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— Nur zum persénlichen Gebrauch —

Bernd Manuwald

Goldene Zeit, Fortschrittsdenken und
Grenziiberschreitung

Zu kulturtheoretischen Texten aus der griechischen
und romischen Antike

Wenn das Vordringen der menschlichen Kreativitét in Bereiche, die ithr
eigentlich (nach allgemeinen oder speziellen MaBstiben) nicht zukom-
men diirften, heute als ,Hybris® bezeichnet werden kann, so wird damit
ein Begriff verwendet, der bekanntlich aus dem Altgriechischen
stammt. Die Bedeutungspalette im Griechischen wird in Franz Passows
Handwdrterbuch der griechischen Sprache in inzwischen etwas alter-
timlicher Ausdrucksweise, aber treffend wiedergegeben mit:

Ueberhebung, Uebermuth, jede Verletzung menschlicher od. gottlicher
Rechte, insofern sie aus gesetzloser Uebergewalt, aus iibertriebenem
Kraftgefiihl od. aus dem Uebergewicht sinnlicher Triebe entspringt,
Frechheit, Frevel, Gewalt, Gewaltthat, Willkiir, Misshandlung, u. als in-
nere Stimmung: Frevelmuth, Gottlosigkeit, Hoffarth, Ausgelassenheit,
Ziigellosigkeit, Zuchtlosigkeit, Muthwille.!

Die Problematik, daB man sich etwas anmalien konne, das einem nicht
zusteht, und die Ursachen solcher Anmafiung haben das griechische und
tiberhaupt das antike Denken insgesamt in vielfacher Form beschiftigt.
Als Beispiele sei an die mythische Geschichte von Niobe erinnert, die
sich selbstbewulit gegeniiber der Géttin Leto ihrer gréBeren Zahl an
Kindern rithmte (vgl. z.B. Homer, llias 24,602-617), oder die Ge-
schichte vom Silen Marsyas, der iiberheblich den Gott Apollon zum mu-
sikalischen Wettstreit herausforderte.? In beiden Fillen wurde als Kon-
sequenz einer solchen ,Hybris* die unerbittliche Rachehandlung der an-
thropomorph vorgestellten Gottheit gesehen.

Stellt man die Frage, ob in der Antike ein entsprechendes Muster
auch in bezug auf die Entwicklungsgeschichte der gesamten Mensch-

! Franz Passow, Handworterbuch der griechischen Sprache. Neu bearbeitet und zeit-
gemal umgestaltet von Valentin C. F. Rost und Friedrich Palm, Bd. 2 Abt. 2. Leip-
zig 31857 (Nachdruck Darmstadt 1983), s.v. ifpic.

Ps.-Apollodor, Bibliotheke 1,24 Wagner (= 1,42 Frazer); Erwidhnung bereits bei
Herodot 7,26,3.
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heit zur Anwendung gekommen ist, insofern die Menschen dabei in
irgendeiner Form die ihnen (von Gdéttern oder der Natur) gegebene Um-
welt nach ihren eigenen Vorstellungen veridndert und gestaltet haben,
steht man vor einer nicht geringen Schwierigkeit: Es gibt nicht die
eine Einstellung, die es zu ermitteln gilt, oder d e n signifikanten Tex(,
den man zugrunde legen konnte, sondern man muf} eine Vielzahl von
einzelnen AuBerungen aus verschiedenen Zeiten und den unterschied-
lichsten Zusammenhiingen betrachten, wobei nicht einmal sicher ist, ob
wir iiberhaupt von allen Positionen Zeugnisse iiberliefert haben. Ich
mubB mich daher hier auf wenige Beispiele beschrinken, die nicht chne
weiteres verallgemeinert werden konnen, aber vielleicht doch ein unge-
fahres Bild vermitteln.

In der griechischen Literatur ist der erste nachweisbare Versuch, die
Verhiiltnisse der eigenen Gegenwart als Folge friiherer Ereignisse bzw.
Entwicklungen zu sehen, nicht von einem auf menschlichem Erfin-
dungsreichtum beruhenden Fortschrittsgedanken geprigt, sondern von
der Vorstellung einer auf ein negatives Ergebnis hinauslaufenden
Entwicklung, der die Menschen ausgesetzt sind. Der vermutlich um
700 v. Chr. lebende Dichter Hesiod bietet in seinem Lehrgedicht Werke
und Tage gleich zwei Erklidrungen, wie der jetzige schlimme Zustand
aus einem friiheren hervorgegangen sei (V. 42-201). Die eine legt dar,
warum wir, obwohl es auch anders gehen kénnte, uns unseren Lebens-
unterhalt mit miihseliger Arbeit verdienen miissen (Erga 42-105). Als
Grund wird genannt, dafl Zeus den Menschen den Lebensunterhalt vor-
enthielt und ihnen leidvolle Sorgen ersann, und zwar als Strafe, weil
Prometheus versucht hatte, ihn im Interesse der Menschen beim Opfer
zu betriigen (Erga 48; vgl. auch Hesiod, Theogonie 534-561).

Zu den Giitern, die den Menschen vorenthalten waren, gehorte auch
das Feuer, dessen Diebstahl durch Prometheus zu einer weiteren Be-
strafung der Menschen fiihrte: der Erschaffung der Frau, durch die
neues Unheil iiber die Menschen kam. Die z.T. sehr schwierig zu ver-
stehenden und strittigen Einzelheiten konnen beiseite bleiben;* wichtig
fiir unseren Zusammenhang ist: Die Menschen sind bloBe Opfer von
Auseinandersetzungen im gottlichen Bereich, sie biilen nicht fiir eigene
Schuld. Denn der ,Ubeltiter®, Prometheus, ist kein Mensch und fiir den
archaischen Dichter Hesiod gewil auch nicht bloBes Symbol fiir
menschlichen Erfindergeist, sondern steht nach seiner Darstellung in
der Theogonie (132-138) genealogisch auf einer Stufe mit Zeus; beider
Viter, die Titanen Kronos und Tapetos, sind Briider. Einen mensch-

3 Vgl. im einzelnen Martin L. West, Hesiod, Works and Days. Ed. with Prolegomena
and Commentary. Oxford 1978, 153ff.
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lichen Verstofl gegen goitlich gegebene Rahmenbedingungen, eine
menschliche Ursiinde, wie im Buch Genesis, gibt es hier nicht.

Entsprechendes ldBt sich bei der anderen Geschichte feststellen,* die
nicht nur die Miihsal des Lebens, sondern auch seine noch iiber die
Gegenwart hinaus andauernde sittliche Verrohung erkliren soll (Erga
109-201). Es ist ein Entwicklungsmodell, in dem Hesiod die Vorstel-
lung von einem paradiesischen Leben unter dem Gott Kronos mit dem
sogenannten ,Metallmythos® verbunden hat, d.h. mit der nach der
absteigenden Reihe der Metalle Gold, Silber, Bronze, Eisen benannten
Folge der Menschengeschlechter, nur unterbrochen durch das zwischen
das bronzene und das in der Gegenwart des Dichters lebende eiserne
Geschlecht eingeschobene (aus einer anderen Vorstellungswelt stam-
mende) bessere Geschlecht der Heroen zur Zeit der Kémpfe um Theben
und Troia (Erga 156-173). Das goldene Menschengeschlecht hitten die
Gotter zur Zeit des Kronos geschaffen. Es lebte gottergleich und sor-
genlos, kein beschwerliches Alter bedriickte die Menschen, und sie
starben wie vom Schlaf {iberwiiltigt. Alles hatten sie reichlich, Nahrung
brachte ihnen die Erde von selbst. Als die Erde sie in sich aufgenommen
hatte, erhielten sie den Rang von Ddmonen, die auf der Erde iiber die
sterblichen Menschen wachen (Erga 109-126).

