, 3; ,jlo® xol repipoitov £nduevov™); gleicher Sinn wird auch fur das
Verbum beansprucht; vgl. die Ubersetzung auf der S. 80: ,migratory deeds of the round-faced
moon*. Die angefiihrte Bedeutung von mepieoita ist jedoch keinesfalls exemplarisch.

DK 28 B 14 = Plut. adv. Colot. XV 1116 A

%6 DK 28 B 15 = Plut. de fac. lun. XV16, 929 A

"7 vgl. DK 31 A 60 = Aét. 11 28, 5 Thales DK 11 A 17 b = Aét. 11 27, 5; Anaximenes DK 13
A 16 = Theo Smyrn. 198, 14 ; Anaxagoras DK 59 A 77 = Aét. 11 28, 5; Demokritos DK 68 A 89 a =
Plut. de fac in orb. lun. XVI1 929 C, vgl. G. Wohrle, Wer entdeckte die Quelle des Mondlichts,
Hermes 123, 1993, 244-247; es handelt sich um in Babylon und Indien seit dltesten Zeiten iibliche
Feststellung, vgl. Rgv. IX, 71,9;1X 76,4 ; IX 86, 32.

"% 31 A 30 = Stromat. ap. Euseb. P. E. [ 8, 10 (Ps.- Plut.), A 60 = Aét. 11 28, 5; B 42 = Plut. de
Jfac. in orbe lun. XV1929 C; B 45 = Achill. Is. 16,43, 6 M.

Y DK28B 11,2

MO A 43a
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der kalten.""" Wenn sich nun in der MilchstraBe die gegensitzlichen Prinzipien am
vollkommensten vermischen, so wird man sich dort auch die Géttin vorstellen kdnnen, die
év péow alles lenkend ,jiiber unselige Geburt und Mischung von allen Dingen waltet*.'*?
Dariiber hinaus berichtet Simplikios, dafl die Géttin ,,die Seclen bald aus dem Sichtbaren
zum Unsichtbaren, bald in die umgekehrte Richtung sendet®, was wohl auf die

'3 Man wird in diesem kosmischen Zwischenbereich auch das die

Palingenesis hindeutet.
Grenze zwischen unterer und oberer Hilfte des Universums markierende himmlische Tor
des Prooimions suchen diirfen, wo die géttliche Seelenrichterin und Loseverwahrerin,
kAnpodyog,'*! iiber das Schicksal der Seelen entscheidet. So begegnet man hier
verchiedenen Motiven, die allesamt in der Literatur der Antike vertreten sind. Die

Vorstellung von dem himmlischen Ort, wo die Weltseele gemischt wird, 148t sich iiber

Platon in die orphische Tradition zuriickverfolgenMS und die ldee, daB ,die Milchstrafle

“I'DK 28 A 43 = Agt. 11 20, 8a: I1. 1ov fjAtov kal THY ceAfiviy £k 100 yoha&iov kOKAOD

anoxpdfivol, Tov pev dnd 100 Gpaotépov piypotog O 81 Bepudy, v 38 And 10D TUKVOTEPOL
Omep ywoypbv.

“2 DK 28 B 12, 3 = Simpl. in Phys. XXXIX, 12: &v 8 péow todtmv daipmv A navia
KoBepvor | miviov yop otuyepolo tOxov xoi pifiog Gpyel xTA.

“Tad DK 28 B 13 = Simpl. in Phys. 29, 19 f: xal 14 Wuxdg REURELY TOTE PEV £K TOD
Eneavol; elg 10 aeldés, TOTE OE AVURaAly ENOLV.

"** Die von Diels akzeptierte Anderung von Fiilleborn, Fragmente, 42,; 99 zu xAndodyov ist
ein Milverstindnis.

5 vgl. Procl., in Plat. Tim. E procem. 111 169, 15 Diehl (Orph. frg. 104) bringt einen
gewissen LooyOvog xpathp in Zusammenhang mit der Gottin Nyx, ,,die mit Phanes alles Leben aus
dem Unsichtbaren fithrt, so wie der Krater alle Beseelung fiir die (Wesen) im Kosmos gebért...“: tov
8¢ xpatfipa 1ov Lmoydévov T Nuktl tf) mbooav €k 1@v apavév rapayobon Leny pete 10d
davnrog, ag kol O xportip ndoav Aoxevel 1olg €v 1@l x6oU@ wouxnv. Die Verwandschaft
dieses Mischpokals mit dem xpotnp, in dem der Demiurgos in der Kosmogonie des Timaios (41 d)
die Weltseele durchmischt, ist unverkennbar. In neoplatonischen Theologenkreisen erfuhr der
kosmogonische xpoatnp zusdtzlich eine astralmystische Ausdeutung, indem er mit dem
verhdltnismdBig jungen, in der Nahe des Lowen und der Jungfrau befindlichen Sternbild des
Bechers, identifiziert wurde (von den Griinden, warum diese Gruppe von schwachleuchtenden
Sternen den Namen Becher erhielt, ist uns nichts Niheres bekannt. Der Sagenkomplex der
Katasterismen, nach dem Apollon die Schlange zusammen mit dem Krater zur Strafe fir ihre
GefriBigkeit an den Himmel versetzt, ist eine spitere aitiologische Mythe, vgl. W. Gundel in RE, s.
v. Krater, 1614). Dieser ,,Crater Liberi*, wo die Seelen wihrend ihres Abstiegs in die Materie den
Rauschtrank empfangen, liegt nach Macrobius, in Somn. Scip. 1 12, 7 (Orph. frg. 241) zwischen
Krebs und Lowen, bei der die sommerliche Sonnwende markierenden Himmelspforte am
Schnittpunkt der Milchstralle, des Tierkreises und des Wendekreises des Krebses: et hoc est gquod
Plato notavit in Phaedone (79), animam in corpus traki nova ebrietate trepidantem, volens novum
potum materialis alluvionis intellegi, quo delibuta et gravata deducitur. arcani huius indicium est
et Crater Liberi patris ille sidereus in regione quae inter Cancrum est et Leonem locatus,
ebrictatem illic primum descensuris animis evenire silva influente significans, unde et comes
ebrietatis oblivio illic animis incipit iam latenter obrepere. Diesem Vorstellungskreis gemaB steigen
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der Weg ist, auf dem die Seelen in das himmlische Totenreich wandern®, wird
Herakleides Pontikos zugeschrieben.'*® Nach Pythagoras sollte die MilchstraBe sogar
Hades und der Ort heiflen, wo sich die Seelen versammeln."” Eine bestechende Paralelle
findet die parmenideische Gottin in der gnostischen Pistis Sophia, nach der der Kosmos in
mehrere Bereiche eingeteilt ist: zuoberst gibt es den Lichtschatz oder Lichtglanz, wo die
Seelen gesammelt werden, die die Mysterien empfangen haben; dort herrscht bestindiges,
unbeschreibliches Licht. In unendlicher Entfernung von dem Lichtschatz, zwischen dem
LOrt der Rechten™ (wo die Seelen durch das Tor des Lebens erlost werden) und dem ,,Ort
der Linken (Welt des Untergangs) befindet sich der Ort der Mitte (nuécog), wo die
Hauptperson die Lichtjungfrau ist. Sie ist die Seelenrichterin, die iiber die Seelen das
Urteil ihrer Verdammnis oder ihrer ewiger Seligkeit ausspricht und sie priift, ob sie die

