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Angelos Chaniotis

Das Jenseits: Eine Gegenwelt?

“Wie ist es denn da unten?” — “Sehr dunkel.”

“Gibt es Wege nach oben?” — “Eine Liige.”

“Und Pluton?” — “Ein Mythos.”

“Ich bin vetloren!”

“Meine Worte sind wahr. Wenn du aber siile Wotte bevorzugst,

erfahre, daf} im Hades ein michtiger Ochsen nur einen Groschen kostet.”

Kallimachos {(epigr. 13 ed. Pfister)

Die Wahl meines Themas haben nicht die Interessen des Althistorikers
diktiert, sondern die Mentalitit des Neugriechen, der den Begriff
“Gegenwelt” unreflektiert mit der Wendung o dllos kdsmos assoziiert hat:
0 dllos kdsmos, wortwortlich “die andere Welt” (aber auch “die andersar-
tige Welt”), ist das Jenseits. Ahnlich driickt sich schon der Verfasser ei-
nes kaiserzeitlichen Epigramms aus; der Verstorbene sei “zu einer ande-
ren Welt gegangen, einer Welt ohne Ordnung”!. Eine andere Welt ist je-
doch nicht notwendigerweise eine Gegen-Welt. Und nicht nur dies erklirt
das Fragezeichen im Titel dieses Aufsatzes: Auch die Wendung ‘das Jen-
seits’ ist im Kontext der griechischen Kulturgeschichte insofern fehl am
Platz, als sie zum Mifiverstindnis fithren konnte, die griechischen Jen-
seitsvorstellungen wiirden eine in sich kohirente Einheit bilden. Das
Gegenteil ist der Fall. Eine Vielfalt von Quellen — literarische Unter-
weltsvisionen und philosophische Spekulationen, theologische Dichtun-
gen und Vasenbilder, niichterne Grabinschriften und ‘Totenpisse’,
Zaubertexte und Kultgesetze, literarische Berichte von Unterweltreisen
(Katabaseis ezs Haidon) und an die Anhinger von Mysterienreligionen ge-
richtete Darstellungen — konfrontiert uns mit einer Vielfalt unterschied-
licher, manchmal auch widersprichlicher Ansichten? Die eschatologi-
schen Erwartungen einer Person konnen je nach sozialer Stellung, Bil-
dung, Einweihung in eine Erl6sungsreligion und Zugehorigkeit zu einer
philosophischen Schule variiren. Die Jenseitsvorstellungen der Griechen
haben ferner ihre Geschichte ~ eine lange und komplizierte Geschichte.
Ihre Verinderungen sind das Ergebnis vieler Faktoren, wie der Begeg-
nung mit anderen Vélkern, philosophischer und religiéser Entwicklun-
gen, Anderungen in der Gesellschaft und in den Bestattungsritualen’.
Kaum eine andere Quelle spiegelt diese Vielfalt besser als die Grabin-
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schriften, obschon diese Texte mit expliziten Angaben zum Jenseits
eher sparsam sind. Die dort vertretenen Ansichten reichen von der ab-
soluten Ablehnung jeglicher Existenzform nach dem Tod bis zu raffi-
nierten Beschreibungen des seligen Lebens der Tugendhaften. Einige
Beispiele aus dem kaiserzeitlichen Kleinasien geben einen Eindruck
hiervon. Auf einem Grabstein in Kula in Lydien liest man: “Ich, der
einst Gewesene, bin nun dieses geworden: Inschrift, Grab, Stein, Bild™4;
auf einem Grabstein in Smyrna deutet ein sitzender Philosoph auf einen
Totenschidel und erklirt: “Dies hier ist der Mensch. Siehe, von welcher
Art du bist, und was dich erwartet” (SE 05/01/62 = EG 303 = GV
1364, 2. Jh.n.Chr.). Weniger apodiktisch 4ufert sich ein anderer Text in
der gleichen Stadt: “Wenn es Wiedergeburt gibt, dann wird Schlaf dich
nicht lange festhalten; wenn es nicht mdglich ist zuriickzukommen,
dann hilt dich ewiger Schlaf’. Und wieder in der gleichen Stadt zeich-
net das Grabepigramm fir einen Knaben ein optimistisches, wenn auch
konfuses Bild vom Jenseits - zumindest fiir manche: “Die schlafge-
bende Nacht hilt das Licht meines Lebens fest, nachdem sie meinem
Leib von schwerer Krankheit durch stiBen Schlaf erlést hatte, als sie mir
an der von der Schicksalsgottin bestimmten Grenze des Lebens die Ga-
ben des Vergessens gebracht hatte. Aber meine Seele fuhr aus meinem
Herzen wie ein Luftzug in den Ather empor, indem sie den leichten
Fliigel in dichter Nebelwolke im Laufen emporhob. Nun hilt mich das
Haus der seligen Gétter, denen ich nahe gekommen bin, und ich er-
blicke in den himmlischen Hausern das Licht der Morgenrote. Auf-
grund der Rede des Hermes habe ich Ehre bei Zeus und den unsterbli-
chen Gottern, denn er hat mich an der Hand gefaBBt und in den Himmel
gefuhrt, indem er mir gleich Ehre erwies und mir edlen Ruhm gab, daf3
ich bei den Seligen am gestirnten Himmel wohnen sollte, bei ihnen in
Freundschaft auf goldenen Thronen sitzend. Und nun blicken die Gét-
ter mich als Freund an, der ich bei den Dreifultischen und den ambro-
sischen Tischen froh sitze; sie licheln mich mit ihren Wangen aus ihrem
unsterblichen Haupt an, wenn ich den Seligen bei dem Einleitungs-
Trankopfer einschenke” (SE 05/01/64 = EG 312 = G/ 1765, 3. Jh.
n.Chr.). Schon in diesem Epigramm klingen in buntem und wider-
spriichlichem Nebeneinander Motive an, denen wir spiter begegnen
werden: der Tod als Schlaf und Vergessen, zugleich aber die Vereini-
gung der Seele mit dem Ather und das Leben im geselligen Zusammen-
sein mit den Géttern.
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Den Blickwinkel, von dem aus die Jenseitsvorstellungen der Grie-
chen hier betrachtet werden, hat das Rahmenthema dieses Bandes fest-
gelegt: Welten und Gegenwelten, demnach Riume, Landschaften,
Grenzen, Organisations- und Lebensformen. Das sind Gegenstinde, die
in der Antike nicht primir vom Historiker oder dem Philosophen be-
bandelt wurden, sondern vom Geographen —~ dem Geographen im wei-
testen Sinn des Wortes, also auch vom Periegeten und Ethnographen.
Eben aus der Sicht des Geographen méchte auch ich hier das Jenseits
betrachten und versuchen, es grob zu ‘kartographieren’ und seine geo-
graphischen Dimensionen zu erldutern. Mein Thema ist also nicht das
Jenseits allgemein, sondern das Jenseits als Landschaft, als bevolkerte
und organisierte Landschaft. Wenn es um die Beschreibung einer abge-
legenen oder gar unbekannten Region geht, stellen die antiken Geogra-
phen, Periegeten und Ethnographen immer wieder die gleichen Fragen:
Wo befindet sie sich? Welche sind ihre Grenzen? Welche Wege fithren
dorthin, und ist der Zugang leicht oder mit besonderen Gefahren ver-
bunden? Welche geomorphologischen Merkmale charakterisieren sie —
Berge, Fliisse, Seen, natiirliche Hifen und Inseln? Wie ist das Klima?
Gibt es besondere Pflanzen oder Tierarten? Was sind die besonderen
Sitten und Lebensformen der Einwohner, ithre Speisen und ihre Kleider,
ihre Verfassung, ihre Gesellschaft? Welche Beziehungen - historische,
diplomatische oder sonstige — bestehen zwischen der zu erkundenden
Region und der Heimat des Geographen? Welche Mythen und Ge-
schichten werden tiber die Region erzihlt? So erkundigt sich in Aristo-
phanes’ Frischen auch Dionysos, ein Reisender zur Unterwelt, nach der
‘Geographie’ des Hades bei Herakles, der ja diese Reise schon einmal
gemacht hatte (Verse 109-118): “Sag mir deine Bekannten..., auch Ha-
fen, Bickerliden, Lustgirten und Bordelle, Wege, Brunnen, Gasthiuser,
Nachtquartiere... Nenne mir den Weg, der uns am schnellsten in den
Hades fiihrt....” (iibers. L. Seeger). Und Lukian (Uber die Trauer 2-T) ver-
wendet in seiner Beschreibung des Hades nicht nur Bilder, die an Be-
schreibungen weltlicher Landschaften erinnern, sondern auch staats-
rechtliche Begriffe: “Pluton hat folgendermassen die innere Verfassung
(politeid) dieses unterirdischen Staates und die Lebensart festgelegt
(vgl. EG 565: “die schreckliche Polis des Hades”)... Sein Territorium
(chora) wird von groBlen Fliissen umstromt, deren bloBer Name schon
schrecklich zu héren ist... Neben der diamantenen Pforte, die den Ein-
gang zum Hades auf der inneren Seite verschlieBt, hilt sich Aiakos, ein
Neffe des Konigs, auf, dem die Bewachung derselben anvertraut ist (fen
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phrouran epitetrammenos)... Hat man den See zuriickgelegt, so befindet man
sich nun im Inneren des Hades und gelangt zu einer groen Wiese, die
iiber und iiber mit Asphodelen bewachsen ist und wo man aus der
Quelle des Vergessens trinken muf... Diesem allem also steht...Pluton
und seine Gemahlin Phersephone vor (dynastenonsin), welche in diesem
ganzen Reich unumschrinkt zu befehlen haben (sen despoieian echousin);
ihnen dienen (hyperetousin) und vollziehen ihre Befehle als untergeord-
nete Obrigkeiten (fen archen syndiaprattonsin) die Erinyen mit ihren Die-
nern, den Strafen und Schrecknissen, und Hermes, der aber nicht immer
gegenwirtig ist. Als erste Minister (hyparchol) und Statthalter (satrapar)
und Richter (dikastai) aber sitzen Minos und Rhadamanthys... Diese
schicken dann alle guten und gerechten Menschen, die ein tugendhaftes
Leben gefithrt haben, sobald ihrer eine ausreichende Anzahl beisammen
ist, um eine Kolonie (apoikid) auszumachen, in das elysische Gefilde”.
Meine Vorgehensweise ist dhnlich. Anhand einer kleinen Auswahl von
Quellen wird gezeigt, daB3 die antiken Angaben zum Jenseits implizit
Antworten zu den oben gestellten Fragen sind, mit anderen Worten,
dafB die Jenseitsvorstellungen der Griechen auf geographischen Grund-
lagen ruhen. Dies ist nicht ohne Bedeutung fiir das Verstindnis vom
Jenseits als einer Welt, die besondere Existenzformen beherbergt und
die je nach Betrachtungsweise bald als abhingige, bald als fremde oder
gar als verkehrte Gegenwelt aufgefalt werden kann.

