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I.. Einleitende Uberlegungen

L e

Wenn schon Biese in der Einleitung seiner Ausgabe von 1905 (S. IV)
davon spricht, das die "ZeitlHufte" fir das Griechische "wenig glnstig"
seien und man sich daher nur noch auf verh#ltnism#fig wenigen Anstaiten
anndie griechischen Lyriker heranwage, so liegt die Frage nahe, was.in
der ungleich schlechteren Situation des heutigen Griechischunterrichts
mit seiner reduzierten Stundenzahl zu diesem Schritt verlocken kann

und wie er sich legitimiert. Schon eine kurze Priifung erbringt hier
Uberraschend reiche Ernte: Bieses ohnehin etwas hausbackene Argumente
("hehre Werke", "treuester Spiegel der Empfindungen des Volkes", Begei-
sterung zum Patriotismus, besseres Horazverst#ndnis ...; ebd.) sind
zwar heute aus vielfachen Grinden (zu unscharfe Formulierung,:gewandel-
te Wertvorstellungen) obsolet geworden, doch erlaubt die moderne For-
schung. (insbesondere Fr#nkel, Snell, Bowra etc.), die das Wesen und

die historische Leistung der archaischen Lyrik erst angemessen heraus-
gestellt hat, weit bessere und tiefergreifende Begriindungen. Neben der
sprachlich - literarischen Qualit#t und der Fortwirkung der Lyriker
scheint mir das Entscheidende zu sein, daf man gelernt hat, die archa-
ische Lyrik (und in anderer Hinsicht die Vorsokratiker),.also die Zeit
des Ubergangs von Homer zur Klassik des 5. Jahrhunderts, als fiir die
Konstitution des spezifisch abendl4ndischen Weltbildes entscheidende
Phase unserer Geschichte zu interpretieren, die mit den Stichworten
fvom Mythos zum Logos", "Entdeckung des Geistes","Entwurf einer allge-
meinen Idee des Rechts", "Erwachen der Pers®nlichkeit bzw. des indivi-
duellen BewuBtseins" nur kurz umrissen sei. Gerade diese Aspekte aber
sind zugleich von zentraler Bedeutung fir die Legitimation des Grie-
chischunterrichts lberhaupt: Wenn man anhand bedeutender literarischer
Werke in die Eigenart europ#ischen Lebens und Denkens einfilhren und.
damit zu einer geistigen Identitit verhelfen will, voa der aus die heu-
te immer dringlicher werdende Auseinandersetzung mit den nicht - euro-
pdischen Kulturen erst sinnvoll gefilhrt werden kann, gibt es dafir kaum
ein besseres Medium als die Lektiire ausgewihlter Passagen der archai-
schen griechischen Lyrik (und der Vorsokratiker), weil man an ihnen:j-
die Genese eben dieses eurppiischen Denkens beobachten kann.

Nicht nur die Kirze und Uberschaubarkeit der Gedichte, sondern gerade
auch diese Thematik diirfte bei Schillern besonderen Anklang finden und
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sie zu geistiger Durchdringung und persdnlicher Auseinandersetzung er-
muntern. Denn - wie Meyerh8fer schdn herausgearbeitetuund durch Erkennt-
nisse der neueren Psychologie (E. Neumann) abgesichert hat {vgl. S.29ff)+
der phylogenetischen LYsung des Menschen aus mythischer und gesellschaft-
licher Gebundenheit l4uft die Ontogenese jedes Heranwachsenden weitgehend
parallel. "Was sich im Bereich der griechischen Kultur an Differenzierung
des rationalen Bewuftseins vollzog, verkdrpert Stadien einer BewuBtseins-
entwicklung, die jeder einzelne von uns in seiner Ontogenese zu durch-
laufen hat!"”(S.2). Die Beschiftigung mit der griechischen Lyrik kann da-
her Denkanstffe und Impulse filr die ontogenetische Entwicklung des kri-
tischen BewuBtseins beim einzelnen Schiller vermitteln und bei der Heraus-
bildung seiner Individualit#t Geburtshilfe leisten. Die 8t#rkung der In-
dividualit4t aber wird - nach langer Ablehnung "humanistisch" begriindeter
Vorstellungen - neuerdings von seiten der Sozialpsychologie (A.Mitscher-
lich u.a.) wieder nachdriicklich postuliert, um den einzelnen zu immunis:
sieren gegen seine Funktionalisierung und Manipulation in der modernen
Industrie- und Massengesellschaft und um ihn vor neuer Abh#ngigkeit, ai=
diesmal von alles umgreifenden, unverstandenen, anonymen Grofstrukturen
zu bewahren. Der Griechischunterricht sollte sich auf diese Situation
inhaltlich und argumentativ einstellen und die Chance, die darin fir sei-
ne Legitimation liegt, nicht ungenutzt lassen {fiir schlagkriftige Argu-
mente vgl. ebd. 8.33 ff.).

Aus dem Bisherigen ergibt sich schon, daB® eine Auswahl aus der griechi-

"

schen Lyrik sich in der Regel (vgl. aber umten V) auf die Hauptvertreter
der archaischen Lyrik stiitzen wird, mit dem Ziel, ein mdglichst facetten-
reiches Bild der Zeit entstehen zu lassen, deren ureigenster Ausdruck,
deren GJ&ggblml(nach Pfeiffers Wort, 8. 137) die-dﬁmaiswngu'nggyorgrepgndgf
Lyrik ist. "Lyrik" ist dabei natiirlich entsprechend der Probleﬁgéellung
im weitesten Sinne zu verstehen, nicht im "technischen, beschri#nkten Sin-
ne der spdtantiken Theorie" (Pfeiffer, S. 138), die nur die zur Lyra vor-
getragene Poesie (monodische Lyrik bzw. Chorlyrik) zur Lyrik rechnete;
sie schlieBt hier Elegie und Jambus, Volkslied und Epigramm mit ein.

Mehrere Herausgeber von Schulausgaben (Kock, S. 3; &hnlich Schnabel,
S. IV) intendieren, da® die Lyrik nicht als geschlossener Block, sondern
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die Gesamtlektiire begleitend "von Untersekunda bis Oberprima" behandelt
wird. Sie tragen dem z. T. durch reichliche Angaben zur geistigen Ent-
wicklung und durch eingehende Interprétationen Rechnung.Wie hilbsch und
interressant es aber nun auch sein mag, die Lektire immer wieder durch
einzelne Gedichte aufzulockern, so steht doch aus den genannten Grilnden
fest, daR die archaische Lyrik eine geschlossene Behandlung verlangt

und verdient. Da die bildende Bedeutung im Umgang mit der Lyrik nicht

nur in den Sticken selbst liegt, sondern sich auch aus dem Vergleich

mit dem homerischen Weltbild und dem Nachvollzug der neuen geistigen
Entdeckungen ergibt, sollte sich die Lektlre der Lyriker an Homer an-
schlieBen.?Von hier aus bietet sich zwar der Ubergang zu den Vorsokrati-
kern an, doch muf man wohl der variatio Rechnung tragen und sollte lieber
einen fortlaufenden Text folgen lassen. Am besten Herodot, von dessen
Menschen- und Geschichtsbild sich wiederumxein roter Faden zur Tragddie
zieht, der Ausdrucksform des sich nicht nur seiner Individualitit bewuBt-
gewordenen, sondern durch selbstdndiges Handeln in Konflikte geratenden
Menschen.

Wenn die Schiller auf diesexWéige bis zum Ende der Klasse 12 die drei gro-
Renopoetischen Gattungen in der Reihenfolge ihrer Entstehung gelesen, die
Logik dieser Entwicklung verstanden und den Weg vom Mythos zum Logos ein-
mal durchlaufen haben, kdnnte derselbe Proze® in Klasse 13 von den Vor-
sokratikern {lber die Sophisten zu Sokrates und Platon im GsétzpquTXnﬁx
auf h8herem Abstraktionsniveau wiederholt werden. Dieses.Vorgehen ist
altersgemif und vermeidet hiufiges Hin- und Herspringen zwischen v3llig
verschiedenen Entwioklungsstufen, vertieft vielmehr das Verstdndnisifir
die einzigartige historischeggﬁtwicklung durch doppelte, parallele Bemsn
handlung. Aristophanes k¥nnte im Kontrast zur Tragddie oder bei der-Pia-
tonlektiire (Wolken!) herangezogen werden, Thukydides nach Herodot oder

im Zusammenhang der Sophistik (Melierdialog!);:die Philosophie k¥nnte

mit der Rhetorik kontrastiert oder durch Texte von Aristoteles, Stoa und
Epikur erweitert bzw. durch Diognetbrief oder Lukian abgerundet werden.
In jedem Fall bieten sich geniigend Prosaautoren aus 12 und 13 fir Abitur-
themen an. =sEs ergibt sich folgendes Schema:

11 Xenophon - Homer

12 Lyrik - Herodot - Tragddie
(Thukydides) (Kom¥die)

13 Vorsokratiker - Sophisten - Platon - (Aristoteles, Epikur, Stoa,
(Thukydides) (Komddie) Diognetbrief,Lukian o.a.)

y

oder:

Vorsokratiker - Platon - Rhetorik - ( s. o.)’
(Sophistik immanent)
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II. Didaktische Uberlegungen

bildes.
Nach den bisherigen Betrachtungen scheint es angebracht, kurz diejenigen
Ergebnisse der Homerlektiire zusammenzufassen, die dem Schiller als Voraus-
setzung bei der Lyrik - Lektilire gegenwértig sein sollten((vgl. Bihle,
Frinkel, Snell, Lesky).Damit der Kontrast zur Lyrik deutlicher wird,
stitze ich mich hier vor allem auf die Ilias und gehe nur kurz auf die
Odyssee ein. Dabei dirfte es im Sinne der didaktischen Reduktion erlaubt
und im Interesse grdRerer Klarheit erforderlich sein, die vielen versciis
schiedenen geistigen Entwicklungsstufen in Ilias und Odyssee idealtypisch
zu vereinfachen und die Ilias als das im ganzen #ltere, nach Welt- und
Lebensauffassung archaischere Epos @ @lyssee mit ihren vielen "modernen"
Elementen gegenubeﬁgtellen,wer auf die Lektilire der Ilias ganz verzichten

will, sollte den Schillern zumindest- eine sys

tematisierende Ubersieht des
geistigen Habitus beider Epen an die Hand geben. )
Beobachtet man zundchst Spracheund Stil, so f#llt auf, daR es sich beim
Epos um GroBkompositionen mit erzihlendem Charakter handelt, hinter denen
die Person des Dichters ganz zuriicktritt; er berichtet nicht von eigenen,
sondern kiindet als Sprachrohr der Musen von fremden Erlebnissen. Das We-
sen des Efos mit seinen typischen Szenen und Formeln erklirt sich aus der
jahrhundertealten Tradition der "oral poetry" und verlangt nicht nach ei-
nem identifizierbaren Dichter. Der Stil ist von verhaltener Sachlichkeit
und vornehmer Histanz und spiegelt die sozialen Grundlagen seiner Entsteh-

ungszeit, «die:=mristokratische, "ritterliche" Gesellschaft des "griechi=~=
schen Mittelalters. Alles Gemeine und Alltdgliche ist weitgehend (weniger
in den Reden und Gleichnissen!) ausgeschieden, die Gr&8e der Helden dage-
gen wird idealisierend Uberh8ht und stilisiert.

Schon die Funktion der Gleichnisse, die im allgemeinen auf bloBe Verans
schaulichung, auf Ausmalung einer Stimmung zielen und sich nieht streng
logisch auf ein tertium comparationis beziehen, aber auch das Uberwiegen
der Parataxe anstelle der logisch strukturierenden Hypotaxe lassen zugzl
gleich erkennen, daf das Epos in einer Zeit anzusiedeln ist, in der wei-
te Bereiche des Denkens noch nicht erschlossen waren: Der einzelne Mensch
lebt in sozialer und geistiger Gebundenheit. Er orientiert sich an tradi-
tionellen und kollektiven Verhaltensmustern ("shame - culture"), die er
unreflektiert als fraglos gliltig Ubernimmt, Sein Dasein ist von einer ge-
wissen Einschichtigkeit und ohne psychische Tiefendimension; was der
Mensch ist, f&llt mit dem zusammen, was er sagt und tut, Sein und Wirken
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sind identisch. Ein eigengesetzlicher Bereich des inneren, seelischen
Lebens im Gegensatz .wum physischen fehlt, da das BewuBtsein fir die Ge-
schiedenheit und jeweilige Ganzheit von Yuxf und odua noch nicht vorhan-
den ist, sondern der "Leib" als Ansammlung von Gliedern, die Seele in
Gestalt mehrerer leibhaft - dinglich vorgestellter Seelenorgane wahrges
nommen.wird. Die Grenze von Ich und Nicht - Ich, Innen- und AuBienwelt
ist noch nicht erfahrbar geworden, der Mensch erlebt sich als ganz in
seine Welt eingeordnetes offenes Kraftfeld.

Die Stimme des Gewissens und der Reflektion schlafen noch in diesem

in Schillers Sinninaiven Dasein. Menschliches Handeln und menschliche- .
Entscheidung sind noch nicht frei, sondern gehen zuriick auf die Initia-
tive der G8tter. Diese bilden gleichsam eine llberh8hte Adelsgesellschaft,
die in der Ubermenschlich freien Fille ihrer vitalen Existenz ein unsuer
sterbliches, "leichtes" Leben filhrt, und dienen als stindige Folie zur
Begrenztheit des Menschenlebens. Die durch die upotpa nur unwesentlich
eingeschréinkte, amoralische Allmasht der G8tter, die dem Menschen nach
Gutdinken schaden oder niltzen kdnnen, flhrt schlie8lich zu der Frage,
woran der Mensch sich auf- und ausrichtet. Da man.anein befriedigendes
Fortleben nach dem Tode nicht glaubt, sondern alle Hoffnungen auf das
Diesseits setzt, strebt manzmit durch keine Reflektion gehemmter Emotio-
nalitit nach ganz diesseitigen Werten, die deutlich wieder der Adelsge-
sellschaft entstammen. Das #Hufere Leben will in Reichtum, Macht und
Glanz gefihrt werden, die moralische Existenz des homerischen Menschen
aber verlangt nach Ruhm, Ansehen und Ehre und ist daher von der Anerken-
nung durch die Gemeinschaft abh#ngig. Da diese denjenigen riihmt und (ganz
materiell) ehrt, der {iber dpeth in Form von Reichtum und Leistung, Kraft
udd Sch¥nheit verfigt, gilt das ganze Trachten der Helden der Ilias zu-
ndchst diesen HuBeren Werten, um sich dadnrch Ruhm, Ehre und einen un-
sterblichen Namen zu erwerben - ist also (um es noch einmal zu sagen)
besonders eng in das. soziale Umfeld eingebunden.

In der Odyssee zeigen sich demgegeilber bei gleicher Grundstruktur des
Menschenbildes Ans#tze, die "moderner"sind und die Welt der Lyrik vor-
bereiten. Nieht mehr das gradlinige, ritterliche Handeln nach MaBgabe
von Standesehre und Schicksal sind oberstes Gebot, sondern die kluge An-
passung an alle mdglichen, unerwarteten Situationen, nicht mehr Ruhm und
Ehreidie Leitziele, sondern Uberleben und Erfolg, herbeigefilhrt durch
Intelligenz und Wendigkeit. Im ganzen herrscht ein grdferer Realismus,
finden mehr Details aus dem Alltagsleben Eingang, sind die seelischen Re-
gungen vielfiltiger und weniger schroff. Wo Achill noch vor der Leiche
Hektors mit seinem Sieg geprahlt hatte, verbietet Odysseus dies der Amme

i
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Erykleia angesichts der toten Freier. Hier #uBert sich eine neue Frémmig-
keit, die auch mit der gesteigerten Reflektion des Dichters und seiner
Figuren lUber das menschliche Tun und agine Verantwortung zusammenhingt.
(vgl. Od. a 32 ~-43 u, Il1. T85 ff.). - Doch zur unmittelbaren Selbstaus-
sprache boten die festen Gesetze des Epos keinen Raum. Sie schuf sich
unter ver#nderten sozialen Bedingungen in der Lyrik ein eigenes Genos (zu
Hesiod vgl. unten V).

Damit der Schiller die neuen M8glichkeiten des Denkens und Redens, deren
Ausdruck und Medium die Lyrik ist, richtig begreifen und einzuordnen
lernt, ist es n¥tig, vor Beginn oder wihrend der Lektire den Zusammen-
hang mit den sozial8konomischen Ver#nderungen im Griechenland vom 8. Jhd.
an kurz deutlich zu machen.-- An die Stelle der aristokratischen Agrar-
gesellschaft des Epos trat im Gefolge des strategischen Wecksels vom
adligen Einzelkimpfer zur Phalanx, die vom disziplinierten Zusammenhalt
Gleichberechtigter abhingig war, der Gemeindestaat (méA.g). Die Stellung
der Gentilverb#nde wurde dadurch geschwlcht, die des einzelnen Biirgers
gestdrkt. Mit dem Aufkommen der Geldwirtschaft nahmen Handel und Gewerbe
einen michtigen Aufschwung, was sich wiederum zuungunsten der Grofgrund-
besitzer auswirkte. Die fortschreitende L¥sung aus alten Bindungen und
die zunehmende wirtschaftliche Mobilit#t fihrten dann einerseits zu sozi-
alen Spannungen, die z. T. in der Tyrannis als neuer Staatsform endeten,
andererseits zu einer gewaltigen Kolonisationsbewegung, die aus den Grie-
chen ein Volk der Seefahrer werden lieR. Da® man dabei in engste Beriih-
rung mit den Kulturen des Ostens kam, weitete in vielfacher Hinsicht den
eigenen Horizont und fiihrte im Verein mit den anderen Faktoren zu jenen
geistigen Neuerungen, die in der Lyrik zum Ausdruck kommen.

Betrachtet man die archaische Lyrik vor diesem Hintergrund und im Ver-
gleich mit Homer, versteht man ihre Eigenart besser und entdeckt neben
einigen Gemeinsamkeiten wesentliche Unterschiede, die einen Umbruch im
Denken und einen Aufbruch zu neuen Ufern markieren. Sprache und Metrik
sind zwar weithin von Homer und dlteren, volksliedartigen Dichtungen:be-
einfluft, und auch der Mensch der frithen Lyrik ist zun#chst noch ein "of-
fenes Kraftfeld"=. Aber das entscheidend Neue liegt darin, daf - um im
Bilde zu bleiben - die Kr#fte als persdnliche bewult geworden sind. Ana-
log zu dem gesellschaftlichen Aufbruch, der den einzelnen aus seiner weit-
gehenden sozialen Gebundenheit entlieB, emanzipiert sich der Mensch im
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Geistigen und erfaBft sich selbst als Individuum, erfi#hrt sich - zun#chst
iberwiegend im Leiden bzw. im Erleben - als Subjekt. "Eine der drama-
tischsten Wendungen in der Geschichte des griechischen Béistes" (Frinkel,
S. 5), ja in der Geschichte des abendl#ndischen Weltbildes Uberhaupt ist
damit vollzogen, erfreut sich doch das Individuum in keiner anderen Welt-
kultur einer vergleichbaren Wertschitzung.