Mysterien des Lichtes empfangen haben.'*®

die Seelen an der gegeniiberliegenden Himmelspforte beim Wendekreis des Capricornus in der
Suche nach der Erlosung aus dem irdischen Leben wieder zum Himmel hinauf, vgl. Eisler,
Mysteriengedanken, 180 ff. Ob die Astralisierung des kosmogonischen Mischkrugs bereits vor der
Zeit Platons erfolgt ist, wissen wir nicht; ziemlich sicher scheint dagegen, daB3 der Dionysoskrater
des Orpheus, von dem bei Proklos die Rede ist, astralmythisch aufzufassen sei: énel xai &AAov
napaddoviar xpatfipeg Hrd 1€ ‘Opyémg kal TAdtovoc HAdtov KTA. ... kol 'Oppeds olde pty
Kot 1ov 100 Atovioov kpatfipo, ToAdobe 8¢ kol GAlovg idpber nepl v ‘Hiraxny 1plnelov.
Procl. in Plat. Tim 41 d (11 250, 17 Diehif) = Orph. frg. 217 Kern. Die Rede ist von den Seelen, die
sich am Wendepunkt des Zodiakos versammeln, denn Heliake kann hier wohl nichts anderes als die
neplodoc, das Sonnenjahr, meinen, deshalb: Wechselbank des Sonneumlaufs (= Wendepunkt der
Ekliptik). Es wird offenbar auch hier auf den obenerwiihnten sommerlichen Solstitialpunkt im Krebs
angespielt, wodurch die Seelen in die Schopfung hinabsteigen.

"¢ Iohannes Philopon. in Arist. Meteora 1 8 117 Hayduck: ,Acpdokiog tiv "Eunedotipov
nepi 100 YdAak1og (s¢. LroBecLy Wehrli) oikeobtan, Epyov adTiv 00 pd8ov KADV. onoi yip
£xelvog 080V elvar yux®dv 10 YdAa 1@v OV "Adnv 1ov v odpavd Stomopevopévov.’

"7 Procl. in rem publicam 11 129 Kroll kol yap 1ov TIvbaydpav 8t anoppitav “Aldny ov
yorodiay kol 1Omov ywuxdv anokaielv, 4¢ £xel cuvelovpévoy, 10 mopd Twow EBvecy
yéia onévdecdal 1olg 8colg toig thv wouxdv kaddptaig kol necovodv eig véveowv elvat
y&Aa v npbtay tpoenyv. vgl. Macr. in somn. Scip. 1 12, 3. Hinc et Pythagoras putat a lacteo
cireulo incipere Ditis imperium, quia animae inde lapsae videntur iam a superis recessisse...;
Belegstellen bei P. Capelle, De luna stellis lacteo orbe animarum sedibus, 37-48

“8 pistis Sophia, hrsg. von C. Schmidt, Leipzig 1925, insb. 192 f. = cap. 103, 263; Nach H.
Leisegang, Die Gnosis, Leipzig 1924, S. 364, der in der Gottin des Parmenides die gnostische
Lichtjungfrau wiedererkennt, ruhen die Wurzeln der gnostischen Spekulation im Boden der
althellenischen Mystik; hierzu vgl. auch A. Dieterich, Abraxas, Leipzig 1891, 101. In diesem
Zusammenhang mochten wir auf die Rolle der Gottin Hekate in den chalddischen Orakeln
aufmerksam machen. Das chaldidische Universum besteht von drei Bereichen, dem hochsten
empyrischen (intelligiblen), dem mittleren aitherischen und dem unteren materiellen. Hekate, die
Herrschaft uber die mittlere Sphire fiihit, ist die Quelle der lebensspendenden kosmischen Seele,
die aus ihrer rechten Flanke strémt und das ganze Universum belebt; zu dem Ursprung der
chalddischen Hekate sagt G. R. S. Mead, The Chaldean Oracles 1, in: The Complete Echoes from
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Im parmenideischen Kosmos mufite in der mittelsten aller Kronen aufler der
MilchstraBe wohl auch die Fixsternsphdre angesiedelt worden sein, denn es geht schon
aus der elementarsten Himmelsbeobachtung hervor, daB die MilchstraBe nie ihre relative
Position zur Fixsternsphire dndert und deshalb von der Erde gleich entfernt wie die
letztere gewesen sein muB. Von den Gestirnen heifit es fernerhin, Parmenides habe sie
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sich in dem feurigen, unterhalb der Sonne befindlichen Uranos gedacht. Eine

Lokalisierung in die feurige Mittelsphire bestitigt schon die Nachricht, dafl die Sterne die
Verdichtungen des (wohl uranischen) Feuers seien.'”

Oberhalb der mittelsten gemischten Krone waélbt sich die Krone der Sonne, deren
Feuersubstanz reiner ist als diejenige des Mondes und der Milchstrale, da sie aus der

letzteren abgeschieden war.'"'

AuBler der Nachricht, dall die Sonne nach Parmenides von
gleicher GroBe wie der Mond sei, erfahren wir nichts Niheres von deren
Beschaffenheit."”” Sehr aufschluBreich sind dagegen die Zeilen, wo die Gottin dem
Philosoph verkiindet, daB er ,,von der reinen Fackel der glinzenden Sonne blendende
Taten, und woher sie entstanden, erfahren wird: xaBapdc ebaygog figriowo | Aapndadog
Epy &idnio kol OnmoBev £Eeyévovto.'” Es liegt nahe, daB die Taten der Sonne &idnio

wahrscheinlich nicht der versengenden Wirkung der Sonnenstrahlen wegen heifen,'

the Gnosis, London 1908, 187: ,Hekate seems to have been the best equivalent our Greek mystics
could find in the Hellenic pantheon for the mysterious and awe-inspiring Primal Mother or Great
Mother of Oriental mystagogy.” Umfassende Textsammlung zu der chaldidischen Hekate bietet S.
Ronan, The Goddess Hekate, Hastings 1992, 79-148; vgl. auch. S. 1, Johnston, Hekate Soteira: A
Study of Hekate’s Roles in the Chaldean Oracles and Related Literature, Atlanta 1990

“DK 28 A 40a = Aét. 11, 15, 4

DK 22 A 11 & DK 28 A 39 = Aét. 1l 13, 8: IL koi ‘Hpéxhertog mAAUOTO TUPOG T
Gotpo.

PUDK 28 A 41 = Aét. 11 20, 8: IL. kol MnTpddwpog mpLvov HRdpyetv 1oV fiktov.

52w, Jager, Ein verkanntes Fragment des Parmenides, RhM 100, 1957, 42-47 vermutet, dal3
die bei Arist. Mer. Z 15, 1040 a 271f., im Bezug auf Helios benutzte Wendung mept vfiv 16v i
vokTikpupts, ein Gnoaf eipnuévov in  aristotelischen Schriften, letztlich auf Parmenides
zurickgehen muf, da sie eine Analogie in dem von Scaliger emendierten vuktipaés o®c des
Mondes in B 14 habe.

