CATULLS ATTIS-GEDICHT IM LICHT DER QUELLEN

Die iiberlieferten Darstellungen des Mythos von Attis und Kybele weichen in wich-
tigen Aspekten voneinander ab'. Konstitutiv fiir alle ist der Tod des Priesters oder
Geliebten der Kybele; die meisten Erzidhlungen berichten auch von Wahnsinn und
Selbstkastration bzw. Androgynitit:

Fiir Hermesianax ist eine Version der Kultlegende durch Pausanias VII 9 bezeugt®;
der Diener der Gottin trigt demzufolge den Namen Attes und ist ohne minnliche
Geschlechtsorgane geboren. Als er die Mysterien der Kybele nach Lydien bringt
und dort viel Zuspruch findet, straft ihn Zeus durch einen Eber. der das Land ver-
wiistet und Attes totet’.

Kallimachos hat nach dem Zeugnis des Plinius, Nat. hist. XXXI9, den Wahn-
sinn der Priester aitiologisch behandelt; er fiihrt ihn auf den Trunk aus dem Fluf
I'éAhroc zuriick. danach sollen die Kastraten auch ['éAiot benannt worden sein®.
Diese Aitiologie gibt auch Ovid, Fast. IV 361 ff., wieder. Er erzihlt zuvor (Fast.
IV 179 ft.) von Kybeles Liebe zu Attis, seiner Untreue. dem zur Strafe von der Got-
tin verhingten furor und der todlichen Selbstentmannung.

Nach der Version des Diodorus Siculus III 58 wird die von ihrem Vater ausge-
setzte und von Landleuten aufgezogene Kybele von Attis schwanger. Ihr Vater
nimmt sie wieder auf, als er aber ihren Zustand erkennt, 148t er Attis und die Pfle-
geeltern toten. Dartiber verfallt Kybele in Wahnsinn.

In dem bei Pausanias VII 17, 1012 und Amobius, Adv. nat. V 5-7° iiberliefer-
ten Mythos ist Attis ein Sprof3 des beidgeschlechtlichen Ungeheuers Agdistis, das
von Hermes im Auftrag der Gotter entmannt wird. Aus dem ménnlichen Glied er-
wichst der Granatbaum, dessen Frucht Nana, die Tochter des Flusses Sangarios, in
ihren SchoB legt. Auf diese Weise wird sie schwanger und bringt Attis zur Welt. in
den sich Agdistis und Kybele verlieben. Als Attis heiratet, richt Agdistis sich und

! Das gesamte Textmaterial ist von H. Hepding, Attis. Seine Mythen und sein Kult,
GieBen 1903, gesammelt worden. Vgl. auch J. Perret, Le mythe de Cybele, in: REL 1935, 13,
332-57. Die archdologischen Funde wertet M.J. Vermaseren, Cybele and Attis, the Myth and
the Cult, London 1977, aus.

2 Vgl. auch Plutarch VII 17, 9-12.

3 Der Tod durch den Eber stellt eine kaum zufillige Parallele zu der von Herodot I
34-45 erzahlten Geschichte des Konigssohnes Attis dar.

4 Kallim. 411 Pf.

5> Arnobius beruft sich auf Timotheos und auf heilige Schriften.
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stiirzt ihn in den Wahnsinn, der zu Selbstkastration und Tod fiihrt. Den Toten be-
trauern Kybele und Agdistis®.

Im phrygisch-lydischen Hauptbereich des Kultes scheint die Selbstentmannung
der Kybele-Priester als unwiderrufliche Weihung an den keuschen Dienst der Got-
tin iiblich gewesen zu sein; auch nahm der Hauptpriester von Pessinus, dem fiihren-
den Kultort in Phrygien, regelmiBig den Namen Attis an’. Attis’ wildes Rasen und
Kybeles Suche nach ihm wurden im Kult nachgelebt. Begleitet vom Trommeln des
Tympanons, dem Klang der Zimbeln und dem Lied der Flote durchzogen die My-
sten das Land.

Seit dem 5. Jahrhundert v.Chr. ist der Kybele-Kult in Athen nachweisbar®. Die
Verehrung des Attis und die orgiastischen Elemente blieben aber peripher’; wenn
Kastraten-Priester den Kult praktizierten, dann stammten sie wahrscheinlich aus
dem phrygisch-lydischen Bereich!®. Auch in Rom begegnete man dem Fremdarti-
gen des auf Grund eines Sibyllen-Orakels im Jahr 205 offiziell eingefiihrten
Kybele-Kultes durch strikte Reglementierung. Zur Priesterschaft waren bis zur Kai-
serzeit keine Romer zugelassen'!. Die Megalesia, das groBe Fest der Magna Mater
im April, unterlagen strenger staatlicher Aufsicht; das eigentliche Fest des Attis, die
Hilaria im Mirz, gewann friihestens im 1. Jahrhundert v.Chr. unter Claudius wirkli-
che Bedeutung'?. Ovid erwihnt es in den Fasten noch nicht; Tonstatuetten des Attis

6 In der seltsamen Zeugung durch die Baumfrucht scheinen Relikte eines Konfliktes
zwischen sexueller und vegetativer Fortpflanzung vorzuliegen, zumal Agdistis und Kybele in
anderen Fassungen des Mythos auch miteinander und mit der Sangarios-Tochter Nana 1denti-
fiziert werden. Dafl Attis in Tod und Wiedergeburt die Feldfrucht darstelle, legt — natiirlich
unter heftiger Mythenkritik — Firmicus Maternus, De err. prof. rel. III 18, 27, dar. Als Allego-
rie der Sonne deutet Macrobius, Sat. I 21, 7, Attis; Kybele ist fir thn Himmel und Erde.

7 Vegl. Polyb., Hist. 21,37, 4-7.

8 Vgl. Vermaseren 32 ff. Die Existenz wesensmifig dhnlicher Gottheiten in Griechen-
land erleichterte die Ubernahme; Mythensynkretismus hat denn auch zu einer Verschmel-
zung der Kybele mit Rheia oder Demeter gefiihrt. Attis (Atins) ist vielleicht urspriinglich mit
Adonis identisch; die Kultlegende hat dann aber unterschiedliche Konturen gewonnen.

9 DaB Attis Verehrung fand, bezeugt Paus. VII 17,5 und XX 2. Plutarch beschrinkt
seinen Kult verdchtlich auf Frauen und Eunuchen (amator. 13).

19 Die Distanz der Griechen zur Selbstkastration schligt sich auch in ihrem Verschwei-
gen nieder. Hermesianax, der als erster nachweislich den Mythos von Attis dichterisch ge-
staltet (s. Paus. VII 19, 9), geht auf die Selbstverstimmelung nicht ein.

11 Vgl. Dion. Hal., Ant. Rom. II 19, 4-5, der die von orgiastischen Elementen freie ro-
mische Praxis der Kybele-Verehrung hervorhebt. Vgl. auch F. Cumont, Les religions orienta-
les dans le paganisme romain, Paris 1909, 83; E.O. James, The Cult of the Mother Goddess,
London 1959.

12 Selbstkastration scheint aber nicht mehr oder nur im Ausnahmefall stattgefunden zu
haben. J. Carcopino, Aspects mystiques de la Rome paienne, Paris 1941, 49-171, bes. 80 f.,
vermutet sogar, dal der Hauptpriester (Archigallus) in Rom civis Romanus und in keinem
Fall ein Kastrat war. Als symbolischer Ersatz der Selbstentmannung diirften die leichten Ver-
wundungen gegolten haben, die sich die Priester am dies sanguinis (24.3.) selbst zufiigten.
Eine ,Ersatzkastration‘ war vielleicht auch das Stieropferritual, das die Kastration des Stiers
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aus dem zweiten und vor allem ersten Jahrhundert v.Chr., die im Bereich des Kybe-
le-Tempels auf dem Palatin in groBerer Zahl getunden wurden, belegen allerdings,
daB Attis auch ohne staatliche Forderung in Rom nicht geringe Verehrung genoB'3.