Die folgenden Ausfithrungen stiitzen sich groBenteils auf Grabepi-
grammeS. Thre Aussagekraft fiir die communis opinio darf nicht iberbe-
wertet werden: Manche Gedichte wurden von ilteren Vorlagen kopiert
~ manchmal mit kleinen Anderungen oder Erweiterungen. Ein hiibsches
Beispiel ist das Grabepigramm fiir Amyntas in Amphipolis (um
300 v.Chr.); einige seiner Verse kommen auch in zwei Gedichten der
Griechischen Anthologie vor'. Aus diesem Grund, wegen der Ubernahme
stereotyper Motive, diirfen die Epigramme nicht ohne weitere Priifung
als Glaubensbeteuerungen der Verstorbenen, ihrer Angehorigen oder
der Dichter betrachtet werden; nur wenn ein Grabepigramm die Hoff-
nungen auf ein Leben nach dem Tod explizit mit den Tugenden, dem
kultischen Leben oder der philosophischen Uberzeugung des Verstor-
benen verbindet, darf man vermuten, daf} es seine Ansichten widerspie-
gelt®. Die Bedeutung der Grabepigramme besteht eher in einem anderen
Punkt: Anders als z.B. die rituellen Texte der Mysterienreligionen oder
die philosophischen Schriften wurden sie 6ffentlich aufgezeichnet und
oft (oder auf jeden Fall 6fter) gelesen. Sie trugen somit zur Verbreitung
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von Vorstellungen vom (nicht notwendigerweise auch zum Glauben an
das) Jenseits bei. Schlieflich noch eine letzte einleitende Bemerkung:
Die Verinderungen der griechischen Jenseitsvorstellungen (s. Anm. 3)
konnen in diesem kurzen Aufsatz nicht geniigend beriicksichtigt wer-
den; dies ist vielleicht insofern vertretbar, als meine Ausfithrungen sich
in der Hauptsache auf eine Periode beschrinken, die eher durch ein
buntes Nebeneinander bereits frither entwickelter Vorstellungen als
durch scharfe Zisuren gekennzeichnet wird: auf die Zeit vom 3. Jh.
v.Chr. bis zum 3. Jh.n.Chr. Wichtige Phinomene, etwa die Verbreitung
der als ‘dionysisch-orphisch’ oder ‘orphisch-pythagoreisch’ bezeichneten
Lehren sowie der eleusinischen Mysterien oder auch die eschatologi-
schen Lehren Platons, liegen auBlerhalb dieser chronologischen Gren-
zen; die mentalititshistorischen Entwicklungen des Hellenismus und der
Kaiserzeit auf der anderen Seite, wie die epikureische und die stoische
Philosophie und die Mysterienkulte, haben eher zur Verbreitung von
Ideen, die friher in kleinen Gruppen ihren Platz hatten, beigetragen, als
zu ganz neuen Vorstellungen von einem Leben nach dem Tod gefithrt;
viel wichtiger war die Wirkung des Christentums, dessen EinfluB} sich
jedoch im Quellenmaterial erst nach dem 3. Jh.n.Chr. bemerkbar macht.

DaB das Jenseits von den Griechen als eine imaginire Landschaft
verstanden wurde, erkennt man am deutlichsten in der Vorstellung vom
Tod als Reise. Im tbertragenen Sinne ist das ganze Leben eine Reise,
der Tod nur ihr letzter Abschnitt. Das spithellenistische Grabepigramm
des Lehrers Gorgias in Milet spricht etwa vom “unsichtbaren Weg des
Lebens”, einer Reise, die er bei gutem Wetter zu Ende gefithrt hat:
“Dich Gorgias, der du, schon gealtert, bei gutem Wetter den unsichtba-
ren Lebensweg zu den Seligen vollendet hast, hat der Schlaf des Verges-
sens in blithendem Reichtum zur Ruhe gebracht und gegeniiber den
siebenfach wandernden Pleiaden aufgestellt; ganz besonders hat dich
diese gottgegrindete Erde hier geehrt und deinen Leib unter der Fir-
sorge des gesamten Demos bestattet” (SE 01/20/26 = EG 223 = GV
1485). Aber auch der Tod selbst ist eine Reise in eine fremde Land-
schaft. In den griechischen Grabinschriften werden immer wieder Ver-
ben des semantischen Feldes ‘gehen’ und ‘kommen’ verwendet
(biknoumai, baino, oichomai, erchomai usw.), um das Ubersetzen ins unterir-
dische Reich zum Ausdruck zu bringen. Die Toten sind “die unter der
Erde Weggegangenen”; ein Verstorbener klagt: “gekommen bin ich in das
nichtliche Gebiet des verabscheuten Vergessens™. Auch die Texte, die
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die Hoffnung der Frommen, der Tugendhaften und der Eingeweihten
auf ein seliges Leben nach dem Tod zum Ausdruck bringen, bedienen
sich des gleichen Bildes: des Weges, den die Seligen zuriicklegen, wie
z.B. Philikos von Kerkyra, ein “seliger Wanderer”10, Fiir die meisten
Sterblichen fithrt die Reise zum Hades hinab durch einen “schwer zu
begehenden Weg”, einen “traurigen Weg”, den “unerkennbaren Weg
zum Hades”, um einige Motive der Grabepigramme zu zitieren'!. Be-
gleiter ist der Gott der Wanderer, Hermes!2.

Das fremde Territorium wird durch verschiedene Einginge, die fest
verschlossenen und gut bewachten Tore des Hades (Haidou Pylat, Plouto-
nia), erreicht, die man oft mit Hohlen identifizierte. Wie bei den meisten
weltlichen Territorien bilden Fliisse die natiitlichen Grenzen der beiden
Welten (Acheron, Kokytos, Periphlegethon, Styx). Charon setzt die
Sterblichen mit seiner Fihre “Uber das dunkle Wasser der Toten”
{iber!3. Das Bild einer Seeteise kann erweitert werden. Mit einem imagi-
niren Schiff erreicht man den Hafen der Toten, den unerschiitterten
Hafen der Schmerzlosigkeit!4. Das Grabepigramm fiir einen ertrunke-
nen Seemann schmiickt diesen Gedanken mit dramatischen Details aus:
“Aus dem Meer bin ich in den Hafen entflohen. Anker und Seil habe
ich befestigt und kam in den Hafen des Hades, als ich von den dichten
Schligen des in der Nacht rasenden Nordwindes getriecben wurde” (SE
03/07/17 = GV/ 1129, Erythrai, 2. Th.v.Chr.). Reiseziel der Wenigen ist
eine Insel, die Insel der Seligen; auch hier liegt der Gedanke einer See-
reise zugrunde, auch wenn ein Epigramm diese Insel durch den Flug er-
reichen 1Bt (SE 03/06/03 =G/ 1762, Teos, 1. Jh.v.Chr.: apoptamenas).
Nach einer seit dem spiten 5. Jh.v.Chr. belegten Vorstellung wird die
Seele, leicht wie der Wind oder das Feuer, vom Ather aufgenommen;
manchmal (eher selten) ist dieses Emporsteigen in den Himmel explizit
mit der Hoffnung verbunden, daB der tugendhafte Tote einen Platz
unter den Sternen oder den Goéttern nimmt oder am Himmelsgewolbe
wohnt!6, Doch fithrt nach der Aussage der Mehrheit der Quellen die
Reise in eine andere Richtung: zu einem Ort unter der Erde!”.