Es ist unmittelbar evident, daR das Efios zu feierlich, zu umstdndlich,
distanziert und unpersdnlich war, um adaequater Ausdruck der neuen Be-
wultseinsstufe zu sein. Die Lyrik, die der unmittelbaren Selbstaussprache
bzw. der direkten Ansprache an ein Gegenilber dient (ohne das "Medium®
Dichter wwischen Muse und H#rer), tritt daher mit innerlicher Notwendig-
keit an seine Stelle und verhilft zugleich dem Dichter und seinen Lesern
durch die Artikulation und Weitergabe der neuen Erfahrungen zu grdferer
Klarheit auf dem eingeschlagenen Wege. Zum ersten Mal (neben Hesiod) nen-
nen in dieser Zeit die Dichter =i aber auch die TYpfer und Maler! - ihren
Namen und sprechen von sich, eine ganze Skala von seelischen Eigenschaf-
ten erschlieBt sich neu. Besonders extreme Gefilhle wie Sapphos "bitter-
stiBe Liebe" oder Archilochos® HaB® werden nunmehr schmerzhaft in der ei-
genen Seele erfahren, wodurch sich das Seelische erstmalig ai& - im Ge-
gensatz zum K8rperlichen stehender =iEigenbereich konstituiert. Erst
jetzt wird damit auch jenes Gefilhl einer Verbundenheit im Geistig - See-
lischen m¥Yglich, das die Vorraussetzung fidrsjede Art von geistiger Ge-
meinschaft darstellt,.ob im Geiste der Orphik oder einer Philosophenschu-
le, der olympischen Spiele oder des delphischen Orakels, die alle in die-
ser Zeit zunehmend an Geltung gewinnen.

Wenn auch mit der "Entwicklung des IndividualbewuBtseins in der frihgrie-
chischen Dichtung" (RicHlinien 4711, S.47) sicherlich ein zentraler di-
daktischer Gesichtspunkt bezeichnet ist, sollten im Unterricht dennoch
eine Reihe weiterer begleitender bzw. erginzender Elemente QUS ~ :

fubrlich behandelt werden, um ein aussagekriftiges Zeitbild zu gewinnen:

1: Die Individuierung des Menschen bedeutet zugleich seine Vereinzelung,
die leicht als Vereinsamung, als Verlust der kollektiven Geborgenheit,
als Ausgesetzts bzw. Bedrohtsein empfunden werdeni:kann (vgl.MMeyeph&fer,
S.122). Daraus erklirt sich das bei den Lyrikern verbreitete Lebehsgfﬂhl
der &unxavla: Dem aufkeimenden Wissen des Menschen von sich selbst steht
noch kein Wissen von den M8glichkeiten (und Grenzen!: Das ist das Thema
der attischen Tragddie!) seines Handelns gegeniber. Der Mensch filhlt sich
ausgeliefert an die wechselnden Stationen des Tages und des Lebens, er-
lebt seine Existenz als "ephemer".
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2. In der Verschiedenheit der Antworten auf die alle bedringende Frage,
wie dieses ephemere Leben am besten (&peth!) zu fihren sei, spiegelt

sich die allgemeine Individualisierung des Denkens und erweist sich der
weltanschauliche Pluralismus - ein:zweiteres Konstituens des Abendlandes!-
als gesellschaftliche Entsprechung des Individualismus.- wobei es nicht
Uberrascht, daB die neuen Werthaltungen offensiv und im bewuBten Gegen-
satz zur Tradition als neue, bessere Werte vertreten werden: So zieht
etwa Archilochos das Uberleben der "Ehre" des Kriegers vor (Schildgesici
dicht!),und der h#flisheyiaber kampfstarke Stratege ist mehr nach seinem
Geschmack als der schbne Stutzer, wdhrend Sappho das neugewonnene seeli-
sche Sein, den innerlich --empfundenen Wart der Liebe h8her stellt als

den &duBeren Glanz.Beide sprechen sich mit der Aufforderung zum Standhal-
ten (tAnuoobvn) Mut zu, und auch die Erkenntnis des Euauéc, des Auf und
Nieder im Weltganzen, bietet Trost. Bei Kallinos und Tyrtaios wird die
aunxavia aufgehoben im obersten Wert des Kampfes, der aber in charakte=
ristischer Fortentwicklung des homerischen Ideals nicht dem Ruhm und der
Ehre des einzelnen dient, sondern dem Uberleben der politischen Gemein-
schaft, fir die man sich verantwortlich fidlhlt. Ganz im Gegensatz dazu ru-
fen Mimnermos und Semonides zum Genuf des Lebens und der Liebe auf, wih-
rend - weit in die Zukunft weisend - Xenophanes und Solon in der gopth
bzw. dem Streben nach MaB und Gerechtigkeit die dpeth erkennen.

3. Der Konstitution des Ich entspricht eine neue Wahrnehmung des Nieht -
Ich, der Welt. Im Gegensatz zum Epos geht in der Lyrik der Blick weg von
den idealen Zust#nden, vom Vergangenen, Fernen und Fremdengund<richtet
sich stattdessen auf die dem Individuum unmittelbar gegebene erkllchkelt
auf das Jetzt und Hier, die das Ich umgeben. Ausgesprochene Freude an
Aufzdhlungen, handfeste Dinglichkeit und absolute Gegenwsrtigkeit kenn-
zeichnen diesen neuen Hang zu Sachlichkeit und Realismus.

k. Von fundamentaler Bedeutung filr das abendl#ndische Weltbild ist -
schlieflich noch die Tatsache, da8 der einzelne, indem er zum Ich wird,
nicht nur der Welt, sondern auch der Gemeinschaft gegentlbertritt. Im Zu-
sammenhang mit der oben skizzierten sozio8konomischen Entwicklung riickt
damit - etwa bei den Spriichen der 7 Weisen - das Bediirfnis in den Vorders:
grund, das soziale und politische Leben zu verstehen und zu regeln: Ar-
chilochos zeigt ein starkes Gefilhl fir Fragen der Gerechtigkeit, Tyrtaios
und Kallinos (s.o.) sind Zeugen eines neuen Verantwortungsdenkens im Be-
reich des Politischen. Die entscheidende Leistung verdanken wir aberLSo-
lon, der als Weiser und Staatsmann des Ausgleichs seine Uberzeugung von
der Verantwortung des Menschen, seine Maxime des rechten Mafes und seine
Lehre von der immanent im Weltproze® wirkenden ausgleichenden Gerechtig=
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keit zugleich dichterisch formulierte und praktisch demonstrierte. -
Neben der Schdnheit der Sprache sollten besonders diese geistigen Lei-
stungen der frilhen griechischen Lyrik dem Schiller als wutfina eic act ins
BewuBtsein gehoben werden, wobei in zielbewuBter Interpretation jeweils
Anteil und Charakter der einzelnen Dichter herauszuarbeiten sind, so dag
zumindest Archilochos, Sappho und Solon als Pers¥nlichkeiten von ganz in-
dividueller Prigung fafbar werden.

Darilber hinaus ist es reizvoll, die Weiterentwicklung in der zweiten HYlf
te des 6. Jahrhunderts zu verfolgen, in Richtung etwa auf das formvoll-
endete, virtuose, z. T. ironische Spiel bei Anakreon, (am Hofe der Tyran-
nen!);auf die riickwdrtsgerichtete Wertewelt des Theognis, dessen Verse

so sch¥n die Verarbeitung des bisher Gedachten und die resignative Stim-
mung des Adels um 500 vor Chr. spiegeln, der aus seiner beherrschenden
Stellung vertrieben ist; 6der auf die reichere und schirfere Reflektion
in den Gedichten des Simonides mit ihrer im ganzenwpQ§i§§YiﬁeQ§iﬂi§§i§é
schen Grundstimmung. -
Auch Pindar, Bacchylides u.a. widren natiirlich winschenswert, doch kann
die Chorlyrik in der Schule aus Grinden des Umfangs der Stlcke, ihrer
Schwierigkeit und ihrer Komplexit#t nicht bericksichtigt werden, es sei
denn in Ubersetzung oder fiir einzelne Sentenzen (etwa als Sekundirtext zu .
Theognis); man sollte sich hier im wesentlichen mit den Chorliedern der
Tragddie begnligen. - Zu Hesiod und der Mdglichkeit, die Werke der grie-
chischen Lyrik Uber das 5. Jahrhundert hinaus zu verfolgen, vg(. unten V.,

Wihrend der ganzen Zeit der Lyriklektire sollte immer wieder die Eigen-
art lyrischen Sprechens deutlich gemacht werden. Auch hier bietet sich
wieder der Vbrgleich mit dem Epos an, tritt doch in der Lyrik an die ivel
Stelle der breit dahinffieBenden Erzihlung die persénliche, gedréngte,
oft reflektierende oder argumentierende Aussage, an die Stelle des "wie'-
Vergleichs das abstraktere metaphorische Sprechen, das ganz neue geistige
Bezirke aufschlieft, an die Stelle der mythischen Rede die exemplarische
Verwendung des Mythos. Die verschiedenen Formen der Lyrik vom Volkslied-
haften lber die Elegie und den Jambus bis zu den im engeren Sinne "lyri-
schen Gebilden sollten systematisch vorgefillhrt werden,.ﬂrd&ﬁ~ihre Unter-
schiede in Geist und Metrik - z. B. das Par#netische und Reflektierende
in der Elegie, das Aggressive im Jambus - wenigstens in den Grundziigen
hervortreten.

Die verschliisselte Form lyrischen Sprechens bietet der Ubersetzung gro-

fe Schwierigkeiten, ja macht Lyrik letzten Endes untlbersetzbar. Dieses
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tlbersetzungsproblem sollte dem Schiller durch Vergleich mit antiken und
modernen Ubersetzungsversuchen bewultgemacht werden; fiir die Antike bie-
ten sich vor allem Catull und Horaz an. Mit ihnen beginnend sollte man
schlieBlich auf die Rezeption der griechischen Lyriker zu sprechen kom-
men, wobei einige grunds#itzliche Betrachtungen zum Unterschied zwischen
antiker und moderner Lyrik (z. B. Anrede an ein Gegenilber - monologisch;
Mythos = Natur) den Abschluf bilden k¥nnten.

ITI. Kriterien und Probleme der Lektlireauswahl. Methodische Hinweise.

Die bisherigen Uberlegungen sollten zeigen, da® die Lektire der griechi-
schen Lyriker in vielfacher Hinsicht eine sehr ergiehige und daher wiin-
schenswerte Bereicherung im Lektireprogramm der Oberstufe sein kann.
Andererseits ergibt sich aus der beschrénkten Zeit, da® kaum mehr als

2 Monate (= 9 Wochen) dafilr zur Verfiigung stehen. Setzt man die Lyrik ge-
m4R meinem Vorschlag an den Beginn der Klasse 12 im AnschluB an die Ho-
merlektire, kommt man - bei Vorraussetzung eines Leistungskurses mit vol-
ler Stundenzahl - auf 54 Stunden, von denen ich 8 wegen des {iblichen
Stundenausfalls , Klassenarbeit usw. nicht in die Planung einbeziehe.

Fiir die verbleibenden %6 Stunden setze ich nur 10 Verse pro Stunde an,

da - z. B, bei der Holischen Lyrik - ausfilhrliche sprachliche Hilfen ge-
geben werden miissen, jeweils kurze Einfihrungen in die wechselnden Auto-
ren n8tig sind und eingehende Interpretation mit zahlreichen Vergleichen
und Querverweisen erforderlich ist. Es bleiben immerhin noch 460 Yerse-
als eine Art Ideal- oder Maximalprogramm.

Sollte sich dies als zuviel erweisen, mu® im Sinne der didaktischen Uber-
legungen sinnvoll gekiirzt oder das Tempo durch griindliches Vori#lbersetzen
oder Benutzung zweisprachiger Texte voriibergehend gesteigert werden. Ge-
nerell erweist sich der Einsatz von Ubersetzungen schon aus dem Grunde
als notwendig, weil die Schiller nur aus dem Vergleich mit &hnlich gela-
gerten Texten die exemplarische Bedeutung des von ihnen selbst Ubersetz-
ten Textes erkennen kdnnen. Ich werde daher bei der Planung jeweils Er-
ginzungstexte (E) angeben, die je nach Bedarf und Zeit zum Vergleich
herangezogen, .aber auch - je nach Geschmack - anstelle der vorgesehenen
Texte ausffihrlich behandelt werden kdnnen. Dieses Verfahren, das ein Ma-
ximum an Texten vorstellt und somit dem Lehrer eine Auswahl ermdglicht,
empfiehlt sich gerade fir eine Lyrikreihe, bei der naturgemif der "sub-
jektive Faktor", das jeweilige Interesse von Schillern und Lehrer, eine
besonders groRe Rolle spielt.

Der Wechsel von statarischer und kursorischer Lektilre bzw. Lehrervortrag
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lockert gerade bei schwierigen Texten den Unterricht auf und gibt den
Schillern Gelegenheit, in ganz auf das Hinh®8ren konzentrierten Minuten
auch einmal die Schdnheit von Sprache und Vers (im Griechischen) zu ge-
niefen oderider Bedeutungsfiille lyrischen Sprechens (bei Ubersetzungen)
nachzusinnen. Weitere methodische Abwechslung und didaktische Ausweitung
sollte durch die knappe Einbeziehung der archaischen Kunst angestrebt w&i
werden, etwa indem das Auftauchen einzeln stehender, zuerst noch stark
stilisierter Minnerfiguren (uoUpoi) als Parallele zur Entdeckung des In-
dividuums interpretiert und ihre im Laufe der Zeit natiirlichere Ausge~
staltung mit der wachsenden SelbstgewiBheit in der Dichtung verglichen
wird oder wenn z. B. auch in der Vasenmalerei die allmfhliche Differen-
zierung deés BewuBtseins festgestellt wird, die sich hier im Ubergang von
eher "hoizschnittartigen" Anfé#ngen zu immer reicherer Binnenzeichnung zu
erkennen gibt. - Bei diesen Exkursen, aber auch im Verlauf der Gesamtlek-
tire sollten vom Lehrer erstellte oder redigierte Arbeitsblitter in knap-
per Form die Grundlimien der Interpretation zusammenfasseny um die beson-
ders uniUbersichtliche Fillle der Aspekte und Autoren in den Griff zu bex
kommen; sie dienen zugleich den Schillern als verbindliche Voraussetzung
fur die Zusatzaufgaben der Klausur und fir die Abiturvorbereitung.
Hinsichtlich Auswahl und Anordnung der Stilicke bedarf es der entscheiden-
den Voriberlegung, ob die Chronologie, thematische Verwandtschaft odsr
die Person des Dichters maBgeblich sein sollen. Jeder-Kritgrignmonismus
wlre hier meiner Ansicht nach falsch, zumal sich die drei Aspekféxﬁﬁhe-
los zu einem organischen Ganzen zusammenschlieBen lassen:

- Die’Chronologie, die in der frihen Zeit ohnehin nicht genau feststeht,

i sollte im Sinne der didaktischen Uberlegungen insoweit Beachtung fin-
den, daB von Homer ausgehend die beiden Entwicklungsstufen der Lyrik

weum 600 (mit ihrem Archegeten Archilochos) und um 500 sichtbar werden.

- Innerhalb dieser Vorgabe sollte nach dem alle Gebiete umfassenden Genie;
Archilochos eine gewisse Themenzentrierung tlber die Reihenfolge der
Autoren entscheiden (etwa "Krieg - Liebe -~ Staat").

= Der Gefahr der Prdbchenlektilre soll vorgebeugt werden, indem durch re- :
lativ ausfiihrliche Lektire exemplarischer Stiicke besonders wichtiger
Autoren (Archilochos, Solon, Sappho) ihre Pers®nlichkeit zum Mittelpu
punkt des Unteerichts wird.

- Wdhrend man metrische Gesichtspunkte weitgehend unberiicksichtigt lassen
kann - wo es hier schwer wird, hilft der Lehrer -, muB der sprachliche
Schwierigkeitsgrad auf jeden Fall beachtet werden. Die Xolische Lyrik
sollte daher, wenn sie gelesen wird, am Ende der ersten Entwicklungs-

phase ("um 600") gelesen werden.
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IV, Bpersicht und interpretierende Darstellung der Reihe,

Auf der Grundlage des bisher Gesagten habe ich die folgende Reihe ent-
worfen und versuchsweise nach Doppelstunden (jeweils ca. 20 Verse) oder
grdferen Sinneinheiten geordnet. Zitiert wird der Einfachheit halber
nach Diehls Anthologia Lyrica, Leipzig 1949 ff. (in dritter Auflage);
bei problematischen Stellen wurde mit den jeweils maBgeblichen Ausgaben
verglichen,

1._Stunde:_Anknlpfung an Homer. Vorformen der Lyrik. Verse:

-~ Referat Uber frilhe kultische Liedformen (nach Il. und

Qd.; vgl. Schnabel, S. 1-2 u. 8-12) mit Vorilibersetzung

einiger Stellen. Lektilre des "Rhodischen Schwalbenlie-

des" (Schnabel, S. 123f.) oder des "Weinerntenliedes"
(ebd.,£S.9) 20/24

1 D~ Ich bin Krieger und Dichter! £2

2 D Auf meinem Speer ruht alles! 22

E Es wird ein harter Kampf... (3 D) (5)

E Sieben haben wir erschlagen (61 D) (2)

66 D Eins versteh ich: Vergeltung zu {liben! 2

E B8se Gaben fir die Feinde (% D) (1)

38 D Krieg ist allen gemeinsam! 1

5a D Ausgleich: Bring Wein auf die Wache! 4

77 D Den Dithyrambus stimm ich an - im Rausch... 2

25 D Auf eine Geliebte. 3

771 D Neobules Hand mdcht' ich beridhren... 1

104 D Liebesqual 3

% E Eros raubt mir den Verstand (112 D) (3)
3._Stunde: Archilochos' "Umwertung der Werte'.

6 D Mein Schild ist weg, ein neuer tut's genauso gut! 4
60 D Der wahre Stratege. 4
22 D Gyges' Reichtum interessiert mich nicht! y
64 D Ruhm niutzt nur zu Lebzeiten! 3

9 D Gib nichts auf das Gerede der Leute! 3

4._Stunde: Die_ "ephemere! Natur des Menschen bei_ Archilochos._
§6 D Glaukos, sieh,z=#in Sturm zieht auf - und Furcht... 3
T4 D Sonnenfinsternis! Man mu® mit allem rechnen! 9
58 D Alles liegt in der Macht der G3tter! 5
E Tyche und Moira (8 D) (1)
68 D Zeus waltet, der Mensch ist "ephemer". 3

5. Stunde: Der Halg gegaﬂgnschen bei Archilochos (TAnuoobvn,

budusde, 6tun).