Als Catull c. 63 verfaBBte, konnte er also voraussetzen. dafl seine Leserschaft
den Mythos und Kult von Kybele und Attis kannte, in ihrem Urteil iiber orgiasti-
sche Selbstvergessenheit und religios motivierte Selbstverstimmelung aber gespal-
ten war'®. Eben dieser Zwiespalt zwischen Faszination und Ablehnung prigt auch
ex632,

Catulls Thema in c. 63 ist nicht eigentlich die Kultlegende, sondern das indivi-
duelle Schicksal eines Jiinglings. der sich als Novize der Gottin weiht. Die zentralen
Motive der Kultlegenden — Androgynie des Priestergeliebten, furor divinus und
Eifersucht der Gottin — sind aber in bedeutungsvoller Variation beibehalten. Gemif
der Vorstellungswelt des Mysterienkults wiederholt Catulls Attis das Schicksal des
mythischen Geliebten der Kybele. Er tragt nicht nur dessen Namen; er wird auch,
wie dieser, der Gottin abtriinnig und erfihrt ihren Zorn. Und auch er entmannt sich
selbst, eine Tat, die bei dem mythischen Urbild zum Tod, bei dem Catullischen No-
vizen zumindest zur Vernichtung des bisherigen Lebens fiihrt'®,

Die lyrische Erzahlung setzt mit einer Reise ein: Attis fahrt iber das Meer nach
Phrygien, wo er sich im wilden Taumel des évBovsiaopdg selbst entmannt. Darauf
fordert er seine Begleiter, die es ihm gleichgetan haben, in begeisterter Rede auf, in
das der Gottin geweihte Gebirge zu stiirmen. Dort sinkt die Schar schlieflich ermat-
tet in Schlaf. Attis erwacht am Morgen bei klarer Besinnung. Von tiefer Reue tiber
seine Tat erfiillt, eilt er zuriick zum Meeresstrand und sucht mit den Augen die ver-
lorene griechische Heimat. Im Monolog beklagt er sein Geschick: Wie ein fliichti-
ger Sklave hat er die Heimat verlassen, in der er Kindheit und Jugend als vielbe-
gehrter moic kaAdg verbracht hat. Die Selbstweihung an die Gottin — im kultischen
Rausch vollzogen — erscheint dem Novizen jetzt bei klarer Uberlegung als iibereilte
Tat, die nicht Erlosung, sondern lebenslangen Sklavendienst bedeutet. Ein Entrin-

einschlof; vgl. P.O. Scholz, Der entmannte Eros. Eine Kulturgeschichte der Eunuchen und
Kastraten, Diisseldorf/Ziirich 1997, 101 f.

13 Vgl. M.J. Vermaseren (wie Anm. 1) 93 ff.

14 Bekannt sind die Gesetze gegen Kastration, die Domitian erlieR. DaB in Rom jugend-
liche Kastraten begehrte Geliebte waren und auch Domitian selbst einen solchen Knaben be-
safl, bezeugt Martial (6,2; 9,5. 7. 11-13. 16 f. 36).

15 E. Marmorales These, Catull sei Kybele-Anhanger und in c. 63 durch personlich er-
fahrene Ekstase inspiriert worden (L ultimo Catullo, Neapel 1952), stie in der Forschung zu
Recht auf Kritik; c. 63 ist nicht das Werk eines glaubigen Mysten.

16 Umfassende Interpretationen bieten O. Weinreich, Catulls Attisgedicht, in: Ann. de
L’Inst. de Phil. et d"Hist. Orientales et Slaves, [V, 1936, Mél. F. Cumont, 463-497; ND in:
Catull. Wege der Forschung, hrsg. v. R. Heine, Darmstadt 1975, 325-359; J.P. Elder, Catul-
lus® Attis, in: AJPh 86, 1974, 394-403; P. Fedeli, Dal furor divino al rimpianto del passato.
Tecnica e stile di Catull. 63, 27-49, in: GIF 29, 1977, 40-49; ders.. Il prologo dell” Attis di
Catullo, in: Studi di Poesia Latina, FS A. Traglia, Rom 1979, 149-160; H.P. Syndikus, Ca-
tull. Eine Interpretation, II, Darmstadt 1990, 76 ff.
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nen aber kann es nicht geben. Voller Zorn iiber die Klagen des Abtriinnigen 16st
Kybele einen Lowen aus dem Geschirr ihres Wagens und sendet ihn aus. um Attis
erneut in den Wahnsinn zu treiben. Er flieht zuriick in die Haine des Kybele-Kults,
dem er den Rest seines Lebens widmet.

Erst spit im Gedicht, ndmlich im Reuemonolog des Mysten, erfahrt der Leser, aus
welchem Land Attis stammt: Er ist Grieche. Diese lang retardierte Information steht
nicht nur in Widerspruch zur Erwartung des Lesers, der mit dem Namen Attis den
phrygischen Kultheros oder allenfalls einen phrygischen Priester verbunden hiitte.
Sie verschirft auch den Umschwung zwischen kultischer Begeisterung und ver-
zweifelter Reue und damit die Anteilnahme des Lesers. Zweifel und Reue nach der
kultischen Selbstverstimmelung diirften auch manchen phrygisch-lydischen An-
héanger der Gottin verstort haben. Bei einem dem 6stlichen Orgiasmus urspriinglich
fernstehenden Griechen miissen sie eine existentielle Dimension einnehmen. Aus
dem Bereich griechisch-kultivierter Lebens- und Sinnenfreude ist er in ein Reich ur-
spriinglicher Wildheit aufgebrochen; aus dem von vielen Minnern umworbenen
Knaben ist der geschlechtslose Diener einer eifersiichtigen Gottin geworden. Mag
der Leser auch den enthousiasmierten Taumel eines phrygisch-lydischen Priesters
der Kybele mit Billigung oder Grauen begleiten, die Distanzierung eines Griechen
von dem religidsen furor, der ihn vernichtet, muf3 auf Verstindnis und Anteilnah-
me treffen und zu kritischer Distanz gegeniiber einer Religion anregen. die ihren
Anhingern die Selbstverstimmelung und Selbstaufgabe auferlegt.

Stammt die Idee zu einer solchen Konfrontation zweier Welten von Catull,
oder folgt er einer Quelle — und wenn er einer Quelle folgt, wie eng rezipiert er sie?