Die Unterwelt und ihre verschiedenen Regionen besitzen als Land-
schaften markante topographische Merkmale. Man begegnet Fliissen an
ihrer Grenze (s.0.), dem Acherousischen See, dem Felsen der Styx, der
Quelle der Lethe, dem See (oder der Quelle) der Mnemosyne, der As-
phodelos- oder der heiligen Wiese, dem Hein der Persephone, der
Wiese der Wahrheit, den elysischen Feldern; die Unterwelt hat auch be-
sondere Tierarten vorzuweisen: den Hund Kerberos, die Chimaira, die
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Erinyen und die Harpyien'8. Die Topographie der Unterwelt nach den
eschatolgischen Vorstellungen der Anhinger der dionysischen Erl6-
sungsreligion ist vor allem durch die Auffindung ‘dionysisch-orphischer’
Texte bekannt (spites 5. Jh.v.Chr. - 3. Jh.n.Chr.). Es handelt sich um
rituelle Texte auf goldenen Tifelchen, die in die Griber der in dionysi-
sche Mysterien Eingeweihten gelegt wurden, sie als Mysten zu erkennen
gaben und Anweisung fiir die letzte Reise enthalten. Derartige Texte
unterschiedlicher Linge sind bisher aus Achaia (Aigion), Thessalien
(Pelinna, Pharsalos, Pherai), Makedonien (Methone, Pella, Toumba
Paionias, Vergina), Kreta (Eleutherna), Lesbos, Italien (Hipponion, Pe-
telia, Rom, Thourioi) und Sizilien (Entella) bekannt. Die Parallelitit zwi-
schen der Ausdrucksweise dieser “Totenpisse’ und anderer Texte verrit
eine groB3e Ausstrahlung der betreffenden Ideen. Diese Texte wurden in
der Forschung mit den Orphikern assoziiert; neue Funde und Untersu-
chungen haben jedoch die zentrale Rolle des Dionysos und der Perse-
phone demonstriert und iltere Ansichten modifiziert. Hier kann nicht
auf die religiésen Vorstellungen eingegangen werden, sondern lediglich
auf die topographischen Vorstellungen vom Jenseits'?. Der interessante-
ste Text in dieser Hinsicht (auch der ilteste) ist jener von Hipponion
(5./4. Jh.v.Chr.), der dem in die dionysisch-orphischen Mysterien Ein-
geweihten Reiseanweisungen erteilt?). Sowie er den Palast des Hades er-
reicht hat, findet er an seiner rechten Seite (nach anderen verwandten
Texten an der linken Seite) eine Quelle; sie wird nicht weiter benannt,
aber man kann sie mit der Quelle des Vergessens (Lezhe) identifizieren,
von der die Grabepigramme oft reden; die in den Hades herabsteigen-
den Seelen der Verstorbenen trinken ihr kaltes Wasser?!. In ihrer Nihe
steht eine weiBle Zypresse. Der Eingeweihte wird angewiesen, von dieser
Quelle fern zu bleiben. Er muB} trotz seines unertriglichen Durstes
weitergehen, bis er den See der Erinnerung findet (Muemosynes Limne),
der von Wichtern iiberwacht wird. Sie werden den Verstorbenen fra-
gen, warum er die Grenzsteine des Hades iiberschritten hat?2. Gibt er
die richtige Antwort, so darf er vom kalten Wasser dieses Sees trinken.
Die Antwort, die den Toten als Mystes erkennen liBt, wird in verschie-
denen Versionen tibetliefert. Nach der Version des Textes von Hippo-
nion muB} er sagen: “Ich bin der Sohn der Erde und des gestirnten
Himmels. Ich sterbe vor Durst. Gestattet mir, vom kalten Wasser des
Sees der Mnemosyne zu trinken”. Nach einem vor wenigen Jahren be-
kannt gewordenen Tifelchen aus Pherai in Thessalien lauten die gehei-
men Worten (symhola — ein eigentlich volkerrechtlicher Begriff, der ZWi-
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schenstaatliche Vereinbarungen bezeichnet): andrikaipedothyrson andrikar-
pedothyrson Brimo Brime®. Es gibt aber auch kurze Texte auf goldenen Ta-
felchen, in denen der Verstorbene (oder die Verstorbene) Persephone
anredet und sich als Mystes zu erkennen gibt oder die Konigin der Un-
terwelt informiert, daf} er von Dionysos erlost worden ist. Die Erlésung
bezieht sich auf die Befreiung von einer durch die Tétung des Dionysos
durch die Titanen verursachten und die Menschheit belastenden
Schuld?4. Der Text von Hipponion geht weiter: Die Wichter werden
dem Toten gestatten, vom diesem Wasser zu trinken. Dann kann er
weiter gehen und den Weg gehen, dem auch die anderen Mysten und
Bakchoi folgen. Nach dem neuen Text aus Pherai (Anm. 23) fithrt die-
ser Weg zu einer heiligen Wiese (béeros leimon). Dot erwarten ihn ein ge-
selliges Leben, ein ewiges Symposion?.

Auch in den Grabepigrammen findet man verwandte Vorstellungen
(die Insel der Seligen, die elysischen Felder, den besonderen Raum der
Frommen), auch wenn sie selten explizit mit den dionysischen Myste-
rien in Verbindung gebracht werden. Das Epigramm fiir die reine (bosie)
Dionysospriesterin Alkmeonis in Milet versichert: “Sie war eingeweiht
in den (rechtmiBigen) Anteil an den schénen Dingen”, eben dem besse-
ren Schicksal nach dem Tod; die Eltern von zwei Kindern in Smyrna
(der iltere Knabe dargestelit in Relief mit Trauben in der Hand) bitten
den Tiirwichter des Hades, Aiakos, ihnen den Weg “zu den Sitzen der
Reinen, wie es sich gebiihrt”, zu weisen?. Unter dem Gesichtspunkt der
Geographie des Jenseits ist auf die besondere Flora dieser Region der
Unterwelt hinzuweisen: die weile Zypresse, die Wiesen mit den Aspho-
delos-Blumen, den Garten der Hesperiden. Auch das Klima soll dort
angenehm sein: “Denn dort gibt es weder starke Kilte noch grofie
Hitze, sondern es weht ein miBliger Wind, durch zarte Sonnenstrahlen
temperiert” (Ps.-Platon, Axiochos 371d: olire yag xelua gpodgov olre
SaAmoc dyyiverar, AN’ elgatos dmp yefrar amahats wAiov axtiow
avasigvauevos). Die Vorstellung von einem Paradies vermitteln indirekt
auch das Epigramm fiir den tugendhaften Alexandros in Milet, wenn es
beschreibt, wie der Tote “den leichten Luftzug des Zephyros genief3t”
oder “frische Blumen pflickt”, oder das Epigramm fiir Prote in Rom,
die nun weder von Hitze noch von Kilte, weder von Hunger noch von
Durst oder Krankheit geplagt wird, sondern sich nur der weichen Blu-
men des Elysischen Gefildes erfreut?”. Die Tugendhaften — nach einer
weniger strengen Vorstellung die Eingeweihten (s.u.) - hegen die Hoff-
nung, in diese Region einzudringen: “Die Kindet frommer Mdanner bringt
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Hermes Kyllenios, indem er sie mit seinem Stab fithrt, nicht dem ver-
haBten Acheron, sondern wendet sie hin zum elysischen Feld, und dort
hat Pluteus den Verstorbenen den Uberaus gerechten Heroen zum Gesel-
len bestimmt”, heit es in einem Epigramm aus Lydien (SE 04/12/09,
Saittai?, 148/49 n. Chr.; Ubers. G. Petzl und H. Malay).

Die Mehrheit der Zeugnisse zeichnet aber distere Erwartungen: eine
ewige Existenz in einer Landschaft, in der die Sonne nie scheint. Ihre
besonderen Merkmale sind somit die Lichtlosigkeit und die Kilte,
Merkmale auch anderer imaginirer Landschaften, wie des an den Ein-
gang der Unterwelt angrenzenden Landes der Kimmerier. Die Unter-
welt wird in der Regel als “lichtlose Ruhestitte”, “dunkle Gruft”,
“nichtliches Gebiet”, “das kithle Haus des Hades” charakterisiert?8.

Die Bevolkerung dieser imaginiren Landschaft besteht aus ‘Auswan-
derern’ aus dieser Welt. DaB sie auch nach dem Tod den gleichen Titig-
keiten wie im Leben nachgehen und den gleichen Status genieBen, ist
ein naheliegender Gedanke; nach einer verbreiteten Vorstellung spiiren
die Toten die Handlungen der Lebenden, empfangen in Dankbarkeit die
Gaben ihrer Zuneigung und erscheinen in ihren Triumen, um sie zu
trosten?. Als Heroen beschiitzen sie die Lebenden, mit ihrer ungeheu-
ren Macht kénnen sie sie auch plagen; Magie und Kult der Lebenden
sind darum bemiiht, diese Macht zu zigeln, ja auch zu manipulieren;
denn rituelle Handlungen im Diesseits kénnen die Toten beeinflussen®®.
Das Jenseits dhnelt, um wieder politisch-geographische Bilder zu ver-
wenden, einer “Provinz”, die vom Diesseits aus verwaltet wird, deren
Potential genutzt werden kann und deren Gefahren zu begegnen sind.

Solche Gedanken wurden keineswegs von allen geteilt; die Mehrheit
der hellenistischen und kaiserzeitlichen Texte impliziert sogar, dal3 die
Uberschreitung der Grenze zwischen beiden Welten eine Verinderung
des Unsterblichen im Menschen bedeutet. Nach einem verbreiteten
Glauben trinken die Toten das Wasser des Vergessens und fithren eine
Schattenexistenz, “auf immer im Scho der Erde gefesselt”, wie es im
Grabepigramm eines Gladiators heiBt; ein Knabe jammert: “Fin Pferd
totete mich und schickte mich in den riickkehrlosen Hades und gab mir
vom bitteren Wasser der Lethe”; der junge Alexandros teilt mit: “Als
toter Leib liege ich im unverginglichen Gemach des Pluteus™!. Ewig-
keit, Unverginglichkeit, Unverinderlichkeit charakterisieren die Exi-
stenz nach dem Tod. In dieser Landschaft der ewigen Nacht und der
Stille sind der ewige Schlaf und die Paralyse aller Sinne, die Unfihigkeit

zum Reden und zum Lachen die besondere Lebensform der Vielen2.
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Epaphroditos, der noch zu eigenen Lebzeiten sein Grabmal errichten
lieB, richtet seine Worte an die Wanderer: “Halte inne mit dem Schritt,
Woanderer, richte dein Auge hierher und sieh das letzte Gemach des
Schlafes und Vergessens... das Ende des Lebens von allen ist dasselbe,
eine lange Ewigkeit, in der wir in den Gemichern unter der Erde schlafen
miissen”. Die Sinne werden in dieser Existenz ausgeschaltet: “Ich ver-
lasse als junger Mensch das Licht und wohne im Dunkel; die Erde be-
deckt mich, der Trank des Schweigens aus der stumm machenden
Quelle”, beklagt sich der 20jihrige Eunomos, wihrend das Madchen
Iope bittere Scherze tiber die GruBiformel “sei gegriiit” macht, die auf
ihrem Gab aufgezeichnet ist: “Wer hat mir vergeblich diese taube
Gunst erwiesen? Ich sehe ja nicht mehr das helle Licht und kann nicht
mehr héren; ich liege als Knochen und Staub in der Erde”. Dieser
Schlaf kann auch s} sein, die Erlésung von schwerer Krankheit; so
mag die Unterwelt - ein kleiner Trost — als der Ort erscheinen, “wo man
um nichts mehr Sorgen hat”4 - oder, fiir die humorvollen Dichter, als
der Ort, wo alles billiger ist35. Dieses Jenseits der Ausschaltung aller
Sinne ist nicht nur eine fremde Welt, es ist eine getrennte Welt. Thre
Bewohner pflegen keinerlei Kontakte zu den Lebenden. Dies driickt ein
Epigramm in Astypalaia aus: “Bringt mir keinen Trank hierher; getrun-
ken habe ich, als ich noch lebte — vergebens. Bringt mir auch keine
Speise. Ich brauche nichts. All dies ist Quatsch. Wenn ihr aber der Et-
innerung willen und wegen dessen, was ich mit euch etlebt habe,
Freunde, Safran oder Weihrauch bringt, dann ist es die gebiihrende
Gabe fiir jene, die mich aufgenommen haben. Diese Geschenke sind fiir
die Gotter der Unterwelt. Die Toten aber haben gar nichts von den Le-
benden36,