7 D Man muf das Leid ertragen, Perikles! 10
67 D Von unfafbarem (aunxavla) Leid gequ#lt halt' stand!
Erkenne das Gesetz des Auf und Ab im menschlichen Leben! 7
94 D Vater Zeus, Du hast die Macht und sorgst fir das Recht! 4
65 D Das Recht der Toten: De mortuis nihil nisi bene. 1
E HaBgedicht auf einen Freund, der Archilochos Unrechtt

tat (79 D) (13)
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2/3a D Apolls Spruch ilber Grindung und Aufbau des spartanischen

Staates. 1l
6/7 D Aufruf zum Kampf an die Jugend. Sch¥n ist der Tod fi
die Polis, schindlich die Flucht! ) ' 32
E Schilderung der Ehren fir den Mann der &peth (9 D, V.
23 ~ 44) (22)
%18 D Spartanisches Marschlied (aus den carmina popularia) "6
lg D, Kampflied der 3 Generationen (ebd.) 3
118 D
83 g} Thermopylenepigramme 10
92a
E Aufruf zum Kampf aus ionischer Sicht TKallinos 1 D) (24)

EEL GRS MR GED GEL N SIS A G e GO GES G GNR WIS G G GRS oms WEE WS Senehme e

1 D Zeus regiert die Welt! Die Menschen sind "ephemer" und
(Sem,) wissen - wie das Vieh - nichts, sondern lassen sich von
2 trigerischen Hoffnungen bestimmen. 24
E Auszilige aus dem Weiberjambus (mindlich; 7 D) (119)
229 D Der Mann von Chios hat Recht: Die Menschen sind wie

die Blitter! 13

E Die Menschen sind wie die Bl#&tter (Mimnermos 2 D) (16)

10 D Helios' ewige Milhe ... 11
Mim. )

2171 D Was wlre das Leben ohne die Liebe? 10

5 D Die Schrecken des Alters ... 5

6 D Mit 60 m8ehte ich sterben! 2

12. - 15. Stunde: Solons_theoretischer_und_praktischer Kampf

E Mit 80 m8chte ich sterben, Mimnermos! (22 D) . (4)
223} D Altern heift Lernen! ) 1
E Jedes Alter hat seinen Wert! Die 10 Hebdomaden des Men-
schenlebens (19D). | (15)
3 Dy Die Stadt braucht euvvouln!: 39
E Auf, laft uns Salamis erobern:i(20D; nach 3 D, Vers 4)! (8)
E Musenelegie (1 D, Vers 16 -%32): Zeus verhilft dem Recht
immer zum Siege (nach 3 D, Vers 16)! €17)
16 D Das rechte Maf ist unsichtbar! 2
E Oft heift Reichsein Schikechtsein, Armsein Gutsein
(4D, Vers 9 ff.)! (4)
E Magvoller Reichtum geniigt: (14 D) | (10)
5 D Praktische Gerechtigkeit als Mitte zwischeén den Extremen! 11
E "Du bist ein Schwachkopf, Solon, und nicht wohlberaten!"-

"Das Recht im Staate zieh ich meiner Macht wohl vor!"
(23 D, Vers 1 =11 und 16 -24) (20)
24 D Solons Rechenschaftsbericht (Entschuldung des Landes,
Heimfihrung der Versklavten in die Freiheit, Schaffung
einer auf Recht und Gesetz basierenden Ordnung). 2
10 D Sturm und Donner - Warnung vor dem Tyrannen.
8 D Ihr selbst seid schuld an Eurem Ungliick, nicht die G8t-
ter! Denn auf die Taten, nicht die Worte muf® man sehen!
11 D &lun & yarfvn.

v o
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16, ~ 20. Stunde: Die Sublimierung der_existentiellen Spannungen_zur_

h8snsten ﬁunst von Wort und Sprache bei Alkaios

S Ghn e G Sum me A GEe wme e G eam s e NE e W Wee s Gmm GWE e e

und Sappho.

it

46a D Das Staatsschiff im Sturm. (Alk.). 9
E Mein schimmernder Waffensaal D). (10)
39 D Trinken muB man! Myrsilos ist tot! 2
E Lxdisches Geld als YRuckkehrhilfe" aus der Verbannung
(42D, Vers 1-4). (4)
E An den aus babylonischem S8ldnerdienst gzuplickkehrenden
Bruder (50 D). (8)
87 D Den iUblen Pittakos machten sie zum Tyrannen! 2 1/2
43 D Beenden wir den Birgerkrieg (Vers 10-13)! 4
90 D Winter ist's. Schenk ein! 6
E Sommer ist's. Trink(gyD)! (5)
91 D Der Wein als Medizin. 4
E Das Leben ist kurz, wir wollen es genieRen{ (73 D) (14)
#dhnlich: 96 D (5)
63 D Sappho! 1
27a D Das Liebste ist mir, was ich lieb hab (SapphojiVers 1-4)! 4
1 D Komm, Aphrodite, und steh mir beil! 28
4 D Der Mond Uberstrahlt die Sterne... 4
116 D Wie ein roter Apfel hoch oben am Baume s+ 3
2 B Jener scheint mir gleich einem Gott zu sein ... 17
E Eros schilttelte mich wie ein Sturm (50 D) ... 1172
137 D Eros treibt mich, ein bitterstiBes, unbezihmbares Tier ... 2
E Ich bin gespalten ...(46 D) (1)
128 D Glicklicher Briutigamt 6
E Hoch die Tir, Hymenaios (123 D)! (4)
E Der Tlrhilter - ein wahrer Riese (124 D)! (3)
96 D Am liebsten wir ich tot ... (Vers 2+6) * -5
E WeiRt Du nicht mehr, die sch¥nen Stunden ...(éebd,y.7 £f.)?
Vers 7 £f.)? (24)
E Oftmals von Sardes her denkt sie an uns ...(98 D) (17)
94 D Mitternacht. Ich lieg' alleine ... 4
E Der Schlaf der Berge und Tiler ... (Alkman, 58 D) (7)
58 D Ich werde leben - in meinen Liedern ... y

% E. Von Liebe, nicht Krieg soll man singen (96]),!,,akre°n) (4)
E ~ Ich warf den Schild fort ... (51 D) (1)

45 D Eros als Schmied. 2
27 D Bring Wein und Krénze, denn ich muB gegen Eros boxen! 2
88 D Thrakisches Fohlen, Du brauchst einen erfahrenen Reiter! 6
E Merkst Du nicht, Du hast mich schon am Ziigel (4 D) ? (4)

5 B Eros traf mich, doch verschmiht sie mich! 8
44 p G@edanken ilber Alter und Tod ... 6
32 D Vielleicht liebt man mich wegen meiner Worte ... (2)
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Exkurs 1: Skolien und Anakreonteen

L B R B BN BN B BN N DY BN BN BN BN BN BN BN I BN RN AN N I BN N Y I B I 'Y

19 D
20 D
26 D

Trink, lebe, liebe und bekr#nze Dich mit mir! 22
Sei auf der Hus! Unter jedem Stein lauert ein Skorpion... 22
Wdr' ich eine Rose - an ihrer Brust! Z2
Erde, Meer und Sonne trinken; da will ich's auch (Schnabel,

S. 126)! 11
Eros und die Biene (ebd., S. 128). +46
Amors Dank: Ein Pfeil fiir die gastliche Aufnahme (S. 126ff)}2
Die Leier will nur von der Liebe singen ... (ebdi) 12

53-58 D Oben und Unten haben sich verkehrt in dieser Stadt,

(Theog.) wer h#lt das aus? 6
E Geldheiraten verderben die Geschlechter...(V. 183-190 D)(8)
1197-1202 D Trauer um das verlorene Land. 6

E Das Vaterland ist mir am liebsten (V. 783-788)! (6)
373-380 D Warum duldest Du, Zeus, daB Gerechte und Ungerechte
das gleiche Schicksal haben? 8
E Wer wird die G3tter noch verehren, wenn sie Unrecht
dulden (743-752)% (10)
425-428 D Am besten ist es, nicht geboren zu sein ... 4

Exkurs 2: Theognis' Lebens- und Erziehungsideale

S 0 6 8. 0.5 0650080506005 000 0050005000000 0680000080800 00 00

19-38 D Kyrnos, ich will Dich lehren... 20
467-496 D Lebensregeln des Adels. 30
79-92 D Der wahre Freund. 14
757-768 D Die Perser kommen. Trinkt und vertraut den G8ttern! 12
E Auf die Toten bei den Thermopylen (5 D;.Simonides) (9)
6 B Da Du ein Mensch bist, denk an den Wechsel des GlUcks!
E Alles kann ein Gott verhangen... (11 D) (3)
E Danae im Kasten ausgesetzt... (13 D) (22)
4 D Das Gute zu wollen ist das H8chste fir den Menschen (Vers
f~12 und 19-21). 12
55 D Der Schein tut auch der Wahrheit Gewalt an! 1
37 D Arete sitzt auf unzugénglichem Felsen! 6
10 D Gott ist der Allkluge. Er verleiht die apetfi. 4
53 B Die Stadt erzieht der Mann! 1

EI . _Alternativen und Erginzungeg)

2;_ 34} Die Musenweihe auf dem Berg Helikon (Hesiod, Theog.) 23

1- 10 Zeus' Allmacht (Erga). 10
11- 26t Die beiden Arten der Eris. 16
227~ 41 Arbeiten muR man Perses, Diebstahl ist Unrecht! 15
42- 58 Prometheus' Diebstahl des Fauers. 17
59- 89 Die Erschaffung der Pandora als Strafe. 31
90-201 Der Mythos von den 5 (!) Weltaltern. 112
202-212 Die Fabel von Nachtigall und Habicht: Macht und Recht. 13
213-237 Das Glick der Gerechten. 25
238-247 Die Strafen des Unrechts. 10
148-285 Macht und Ohnmacht des Rechts. Hoffnung auf Zeus' Hilfe.38
286-341 Der steile Weg des rechtmifigen Lebens: Arbeit! 56

Die Frauen am Adonisfest: Das Leben in der Stadt(Theokrit)149
Das thalysische Opferfest: Das Leben auf dem Land. 157
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Zu Beginn von Schuljahr und Lyrik-Reihe sind zun#chst die Eigenarten

des homerischen Welt- und Menschenbildes (s.o.) wieder in Erinnerung zu
rufen. Von den bel Schnabel angegebenen Homerstellen ausgehend, die vor-
getragen oder erzihlt werden kdnnen, soll deutlich werden, daB es bereits
gleichzeitig mit dem Epos andere, eher volksliedartige, anonyme Formen
des Singens und Sprechens gab, die ihre Entstehung entweder den immer
wiederkehrenden, "ewigen" Verrichtungen im menschlichen Leben (Arbeits~-
lied, Erntelied, Wiegenlied, Marschlied) verdanken oder seine HShepunkte
bezeichnen: im Kultlied, beim Reigentanz aus Anla® eines G8tterfestes,
beim Siegesruf oder -gesang (z.B. im Paian), im Hochzeitslied (Hymenaios)
oder Klagelied (Threnos). In dem hier stete vorhandenen existentiellen
Bezug - solche Lieder werden vom Betroffenen bzw. Beteiligten angestimmt -
ist ein deutlicher Unterschied zur distanzierten Sprechweise des Epos zu
sehen. Er verschafft ihnen Geltung und Wirkung weit {iber den Rahmen einer
bestimmten Zeit und Gesellschaft hinaus bis in unsere Gegenwart hinein,
wie an Beispielen aus dem orientalischen Bereich oder dem Arbeitslied

aus Alexis Sorbas (Vorfilhrung!) gezeigt und sicherlich auch durch Schii-
lererfahrungen bestlitigt werden kann (St.Martin etec.). Die Lektiire des
zeitlos-frisch-frechen "Rhodischen Schwalbenliedes"™ —ein "Heischelied=-
chen" wie das der "Sternsinger"-Kinder— schafft dann ersten Kontakt mit
einem zeitlosen Aspekt der griechischen Lyrik: In 20 Versen wird zunichst
die Schwalbe als Botin des Frilhlings beschrieben, deren Vertreter - die
Kinder - Brot, Wein und K&se fir sich fordern; und zwar anstindig, an-
dernfalls die Zerschlagung der Tire und Entfilhrung der drinnen sitzenden
Frau scherzhaft ("Wir sind ja nur Kinder!") angedroht wird. - Das
Weinerntenlied schildert alle Aggregatzustinde des Bakchos, von der
dunklen Traube iliber die Kelter bis zum Wein, der die Alten ins Schwanken
bringt und die Jungen zur Verfilihrung junger Midchen anstiftet.

Hinweis: In die Besprechung werden im folgenden die E-Texte (Erginzungen
in Form von Inhaltsangaben, Voriibersetzen, Vorlesen oder kurso-
rischer Lektiilre) mit einbezogen!

Die Lektiire des Archilochos soll mit seiner Selbstvorstellung als Mann
des Ares und der Musen beginnen. Das selbstbewuBte elul 6% &yd zeigt
sofort den entscheidenden Unterschied zu Homer und aller Volkslyrik:

Hier 148t nicht mehr ein Dichter einen Helden sich vorstellen (wie

0d. 9,19), sondern der Dichter stellt sich selbst vor, spricht als Per-
son zu uns, redet als Subjekt von seinem individuellen Leben. Alles
Fiktive ist zundchst zurilickgedr#ingt, Dichtung und Wahrheit sind identisch.
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Diese Wahrheit aber, die Wirklichkeit des archilochischen Lebens, ist
nicht mehr klar und einfach auf eine - wie bei Homer - "bindende" Rolle
festgelegt, sondern gibt sich von vornherein als widerspriichlich zu
erkennen: Seine Existenz ist bestimmt von den zwei gegensitzlichen Le-
bensformen des Kriegers und Dichters, die vorher und in splteren Zeiten
("inter arma silent Musae") als unvereinbar empfunden wurden.

Hier ist es an der Zeit, den Schillern erste Hinweise zu den poli-
tisch-sozialen Ver#nderungen zu geben, die das anhebende Zeitalter der
Lyrik begleiten. Dabei milssen die Informationen - auch iUber die Person
des jeweiligen Dichters, wo immer nur das NStigste gesagt werden sollte -
genau dosiert werden, damit nicht vorweggenommen wird, was die Schiller
bei der Lektilre selbst herausfinden k¥nnen.

Nachdem die Subjektivit#t der Aussage und die polare Spannung als das
wesentlich Neue der archaischen Zeit im Umri® erkannt sind, verfolgt die
erste Doppelstunde im weiteren Verlauf das Ziel, die verschiedenen, sich
schroff gegenilberstehenden Seiten des Archilochos anhand kurzer, ilber-
schaubarer und daher einfacher Fragmente hervortreten zu lassen.

2D hebt hervor, daf Archilochos' Lebensunterhalt (Gerstenbrot und "is-
marischer" Wein, der schon Odysseus bei Polyphem das Leben rettete) ganz
(anaphorischer Gebrauch von &v ﬁopf!) auf seinem Speer beruht; 3D schil-
dert die Situation eines bevorstehenden Kampfes, wo es gegen die "speer-
berihmten Hereen von Eubda" nicht auf Bogen oder Schleuder, sondern

auf die leidbringende Arbeit (noAGctovov &vyov) der Schwerter ankommen
wird; 61D verdeutlicht die Brutalitit des Krieges, indem Archilochos sich
bristet, mit 1000 Helfern 7 Flichtlinge eingeholt und erschlagen zu
haben. 66D bekennt stolz die "Auge-um-Auge"-Moral, die dahintersteht;
Feinden erweist man die Gunst Ubler Gastgeschenke (Eetvia Auyp&)(4D).
Die Wucht und die Spannung, die in diesen Versen des Archilochos liegen
und sein S8ldnerieben in einer unruhigen Zeit charakterisieren, faft er
schlieBlich in einem Vers zusammen, der geradezu Hobbes "homo homini
lupus" vorwegnimmt (38D): Wahr ist, daB der Krieg allen Menschen gemein-
sam ist! (Euvog avondnoio' Meng).

5aD bringt zum ersten Mal andere T8ne: Ein Du wird angeredet, der in der
Situation einer Schiffswache Wein bringen solly Wein wohl als Ausgleich,
als Erleichterung oder Beruhigung in einer bestimmten, nicht genau
erkennbaren (wohl bedrohlichen) Lage, die es einfach nicht erlaubt,
nichtern zu sein. 77D preist Dionysos, fiir den Archilochos - wie er sagt
berauschten Sinnes einen sch¥nen Dithyrambus anzustimmen weifR. In beiden
Féllen erscheint - wie noch oft in der Lyrik - der Rausch als Weg, die
gefahrvolle Gegenwart zu bewdltigen. Da iliberrascht es dann, wenn man im
AnschluB an die Gelageatmosphire in 25D die zarten Verse ilber ein

Mddchen liest, die sich an einem Myrrhenzweig und einer Rosenbliite
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erfreute, wobei ihr Haar Schatten auf Schultern und Rilcken warf. Viel=-
leicht ist hier schon seine geliebte Neobule gemeint, um die er lange
geworben hat und deren Hand zu beritthren (71D) und zu erhalten sein tief-
ster Wunsch war. Die Zartheit dieser Empfindungen steht in schroffem
Gegensatz zu den rauhen Kriegsgedichten. Und doch haben sie ein Gemein-
sames: In 104D beschreibt sich Archilochos als geradezu leblos (&yuxog)
und gemartert von Liebesverlangen, das die GStter ihm eingeben und das
ihm f6rmlich die Sinne aus der Brust (112D) raubt. Das Leben, sei es im
Krieg, sei es in der Lieben, wird als bedrohlich, leidvoll und voller
Spannung erfahren, und auf diese existentielle Herausforderung suchte
Archilochos eine Antwort, indem er sie als Dichter in Worte zu fassen
und so zu verarbeiten suchte.

Die 2. Archilochos=-Stunde soll erginzend seine Subjektivit#t im Werte-
denken zeigen, das frei ist von den Konventionen der adeligen Wertewelt
Homers und noch nicht gebunden durch die Verpflichtungen eines ndAig-
Birgers. So beschreibt er in dem beriihmten Schildgedicht 6D, das Anakreon
und Horaz aufgegriffen haben, wie sich {lber seinen "tadellosen" Schild,
den er unfreiwillig zurillcklieB, jetzt ein Feind freut, wihrend er selbst
dem Tode entkam; da jener nun mal weg sei, werde er sich halt einen
anderen besorgen, der auch nicht schlechter sei . - Mit einer Nonchalance
ohnegleichen zeigt hier der S8ldner im Zeitalter des Umbruchs, worauf

es ihm ankommt: Nicht auf die Ehre, deren Verlust einen homerischen
Helden gehindert hitte, Gleiches zu tun, sondern auf das eigene tber-
leben. Mit dieser Wertung ist Archilochos aber auch - wie hier im Vor-
griff auf Tyrtaios schon erwdhnt werden kann - von jenem "mit ihm oder
auf ihm" weit entfernt, das die spartanischen Miitter ihren S8hnen beim
Auszug in den Krieg und der Ubergabe des Schildes zur Maxime der Riick-
kehr machten. |

Das Jetzt und Hier, das unmittelbar Gegebene, der Kampf ums Dasein in
einer brutalen Wirklichkeit bestimmt auch in den folgenden Stilcken das
Wertempfinden des Archilochos. Nicht den groRartigen, breit einherstol-
zierenden, schdngelockten und gut rasierten Salonoffizier, sondern den
kleinen und krummbeinigen Kimpfer mit sicherem Stand und festem Mut
wilnscht er sich zum Anfilhrer (60D). Die Wendung zumindest gegen die
Helden der Ilias, deren Tilchtigkeit sich stets mit einem ansehnlichen
KuBeren verband, ist evident: KuBerer und innerer Wert sind auseinander-
getreten, das innere Wesen gilt mehr als die HuBere Erscheinnng.- eine
Haltung, die die Philosophie erst viel spiter auf den Begriff bringen wird,
Sé interessiert Archilochos denn auch nicht der sprichwdSrtliche Reichtum

~
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des Gyges im benachbarten Lydien, und er strebt auch nicht nach anderen
hohen Zielen oder gar der Machtstellung eines Tyrannen, denn das "liegt
ihm nicht vor Augen" (&nédnpodev ydp &otiv’épdaiudv &udv) (22D). Ent-
sprechend lehnt er es als utopisch ab, auf Ruhm und Ehre nach dem Tode zu
hoffen: Lebend nach dem Dank eines Lebenden zu streben, gewissermafen

im unmittelbaren Tauschgesch&ft, scheint ihm allein sinnvoll zu sein, da
es den Toten ohnehin immer schlecht ergeht.(64D).