DaB Catull die Mythenbearbeitung von Hermesianax und Kallimachos oder gegebe-
nenfalls auch die Quellen der spiteren Mythenreferate gekannt hat, ist wahrschein-
lich. In jedem Fall steht er einer zumindest fragmentarisch fabaren Quelle in einem
auffilligen Motiv nahe. Wie Wilamowitz aufwies'. findet die erste Rede des Attis
an seine Gefahrten, in der er sie zum rasenden Lauf in die Haine der Géttin aufsta-
chelt, eine sehr genaue Entsprechung in zwei Versen, die das metrische Handbuch
des Hephaistion ohne Autorangabe iiberliefert'®:
T'aArot untpog opeing e1héBvpsot dpopddec,
ofc évrea totayeiton kol ydhkea kpdTaio.
Bei Catull wie im griechischen Fragment liegt als Metrum der ionicus vor. al-
lerdings im Fragment in reiner Form?°, bei Catull in der Form des Galliambus, bei

17 U. v. Wilamowitz, Die Galliamben des Kallimachos und des Catullus, in: Hermes 14,
1879, 194-201.

18 Heph. X1I 3, 39, 1.

19 Kallim. 761 Pf.

20 Dennoch fithrt Hephaistion die Verse als Beispiel eines Galliambus (uétpov
yoAA o Bikdy Kol unTpeoKoy) an.
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dem ein systematischer Austausch von Kiirzen und Lingen (dvaxAaoctic) die Unru-
he des Geschehens auch metrisch malt. Vor allem aber werden in beiden Texten die
Kastraten grammatisch als feminin behandelt: nicht als T'¢AAor, sondern als
T'aAAot bzw. Gallae (12. 34). Catull faBt nach der Selbstentmannung Attis und sei-
ne Begleiter mehrmals auch in anderer Bezeichnung als weibliche Wesen auf?!.
Wilamowitz hielt das im Fragment reprasentierte griechische Gedicht fiir ein
Werk des Kallimachos?. Thm schlof sich die iltere Forschung in der Mehrzahl
an®’, wihrend in neuerer Zeit Skepsis herrscht?*. Vor allem aber ist die Quellenfra-
ge mittlerweile gegeniiber interpretatorischen Neuansitzen in den Hintergrund ge-
treten. So richtet sich das Augenmerk einer eher hermeneutisch als literaturgene-
tisch orientierten Philologie auf die geistige Nihe zwischen dem vom religiosen
furor in leidvollen Individualititsverlust getriebenen Kybele-Priester und dem
durch den furor der Liebe zu Lesbia erschiitterten groflen Liebenden des liber Ca-
tullianus. Attis’ selbstzerstorerische Verfallenheit an die Faszination der Gottheit.
seine Sehnsucht nach der Riickkehr zu einem rational geprigten und selbstbestimm-
ten Leben und die abschlieBende Distanzierung des erzihlenden Ichs von diesem

2l In der handschriftlichen Uberlieferung von c. 63 ist dieses Femininum allerdings
nicht konsequent durchgehalten, ein Phanomen, das in vielen Textausgaben durch eine kon-
sequente ,Umschreibung® in die femininen Formen aufgehoben wurde (Guanini, Lachmann,
Friedrich, Lafaye, Kroll, Goold; anders aber Lenchantin de Gubernatis, vgl. ad v. 8). Als be-
wuBte Stilisierung der paradoxalen Lage des ,Halbmanns' rechtfertigen G. Lafaye, Catulle,
Poésies, texte établi et trad., Paris 1949, 50 Anm.; P. Oksala, Das Geschlecht des Attis bei
Catull, in: Arctos 6, 1969, 91-96; J.P. Elder (wie Anm. 16) 399, die uneinheitliche Textiiber-
lieferung.

22 Ein spiterer Scholiast (G. Choiroboskos) weist darauf hin, der Galliambos sei von
Kallimachos gerne benutzt worden. Hierauf baute Wilamowitz seine These auf, die Verse ge-
horten Kallimachos. In dieser Frage ist natiirlich keine Sicherheit zu gewinnen, wie Wilamo-
witz spiter selbst konzediert, vgl. Hellenistische Dichtung, Berlin 1924, II 291-5.

23 Vgl. Kroll, ad c. 63, Vorrede; Lafaye, Catulle et ses Modeles, Paris 1894, 82-9;
J. Friedrich, Catulli Veronensis liber, Leipzig/Berlin 1908, 295, der aber hervorhebt, Catull
habe seine Quelle in jedem Fall weit iibertroffen. Lenchantin de Gubernatis, 128 f., halt Kal-
limachos™ Autorschaft trotz einiger Zweifel fiir wahrscheinlich. Skeptisch gegeniiber kallima-
chischer Urheberschaft dufert sich M.E. Cahen, Callimaque et son ceuvre poétique, Paris
1929, 242. Meineke, Anal. Alex. 341-348, schreibt das Fragment Euphorion zu, Bergk, Poet.
lyr. Gr., fr. adesp. 121, halt Euphronius Chersonesites fiir den Autor.

23 Flores (Rez. zu U. Della Corte, Personaggi catulliani, in: Vichiana, N.S. 5, 1976,
152) vermutet Parthenios als Urheber. Weinreich (wie Anm. 16) will zwar Kallimachos als
Autor der Verse nicht ausschlieBen, duBert aber deutliche Zweifel. D. Mulroy, Hephaestion
and Catullus 63, in: Phoenix 30, 1976, 61-72, sieht insbesondere in dem in Hephaistions
Encheiridion iiberlieferten Hinweis auf bei den Alexandrinern beliebte Galliamben eine spite
Interpolation; das Scholion des Choiroboskos konstatiere fiir Kallimachos nicht den haufigen
Gebrauch von Galliamben, sondern allenfalls von lonikern @ minore. D.F.S. Thomson, Ca-
tullus. Edited with a Textual and Interpretative Commentary, Toronto 1997, nimmt den Hin-
weis des Choiroboskos, auch Kallimachos habe Galliamben verfalit, geradezu als Beweis
dafiir, da3 die von Hephaistion zitierten Verse nach Meinung des Scholiasten nicht von Kalli-
machos stammten.
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verstorenden und vernichtenden furor werden als mythische Spiegelung individuel-
ler Erfahrung, ja geradezu als Medium autobiographisch geprigter Dichtung
interpretiert®. C. 63 ist demnach ein Pendant zu Gedichten wie c. 8 (Miser Catulle,
desinas ineptire), 11 (Furi et Aureli, comites Catulli), 62 (Dicebas quondam so-
lum te nosse Catullum). 76 (Siqua recordanti benefacta) oder 85 (Odi et amo).
Attis ein mythisches Spiegelbild des lyrischen Ichs der Liebesgedichte. Eine solche
Auslegung schlie3t nun freilich eine Quelle nicht aus; sie konnte deutlichere Kontu-
ren gewinnen, wenn der Grad Catullischer Unabhingigkeit in der Rezeption und
Gestaltung des Stoffes zu kldren wire.

Daf Catull das Werk. aus dem Hephaistion zitiert, gekannt hat und dadurch zu
seinen Gallae angeregt wurde, ist recht wahrscheinlich. Daf3 allerdings, wie Wila-
mowitz annimmt, ¢. 63 der durch das Fragment bezeugten Attis-Erzidhlung in den
wesentlichen Punkten von Handlungsfiihrung und Intention folgte, ist nicht zu be-
weisen. Wenn Hephaistion seiner iiblichen Zitatpraxis gefolgt ist. dann bildet das
Verspaar den Anfang des griechischen Gedichts. Die Verse bezeichnen aber die
verschnittenen Priester der Kybele bereits als I'a¢AAot; ihr Eunuchentum wire also
von Anfang an vorausgesetzt. Stand aber am Anfang der évBovowxopdc der eta-
blierten Mysten und nicht die Geschichte einer Bekehrung zum Kult, dann kdnnte