Diese ausgewihlten Zeugnisse verdeutlichen, daB die griechische
Auffassung vom Jenseits — ganz unabhingig von den unterschiedlichen
eschatologischen Richtungen ~ im Grunde genommen eine geographi-
sche Vorstellung ist. Das Jenseits ist eine Landschaft, mit ihren Gren-
zen, ihren Fingingen und Wegen, mit ihrer eigenen Geomorphologie,
mit einem besonderen Klima, mit besonderen Pflanzen und besonderen
Tieren. Diese Feststellung ist nicht ohne Bedeutung fur unsere Frage
nach dem Verhiltnis zwischen Dies- und Jenseits. Auf den ersten Blick
scheint die Konstruktion der Unterwelt als Landschaft sehr eng den
Merkmalen weltlicher natiitlicher, kiinstlicher und organisierter Land-
schaften (Wiesen, Seen, Flisse, Hifen, Tore usw.) zu entsprechen.
Diese Korrespondenz kann jedoch iiber die Andersartigkeit der Untet-
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welt nicht hinwegtduschen. Das Jenseits ist sowohl in seiner diisteren als
auch in seiner positiven Rezeption der Ort der Unverinderlichkeit; we-
der seine ewige kalte Nacht noch sein ewiger Frithling oder die Befrei-
ung von Schmerzen und Leiden entsprechen den Verhiltnissen und den
Erfahrungen unserer Welt; so soll die Sonne bei den Seligen im Hades
scheinen, selbst wenn es in unserer Welt Nacht ist (Pindar fr. 129 ed.
Snell-Maehler: Tofgr Aaumer wév wévos geriov | Tav &vdade vusnta xaTw).
Die Andersartigkeit der Unterwelt und ihrer Bewohner zu unserer Welt
kommt ferner durch negative Adjektivbildungen zum Ausdruck, wie
A. Henrichs sehr treffend beobachtet hat?’. Eine pauschale Charakteri-
sierung des Jenseits als “verkehrte Welt” wire jedoch m.E. fehl am
Platze. Seine Unverindetlichkeit mag im Gegensatz zur stindigen Ver-
inderung stehen, seine Dunkelheit und Kilte zur lebenschenkenden
Kraft der Sonne, aber es ist nicht der Ort, wo die Reichen arm werden,
wo die Sklaven iiber die Herren herrschen, wo jene, die am Leben leiden
muBten, endlich genieBen dirtfen. Eher als Umkehr von Verhiltnissen
bedeutet das Jenseits vielmehr Entbehrung dessen, was fir das Leben
wesentlich ist, bzw. Ubersteigerung dessen, wonach man sich im Leben
am meisten sehnt. In seiner pessimistischen Version ist es der Ort der
Lichtlosigkeit und der Kilte, in seiner positiven Deutung der Ort der
Schmerzlosigkeit, der Sorglosigkeit und der Verwirklichung von Ge-
rechtigkeit. In dieser Hinsicht kommt es einer Gegen-Welt naher.

Viele Texte implizieren eine nivellierende, von moralischen Werten
unabhingige Wirkung des Todes. Diese Undifferenziertheit bedeutet
aber auch eine ungeheure Ungerechtigkeit, die nicht hingenommen
werden konnte. DaB nicht alle Toten das gleiche Schicksal erwartet,
predigen seit der klassischen Zeit die Mysterienreligionen, die ihren Ein-
geweihten ein seliges Leben versprechen®; aber auch der Gedanke, daf3
die Gliickseligkeit im Jenseits durch den Automatismus eines Einwei-
hungsrituals errungen werden konnte, stieB auf Kritik (z.B. des Kynikers
Diogenes). Finen Platz unter den Seligen verdient nicht der Mystes,
sondern der Tugendhafte; der Ort der Seligen (makarios) wird zuneh-
mend als Ort der Frommen (eusebeis) bezeichnet??, zu dem eine Person
“wegen ihrer Tugend” (ant’ arefes) zugelassen wird, wie es in cinem
Grabepigramm aus Memphis hei3t. Anders als bei den ‘dionysisch-or-
phischen Totenpissen’, in denen die Wachter der Unterwelt auf das
Aussprechen der richtigen Worte achten, implizieren solche Texte eine
Musterung aufgrund persénlicher Qualititen. Das Grabgedicht von
Anno in Smyrna bezeichnet die Tote, die von nun an “zusammen mit
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den Frommen im Land der Gliickseligen” leben soll, als “gerichtet, be-
urteilt” (kekrimena). Der 18jihrige Dionysosmyste Ioulianos beschreibt
seine Erwartungen: “Mich haben als Gefihrten weggenommen Bromios
und die Moirai, damit Dionysos mich als Mitmysten bei seinen Reigen-
tanzen habe”; nicht allein die Einweihung in einen Mysterienkult be-
griindet diese Erwartung eines ewigen Festes, sondern auch personliche
Qualititen: Jede Bosheit war thm fremd (allotrion kakotetos). Und ein
Grabepigramm in Rom zeichnet ein Bild von den Bewohnern der Inseln
der Seligen: “Die Inseln der Seligen sind dieses Land, wo fromme Men-
schen leben, die gerechtesten und die freundlichsten; jene, die im Leben
die anderen anstindig, mit Weisheit, Gerechtigkeit und Respekt behan-
delt haben”. SchlieBlich beteuert ein Epigramm in Sikinos, dal nur die
Seelen der Tugendhaften unsterblich sind®. Von diesen Toten behaup-
tet man ferner, daB sie im Leben erwotbene Eigenschaften nicht verlie-
ren, d.h. nicht vergessen. Diesen Gedanken findet man z.B. im orphi-
schen Bologna-Papyrus, einer Unterweltsdichtung, die nach M. Treus
Untersuchung aus den gleichen Quellen schopft wie Vergil im 6. Buch
der Aeneis. “Auch in den Hades sind demnach diese Seelen [der Tu-
gendhaften] mit ihrer Sophrosyne gelangt, sie ist ihnen auch im Jenseits
geblieben, sie eignet ihnen dort so gut wie im Leben™#!. Das Epigramm
fiir Pytheas von Aphrodisias versichert: “Nicht einmal als Gestorbener
hast du deinen weltweiten groBen Ruhm verloren, sondern all das Glan-
zende deines Wesens ist erhalten geblieben, all das was deine Anlage
war und was du nach deiner Natur erlernt hast” (SE 02/09/22 =
AGVII 690 = GV 1514, 5. Jh.n.Chr): 0002 Savww xAfog éodhov
amwhegag ¢ xYova mioay, | GAX En o Yuxiic arhea mavra wévet, |
Soa’ Ehayés T Euadés Te @iaer.). Selbst ein einfacher Barbier von Ilion
versichert dem Wanderer: “Auch als Toter habe ich keinen geringen
Verstand” (SE 07/06/05 = EG 334 = G 1350, 1./2. Jh.n.Chr.: xal
Svmaxwy yag Exw vdov ol Tva Batoy).

In den vielfiltigen, widerspriichlichen, manchmal konfusen Bildern
vom Jenseits tritt uns diese imaginire Landschaft mal als fremde, mal als
untergeordnete, mal als getrennte, verkehrte oder bedrohliche Welt ent-
gegen. Das Jenseits wird dann als Gegenwelt konstruiert, wenn es das
verwirklichen soll, was diese Welt am dringendsten braucht, am hiufig-
sten wiinscht und am schmerzlichsten vermiBt: Gerechtigkeit. Nach ei-
ner derartigen Jenseitslehre pradestiniert die Lebensfithrung im Diesseits
die Existenzform im Jenseits. Am Eingang des Hades findet eine Muste-
rung durch die Todesrichter und -wichter statt. Die Tugendhaften wer-
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den belohnt, die Bésen bestraft, die Weisen werden auch nach dem Tod
die Lebenden schiitzen. Es sind die Hoffnungen, die dem Gerechten
erlauben, das Leiden dieser Welt zu ertragen, und die Gedanken, die
selbst den Skeptiker kurz vor dem Tod plagen (vgl. Platon, Politeia
I 330de). Das Verhiltnis zwischen Diesseits und Jenseits als Welt und
Gegenwelt wird durch diesen Gerechtigkeitsgedanken geprigt. Diese
Vorstellung reagiert auf elementare Erfahrungen, die die Menschen
wahrscheinlich seit den frithesten Stufen organisierten Zusammenlebens
machen: Die Erfahrung, daf} schlimme Verbrechen unbestraft bleiben,
dal die Gerechten von Unglick und Krankheit geplagt werden; die
Erfahrung der Ungleichheit in Begabung, Bildung und Tugend. Wegen
dieser Erfahrungen, die nach Kritias® Sisyphos auch die Konstruktion der
Gotterwelt erkliren (Sextus Empiricus, Adversus mathematicos 9, 54), pro-
jiziert man gerne ins Jenseits die Hoffnung, daf3 die Bésen doch zumin-
dest dort ihre gerechte Strafe finden, dafl die Tugendhaften dort einen
besseren Platz einnehmen, dafl im Diesseits Erlebtes und Etlerntes
nicht mit dem Tod dahinschwindet, da3 der Tod doch nicht nivelliert,
sondern differenziert. In dieser Betrachtungsweise ist das Jenseits eine
Gegenwelt, aber auch die letzte Konsequenz des Lebens. Ein Grab-
gedicht aus Kotyaion (3. Jh.n.Chr.) betont: “Auh unter den Toten hat
Nemesis [sittliche Scheu, vor allem aber die Gottheit, die Gliick und
Recht recht verteilt] einen groBen Wert” (EG 367); das entscheidende
Wort ist hier “auch™ Im Jenseits wie im Diesseits gelten die gleichen
moralischen Vorstellungen; wenn sie im Leben nicht immer realisiert
werden, so ist ihre Verwirklichung im Jenseits doch unausweichlich.