Es gibt im Text keinerlei Hinweis darauf, warum das goldene Ge-
schlecht zu Ende ging. Hesiod legt einfach dar, daf} die olympischen
Gotter nach dem Ende des goldenen Geschlechts ein viel geringeres sil-
bernes schufen, in dem die Menschen nach hundertjihriger Kindheit nur
ein kurzes, jedoch durch Freveltaten gekennzeichnetes Erwachsenen-
dasein hatten, denen aber trotzdem, nach dem Ende dieses Geschlechts,
als ,,sterblichen Seligen* Ehre zuteil wird (Erga 127-142). So ist denn
auch das kriegerische und furchtbare bronzene Geschlecht nicht einfach
die Folge des silbernen, sondern wird von Zeus neu geschaffen, wie er
auch nach dessen Ende das gerechtere und bessere der Heroen hervor-
bringt. Und es wird nach dem auch moralischen Abstieg, den das sil-
berne und das bronzene Geschlecht bedeuten, und dem zwischen-
zeitlichen Aufstieg durch das Heroengeschlecht ebensowenig erklirt,
wie es zu dem eisernen Geschlecht kam, in dem der Dichter lebt, aber
nicht leben méchte (Erga 174-201); jedenfalls sind die fiir ihn bekla-
genswerten Zustiande nicht durch ein Versagen des vorausgehenden He-
roengeschlechts bedingt. Wenn Hesiod auch in einzelnen Geschlechtern
menschliches Fehlhandeln erkennt und darstellt, so wird dieses bei ihm
doch nicht als prinzipielle Ursache der Abfolge und des Abstiegs der
Geschlechter benannt.

4 DaB es sich um eine von der ersten Geschichte unterschiedene handelt, geht aus
Hesiods Ankiindigung hervor: Hesiod, Erga 106. Vgl. West (wie Anm. 3) 172ff.
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Aus beiden bei Hesiod faBbaren Ansiitzen, in die friihere, teilweise si-
cherlich aus dem Orient stammende Vorstellungen eingegangen sind,’ er-
gibt sich also, daB fiir ihn die Menschen weder durch eigene Kreativitit und
damit moglicherweise verbundene Hybris, noch einfach durch ihr Ver-
schulden in die gegenwiirtige Situation geraten sind, obwohl, wie an ande-
rer Stelle erkennbar wird (Erga 213-285), Hesiod sich ein von Gerechtig-
keit bestimmtes Leben dhnlich vorstellt wie das des goldenen Geschlechts.

Der von Hesiod geschilderte Idealzustand, in dem das goldene Ge-
schlecht unter der Herrschaft des Kronos (mit Ausnahme der Unsterb-
lichkeit) gottergleich lebte, wurde geistesgeschichtlich, vor allem durch
seine Topoi vom gliicklichen Leben mit der geradezu automatischen Ver-
sorgung des Menschen, zu einer wirkungsmichtigen, festen Orientie-
rungsgrofe fiir die Vorstellungen von der Entwicklung der Menschheit:
Das 146t sich nicht nur — in verschiedensten Ausprigungen — bei griechi-
schen Autoren feststellen (vgl. z. B. Platon, Politikos 274c), sondern diese
idealisierte Urzeitstufe wirkte fort beim romischen Konzept des goldenen
Zeitalters (aurewm saeculum),® im Sinne einer Epoche in ferner Vergan-
genheit unter der Herrschaft des Gottes Saturn, jedoch auch als Zu-
kunftsvision (vgl. Vergil, Ekloge 4), deren Realisierung sich mit den Er-
wartungen an das Kaisertum bis hin zu blofer Panegyrik verband.” Eben-
sowenig wie der Verlust der paradiesischen Zustinde wurde aber ihre an-
gebliche Wiederherstellung mit dem Gedanken an menschliche
Kreativitit (und mogliche Hybris) in Verbindung gebracht.

Eine vollig andere Betrachtungsweise als die Hesiods ist in den — zu-
mindest bei griechischen Autoren — hédufiger belegten Denkmodellen
faBbar, die davon ausgehen, daf3 die Menschheit von primitiven Anfin-
gen bis zu den entwickelten Verhiltnissen der Gegenwart hin auf-
gestiegen ist. Das wird entweder auf géttliche Kulturbringer zuriickge-
fiihrt, die dem Menschen die gesamten Kulturgiiter oder jedenfalls
wesentliche Teile davon vermitteln; man findet solche Konzepte etwa,
um zwei Zeugnisse aus dem 5. Jh. v. Chr. zu nennen, in den Ausfiih-
rungen des Theseus (in dem Drama Die Schutzflehenden des Euripides;
V. 195-212) und des Prometheus (in der unter dem Namen des Aischy-

5 Vgl Martin L. West, The East Face of Helicon. West Asiatic Elements in Greek
Poetry. Oxford 1997, 310-319.

8 Vgl. im einzelnen Bodo Gatz, Weltalter, goldene Zeit und sinnverwandte Vorstel-
lungen. Hildesheim 1967 (Spudasmata XVI), bes. 204-206.

7 Vgl. Eric R. Dodds, The Ancient Concept of Progress and other Essays on Greek
Literature and Belief. Oxford 1973, 1-25, hier 21 (in deutscher Ubersetzung: Der
Fortschrittsgedanke in der Antike. Ziirich 1977, 7-35).
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los iiberlieferten, gleichnamigen Tragddie).® Oder die Entwicklung er-
folgt durch die eigenen Bemiihungen der Menschen:

Die fritheste und zugleich grundlegende AuBerung fiir die letztere
Auffassung ist ein Fragment des Philosophen Xenophanes von Kolo-
phon aus dem 6. Jh. v. Chr.: ,,Keineswegs haben die Gotter von Anfang
an alles den Sterblichen aufgezeigt, / sondern mit der Zeit finden sie su-
chend Besseres vor.”“? Hier haben wir ein Dokument dafiir vorliegen,
daf3 die Entwicklung der Menschheit wesentlich als Angelegenheit der
Menschen gesehen wurde.

Unter dieser Perspektive haben sich, vor allem im Gefolge der sophisti-
schen Aufkldarung des 5. Jhs. v. Chr., verschiedene Theorien zur Mensch-
heitsgeschichte herausgebildet, was z.T. seinen Niederschlag in ,Kulturent-
stehungslehren® fand, aber auch zu Reflexen in anderen literarischen
Zusammenhiingen fiihrte. Bei allen diesen Konzepten steht regelmiif3ig ein
unzulidnglicher Ausgangszustand am Anfang, dem der Mensch ausgesetzt
war und den es zu liberwinden galt.!? Als Entwicklungsprinzip wurde da-
bei teils auf Fahigkeiten des Menschen verwiesen, die ihn besonders ge-
eignet machten, sich allmihlich durch den Mangel ausgleichende techni-
sche Erfindungen und soziale Regelungen ein Uberleben zu ermoglichen, !
teils galt einfach die nackte Notlage als Entwicklungsfaktor'? — auf jeden
Fall bestand vom Denkansatz her kein Anlal3, die erreichten Fortschritte als
problematisch oder gar hybrishaft anzusehen.

Das bedeutet allerdings nicht, daB es keine antiken AuBerungen
gibe, in denen das menschliche Konnen oder der Fortschritt der
Menschheit in irgendeiner Form problematisiert werden. Tatséchlich

8 Wenn man Prometheus als gottliche Macht versteht. Doch mag man sich hier strei-
ten, inwieweit Prometheus ,,just a symbol of human reason® ist; vgl. zu diesem Pro-
blem Dodds (wie Anm. 7) 6f. (Zitat S. 6). Das Problem verschirft sich noch, wenn
der Prometheus, den Dodds fiir aischyleisch hilt, nicht von Aischylos stammt, son-
dern spiter ist, wie heute weithin angenommen wird.

9 Fr. 21 B 18 Diels-Kranz. Ubersetzung aus: Xenophanes. Die Fragmente, herausge-
geben, iibersetzt und erldutert von Ernst Heitsch. Miinchen / Ziirich 1983. Vgl. seine
Kommentierung S. 135-140 sowie Dodds (wie Anm. 7) 4f.

10 Grundlegend zum Fortschrittsgedanken in der Antike: Ludwig Edelstein, The Idea
of Progress in Classical Antiquity. Baltimore 1967. Fiir notwendige Korrekturen
vgl. die Untersuchung von Dodds (wie Anm. 7). — Fiir einen Uberblick iiber ,,Kul-
turentstehungslehren® vgl. Woldemar Graf Uxkull-Gyllenband, Griechische Kul-
turentstehungslehren. Berlin 1924.

' Vgl. z.B. Anaxagoras, fr. 59 B 21b Diels-Kranz; Protagoras bei Platon, Protagoras
321e3-322a8; vgl. auch Cicero, De natura deorum 2,150-153 zu kulturtechnischen
Fihigkeiten, fiir die der Mensch nach stoischer Lehre begabt ist.