Bezeugen schon diese U4 Stilicke eine ganz pers®nliche, homerische Vorstel-
lungen umwertende Sicht der Dinge, die alles Nahe und Erreichbare dem
Fernen und Unerreichbaren vorzieht, so formuliert 9D geradezu die diesen
Einzelwertungen zugrundeliegende, die eigene Unabh#ingigkeit und Unge-
bundenheit erst ermglichende Maxime: Kiimmere dich nieht um das Gerede
der Leute, sonst dilrftest du wohl nicht viel Angenehmes (tuepdevia)
erfahren. So spricht ein soziel - die Mutter war Sklavin! - und politisch
- S8ldnerleben! - Entwurzelter, der in sich selbst den MaBRstab seines
Lebens zu finden suchte.

Wdhrend bis jetzt die Sticke kurz waren und die - zugegeben gewichtige -
Aussage aus recht handfesten XuRerungen oder Gegeniiberstellungen er-
schlossen werden konnte, geht es nun zu l&ngeren, poetischeren Passagen,
die die Verlassenheit des Menschen, seine "Ohn-Macht" im Angesicht von
Gott und Natur, seine "ephemere" Natur zu besBhreiben versuchen. 56D
beginnt mit einer Anrede an Glaukos, der die Beobachtung teilen soll,
die Archilochos macht: Das tié#fe Meer treibt groRe Wogen hervor, eine
Wolkenwand erscheint an einem Vorgebirge, Zeichen eines Sturmes; unver-
hofft (&g &eAnting) tberf#llt Furcht die Menschen. - Wie bei der
Schiffswache stammt das Bild hier wieder aus dem Bereich der Seefahrt,
die Archilochos aus seinem unsteten Wanderleben so verpeaut war. Ein
reales Ereignis wie der aufziehende Sturm, der die damalige Schiffahrt
gerade in der XAg#is stdndig bedrohte, wird aber hiér in der allgemeinen
Formulierung des letzten Verses zugleich zur Chiffre fir das Bedroht-
sein und die immerw#hrende Gefihrdung des menschlichen Lebens.

T4D scheint zun#chst 56D (Sturm) zu widersprechen, wenn es heift,
nichts sei unverhofft (o66¢v &eAntov) und verwunderlich. Eine Palinodie?
Die folgenden Verse widerlegen diese Vermutung sofort, da es eine bei
mittiglichem Sonnenschein eingetretene Sonnenfinsternis war, die den
Menschen "feuchte Furcht" (bypov 6éog) einjagte und Archilochos zu sei-
nem verwunderten Ausruf veranlafte. Der Sinn ist also, daR® der Mensch
mit allem rechnen muR, sogar damit, wie es in dem abschlieBemden aus-
fihrlichen Adynaton heift, daR die wilden Tiere des Landes ihre Weide-
pldtze mit denen der Delphine vertauschen. Das Erschrecken ilber das
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unfaBbare Naturereignis einer Sonnenfinsternis fihrt zu dem scheinbaren
Trost, daR dem Menschen vieles Entsetzliche widerfahren kann.

Fragment 58D fordert dazu auf, in allem das Walten der GStter zu
sehen. Interessanterweise werden sie also nicht zur Erklirung von Natur-
phdnomenen wie Sturm und Sonnenfinsternis herangezogen, sondern er-
scheinen erst hier, wo es um das immanente nienschliche Schicksal geht,
den Wechsel vom Glick und Unglick, Erfolg und MiRerfolg: Die G8tter
richten die Am-Boden-Liegenden auf und beugen diejenigen, denen es gut
geht, bis sie hilflos wie Kifer (Umtio.) auf dem Ricken liegen in Armut
und Verwirrung. (In 8D - vielleicht nicht von Archilochos - stehen an
ihrer Stelle Tyche und Moira). 68D bezeichnet schlieRlich nicht nur das
duRere Leben, sondern auch den 9undg des Menschen, sein Sinnen und
Trachten (gpovelv), als abh#ngig von den Anforderungen und Erfahrungen,
die Zeus den Menschen mit jedem neuen Tag bringt (é¢! Nuépnv &yy).
Archilochos erlebt den Menschen als ein "ephemeres Wesen" in dem Sinne
- wie Frinkel gezeigt hat -, da® er den wechselnden Bedingungen des Tages
ausgesetzt ist.

Gab Archilochos in der letzten Stunde gewissermafen die "Diagnose" des
Menschenlebens, so folgt zum Schluf die "Therapie", die die Frage zu
beantworten hat, was dem Menschen in diesem schwankenden Dasein Halt
verschaffen kann. Das erste Gedicht (7D) schildert zunichst eindring-
lich eine Situation, wo eine Stadt - vielleicht bei der Vorbereitung
eines Festes - die Nachricht erh#lt, daR das Meer hervorragende Minner
aus ihrer Mitte verschlungen hat; statt Freude l#8t nun Wehklagen die
Lungen schwellen. Doch Archilochos stellt bei allem Mitgefilhl dem ange-
redeten Perikles das Heilmittel der G&tter fir unheilbare Leiden vor
Augen: das erduldende Standhalten (tAnuoolvn). Es erhilt seine Kraft
durch das Wissen, daR es im Leben manchmal so, dann wieder anders
kommt, so daR auch das jetzige blutige Leid zu anderen weiterziehen
wird. Das Gedicht endet mit dem Apell, standzuhalten, statt sich dem
Leiden und Klagen hinzugeben, wie es die Frauen tun.

Eines der eindruckvollsten Gedichte ist 67aD. Archilochos spricht hier
ganz unvermittelt und anaphorisch seinen eigenen duudg an (in dieser
Zeit noch am ehesten das Zentrum fir das "Sinnen und Trachten" einer
Person, da Yuxh im wesentlichen den lebendigen Hauch, das Lebensprinzip
meint, véog eher die geistig-rationale Seite des Menschen), der durch
unvorstellbare und unilberwindbare - mit &unyav@o. wird das Thema des
Epheméren angeschlagen! - Leiden gequilt (eigentlich: von den Wellen in

Aufruhr gebracht!) wird. Er soll sich aufraffen (&vadvu!), sich mit der
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Brust gegen die Feinde gewandt weheen, indem er fest und sicher (vegl.
60D!) nahe vor sie hintritt - das Thema des Standhaltens gerade im Leid
wie in 7D. Die n#ichsten Verse gehen aber nun dariiber hinaus, wenn
Archilochos gewissermaBen a priori MaBregeln filr die gedanklich anti-
zipierten und gesondert aufgefithrten M8glichkeiten von Sieg oder Nieder-
lage gibt: Man soll weder als Sieger 8ffentlich prahlen - vgl. Odysseus"'
Warnung an Ewrykleia! - noch besiegt zu Hause auf dem Boden jammern

und klagen, sondern sich Uber freudige Ereignisse nicht zu sehr (un

Alnv) freuen, ilber Schlimmes nicht zu sehr betriben; es gilt zu erken-

nen, welcher puoudg, welcher gesetzmifRige Wechsel des ewigen Auf und

Ab das Leben der Menschen bestimmt. Was sich schon in 7D andeutete, ist

hier explizit formuliert: Die TAnuoodvn nimmt ihre Kraft aus der Er-

kenntnis des ewigen Wechsels der Dinge, um die man sich bemithen muB.

Diese allgemeine Erkenntnis ermdglicht es zugleich, eine allgemeine

Regel aufzustellen fir das Leben der Menschen ilberhaupt: Wer sich maB-

voll in der Mitte h#lt, dessen Supdg wird von den extremen Ausschliigen

des puoudg am wenigsten getroffen.

Die grunds#tzliche Bedeutung dieses Gedichtes (dem Goethe in "Neue

Liebe, neues Leben" sehr nahekommt: "Herz, mein Herz, was soll das geben?

Was bedrdnget dich so sehr?") sollte an folgenden, {lber Archilochos

hinausgehenden Ans#tzen klargemacht werden:

1. Archilochos'Worte berilhren sich stark mit dem delphischen unéev &yav
oder uétpov &piLotov, deren geistiger Quellgrund wiederum aus Archi-
lochos deutlich wird. Doch wihrend andererseits das delphische
YV39L oeavtdv im Sinne eines yv®9L oe 9vntov &vta den Menschen an
seine Begrenztheit erinnern und vor 8Bpig¢ warnen will, setzt Archi-
lochos - weltoffener - die Mdglichkeit der Erkenntnis, um dem Menschen
Trost und Ermutigung fir das Leben zu spenden. Die allzu leicht im
Negativen verharrende allgemeine Frage, was der Mensch sei (Anthro-
pologie), interessiert Archilochos nur insofern, als er nach MafRgaben
fir sein weiteres Leben verlangt. Seine Antwort berilhrt sich nicht
nur mit der spiteren attischen ocwypoolvn, sondern noch stirker mit
deren philosophischer Ausgestaltung in der aristotelischen neodtng-
Lehre. Allerdings mit dem bezeichnenden Unterschied, da® Archilochos
in existentieller Not, die vom lebensbedrohenden Kampf mit Feinden
bestimmt ist, nach einem weniger gef&hrlichen und leidvollen Weiter-
leben bzw. Uberleben strebt, wihrend Aristoteles in beruhigten Zeiten
ein in allen Lebenslagen als Regulativ wirkendes Prinzip formulieren
will. Auch bei Horaz (Aequam memento rebus in arduis servare mentem,
carm. 2,3,1 ff.) geht es nicht mehr um die nackte Not des Uberlebens
und die Uberwindung von Schwierigkeiten, sondern um die Bewahrung
(servare) des Gleichmuts auch in den schwierigen Lagen des biirgerli-

chen Lebens.
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2. Es bleibt festzuhalten, daR Archilochos als Dichter aus persdnlicher
Betroffenheit und in "heiligntichterner" Sprache eine Erkenntnis aus-
gesprochen hat, lange bevor sie als philosophische Wahrheit und
Weisheit verkindet wurde. Man kann hier ausgedehnte Betrachtungen
zum Verhdltnis von Dichtung und Philosophie anstellen, die nur
kurz angedeutet seisn: Am Anfang unserer Geistesgeschichte nahm die
Dichtung Erkenntnisse der Philosophie vorweg, bis in dem Streben
nach grdferer Krarheit und Allgemeinheit die Philosophie an ihre
Stelle trat und sie als Quelle der Wahrheit desavouierte (Platon).
Heute, nachdem die moderne Sprachphilosophie (Wittgenstein) die
engen Grenzen, wenn nicht Unmdglichkeit der Wahrheitsfindung auf dem
Weg des rationalen Diskurses aufgezeigt hat, erheben sich wieder die
Stimmen (etwa Heidegger in "Unterwegs zur Sprache"), die nach der
Weisheit der Bilder in den Dichtern verlangen ...

In 94 D gibt Archilochos eine weitere Stiitze in seinem Leben zu erken-

nen. Sein Gebet ah Zeus, der die Macht Uber den Himmel hat und auf die

Taten der Menschen herabsieht, spricht ihm hoffnungsvoll die Richter-

funktion Uber gerechte und feevelhafte Taten zu. Hier wird zum ersten

Mal (nach Hesiod) der Anspruch erhoben, daR es gerecht zugehe in der

Welt, daB die &6{un ihren Lohn, die 8Bpi.g ihre Strafe erhalte. Er selbst

bezeugt seinen Respekt vor dem Recht der Toten in seiner beriihmt gewor-

denen, gegen die Ubliche Praxis (vgl. 64D!) gerichteten Aufforderung,
sie nicht zu schmihen.

Gedicht 79D enth#lt in Gestalt eines Propemptikon die Verfluchung eines

Freundes, den die Thraker, von den Wellen angespiilt, nackt, steif vor

Kilte, von Gischt und Tang bedeckt, zihneklappernd und entkriftet auf-

greifen und zum Sklaven machen sollen. Die letkten drei Verse, die die

Begrindung fir diesen Wunsch enthalten, sollten in jedem Fall gelesen

werden, da sie in der Gegenstellung zu Homer einen guten Abschluf der

Archilochos-Lektiire bilden: Der Freund hat Eide gebrochen und Archilochos

damit Unrecht getan (8¢ u' #6(unoe). Hier ist also nicht mehr die auf

der Standesordnung beruhende tTiuf wie bei Achill (Il.1,356: fitlunoce),
sondern 'die in ihm als Individuum wurzelnde Norm der Gtun"(Schnabel,

S.56) verletzt worden.

Als Ergebgis der Apggilqchoslek§§§§Vkénnen wir festhalten, daf uns in
Lebensfﬂhrung; Weffverhalteﬁ, Déseinsanalyse und Daseinsbewdltigung ein
im Unterschied zu Homer unabhingiger und ungebundener Mensch mit all seim:.
nen Widerspriichehcertgegentrat. Wenn nun in dieser Individualisierung
das entscheidende Neue liegt, kann es nicht verwundern, daR® andere Indi-
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duen, die sich anderen Voraussetzungen und Herausforderungen gegeniiber-
sahen, zu anderen Ergebnissen kamen und daB alsbald verschiedene Lebens-
entwiirfe nebeneinandertraten. Wihrend Archilochos die Wechselfille
seines Lebens in einer HuRerst vielgestaltigen, alle wichtigen Themen
anschneidenden Dichtung verarbeitete und mit allgemeinen Aussagen fast
philosophischen Zuschnitts Uberh8hte, sahen sich andere Dichter genauer
bestimmten Situationen gegeniliber, die in geradezu exemplarischer Weise
als Grundformen menschlichen Lebens gelten k#énnen: Bei Tyrtaios ist der
Mensch eingebunden in die neue Gemeinschaft der Polis, fiir die es zu
kdmpfen gilt und der man dann Ruhm und sein Ansehen verdankt - das

alte Ideal der Ilias taucht hier im dorischen Bereich der neuen Zeit in
charakteristisch-verdnderter PForm wieder auf. Bei Semonides und Mim-
nermos dagegen, die als Ionier stirker vom geistigen Klima der alt-
orientalischen Reiche mit ihrem gr&Reren Wohlstand geprigt waren, zeigt
sich ein mehr der Mufe und Reflektion (Ursprung der Philosophie!) hin-
gegebenes Lebensideal, das in der "Selbstverwirklichung" des einzelnen
den h8chsten Wert erblickt;;es ist verbunden mit einer insgesamt nega-
tiven Einschéitzung des Menschenlebens, dessen Begrenztheit (Alter, Tod!)
und Gefihrdung am MaBstab des Einzellebens besonders bewuBt werden. Bei
Solon geraten wir schlieRlich mitten hinein in die sozialen und poli-
tischen Auseinandersetzungen der Stadt Athen um 600 v.Chr., die dieser
weltschauende Mann energisch im Sinne eines Interessen#ausgleichs zu
Uberwinden suchte, der jedem einzelnen das ihm Zustehende gab im Rahmen
der Eunomia des ganzen Gemeinwesens. Das attische Ideal des durch Recht
geordneten Gemeinschaftslebens vermittelt dergestalt zwischen dorischer
Staats- und ionischer Individualethik, und in der Erkenntnis dieser drei,
auch heute mutatis mutandis noch anzutreffenden konkurrierenden Entwiirfe
sehe ich das Hauptziel der nichsten drei Abschnitte.

In dem bei Diehl mit "Eunomia" Uberschriebenen Komplex 2 und 3a werden
die Schiller gleich mit etwas ganz Neuem bekanntgemacht: In den ersten

L Versen wird die Grindung der Stadt Sparta am Ende der dorischen
Wanderung als Gabe des Zeus an die Herakliden erklirt - das Zeitalter
der méAig bricht an, auch wenn gerade die ersten 6 Verse mit ihren
Epitheta ornantia noch ganz homerisch klingen. Nach einer Lilcke setzt
der Text mit einem Orakel des Apoll wieder ein (3a D), "welches um 700
das Heerk®nigtum der Wanderungszeit™ in seiner Macht begrenzte und die
Grundlage der spartanischen Verfassung schuf" (Hilz, S.11} wahrschein-
lich hat Tyrtaios das hexametrisch abgefaBte Orakel nur jeweils um den
Pentameter erginzt.); Die K8nige sollen herrschen, mit ihnen die ehr-
wirdigen Alten, dann auch die Minner des Volkes, unter Beachtung der
phtpa des Lykurg; nur Schdnes und Gerechtes sollen sie reden und tun
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und der Stadt nichts Krummes (ouoAtdv) raten; die Entscheidung aber soll
beim Volk, also der Akklamation der Heeresversammlung liegen. - Bei der
Besprechung dieses Gedichtes soll einerseits die Griindumgssituation als
solche veranschaulicht, andererseits die spartanische Verfassung in
ihren Grundziigen erklirt werdéh7*um—ste—spﬁter—Eventuatt—mit“der*8010=——
nischen zu vergleichen.

Ein kurzer Bericht Uber die messenischen Kriege leitet dann zu dem von
Tyrtaios in 6/7D formulierten und entscheidend mitgeprégten Kimpferideal
Uber. Das berihmte, von Horaz in carm. 3,2,13ff. (dulce et decorum est
pro patria mori; ein Vergleich bietet sich an.) aufgenommene Gedicht
ruft (V.1/2) in archaisch-wuchtiger Weise die Jugend zum Kampf fir ihre
Polis auf, fir die in den vordersten Reihen als &ya®dég zu fallen "xardv"
sei.