Das Jenseits vermochte als imaginire Welt wesentliche Ideale in den
Vordergrund zu stellen: Gerechtigkeit, Bildung, Tugend, Weisheit. Fir
diese Vorstellung bedeutet der Tod nicht den alles nivellierenden Schlaf
und nicht die Besinnungslosigkeit, die weder Strafe noch Belohnung
spiren 1a8t. Voraussetzung fiir diese Vorstellung ist das Gedichtnis,
nicht so sehr die Erinnerung a» den Toten (das Grab ist ja mnema), als
vielmehr das Gedichtnis des Toten*2. Die Texte, die vom seligen Leben
berichten, betonen immer wieder, daf3 der Verstorbene vom Wasser der
Lethe nicht getrunken hat. Als Stern im Himmel zu strahlen, setzt dies
voraus: “Den Trank der Lethe hast du, Hermaios, nicht getrunken, und
der Tartaros und das Haus der grausigen Persephone hat dich nicht ver-
borgen, sondern Hermes mit den schénen Kndcheln hat dich an der
Hand haltend zum Olymp emporgefithrt und aus dem schweren Leben
der Sterblichen gerettet. Als Achtjihriger hast du den Ather gesehen
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und leuchtest unter den Sternen, neben dem Horn der Capella und ne-
ben dem Ellenbogen des Auriga aufgehend...”. Das Gedichtnis kann
somit als das differenzierende Merkmal zweier Welten erscheinen: Der
Welt derer, die eine Schattenexistenz im Schlaf als ihr Los erhalten, und
jener, die mit den in dieser Welt erworbenen Eigenschaften — mit ihrer
Personlichkeit — die letzte Reise antreten. Das Gedichtnis ist konstituti-
ves Element ihrer Identitdt im Leben und nach dem Tod.
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Epigrammen als Quelle fiir Jenseitsvorstellungen: G. Sanders, Lapides memores.
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oder das Grabgedicht des Pythagoreers Ailianos in Scandriglia (2. Jh. n.Chr.), der
daran erinnert, dal der Kérper das Kleid der Seele ist. Vgl. das Grabdenkmal eines
Neopythagoreers in Philadelpheia (GV 1805, 1. Jh. n. Chr): G. Petzl, Zum
neupythagoreischen Monument aus Philadelpheia. Epigraphica Anatolica 20 (1992)
1-5. Weitere Beispiele werden weiter unten angefiihrt. Die Bedeutung der Grabin-
schriften als Quelle fiir religidse Vorstellungen wird von S. Cormack, Funerary Mo-
numents and Mortuary Practice in Roman Asia Minor. In: SE. Alcock (Hg), The
Early Roman Empire in the East (1997) 151, eher unterbewertet. Vorsichtiger: Cole
(1993) 281, 283.

Beispiele aus verschiedenen Textgattungen und Perioden: SE 01/12/14 = GV 1469
(Halikarnass, hellenistisch): ixeo. SE 01/12/23 = GV 748 = CEG 709 (Halikarnass,
4. Jh.v.Chr.): Tos olyopévous tmo ijy; SE 01/18/05 = GV 1144 (Teichioussa, Kai-
serzeit): oTuyegfs Umo vixTegoy TAude Andmg. SE 02/09/22 = GV 1514 = AG VII
690 (Aphrodisias, 5. Jh.n.Chr): & paxdewy wigoy €ns. SE 02/09/29 (Aphrodisias,
6. Jh.n.Che): Sedv paxtowy ég xoeov wxois. Ps.-Platon, Axiochos 371 a: eig ddnAov
xwoeiy Tomov. P. Bon. 4 fol. T11 Z. 5: & "Al1dos 5jAJ0y. Der Tod als Reise, allgemein:
Lattimore (1942) 29; 169. Bei Homer: Sourvinou-Inwood (1995) 56-66; im 5. Jh.
ebenda 303-321. Im heutigen Griechenland: LM. Danforth, The Death Rituals of
Rural Greece (1982) 90-95.

Supplementum Hellenisticum 980 (Philikos): paxagioros odoimogos. Vgl Russo
(1996) (‘dionysisch-orphischer’ Text von Hipponion, 5. Jh.v.Chr.): 6dov Egxeads> bav
e xal aMor pioTas xal Baxxor hiegay oreixoust xALedewoi (Z. 15 £). Pugliese Carra-
telli (1993) Nr. II B2 Z. 5 (‘dionysisch-orphischer’ Text von Thourioi, 4. Jh.v.Chr.):
dekrav odormogler). Vgl AG VII 545: iy &vdéfia... xéheudov. SE 01/20/88 (Milet,
hellenistisch): ofpwov [£8y paxdagwy?]. Supplementum Hellenisticam 705 Z. 22 (Elegie
des Poseidippos, 3. Jh.v.Che): uuvetixoy ooy émi ‘Padapavduy ixoipmy. Zur Einwei-
hung des Poseidippos in die ‘dionysisch-orphischen’ Mysterien: M.W. Dickie, Which
Poseidippos? Greek, Roman and Byzantine Studies 35 (1994) 373-383. M.W. Dickie,
The Dionysiac Mysteries in Pella. Zeitschrift fiir Papyrologie und Epigraphik 109
(1995) 81-86. L. Rossi, Il testamento di Posidippo e le laminette auree di Pella. Zeit-
schrift fiir Papyrologie und Epigraphik 112 (1996) 59-65.

SE 06/03/01 = GV 985 (Stratonikeia, Kaiserzeit): Tag dlolavels aToamols eig Aty
xlatéfmy. SE 01/20/39 = GV 756 (Milet, 2. Jh.v.Chr.): [NoBaTov xaTédly Groamoy ég
'Aidav. SE 03/06/05 = EG 227 = GV 1330 (Teos, undatiert): Avyeny 3" olpov 8.
AG VII 627: oluov £8nc "Afdov. AG VII 412: g1degieiny oluov &8ms Aidew. EG 266
(Melos, Kaiserzeit): odctioag. Vgl. AG VII 477. EG 534. SE 04/22/07.

H. Herter, Hermes: Ursprung und Wesen eines griechischen Gottes. Rhc.inischcs
Museum der Philologie 119 (1976) 193-241. Garland (1985) 54-57. Sourvinou-In-
wood (1995) 103-106; 304-307; 311-327; 352-356.

Die Tore des Hades: Rohde I (1907) 213. R. Buxton, Imaginary Greece: The Con-
texts of Mythology (1994) 108. Sourvinou-Inwood (1995) 64 f. West (1997) 156-158.
Z.B. Ps.-Platon, Axiochos 371 b: & 8 mpéma i eig MhotTwvog 6doi T1dngois
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*AeiSporc xai xAewoiv wylewTtas. Vgl. AG VII 391. Wichter des Hades: 1. Smyrna
513; SE 05/01/50 = GV 1179 (Smyrna, 2. Jh.v.Chr): *Aidle]lw mAaougé (Aiakos). In
den ‘dionysisch-orphischen’ Texten: Pugliese Carratelli (1993) Nr. T A 1-3; SEG
XLIV 705. Die Fliisse des Hades: Rohde I (1907) 53. Burkert (1985) 196 f. Garland
(1985) 49. Sourvinou-Inwood (1995) 61-65; 307 f. West (1997) 155 f. Charon:
F.P. Diez de Velasco Abellan, El origen del mito de Caronte. Investigacion sobre le
idea popular del paso al mds alld en la Atenas clisica (1987). Sourvinou-Inwood
(1995) 303-361. Die Fihre: z.B. SE 01/20/38 = GV 1536 Z. 2 (Milet, 3. Jh.v.Chr.):
xvavéay mopduid ¥Buc vexdwy. SE 04/13/01 (Hermostal, 2. Jhv.Chr): [oTulyegov
moeduoy vexdwy. EG 256 (Zypets, 1. Jh.n.Chr.): xows mAdog. AG VII 530; 585.

SE 02/06/08 (Stratonikeia, hellenistisch): vexiwy Alyuévals doadeirovs. AG VII 452:
xowos Taaig Mumy " Aidns. Vgl AG VII 472 bis; 498. EG 67.

S. zB. AG VII 370. EG 107; 366. SE 01/12/18 = GV 1922. SE 02/09/22;
03/06/03. Zur Insel der Seligen: Rohde I (1907) 68-110. Lattimore (1942) 35 £
M. Gelinne, Les Champs-Elysées et les iles des Bienheureux chez Homére, Hésiode
et Pindare. Les Etudes Classiques 56 (1988) 225-240. Sourvinou-Inwood (1995) 18;
38;47,50 £.

Vereinigung der Seele mit dem Ather: Lattimore (1942) 24; 31 f. Mikalson (1983) 77.
Garland (1985) 75. Mikalson (1991) 114 £. (im attischen Drama). Sourvinou-Inwood
(1995) 202 £. Z.B. EG 21 b; 41; 156; 175; 288; 462; 642; 654. SE 01/03/01 = GV
1742. SE 05/01/54 = EG 315 = GV 1761. Eine Variante: SE 03/02/71 = EG 225
= GV 1760 (Ephesos, hellenistisch oder spiter): Yuxr) 82 aidégrov xatéxet mohov. Flug
der Seele zam Himmel, zu den Sternen, zu den Géttern: Rohde IT (1907) 383-386.
Lattimore (1942) 28-35. Z.B. AG VII 337; 362; 363; 391; 587; 672; 673. EG 104b;
159; 174; 261; 324; 403; 425; 465; 522; 650. SE 04/05/04 = GV 1065. SE 06/02/32
= EG 243 = GV 2040 A 8-12. SE 02/09/06; 02/09/12; 04/05/07; 05/02/02.