'3 Clem. Strom. V 138, 1 = DK 28 B 10, 2-3

'** Darf sowohl im passiven Sinn als ,unsehbar® als auch in aktiver Bedeutung wie
.blendend”, L unsehbar machend” aufgefat werden; so auch W. J. Verdenius, de novis libris
iudicia, Mn, ser. IV, vol. X, 3, 1957, 249 {. (unter Berufung auf F. Bechtel, Lexicologus zu Homer,
Halle 1914, 19 u. H. Frisk, Goteb. Hogsk. Arsskr. 47, 11, 1941, 7); auch V. Guazzoni Foa, Per
Uinterpretazione di cidniog nel fr. 10 di Parmenide, GM XIX, 1-2, 1964, 558-562 schliefit
folgerichtig den passiven Sinn aus. Die vom Passivum ausgehenden Deutungen des Fragments
gelangen nicht zu einer befriedigenden Losung; vgl. Cerri, Parmenide, 260:; *operazioni invisibili’:
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sondern weil die Gestirne, durch welche die Sonne wandert, des Tags von ihrer grellen
Licht iiberstrahlt und deshalb unsichtbar gemacht werden."” Trifft diese Deutung zu, so
scheint die Folgerung unabweisbar, dal sich Parmenides bereits von der durch Sterne
hindurchgehenden Bahn der Sonne Begriff machen konnte.'’® Einen zwar indirekten,
jedoch sprechenden Beweis der Kenntnis der Sonnenbahn und ihrer Wendepunkte liefert
die aétianische Angabe, derzufoige Parmenides =npdtog Qedpioe thg yhg Tobg
olkOVEVOLG TOTOVG DO Taig dvot {hvoug taig tpomxaic.” Den Sinn der Stelle traf
richtig Doring, wenn er annahm, dall die beiden tropischen Zonen nicht die heutigen
Zonen, sondern die Kreise am Himmel sind, die durch die Punkte des héchsten und
tiefsten Mittagsstandes der Sonne gezogen und in die sphérische Erde projiziert werden.
Nach Poseidonios war Parmenides der Urheber der Einteilung der Erde in fiinf Zonen,
wobei er der verbrannten Zone beinahe doppelt so groBie Breite zuwies, indem er sie nach
auswirts itber beide Wendekreise in die gemiBigten Zonen hiniibergreifen lie."® Von
dem Charakter dieser Zonen erfahren wir Niheres im Zusammenhang mit Thales und
Pythagoras, nach denen sie 1) die arktische - immer sichtbare, 2) die sommerliche Wende,
3) die Tag- und Nachtgleiche, 4) die winterliche Wende, und zuletzt 5) die antarktische -

unsichtbare, heiBen sollten.'”

Die beiden Tropenkreise schlieBen am Himmel einen
Giirtel ein, unter dem die bewohnbaren Teile der Erde gelegen sind, dazwischen wird ein

durch den Punkt des Mittagstandes der Sonne zur Zeit der Tag- und Nachtgleiche gelegter

in effetti, le influenze che il sole esercita sul mondo terreste (ad es. evaporazione delle aque, stimolo
alla crescita vegetale, etc.) non sono visibili nel loro attuarsi, nel loro processo causativo, debbono
percid essere ricostruite e postulate scientificamente, attraverso il ragionamento applicato
all’esperienza®; Coxon, The Fragments, 228: ,*hidden actions’. P.’s use of it in connection with ‘the
pure lamp of the shining sun’ is a deliberate and vivid paradox.” Th. Bergk, Parmenidea I, in:
Kleine philologische Schriften, Bd. iI, hrsg. von R. Peppmiiller, Halle, 1886, 71, schlug &py’
apidnra vor.

'3 vgl. Ch. Kahn, On Early Greek Astronomy, JHS XC, 1970, 105

' Als eine Anspielung an die Wendepunkte der Ekliptik ist wohl auch das
Herakleitosfragment DK 22 B 94 (Plut. de exi/. X1 604 A) zu verstehen, wo es heilit: "HAlog vép
ovy, brepPoeton pétpar €1 8& Uf, Eptvdeg piv Alkng émxovpot éEevpnoovoty,

BTyl Agt. 11 11,4 = DK 28 A 44a

8 vgl. Strabo 1 94 = DK 28 A 44a: ,onoi 87 6 L Tiig eig névie {dvag Slapéoeng
apynyOv yevésBon Tlappevidny, add’ éxelvov Hev oxedov 1L Sunhaociav anobaiverty 16 TAdtog
TNV DLOKEKQVREVTV [TTG HOTa&ED TOV TpomikdV] UNEPTIRTOVcHY EXUTEPMV TMV €lg TO £KTOG
Kol 1pog talg evKphTowg.”

B7vel. DK 41a7 = Aét. 1112, 2: , xoreiton 8 adtdv 6 Hév dprTikdg Kol Getgavig, O 8¢
Bep1vog TPORLKOG, O 88 lomuepLvog, O 88 YeLLePLYOg TPOTIKOG, 0 3 AVTOpKTIKOG TE Kol
Apovig.”
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Kreis angenommen.'® Soll nun diese Auslegung der Zonenlehre richtig sein, so ist damit
auch ein Indiz fiir die Kenntnis sowohl der Aqatorial- wie der Wendekreise bereits zu
Anfang des sechsten Jahrhunderts gewonnen,

Der betreffende Vers des zehnten, bei Clemens Alexandrinus aufbewahrten
Fragments, seiner poetischen Bildkraft entkleidet und in die Gegenwartssprache
umgesetzt, wiirde deshalb sehr ungefihr etwa folgendes besagen: ,,...(kennenlernen wirst
du) das Wesen des Aithers und alle Sternzeichen im Aither, und die Taten der heiligreinen
Sonnenfackel, die, ithre Bahn durch die Gestirne zichend, diese mit ihrem Glanz
Uberstrahit und so unsehbar macht, und woher sie entstanden, und wie der glanziugige
Mond, umherwandernd, die Gestirne am Nachthimmel durchzieht, und was sein Wesen
ist...!®!

Alle diese drei zu dem mittleren Bereich der kosmischen pi&ig zusammengefaliten
Kronen, d. h. Mond, Milchstrale mit Gestirnen und Sonne, bestehen aus Feuer von
verschiedener Intensitdt, sie bilden gemeinsam offenbar die Sphire des Uranos.
Merkwiirdig klingt die Nachricht bei Diogenes, dafl Pythagoras als erster den Uranos
Kosmos genannt habe, nach Theophrastos war es aber Parmenides und nach Zenon

Hesiodos.'®

Der Zuschreibung dieser Gleichstellung dem Pythagoras wird man nicht viel
Glauben schenken konnen, zumal sie mit der bei Aétios iiberlieferten ,,pythagoreischen®
Gliederung des Philolaos in "Olvpumog - kéopog - odpovde in Widerspruch gerit;'® ob
jedoch diese Erfindung tatsdchlich auf den Eleaten zuriickzufiihren sei, vermogen wir
nicht zu sagen. Wir hitten dann jedenfalls eine Einteilung des Alls in "Olvpunog - xéopog

(= oVpavog) - 1o mepiyern (einschlieBlich der Erde) vor uns.