25 J.P. Elder, Notes on some conscious and subconscious elements in Catulls’ Poetry,
in: HSPh 60, 1951, 101-136; ND in dt. Ubers.: Catull. Wege der Forschung, hrsg. v.
R. Heine, Darmstadt 1975, 85-132, hier 95, sieht die Auswahl des Stoffes durch Catull in der
Analogie zu Catulls eigener Erfahrung begriindet; H. Musurillo, Symbol and myth in ancient
poetry, New York 1961, 106, hilt den furor des Attis fiir einen Ausdruck von Catulls eige-
ner Pein; dhnlich auch P.Y. Forsyth, Catullus: The Mythic Persona, in: Latomus 35, 1976,
555-66; L. Ferrero, Interpretazione di Catullo, Turin 1955, 276. 378; J. Granarolo, L 'ceuvre
de Catulle. Aspects religieux, éthiques et stilistiques, Paris 1967, 141 £.; J. Ferguson, Catul-
lus, Oxford 1988, 34; B. Arkins, Sexuality in Catullus, Hildesheim 1982, 152 u. 156;
P. Oksala, Catulls Attis-Ballade. Uber den Stil der Dichtung und ihr Verhaltnis zur Persén-
lichkeit des Dichters, in: Arctos3, 1962, 199-213; P.W.Harkins, Autoallegory in
Catullus 63 and 64, in: TAPA 90, 1959, 101-116; T.J. Sienkewicz, Catullus another Attis, in:
CB 67, 1981, 37 ff.; E. Lefévre, Alexandrinisches und Catullisches im Attis—Gedicht (c. 63),
in: RhM 141, 1998, 308-328. Auf die Spitze treibt diese autobiographische Exegese W.
Schmid, Catullus. Ansichten und Durchblicke, Goppingen 1974, 229 ff., der die Kybele-At-
tis-Handlung als Analogie einer detaillierten Lesbia-Catull-Handlung (mit Furius als dem Lo-
wen!) interpretiert. Syndikus (wie Anm. 16) 76 ff. betont wieder den griechischen Charakter
der Mehrzahl der Motive und weist die Vorstellung personlicher Betroffenheit des Dichters
zuriick.

26 Eine im eigentlichen Geschehen enge Orientierung an einer griechischen Quelle ver-
mutet auch noch Weinreich (wie Anm. 16), der allerdings Catullische Eigenstandigkeiten auf
interpretatorischem Wege wahrscheinlich macht. So weist er auf den spezifisch romischen
Tenor im Einsatz der zweiten Attis-Rede hin, in der der Grieche die eigene Tat und den Ver-
lust der Heimat beklagt. Insbesondere die Apostrophe der patria und den Vergleich mit ent-
laufenen Sklaven (51 f.) hélt Weinreich fir eigenstandig Catullisch. Ebenso vergleicht er
auch die aromounn des Schlusses mit griechischen Analoga und differenziert zwischen dem
in der griechischen Literatur gebrauchlichen Wunsch, das Ungliick moge ein konkretes ande-
res Objekt heimsuchen (etwa die Feinde), und der allgemeineren romischen Hinsendung des
unerwiinschten Geschicks zu nicht ndher bezeichneten anderen. Auch Syndikus (wie
Anm. 16) sieht Catulls poetische Eigenstidndigkeit vor allem in solchen Einzelmotiven und in
der Ordnung der vorgegebenen Handlungselemente wirksam (79 f.).



Cattuls Attis-Gedicht im Licht der Quellen 890

man vermuten, dal das Gedicht nicht in so dramatischer Weise auf eine Abkehr
vom Kult zusteuerte, wie dies bei Catull der Fall ist. Allerdings mag Hephaistion
gerade bei diesem Beispiel Verse aus der Mitte des Werkes ausgesucht haben:
SchlieBlich war der ionicus das fiir die Kultlieder der Kybele-Anhédnger iibliche
Versmal; da lag es nahe, ein solches Kultlied auch etwa aus der Mitte des Gedichts
anzufiihren.

Einen Hinweis auf einen im Vergleich zu Catull anderen Kontext des griechi-
schen Fragments gibt vielleicht ein ungewohnlicher Begriff — die Bezeichnung der
schallerzeugenden Attribute der I'aAAon als évrea, Waffen. Diese Formulierung hat
Catull nicht, auch tragen bei ihm die Schallinstrumente keinerlei Waffencharakter®’.
Es mag sich hier aber auch um eine bloe Metapher bzw. eine etwas freiere Formu-
lierung handeln®®. Andererseits gibt es im Gesamtbereich der Kybele-Mythen zwei
Erzihlversionen. in denen die Musikinstrumente der Priester an die Stelle von Waf-
fen treten. Die erste ist bei Ovid erhalten. In seiner aitiologischen Erzihlung des
Kybele-Mythos in den Fasten verwendet er den Begriff re/a, den er dezidiert be-
griindet: Wahrend namlich Kureten und Korybanten Helme und Schilde geschlagen
hitten, um das Wimmem des neugeborenen Iuppiter zu tibertonen und ihn so vor
dem kinderverschlingenden Saturn zu retten, hitten die Kybele-Priester zu Zimbeln
und Tympana gegriffen: cymbala pro galeis, pro scutis tympana pulsant
(Fast. IV 213). Wenn évtea im Fragment mehr ist als bloBe Metapher, dann konnte
es auf diesen bei Ovid bewahrten Teilaspekt des Zeus-Mythos verweisen; es konnte
sich aber auch um einen Erzihlstoff handeln, der in einem in der Anthologia Palati-
na bewahrten Zyklus von insgesamt fiinf Epigrammen bearbeitet ist. Auch dort wer-
den die Musikinstrumente zu Waffen; auch dort ist zudem das Kastratentum des
Attis von Anfang an vorausgesetzt. Vor allem aber liberschneiden sich die Epigram-
me thematisch in vielen weiteren Aspekten mit Catull 63.

Das ilteste dieser Epigramme (VI220)* stammt von Dioskorides (um
240 v.Chr.):

Zépdic Mlessvoevtoc amd Dpuyoc ned” ikécBart,
EXQPOV Lotvopivny 80VG AvENOIGL TPTY,
ayvoc "Atve, KuBéing Borapnndroc: dypia 8 adtod
gy OyOn yohenfic nvedpata Bevpoping
EGTEPLOV GTEIXOVTOC GVE KVEQOG® E1¢ OF KATOVTEG 5

27 Er stellt aber vielleicht eine Anspielung auf den Begriff her, indem er das Tympanon
in gleichfalls duBerst gesuchter Formulierung als tua mater initia bezeichnet (V. 9). Das
greift die griechischen évtea lautlich so eng auf, wie nur eben moglich.

28 Weinreich (wie Anm. 16) 331, Anm. 21, faBt £vtea als Werkzeug(e) auf und ver-
weist auf Pindar, OL. VII 12; Pyth. XII 21. In A.P. VI 219, 20 8wvetov ‘Pelag 6nlov und bei
Ovid, Fast. IV 213 hilt er aber ,.Reflexe des &vtec in diesen toAvBpUAnta Callimachea'™ fiir
moglich.

29 DaB Dioskorides’ Version die Quelle der spiteren Epigramme ist, ist— trotz
Geffcken, RE III A 1, 1927, 196 — wahrscheinlich; vgl. Wilamowitz, Hell. Dicht. II 292, u.
Gow/Page, Hell. Epigr. II 246.
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avtpov £dv vedoog Bardv arwbev 6309.
709 Ot Aéwv dpovoe katd otifov, avdpdct deina
Bopoarfolc, FdAre 8’ 008 Ovopastov Gxoc,
0¢ 167" avavdog Epetve d¢ovg Vo Kol Tivog adpn
daipovog €¢ Tovoey TOUTAVOY NKE XEpag: 10
ob Bapb pukfoavtog 6 Bapoaiemtepoc GAAWV
TeTpanddv EAGQwY E8papey 6EVDTEPOY,
70V BapLv oV peivag axofic wooov - £x O efomoev-
~MAjtep, Zayyopilov xelAest Top TOTOUOD,
ipnv ool Badduny Lwdypio kol Aakdympuo 15
70070 10 Onpl PuYH¢ aftiov avtiBepar.™

Nach Sardes zog vom phrygischen Pessinus her,

aufer sich, das im Rasen geschiittelte Haar den Winden darbietend,

der keusche Atys, Kybeles Eunuch.

Doch die wilde Begeisterung schwerer Gotterfiilltheit

kiihlte sich ab, als er am Abend durch das Dunkel schritt.