12 Vgl. z.B. Demokrit, fr. 68 B 144 Diels-Kranz; Moschion, TrGF 97 F 6,3ff.; 21; Epi-
kur, epist. ad Herodotum 75; Diodor 1,8.51.; 9.
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nahm offenbar der Fortschrittsoptimismus etwa seit dem 4. Jh. v. Chr.
tendenziell ab und ist dann cher in Werken von Fachwissenschaftlern
als bei grundsitzlicherer Betrachtungsweise zu finden.!* Da sich die
dem Fortschritt in unterschiedlicher Weise kritisch gegeniiberstehenden
Positionen sachbedingt nicht zu einem Gesamtkonzept zusammen-
schlieflen, konnen hier nur Einzelzeugnisse vorgestellt werden, insofern
sie im Hinblick auf eine mdégliche Grenziiberschreitung der mensch-
lichen Kreativitit einschligig sind. Bei chronologischer Anordnung L3t
sich gleichzeitig eine gewisse Entwicklung der Standpunkte erkennen.

Begonnen sei mit einem Chorlied aus der vermutlich 440 v. Chr. auf-
gefiihrten Tragodie Antigone des Sophokles (V. 332-375). Die Situation
im Drama ist die, daB der in Theben herrschende Kreon unter Andro-
hung der Todesstrafe angeordnet hatte, seinen Neffen Polyneikes, der
beim Versuch, im Kampf gegen seinen Bruder die Stadt zu erobern, ge-
fallen war, unbestattet liegen zu lassen, nun aber das Unfalibare einge-
treten ist, daf} die Leiche rituell mit Erde bedeckt wurde. Der Chor hatte
das fiir unmoglich gehalten (V. 220) und reagiert mit seinem Lied kon-
kret auf dieses Geschehen, jedoch mit Gedanken, die zugleich allge-
meinere Bedeutung haben:!'4

Viel Ungeheures ist, doch nichts so Ungeheures wie der Mensch. Der
fahrt auch iiber das graue Meer im Sturm des winterlichen Siid und
dringt unter stiirzenden Wogen durch. Und der Gotter Heiligste, die
Erde, die unerschdpfliche, unermiidliche, plagt er ab, mit wendenden
Pfliigen Jahr um Jahr sie umbrechend mit dem Rossegeschlecht (V. 332-
341).

13 Vgl. dazu Dodds (wie Anm. 7) 13ff., bes. 22f.; 24. — Ein Beispiel fiir den auf einer
speziellen Betrachtungsweise beruhenden Stolz auf den erreichten Entwicklungs-
stand ist die Aussage des Historikers Polybios (2. Jh. v. Chr.), der seine Art der prag-
matischen Geschichtsschreibung gerade in seiner Gegenwart fiir besonders niitzlich
hilt, ,,da Wissenschaft und Technik in unserer Zeit einen solchen Aufschwung
genommen haben, da man alles, was in jeder Lage an uns herantritt, gleichsam
methodisch zu bewiiltigen in der Lage ist, sofern man sich nur um Erkenntnis und
Wissen bemiiht* (9,1,2; Ubersetzung von Hans Drexler, Polybios, Geschichte, ein-
gel. u. iibertragen, Bd. 1. Ziirich / Stuttgart 1961). Vgl. auch Polybios” Ausfiihrun-
gen iiber den Fortschritt bei der Ubermittlung von Feuerzeichen (10,43-47, bes.
10,47,12f.).

1 Ubersetzung (mit einigen Abweichungen) nach Sophokles, Antigone. Herausgege-
ben und iibertragen von Wolfgang Schadewaldt. Frankfurt a.M. 1974. — Vgl. zu die-
sem Chorlied auch die grundlegenden Ausfiihrungen von Hermann Gundert,
,,GroBe und Gefihrdung des Menschen. Ein sophokleisches Chorlied und seine Stel-
lung im Drama (Sophokles, Antigone 332-375)", in: Antike und Abendland 22
(1976), 21-39.
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Und der leicht-sinnigen Vgel Schar holt er mit seinem Garn herein und
der wilden Tiere Vilker und die Brut des Meeres in der See mit nelz-
gesponnenen Schlingen: der alles bedenkende Mann. Er bezwingt mit
Kiinsten das drauflen hausende Wild, das auf Bergen schweift, und
schirrt das rauhnackige Pferd an dem Hals unters Joch und den uner-
miidlichen Bergstier (V. 342-352).

Auch die Sprache und den windschnellen Gedanken und stédteordnen-
den Sinn bracht er sich bei, und unwirtlicher Froste Himmelsklarheit zu
meiden und bisen Regens Geschosse, allerfahren. Unerfahren gehter in
nichts dem Kommenden entgegen. Vor dem Tod allein wird er sich kein
Entrinnen schaffen. Aus Krankheiten aber, unbewiltigbaren, hat er sich
Auswege ausgesonnen (V. 353-364).

In dem Erfinderischen der Kunst ein nie erhofftes Konnen besitzend,
schreitet er bald zum Bdsen, bald zum Guten. Achtet's er die Gesetze
des Lands und das bei den Gottern beschworene Recht: Hoch in der
Stadt! Verlustig der Stadt, wem das Ungute sich gesellt wegen seines
Wagemuts! — Sitze mir nicht am Herd noch teile mein Denken,!® wer so
tut! (V. 365-375)

Was wir hier in den ersten drei Strophen vor uns haben, ist keine
Kulturentstehungslehre, denn eine sachgegebene historische Ent-
stehung von Kulturgiitern liegt bei einer Anordnung, bei der die
Seefahrt die erste Errungenschaft ist, Schutz gegen Unbilden der Witte-
rung und gegen Krankheit aber die letzten, gerade nicht vor. Mit Recht
hat man als leitendes Prinzip des Gedankengangs erkannt, da8 ,,Wage-
mut, Weltbeherrschung und Streben nach Uberwindung aller Not in
charakteristischen Bildern gezeigt® werden.!” Gemifl dem Chorlied
gibt es offenbar fiir das menschliche Bemiihen gottgesetzte Gren-

15 Schadewaldt liest offenbar yepaipwv (nach Reiske wie Gerhard Miiller [vgl.
Anm. 17] und andere), iiberliefert ist (das an dieser Stelle schwer zu verstehende)
rapeipov (eigentlich ,einreihen, dazwischenschieben®), gehalten u.a. von Hugh
Lloyd-Jones / Nigel Wilson, vgl. zuletzt: Sophocles, Second Thoughts. Gottingen
1997 (Hypomnemata 100), 71. Hugh Lloyd-Jones iibersetzt: ,When he applies the
laws of the earth and the justice the gods have sworn to uphold he is high in the
city; ..." (Sophocles, Antigone, The Women of Trachis, Philoctetes, Oedipus at
Colonus. Edited and translated by Hugh Lloyd-Jones. Cambridge / London 1994).

16 Schadewaldt iibersetzt ioov gpovav mit ,habe Teil mit mir am Rat™. Vgl. aber Jan
C. Kamerbeek, The Plays of Sophocles. Commentaries. Part III: The Antigone. Lei-
den 1978, 86 zu 370-75: ,u1jt’ icov gpov@v: expressing the same as uijt’ ioov
@povoinv éxeive, which would be more in harmony with our need of logic.”

17 So Gerhard Miiller, Sophokles, Antigone. Erliutert und mit einer Einleitung ver-
sehen. Heidelberg 1967, 83. — Die Leistungen der Menschen werden allerdings ge-
ordnet, indem zuerst die Moglichkeiten der Beherrschung der natiirlich gegebenen
Umwelt betrachtet werden, dann die intellektuellen, sozialen und technischen Er-
rungenschaften, mit denen die Menschen ihr Leben zu ihrem Nulzen einrichten kdn-
nen.
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zen:'8 In bezug auf die gottliche Erde ist davon die Rede, dall der
Mensch durch seinen Ackerbau sie zwar ,,aufreibt, erschipft™, aber
gleichzeitig auch, daf sie, wortlich iibersetzt, ,,nicht zu vernichten, un-
ermiidlich® ist (V. 337-341).

Aus heutiger Sicht mochte man sagen: Hitte der sophokleische Chor
doch nur recht! Fiir unsere Fragestellung bedeutet die Aussage des Cho-
res, daff der Mensch bei aller ungeheuerlichen Leistungsfihigkeit doch
als zu klein betrachtet wird, als daf3 er der Erde etwas antun kénnte. In
die gleiche Richtung weist die Feststellung des Chores, daf3 der Mensch
zwar in der Lage ist, mit Krankheiten, die, wie wir sagen wiirden,
eigentlich als unbehandelbar gelten, fertig zu werden, aber vor dem Tod
kapitulieren muf} (V. 361-364).