' A. Doring, Das Weltsystem des Parmenides, ZPhK 104, 1894, 170 ff.

'*128 B 10, 1-5: eion & aibepiov e pOOLY T4 T &v aibépt mhvto | GOt Kol KoBapac
eborygog neiiowo | Aapnddog Epy Gidnia kol Onadlev EEeyévovto, | Epya 18 kbxiwnog nebon
neploortta oeAfvig | kol edoLy, KTA.

"2 DK 28 A 44, = Diog. Laert. VIII 48: [TIv8uydpag] GAAY Uiy Kad OV 0dpavoy apdrov
OVOHAoaL XOGHOV KUl Thy YRV atpoyyOLAny, G 88 Bedepaotog TTapHevidny, Gag 8¢ Zhvav
‘Hotodov.

Y DK 44 A 16 = A&t 11 7, 7: 10 piv obv dvertdrm pépog 100 mepiEyxoviog, &v § TV
elAkpivelav glvor Y ototgetov, GAvunov xadel, 1a 88 Lnd TV 10D dADUTOV Qopay, Ev @
tobg mévie mAavAtag ped NAlov kol cehfvng tetdyfor, xoopov, 1w & Ord tobrTolg
LrocEANVOV 18 kul meplyelov pépoc, v @ T4 ThHe etAopeTaBOlov vEvESEWS, 0DpOVOV.
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Von diesem ,rings umfassenden™ Himmel, obpovov dueig €xovto, erfahren wir
ferner, daB ,,die Ananke ihn lenkend festband, die Grenzen der Gestirne zu halten«.'®*
Dem Gedanken, daBB A4nanke den Kosmos umspannt, begegnen wir bereits in der

pythagoreischen Tradition.'”

Dort handelt es sich allerdings um keine fatalistische
Konzeption babylonischer Prigung, nach der das ganze Weltgeschehen einem hoheren, in
der unabinderlichen Bewegung der Gestirne sich kundgebenden Gesetz untergeordnet

wére,'é"’

sondern vielmehr um eine wohl schon dem diteren Pythagoreismus zuweisbare
Angleichung des Kosmos zu dem von Giirteln umspannten Schiffsrumpf.'” Diese
Vorstellung vermittelt uns der eschatologische Mythos am Ende der Republik Platons
(616 b ff), wo die Seelen, von einer nicht ndher bestimmten Stelle ihrer
Jenseitswanderung herabblickend, zuerst ein gerades Lichtband sehen, das sich von oben
iiber den ganzen Himmel und die Erde wie eine Feuersdule, nicht undhnlich dem
Regenbogen, aber glinzend und reiner, hinziecht. Wenn sie nach einer weiteren Tagesreise
dorthin gelangen, sehen sie in der Mitte des Lichtes, wie vom Himmel herab sich das
Ende seiner Binder erstrecke, denn dieses Licht sei ein Band des Himmel gewesen und
habe, wie die Gurtel der Trieren, dessen ganzen Umschwung zusammengehalten. An den
Gipfeln des Himmels ist die Spindel der Ananke befestigt, vermittelst deren alle Umldufe

in Schwung gesetzt werden. An ihr ist die Stange und der Widerhaken von Stahl, der

Wirtel ist aber aus diesem und anderen Arten gemischt. In ihn sind dann weitere sieben

' DK 28 B 10, 5-7: eidfioelg 8¢ xai obpavov dpeic Exovia, | EvBev [uév yép] Eeu e xai

&¢ v dyovo(a) EnEdnoev "Avayxn | reipat Exely dotpov.

185 vol. Actius | 25, 26 = Diels, DG, 321 b 4: ITvbayopag &viykny Een mepikeictal td
xOouw, ferner auch Theol. Arithm. 60, De Falco: 1v "Avéayxnv ol Beoidyor 11 100 maviog
obpovod eEwtdry dvroyl Ennyxodou vgl. W. Gundel, Beitrdge zur Entwicklungsgeschichte der
Begriffe Ananke und Heimarmene, Giellen 1914, 19 f, 48 £, 61 ff; H. Schreckenberg, Ananke,
Untersuchungen zur Geschichte des Wortgebrauchs, Zetemata 36, Miinchen 1964, 72-134

' ygl. F. Cumont, La mystique astrale dans I’Antiquité, Bulletin de 1‘Académie de Belgique,
Classe des letires, 1909, 256 ff.

"7 H. Richardson, The Myth of Er (Plato, Republic 616B), CQ XX, 3/4, 1926, 113-133 hat auf
diese bemerkenswerte Parabel aufmerksam gemacht; es scheint, daB die Pythagoreer die
Himmelssphire als Zug-, oder Lastschiff {(6Axdg) aufgefaBt haben: DK 44 B 12 (Philolaos): kot t&
ey 16¢ opuipag copata tEvie £vii, T £v 14 cooipe TOp kol Héwp wal Y& wol &fp, kai O
1ag coalpag OAkac, mEumtov; es steht jedenfalls fest, daB sie das Zentralfeuer des Universums
dem Grundbalken des Schiffes, dem Kiel (tpomig), angeglichen haben, vgl. Agt. 114, 15=DK 44 A
17: 10 8¢ fyyepovikov &v 1( HeooTat® mupl, 6rep TPOTEMS dikny TPOVNEBGAETo TG ToD
ROVTOS ogaipo O dnpiovpydg 0edc. Ist es auch der Grund gewesen, warum die Goéttin inmitten
der Sphiren bei Aétios Daimon Kybernetes heif3t?
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Wirtel eingepalit, usw. Eine verwandte Konzeption mag wohl auch hinter der den
Himmelskreis festhaltenden schicksalshaften Notwendigkeit des parmenideischen
Kosmos gestanden haben. Merkwiirdig ist dabei, dah wir derselben Vorstellung auch in
der Beschreibung des (der Welt des Werdens und Vergehens transzendenten) €d6v
begegnen, das ,starke Ananke in Bindern der Grenze hilt, die es rings umschliefit®:
KpOTeEPn YOop Avaykm | meipatog £v Seopolowv £xel, 6 v dpolg ££pyet, | olvekev
oK dtededTnTOV TO 0V BéULG eivan'® Es fragt sich, ob gerade dieses Merkmal, das
sowohl den transzendenten Gott, t0 €6v, wie auch die Welt der furchtbaren Mischung,
den Kosmos, auszeichnet, als Indiz einer gewissen Korrespondenz zwischen diesen
voneinander getrennten Bereichen aufzufassen wire?