Schon hier wird die neue, politische Wertung der apeth deutlich:

Aus dem homerischen Ideal der heroischen dpetf des einzelnen ist ein
"politischer" Heroismus im Dienste der Geminschaft geworden. Nach den
beiden Anfangsversen werden zun#chst die schlimmen Folgen der Feigheit
beschrieben: ein flilchtiges Bettlerdasein mit der ganzen Familie in
Armut und Ehrlosigkeit, die Schande ilber das ganze Geschlecht bringe
(bis V.10). Daraus wird die Folgerung gezogen, doch lieber fiir sein Land
und seine Kinder zu k#mpfen, ohne das Leben zu schonen - eine der typi-
schen pardnetischen Pabfien in den Elegien. Die Verse 15-18 wenden sich
dann speziell an die Jugend, der (V.20ff.) die negativen Folgen feiger
Flucht mit drastischer Realistik Zug um Zug vor Augen gefiihrt werden:
Schande bringt es ihnen, wenn sie die Alten - mit weichen Knien, grauen
Haaren, entbl8ft, die blutige Scham in den H&nden - im Staub sterben
lassen, solange sie jung sind. Die letzten vier Verse (29-32) verspre-
chen dem, der mit gespreizten Beinen und zusammengebissenen Zihnen
standhilt, die Bewunderung der M#nner und Liebe der Frauen, solange er
lebt, das Ansehen eines HaAdG aber, wenn er fdllt. Wie bei Homer ist

die &peth mithin von einer 4uBeren Instanz abhéngig, doch "die alte
Adelskaste hat sich im spartanischen Staate ausgeweitet zum Volk" (Fir-
ber, 1941, S.144),

Aus 9D, das, wie ich mit Frinkel S.384ff. annehme, spiteren Datums ist,

kénnte zur Illustration die Stelle V. 23ff. gelesen werden, wo ausflhr-
lich die Ehren des sterbenden oder Uberlebenden Kimpfers geschildert
werden, wdhrend das eindrucksvolle "Spartanische Marschlied" (18D) mit
seinen Anapdsten und das Waffentanz~Kampflied der drei Generationen
(17D), deren jede die andere Ubertreffen will, die aus der Parinese des
Tyrtaios folgende rauhe Wirklichkeit Spartas veranschaulichen. Die
enorme Wirkung der spartanischen "Ideologie" Uber die Jahrhunderte hin-

weg und ihre positiven Auswirkungen in den griechischen Freiheitskriegen
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zeigen klar die sogenannten Thermopylenepigramme, die sich wie die
ferne Antwort auf die Mahnungen des Tyrtaios lesen.und aus denen Stand-
haftigkeit, Todesverachtung und Gesetzestreue sprechen.

Der mit Tyrtaios 6/7D vergleichbare, aber #ltere Text des Ephesiers
Kallinos (um 650) sollte mit dem Ziel vorgelesen werden, die Schiller
das im Vergleich mit Tyrtaios andere, ionische E2ement herausfinden zu
lassen: Es ist die Reflektion, denn Kallinos ruft zum Kampf auf mit der
zusétzlichen Begrindung (V.8-9 und 12-15), daR man dem Tod ohnehin
nicht entrinnen kdénne...

Ich lasse das ionische Lebensideal auf das dorische folgen (nicht das
attische, was sich inhaltlich und chronologisch eher anbieten wirde),
um - gewissermafen in archaischer Polarit#it - die Spannweite des im
Zeitalter des Individualismus m8glich gewordenen weltanschaulichen
Pluralismus aus dem denkbar grdRten Gegensatz klarwerden zu lassen.

Die ionische Neigung zur Reflektion mit pessimistischer Tendenz
soll zuerst aus Sem. 1D erarbeitet werden, wo nun auf einmal nicht mehr
von der Gemeinschaft, sondern nur noch vom Individuum mit seinen Pro-
blemen die Rede ist: Nach vertrauter Anrede an einen Freund stellt
Semonides fest, daB Zeus den Ausgang von allem bestimmt, die Menschen
dagegen keinen woog haben, sondern "ephemer" (= "den wechselnden Anfor-
derungen des Tages ausgesetzt") ihr Leben wie die Tiere in Unwissenheit
verbringen. Hoffnung (vgl. Hesiods Pandora-Geschichte!) und Zuversicht
treiben die Menschen zu nutzlosem Warten auf Reichtum und edle Freunde,
denn Alter, Krankheit, Krieg und Meeresstirme lassen sie zuvor sterben,
wenn sie nicht Selbstmord begehen. Unz#hliges und unerwartetes Leid
steht den Menschen bevor, so viel, daR man Semonides folgen und sich
nicht mit Gedanken daran quilen soll. - Wie Archilochos sieht Semonides
die menschliche Natur als ephemer an, hat aber nicht die Kraft, stand-
zuhalten, sondern ruft zu etwas auf, was die Psychologen Verdringung
nennen wirden; sogar von Selbstmord ist die Rede. Es ist die Lebensein-
schitzung eines Menschen, der nicht - wie Archilochos - aus sich selbst
heraus die Kraft zu einem aktiven Leben besitzt und der andererseits
nicht durch eine "politische" Zugehdrigkeit und dem Individuum liberge-
ordnete Ziele - wie Tyrtaios - gehalten wird, sondern der sich selbst
- auf Unab&nderliches reflektierend - seiner Kr#ifte beraubt und in eine
tief pessimistische Stimmung versinkt. '



- 26 -

Die im ganzen negative Grundhaltung des Semonides kann an ausgewihlten,
mindlich vorgetragenen Passagen aus dem sogenannten "Weiberjambus" (7D)
treffend exemplifiziert werden. Es handelt sich dabei um eine Art "Wei-
berspiegel" in 119 Versen, in dem der Dichter seiner Misogynie Aus-
druck verleiht, indem er die Frauen von verschiedenen Tieren abstammen
14Rt: die Schmutzige vom Schwein, die Schlaue vom Fuchs, die Klatsch-
sichtige vom Hund oder die H#Bliche vom Affen, denen allerdings am
SchluB® als Wunschbild die eine fleiRige Hausfrau gegenilbergestellt

wird, die von der Biene abstammt.

Gedicht 29D faft nach diesem Exkurs die Gedanken von 1D noch einmal
prégnant zusammen: Es zeigt in der Wiederaufnahme des Themas, das dann
bei Mimnermos 2D weitergesponnen wird, wie sehr die ionische Lyrik sich
mit der Verginglichkeit bzw. der Kiirze des Lebens beschiftigte. Beson-
ders sch¥n ist hier gleich au Beginn zu sehen, wie die Lyrik auf Homer
zurickgreift, seine Gedanken aber neu interpretiert und weiterentwickelt:
Das schdnste Wort des Mannes aus Chios sei, daB® die Menschen wie die
Blitter seien (Il. VI 146ff.). Doch wi#hrend Homer mit diesem Vergleich
auf die Flille zielte und neben dem Herbst auch Frilhling und Sommer er-
wihnte, sieht Semonides darin nur ein Bild fir die Verginglichkeit des
Menschen, der (V.4ff.) gerade in der Jugend sich durch "eingeborene"
(oTh9eoLv Euoletal) Hoffnung verfilhren 18#t, leichten Sinnes viel Un-
m8gliches zu denken, Alter, Tod und Krankheit jedoch zu verdringen. An
dieser Stelle sollten zunschst einige Parallelen aus der reichen Tradi-
tion dieser Gedanken angegeben werden, etwa Pindars (Pyth. 8,95f.):
"En&uepon. Tt &€ TG <t( &% ou TLS; oKLag Bmap gv&pwnoc." oder Horazens
(carm. 1,4,15; vgl., 2,14,1ff.; 1,11,6ff.; 1,9,13ff.): "vitae summa
brevis spem nos vetat incohare longam." oder Grillparzers (Medea 5,198f.):
"Was ist der Erde Glick? - Ein Schatten. Was ist der Erde Ruhm? - Ein
Traum." Aus V. 3-4 und 10ff. ist noch ein weiterer Aspekt herauszuarbei-
ten: das v8llige Unverstidndnis oder Unbehagen des reflektierenden Semo-
nides dariber, daf viele Homers Lehre mit den Ohren (oldaci.) hérten,

aber nur wenige sie (otépvoio' Eyxatédevto) "verinnerlichten": Narren,
die immer noch nicht wissen, wie kurz das Leben ist, wihrend der Leser
des Semonides zum SchluR aufgefordert wird, sich nun als einer, der das
Ende kennt, dennoch das Gute zu g¥nnen. Hier ist nicht nur der auffor-
dernde Charakter wieder ein sch8nes Beispiel fur die griechische Kultur
als Paideia (Jaeger), sondern der intellektuelle Wahrheitsdrang - &
&vs&é&quoc Bfoc od Btmtég &v&pénp - und die Uverzeugung, man milsse

nach der Erkenntnis leban, nehmen im Ans&tz Grundelemente der sokratisch- .
platonischen Philosophie vorweg.

Die Uberleitung zu dem etwa 50 Jahre jingeren Mimnermos ergibt sich wie
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von selbst, wenn man zundchst knapp das denselben Homervers wie Semo-
nides zitierende Gedicht 2D behandelt. Mimnermos' Veysion ist weniger
reflexiv-pessimistisch, dafir aber bildreicher und wirklichkeitsnéher.

Er sieht nicht das ganze Leben sub specie vanitatis, sondern preist
zundchst die unbeschwerte Bliitezeit der Jugend, wo die Keren. (Knpeg
uéiailvai) des Alters und Todes noch am Rande stehen. Wenn die Jugend
jedoch vorbei ist, wenn Armut, Entt#uschung der Winsche, Krankheit und
alle anderen Ubel drohen, die Zeus fir den Menschen bereith#lt, dann

ist es besser, tot als lebendig zu sein. Dem aus der Reflektion geborenen

TARNSL xapL{duevoc bei Semonides tritt bei Mimnermos der dezidierte
Wille zum Lebensgenuf gegenilber, der mit der Jugend viel, mit dem Alter
nichts anzufangen weiB. - Die etwas larmoyante Klage {lber Mihe und Leid
des Lebens findet bei Mimnermos immerhin ihre ergdtzliche Ausweitung

auf die umgebende Natur. 10D schildert sehr hilbsch die rastlose Milhe des
Helios, der alle Tage arbeiten muB: Denn wenn Eos vorangeht, muf er ihr
bis in den Westen folgen, schwimmt zwar dann von dort schlafend in einem
goldenen Becher nach Osten ins Land der Kthiopeng- doch dort stehen
Rosse und Wagen schon wieder bereit, Eos zu folgen.

1D, das von Horaz (ep. 1,6,65ff.) sogar wdrtlich zitiert wurde, ist das
wohl berilhmteste Beispiel der Liebeselegien (vielleicht auf seine Gelieb-
te Nanno), die ihn zum bewunderten Vorbild der r&mischen Elegiker wer-
den liefen. Was wire das Leben, was wire sch8n ohne die goldene Aphro-
dite? Ohne sie mdchte der Dichter sterben, ohne heimliche Liebe, sanfte
Gaben und Lager. Doch auch dieser enthusiastische Hymnus zeigt gleich
darauf seinen dunklen Hintergrund, das Wissen um die Verginglichkeit der
Jugendblite. Das Alter macht den Mann h#Blich und schlecht, macht ihn
den Knaben verhaft, entehrt (!) ihn gegeniiber den Frauen und martert

ihn mit Sorgen, die die Freude iber den Anblick der Sonne ersterben
lassen. Das Alter, wie 5D dann noch n#her ausfilhrt, schwebt also wie ein
Damoklesschwert ilber dem kurzen Gluck und verhindert die Dauer und Voll-
endung des angestrebten Lebensgenusses. Kein Wunder, wenn Mimnermos sieh
bei dieser Lebenseinstellung wiinscht (6D), der Tod m8ge ihn mit 60
Jahren ereilen...

Gleich das erste Stick (22D) ist unmittelbar an Mimnermos gerichtet und
atmet den ganz anderen, solonischen Geist: Freundlich, aber bestimmt
fordert Solon ihn auf, einen Vers seines Werkes dahingehend zu #ndern,
daB der Tod ihn erst im 80. Jahr ereilen solle. 20 Jahre l#nger also
soll das Leben dauern, noch dazu in dem Mimnermos so verhaSten Alter?
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Was veranlaBt Solon zu diesem aktiv, positiv, optimistisch klingenden
Wunsch? Der zweite Teil des Gedichtes gibt erste Antworten. Da ist - im
Gegensatz zu Mimnermos - von Freunden die Rede, die seinen Tod beweinen
werden; Solon fihlt sich also von sozialen Bindungen gehalten, weiB von
seinem Wert fUr andere. So kann aber nur ein Mann denken, der selber
etwas fir die anderen getan hat, der nicht nur dem Lebensgenuf gedient,
sondern sich auch um Ubergreifende Ziele bemilht hat, wie es 22 D 7
bezeugt: Solon faft sein Altern und damit sein Leben als einen best#n-
digen Lernprozef auf, der stets auf erneute Umsetzung des Gelernten
angelegt ist. Im Gegensatz zum allgemeinen Pesiimismus bei Semonides
und dem auf die zweite Lebenshilfte bezogenen des Mimnermos stellt
Solon in der hilbschen Lebensalterelegie (19 D) heraus, daB jede Hebdo-
made des Menschenlebens ihre besondere St#rke und Aufgabe hat. Der Blick
ist also nicht auf das Jammervolle des Todes gerichtet, sondern auf

den gerechten Tod nach einem erfiillten Leben - sei es mit 7O oder 80
Jahren.

Als Hauptstick so0ll nun die beriihmte “Ebvou{n-Elegieg (3 D) gelesen
werden, weil sie gleichermaBen Theorie und Praxis der Gerechtigkeit
behandelt. Die in sich m#ines Erachtens z.T. widerspriichliche, auf das
Thematische beschrénkte, mit 76 Versen fiir die Schule zu lange Musen-
elegie (1 D) wird daher nur ausschnittweise - gemeinsam mit einigen
anderen Stlicken - zur Erliuterung bestimmter Partien von 3 D herange-
zogen,

Gleich das erste Wort - nuetépa 68 nméAig - 148t erkennen, dad Solons
Kraft ihren Bezugspunkt nicht in einem isolierten "Ich", sondern im
Wir-Gefihl einer "politischen" Gemeinschaft hat. Stolz kilnden die ersten
vier Verse von der Unverginglichkeit der Polis Athen, {iber die Athene
ihre Hand h#lt - eine mutatis mutandis an die Grllndung von Sparta bei
Tyrtaios erinnernde Behauptung {lber den Schutz der G8tter. Zur Verdeut-
lichung sollte kurz die Salamiselegie (2 D) behandelt werden, in der
das nach auflen expansive MachtbewuBtsein dieser frilhen Jahre in der
Aufforderung zur Eroberung von Salamis gut zum Ausdruck kommt. Mit

Vers 5 setgt jedoch eine Uberraschende Wendung ein: Die Biirger selbst
und ihre Filhrer sind gleichermaBen dabei, durch ihren Unverstand die
Stadt zu zerstdren. Geldgierig und mit ungerechtem Sinn (&&.uogc vdog)
kennen sie voller UppiLc weder Ma® noch Ziel, bereichern akch an ihnen
nicht zustehenden Tempelglitern und 8ffentlichem Eigentum, stehlen von
hier und dort und beachten auch nicht die geheiligten Satzungen der
gbttlichen Dike (V.14).

Damit ist ein Einschnitt erreicht, denn diese merkt sich schweigend
alles (ovywoa cﬁvoiée), was geschieht, und Ubt mit der Zeit vollkommene
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Vergeltung (V.15/16). Hier sind nun zur Erklirung kurz die Verse 16-32
der Musenelegie zu behandeln, wo Solon im AnschluB an Hesiod seine
Rechtsphilosophie entwickelt: Zeus Uberschaut alles (Zelg ndvtev ewopa
TéAog) und kommt - wie in einem herrlich inkonzinnen, 7 Verse umfassen-
den Vergleich veranschaulicht wird - unerbittliche Vergeltung heischend
wie ein reinigendes Gewitter iber die Ubelt#ter. Diese ausgleichende,
im Gegensatz zu Hesiod eher immanent gedachte Gesetzlichkeit der Welt-
ordnung, die Solon hier formuliert, hat jedoch einen Haken, wie sich in
den abschliefenden Ausfilhrungen (V.29-32) sofort zeigt, die eine Art
Theodizee darstellen: Da es offensichtlich so war, daB in vielen F#llen
der Urheber des Unrechts seiner Strafe entging, 148t Solon auch Un-
schuldige wie die Kinder oder Sippenangeh8rige das Unrecht bil8en, um an
der Gerechtigkeit der Weltordnung festhalten zu k¥nnen.

Nur nach diesen Vorilberlegungen kann man sinnvoll mit der Lektlire der
Ebvouin-Elegie fortfahren, denn sie allein erkliren, warum mit dem
strafenden Eingriff der Dike (V.13-16) nicht auch gleich Recht und
Ordnung in Athen wiederhergestellt werden: Der gleichsam blinde Gegen-
schlag der Dike gegen das Unrecht der um die Filhrung des Staates riva-
lisierenden Gruppen 1l8st geradezu erst das allgemeine Chaos in der &
Stadt aus. Wie ein Geschwilr, dem man nicht entfliehen kann (¥Axogc
dountov) Ubersieht die r#chande Dike die ganze Stadt, weckt Blirgerkrieg
(otdovv &ugurov), vernichtet jugendliches Leben, zerreibt die Stadt in
der Bestrafung des Unrechts ihrer Feinde: Arme Leute werden gefesselt
ins Ausland verkauft, drinnen in der Stadt abeér-halten nitht éinmail

mehridée Hoftore das Ubel ab, sondern es springt tlber den Zaun (SynAdv
6' Unép Epuoc dnbpBopev) und findet seine Opfer Uberall, auch im hin-
tersten Winkel des Schlafgemaches (&v HUXD daAduouv) .

Das ist die Situation, in der Solon abbricht und (V.30) von seiner Sen-
dung berichtet: Sein Quudg befiehlt ihm, die Athener zu lehren, das die
Avovouin das gr88te Unheil fir die Stadt bedeutet, die Edvonin aber -
wie in 4 hymnischen Distichen am SchluB ausgefithrt wird - das Recht

und die gute Ordnung wiederherstellt, dem Unrecht Fesseln anlegt, das
Rauhe glittet, Hybris und Verblendung ausddrrt und die gespaltene Biir-
gerschaft in neuem Recht verbindet.-Die Wiederherstellung eines rechtlich
geordneten Zustandes seiner politischen Gemeinschaft, das ist es also,
wozu Solon sich berufen fllhlt und was seinem Leben im Vergleich mit den
Ioniern die kraftvolle, optimistische Spannung verleiht. Denn mag auch
eine auf Ausgleich zielende Rechtsordnung der Welt (Dike) bestehen, so
enthebt das den Menschen nicht der Pflicht, in seinem Verantwortungs-
bereich - der Polis - nach Kriften fir das Zustandekommen der Ebvoulin
Zu wirken.
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Die lediglich formale Bestimmung der Edvouin in 3 D (V.32ff.) 148t
natirlich viele Fragen offen: Wie soll denn nun diese Gerechtigkeit
aussehen? Was ist das Gute, was das B8se? Da® Solon sich dieses prakti-
schen Problems auch theoretisch sehr wohl bewuBt war, zeigt 16 D, wo
mit unibertroffener Klarheit zugegeben wird, daf es gerade die schwie-
rigste Sache sei, das unsichtbare Mag (&pavig uétpov), die Grenzen
aller Dinge zu erkennen; zumal in einer Zeit, wo (4 D, V.9ff.) sich
frilhere Werte verkehrt haben und Reichtum oft Schlechtsein, Armut dage-
gen bpomth bedeutet. 14 D liefert einen Anhaltspunkt, wie man sich zum
Reichtum stellen soll, der die Stadt ins Verderben zu stiirzen drohte:
Der Mann mit viel Geld ist nicht reicher als der, der zum Leben genug
hat, denn auch er kann Krankheit und Tod nicht entgehen. 5 D zeigt
&hnlich seine Maxime des politischen Handelns, n#mlich keiner Partei
zuviel oder zuwenig zu geben, sondern ausgleichend die Mitte zu halten,
auch wenn man dabei von allen Seiten angefeindet wird.