Und so wich er ein wenig vom Weg ab und trat in eine abwirts fiihrende Hohle ein.
Auf seinen Spuren aber stiirmte ein Lowe herbe1, mutigen Mannern ein Schrecken,
dem Gallen unsagbares Grauen.

Da blieb er stumm vor Furcht, und durch den Einhauch einer Gottheit

schlug er die Hiande auf das Tympanon.

Als dieses dumpf erdrohnte, entlief das Tier, das doch furchtloser ist als alle anderen,

hurtiger als Hirsche,

denn es ertrug nicht den schallenden Larm. Der Priester aber rief:

~Mutter, an den Ufern des Flusses Sangarios,

eine heilige Kammer weihe ich dir, Lebensretterin, und dieses Klanginstrument,
das Ursache 1st fiir die Flucht des Tieres.*

Das im Epigramm erzihlte exotische Abenteuer mit Happy-End scheint auf den er-
sten Blick von Catulls ,Seelendrama” meilenweit entfernt zu sein. Dennoch beste-
hen wesentliche Motivparallelen: In beiden Fillen geht es um einen Kybele-Prie-
ster, der den Namen des Lieblings der Gottin Attis fiihrt. sich auf einer Reise befin-
det, zu Beginn der Erzihlung in rauschhaftem Toben das Gebirge durcheilt. unter
dem EinfluB des Abends bzw. (bei Catull) des nichtlichen Schlafes aus seiner Ek-
stase zur Besinnung zuriickfindet, in diesem Zustand einen Zufluchtsort aufsucht
(der Atys des Dioskorides eine Hohle zum Schutz vor der Nacht; Catulls Attis das
Meer als duBersten Fluchtpunkt seiner Heimatsehnsucht). dort einem Lowen begeg-
net, der ihn aufs duBerste verstort, diesem Lowen aber entkommen kann und somit
im Dienste der Gottin verbleibt. Beide Texte miinden in eine gebetsartige Hinwen-
dung zu Kybele, im Epigramm als Votivspruch, bei Catull als Apopompe religioser
rabies.

Das Epigramm entfaltet dieses Handlungsgeriist, wie es der Gattung gemaB ist,
in raschem Erzihltempo und in der Konzentration auf den einen Protagonisten. Bei
Catull lassen Landschaftsschilderungen, der Wechsel von Schauplatz und Tages-
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zeit, die Anrede an die Begleiter und ein umfassender Monolog ein balladeskes Ge-
fiige von 93 Versen entstehen. Vor allem aber ist die Konfrontation mit dem Lowen
in einen ginzlich anderen Motivationskontext geriickt.

Dioskorides erzahlt die Geschichte einer unverhofften Rettung: Lowe und Prie-
ster treffen zufillig aufeinander. das Schicksal des Priesters scheint besiegelt, doch
auf ungewohnliche Weise gelingt es ihm, das wilde Tier zu verjagen; es flieht vor
dem Schall des Tympanons. Die Zugehorigkeit zur Kultgemeinschaft der Kybele
erweist sich also fiir den Priester als heilsam. So stattet er denn auch der Géttin mit
der Weihung von Tympanon und Kultkammer den geschuldeten Dank ab.

Catull dagegen erzihlt nicht von Rettung, sondem von Vemichtung — wenn
nicht des Lebens, so doch der friitheren Existenz. Der Lowe — von Kybele selbst ge-
schickt — bewirkt im Auftrag der Gottin die mentale und physische Riickkehr des
Abtriinnigen in den Herrschaftsbereich der Gottin — und damit die endgiiltige Absa-
ge an seine individuelle Vergangenheit.

Das Epigramm des Dioskorides stellt also keine eng benutzte Quelle fiir Catull

dar. Es konnte aber an seiner Stotfversion mitgewirkt haben. Daf Catull es gekannt
hat, darf als sicher gelten, es war in der Epigrammsammlung des Meleagros von
Gadara iiberliefert, die um das Jahr 70 v.Chr. entstand und sehr rasch in Rom be-
kannt wurde. Dort fand Catull auch drei weitere epigrammatische Variationen zu
demselben Thema:
AP.VI217 wird in der Uberlieferung dem Simonides zugewiesen, diirfte aber
einer spiteren Zeit angehoren. Beckby hilt Leonidas von Tarent fiir den Autor, da-
mit wére es etwa zur gleichen Zeit wie das Epigramm des Dioskorides entstanden.
Die Rettung vor dem Lowen ist inhaltlich identisch wie bei Dioskorides erzahlt™.
Einige Jahrzehnte spiater hat Alkaios von Messene das Thema aufgegriffen
(A.P. VI218). Von seinen Vorgingern hebt er sich durch eine raffiniert variierte
SchluBpointe ab: Der Lowe flieht nicht mehr vor dem Liarm des Tympanons, son-
dern wiegt die Mihne im Rhythmus der Musik — er lernt den Tanz der Kybele, wie
es im Zusammenhang der das Epigramm beschlieBenden Votivweihung heiBt®'. Da-
mit wird der Lowe in den Bannkreis der Gottin gezogen, dem er auch in der bilden-
den Kunst hdufig zugeordnet ist; zahlreich sind die Darstellungen der Muttergott-
heit gemeinsam mit Lowen, die ihren Thron umlagern. auf ihrem SchoB3 ruhen oder
auch ihren Wagen ziehen®2. Auch bei dem Epigrammatiker Alkaios geht es aber
wesentlich um die Rettung des Priesters; die durch seine Teilhabe am Kybele-Kult
iiberhaupt erst ermoglicht wird?*?,

30 Allerdings weiht der Gerettete der Géttin hier seine Locken und sein Gewand.

31 7-10 30 pév évéxheloev goviav yévuy, éx 8¢ tevéviav / EvBoug pouPniny
¢otpoediile @ofnv: / kelvog & éxkmpoguydy 0Aody woépov elcato ‘Peln / Bfpo, tov
opynoudv avtopadn KuBéine.

32 Vgl. Vermaseren (wie Anm. 1) und A.Rapp, Art. Kybele, Roscher II 1, Sp. 1638
—1672, insbes. 1663 ff.

33 Alkaios v. Messene setzt wie Catull mit dem Motiv der Selbstkastration ein. Die
Kennzeichnung des Gallen als Ketpdpevog yovipny tig and eAéBo Mntpog aybptng hebt
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Die vierte Fassung— A.P. VI219 —stammt von Antipatros von Sidon (ca.
170-100 v.Chr.). Antipatros wahrt die urspriingliche SchluBwendung —der Lowe
flieht den Larm —, setzt aber einen neuen Akzent, indem er durch ausfiihrliche
Schilderung insbesondere die Weichlichkeit des Priesters und die Bedrohlichkeit
des Tiers pointiert. Darin manifestiert sich eine leichte Verachtung des Kastraten-
tums, die der Catullischen Perspektive nahekommt, ohne allerdings deren psycholo-
gische Tiefe zu erreichen™. So endet auch bei Antipatros das Epigramm nicht mehr
mit dem Preis der Muttergottheit, sondern mit der recht schalen Sentenz, Not mache
erfinderisch®.