So ist es fiir die Sehweise des Chores gewissermalien sachgegeben,
daB im Hinblick auf die technisch-zivilisatorischen Fihigkeiten Hybris
nicht thematisiert wird. Denn entweder kann man der Sache selbst letzt-
lich nichts anhaben (Erde) oder sie ist per se nicht zu {iberwinden (Tod).
Daher kann der Chor uneingeschriinkt sagen, dal3 der Mensch fiir alles,
was auf ihn zukommt, einen Ausweg finde (V. 360f.) und daf er ein
Konnen iiber alle Erwartung hinaus besitze (V. 365f.). Dall der Mensch
mit seinen ungeheuren Fihigkeiten dennoch als etwas Ambivalentes be-
trachtet wird, liegt nicht an diesen als solchen und dem, was damit er-
reicht werden kann, sondern daran, da3 er dem Einsatz seiner Mittel
moglicherweise moralisch nicht gewachsen ist. Denn der Mensch kénne
sie zum Guten wie zum Schlechten einsetzen, und seine Beurteilung
hinge davon ab, ob er die Gesetze des Landes und das bei den Gottern
beschworene Recht achtet (V. 367ff.). Anders formuliert: So bewun-
dernswert das erfinderische Konnen des Menschen sein mag, es ist ohne
Wert, wenn er sich nicht an die — sei es menschlich, sei es gottlich —
sanktionierten Regeln des Umgangs miteinander hiilt, sondern sie tiber-
schreitet. Zwar fillt das Wort ,Hybris* nicht, aber die Sache ist gemeint,
und diese Grenziiberschreitung ist es, die der Chor fiirchtet, withrend
ihm (trotz seines Bewultseins von der Potentialitdt im Menschen) eine
rein fortschrittsbedingte Hybris nicht in den Blick kommt.

Im Zusammenhang mit dem Chorlied sei ein kleiner Exkurs einge-
schoben: Der Tod wird in diesem Lied als nicht zu bezwingende Be-
grenzung des Lebens angesehen. Nun kennt der griechische Mythos
aber durchaus den Fall eines Arztes, der nicht nur den Tod verhindern
konnte, sondern sogar Verstorbene wieder auferweckte. Aber dieser
Arzt war kein Mensch, sondern der Halbgott (und auch als géttlich ver-
ehrte) Asklepios, ein Sohn Apollons und einer Sterblichen. Und Zeus
hat ihn auf sein Wirken hin mit einem Blitz vernichtet in der Befiirch-

18 Vgl. Miiller ebd.
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tung, die Menschen kénnten die Behandlungsweise von Asklepios iiber-
nehmen und einander helfen,'® genauso, wie er Prometheus bestrafte,
weil er die Menschen unterstiitzt hatte. Die Geschichte lehrt folgendes:
Die Uberwindung des Todes ist eine Wunschvorstellung und iibersteigt
sogar in der mythischen Realisierung menschliche Fihigkeiten. Die Re-
aktion des Zeus ist typologisch unter dem Gesichtspunkt ,Neid der Got-
ter® zu verstehen, die dem Menschen keinen Anteil an ihrer Unsterb-
lichkeit gonnen wollen. Auch mit der Asklepios-Geschichte wird also
eine klare Grenzziehung zwischen géttlichem und menschlichem Be-
reich akzeptiert, die den Gedanken an eine mogliche Uberwindung
durch menschliche Aktionen nicht aufkommen laBt.

Wihrend im Chorlied des Sophokles das kulturschaffende Kénnen
des Menschen bestaunt wurde, sich eine Ambivalenz nur in bezug auf
die ,richtige* Anwendung zeigte, es jedenfalls nicht als derjenige MaB-
stab galt, der fiir die Bewertung menschlichen Tuns letztlich entschei-
dend ist, lieB sich, was die Menschen im Laufe der Zeit kulturell ge-
schaffen hatten, auch unmittelbar und viel grundsitzlicher in Frage stel-
len, namlich von einem Standpunkt aus, der alle gesellschaftliche Kon-
vention ablehnte und sich dabei mit einer philosophischen Verachtung
allen duBleren Besitzes verband. Gemeint ist die sich (nur teilweise zu
Recht) bis auf Sokrates als geistigen Ahnherrn zuriickfithrende Bewe-
gung des Kynismus, bei der ein Aspekt die Verachtung der Kultur war.
Von Diogenes von Sinope, dem ersten ,Kyniker* (4. Jh. v. Chr.), heifit
es in einem spiten Bericht, er habe die Ansicht vertreten, dafl der
Mensch prinzipiell auch ohne Feuer und Kleidung leben konne. So sei
es ja am Anfang gewesen, und den spiteren Menschen habe ihr Erfin-
dergeist nichts eingebracht. Fiir Diogenes ist daher Prometheus zu
Recht bestraft worden, weil das Feuer der Ausgangspunkt der Ver-
weichlichung und der Ausschweifung des Menschen sei. Zeus hasse die
Menschen ndmlich nicht und wolle ihnen auch kein Gut vorenthalten.?’
Bei dieser Oppositionshaltung wird der zivilisatorische Fortschritt als
unndtige und fiir das Leben im Sinne der Kyniker nachteilige Entwick-
lung beklagt, jedoch nicht als Anmafung des Menschen.

19 Ps.-Apollodor, Bibliotheke 3, 118—-122 Wagner (= 3,10,3f. Frazer); vgl. Aischylos,
Agamemnon 1022-1024. Nach Pindar, Pythien 3,54ff., hat sich Asklepios durch Ge-
winnsucht verleiten lassen, einen dem Tode Geweihten zuriickzuholen, und dann
hat Zeus beide mit dem Blitz vernichtet. Daraus zieht Pindar die Lehre: Von Got-
tern wiinschen solle man nur das Angemessene, nicht ein unsterbliches Leben. — Zu
Asklepios vgl. auch Eduard Thraemer, Art. , Asklepios™, in: RE II 2 (1896) 1642-
1697, bes. 1653f., und Walter Burkert, Griechische Religion der archaischen und
klassischen Epoche. Stuttgart 1977, 327ff.

20 Dion von Prusa, or. 6, bes. 25-29.
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In eine dhnliche Richtung, was eine Hochschitzung des einfachen
Lebens angeht, aber ungleich zuriickhaltender und differenzierter, geht
der Epikureismus. Von Epikur selbst sind allerdings keine fortschritts-
kritischen Bemerkungen erhalten, so dafl man nicht sagen kann, ob er
sich in dieser Hinsicht ausdriicklich geduBert hat. Aber es gibt auf-
schlulireiche Aussagen des romischen Dichters Lukrez in seiner
Kulturentstehungslehre®, im Schlufteil des 5. Buches seines (Mitte des
1. Jhs. v. Chr.) auf der Grundlage der Philosophie Epikurs entworfenen
Lehrgedichts De rerum natura.”'

Um Lukrezens Position einordnen zu kénnen, muf3 man sich einige we-
sentliche Punkte der epikureischen Lehre vergegenwiirtigen: Fiir Epikur ist
Anfang und Ziel des zu erstrebenden gliicklichen Lebens die Lust, Lust ver-
standen als Freisein von physischem und psychischem Schmerz. Zur Errei-
chung dieses Zustandes miissen bestimmte Bediirfnisse / Begierden erfiillt
sein, die Epikur als natiirlich oder nichtig differenziert, wobei von den na-
tiirlichen die einen notwendig, die anderen nur natiirlich sind.>* So ist es
etwa natiirlich und notwendig zu essen, zu trinken, sich zu bekleiden; die
Befriedigung des Geschlechtstriebs ist natiirlich, aber nicht notwendig; den
Durst statt mit Wasser z.B. mit Wein zu stillen ist weder natiirlich noch
notwendig;>* denn, wie Epikur festlegt: ,Sowie einmal das Schmerzende
des Mangels beseitigt ist, mehrt sich die Lustempfindung im Fleische nicht
mehr, sondern wird blo3 mannigfaltiger* (mowxiAderon).>* Wein statt Was-
ser z.B. wiire ein blofes ,Bunter-Machen® der Lust; d.h., eine kritische Be-
trachtung dessen, was tiber die Befriedigung physischer und psychischer
Grundbediirfnisse hinausfiihrt, ist der Lustlehre Epikurs inhérent.

Ein anderer Ansatzpunkt fiir mogliche Kritik ergibt sich aus Epikurs
in der atomistischen Tradition stehender Konzeption der kulturellen
Entwicklung der Menschheit, wie wir sie aus einem seiner Briefe ken-
nen. Sie vollzog sich fiir ihn in zwei historisch geschiedenen Phasen:
Auf der ersten Stufe wurde die Natur [sc. der Menschen] von den Um-
stinden selbst in vielen verschiedenartigen Dingen unterrichtet und zu
thnen gezwungen; auf der zweiten, die ausdriicklich als spiter bezeich-

21 Vel. dazu Bernd Manuwald, Der Aufbau der lukrezischen Kulturentstehungslehre
(De rerum natura 5, 925-1457). Abh. d. Akad. d. Wiss. u. d. Lit. Mainz. Geistes- u.
sozialwiss. Kl., (3) 1980.