Z.B. SE 01/13/01 = GV 1327 (Myndos, 1. Jh. v./n.Chr.): Tofs imé »iy peAddgors.
SE 01/20/45 (Milet, Kaiserzeit): Umo [7fiv els dupalra Qegoepoveing. Ps.-Platon,
Axiochos 371a: Tiy tmovyeiov obxmary. So auch in den ‘dionysisch-orphischen’ Texten.
SEG XXXVII 497 (Pelinna, spites 4. Jh.v.Chr.): Umd 7. Pugliese Carrarelli (1993)
II B1 (Thourioi, ca. 350 v.Chr.): xoviwy BagiAeia, Umo xoAmoy xSovias Bagireias.
Lukian, Uber die Trauer 2.

Die Topographie der Unterwelt: Styx: A. Hentichs, Zur Perhorreszierung des Was-
sers der Styx bei Aischylos und Vergil. Zeitschrift fiir Papyrologie und Epigraphik 78
(1989) 1-29. Quellen der Lethe und der Mnemosyne: M.P. Nilsson, Die Quellen der
Lethe und der Mnemosyne. Eranos 41 (1943) 1-7 = Opuscula Selecta III (1960)
85-92 (teilweise iiberholt, su.). Elysische Felder: Gelinne, 2.0. (Anm. 15).
Sourvinou-Inwood (1995) 18-20; 32-52. Heilige Wiese (fzods Aeruwv): Pugliese
Carratelli (1993) II B2 (‘dionysisch-orphischer” Text von Thourioi, 4. Jh.v.Chr.).
SEG XLV 646 (Text von Pherai). Vgl. Ps.-Platon, Axiochos 371c: mavtoiol de
Aepidve. Lukian, Uber die Trauer 5: Aeqwwy...7 Gopodédyy xatdpurog; 9: év 74
Aeqiov mhav@vras. Hein der Persephone (@Aoea Qegoepoveias): Pugliese Carratelli
(1993) 11 B2 (‘dionysisch-orphischer’ Text von Thourioi, 4. Jh.v.Chr). Wiese der
Wahrheit (mediov aAmdeiag): Ps.-Platon, Axiochos 371c. Wiese der Lethe:
Aristophanes, Frosche 185. Asphodeloswiese: Odyssee 11, 539. Garten der Hespe-
riden: Kosmopoulou, 2.0. (Anm. 2) 538-542. S. auch Pindar, fr. 129 ed. Snell-
Maehler: gowixopsdorg & évi Assawesor mpodatiov avrdv [...] xai xevooxagmoiTs
BéBo1Ye devdoioss. Ps.-Platon, Axiochos 371c: £vda dpdovor uév (gat Tayxaemov yovis
Batovaiy, myai & ddTwy xadagdy ¢overy, mavtolor & Aetudves dvdeqt moixiAorg
¢agilopevor. Die Tiere der Unterwelt: Garland (1985) 51-54. Kerberos: Rohde I
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(1907) 304-306. M. Lutker, Der Hund als Symboltier fiir den Ubergang vom
Diesseits in das Jenseits. Zeitschrift fiir Religions- und Geistesgeschichte 35.1 (1983)
132-144. Erinyen, als Seelen der Verstorbenen im Derveni-Papyrus: Tsantsanoglou,
a.0. (Anm. 2) 99-105; 114 f. Vgl. A. Henrichs, Anonymity and Polarity: Unknown
Gods and Nameless Altars at the Areopagos. Illinois Classical Studies 19 (1994)
27-58. Johnston, 2.0. (Anm. 2) 273-279.

Neueste Zusammenstellungen der ‘dionysisch-orphischen’ Texte: Pugliese Carratelk
(1993). C. Riedweg, Initiation — Tod — Unterwelt. Beobachtungen zur Kommunika-
tionssituation und narrativen Technik der orphisch-bakchischen Goldplittchen. In:
F. Graf — C. Riedweg — T.A. Szlezdk (Hgg.), Ansichten griechischer Rituale. Ge-
burtstags-Symposium fiir Walter Burkert (1998) 389-398. Ein neuer Fund aus Kreta:
I. Gavrilaki — Y.Z. Tzifopoulos, An “Orphic-Dionysiac” Gold Epistomion from
Sfakaki near Rethymno. Bulletin de Correspondence Hellénique 122 (1998) 343-355.
Ein fragmentarischer Text auf einem goldenen Blatt (aus Kleinasien), der vielleicht
zu dieser Gruppe gehért: H. Malay, Greek and Latin Inscriptions in the Manisa Mu-
seum (1994) 139, no. 488. Die Bibliographie ist sehr umfangreich. Eine kleine Aus-
wahl neuer Untersuchungen: Graf (1993). M. Giangiulio, Le laminette auree nella
cultura religiosa della Calabria greca: continuiti e innovazione. In: S. Setds (Hg),
Storia della Calabria antica. Bita italica e romana IT (1994) 11-53. G. Casadio, Dioniso
Ttaliota: un dio greco in Italia meridionale. In: A.C. Cassio — P. Poccetti (Hgg),
Forme di religiositd et tradizioni sapienziali in Magna Grecia. At del convegno
Napoli 14-15 dicembre 1993 (1994) 79-107. M. Tortorelli Ghidini, Visioni escato-
logiche in Magna Grecia, ebenda 109-136. Ders., Lettere d'oro per 'Ade. La Parola
del Passato 50 (1995) 468-482. Zusammenstellung und Zusammenfassung der
neuesten Bibliographie (nach 1995): A. Chaniotis u.a., Epigraphic Bulletin for Greek
Religion 1994/95. Kernos 11 (1998) Nr. 104; 148; 322; 350. Epigraphic Bulletin for
Greek Religion 1996. Kernos 12 (1999) Nr. 33; 40, 62; 76; 97; 127; 234; 238.
Epigraphic Bulletin for Greek Religion 1997. Kernos 13 (2000) Nr. 57; 65; 67; 76;
138; 149; 245; 305; 320; 343; 375; 380; 399. Zur Ausstrahlung der Texte s. z.B.
R. Schlesier, Das Lowenjunge in der Milch. Zu Alkman, Fragment 56 P. [= 125
Calame]. In: A. Bierl — P. von Méllendorff — S. Vogt (Hgg.), Orchestra. Drama,
Mythos, Bithne. Festschrift fiir Hellmut Flashar anliBlich seines 65. Geburtstages
(1994) 19-29. C. Riedweg, Orphisches bei Empedokles. Antike und Abendland 61
(1995) 34-59. Eine Parallelitit im Wortschatz liBt sich auch zu Grabepigrammen
feststellen. Ein Grabepigramm aus Smyrna (SE 05/01/50 = GV 1179) bittet Aiakos,
den Verstorbenen zu den Sitzen der Reinen zu weisen, mit einer Formulierung (o0 &’
ebaryéwy &mi Swxovs | Alaxé, [omurvais ft Yéug droamoy), die an einen der Texte
von Thourioi erinnert: Pugliese Carratelli (1993) IT A1-2: éig pe mede<@w{v) e
¥doas &g ebayéwy. Vgl. auch den Ausdruck olpavds aoregéess in Epigrammen mit
entwickelten Jenseitsvorstellungen (z.B. EG 261. SE 04/05/07 = EG 320 = GV
1993) und in den ‘dionysisch-orphischen’ Texten. Der Eingeweihte bezeichnet sich
als Kind des “gestirnten Himmels” (Vg I'as eipt xai Olgavol Goregdevtas). Zu ciner
Gruppe ‘orphischer’” Texte aus Olbia: zuletzt E. Dettori, Testi ‘orfici’ dalla Magna
Grecia al Mar Nero, La Parola del Passato 51 (1996) 299-310. L. Dubois,
Inscriptions Grecques dialectales d’Olbia du Pont (1996) Nr. 94. Zu mogliche
Anspielungen auf ‘dionysisch-orphische’ Vorstellungen in der Ikonographie:
S.I. Johnston — T J. McNiven, Dionysos and the Underwotld in Toledo. Museum
Helveticum 53 (1996) 25-36. M. Chicoteau, The “Orphic” Tablets Depicted in a
Roman Catacomb (c. 250 AD?). Zeitschrift fiir Papyrologie und Epigraphik 119
(1997) 81-83.
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Neue kritische Editionen: C. Russo, 2.0. (Anm. 10). Riedweg, 2.0. 395 .

Nach einer Interpretation des Verbs yixovrai (= Yuxolvtas) werden die Seelen zur
Wiedergeburt verurteilt: M. Tortorelli Ghidini, Sul v. 4 della laminetta di Hipponion:
FTXONTAI o ¥TXOTNTAI? La Parola del Passato 47 (1992) 177-181.

" Aidog axtbrog abgou le} évtdg; so die Lesung dieser Stelle durch Russo, a.0. (vgl. aber
den kritischen Apparat ebenda und in Riedweg, 2.0. 396). Zum Motiv der Grenz-
steine in der Unterwelt vgl. EG 338: Tépuoves mediwv "HAveiwy.

SEG XLV 646: SipPora. Av(deixe|naidedvoooy, dvdpixemar|didugoov. Bapw,
Boyw. Eioid<s) | iegov Aecva. “Amowvog | yag ¢ pvorg. Vgl A. Chaniotis, Epi-
graphic Bulletin for Greek Religion 1996. Ketnos 12 (1999) Nrt. 40. Tsantsanoglou,
2.0. (Anm. 2) 116, schligt folgende Lesung vor: ¢vdgixé maf 3<s) oder 86 (fiir Jot)
Secov; mit diesem metrischen Satz bittet die Seele Dionysos Bakchos, ihr einen
Thyrsos, als Zeichen der Aufnahme under den Erlosten, zu geben (d6<g)) oder zu
binden (300); “the phrase ‘manly boy’, outwardly a combination of mystic opposites,
seems an apt description of the ephebic type of the god”.