Die Epigramme sind bisher in der Catull-Forschung wenig beachtet worden.
Wilamowitz*® und verschiedene Kommentatoren verweisen nur knapp auf sie’’,
Gow zieht beildufig die Moglichkeit einer Beeinflussung Catulls durch Dioskorides
in Betracht®®. Erst Fedeli*® (1981) untersucht das Verhiltnis der Epigramme zu
Catull 63 genauer; er kann verschiedene deutliche Parallelen in einzelnen Motiven
und Formulierungen nachweisen. Insbesondere die Furcht des Catullischen Attis
vor dem Ida-Gebirge als der Heimat wilder Tiere (52 ff.) sowie Details der Be-
schreibung des anstirmenden Lowen zeigen deutliche Beriihrungspunkte mit Dios-
korides; einige Formulierungen hat Catull auch dem Epigramm des Antipatros ent-
lehnt. So kommt Fedeli zu dem naheliegenden SchluB. Catull habe neben dem hel-
lenistischen Erzihlgedicht mit der Attis-Episode auch die Epigramme benutzt und
spiele bewuft auf sie an.

das Eunuchentum des Priesters deutlicher und wohl auch mit kritischem Grundton hervor,
ohne doch den Akt selbst in die erzdhlte Zeit zu verlegen. Immerhin konnte dieser Epi-
gramm-Einsatz bei Catull nachwirken.

3 Eine gewisse Distanzierung vom Rasen der Gottbegeisterung liegt vielleicht schon
bei Dioskorides 3 f. in der Wendung Gypta ... yakenifc nvebpata Bevpoping.

35 23 £.: 18", dg £8i8alev avéyka / mévoogog eEeupely ExAuoty "Atdew. Zur schlich-
ten Form des Votivepigramms kehrt die letzte erhaltene epigrammatische Fassung des Stof-
fes zuriick (A.P. VI 237), von Antistios wahrscheinlich kurz nach der Zeitenwende verfalit.

36 Hellenistische Dichtung II 292.

37 0. Hezel, Catull und das griechische Epigramm, Stuttgart 1932, fiihrt die Epigramme
nicht an.

38 “In Dioscorides too the lion does not appear until enthusiasm has cooled ... Whether
this is more than a coincidence I will not guess. It is hard to see why Dioscurides introduces
this point, and, if his meaning is that the lion is reminding Atys of a task which he was about
to shirk, it is far from clear.” (A.S.F. Gow, The Gallus and the Lion, in: JHS 80, 1960,
88-93.)

39 P. Fedeli, Attis e il leone: Dall’ epigramma ellenistico al c. 63 di Catullo, in: Lettera-
ture comparate. Problemi e metodo. Studi in onore di E. Paratore, I, Bologna 1981, 247-256.
Den Nachweis der Abhéangigkeit Catulls von den Epigrammen fiihrt erneut K.M.W. Shipton,
der Fedelis Abhandlung unbekannt zu sein scheint (The Attis of Catullus, in: CQ 37, 1987,
444-49).
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Die Unterschiede zwischen Catull 63 und den Epigrammen in Geschehen und
Stimmung fiihrt Fedeli darauf zuriick, da Catull der .Urquelle" treu geblieben sei,
von der die Epigramme — gemaf3 der gattungsspezifischen Tendenz zur Variation —
abgewichen seien. Die Epigramme bieten also in Fedelis Sicht Stoffaltemativen zu
der hellenistischen Quelle. die Catull unverfilscht wiedergibt. Diese Urfassung hit-
te demnach die Reue des Priesters, seine innere Abkehr von Kybele und die Aus-
sendung des Lowen durch die Gottin enthalten, Motive, die in den Epigrammen in
eine Rettungsgeschichte umgemiinzt worden seien.

Fedelis These beruht auf den drei Grundannahmen, dafl die Epigramme auf ei-
ne hellenistische Quelle zuriickgehen, daB3 diese Quelle mit der Hauptquelle von
Catull 63 identisch ist und daB sie nicht die Rettungsgeschichte. sondern bereits den
psychologischen Konflikt des Mysten darstellte™. Wie plausibel sind diese Thesen?

Die erste, daf also die Epigramme auf eine hellenistische Erzihlung zuriickge-
hen, ist duBerst plausibel. Natiirlich ist denkbar, dal Dioskorides seinen Erzahlstoff
aus eigener Erfindung oder aus einer nicht-literarischen Quelle, etwa aus einer bild-
lichen Darstellung. vielleicht im Zusammenhang mit einer Votivgabe, gewonnen
hat. Sein Gedicht weist aber verschiedene epigramm-untypische Phinomene auf,
die den EinfluB einer alexandrinisch gepragten Attis-Erzihlung vermuten lassen!.
Das belegt schon der Vergleich mit Catull:

Catulls Attis ist in seiner psychologisierenden Darstellung. in der ausgefeilten
Kleinform, im spontanen Einsatz, dessen Vorgeschichte erst spiter nachgereicht
wird, in der Auflosung der Gattungsgrenzen, die Lyrik, Epik und Dramatik balla-
desk verschmilzt, in der Beseelung der Natur, die zur Folie fiir Attis’ Stimmung und
ihren Umschlag wird, und auch in manchen Details der Schilderung* geprigt von
hellenistischer Kunstauffassung. Dennoch fehlen drei bedeutende Merkmale alex-

40 Fedeli vermutet in dieser Quelle den Text, der durch das bei Hephaistion zitierte
Fragment belegt ist. Shipton versteht die Reise des Gallen in den Epigrammen als die Mis-
sionsreise des Attes bei Hermesianax, dessen Werk sie fir die gemeinsame Quelle Catulls
und der Epigramme halt; Gow fiihrt gleichfalls das Dioskorides-Epigramm auf Hermesianax
zuriick (92 f.). Dann wire, die Richtigkeit von Pausanias’ Referat zu Hermesianax vorausge-
setzt, der Atys des Dioskorides kein Kastrat, sondern androgyn geboren. Von den spiteren
Epigrammen hebt aber immerhin VI 218 (Alkaios) die Selbstentmannung ausdriicklich her-
vor (1); der Priester bei Simonides (VI 217) ist nicht der Kultbegriinder, sondern ein ['¢AAog
(2). Beide hitten also das Motiv im Sinne der gewdhnlichen Version ,normalisiert*.

4l Shipton vermutet den EinfluB einer bildlichen Darstellung, die bei Varro, "Ovog
Mopag 364, beschrieben war: non vidisti simulacrum leonis ad Idam eo loco, ubi quondam
subito eum cum vidissent quadrupedem Galli tympanis adeo fecerunt mansuem, ut tracta-
rent manibus? Hier kann aber nicht die erste Anregung gelegen haben, sonst wire die Ver-
sion des Alkaios nicht erst spitere Variation; vielmehr verschmilzt Alkaios die literarische
Quelle mit der bildlichen.

42 S0 v.a. der kleine Exkurs iiber den Schlafgott Somnus, der in die Arme der Pasithea
zuriickkehrt (42 f.).
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andrinischer Dichtung: Gelehrsamkeit, Mythenanspielungen, Aitiologie**. Gelehr-
samkeit und Mythenanspielungen (und vielleicht, wie etwas spiter zu zeigen ist,
auch das Echo einer Aitiologie) bietet aber — im Rahmen des im Epigramm Mogli-
chen — Dioskorides.

Sein Epigramm setzt ein mit den beiden Hauptkultorten der Kybele (V. 1),
Sardes und Pessinus, die in attraktiver Junktur einen fremdartig-gelehrten Aufklang
bilden. Er nennt den Flu} Sangarios als Wohnsitz der Gottin (V. 14), vielleicht eine
Anspielung auf die Kultlegende, die Attis zum Sohn der Nana. einer Tochter des
FluBgottes Sangarios, macht bzw. Kybele mit der Sangarios-Tochter identifiziert.
Weiter benutzt er den Terminus technicus fiir den phrygischen Eunuchen-Priester
Boropnrdroc (3) — Diener in der OoAdpun, dem Kultgemach der Kybele.