Die abschlieRenden beiden Komplexe sind von besonderem Interesse fir
die Beurteilung der historischen Leistung und der Pers®8nlichkeit Solons.
23 D zitiert,er zunichst einen Gegner, der ihn als Flachkopf (odx
Badlppwv) beschimpft hat, weil er die M¥8glichkeit zum Ausbau seiner
persdnlichen Machtstellung und zu grofem Reichtum, die er als beauf-
tragter &iolAaxtig gehabt h¥étte, ungenutzt lief, das Netz mit der Beute
nicht zuzog. Dem entgegnet Solon, daf es ihm wichtiger war und daB er
seinen wahren Ruhm darin sieht, die Stadt geschont und keine Tyrannis
errichtet, sondern seine Aufgabe - jeder Gruppe das gerechte Mag® zu
geben - mit Hilfe der G8tter vollendéet zu haben. 24 D weitet sich zu
einem ausfihrlichen Rechenschaftsbericht aus: Alle seine Ziele habe er
erreicht! Das kdnne vor dem Richterstuhl der Zeit (&v Biup XPOVOUL)

die schwarze Erde (I'f méiaiva) bezeugen, aus deren Fleisch er die
Schuldpf#hle herausgezogen und die er so vom Sklavendienst befreit habe,
aber auch die ins Ausland versklavten Athener und die Leibeigenen zu
Hause, die er befreit habe mit der Gewalt von Recht und Gestz. Und =
schlieflich habe é#iirfiir alle Gruppen passende Gestze aufgeschrieben,
sich gegen alle Seiten zur Wehr setzend wie ein Wolf unter Hunden, w#h-
rend ein anderer in seiner Situation nur an sich gedacht, Streit gesit
und die Stadt vieler Minner beraubt h#itte.

Die letgten Sticke sind nach der 10-j&hrigen Abwesenheit Solons von
Athen gesbhrieben. Athen ist in die Gewalt der peisistratidischen
Tyrannis geraten und Solon tadelt in schlich$en, eindrucksvollen Worten
‘seine Landsleute (10 D): Auf Wolken folgt Hagel, auf den Blitz der
Donner. Schon geht diée Stadt durch méchtige Leute zugrunde, wurde das

. Volk durch seine Blinheit zum Sklaven eines Alleinherrschers: Denn wer

& T B . D A
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erst einmal s&ark geworden ist, der ist nicht mehr zu halten; vorher
muf man alles bedenken! 8 D schlieft sich an: Man soll die Schuld am
Unglick jettt nicht den G8ttern in die Schuhe schieben. Einzeln ké#me
sich zwar jeder schlau vor, in der Masse jedoch seien sie dumm gewesen
und hétten, statt auf die Taten des Peisistratos zu sehen, nur auf
seine Worte gehdrt. - Beide Lehren sind, meine ich, auch heute noch un-
verdndert gillltig. Sie zeigen zugleich den auch nach einem Rilckschlag
noch ungebrochenen Willen Solons, filr das Recht und die Gerechtigkeit
in Athen einzutreten, die er in einem letzten Bild (11 D) mit der
yaidvn, dem nicht durch Wirbel in Unruhe versetzten Meer, vergleicht.

Sappho.
Die Behandlung des lesbischen Einzelliedes bei Alkaios und Sappho em-
pfiehlt sich - trotz der sprachlichen Schwierigkeiten des 4olischen Dia-
lekts - aus mehreren Grinden. Zun#chst tauchen bei der Lektiire als einer
Art 8eltepogc mAoUg fast alle fir das "lyrische Zeitalter" signifikanten
Themen und Grundverh#ltnisse wieder auf: Kampf und Birgerkrieg, Auffor-
derung zum LebensgenuB beim Wein oder in der Liebe, das Gefllhl der Ver-
lassenheit und des Bedrohtseins, die Mahnung zum Standhalten oder das
hilfesuchende Gebet. Der Schiller wird hier also erfahren, da® die bisher
behandelten Autoren und Fragestellungen exemplarischen Charakter hatten
und daf nun bekannte Gedanken - evtl. in verinderter Form wie bei
Alkaios' Trinkliedern - wiederkehren; die vorhandenen Kenntnisse werden
en passant gefestigt und durch den sich an vielen Stellen anbie-
tenden Vergleich (z.B. Arch. 22 D mit Sappho 27a D}) vertieft. Wichtiger
Jjedoch ist die gerade vor dem Hintergrund der bisherigen Stticke deutlich
hervortretende Eigenart der lesbischan Lyrik (im engeren Sinnel): St#r-
ker als in der Elegie und Teilen des Jambus, die weithin von einem
lehrhaft-parénetischen Ton und von einem Hang zur allgemeinen Aussage
geprdgt sind, kommt bei Alkaios und Sappho das dhnlich nur in Archi-
lochos' Bekenntnislyrik angetroffene Element des unmittelbaren indivi-
duellen Erlebens zum Ausdruck . man vergleiche etwa Mimnermos' Aufruf
zur Eiebe (1 D) und Sapphos Ringen mit der Liebe! Filr diese Gedanken
und Empfindungen verwendete man nun nicht mehr die gewissermafen addier-
baren, stichischegebrauchten Verstypan, sondern schuf sich die kiirzeren
Verse und die strophische Anordnung der melischen Lyrik, die zur Prig-
nanz, zum metaphorischen Ausdruck, zur Konzentration der Aussage gerade-
zu einluden, wl#hrend die Vielzahl der Metren Gelegenheit zu Nuancierun-
gen bot. Individuelle Sprache und subjektiveé Gefidhl vertieften sich
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gegenseitig, bis schlieflich in einigen Stilicken hinter der individuellen
Gewandung wieder etwas Allgemein-Menschliches zum Vorschein kam. Es sind
dies - dem Wortsinn und dem heutigen Verst#ndnis nach-- die ersten
"Gedichte", die direkt und Uber ihren Vermittler Horaz die europ#ische
Dichtkunst befruchtet haben.
In der Aufteilung der Stunden stehen die Alkaios-Texte am Anfang, weil
sie sich thematisch eng an Solon und die Ionier anschlieBen und sich
daher zur Einfilhrung in die neue Sprachform (Dialekt, Metrik) besonders
gut eignen. Der Hauptteil der Zeit dient jedoch der Ann#herung an die
Gestalt der Sappho, an die Angste und Sehnsiichte ihrer Person und an
die schlichte Sch8nheit und anmutige Tiefe ihrer Dichtung.

Alkaios' wohl beriihmtestes Gedicht von dem Staatsschiff im Sturm
(46a D) versetzt uns gleich in die fiir die ersten Gedichte maBgeblichen
Lidder des politischen Kampfes ("Stasiotika"). Es schildert ungeheuer
dicht und in archaischer Liebe zur Dinglichkeit das Erleben des Dichters,
der an Bord seines Schiffes das Hin und Her der Winde und Wellen - man
denkt an Archilochos' Bemflhung, den Puoudg zu erkennen! - nicht mehr
versteht, die das schwarze - die Farbe des Unheils! - Schiff samt Be-
satzung umherwerfen; das Unwetter brachte grofe Not; das Schiff ist bis
zum Mastbaum lberflutet, das Segel héngt in Fetzen, die Anker halten
nicht... Wie bei Archilochos strebt der Mensch hier nach Erkenntnis der
Umstinde, die ihn beherrschen, und vermerkt negativ, wie er ihnen unter-
worfen ist. Diese Aussage, die in ihrer Allgemeingilltigkeit hinter den
scheinbar von einem individuellen Erlebnis bestimmten Versen steht,
wird einerseits eingeschrinkt, andererseits dadurch vertieft, da® Alkaios
hier (vgl. 119 D und Treu, Alkaios, S.161f.) wohl von den Zust#inden in
seiner vom Parteienstreit zerrissenen Heimatstadt Mytilene spricht, in
die er selbst verwickelt war (man vergleiche dagegen Horaz, carm.I 14,1).
Das Gedicht ist also aus einer individuellen Situation geboren, verleiht
ihr jedoch generelle Bedeutung durch die neue Art lyrischen, verdichte-
ten Sprechens: An die Stelle langer epischer Vergleiche ist eine durch-
gefihrte Allegorie getreten, die die Aussage generalisiert, indem sie
ihren Bezugspunkt verdeckt.
Die folgenden Texte veranschaulichen die Stellupg des Alkaios in den
politischen Wirren seiner Zeit. 54 D schildert voller Stolz und Detail-
genauigkeit seinen von Erz blitzenden Waffansaal, der fir grofe Aufgaben
bestimmt ist; 39 D verkiindet voll hemmungsloser Freude (vgl. Bagegen
Horazens moderaten Ton in der Kleopatraode I 37) den Tod des verhaBten
Tyrannen Myrsilos; 42 D zeigt den Wunsch des inzwischen werbannten
Alkaios, in seine "heilige" ({pav & ndéAiLv) Heimat zurlickzukehren und
demonstriert zugleich die politischen Beziehumgen zur auBergriechischen
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Welt der Lyder, die ihn dabei finanziell unterstitzen, wihrend sein
Bruder Antimenidas sich als S8ldner bei den Babyloniern verdingen muBte.
Schuld daran ist der ehemalige Kampfgef#hrte Pithakos (87 D), gegen
dessen Berufung zum Tyrannen durch das Volk Alkaios heftig polemisiert.
In 43 D Uberwiegt schlieBlich der Wunsch nach Beendigung des "herzzer-
nagenden" (SuuoBdpw) Bruderstreites.

Die Trinklieder zeigen die andere, mehr an die Ionier erinnernde und

zur Reflektion tendierende Seite des Alkaios. Regen, Sturm und gefrorene
Flusse,bilden in 90 D - Vorbild fir Horazens SoracteoderI 9! - den
Hintergrund zu der Aufforderung an den Diener, die K#lte mit Feuer,
reichlich Wein und einem weichen Kiesen im Nacken zu vertreiben, also
die Unbilden der Natur durch die Errungenschaften der menschlichen Kul-
tur zu dberwinden bzw. ertréglich zu machen. 94 D zielt auf dasselbe,
geht jedoch von einer sommerlichen Situation aus, die anschaulich be~- .- .
schrieben wird: Die ganze Natur dilrstet und leidet unter der Hitze; nur
die Zikade singt ihr Lied und die Disteln blilhen, wihrend der Hunds-
stern alles verdorrt. 91 D gibt schlieflich die deutlich an Archilochos
7 D erinnernde Devise aus, sich nicht dem Ungliick hinzugeben, da das
doch nichts #ndert: An die Stelle des TANte des Archilochos setzt
Alkaios jedoch den Wein als w&puauov, m8chte den Schmerz also lieber
betduben als ihn aushalten; er zeigt sich hier eher als Geistesverwandter
des Mimnermos, was 96 D oder 73 D (mit seiner Aufforderung zum Lebens-
genuf angesichts des Todes) bestitigen.

In Fragment 63 D verleiht Alkaios seiner Verehrung fir die veilchen-
lockige, reine, mildl#chelnde Sappho Ausdruck, die zur gleichen Zeit in
Lesbos gelebt hat.und wie er vorilbergehend das Opfer politischer Ver-
bannung wurde. Doch wihrend bei Alkaios der politische Kampf und die
Gewohnheiten des adeligen Minnerbundes die Gedichte bestimmen, schreibt
Sappho ilber das "Dasein in der Liebe" (Schadewaldt): {lber ihre Liebe

zu den ihr anverprauten Midchen oder zu ihrer Tochter Kleis, tlber die
Liebe ihrer Middchen zueinander und zu ihr, Uber die Liebe des Briutigams
und die der Braut, ilber erfilllte und entt#uschte Liebe, tber Hoffnung
und Gliick, Sehnsucht und Verzweiflung. Programmatisch soll daher die
erste Strophe von 27a am Anfang stehen: Die einen halten ein Heer von
Reitern, die anderen eins von Fufsoldaten, wieder andere eine Flotte fir
das Sch¥nste - sie aber, was einer lieb hat (Ottw TiLc €patai). Demon-
strativ tritt Sappho hier, wie schon Archilochos in 22 D, den gingigen
Weltvorstellungen entgegen. Doch wéhrend Archilochos lediglich das als
erstrebenswert ablehnte, was ihm ohnehin nicht erreichbar war, ohne eine
positive Bestimmung dessen zu geben, wonach er strebte, formuliert
Sappho in geradezu philosophischer Allgemeinheit (TLg) eine subjekti-
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vistische Wertetheorie, in der der Wert nicht mehr vom Objekt, sondern
von der Wertschitzung des Subjekts her ein Wert ist. Im Gegensatz 2zu
Archilochos, der das Streben nach Fernem und Fremdem als gefahrvoll ab-
lehnte, 8ffnet sich daher hier filir Sappho ein weites Feld mdglicher Er-
fillung, aber @uch Gef#hrdung ihres Lebens. Wer das Schénste in dem :
sieht, wonach er liebend verlangt, dessen Seelenleben wird spannender,
dramatischer und intensiver. Sapphos Gedichte legen davon Zeugnis ab.

1 D ist das einzige vollstindig erhaltene Gedicht Sapphos. Es
gibt sich als ein sehr persdnliches Gebet an die "listensinnende" Zeus-
tochter Aphrodite, sie mdge Sappho nicht ganz in Gram und Qualen nieder-
zwingen, sondern her zu ihr kommen, wie sie es schon einmal getan habe:
das goldene Haus ihres Vaters verlassend, mit dem Vogelwagen durch die
Liufte fliegend, lichelnd zu ihr tretend und sich nach ihrem neuen Leid
erknndigend. Wie damals, als sie versprach, der widerspenstigen Gelieb-
ten auch gegen ihren Willen durch Peitho Liebe zu Sappho einzufl8fen,
soll Aphrodite auch jetzt kommen und sie von Sorge und Sehnsucht erldsen.
Das Gedicht verwendet in seiner Dreigliederung von Anrufung (1-5), Preis
(Eulogie, Aretalogie; 5-24) und Bitte (25-29) die auch sonst bekannte
Hymnusform, wobei das "Komm" von Vers 25 in typisch archaischer Ring-
komposition auf Vers 5 zurilickgreift: Sappho gewinnt Trost filr ihre nicht
erwiderte Liebe aus der Erinnerung an die frilhere erfolgreiche Bitte an
Aphrodite; den duoudg des Archilochos erlebt sie als den Wechsel von
Leid und Erfilllung in ihrer eigenen Person, nicht im Auf und Ab der
Welt.
Erst ganz am SchluB, in Vers 24, erf#hrt der Leser oder H¥rer Sapphos
aus der weiblichen Endung des Partizips ...xwOx é&éxouca, da® ihre Liebe
einem Mddchen gilt. Diese ihr ganzes Dichten bestimmende tiefgehende
Neigung, die innerhalb der gesellschaftlichen Bedingungen ihrer Zeit
durchaus nichts Seltenes oder AnstlRiges war, spricht auch aus den Frag-
menten 4 D und 116 D: Wie der helle Vollmond alle anderen Sterne Uher-
strahlt, so - wie man aus 98 D, V.6ff. schlieRen kann - {ibertrifft auch
eines ihrer Mddchen die anderen an Schdnheit; und wie der siiRe Apfel sich
hoch oben am Baume r¥tet, den die Pfllicker vergafen, nein, nicht erreichen
konnten, so - muf man erginzen - so strahlt auch eines ihrer M#dchen in
fir die Freier unerreichbarem Glanz.
Jetzt kann sich die berilhmte "Pathologie der Liebe" (2 D) anschlieBen,
die Catull c.51 nachgedichtet hat. In archaischer Konkeetheit, der die
Dinge selbst die Wahrheit sind, schildert Sappho - wohl nach dem Schock-
artigen Erlebnis des vertrauten Umgangs zwischen einem ihrer M#dchen
und einem Mann - ihre seelische und kdrperliche Reaktion auf diese Er-
fahrung eines drohenden Verlustes: Jener, der bei ihr sitzt und ihr
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reizendes Lachen hdrt, scheint Sappho gleich einem Gott zu sein, sie
selbst aber verliert ihre Ruhe und erfihrt - verstummend, wie blind,
mit brausenden Ohren, schwitzend und zitternd zugleich - ihre Liebe in
der Eifersucht als Leid, das sie an den Rand des Todes bringt. Vom
Bilde grdftmdglichen Gliicks fiUhrt das Gedicht zur gréstmdglichenh Ver-
zweiflung des "Daseins in der Liebe". Doch auch dieses Leid wird dann
aufgehoben in der Uberraschenden, archilochisch klingenden Wendung:
"Aber alles muB man ertragen..."(V.17)(aiAa ndv téAuatov). Ungleich
stdrker als bei Archilochos ist hier die pers¥nliche Betroffenheit und
Intensitdt der Darstellung, da Sappho in ihrem Schmerz nicht die Distanz
zu den eigenen Geftihlen gewinnen kann, die Archilochos bei der Beobach-
tung des Auf und Ab in der Welt m¥8glich war. Umso erstaunlicher und
anriihrender wirkt die Selbstermahnung zum Ertragen des Leids im letzten
Vers.
Nachdem die Eigenart und die Gewalt von Sapphos Liebesempfindung aus der
mitreifenden Form l#ngerer Gedichte erarbeitet worden sind, geben die
néchsten drei kurzen Fragmente eher theoretische Beschreibungen ihres
Eros, die mit den vorausgehenden Gedichten verglichen werden sollten.
50 D, wo Eros ihr die Sinne schilttelt, wie ein Sturm in die Eichen
des Bergwaldes f#l1lt, erliutert gut die j#h auftauchehde und libermich-
tige Eifersucht von 2 D. Noch packender ist das beriihmte Pragment 137 D:
"Gliederldsender Eros treibt wieder mich um, siif-bitter, unzihmbar,
ein wildes Tier" (Treu, S.95). Gliederl8send (AvoLueAng) nennt Sappho
den Eros in Anlehnung an Archilochos 118 D, weil die Liebe - wie der
Schlaf (vgl. Theog. 120!) - den Menschen seines "verst&ndigen Sinnes"
'beraubt, ihn passiv und unverniinftig macht. Die unberechenbare Allmacht
der durchaus mythisch als Eingriff der Gottheit verstandenen Liebe
kommt zum Ausdruck, wenn sie Eros ein unz#hmbares, wildes Tier nennt,
wobei die Gleichsetzung anstelle des Vergleichs die Wucht der Aussage,
das Bedrohliche und Unillberwindbare des Eros steigert. Diese Macht des
Eros bekommt sie immer wieder (6n5¥e) zu spiren, sie bricht f¥rmlich
Uber sie hinein. Am interessantesten ist aber das Adjektiv "sUB-bitter",
die best#ndige Spannung von Erfilllung und Entt8duschung als Wesen der
Liebe, wie sie von Sappho erfahren wurde (vgl. 1 D und 2 D). Gerade
das daraus resultierende Gefilhl der Hilflosigkeit smw® bem#chtigt sich
mit besonderer Kraft des BewuBtseins; gerade die gehemmte, unerfilllte
Liebe wird Sappho als persdnliche bewuBt und pri#gt ihre Individualitit
durch das, was O.F.Bollnow "Widerstandserfahrung" genannt hat. - Frag-
ment 46 D gibt zur Erglnzung einen weiteren Beleg fiir den schwankenden,
doppelten Sinn (6&do Hot T vor{(uyuata), den die Erfahrung der Liebe
hervorbringt. '



- 36 =

Bisher wurde der Akzent auf die pers¥nliche Liebeserfahrung und -dich-
tung Sapphos gelegt. Viel Schmerz und Leid der Liebe war jedoch schon
daher unvermeidlich, weil Sappho die M&dchen ihres Kreises, die sie
liebgewann, fir die Hochzeit mit Minnern vorbereitete und es in ihren
Aufgabenbereich fiel, diese Feste zu besingen. 128 D zeigt so ein kon-
ventionelles Hochzeitalidd, das zu singen Sappho oft gegen das eigene
Fihlen gegangen sein muf. 123 D ist das Fragment eines Hymenados, in

dem scherzhaft zur Erh8hung der Tir fir den Ares-gleichen Briutigam
aufgefordert wird, 124 D verulkt den Tlrhiiter mit sieben Klafter groBen
Fiigen.