22 Epikur, epist. ad Menoeceum 127,8-129.4; Ratae Sententiae 3; 18; 29.

3 Vel. Epicurus, The Extant Remains. With short critical apparatus translation and no-
tes by Cyril Bailey. Oxford 1926 (Nachdruck Hildesheim 1970), 334 zu epist. ad
Menoeceum 127,8 mit Verweis auf ,.the Scholiast on Ar. Eth. [1118b]” (= CAG XX
p- 171,23-28 Heylbut [zu Aristoteles, Nikomachische Ethik 1118b8]).

2 Rata Sententia 18. Ubersetzung aus: Epikur. Von der Uberwindung der Furcht.
Katechismus, Lehrbriefe, Spruchsammlung, Fragmente. Eingeleitet und iibertragen
von Olof Gigon. Ziirich / Stuttgart 21968, 61.

132

net wird, arbeitete die verniinftige Uberlegung das von der Natur Ver-
mittelte aus und erfand hinzu — mit unterschiedlicher Geschwindigkeit
bei den einzelnen Gegenstandsbereichen und mit unterschiedlicher In-
tensitit in verschiedenen Zeiten.? Charakteristisch fiir dieses Modell
ist, dall der Mensch, der offenbar nicht von vornherein gut ausgestattet
ist, in einer ersten Phase sich ausschlieflich reagierend kulturell ent-
wickelt, wihrend er in der zweiten Phase eine selbstindige intellektuelle
Aktivitit entfaltet, die iiber die unmittelbaren Anregungen und den
Zwang der (naturgegebenen) Umstinde hinausfiihrt. Erfindungen in
dieser zweiten Phase sind daher wegen der eigenstindigen mensch-
lichen Aktivitit prinzipiell von den Menschen selbst zu verantworten.
Lukrez hat — nach einer Darstellung der Verhiltnisse in der Urzeit
(5,925-1010), in der die Menschen ,,nach Art der Tiere" (more ferarum;
V. 932) lebten?¢ — seine Schilderung der kulturellen Entwicklung nach
den zwei Phasen Epikurs gegliedert (V. 1011-1104, 1105-1457). Seine
Ausfiihrungen iiber die zweite Phase beschlieBt er mit einigen Versen,
die zeigen, dal3 er eine im ganzen keineswegs negativ beurteilte Auf-
wirtsentwicklung der artes bis zu deren Vollendung sicht:

Schiffe, Bestellung der Felder, Mauern der Stidte, Gesetze, / Waffen,
StraBen, Bekleidung, das iibrige, was dieser Artist, / Lohn und Wonnen
auch des Lebens alle von Grund auf, / Lieder, Gemiilde und kunstvolle,
wohlgeglittete Skulpturen / hat die Praxis und zugleich rastloser Erfin-
dungsgeist / mihlich gelehrt die Menschen, die Schritt fiir Schritt / For-
schritte machten. / So zieht mihlich hervor ein jedes die Zeit / allen zu-
nutz, und Verstand bringt es in die Reiche des Lichtes. / Denn sie sahen
im Geiste sich eins aus dem andern / erhellen, bis in den Kiinsten sie
kamen zum hochsten Punkt / der Vollendung (V. 1448-1457).27

Doch sind innerhalb dieser Entwicklung auch Erscheinungen aufgetre-
ten, die vom epikureischen Standpunkt aus zu verurteilen oder doch we-
nigstens kritisch zu betrachten sind. So stellt Lukrez das Streben nach
Reichtum und Macht als sinnlos dar (V. 1113-1135), widerspricht es
doch der epikureischen Lehre vom geniigsamen Leben in Seelenruhe
(V. 1117-1119). Die Gedanken, die sich die Menschen iiber die Gétter
machten, fithrten zu abergliubischer Gotterfurcht (V. 1161-1240). Der

35 Epikur, epist. ad Herodotum 75,1-6.

%6 Zur Problematik der Einschitzung der Urzeit durch Lukrez vgl. Manuwald (wie
Anm. 21) 59-61.

27 (bersetzung (mit einigen Abweichungen) nach: Titus Lucretius Carus. De rerum
natura. Welt aus Atomen. Lateinisch und deutsch. Ubers. u. mit einem Nachwort hg.
v. Karl Biichner. Stuttgart 1973 (revidierte und verbesserte Fassung [vgl. S. 5] der
zuerst 1956 erschienenen Ubersetzung).
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Fortschritt in der Waffen- und Kriegstechnik bewirkte immer gréfere
Schrecken des Krieges (V. 12811f.).

Einen fiir unsere Fragestellung besonders aussagekriiftigen Text
bietet Lukrez im Zusammenhang seiner Ausfiihrungen iiber die An-
fange der Musik:

Und sie lernten, ein Taktgeschlecht zu bewahren, doch dennoch / ern-
ten inzwischen sie nicht etwa reichere Friichte der Wonne, / als das
wilde Geschlecht sie gewann der Erdeentsprofinen. / Denn was Gegen-
wart ist, wenn vorher wir nicht etwas Siifi’res / kannten, gefillt vor al-
lem und scheint am starksten zu wirken, / und die spitre und bessere Sa-
che, die dann ward erfunden, / richtet zugrund und veriindert den Sinn
jeweils fiir das Alte. / So ist Verdrull erwacht an den Eicheln, so sind
verlassen / worden mit Gras bedeckte und Laub gepolsterte Lager. /
Ebenso sank auch im Wert das Kleid aus den Fellen des Wildes; / da-
mals erregte das, meine ich, solchen Neid, als man fand es, / daf3 durch
Anschlédge fand den Tod, wer zuerst es getragen, / und ist doch, unter ih-
nen zerrissen in blutigem Raufen, / ganz zugrunde gegangen und konnte
zu Frucht sich nicht wenden. / Damals war es der Pelz, jetzt Gold und
Purpur, die rastlos / hetzen in Sorgen das Leben der Menschen, mit
Krieg es zermiirben; / um so mehr hat auf uns sich die Schuld, wie ich
meine, geladen. / Kiilte hat nimlich gequiilt die Erdeentsprossnen, ent-
kleidet / ohne die Felle; doch uns verletzt es nicht, zu entbehren / Klei-
der aus Purpur, mit Gold und michtigen Bildern besetzte, / wenn nur ein
einfaches da ist, das schiitzen kann vor der Kilte. / Also miiht sich der
Menschen Geschlecht vergebens und / fruchtlos immer und zehrt sein
Leben auf in nichtigen Sorgen, / weil es nimlich nicht wei}, was Ziel
und Mal} des Besitzes, / und durchaus nicht, wie weit die wahrhafte
Freude noch / zunimmt: und das hat mahlich gefiihrt das Leben hinaus
auf die hohe / See, tief aufgewiihlt des Krieges gewaltiges Branden
(V. 1409-1435).8

Bei Lukrez findet sich also eine kulturkritische Konzeption, die bei
grundsitzlich positiver Einstellung zu einem als notwendig erkannten
und in Perfektion gipfelnden Fortschritt aufgrund der eingenommenen
philosophischen Position Errungenschaften, die iiber ein bestimmtes
Mal hinausgehen, als iiberfliissig bzw. gar schidlich beurteilt: Nach-
teile der Entwicklung, denen sich der einzelne aber bei ebendieser philo-
sophischen Haltung entziehen kann. Die Schuldhaftigkeit der Men-
schen seiner Gegenwart sicht Lukrez, wie auch schon aus der Darstel-
lung der mit seiner Zeit kontrastierten Urzeit erkennbar ist, in dem
kriminellen Streben nach Luxus, der zur Befriedigung von Grund-

28 (Jbersetzung von Biichner (wie Anm. 27).
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bediirfnissen nicht notwendig ist.” Diese Grenziiberschreitung ist fiir Lukrez
jedoch aufgrund seiner philosophischen Zielsetzung eben nicht gleichbe-
deutend mit einer Verurteilung der menschlichen Kreativitét als Hybris.