Die Sphire des Uranos ist vom Aither umgeben. Obwoh! von seiner Beschaffenheit
auller dem Beinamen ,.gemeinsam® nichts ndheres verlautet, wird zumindest anzunehmen
sein, dal} er in einem der griechischen Anschauung tiblichen Sinn als das sublimste und
reinste, dem Gottlichen wesensverwandte Element des Universums gegolten habe. Wenn
daher Cicero vom Parmenides sagt: coronae simile efficit (otepbvnv appellat),
continentem ardorum <et> lucis orbem qui cingit caelum, quem appellat deum..., so ist
sein Interpretament wohl nicht so auszulegen, daB} die weltregierende Géttin mit einer den

? sondern daB die feuer- und

Himmel umzingelnden Krone gleichzusetzten wire,'
lichterfiillte Krone, die unserer Rekonstruktion gem#B dem Aither entsprechen wiirde, das
gottliche Prinzip enthdlt. Diese Auffassung bestitigt indessen der nachfolgende Satz: in
quo neque figuram divinam neque sensum quisquam suspicari potest.m

Sehr befremdlich klingt dagegen die Aussage des zehnten Fragments, daBl es eine

Mehrheit der s»mata im Aither gebe.'”

Wiren ndmlich unter ofpota die Sternbilder zu
verstehen, so gerieten wir in Widerspruch mit den beiden obenangefiihrten Angaben, laut
denen die dotpa (Gestirne, Sternbilder) sich im Uranos befinden und als mAnpato des

gemischten Feuers bezeichnet werden.'” Es hieBe dann entweder, daB die Gestirne sich in

' DK 28 B 8, 30-32

' wie es sich etwa Coxon, The Fragments, 236, vorstellt.

"% Cic. de nat. deor. 111,28 = DK 28 A 37

' DK 28 B 10, 1-2 = Clem. Strom. V 138: gion & aifepiay 1€ ¢OOW & T &v aiBépt
nevia | ohuata..

2 DK 28 B 10, 5 ff.; A 39; Es handelt sich offensichtlich um Verdichtugen des uranischen
Feuers, denn reines Feuer ist dinn und fein und verdichtet sich nicht.
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einem Bereich vorfinden, der elementarisch reiner ist, als sie selbst, was wohl nicht
angeht, oder aber, dall Uranos und Aither eins sind, was wiederum bestimmten Angaben
widerspricht. Eine andere Erklirung besteht darin, daB mit den onfporo die Planeten
gemeint sind.'” Diese Moglichkeit wiirde allenfalls in der Aussage eine Stiitze finden,

nach der Parmenides Eos und Hesperos die Stelle im Aither angewiesen hatte.'”*

Dagegen
spricht jedoch, daB es in den uns bekannten Quellen so gut wie keinen Beleg fiir die
Bezeichnung des Planets als ofjpo vorliegt, und ferner, daB nach der einschligigen Stelle
der Philosoph nicht bloB von Eos und Hesperos, sondern schlechtwegs von ,allen
Zeichen™ (mévto onpoate) im Aither erfahren haben soll. Auf eine endgiiltige Erklarung
dieser Stelle wird man deshalb vorerst verzichten miissen. Wir kdnnen zumindest fiir
ziemlich gesichert halten, dall Parmenides dem Morgen- und Abendstern, deren Identitiit
nach einigen Pythagoras, nach anderen aber Parmenides als erster erkannt habe,'” den
héchsten Platz in seiner Sphére angewiesen hatte. Dal} er sich iiber die Bewegungen der
iibrigen vier Planeten h&chstwahrscheinlich noch keine prizisere Vorstellung machen
konnte, legt schon die Tatsache nahe, da} er den Fixsternhimmel unter den Venusstern
und die Sonne ordnet, und somit allem Anschein nach noch nicht iiber die (erst aufgrund
einer lingeren Beobachtungsaktivitit gewonnene} Kenntnis von Bedeckungen der

Fixsterne durch Planeten verfiigt.'® Es scheint cher, daB der Autor dieses Systems einer

1% Nach Taran, Parmenides, 242 und Coxon, The Fragments, 227 deuten die onpota auf

Sterne. Die ofjpata noAAd tauchen abermals in der Rede der Géttin auf, wenn sie den xodpog
unterweist, daB es auf dem Wege des Seins viele Zeichen gibt (DK 28 B 8, 1-3 = Simpl. in Phys.
145, 1 - 146, 25): .udvog & Ett pdlBog Hdolo | Aginetan dx €otiv tadty & émi ofpar oot |
TOAMG AR, g &yévntov £0v kTA.; hier kann jedoch trotz W. Kranz, Uber Aufbau und Bedeutung
des Parmenideichen Gedichtes, SBPAW 47, 1916, 1166 u. E. A. Havelock, Parmenides and
Odysseus, Harvard Studies in Classical Philology 5, 1958, 134 schwerlich von Konstellationen die
Rede sein.

"™ Aét. 11 15,7 = DK 28 A 40a

' Diog. Laert. VI11 14 = DK 28 A 40 a, ibid., IX 23 = DK 28 A 1; Von einer Entdeckung im
5. Jhdt. v. Chr. [8Bt sich allerdings nicht mehr reden; den altionischen Physikern waren zumindest
die Grundelemente der babylonischen Astronomie bekannt. Die Babylonier, die den Planeten Venus
ININ.DAR.AN.NA, ,bunte Herrin des Himmels“, nannten, wuBiten iiber die Identitit von Abend-
und Morgenstern zumindest seit der Zeit des Ammizaduga (1581-1561 v. Chr.). Bescheid, vgl. van
der Waerden, Anfdnge der Astronomie, 49

176 Dies besagt, dafl die Diskussion, ob Parmenides aufler dem Venusstern noch andere
Planeten gekannt habe, in der Tat gegenstandslos ist; P. Tannery, La physique, 283 setzt die
Kenntnis von flinf Planeten schon bei den ,ersten Pythagoreern voraus, zu denen er auch
Parmenides rechnet. Obwohl die Kenntnis von flinf Planeten in der babylonischen Sternkunde seit
dltester Zeit anzunehmen ist, ldBt sich nicht mit voller Sicherheit feststellen, wann und unter
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althergebrachten hieratischen Kosmologie verpflichtet bleibt, die eine auf orientalische
Vorbilder zuriickfithrende Zusammenfassung von Sonne, Mond und Venusstern im
Gegensatz zu den Fixsternen zum Grundpostulat hat.'”’

Das otepedv, das alle Kronen wie eine Mawer umzingelt, haben wir vorldufig als
eine zu dem System der miteinander verwebten Kronen nicht hinzugehdrende Grenzmauer
des Universums definiert. Von threr Form ist uns zwar nichts Niheres iiberliefert, doch
wird man infolge der Gleichgewichtigkeit der im gleichen Abstand von den Grenzen des
Weltalls schwebenden Weltkugel auf deren durchwegige Gieichheit mit sich selbst, also
auf Sphérizitit schlieBen diirfen. Es ist andererseits ungewif3, ob man diese feste Hiille
ohne weiteres auch als identisch mit dem im elften Fragment erwihnten GAvpmog
goyatog hinstellen darf.'”™ Olympos tritt bei Homer wie in spiterer Uberlieferung
meistens als synonym mit Uranos auf,m die Homerscholien erkldren ihn als den duflersten
Bereich des Universums und den Gegenpol des Tartaros;'™ es fehlt auch nicht an Stellen,