Dal die gelehrten, aber fremdartigen Namen dem Stil des Epigramms nicht
eben entsprechen, belegen die iibrigen Epigramme des Attis-Zyklus; dort sind sie
nicht aufgenommen™. Die Folgerung liegt nahe, daB sich in der etwas auffilligen
doctrina der unmittelbare Einfluf8 einer literarischen Quelle niederschligt. Dieser
Quelle konnte das bei Hephaistion zitierte Fragment angehdrt haben; es konnte sich
aber auch etwa um die fiir Hermesianax bezeugte Attis-Erzidhlung handeln. Die spi-
teren Epigrammatiker variieren dann nicht mehr in erster Linie das hellenistische
Attis-Gedicht, sondern das Epigramm des Dioskorides; sie verzichten auf dessen
demonstrative doctrina und kehren zum gattungsiiblich schlichteren Ton des Epi-
gramms zuriick.

Auch fiir Fedelis zweite Grundannahme, da8 nimlich die Epigrammatiker oder
zumindest Dioskorides und Catull auf dieselbe literarische Quelle zuriickgriffen,
spricht vieles. Das Epigramm des Dioskorides hat natiirlich nicht das lyrische Vers-
mal des ionicus bzw. Galliambus, und es erzihlt auch nur von einem einzelnen
Anhénger der Gottin; doch das sind Variationen, die durch die Gattung des Epi-
gramms erkliart werden. Dennoch sind die Motivparallelen deutlich genug, um

43 Weinreich (wie Anm. 16) 343 spricht vom ., Verzicht auf mythologische Schnérkel™
und halt den ,,Ausbau der naturhaften Begleiterscheinungen fiir wesenhaft catullisch.” Eben-
so konstatiert D. Braga, Catullo e 1 poeti greci, Messina 1950, 145 ff., .la mancanza quasi as-
soluta in questo epillio di ardite comparazioni, di erudizione mitologica, di ampie digressioni,
d1 osservazioni eziologiche, di allusioni alla storia del culto, alla patria del convertito®™ und
halt Catulls Gestaltung fiir im wesentlichen selbstandig.

# DaB die Epigramme sich zunehmend von der gelehrten Urfassung des Stoffes entfer-
nen, zeigen auch die weiteren Variationen; so ist bei Leonidas v. Tarent und Alkaios v. Mes-
sene (A.P. VI 217 f.) Rheia mit Kybele gleichgesetzt, in 219, Antipatros v. Sidon, 1st Kybele
ganzlich durch Rheia ersetzt; Antistios (A.P. VI 237) spricht nur noch von der Mnnp und
Oec. Alle vier spiteren Epigramme (nach Dioskorides) wissen nicht mehr von einer Reise;
der Aufenthalt des Gallen in der Wildnis wird nicht bzw. allein durch den Enthousiasmus
motiviert (219, Antipatros). Dieser Enthousiasmus wird bei Leonidas, Alkaios und Antistios
nicht einmal erwéhnt. Auch die ungewdhnliche Weihung der BoAdun ist in allen spéteren
Versionen durch .einfachere® Votivgaben ersetzt: Haar und Gewand, d.h. Gaben, die auch
aus weiteren Votivepigrammen fiir Kybele bzw. Rheia bezeugt sind; ber Alkaios (219) der
Lowe, d.h. vermutlich sein Abbild.
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einen gemeinsamen Ursprung wahrscheinlich zu machen: der trotz der leichten Ab-
weichung (Attis — Atys) letztlich identische Name, der nicht den Kultheros, sondem
einen Priester bezeichnet, die anfangs durch knappe Begriffe abgesteckte weite Rei-
se, der Weg durchs Gebirge, die Einsamkeit bzw. Vereinzelung des Attis, der Um-
schwung von gottlicher Begeisterung zum Wiedererwachen der klaren Besinnung,
die Begegnung mit dem Lowen, die SchluBapostrophe der Gottin — damit ist bei al-
len Unterschieden in der Ausfiillung ein weitgehend identisches Erzahlgeriist vor-
ausgesetzt. Dieses Geriist diirften beide Dichter, Catull und Dioskorides, einer ge-
meinsamen Quelle entnommen haben.

Fedelis dritte These und zugleich das zentrale Ergebnis seiner Untersuchung —
daB nimlich die Epigramme von der Version ihrer Quelle abweichen, die bei Catull
unverdndert rezipiert wird —ist um so fragwiirdiger. Verschiedene Textmerkmale
bei Dioskorides machen die Gegenthese — da3 die griechischen Epigramme in gat-
tungstypischer metrischer Variation und inhaltlicher Konzentration die Version
einer umfinglicheren hellenistischen Erziahlung oder einen Erzahlabschnitt daraus
widerspiegeln, Catull aber von dieser Quelle abweicht — um vieles wahrscheinli-
cher™®.

Setzt man voraus, dal Dioskorides die im Epigramm eher atypischen konkreten
geographischen Bezeichnungen aus seiner Quelle iibernommen hat. dann lag auch
in der griechischen Attis-Erzdhlung eine raumliche Bewegung vor, die sich inner-
halb von Kybeles Machtbereich vollzog. Der Priester entstammt also wahrschein-
lich dem Hauptkultort der GroBen Mutter; er ist kein Grieche und steht dem Kybe-
le-Kult gewissermaf3en durch Geburtsrecht nahe. Eine spontane und in ihren Konse-
quenzen ibereilte Hinwendung zur Gottermutter war fiir ihn also kaum moglich.
Auch die Selbstentmannung kann unter diesen Voraussetzungen nicht erst nach
dem Aufbruch der Reise vollzogen worden sein; sie wire doch wohl in Pessinus
selbst erfolgt*. Das Potential von Spannung und psychologischer Entwicklung der
Erzihlung — wenn sie denn iiberhaupt auf Spannung oder psychologische Entwick-
lung angelegt war — kann demnach nicht aus verspiteter Reue erwachsen sein.

LaBt sich weiteres iiber die von Catull und Dioskorides benutzte Quelle er-
schliefen?

Man darf vermuten, daB8 die griechische Erzahlung einen aitiologischen Cha-
rakter trug. Ovids aitiologische Mythenerzihlung in den Fasten verstirkt diese Ver-
mutung. Einen weiteren Hinweis gibt wiederum Dioskorides. Zu Beginn seines Epi-
gramms ist der Priester als Balaunndérog bezeichnet. Am SchluB weiht er der Got-
tin zum Dank fiir die Rettung vor dem Lowen das Tympanon, das ihn errettet hat,

45 Catulls gestalterische Freiheit zeigt sich auch darin, daf er verschiedene Quellen be-
nutzte. Wilamowitz, Hellen. Dicht. I1 291-5, verweist auf das Akontion-Motiv und auf Moti-
ve aus der podoa nodikn, V. Errante auf Eur. Bacch., v.a. 677-774 (La poesia di Catullo,
I1, Mailand 1945, 283 f.).

46 Dieser Einwand hielte selbst Reitzensteins Konjektur zu V. 10 to véov stand — die
Gow/Page, Hell. Epigr. II 248 freilich fiir unwahrscheinlich halten.
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und eine Qakdpn, eine unterirdische Kultkammer*’. Das solcherart wiederholte
Motiv der Boképn scheint also von einiger Wichtigkeit zu sein.

Wo sich die von dem Priester geweihte Kammer befindet, wird nicht gesagt,
doch ist aufschluBreich, daB die Hohle, in der die Begegnung mit dem Lowen statt-
findet, von Dioskorides ausdriicklich als xatavtec bezeichnet wird — also abschiis-
sig, d.h. hinunterfiihrend; die Hohle ist also unterirdisch, wie es fiir die Kultkam-
mern der Kybele iiblich war. Fiir die Begegnung mit dem Lowen war dies unerheb-
lich; die spéteren Epigramme lassen den Hinweis auch aus. Weiterhin liegt nahe,
daB auch die Weihung der Kammer — so wie die des Tympanons — in unmittelbarem
Zusammenhang mit der Rettung vor dem Lowen steht. Der Priester weiht der Gottin
nicht nur das Instrument, sondern auch den Ort seiner Errettung®.