Zusammenstellung dieser Texte: Riedgweg, 2.0. 390 f. Ein neuer Text dieser Art:
Gavrilaki — Tzifopoulos, 2.0. Zur Etlosung durch Dionysos: Graf (1993) 242-244.
Tsantsanoglou, 2.0. 113; 117.

Zum Symposion der Seligen: Graf (1993) 246. Casadio, 2.0. 85-91. Tsantsanoglou,
2.0. 103. Vgl. auch Rohde I (1907) 315. Graf (1974) 98-103. O. Murray, Death and
the Symposion, Annali dell’ Istituto Universitatio Orientale di Napoli (Sezione di
Archeologia) 10 (1988) 239-257. Zu Verbreitung und Weitetleben dieser Vorstel-
lung: F. Cumont, Afterlife in Roman Paganism (1922) 204-206. A.D. Nock, Eatly
Gentile Christianity and its Hellenistic Background (1964) 72-76. Vgl. Ps.-Platon,
Axiochos 371d: ouundeid te elpeAd] xai silamivar alroxogryynror. S. aber auch die
Leugnung dieses Bildes in AG VII 420: “in Acherons Tal gibt es weder Feste noch
Chor™.

Alkmeonis von Milet: SE 01/20/21 = GV 1344 (hellenistisch). Zur Interpretation
dieses Textes: A. Henrichs, Die Mainaden von Milet. Zeitschrift fiir Papyrologie und
Epigraphik 4 (1969) 223-241. R. Merkelbach, Milesische Bakchen. Zeitschrift far
Papyrologie und Epigraphik 9 (1972) 77-83. Cole (1993) 284. Die zwei Kinder von
Smyrna: SE 05/01/50 = GV 1179 (Smyzna, 2. Jhv.Che). Zu einer moglichen Ver-
bindung mit den ‘dionysisch-orpischen’ Texten s.0. Anm. 19. Zu Grabsteinen von
Eingeweihten mit Jenseitshoffnungen: Cole (1993) 288-291, aber auch mit Ein-
schrinkunngen, S. 292f: “Epitaphs that imply happiness or security after death for
the initiated do not distinguish between Dionysiac initiates and those of other myste-
ties... There are, to my knowledge, no epitaphs saying that although earth hides the
body of the Dionysiac initiate, the soul has found the special cypress there, has
drunk of the cool water of Memory, or has reached the road of the bakkhoi”; s. auch
S. 293 Anm. 108: “There are epitaphs with images of water or a road to the
underworld, but these texts do not refer to Dionysus or include Dionysiac themes”.
Vgl. S.G. Cole, Life and Death. A New Epigram for Dionysos. Epigraphica
Anatolica 4 (1984) 37-49.

Alexandros: SE 01/20/45 (Kaiserzeit): [o0}x EuoAev 8" tmé [y eis dwpalra Depoe-
woveing, [aAAG --atel mveipa Adyd Lepigoul... [éx Ylaiag derov avdo[Aoyefl. Zu der
Tugend des Toten s. ebenda: Goxvoag goel™v]; ich bezweifle, dafl hier von korperli-
cher Arete die Rede ist (so Merkelbach und Stauber ad loc.). Prote: EG 649: &vda
xar Hiveiwy mediov oxgréoa vémSac &vdeaw év walaxoior xaxdv Extordey
amdvTwy- ob edy Amel o, ol xadua, o) voigas évoyer, o mivy @, o dios Exel .
Ahaliche Bilder in Pindar, fr. 129 ed. Snell-Maehler. S. auch Graf (1974) 90. Zu den


file:///pCxovrai

29

34

31

Das Jenseits: Eine Gegenwelt? 179

griechischen Vorstellungen von einem Paradies: H. Thesleff, Notes on the Paradise
Myth in Ancient Greece. Temenos 2 (1986) 129-139. Sourvinou-Inwood (1995) 52-5.
EG 302 (Chios, Kaiserzeit): oxorious Sardpovs. SE 01/12/14 = GV 1469 (Halikar-
nass, hellenistisch): aAaumels xofras; [ylata... [xloidey mo {opegols xeideot Sebautva.
SE 01/18/05 = GV 1144 (Teichioussa, Kaiserzeit): otuyzefis imo vixtegov fiAuda
A49ns. SE 04/25/01 = AG VII 232 = GV 554 (Lydien, nicht datiert): Sduoy dyarye
Nuxtés. SE 03/02/66 (Ephesos, Kaiserzeit): "Afda xguegol Sopatos fvriase. SE
03/06/08 = GV 775 (Teos, spithellenistisch): xguegny Umé Haliav. AG VII 633:
Lopepov... "Aidny. AG VII 389: xown) wi€. B. Levick u.a., Monumenta Asiae Minoris
Antiqua. Volume X (1993) Nr. 169: [il "Aida tov dpevyéa xdgov, TvBy dpevri,
moAuBéder TovBp. Vgl AG VII 466. EG 420. SE 04/22/07; 05/01/29. Lukian, Uber
die Trauer 2: {opegov xai awjhov; 18. Vgl. Rohde I (1907) 53. Lattimore (1942)
161-164. Sourvinou-Inwood (1995) 72. Zum alten Orient: West (1997) 159 f.

Zur Portsetzung der Eigenschaften (Status, Ruhm, Schénheit) im Jenseits: Burkert
(1985) 196. Garland (1985) 66-74. Mikalson (1991) 116. Z.B. AG Vil 623: 7¢ unreds
oidtoa xai siv 'Aidy maidoxopely Euadev. AG VII 178-179; 341. EG 266. SE
05/01/46; 05/01/57. Beispiele fiir das Gegenteil: Rohde II (1907) 367, Anm. 2. S.
auch A.-M. Vérilhac, Deux épigrammes funéraires d’Apaméne, in R. Etienne —
M.-T. Le Dinahet — M. Yon (Hgg.), Architecture et poésie dans le monde grec.
Hommage 2 George Roux (1989) 211-224, fiur Epigramme, die eine Vereinigung von
Verwandten im Jenseits thematisieren. Vgl. Lattimore (1942) 58 f; 247-249. Garland
(1985) 66-68. Z.B. C. Marek, Stadt, Ara und Territorium in Pontus-Bithynia und
Nord-Galatia (1993) Nr. 39. Zur Frage, ob die Grabbeigaben als Hinweis auf eine
Fortsetzung des Lebens in einer anderen Welt gedeutet werden kénnen: Schnaufer
(1970) 23 f. D.C. Kurtz ~ J. Boardman, Thanatos. Tod und Jenseits bei den
Griechen (1985) 245-250. Die Toten in den Triumen der Lebenden: z.B. EG 372.
SE 04/ 05/07 = EG 320 = GV 1993. SE 04/08/01. SE 05/01/55 = GV 1545. SE
06/ 03/01 = GV 985. Vgl. allgemein: Bremmer, a.O. (Anm. 2) 76-82; 89-123.
Burkert (1985) 194-196. Die Toten spiiren die Zuneigung der Lebenden: Mikalson
(1991) 116-118.

Zur Macht der Toten: Rohde I (1907) 362-365. Garland (1985) 1-12. Mikalson
(1983) 76-78. Mikalson (1991) 118 £. Johnston, 2.0. (Anm. 2). Heroen- und Hero-
innenkult: Rohde I (1907) 146-199; II 348-362. Lattimore (1942) 97-101. ]. Larson,
Greek Heroine Cults (1995). D. Lyons, Gender and Immortality: Heroines in
Ancient Greek Myth and Cult (1997). Die Magie und die Toten: Rohde I (1907)
362-365. F. Graf, Gottesnihe und Schadenzauber. Die Magie in der griechisch-rémi-
schen Antike (1996) 134-137. Johnston, 2.0. (Anm. 3). Voutiras, 2.0. (mit weiterer
Literatur). Ein 1993 veréffentlichtes Kultgesetz aus Selinous (frithes 5. Jh.v.Chr.) be-
schreibt Opfer an die unreinen Tritopatores (die Verstorbenen). Nach einer Inter-
pretation des sehr schwierigen Textes verwandelt die Ausiibung des Rituals die un-
reinen Tritopatores zu teinen; Kulthandlungen im Diesseits verinderten also den
Charakter der Toten: M.H. Jameson — D.R. Jordan — RD. Kotansky, A Lex Sacra
from Selinous (1993) 29€; 63 f. Vgl. Johnston, 2.0. (Anm. 2) 51-58 und die Buchbe-
sprechung von J.A. North, Scripta Classica Israelica 15 (1996) 300. Zu einer anderen
Deutung (Opfer an zwei unterschiedliche Gruppen von Toten): K. Clinton, A New
Lex Sacra from Selinus: Kindly Zeuses, Eumenides, Impure and Pure Ttitopatores,
and Elasteroi. Classical Philology 91 (1996) 170-172.

SE 02/12/08 = GV 983 (Hierapolis, 2. Jh.n.Chr.): £Aafa Andny... TOETOILAL [LAXQOIS
aldot nedndelc yaing v xéAmawrr. SE 07/08/02 = GV 1994 a (Parion, Kaiserzeit):
inmog yoo u’ Extewe xai el ddiavhoy Emeudevy | Aiday xai Aqdng TXOOV Eyeusey
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Udwp. SE 03/06/02 = EG 226 = GV 967 (Teos, Kaiserzeit): oxfjvog viv xefpua
[Mhoutéoc £ peAadgors. Vgl. AG VII 711; 716. EG 244. SE 01/20/38 = GV 1536.
SE 04/02/09 = GV 1127. Interessant SE 04/10/07 (lulia Gordos, 2. Jh.n.Chr.):
Eine Frau kann die Liebe ihres Bruders nicht vergessen, obwohl sie den Vergessens-
trank getrunken hat.