181

wo Olympos und Aither zusammen genannt werden.” Da aber im elften Fragment

welchen Umstinden sie in die griechische Astronomie Eingang fand. F. Cumont, Les noms des
planétes et 'astrolatrie chez les Grecs, 1" Antiquité Classique 1V, 1, 1935, 8 ff. und H.-G. Gundel
in RE, s. v. Planeten, 2023, 2029 waren des Dafiirhaltens, daf} die fiinf Planeten Saturn, Juppiter,
Mars, Venus den Griechen noch vor der Zeit des Philolaos bekannt geworden waren, wenn auch
ihre Namen erst in der zweiten Hilfie des 4. Jhdts. festgelegt wurden. Der Terminus ol midvetol
wird in der uns erhaltenen Literatur zuerst bei Demokrit fiir Sonne, Mond und Venusstern benutzt,
Aét. 11 15, 3 = DK 68 A 86; er sollte auch eine Schrift mit dem Titel mept t@v mAaviiteov verfalit
haben, Diog. Laert. 1X 46 = DK 68 B 5 b H.-G. Gundel, ibid., 2040 schlieft u. a. aus Plat. Tim. 39
C, leg. 822 a, Epinomis 986 e, daB die einzelnen Planetennamen hdchstens einem engen Kreis von
Fachleuten bekannt waren.

7 Vgl. H.-G. Gundel in RE, s. v. Planeten, 2043

'8 Vgl. Das Weltsystem, 172 f.; diese Erkldrung wird spiter mit Zuriickhaltung behandelt, vgl.
Ein Wort pro domo, 229; A. Finkelberg, The Cosmology, 317; Taran, Parmenides, 241 setzt die
Identitdt von 10 mepiéyov otepedv (A 37) mit obpavov apoelg Exovia (B 10, 5) und divunog
goyatog (B 11, 2-3) voraus.

17 Belegstellen bei W. M. Sale, Homeric Olympus and Its Formulae, AJPh 105, 1984, 1-28

"®9 Schol. ad 11. VIII 13: &g Taptapov dg ¢ odplvia tpia Staotipato Exel, dépo péypt
veQeAy, elto aibépa péypt TV pavoutvey, oVDTeg xal &nd yhg elc "Aldov, ano §& “Aldov
gig Thprtapov: évaviiog 68 "OAlung & Thpropog O pév yop 0VROT &VEROIOL TIVECGETOL
0Vdémot EuPpw.; vgl. Eustath. 694, 45; Damasc. 11 88 R: 100 ydp ol petd 1Ov vontov xéapov év
£0UTOIG SLUOTAVIEG SLAKOOHOL, Og 0VpavdV €v EkdoTe elval kol £11 npd TovTOL "Olupmov:
elta £€fig 10 GAAa otowgein, avdioyov tolg Thode, kol Tpdc Graciy Tov Tdptopov Eaxatov,
avtibovv fvia 1@ OALURD.

"' Aristoph. Thesm. 1069; Apoll. Rhod. 11 159 f: abtap Emerta mbAag €EHAvBEV
OvAUTOW | aifepiog; Nonn. Dion. XXV 123 f,, XXIX 320 ff., XXXV 304f.; Anth. Pal. App. VI
266, 3. 6; Ovid. fast. 1 307; 11 415 {f.; Lucan. VI 478; Martial 1X 3, 3; Verg. den. VI 579 (ad
aetherium Olympum), VIl 319, X 621
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Olympos, Aither und die drei den Uranos bildenden Sphiren der Sonne, des Mondes und
der Milchstrale nebeneinander auftreten, scheint auch der Schiufl berechtigt, daB sich
Parmenides Olympos als einen sowohl von Uranos wie auch von Aither getrennten
Bereich gedacht habe." In diesem Fall bliebe nur die das Weltall umschlieBende Mauer
als die einzige mit dem Olympos identifizierbare Sphdre iibrig; eine MutmafBung, die sich

jedoch auf kein gesichertes Zeugnis stiitzen kann.'®

82 Nach Coxon, The Fragments, 231 ist Olympos als Limit des physischen Universums mit
Uranos assoziiert, wenn auch nicht identifiziert; Karsten, Parmenidis reliquiae, 125; F. Susemihl,
Zum zweiten Theile, 213; Cerri, Parmenide, 263 f. halten Olympos fiir identisch mit Uranos.

'®) Eine Entsprechung hat die Vorstellung von der das Weltall umschlieBender Hiille in der
ps.- hippokratischen Schrift De hebdomadibus, deren Entstehungszeit auf das 5. Jhdt. v. Chr.
geschitzt wird; zur Datierung vgl. M. L. West, The Cosmology of ‘Hippocrates’ De Hebdomabibus,
CQ N. S. 21, 2, 1971, 384. Dort heifit die hochste kosmische Sphire inseparabilis soliditas =
Gxprtov wéeyog, (¢ 6); von der Beschaffenheit dieser Hiille, die wohl auch 'Olbpumog xdopog
bezeichnet worden war (c. 2), gibt es keine allgemein akzeptierte Deutung, vgl. W. H. Roscher,
Uber Alter, Ursprung und Bedeutung der Hippokratischen Schrift von der Siebenzahl,
Abhandlungen der Sichsischen Gesellschaft der Wissenschafien 28, 1911, 56 ff.; Pfeiffer, Studien,
30 ff.; W. Kranz, Kosmos und Mensch in der Vorstellung frithen Griechentums, Nachrichten von
der Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottingen, Phil.-hist. Klasse, N. F., Fachgruppe I, Bd. 2,
1936-38, 128 u. 131; nach A. Olerud, L idée de macrocosmos et de microcosmos dans le Timée de
Platon, Digs. Uppsala 1951, 56 ff. handelt es sich um eine makrokosmische Analogie von der
menschiichen Haut oder der Membrane eines Embryos; laut L. A, Campbell, Mithraic Iconography
and ldeology, Leiden 1968, 94 f. wird in der iranischen Tradition der Himmel, asman, als von einer
Mauer umschlossen vorgestelit. Der Name dieser Mauer, Harburz, ist eine Variante des Namens des
nordiranischen Berges Elborz, der - dhnlich wie der griechische Olympos - zum kosmichen Berg
umgedeutet wurde. In der iltesten kosmologischen Spekulation der Buddhisten begegnen wir der
Idee von den sieben Ringgebirgen, die um den Zentralberg Meru als Zentrum herumliegen und
deren Hohe und Entfernung von einander nach innen hin in geometrischer Progression zunehmen,
vgl. W, Kirfel, Die Kosmografie der Inder, Bonn / Leipzig 1920, 185 f. Es stellt sich die Frage, ob
die Vorstellung von dem mepiéxov o1epedv nicht zuletzt nur eine Fortentwicklung der
altertiimlichen ldee einer die Welt umgebenden Ringmauer gewesen sein diirfte.
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Nachdem wir das parmenideische Weltsystem in seinen einzelnen Teilen behandelt
haben, sollen nun zum AbschluB in aller Kiirze seine wichtigsten Ziige herausgehohen
werden. Es muBl zunichst festgestellt werden, daB es sich um einen sehr archaischen
Weltentwurf handelt: das Weltgebdude besteht aus drei iibereinander geordneten
Schichten: den mepiyeia, dem Uranos und der hyperuranischen Sphire (Aither), wobei die
mittlere Sphére abermals in drei Bereiche, diejenige der Mondkrone, der Krone der
Gestirne mit der Milchstralle und der Sonnenkrone, zerfillt. Die primitive Einteilung des
Weltalls in drei Bereiche finden wir schon im Rig Veda, wo von bhur (Erde), bhuvah
(Atmosphiare) und svar (Himmel) die Rede ist, jede von diesen Sphiren wird jeweils in
drei Schichten unterteilt. Uber Herkunftsgebiet und Alter dieser primitiven Kosmologie
lassen sich freilich nur MutmaBungen anstellen; tiberraschenderweise hat W. Kirfel auf
Grund zahlreicher morphologischer Ubereinstimmungen auf die Abhingigkeit der
indischen von der babylonischen Kosmologie geschlossen.'™ Diese sehr verbreitete
Vorstellung von drei Himmeln ist zumindest seit dem 5. Jhdt. v. Chr. in der
griechischen,'® chaldiischen und persischen Uberlieferung belegt, und ihr Fortleben laft