In stérkstem Gegensatz zur Heiterkeit dieser Pflichtdichtung steht der
Beginn von 96 D, wo Sappho sich in der Erinnerung an den herzzerreifenden
Abschied von einem sie ungern verlassenden Schilitzling wlinscht, lieber

tot zu sein. Die folgenden Verse, in denen sie die Abreisende - und

damit sich selbst! - wiederum mit der Erinnerung an die sch¥nen Stunden
zu trdsten versucht, geben ein anschauliches Bild vom Leben ihres Kreises,
in dem man Blumenkrinze flocht und sich ins Haar legte und Blitengir-
landen um den Hals hingte, die Haut mit gli#nzendem Myrrhenél salbte und
sich auf weiche Betten lagerte, Feste feierte, Reigen tanzte und im

Hain zur Frihlingszeit seine Lieder ertdnen lief... Auch 98 D lebt von
der Erinnerung und zeigt, wie die Gemeinschaft der Liebe als eine
qualitativ neue Gemeinschaft im geistig-seelischen Bereich die r#umliche
Trennung Uberdauert und Uberwindet. Sappho versetzt sich in die Lage
eines ihrer M#dchen, das sie verlassen muBte,uund stellt sich vor, das
diese "oft von Sardes her", wo sie jetzt alle lydischen Frauen {lbertrifft,
an die alte Gemeinschaft zuriickdenkt und ihre Erneuerung wilnscht...

94 D klingt ~ wenn es echt ist - wie eine Erwiderung auf 98 D und
beschreibt Sapphos Einsamkeit: Mond und Plejaden sind versunken, Mitter-
nacht ist es, die verabredete Zeit vorilber; sie schlift allein. Die
Dunkelheit und die Einsamkeit der Mitternacht, die nutzlos verronnene
Zeit und die enttduschte Erwartung sind hier in schlichtester Form zu
einem Gedicht zusammengeschlossen, das eindrucksvoll ihren Schmerz zum
Ausdruck bringt. Kein Aufbegehren st¥rt das stille Leid, das umso inten-
siver wirkt; es ist, als sei das n@lv ToAuatov aus 2 D Bestandteil ihrer
Person geworden. Die Kirze und Prignanz dieses Gedichtes lassen es als
besonders geeignet erscheinen fir eine ins Einzelne gehende Klang-
analyse der Verse oder fir einen Ubersetzungsvergleich, der jede Uber-
setzung als ein Surrogat erweist (vgl. D.Sehmid in: Griechisch in der
Schule, S.169ff.). Aus 58 D geht zum SchluB indirekt hervor, da® Sappho
als Dichterin fiir sich, weil sie Anteil an den pierischen Rosen gehabt
hat, die Erinnerung der Menschen erhofft, so da® auch nach ihrem Tod

etwas von ihr bleibt.
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21.-23. Stunde: Die Weiterentwicklung der gewonnenen geistigen Bezirke

Vieles von dem, was die Generation um 600 v.Chr. im Geistigen milhsam
errungen hatte, kehrt in der Dichtung um 500 wieder, jedoch mit charak-
teristischen Verdnderungen, die weniger das Thema als den Ton betreffen,
mit dem es vorgetragen wird. Der Unterschied wird besonders klar, wenn
man nach Sappho, deren ganzes Dasein in einem ernsten und oft bedroh-
lichen Mafe der Liebe hingegeben war, zu Anakreon iUbergeht, dessen Ge-
dichte zwar auch von seiner Liebe handeln, aber in einer leichten,
spielerischen, augenzwinkernden, souverinen Art und Weise. Die persén-
liche Liebeserfahrung, um deren angemessenen Ausdruck Sappho noch gerun-
gen hatte, ist innerhalb von nur 100 Jahren, nachdem sie einmal sprach-
lich fafbar geworden war, zu einem literarischen Thema geworden; Sprache
und Empfindung haben sich getrennt.

Mit einem wohl bewuBt Archilochos zitierenden ol @LAEw... (vgl. 60 D)
beginnt Anakreon ein kurzes Gedicht (96 D), das seine Lebensauffassung
schlagartig erhellt: Er lehnt den ab, der in trauter Runde bei einem
vollen Weinkrug - man denke etwa an seinen Aufenthalt an den reichen
"Musenhtfen" des Polykrates von Samos oder Hipparchos in Athen - von
Streit und trénenreichem Krieg erz#hlt, und plédiert stattdessen fiir

die glédnzenden Gaben der Musen und der Aphrodite. Nicht nur die Lebens-
formen des Dichters und Kriegers, die bei Archilochos noch vereint waren,
haben sich in dieser splteren Zeit getrennt, sondern schon die bloBe
Erinnerung an den Krieg wird abgewiesen zugunsten der greifbaren Freuden
des Lebens. Kein Wunder, daf Archilochos (6 D) zustimmend zitiert wird,
wenn es um das Wegwerfen des Schildes geht (51 D), mit dem bezeichnenden
Unterschied, da® Anakreon seinen Schild nicht mehr unfreiwillig verliert,
sondern selber in den "sch¥nflieBenden" FluB wirft. Archilochos fithlte
sich noch gehalten, sich zu rechtfertigen; filr Anakreon bedeutet es nur
eine Episode.

Aus praktisch allen Liebesgedichten spricht bei Anakreon statt der
tiefen Betroffenheit Sapphos der Schalk. 45 D erz#hlt er, wie ihn Eros
wie ein Schmied mit grofem Hammer schlug - um ihn dann im winterlichen
GieRbach abzukilhlen. Man spiirt den Humor in diesem Bild fir das "Funken"
und "Verl8schen" der Liebe, die hier milhelos leicht und ohne erkennbare
Spannungen von einem Extrem ins andere ¥illt; das sapphische (137 D)
éngte ist zur wertlosen Formel geworden. In 27 D soll der Diener gar mit
Wasser, Wein und Blumenkrinzen die Utensilien zum Faustkampf mit Eros
herbeibringen. Zu dem wilden Tier, das Sappho in ihrer Seele spiirte, ist
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hier deutlich Distanz gewonnen; Eros, dessen Macht erst durch Vergleiche
erschlossen, dann metaphorisch ausgedriickt wurde, ist auf dem besten
Wege, eine allegorische Figur zu werden.
88 D spricht ein M#dchen wegen ihrer edlen Formen als "thrakisches
Fohlen" an, das vor Anakreon miBtrauisch flieht in der Befirchtung, daf
er nichts Gutes "wisse". Doch hier widerspricht der Dichter, der - im
Bilde bzeibend - sehr wohl die Ziigel zu fihren und das Ziel zu erreichen
verstehe. Sie aber - ein junges Fillen - weide jetzt noch, spiele und
springe, ohne einen erfahrenen Reiter zu haben. Der lockere Ton dieses
Werbegedichtes wird auch dadurch nicht ernster, daB der Dichter bei
anderer Gelegenheit umgekehrt (4 D) behauptet, die Jungfrau, die ihn
nicht erhdre, habe ihn doch lingst am Ziligel. Kein Leid ist hier heraus-
zuhdren, sondern die Lust an der Verdrehung, an Witz und Humor, wie auch
in 5 Dt Eros mit seinem goldenen Haar traf ihn mit seinem purpurnen
Ball - die Liebe ein Spiel! - und ruft ihn auf, mit einem M&dchen zu
spielen; die aber, aus Lesbos stammend, mag sein Haar nicht, denn es
ist weiB; erst der letzte Vers bringt dann den wahren Grund: Sie ist in
eine andere verliebt! Da hat natiirlich selbst Anakreon keine Chance...
Erst im Alter treten echte Gefilhle, Angste und Winsche an die
Stelle heiteren Spiels. 44 D klagt illber das Grau seiner Haare und Schli-
fen und das Alter seiner Z#hne und stellt fest, daB die reizende Jugend-
zeit vorbei, ja Uberhaupt nicht mehr viel von der siiBen Lebenszeit
Ubrig sei. Wie den Ioniern bleibt ihm jetzt nur noch das Schluchzen und
Weinen in der Furcht vor dem Tartaros und den Schluchten des Hades, zu
denen er schon bald hinabsteigen muB, aus denen es aber keine Rilckkehr
gibt. In spéterer Zeit hat er, der an das Ertragen von Leid nicht
gewdhnt war, sich sogar den Tod als Erl8sung von den Leiden gewilnscht
(42 D), wihrend die Hoffnung auf die Wirkung seiner anmutigen Worte
(32 D) wie ein Verm#chtnis klingt.

Exkurs 1: Skolien und Anakreonteen

® 6.6 0000000000006 6900000080060 000s00000

Wirklich hat seine Art der lockeren, pointierten Liebes-, Trink- und
Gesellschaftdichtung in der Gelagepoesie seiner Zeit (Skolien) und der
poetischen Kleinkunst des Hellenismus (Anakeeonteen) und dann wieder im
18. Jahrhundert eifrige Nachahmer gefunden. Da gerade diese hilbschen
Belanglosigkeiten gut auch auBerhalb der Reihe zur Auflockerung des Un-
terrichts eingeschoben werden k8nnen, seine hier kurz einige vorgestellt:
19 D ist eine mitreiBende Aufforderung zur Gemeinsamkeit in allen
Lebenslagen von der Raserei bis zur Besonnenheit, 20 D eine Warnung vor
dem unter jedem Stein verborgenen Skorpion, vor dem man sich vorsehen
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soll; 26 D 4uBert den Wunsch, eine Rose zu sein, die sie an ihre weife
Brust legt...

Die folgenden Stilcke zitiere ich nach Schnabels Schulausgabe. Da ist
zunfchst die "Zecherlogik" (S.126): Die Erde trinkt, die Bfume tkinken
aus der Erde, das Meer trinkt die Biche, die Sonne das Meer, der Mond
die Sonne; wer kann das Trinken da verwehren? - "Eros und die Biene"
(8.128) erz#hlt die hilbsche Geschichte, wie der kleine Eros eine Biene
nicht sieht und von ihr gestochken wird. Er schreit und jammert, glaubt
sich verloren, rennt zur Mutter Aphrodite und klagt, eine "gefliigelte
Schlange" namens Biene habe ihn gebissen und er sterbe. Die gibt ihm
darauf zu bedenken, wie grof erst die Leiden derer sein miissen, die Eros
selbst mit seinem Stachel sticht. "Amors Dank" (S.126ff.) spielt in
einer mondlosen Nacht, wo Amor anklopft, als alles schl#ft, und um Ein-
lag bittet: Er sei ja nur ein durchn#ftes Kind, man brauche keine Angst
zu haben. Er findet gastliche Aufnahme am Herd, man wirmt seine Hinde,
drickt seine Haare aus. Doch als ihm wirmer wird, will er sehen, ob

sein Bogen Schaden genommen hat. Er spannt ihn, schieft seinem Gastgeber
ins Herz, springt dann voller Freude umher und gratuliert sich zu seinem
funktionierenden Bogen, dem Getroffenen aber zu seiner Wunde. - "Meine
Leier" (S.126) handelt von einem Dichter, der den Krieg und ernste

Dinge besingen will, doch auch nach vergeblichem Saitenwechsel kommen
immer nur Liebesgeschichten heraus.

Das Theognisgedicht zeigt eine andere Seite der ver#nderten Situation
um 500: Die grundbesitzenden Adelsfamilien haben im Kampf mit den neu-
aufstrebenden Bilirgerschichten an politischer Macht und Einfluf verloren
und z.T. ihren Besitz eingebii#t. Wihrend in dem Angriff gegen den "Dumm-
kopf" Solon (23 D, V.1-11) noch der siegesgewisse Durchsetzungswille

zum Angriff auf das neue Rechtssystem Uberging, stellt man jetzt nur
noch resignierend die als unrechtmifig empfundene Verkehrung der Macht-
verh#ltnisse heraus; nebeneinander finden sich Eingest#ndhnisse der eige-
nen Mitschuld, Vorwlibfe gegen die G8tter, die das Unrecht dulden, und
tiefer Pessimismus.

Vers 53ff. analysiert und beklagt die Ver#nderung der Verhiltnisse: Die
vorher Ziegenfelle trugen und wie die Tiere auBerhalb der Stadt lebten,
Recht und Gesetz nicht kannten, sind jetzt die Guten; der alte Adel aber
hat seine Stellung eingebiift, was schier unertriglich ist. Neben der
klaren Beschreibung ist an dieser Stelle besonders interessant, da8
Recht und Gesetz, die bei ihber Einfihrung darch Solon bek#mpft wurden,
jetzt bei einem Adeligen als Kriterium filr Regierungsf&higkeit erschei-
nen; die neuen Ideen sind also verarbeitet worden, doch konnte dadurch
die krisenhafte politisch-soziale Umw#lzung mit ihren Folgen nicht ver-
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hindert werden. - Vers 183ff. gibt in drastischer Sprache die zutreffen-
de Erkldrung fiUr diese "Revolution": Man achtet bei BScken, Schafen

und Pferden auf vornehme Abstammung, heiratet aber inzwischen auch als
Adliger in einfache Verh#ltnisse ein, wenn es nur Geld bringt: So ver-
mischte der Reichtum die Geschlechter, da - ein bezeichnender Paradig-
menwechsel fiir die Zeit des wirtschaftlichen Aufschwungs! - das Geld
nunmehr Ehre und Ansehen verleiht.

Vers 1197ff. schildert - an Vergils erste Ekloge erinnernd -~ den tief
empfundenen Schmerz Uber den Verlust des eigenen Landes durch die
Handelsschiffahrt eines anderen. Vom Leid, das beim Ert¥nen einer hell-
rufenden Vogelstimme durch die Erinnerung erwacht, geht der Gedanken-
gang zu den wirtschaftlichen Ursachen des Verlustes; der Export von Y1
etwa filhrte in Attika zu Monokulturen, die den Import von billigem
Weizen n8tig werden lieBen, zum Vorteil der aufstrebenden Schicht der
Kaufleute, zum Nachteil der Bauern und Grundbesitzer. Vers #83ff. hebt
diese Liebe zum Land auf eine allgemeine Stufe: Bei allen Vorazilgen Sizi-
liens, Eubdas und Spartas liebt man doch nichts mehr als die Vaterstadt.
Den sich hier 4uBernden Patriotismus fanden wir schon in Solons Salamis-
und Eunomia-Elegie; er erweist sich somit als alle sozialen Schichten
Ubergeg#ifende Konssante und man versteht dieiintegrierende Wirkung, die
auf dieser Basis von den Perserkriegen ausgegangen ist und die Klassik
des 5. Jahrhunderts ermdglicht hat.

Vers 373ff. der Theognissammlung ist typisch fiir eine andere Reaktion
auf die Verinderungen: Nicht Einsicht in die Mitschuld des Adels, son-
dern die Anklage an Zeus dominiert, der doch alles weif und tber alles
Mag¢hAt hat. Wie kann er da zulassen, daB der Gerechte und der Frevler,
der Mann der Besonnenheit und der der Hybris dasselbe Schicksal, den-
selben Anteil an den Gltern haben? Da man ohne den geringsten Zweifel
an die Rechtm#figkeit der eigenen Anspriiche glaubt, ergeben sich hier
zum ersten Mal Verwunderung und Zweifel am rechtmifigen Tun der G8tter.
Als Hesiod Zeus zum Sach-Walter des Rechts machte, wurde - so zeigt
sich jetzt - zugleich das Problem der Theodizee grundgelegt, insofern
die G8tter jetzt fir jeden satsichlichen oder scheinbaren Rechtsbruch
verantwortlich gemacht werden konnten. Bei den Sophisten filhrte das zur
rationalistischen Destruktion des GStterglaubens (Kritias!), bei Euri-
pides zur dichterischen Kritik an ihrer Amoralitit. -

Vers TU3ff. filhrt diese Gedanken weiter zu der drohenden Frage, wer die
G8tter noch verehren solle, wenn sie zulassen, da8 der Ungerechte seiner
Strafe shtgeht und im Reichtum schwelgt, w&hrend der Gerechte von Armut
geplagt wird. Der Glaube an eine gerechte Weltordnung - bei Hesiod als
Hoffnung (Erga, V.273) entworfen, die Unrecht im Einzelfall und die
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Bestrafung Unschuldiger (ebd., V.283ff.} ebenso Solon s.o.) zuldft g
bei Aschylos in der Orestie theologisch tlberh8ht - geht hier Verlorén -
durch den strikten Bezug auf das Leben des Individuums: Wenn es im Leben
des einzelnen nicht gerecht zugeht, kann es dieser Auffassung nach in der
Welt nicht gerecht zugehen, muB man an den G8ttern zweifeln. Es war
Sophokles, der anders als Xschylos diesen Bedenken Rechnung trug; der
jedoch seinen Glauben an die G8tter "rettete", indem er sie vom Anspruch
der Gerechtigkeit und Moralit#t befreite und als ferne, allm#chtige,
unerforschliche Wesen andichtig verehrte.

Vers U425ff. gibt die nunmehr verstindlich gewordene, extrem pessimisti-
sche "Losung" fir weite Teile des alten Adels dieser Zeit, der es nicht
verstanden hat, mit den neuen Str¥mungen zu einem Ausgleich zu kommen
und dem darilber sein Land, sein Ansehen, séine Macht und sein Glaube

an die GStter abhanden gekommen sind: Am besten ist es, nicht geboren

zu sein; wenn man aber geboren ist, m8glichst schnell die Pforten

des Hades zu durchwandern.