Wenn ich recht sehe, ist eine solche Beurteilung des menschlichen Kon-
nens erstmals in einem etwas jlingeren Text belegt, in einer Ode des Horaz
(carm. 1,3), die in der Sammlung der Biicher 1-3 im Jahre 23 v. Chr. ver-
offentlicht wurde.?° Die Ode ist eigentlich ein Geleitgedicht, ein ,Propemp-
tikon’, fiir den Dichterfreund Vergil, der sich - so jedenfalls die Vorstellung
—zu Schiff auf eine Reise nach Athen begibt und dem, sei er doch die Hiilfte
seiner Seele, Horaz eine unversehrte Uberfahrt wiinscht (V. 1-8). Die Sorge
um den Freund liBt den Dichter vor der geradezu unmenschlichen Kiihn-
heit dessen erschaudern, der es zuerst wagte, ein zerbrechliches Schiff der
stiirmischen See anzuvertrauen (V. 9-20). Horaz fihrt fort:

Vergebens, daB} ein Gott hat geschieden / einsichtsvoll vom Ozean, dem
ungastlichen, / die Lande, wenn dennoch ruchlose / Schiffe wagen den
Sprung hin iiber nicht zu beriihrende Wasser / (V. 21-24).

Frech bereit, alles zu ertragen, / dringt der Menschen Geschlecht vor-
wirts in verbotenem Frevel; / frech hat des Tapetos Geschlecht / das
Feuer durch bosen Betrug den Volkern vermittelt / (V. 25-28).

Als das Feuer dem himmlischen Hause / geraubt war, hat Verfall und
neuer Seuchen / Schwarm befallen die Lande; / der Zwang — friiher so
langsam — des entfernten / (V. 29-32)

Endes hat beschleunigt seinen Schritt. / Versucht hat Daidalos die leere
Luft / mit Schwingen, die den Menschen doch verwehrt; / aufgebrochen
hat den Acheron des Herakles Arbeit —/ (V. 33-36)

nichts ist den Sterblichen zu steil: / den Himmel selbst bestiirmen wir
im Wahn, und nimmer / lassen wir durch unsre Frevel / Jupiter legen zur
Rubh je seines Zornes Blitze (V. 37-40).3!

2% Der Position des Lukrez vergleichbar ist die (bei einem anderen philosophischen Hinter-
grund) gegeniiber dem Wert des technischen Fortschritts eher negativere, sich dem Ky-
nismus nihernde Haltung, die Seneca in polemischer Auseinandersetzung mit Poseido-
nios einnimmt (epist. 90). Doch gibt es bei Seneca auch fortschrittsfreundlichere AuBe-
rungen: vel. epist. 33,10f.; 64,7. Vgl. dazu Ulrich Schindel, ,,Die »furchtbare Realitiit«
des Geleitgedichts fiir Vergil™, in: Hermes 112 (1984), 316-333, hier: 325f.

30 Zur Datierung der Publikation vgl. Robin G. M. Nisbet / Margaret Hubbard, A Com-
mentary on Horace: Odes, Book 1. Oxford 1970, xxxv—xxxvii. Zur Deutung der Ode
vgl. Hans P. Syndikus, Die Lyrik des Horaz. Eine Interpretation der Oden. Bd. I:
Erstes und zweites Buch. Darmstadt (1972) 32001, 59-70. Syndikus hilt gegen die
Kritik von Schindel (wie Anm. 29) mit Recht an seiner Deutung der Ode fest; vgl.
Syndikus 70 Anm. 56.

31 Ubersetzung von Bernhard Kytzler, Quintus Horatius Flaccus, Oden und Epoden.
Lat. / dt. Stuttgart 1978.
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Der Dichter stuft die Seefahrt als etwas Unnatiirliches ein, das gegen die
gottgewollte Trennung von Land (sc. dem Lebensraum des Menschen)
und Meer verstoBt. Die Schiffe sind gar impiae, und das Meer wird als
etwas bezeichnet, das man nicht beriihren soll (non tangenda ... vada,
23t.).%

Nun hatte die Schiffahrt in kulturtheoretischen Uberlegungen als
kulturelle Errungenschaft schon immer eine besondere Rolle gespielt.
Sie wird einerseits unter die hilfreichen Einrichtungen gerechnet, wel-
che Prometheus — nach dem ,aischyleischen® Prometheus (467f.) — die
Menschen gelehrt hat, andererseits aber ist das Meer etwas Gefihrli-
ches, auf dessen Benutzung man daher zur Zeit des goldenen Men-
schengeschlechts nicht angewiesen ist,*3 auch Lukrez sieht darin einen
Vorzug der Urzeit (5,1000-1005). Der alexandrinische Dichter Kalli-
machos verwiinscht angesichts eines durch Schiffbruch Umgekomme-
nen das Aufkommen der Seefahrt (Epigramm 17 Pf.).3* Und prinzipiell
ist der Gedanke des unzulissigen Uberschreitens natiirlicher Grenzen in
diesem Bereich nicht neu; so hat Aischylos die Uberbriickung des Hel-
lespont durch Xerxes mit Hilfe von Schiffsbriicken (480 v. Chr.) als ei-
nen frevelhaften Ubergriff in den Machtbereich Poseidons dargestellt
(Perser 744ff.). Aber dabei handelt es sich um das frevelhafte Handeln
eines konkreten einzelnen, wihrend es zum ersten Mal bei Horaz be-
gegnet, daB die Meer-Schiffahrt an sich als ein Ubergriff in einen dem
Menschen an sich nicht zugedachten Bereich angesehen wird.*>

Ein Indiz, daB hier eine neue Betrachtungsweise aufgekommen ist,
1dBt sich vielleicht auch darin sehen, dal im Argonauten-Epos des Va-
lerius Flaccus aus der 2. Hilfte des 1. Jhs. n. Chr. die erste Seefahrt iiber
das offene Meer als ein Eindringen in ein eigentlich unerlaubtes Gebiet

32 Dies sind Ausdriicke, die bei Horaz etwas Frevelhaftes bezeichnen. Vgl. Syndikus
(wie Anm. 30) 66 mit Verweis auf Horaz, carm. 1,35,35; 2,19,22; 3,4.42.

3 Arat, Phainomena 110-114: ,,...sie lebten so hin; fern lag ihnen das gefihrliche
Meer, und noch fiihrten nicht Schiffe den Lebensunterhalt von ferne herbei, sondern
Rinder und Pfliige, und sie selbst, die Herrin des Volkes, gewihrte ihnen alles tau-
sendfiltig, Dike, die Rechtschenkende. Das war damals, als die Erde noch das Gol-
dene Geschlecht erndhrte. Ubersetzung aus: Aratos, Phainomena. Sternbilder und
Wetterzeichen. Griechisch-deutsch ed. Manfred Erren. Miinchen 1971, — Schon bei
Hesiod kam man unter dem Regiment unbestechlicher Richter, das deutlich Ziige
einer goldenen Zeit triigt, ohne die Schiffahrt aus (Erga 236f.).

¥ Weiteres (und Spiteres) bei Nisbet / Hubbard (wie Anm. 30), 49 (zu Horaz, carm.
1.3,12):

¥ Vgl. Q. Horatius Flaccus, Oden und Epoden, erklirt von Adolf Kiessling u. Richard
Heinze. Berlin 71930 (= 131999), 24. — Die Gefahren des Meeres auf sich zu nehmen
wird zur Zeit des Horaz auch gerne mit Gewinnsucht erkldrt: Tibull 1,3,39f.; 1,9,9f.;
Properz 3,7,1ff.; 29ff.; Anthologia Palatina 9,29 (vgl. Syndikus [wie Anm. 30] 64
Anm. 23).
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problematisiert wird (vor allem wegen der dadurch erméglichten welt-
weiten kriegerischen Verwicklungen), dieser Sachverhalt aber kein
Gegenstiick in Valerius’ Hauptvorlage, dem Argonauten-Epos des
hellenistischen Dichters Apollonios Rhodios, hat.*¢ Ebenso finden sich
der AuBerung des Horaz entsprechende Gedanken im 1. Jh. n. Chr. etwa
in Senecas Medea®” (ganz im Gegensatz zur Medeia des Euripides, 5. Jh.
v. Chr.).?® Und der iiber die Landwirtschaft schreibende Autor Colu-
mella versteht es als Bruch des foedus naturae, wenn sich das Land-
wesen Mensch dem Zorn der Winde und des Meeres aussetzt und von
dessen Fluten abhingig macht.?®

Fiir Horaz ist die Seefahrt allerdings kein isoliertes Phinomen, son-
dern ein durch den Anlall der Ode bedingtes charakteristisches Exem-
pel, das er zum Ausgangspunkt nimmt, um auf ein generell hybrishat-
tes Verhalten des Menschengeschlechts einzugehen. Das bezeichnende
Stichwort dabei ist vetitum nefas (V. 26), unerlaubtes Vergehen gegen
gottliches Recht, wobei nefas einen Aspekt dessen wiedergibt, was die
Griechen mit ,Hybris® bezeichnen. Der menschlichen Vermessenheit
zugerechnet wird von Horaz sogar der ,mit bosem Betrug® (fraude
mala) begangene Feuerdiebstahl des ausdriicklich als Sohn des Titanen
lapetus bezeichneten, also géttlichen, Prometheus — mit seinen schlim-

3 Vgl. dazu Gesine Manuwald, Die Cyzicus-Episode und ihre Funktion in den Argo-
nautica des Valerius Flaccus. Géttingen 1999 (Hypomnemata 127), 172-175 (mit
Belegen im einzelnen). — Noch beim Dramatiker Accius am Ende des 2. Jhs. v. Chr.
(fr. trag. 411 Ribbeck®? = 488 Dangel) ist eine kulturelle Aszendenztheorie er-
kennbar, die angesichts der Thematik des Stiicks (Medea sive Argonautae) die See-
fahrt einbezogen haben diirfte, und bei Catull (carm. 64) ruft das Wagnis (ausi, V. 6)
der Argonauten lediglich ein Staunen der Nereiden hervor (V. 15).