sich bis ins Christentum,'*® den Mandiismus und Manicheismus weiterverfolgen.'"’

8 vgl. R. F. Gombrich, Ancient Indian Cosmology, in: Ancient Cosmologies, ed. C. Blacker
& M. Loewe, London 1975, 112 ff.; Die Annahme von drei (oder vier) Himmelssphéren ist tibrigens
auch aus Babylonien bekannt, vgl. H. Winckler, Himmels- und Weltenbild der Babylonier, Alter
Orient 3, Heft. 2/3, Leipzig 1903, 25 f.; W. Kirfel, Die Kosmografie der Inder, 33 ff. Es handelt
sich u. a. um die Vorstellung des himmlischen Ozeans, die durch die primitive Naturerkenntnis nicht
notwendig vermittelt wird; ferner um diejenige des nirdlichen Weltberges, und nicht zuletzt um die
Idee der Drei- und Siebenzahl, die in der Weltgliederung in drei, bzw. sieben Himmel ausgedriickt
wird. Die letztgenannte Idee ist, nach Kirfels Vermutung, von Babyvlon aus einerseits nach Westen
zu den Viélkern Vorderasiens und andererseits nach Osten zu den Iraniern und Indern gewandert.

"5 Zu den drei siderischen Spharen der pseudohippokratischen Schrift De hebdomadibus, vgl.
W. Kranz, Kosmos und Mensch, 142

"%¢ S0 behauptet Paulus (11 Kor. 12), er sei in den dritten Himmel und dann in das Paradies
aufgefahren.

"®7 vgl. F. Cumont, Lux perpetua, Paris 1949, 173 u. 185; H. Puech, Mani et le Manichéisme,
17232,
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Als ein archaischer Zug dieses kosmologischen Systems mag ferner gelten, dall hier
im Gegensatz zu den die Kenntnis der planetarischen Umlaufzeiten voraussetzenden
Kosmologien die Fixsternsphire unter die Sonnensphire gestellt wird.'"® Allerdings steht
Parmenides mit dieser Anordnung auf dem griechischen Kulturgebiet keineswegs
vereinzelt da. Von Anaximandros wird berichtet, er habe zuoberst die Sonne, dann den
Mond, die Fixsterne und zuunterst die Planeten gestellt; dem Metrodoros von Chios und

189

dem Krates wird die gleiche Ordnung zugeschrieben.'” Ahnlich wie Parmenides stellte

auch Leukippos die Sonne zuoberst, den Mond zuunterst, dazwischen die {ibrigen

190

(Sterne).”™ Ob die Griechen dieses System von den Persern oder gar von den Chaldédern

iibernommen haben, die nach Diodor'"

ebenfalls die Sphire der Fixsterne unter die
Planeten reihten, oder ob es als eine auf einer rudimentiren Himmelsbeobachtung
gegriindete Anschauung vollig eigenstindige Schopfung anzusprechen ist, mufl dahin
gestellt bleiben. Es ist jedenfalls von Interesse, dall sowohl das archaische wie dasjenige
von der Kenntnis der Planeten und ihrer Umlaufzeiten ausgehende System seit éltester
Zeit nebeneinander bestanden haben, da wohl schon die alteren Pythagoreer die richtige
Anschauung iiber die Fixsternsphire als die dulerste hegten.

Der das ganze kosmologische System des Parmenides am stirksten beherrschende
Gedanke ist zweifellos die Gegeniiberstellung von zwei gleichgewichtigen Prinzipien,
dem Feuer und der Erde, die im Zentrum der kosmischen Kronen durcheinandergehen und
aus deren Vermischung die phdnomenale Welt entsteht. Wihrend im Zentrum das Dunkle
und Dichte, am duBersten Umkreist das Diinne und Leichte herrscht, gibt es dazwischen
ein von oben nach unten sich stetig &inderndes Mischungsverhiltnis dieser Prinzipien. In
dem kosmogonischen Mischproze3 wird jedes der beiden elementar reinen Prinzipien
durch sein Oppositum getriibt, was eine angesichts des wahrhaft Seienden zwar

minderwertige, dennoch wohlgeordnete Welt zum Ergebnis hat. Wenn aber dieses Prozefl

' Aus den knappen Resten der parmenidesichen Kosmologie liBt sich in der Tat nicht mit
voller Sicherheit erschliefien, ob im parmenideischen Weltsystem die Mondsphédre unterhalb oder
oberhalb der MilchstraBie (als deren Ausscheidung sie gedacht ist) situiert war.

DK 12 A 18 = Aét. 11 15, 6: "A. xai Mntpodupog 6 Xiog xai Kpatng évatédte pév
nGvimv OV HAov 1etdyfot, peT abtov 8¢ v oedfvny, vrd 8¢ abrtodg th GmAavi Thv
GoTpOV KoL TOUG RAGVITAC.

' DK 67 A | = Diog. Laert. [X 33: elvo 88 1ov 100 fAlov xOxRov dEbrtatoy, tOv 88 Tig
ce?&ﬁ;;;}g RPOCYELOTATOVY, TAV GAAWY Letadl ToVTOV Gviwmy.

11306
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als ,unselig, furchbar bezeichnet wird, ,mévtov ydp otvyepolo toxov kol pi&iog

<

apxet [sc. doipwv]..”, so ist der Schlufl berechtigt, daB alles, was in diesem Kosmos

d."? Verfehlt ist also alles

Produkt der Vermischung ist, als verungliickt angesehen wir
Entstehen und Vergehen, liignerisch sind die Sinne und das iibliche BewuBstsein des
Menschen, das von dem Mischungsverhiltnis der Elemente abhingt. Die Befreiung von
den Fesseln des Truges liegt in der Erkenntis der ewig seienden Wahrheit, die dem
Philosoph durch gottliche Gnade geoffenbart wird.