§¥¥?rs 2: Theognis' Lebens- und Efziehungsideale

® 6 8500 0006000500000 000 000460900 0¢80s000000600060000

Wihrend im Zusammenhang dieser Lyrikreihe eher die negativen Aspekte

bei Theognis behandelt wurden, um ein um 500 weit verbreitetes Welt-

und Lebensgefilhl und seine Ursachen zu verdeutlichen, sollten unter an-
deren Auspizien die Lebens~ und Erziehungsideale des Adels herausgestellt
werden, vén denen Theognis eine gute Vorstellung vermittelt. Sie haben =:
ja - in verbilrgerlichter Form - auch noeh das 5. Jahrhundert tief ge-
prigt und kdnnen daher als Vorbereitung filr das Verstindnis von Herodot
oder Platon, insbesondere aber fiir die Kunst dieser Zeit dienen.

Vers 19ff. setzt zun#chst das "Siegel" des Theognis auf sein Werk,
das sich als Erziehmngslehre des Adels gibt, mit der Generalregel, sich
Ttuﬁ und &psrﬁ ohne %pya aioxpd bzw. ASuua zu erwerben. Zu diesem Zweck
aber gilt es, mit den &ya®oi, nicht dearmanoi zu verkehren, denn "schlech-
ter Umgang verdirbt den Charakter". - 467ff. gibt eine Reihe praktischer
Regeln, die zundchst dazu anhalten, den Willen des Gastes zu respektie-
ren und keinen Zwang auf ihn auszuillben: den Bleibenden nicht zu verjagen,
den Gehenden nicht zu halten, den Schlafenden nicht zu wecken. Man soll
munter Wein einschenken und das Leben genieBen, doch wird vor tibermigi-
gem WeingenuR gewarnt: Auf das Ma® ist zu achten, um die owepoodun zu
wahren und sich nicht im schamlosen Tun eines Betrunkenen zum Narren
zu machen. Nur dann kommt, bei sch8nen Gesprichen, die den Streit fern-
haltan, ein ouunébtov voll reizender Anmut zustande. Vers 79ff. handelt
von der wahren Freundschaft, die auch unter seinesgleichen selten ist:
Wenige teilen neben dem GliUck auch das Unglilck, wenige sind einem nicht
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nur mit Worten, sondern mit ihren ganzen Sinnen zugetan; der nur
scheinbare Gefihrte aber ist schlimmer als ein Feind. = In solchen
Versen zeigt sich, wie Theognis und seine Fortsetzer zumindest inner=
halb ihrer adeligen Welt alie Erfahrungen und Traditionen verarbeitet
haben und zu tiefsinnigen Lebensbetrachtungen und feinen Idealen ge-
kommen sind, in deren Mittelpunkt das Individuum mit seinen Freiheiten,
Grenzen und Gefdhrdungen steht. DaR sie dagegen die groRen Herausforde=
rungen ihrer Zeit nicht erkannt oder nicht angenommen haben, zeigt

Vers 757ff.: Zeus soll die Stadt beschiitzen, als die Perser herannahen,
wdhrend man selbst nach einem Trankopfer bei Wein und sch¥nen Gespri-
chen versucht, den heiteren Sinn zu bewahren und den Gedanken an Alter
und Tod zu vetreiben...

Ganz andere, optimistische, den Geist des 5. Jahrhunderts in jeder Hin-
sicht gut charakterisierende T¥ne bekommt man bei Simonides zu hdren:
Hier wird die Leistung der Thermopylenkémpfer gefeiert, hier fragt eine
geschiirfte Reflektion nach dem Wesen des Menschen und gibt eine neue
Antwort: Gewif ist die menschliche Existemz bedroht, seine Macht gering
im Verh#ltnis zur Allmacht Gottes; auch das Gute kann er kaum erkennen
noch je vollkommen erreichen, doch der entscheident neue Akzent liegt
gerade darin, da® er es anstreben soll! Selbst bei dem agilen Archilo-
chos folgte auf die Erkenntnis der ephemeren Natur des Menschen nur der
Aufruf zur Erkenntnis des Weltrhythmus und zum Ertragen, in der Hoff-
nung auf Gerechtigkeit; das nackte Leben war sein neuer oberster Wert
gegenliber homerischer Adelsethik. Nach 150 Jahren ist an die Stelle

des Duldens das Handeln getreten, ist aus dem Ziel des tiberlebans das
des Lebens nach Mafgabe des Guten, also nach ethischen Grunds#tzen ge-
worden, trotz aller Grenzen, die dem Menschen dabei gesetzt sind. Die
Lyrik als oUuBoiov ihrer Zeit ist damit an ihr Ende gekommen und wird
von der Trag8die, deren Thema die Schuldverstrickung menschlichen Han-
delns ist, und der Philosophie, die die Frage nach dem Guten aufgreift,
abgeldst.

Im Gegenzug zu Theognis V.757ff. zeigt das Enkomion auf die bei den
Thermopylen Gefallenen besonders gut den neuen Geist: Ihr Tod ist nicht
grauenvoll, wie er es fir Archilochos allemal war, sondern schén und
edel, denn ganz Griechenland bezeugt rilhmend ihre Leistung: So wird das
Grab zum Altar, der Jammer zum Lob.

6 D behandelt in Anlehnung an alte Gedanken die Gefahr des steten Wech-
sels, dem der Mensch ausgesetzt ist: Man soll niemals sagen, was morgen
wird, da sich die Lage des Menschen - z.B. Reichtum und Gliick; man denkt
an Herodots Kroisos-Geschichte - schneller als der Flilgelschlag einer
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Fliege verindert. Interessant ist vor allem die allgemeine Formulierung
8vepunog Ewv zu Beginn, die ein Nachdenken ilber das Wesen des Menschen
anstelle der frilheren Betrachtungen iUiber das Leben und Leid der Menschen
zum Ausdruck bringt. 11 D variiert das Thema: Jedes t'bel kann (ein)
Gott wider Erwarten Uber die Menschen bringen... 13 D liefert fir diese
Auffassung ein eindringendes, psychologisch fein gearbeitetes Beispiel:
Die eben noch méchtige Danae ist mit dem zukiinftigen Heroen Perseus in
einem "kunstvoll gebauten" Kasten ausgesetzt und treibt im Sturm auf
dem Meer; der kleine Perseus merkt nichts von all dem Furchtbaren, das
die Mutter in grifte Verzweiflung stiirgt, sondern schlift ruhig und
friedlich. So wie er, betet sie schlieBlich, sollen auch das Meer und
die Not schlafen durch Zeus' Hilfe...

Der wache, abwigende Geist des Simonides spricht aus 4 D: Der weise
Pithakos hat Unrecht, wenn er sagt, es sei schwer, edel zu sein: Denn
das kann nur ein Gott, wldhrend der Mensch dem Schicksal preisgegeben
ist. Am besten hat es daher der, den die GS8tter lieben; zu lobmn jedoch
ist jeder Mann, der freiwillig nichts Schlechtes tut. - Alte Gedanken
Uber die Schwlche des Menschen und eine philosophisch Uberh8hte Adels-

ethik gehen hier eine neue Verbindung ein, der es auf das Handeln des
Menschen, soweit er es als freiwillig zu verantworten hat, ankommt.
Doch was ist das Gute? 55 D zeigt, wie schwer die Wahrheit fiir den
Menschen zu erkennen ist, da sie durch den falschen Schein verf#lscht
wird (to0 Soxelv ual tav &rddciav BLGtatL) - ein mit Xenophanes 21 B 34 DK
genau Ubereinstimmender Gedanke. 37 D fihrt das in Anlehnung an Hesiod
weiter: Bie dpetn sitze euf einem schwer ersteigbaren Hilgel und sei

fir die Menschen erst dann zu erkennen, wenn sie "im SchweiBe ihres An-
gesichts" (Sau€dupog L6pwg) mannhaft nach dem Gipfel streben. Es wire
interessant, diese Ausfilhrungen mit dem platonischen H8hlengleichnis

zu vergleichen: Bei Simonides leuchtet das Gute nicht am Ende des Weges
auf, ohne eigenes Zutun, milhelos, sondern der nicht erkennbare, schwer
zu ersteigende Ort des "Bestseins" (der &petn) f4llt als Belohnung dem
zu, der die Mihe des Weges auf sich genommen hat. Simonides gibt eben
noch keine Erkenntnistheorie, sondern einen ethisch ausgerichteten Auf-
ruf zum Handeln.

Zwel kurze Fragmente fassen am SchluB die fiir das 5. Jahrhundert im
ganzen maRgebliche Anthropologie zusammen: 10 D sieht in Gott den "All~
klugen" (9edg © néuunrtc), ohne den kein Mensch und keine Stadt jemals
die &petﬁ gewann; und selbst mit seiner Hilfe ist nichts ohne Leid flr
die Menschen. Aus dem néALc gv&pa étsdbusu von 53 D aber spricht das
BewuBtsein, daB der Mensch sich um die apetn bemilhen und auf sie hin
erzogen werden muB; diese Erziehung leistet die mdAig. Das Wissen um
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die Begrenztheit des Manschen trifft harmonisch zusammen mit dem
Willen, diese Grenzen auszusbh8pfen; vom Geist dieses Gleichgewichtes
zeugen die Werke des klassischen Zeitalters.

V. Alternativen und Erg#nzungen

Durch die E-Texte der Reihe sind zahlreiche Ergidnzungsméglichkeiten

und Alternativen bereits angedeutet; das themenorientierte GroBraster

erlaubt aber auch Kirzungen, ohne daf gleich die Substanz der Lyrik-

Reihe angetastet wird. Darilber hinaus k8nnen nattirlich auch die Akzente

ganz anders gesetzt werden, etwa indem - z.B, in leistungsschwicheren

oder weniger an Lyrik im engeren Sinn interessierten Kursen - die
dolischen Lyriker weitgehend oder ginzlich wegfallen zugunsten einer
stdrkeren Berlicksichtigung der Autoren "um 500", Hier w#re dann ins-
besondere Theognis stérker zu beachten (vgl. Exkurs 2). Auf weitere

M8glichkeiten kann hier nicht n#her eingegangen werden, doch m8chte

ich noch zwei Hinweise fir Leser mit besonders wenig und besonders viel

Zeit geben:

1. Wer besonders wenig Zeit hat, k#nnte sich z.B. auf Archilochos be-
schednken und Tyrtaios, Semonides, Solon und Sappho nur als Parallel-
texte in Vortrag und Ubersétzung zu Wort kommen lassen. Wem aber
die Lyrik Uberhaupt nicht behagt, fir den scheint mir der in der
Schule meist v8llig lbergangene Hesiod eine m8gliche Alternative
zu sein. Schon vor den Lyrikern spricht hier eine Pers¥nlichkeit
von sich zu uns, etwa in der Schilderung der Musenweihe (Theog.22ff.)
und in den Perses-Partien der Werke und Tage (z.B. 27ff., 213ff.);
und schon vor den Lyrikern ist hier die Allmacht der G8tter und die
Ohnmacht des Menschen klar formuliert (z.B. Erga 1ff.)

Zum ersten Mal findet sich im Dichten und Denken Hesiods auch die
Idee der Gerechtigkeit bzw. das Problem von Recht und Macht (vgl.
Erga 202ff.), das dann von Solon bis zur Sophistik immer wieder
aufgegriffen wird. Das ebenfalls erstmals geforderte Arbeitsethos
(Erga 289ff.; vgl. Simonides 37 D!) weist schlieRlich ebenso iUber die
Lyrik hinaus wie der Prometheus-, Pandora- und Weltalter-Mythos
(47£f., 59ff., 106ff.) geistesgeschichtlich hochbedeutsam und rezep-
tionsgeschichtlich interessant sind.

2. Wer die Lyrik besonders liebt, findet auch im Hellenismus geistes-
geschichtlich und sprachlich Lohnendes wie den &petrn-Hymnus des
Aristoteles und den Zeushymnos des Kleanthes (bei dem ein Vergleich
mit Homer wieder besonders interessant ist!) oder Beispiele aus der
Epigrammatik (etwa des Kallimachos oder Meleager). In der heutigen
Zeit mit ihrer weltweiten Verstédterung und entsprechend verbrei-
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tetem urban-gepflegten Umgangston einerseits, den korrespondieren-
den "Zurilick zur Natur"-Winschen andererseits scheint mir aber beson-
ders die Theokrit-Lektlire nahezuliegen und fruchtbar zu sein. Mit
der gleichen Meisterschaft und auf feiner Beobachtung beruhendem
Realismus schildert Theokrit sowohl das Stadtleben Alexandrias

(etwa in den "Frauen am Adonisfest") als auch das Land- und Hirten-
leben, etwa in den eaAJOLa, wo sich auf dem Weg zum Erntefest zwei
Hirten treffen und ihre Lieder vorsingen. Liest man beide Stiicke
hintereinander, wird deutlich, da® Theokrits Leben auf die Stadt

und ihre kulturges8ttigte Atmosphire bezogen, aber auch"von der
Sehnsucht des hellenistischen GrofRst#dters nach dem einfachen Leben
des eng mit der Natur verbundenen Menschen vom Lande" (Schnabel,
S.129) geprigt war. Eher als das idealisierte Arkadien Vergils und
die sentimentale Schiferpoesie des 17. und 18. Jahrhunderts zeigt
uns Theokrit mit seinen gegens#tzlichen, lebenswahren, nitichternen
Bildern wie in einem Spiegel vertraute Spannungen unserer eigenen
Zeit und fordert, indem er sie durch die zeitliche Distanz zugleich
bewuRtmacht und relativiert, zu eigener, ntichterner Stellungnahme
auf.

aben und Literaturhinweise

VI. Besprechung der Schulaua

1. Anthologie aus den Lyrikern der Griechen,
Bd. 1 (Elegiker und Jambographen) hrsg. von E. Buchholz/ R. Pepp-
milller, Leipzig 1900 (Teubner);
Bd. 2 (Melische und Chorische Dichter) hrsg. von E. Buchholz/
J. Sitzler, Leipzig und Berlin 19095 (Teubner).
- Ausgezeichnete Einfillhrungen und Kommentare, aber h¥chstens noch
antiquarisch zu bekommen.
2. Griechische Lyriker in Auswahl, fir den Schulgebrauch hrsg. von
A. Biese, 2 Bde.,(Text und Kommentar), Leipzig 21905 (freytag).
- Desgleichen. Texte bis in die Spdtantike, Anordnung nach dem
Versmag.
3. Griechische Lesestiicke 4, Lyrik der Griechen, hrsg. von G. Priese-
mann, G8ttingen 1962 (Vandenhoeck).
- Gute Auswahl, aber filir die Schule unbrauchbar, da ohne Kommentar.
Preis: 3 DM.
4. Elegie und Jambus (von Kallinos bis Simonides von Keos), 2 Bde.
(Text und Kommentar), hrsg. von Helmut Hilz, 1961 (Buchner).
- Gute Textauswahl mit Kommentar; Vorschlige zur thematischen An-
- ...ordnung, gute Einleitungen; keine "lyrischén" Texte im engeren
Sinne! Preis: 8,40 DM.
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5. Griechische Lyrik, 2 Bde. (Text und Kommentar), hrsg. von B. Kock,

Paderborn 1969 (Sechdningh).

- Anordnung nach Versmaf; Texte unter EinschluB homerischer Hymnen
und des Hellenismas; brauchbarer Kommentar mit Literaturangaben
zum jeweiligen Dichter. Preis: 13,20 DM.

6. Griechische Lyrik, 2 Bde. (Text und Kommentar), hrsg. von R. Beut-
ler, Bamberg 1984 (BVB).

- Gute Auswahl; Einleitungen und Kommentare, die nicht zu viel vor-
wegnehmen; Anordnung nach dem Versmaf; Texte von Archilochos und
Tyrtaios bis zu Bakchylides und Aristoteles' &petn-Hymnus; an-
sprechendes XuBeres (grofe Schrift); Literatur jeweils bei den
Autoren (im Textband) und speziell zu jedem Stiick (im Kommentar).
Preis: 9,80 DM.

7. Griechische Lyrik, 2 Bde. (Text und Kommentar), hrsg. von H. Schna-
bel, Minster 61970 (Aschendorff).

- Sehr gute, reichhaltige Auswahl von der "Urpoesie" bis zum Helle-
nismus; Einleitungen und Vortexte zu den Autoren ausgezeichnet,
geben aber eher zu viel; sehr gute metrische und sprachgeschicht-

ii liche Erklérungen und Ubersichten; allgemeines und autorenbezoge-
nes Literaturverzeichnis am Ende des Textbandes; im Kommentarband
deutsches und griechisches Register zu Namen und Schlagworten
und zu den zahlreichen Querverweisen innerhalb der Auswahl und
Parallelstellenzitaten, die reichlich abgedruckt oder angegeben
sind (z.B. Horaztexte...). Preis: ca. 15 DM (ca. 390 Seiten).

Im Sinne der geplanten Reihe bietet Nr. 6 vielleicht den besten Kompro-

mif. Als Ersatz wlirde ich zu dem auf Elegie und Jambus bescheinkten,

Uberschaubaren Bindchen von Hilz (Nr. 4) greifen und die lyrischen Texte

mit Kommentar kopieren - was man natiirlich auch fiir die gesamte Reihe

machen kann (Vorteil: Alles - mit bestm8glichem Kommentar - Ausgegebene

wird auch gelesen. Nachteil: Zettelwirtschaft.). Fiir sehr interessierte

Kurse oder punktuell betriebene Lyriklektiire ist die Aschendorff-Aus-

gabe geeignet.

Uber die jeweils wichtigsten Ausgaben und die Sekund4rliteratur vgl.

die Literaturgeschichten und den Anhang (Literaturverzeichnisse zu

Nr. 3 und Nr. 7). Als besonders wichtig bzw. als Erginzung nenne ich:

1. Snell, Br., Die Entdeckmng des Geistes, GS8ttingen 41975.

2. Frénkel, H., Dichtung und Philosophie des frilhen Griechentums,
Milnchen 31962.

3. Meyerh&fer, H., Das Erwachen des kritischen BewuBtseins bei den
Griechen, Donauwdrth 1976.

4. Apmann, R., Frihfriechische Lyrik, AU 1963, 5, S.5ff.
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5. Pfohl, G.(Hrsg.), Die griechische Elegie, Darmstadt 1972 (Ausge-
zeichnete Zusammenstellung wichtiger und z.T. schwer erreich-
barer Aufs#tze).

6. Eisenhut, W.(Hrsg.), Antike Lyrik, Darmstadt 1970 (desgleichen).

7. Pfeiffer, R., Gottheit und Individuum in der frilhgriechischen
Lyrik, Philologus 84 (1929), S.137ff.

8. Fi#rber, H., Solons weltanschauliche und politische Lyrik im Unter-
richt, N.J. 1940, S.260ff.

9., -- » Griechische politische Lyrik im Unterricht, N.J. 1941,
S. 141frf.
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