Tod als Schlaf: West (1997) 573 (allgemein). Lattimore (1942) 164 £. Mikalson (1991)
114 f. (im attischen Drama). Z.B. AG VII 390; 451; 459. EG 101; 433. SE 01/01/07
= EG 204 = GV 1874. SE 01/12/19 = EG 202 = GV 1921. SE 01/20/26 = EG
223 = GV 1485. SE 02/14/09. SE 05/01//64 = EG 12 = GV 1765. Stille (ary):
2.B. AG VII 588. SE 04/22/03. Vgl. Apuleius, Metamorphoses XI 5: inferum deplorata
silentia. Zur Unfihigkeit der Toten zu reden oder zu lachen: Bremmer, 2.0. (Anm. 2)
84-88. West (1997) 160.

Epaphoroditos: SE 01/13/01 = GV 1327 (Myndos, 1. Jhv./nChr): Umvov xai
AnSme UordTiov uéAadgov... | mavrwy yae BioTou x01vov Téhog, elg puaxgos aiwy | oy
d¢7 xoudlolSas Toig Umo ijv peAddgois. Eunomos: SE 04/22/03 (Lydien, 250/51
n.Che). lope: SE 03/06/04 = EG 298 = GV 2006 (Teos, 1./2. Jh): Tic xweny
paTéws Iixato wor xapita; | olite Yae eigogdw Dapmody phos obT Eraxoiw, | ooTéa
xoil oadin xeluévn vdovios.

SE 04/12/04 (Saittai, 3. Jh.n.Chr): fg aluéerluvov avihvaag mavtwly Tomov]. Vgl. EG
244 (Kyzikos, Kaiserzeit): mavoimove Adddas Aovoapéva mopare. BG 595: qvdduvoy 10
odua Exet Javwy. Vel EG 649-651; 653; 654.

E. Voutiras, Euphemistic Names for the Powers of the Nether World. In:
D.R. Jordan — H. Montgomety — E. Thomassen (Hgg.), The World of Ancient Ma-
gic. Papers from the First International Samson Eitrem Seminar at the Norwegian
Institute at Athens, 4-8 May 1997 (1999) 74 £. UberfluB} in der Unterwelt (in der an-
tiken Komadie): Graf (1974) 83. J.N. Bremmer, The Soul, Death and the Afterlife in
Early and Classical Greece. In: J.M. Bremer — ThPJ. van den Hout — R. Peters
(Hgg), Hidden Futures. Death and Immortality in Ancient Egypt, Anatolia, the
Classical, Biblical and Arabic-Islamic World (1994) 103-105.

GV 1363. Ahnliche Gedanken: SE 05/01/45 = EG 313 = GV 1948 (Smytna, Kai-
serzeit): Die Tote merkt nichts von der Trauer der Hinterbliebenen. Vgl. Hypereides
6,43: &i & Forw aioSmag év “Aidov. Weitere Beispiele: Lattimore (1942) 74-78.

A. Henrichs, Zur Perhorreszierung des Wassers der Styx bei Aischylos und Vergil.
Zeitschrift fiir Papyrologie und Epigraphik 78 (1989) 25-27. Die Toten als das Ge-
genteil der Lebenden: J.-P. Vernant, Mythe et pensée chez les Grees II (1965) 65-78.
Vgl. Bremmet, 2.0. (Anm. 2) 88 f. Zum Begriff der “verkehren Welt” (in Bezug auf
Feste): C. Auffahrt, Der drohende Untergang, “Schépfung” in Mythos und Ritual im
Alten Osient und in Griechenland (1991) 21-29. H.S. Versnel, Inconsistencies in
Greek and Roman Religion. 2. Transition and Reversal in Myth and Ritual (1994)
115-121.

Graf (1974) 80 £ Vgl. Rohde I (1907) 308 £; 312 f. Y. Verniére, Initiation et escha-
tologie chez Plutarque. In: J. Ries — H. Limet (Hgg.), Les rites d’initiation. Actes du
Colloque de Liége et de Louvain-la-Neuve, 20-21 novembre 1984 (1986) 335-352.
Rohde I (1907) 312 f. Graf (1974) 81 £; 85-87. Violante, 2.0. (Anm. 7). Zu einer
analogen Differenzierung in Bezug auf die Reinheit (Ubergang von der Reinheit des
Kérpers zur Reinheit des Sinnes): A. Chaniotis, Reinheit des Korpers — Reinheit der
Seele in den griechischen Kultgesetzen. In: J. Assmann — Th. Sundermeier (Hgg.),
Schuld, Gewissen und Person (1997) 142-179. Der Ort der Frommen (eoeBeic): z.B.
AG VII 260, 520. EG 90; 151; 215; 218; 222; 253; 259; 296; 411; 554; 569. SE
03/02/60; 03/02/62; 04/19/01; 05/01/30; 05/01/49; 05/03/09. Weitere Beispiele
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bei Rohde II (1907) 383 f. Lattimore (1942) 49-52. Schlaf unter den Frommen: SE
05/01/35 = EG 237 = GV 760 (Smyrna, 2./1. Jh): eloeBéwy ¥ boiny slvace &
xhiginy. Vel. EG 559: ob Sepuutov yae Smijoxery Tous ayadovs, GAN" mvoy mdly Exery.
Vgl. IG XIV 952. AG VII 260; 419.

Memphis: EG 259. Vgl. EG 516: olvexev 4 mavdgiotos. EG 569 b: dia cwegoativy.
Anno von Smyrna: SE 05/01/30 = GV 642 (1. Jh.n.Chr.): xexgéva. vaier otv3govos
eboeBéaw. Vgl. EG 642 (Rom, 3. Jh.n.Chr.): eloeBeins Eoxev xpiow év oévoigr. Tou-
lianos: SE 04/19/02 (laza, 240/41 n.Chr): edaté ue Bebwios oty Moigaigw Tov
éraigov, | auvuborny eiv’ Exm pe yoesious Tals idiarow. Rom: EG 648: Tobr’ étipwe
vijoor paxdewy wEdoy, Evda Te pdTes | sloeBies valovat, dixardraTol T dyavoi Te, | of
owdy Cwovree Exov Biov eAAdAaiow | alv xdoluly oopin Te dxaooivy Te xai aidol.
Sikinos: EG 268 (2. Jh.n.Chr). Vgl. EG 433. Ps.-Plat., Axiochos 371 cd. Im P. Bon.
4: M. Treu, Die neue ‘orphische’ Unterweltsbeschreibung und Vergil. Hermes 82
(1954) 40 £ Weniger sicher EG 215 (Rhenaia, 1. Jhn.Chr): &i 8 715 év @Sévorg
xgigis. Musterung der ‘Toten und Totengericht: Rohde T (1907) 309-312; II 208 £
367-369; 382. Schnaufer (1970) 107-116 (bei Homer). Graf (1974) 94-98; 103-126.
Mikalson (1983) 78-82; 103 £ Burkert (1985) 198. Garland (1985) 60-66. C. Sout-
vinou-Inwood, Crime and Punishment. Tityos, Tantalos and Sisyphos in Odyssey
11. Bulletin of the Institute of Classical Studies 33 (1986) 37-58. Mikalson (1991)
115; 119 £; 209 (im attischen Drama). Sourvinou-Inwood (1995) 66-70. Buxton, 2.0.
160 f Tsantsanoglou, 2.0. (Anm. 2) 101 (im Derveni-Papyrus). West (1997)
536-538. Vgl. J. Strubbe, "Apai émiuBror. Imprecations against Desecrators of the
Grave in the Greek Epitaphs of Asia Minor. A Catalogue (1997) xvil-xix, fiir Ver-
wiinschungen in Grabinschriften, die die Grabschander mit Strafen nach dem Tod
bedrohen.

P. Bon. 4, fol. IIT 5 (V. 101 ed. Lloyd-jones-Parsons, s.0. Anm. 2): ai T gao-
wpolavlbmy xai & "Alildos TAYov [Exovoar]. Vgl. Treu, 2.0. 31.

(43) Zur Bedeutung der Erinnerung an den Toten und seine Leistungen: Sourvinou-
Inwood (1995) insbes. 117-122; 139-145; 170-180; 290-297; 372-375. Vgl. Lattimore
(1942) 243-245. P. Herrmann, Iégag Savévtay. Totenruhm und Totenehrung im
stidtschen Leben der hellenistischen Zeit. In: M. Wérzle — P. Zanker (Hgg.), Stadt-
bild und Biirgerbild im Hellenismus (1995) 189-197. Vgl. SE 03/07/10 = EG 299 =
GV 1397 a (Erythrai, 1. Jhv.Chr.?): “Diokles, unter den Toten lebst du nur noch
wegen deiner Erzicherin (deiner Polis?)”. EG 608 (Rom): Der Mime Bromios ist
nicht gestorben, da seine Kunst durch seine Schiiler lebt (o0x Edavey yag fwomgs
£0QUY0E0I0 TEXIG GRETAIT! UaJTEY).

(44) SE 01/20/29 = GV 1829 (Milet, 1. Jh. v./n.Chr.): o0 AdSns, ‘Equalie, mérov
miegl, 003 o Exgunte | [Thgraga xail crupvis dwuarla Tegoegoving, | are o
v & "Oluwmoy avlnyaryev] eiopugos ‘Bawdic, | éx xahenlod] pepbmwy guodievog
Biorou. | Aidépa & oxtaitmg xaTidwv GoToors Gua Adumeis | mag xépas QAeving
Aiyds dvegxopevos. Andere Beispiele von Toten, die das Wasser der Lethe nicht
tranken: SE 01/01/07 = EG 204 = GV 1874 (Knidos, 1. Jh.v.Chr). SE 01/20/27
(Milet, 2. Jh.a.Che). EG 414 = E. Bernand, Inscriptions grecques d'Egypte et de
Nubie au Musée du Louvre (1992) Nr. 93 (Abydos).