37 Seneca, Medea 301-379, bes. 329-345: bene dissaepti foedera mundi / traxit in
unum Thessala pinus ... (335f.), dedit illa graves improba poenas ... (339f.); vgl.
auch 605ff.; 668. Der Schluf} des Chorliedes (Medea 3641f., bes. 374-379) schrinkt
die zuvor feststellbare Sichtweise nicht auf die mythische Zeit ein, sondern dehnt
sie bis in die Gegenwart des Dichters aus; anders Schindel (wie Anm. 29) 324-328,
der im Chorlied keine Gegenwartskritik sehen mochte. Zweifelhaft kann allerdings
nur sein, ob bzw. in welchem Umfang sie sich Seneca zu eigen gemacht hat; vgl.
Naturales quaestiones 5,18,14f. — Syndikus ([wie Anm. 30] 66 Anm. 35 u. 40) ver-
weist noch auf Lucan 3,193-197; 6,400f.; Statius, Silvae 3,2,61-66.

3% Dort wird die Tatsache der Argonauten-Fahrt nicht grundsétzlich kulturkritisch ge-
sehen, sondern wegen des spiteren Geschicks der Medeia beklagt (V. 11f.). Und die-
ser Aspekt steht auch bei Ennius, Medea (exsul) fr. trag. 205-213 Ribbeck>?
(=fr. 208-216 Jocelyn), eindeutig im Vordergrund; gewisse kulturkritische Ansitze
im Ennius-Fragment erkennt Marco Fantuzzi, ,,La censura delle Simplegadi: Ennio,
Medea, fr. 1 Jocelyn®, in: QUCC 60 (n.s.31) 1989, 119-129, hier: 127f.

3% Columella 1, praef. 8: ... ut rupto naturae foedere terrestre animal homo ventorum
et maris obiectus irae fluctibus pendeat semperque ritu volucrum longingui litoris
peregrinus ignotum pererret orbem?
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men Folgen fiir die Menschen (V. 27-33).4° Weitere Beispiele sind das
Sich-Erheben des Daedalus in die Liifte mit Fliigeln, von denen es heifit,
daf} sie dem Menschen nicht gegeben seien (V. 34f.), und das Vordringen
des (Halbgottes) Hercules in die Unterwelt (V. 36), jeweils klare Grenz-
iiberschreitungen in Bereiche, die dem Menschen tiberhaupt nicht oder je-
denfalls nicht zu Lebzeiten zuginglich sind. Horaz schlieit mit der poin-
tierten Feststellung, dafl den Sterblichen nichts zu hoch sei, dal wir in un-
serer Torheit (sc. wie die gegen die olympischen Gétter frevelnden Gi-
ganten) nach dem Himmel griffen und (wie diese) durch unser eigenes
Verbrechen (scelus) den Blitzen luppiters ausgesetzt seien (V.37-40).
Wegen dieser verallgemeinernden Uberlegungen iiber die Vermessenheit
des Menschen scheint es schwierig anzunehmen, wie schon vermutet
wurde,*! dah Horazens Gedicht nicht ganz ernst gemeint sei.

Fiir die Verurteilung der Schiffahrt als eine AnmaBung des Men-
schen gibt es immerhin eine spitere Entsprechung, doch fiir die Heftig-
keit der AuBerungen des Horaz insgesamt wird sich nicht leicht eine
Parallele finden lassen, zumindest nicht aus friiherer Zeit.“2 Aber auch
spiter ist seine Haltung alles andere als selbstverstindlich. Wenn Mani-

40 Als Merkwiirdigkeit vermerkt von Kiessling / Heinze (wie Anm. 35) z. St. Bei Horaz
finden sich iiberhaupt Sonderformen von Details der Prometheus-Sage; vgl. carm.
2,18.34: 2,13.37; 1.16,13ff. (dazu jeweils Kiessling / Heinze). Er steht hier mog-
licherweise in einer Tradition, wonach Prometheus als Verkdrperung menschlichen
Geistes verstanden werden kann. Diese Tradition ist vielleicht bis auf den Komd-
diendichter Platon zuriickzufiihren. Voraussetzung dafiir ist allerdings, daf man mit
Kock (auf der Grundlage von Schol. Aesch. Prom. 120d [p. 92 Herington]) den Text
herstellt: ked yép HpounBevg éotiv avBpdmorg 6 vosg (fr. 136 Kock = 145 K.-A.);
val. Dodds (wie Anm. 7) 6 mit Anm. 4. Jedoch ist eher mit anderen Textzeugen nach
Dindorf (und Kassel / Austin) zu lesen mpou n@ia ydp €61iv avBodmoig 6 vois.

#1 Vgl. unten Anm. 42,

+2 Sehr viel zuriickhaltender wird in der Zeitalterfolge der ps.-senecanischen Praetexta
Octavia der Bergbau als eine unnatiirliche Errungenschaft der vierten (und letzten)
Epoche genannt: sed in parentis viscera intravit suae / deterior aetas: eruit ferrum
grave | aurumqute, saevas mox et armavit manus (416-418). — Die aus der Ode des
Horaz zu entnehmenden Anschauungen erscheinen so ungewdhnlich, daf Schindel
(wie Anm. 29) den Schluf} zog, Horaz kinne seine Ausfiihrungen nicht ganz ernst
meinen. Aber selbst wenn dem so sein sollte, bliebe die Ode ein Zeugnis fiir eine
Betrachtungsweise, die kaum nur ad hoc aus humoristischem Anlaf3 erfunden sein
kann. Mag auch eine gewisse Diskrepanz bestehen zwischen einer damals nicht un-
gewdhnlichen Fahrt nach Athen und den Bedenken gegen die Seefahrt iiberhaupt,
so ist, wenn Horaz keine grundsitzlichen Aussagen machen wollte, nicht einzu-
sehen, warum er die fiir Vergils Reise nicht relevanten Phinomene des Feuer-
gebrauchs, der Luftfahrt und des Eindringens in den Hades mit auffiihrte und sich
einer Sprache bediente, mit der er sonst eindeutig frevelhafte Akte charakterisiert.
Als bloBer Scherz gegeniiber dem Freund wiirde das Gedicht {iberdies die Reise und
die Trennung banalisieren, was dem Ausdruck der besorgten Freundschaft zu-
widerliefe. Vgl. auch Syndikus (wie Anm. 30) 70 Anm. 56.
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lius in seinem dem Kaiser Tiberius gewidmeten Lehrgedicht iiber die
Astronomie kurz den Aufstieg der menschlichen Féhigkeiten von den
ersten Anfiangen bis zur erkenntnismifigen Durchdringung der Welt
Revue passieren i3t (Astronomica 1,66-112), ist von Vorbehalten ho-
razischer Art nichts zu spiiren. Ovids bekannte Geschichte von Dae-
dalus und Icarus in den Metamorphosen ist anders als bei Horaz keine
grundsitzliche Verurteilung eines nicht menschengemifen Eindringens
in ein ihm nicht zustehendes Element, sondern Icarus scheitert, weil er
sich nicht an die Vorschrift des Vaters hilt, in der Mitte, d.h. weder zu
nahe am Wasser noch zu nahe an der Sonne, zu fliegen (Metamorpho-
sen 8,188-233). Ovid liBt Daedalus selbst unbeschadet mit seinen Flii-
geln das Ziel erreichen.