Um dieser Wahrheit teilhaftig zu werden, muf} er zum Himmel auffahren und dort die
Dies- und Jenseits trennende Schwelle tiberschreiten. Auf dieser Jenseitsreise verlidBt er in
der Begleitung der Heliostochter das Haus der Nacht, das wohl der sublunaren Region
entspricht, durchdringt die Sphire des Mondes, und kommt schlieilich bei der mittleren
Sphire der gleichméBigsten Mischung, der MilchstralBBe, an. Dort, nah an den Wegen des
Tages und der Nacht, befindet sich das von Dike bewachte aitherische Tor und in ithm die
Seelenrichterin, die den Ankommling mit Handschlag feierlich empfingt und in das
Mysterion der Wahrheit einweiht. Die Gottin Dike, die auf den unteritalienischen
Vasenbildern den Heroen auf ihrem Weg zum Hades Beistand leistet, der im Tor
klaffende Schlund und die zwei Wege, die wohl kaum anders als eine Nachbildung der
unterweltlichen Wegscheide zu fassen sind,'” stellen in diesem poetischen Gebilde die
altbekannten Symbole der Unterwelt dar. Es besteht somit aller Grund anzunehmen, daB
Parmenides ganz im Sinn der pythagoreischen Eschatologie die Unterwelt auf den
Himmel iibertragen hat; galt doch nach einer dem Pythagoras zugeschriebenen
Geheimlehre die Milchstrale als das himmlische Totenreich, oder laut Herakleides

Pontikos als ein Weg, auf dem die Seelen durch den himmlischen Hades wandern.'*

2 7u dem pessimistischen Charakter des Ausdrucks otvyepdc (,odieux comme la Styx“) vgl.
Conche, Parménide, 225 f. Zu den Parallelen mit der gnostischen Weltablehnung vgl. J. Mansfeld,
Bad World and Demiurge.: A Gnostic Motif from Parmenides a. E. to Lucretius a. Philo, in: Studies
in Gnosticism and Hellenistic Rel. pres. to G. Quispel, ed. R. van den Broek / M.J. Vermaseren,
Leiden 1981, 261-314

1% M. M. Sassi, Parmenide al bivio, Per un ‘interpretazione del Proemio, PP XLIII, 1988,
383-396

1% Zum Motiv der Ubertragung des Totenreichs in den Himmel vgl. Ioan P. Couliano,
Démonisation du cosmos et dualisme gnostique, RHR 98, 1979, 3-40
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Die im Prooimion mit so leuchtenden Farben wiedergegebene Himmelsreise zu
Rofigespann hat zweifellos die Wurzel in der ekstatischen Mystik, die in den orphisch-
pythagoreischen Kreisen des 6. Jahrhunderts blithte und deren Zweck in der Antizipation
der Himmelsreise der abgeschiedenen Seele lag. Die Seele des der Gottheit
Wohlgefilligen wird nach dieser eschatologischen Vorstellungsreihe iiber die
himmlischen Regionen zum Wohnort des ewigen Lichtes emporgetragen, wo sie aller
weltlichen Beimischung frei, die Ewigkeit erlangt und in der Schau des ewig Gottlichen
verweilt. Die Auffahrt zum héchsten Himmel wird, wie bekannt, in manchen Fillen als
eine Reise durch drei himmlische Sphiren beschrieben. Der unsterbliche und reinste Teil
des Menschen, seine Seele, durchwandert die Sphire des Mondes, die Sonnensphére, die
Sphire der Fixsterne und schwingt sich bis zum vierten Himmel auf, wo sie mit den
Géttern wohnt.' Doch die Himmelfahrt des Parmenides fithrt nicht bis zur hdchsten
Region des Aithers empor, sondern endet allem Anschein nach schon am himmlischen
Tor. Dem Dichter wird nicht beschieden, von seinem irdischen Ursprung vollkommen
geldst zu werden, wie dem Pamphylier Er, wird auch ihm nicht vergdnnt, aus der Quelle

des Vergessens zu trinken und ewige Loslosung aus dem Rad der Geburten zu erreichen.

1% vgl. J. Flamant, Sotériologie et systémes planétaires, in: La soteriologia dei culti orientali
nell’ Impero Romano, Atti del Coll. Int., Roma 24-28 Sett. 1979, a cura di Ugo Bianchi & Maarten
J. Vermaseren, Leiden 1982, 226 u. 233. Die Himmelfahrt durch drei kosmische Sphiren kann man
am deutlichsten in iranischen Quellen beobachten, wo die von der nach dem Jenseits dahineilenden
Seele durchlaufenen Himmelsstationen foigendermalien aufgezéhit werden: zunédchst kommt Hara-
Berezaiti, dann nacheinander die Sterne, der Mond, die Sonne, und schlieBlich Gar6deména
(anfangsloses, unendliches Licht, ai8fp); nach den Pahlevitexten fiihrt die Reise durch die Station
des Feuers hindurch, um tber Sterne, Mond und Sonne ins Garédeméana zu gelangen Diese Systeme
kennen also dret Himmel, durch welche man zur vierten gétilichen Sphire auffahren kann; vgl.
Eisler, Weltenmantel 1, 90,, W. Bousset, Die Himmelsreise der Seele, ARW 4, 1911, 156 ff; F.
Cumont, Lux perpetua, 143; die bekannten Belegsteilen sind von W. Burkert, Iranisches bei
Anaximandros, RhM 106, 1963, 107 ff. zusammengestellt worden; Eine merkwiirdige Analogie zu
diesem Vorstellungskomplex bietet eine Stelle aus Brhadanyaka - Up. V, 10 = Satapatha-Brahmana
X1V 8, 12, wo der Jenseitsweg der Seele folgendermallen geschildert wird: ,,Wenn der purusa (=
~Mensch™ oder ,.Seele”) aus dieser Welt abscheidet, so geht er in den Wind (= in die Luft) ein.
Dieser offnet sich fiir ihn dort so weit, wie die Offnung (Nabe) eines Rades: durch diese (Offnung)
schreitet er in die Hohe. Er gelangt zur Sonne. Diese 6ffnet sich fiir ihn dort so weit, wie die
Offnung eines Alambara (eine Art Trommel): durch diese (Offhung) schreitet er in die Hohe. Er
gelangt zum Monde. Dieser 6ffnet sich fur ihn so weit, wie die Offhung eines Dundubhi (eine Art
Trommel). Durch diese (Offnung) schreitet er in die Hohe. Er gelangt in die Welt, in der es keinen
Kummer, keinen Frost {oder: Winter) gibt. in dieser wohnt er ewige Jahre.“ Zit. nach J. Hertel, Die
Himmelstore im Veda und im Awesta, Indo-iranische Quellen und Forschungen 1, Leipzig 1924,
46.
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Er wird jedoch auf dem géttlichen Scheideweg sowohl zur Wahl des allein zulédssigen, zur
Erkenntnis des ewig wahren und gottlichen Prinzips fitlhrenden Weges aufgemuntert, wie
auch tiber den Grund des menschlichen Irrtums unterwiesen. Die Ewigkeit und Erlésung
von den Bidndern der Sinnlichkeit und des Werdens erlangt er schon in diesem Leben

durch die Befolgung des allein richtigen, zur Erkenntnis des Géttlichen fiihrenden Weges.