Immerhin zeigt die Ode des Horaz, daf} es neben anderen kultur- und
fortschrittskritischen Haltungen in der Antike auch eine Ansicht gab,
die den Fortschritt in der Entwicklung der Menschheit mit einer von
Hybris bestimmten Grenziiberschreitung in Verbindung brachte, mag
diese Sehweise fiir antike Kulturtheorien insgesamt auch nicht repri-
sentativ sein, wie etliche anderslautende Zeugnisse zeigen. — Aus die-
sem Sachverhalt ergeben sich zwei Fragen: Wie kommt es zu dem sehr
dezidierten Standpunkt des Horaz und warum ist sonst in der Antike ein
solches Denken offenbar nicht sehr verbreitet gewesen?

Horazens besonderes Engagement erklirt sich gewil3 teilweise aus
dem AnlaB3 des Gedichts, der Sorge um den durch die bevorstehende
Seereise gefilhrdeten Freund Vergil. Andererseits wird die in der
Ode 1,3 erkennbare Idee der durch die Ubertretung gottgegebener Gren-
zen entstandenen menschlichen Schuld kaum nur einen blof situativen
Ausgangspunkt haben. Wie schon erwihnt, wurde eine Verurteilung des
Feuerdiebstahls des Prometheus, der sonst als Wohltiter der Mensch-
heit erscheint, dem Kyniker Diogenes zugeschrieben. Ganz auf dieser
Linie liegt es, wenn Horaz die Tat des Prometheus als Hybris mit un-
mittelbaren negativen Folgen fiir die Menschen versteht. Wenn die ky-
nische Verachtung allen zivilisatorischen Fortschritts und die Einstu-
fung als Grenziiberschreitung auch nicht dasselbe sind, i3t sich doch
durchaus vorstellen, daf} sich aus Positionen, nach denen gewisse Er-
rungenschaften iiberfliissig oder fiir das psychische und physische Wohl
des Menschen bedenklich sind (Horaz war bekanntlich Epikureer), die
Auffassung entwickeln konnte, die menschliche Erfindungskraft als
solche sei schon zu verurteilen. Wir konnen die Zwischenstufen, die es
sicherlich gegeben hat — es wire etwa an philosophische Abhandlungen
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zur praktischen Ethik, also etwa Texle aus der Gattung der Diatribe zu
denken — allerdings nicht belegen.®

Zu der relativen Besonderheit des durch Horaz repriisentierten
Standpunktes lassen sich nur spekulative Erwigungen anstellen: Dal}
der Mensch durch sein Handeln zu weit gehen, den Bereich des Gott-
lichen verletzen kann und mit entsprechender gottlicher Rache rechnen
mubB, ist ein Gedanke, der die antiken religisen Vorstellungen wesent-
lich bestimmt. Dieser Mechanismus betrifft allerdings konkrete oder als
konkret vorgestellte Einzelhandlungen, etwa das Fillen heiliger
Biaume* oder sonstiges Mifdachten gottlicher Macht und gottlichen Wil-
lens.*> Bemerkenswert ist daher, dal3 schon in der mythischen Darstel-
lung Hesiods (riickblickend) der Beginn der kulturellen Entwicklung
der Menschheit nicht auf menschliche Anmafung zuriickgefiihrt wird,
es vielmehr — in der Prometheus-Geschichte — darum geht, die
offensichtlich von der obersten Gottheit gewollte geringere Stellung der
Menschen auszugleichen, was bis zu einem gewissen Malle auch ge-
lingt. Im seinem Deszendenz-Modell, das mit dem goldenen Geschlecht
beginnt, ist ebenfalls keine Verursachung in der Aktivitit der Menschen
zu erkennen.

Bei den Konzepten, in denen seit Xenophanes fiir die Entwicklung
der Kultur die menschliche Kreativitit in den Mittelpunkt gestellt wird,
ist wie bei Hesiod die Gegenwart der Orientierungspunkt: Die nach der
menschlichen Erfahrung tiberschaubare Entwicklung etwa in der Tech-
nik scheint weithin Verbesserungen gebracht zu haben und zu einer ge-
wissen Vollendung gekommen zu sein. Gedanken iiber eine Weiterent-
wicklung in der Zukunft finden sich in der Regel nur bei Fachwissen-
schaftlern und beziehen sich vorwiegend auf Fortschritte bei theore-

43 Nisbet / Hubbard (wie Anm. 30} 44 u. Syndikus (wie Anm. 30) 68 Anm. 46 ver-
weisen auf einen Text aus dem Corpus Hermeticum, der allerdings mit groler Wahr-
scheinlicheit nicht élter ist als die Ode des Horaz. Als mutmaBliche Entstehungszeit
des Corpus Hermeticum gilt das 1.-3. Jh. n. Chr. Vgl. Jens Holzhausen, Art.
..Corpus Hermeticum®, in: Der Neue Pauly 3 (1997) 203. Nach fr. 23, 44-46 tadelt
Horos gegeniiber Hermes die Erschaffung der Menschen, weil sie in ihrem Erkennt-
nisdrang vor nichts zurlickschreckten. (Text: Corpus Hermeticum. Tome IV.
Fragments extraits de Stobée [XXIII-XXIX]. Texte établi et traduit par André-J.
Festugiére ..., Paris 1954; Ubersetzung: Das Corpus Hermeticum Deutsch, Teil 2,
Exzerpte, Nag-Hammadi-Texte, Testimonien, iibersetzt und eingeleitet von Jens
Holzhausen. Stuttgart-Bad Cannstatt 1997, 437f.).

" Vgl. z.B. die Erysichthon-Geschichte bei Kallimachos, Hymnus 6,25-115.

45 Als Beispiele im Mythos sei noch einmal auf Niobe verwiesen oder auf das Ver-
halten des Pentheus in den Bakchen des Euripides. — Zur Lebensrealitit aufierhalb
der Literatur vgl. auch das Material bei Georg Petzl, Die Beichtinschriften West-
kleinasiens. Bonn 1994 (Epigraphica Anatolica 22).
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tischen Erkenntnissen.*® Die Retrospektive fiihrt daher zumeist zur An-
nahme einer von Defiziten gepriigten Urzeit, von der aus die Entwick-
lung als Ausgleich und als Fortschritt erscheinen muf. Thre Sinn-
haftigkeit bemi3t sich dann ausschlielich nach dem Gewinn fiir das
Leben. Entsprechend haben hellenistische Philosophenschulen fiir ein
einfaches Leben plidiert, womit tiberschie3ende kulturelle Erscheinun-
gen jedenfalls in ihren Folgen durch menschliche Entscheidungen ver-
mieden werden konnten. Und Epikur kann sagen, dall man, wenn man
sich an seine Lehren hilt, wie ein Gott unter Menschen leben wird
(epist. ad Menoeceum 135).

In der griechischen (und auch der rémischen) Vorstellungswelt war
die zumeist positiv gemeinte Frage nach dem ,ersten Erfinder* eine gin-
gige Denkfigur,*” im mythischen Bereich wurden viele Neuerungen
Gottern zugeschrieben, auch der Bau des ersten Hochseeschiffes, der
Argo, ist, so wird berichtet, auf Anweisungen Athenas erfolgt,*® wo-
durch die Menschen zu ihrem innovativen Erobern des hohen Meeres
befihigt wurden. Fiir das antike Denken insgesamt ist daher wohl
kennzeichnender als Horazens Standpunkt, wonach das menschliche
Vordringen auf das Meer oder in die Luft als frevelhaft verurteilt wird,
eine Position, wie sie bei Sophokles in seinem Chorlied anklingt: Der
Mensch vermag Bewundernswertes, seine Kreativitil aber findet ihre
Begrenzung und Bewertung durch eine — jeweils verschieden definierte
— sozial- oder individualethische Zielsetzung, in der Regel jedoch nicht
durch die Annahme von gottlich gegebenen Grenzen, deren Uberschrei-
tung Hybris wiire.

46 Vgl. Dodds (wie Anm. 7) 11f.; 18-23.

# Vgl. Adolf Kleingiinther, Prétos heuretés. Untersuchungen zur Geschichte einer Fra-
gestellung. Leipzig 1933 (Philologus Suppl. 26,1); Klaus Thraede, Art. ,.Erfinder 11
(geistesgeschichtlich)™, in: RAC V (1962) 1191ff. — Auch Horaz weist das verderb-
liche Erobern des Meeres einem einzelnen Ersten zu, vgl. carm. 1,3,9-12 ({lii ... erat,
qui ... primus ...).

8  Apollonios Rhodios 1,18f.
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