Der letzte Vers bei Dioskorides enthilt das Wort aitiov, hier im Sinne von
Verursacher —bezogen auf das Tympanon, das die Flucht des Lowen verursacht
hat. Damit ist natiirlich keine Aitiologie formuliert — wie sie im Votivepigramm
auch uniiblich wire. Vielleicht liegt aber noch ein Reflex der Formulierung der
Quelle vor, die nach dem aitwov dafiir fragt, da der Magna Mater unterirdische
Hohlen und die tonenden Instrumente ihres Kultes gewidmet werden — eine Frage,
auf die die Anekdote von der Begegnung des Attis mit dem Lowen in einer unterir-
dischen Kammer eine Antwort vermittelte*

Das Epigramm des Dioskorides erlaubt gemeinsam mit der Catullischen Variation
Vermutungen zur Handlungsfiihrung in der hellenistischen Quelle™: Wie bei Catull,
befindet sich der Priester Attis auf einer Reise, nur nicht von Griechenland nach
Phrygien, sondern — wie bei Dioskorides — von Pessinus nach Sardes (Diosk. 1).
Wahrscheinlich ist er in Begleitung von weiteren Verschnittenen, die er zu orgiasti-
schem Treiben auffordert (Cat. 63, 12 ff.; vgl. auch das griechische Fragment). Der
wilde Taumel sprengt die Gemeinschaft auseinander; einen Reflex davon bietet

47 Diese Definition wird bezeugt durch ein Scholion zu Nik. Al 7, in dem 8aAdpor als
tomotL tepol brdyelol avakeipevor tf Péq erldutert sind. Im Lexikon des Hesychios wird
Kybeles Name selbst mit diesen Hohlen- Kammern in Verbindung gebracht: k0Beia Gpn
Dpuylog. kol Gvpo kol OdAapot.

Damit eriibrigt sich auch die allzu gesuchte Auffassung der Boldun als Pectoral des
Priesters, wie Gow sie vertritt; bei der Balaun handelt es sich ja nicht etwa um “‘a shrine as
yet non-existent” — eine solche Weihung wire in der Tat “awkward” (Gow [wie Anm. 38]
91), sondern um die durchaus schon vorhandene Hohle, in der sich das Lowen-Abenteuer
volIzo&en hat. i

Die ,offizielle* Begriindung fiir die Verehrung in unterirdischen Kammern verlduft
allerdings anders: In einer solchen Kammer soll Kybele den toten Attis geborgen haben,
nachdem Zeus ihr garantiert hatte, daB sein Korper nicht verfallen und sein kleiner Finger
sich weiter bewegen werde (Arnobius, Adv. gent. V 7). Doch diese Begriindung muf} nicht
die einzige gewesen sein; die einzelnen Riten und Verhiltnisse des Attis-Kultes sind in der
antlken Literatur auch sonst mit vollig unterschiedlichen Begriindungen versehen worden.

0 Ob es sich um die Erzihlung des Hermesianax oder einen Erzihlausschnitt daraus
handelt, kann hier nicht entschieden werden; auch ist natiirlich fraglich, ob und inwieweit das
be1 Hephaistion iiberlieferte Fragment hinzugezogen werden kann.
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noch Dioskorides, der Attis ein wenig vom Weg abkommen 148t (6 Grwbev 680D
findet er die Hohle), und die nicht niher erklirte und etwas abrupte Vereinzelung
des Attis bei Catull’!. Am Abend weicht der gottliche Wahnsinn (Diosk. 4 f.; bei
Catull vollzieht sich der Umschwung nach dem Schlaf). Das ist wichtig, denn im
Zustand des Enthousiasmos wiirde der Priester weder Schutz fiir die Nacht suchen
noch den Lowen fiirchten. Er tritt also in eine Hohle, die ins Erdinnere fiihrt
(Diosk. 5 f.). Dorthin verfolgt ihn ein Léwe und greift ihn an (Diosk. 7 ff.; Cat. 89).
Der Wehrlose schligt das Tympanon, dessen Schall in der Hohle widerhallt und den
Lowen so erschreckt, daB er flieht (Diosk.).

Das griechische Attis-Gedicht diirfte dann das Lowenerlebnis zum oitiov der
Weihung von Kultkammern und Tympana erhoben haben; das ersetzt Dioskorides
durch die individuelle Weihung, die aber den Begriff aitiov noch repetiert>”.

Am Anfang dieser Untersuchung stand die Frage, ob die Verwicklung eines Grie-
chen in den Kult der Kybele bereits in Catulls Quellen vorlag oder ob sie auf Catull
zuriickzufiihren ist. Der Vergleich von c. 63 mit den Attis-Epigrammen der Antho-
logia Palatina macht wahrscheinlich, daB es sich um eine Catullische Variation han-
delt, die dem Stoff insgesamt eine génzlich neue Dimension verlieh. Catull ist sei-
nen Quellen —dem griechischen Attis-Gedicht und dem Epigramm-Zyklus — hin-
sichtlich des dufleren Erzihlgeriistes relativ eng gefolgt, hat aber die Erzihlintention
grundlegend verindert. Aus dem ergebenen Gotterpriester, der im Dienst der Herrin
Gefahren und Rettung erfahrt, wird der unbesonnene Jiingling, der sich im Rausch
der Begeisterung einem Dienst weiht, dessen Bedeutung fiir die eigene Existenz er
gar nicht versteht. Auch Catulls Attis-Gedicht beginnt mit einer Reise, aber diese
Reise ist keine Missionsreise, die durch ein Abenteuer gefahrdet wird, sondern sie
ist duBBeres Analogon der inneren Hinwendung des Griechen zum Reich der Kybele.
Der mentalen Abkehr von der Mater korrespondiert spiter folgerichtig der Ver-
such, nach Griechenland zuriickzukehren. Doch hierfiir ist es zu spét: In ihrer bluti-
gen Irreversibilitat ist die Kastration zugleich auch Symbol der fatalen Ver-
strickung.

Die von Catull vollzogene Neuorientierung des Stoffes erlaubt die dramatische
Zuspitzung der Handlung auf den inneren Konflikt: Aus dem furor des Enthousias-
mos fiihrt Catull den Gétterdiener nicht in die Konfrontation mit dem wilden Tier,
sondern in die Konfrontation mit den Folgen der eigenen Tat. Catulls Attis kampft
nicht um die bloBe Existenz, sondern um die Riickkehr zu einer geistigen und geo-
graphischen Heimat, die durch eigenes Handeln in unerreichbare Ferne geriickt ist.
Auch in diesem Kampf siegt die Goéttin, wenngleich nunmehr nicht zum Heil ihres

1 T.P. Wiseman, Catullus and His World. A Reappraisal, Cambridge 1985, 198 ff.,
sieht hierin ein Indiz, daf c. 63 fir die Bithnenauffithrung verfaBt sei; der Chor habe auf dem
Hohepunkt der Handlung dem Protagonisten die Biihne iiberlassen.

2 Weinreich (wie Anm. 16) 330 f. halt ein Kallimachisches Attis-Gedicht als Teil des
Iambenbuches fiir moglich.
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Anhingers, sondern zu seiner endgiiltigen Niederlage. Aus der hilfreich schiitzen-
den Macht wird damit die mitleidlose Despotin, die ihren Sklaven in harter Fron an
sich kettet>>.

Catulls Variation des Attis-Stoffes macht aus dem Preislied auf die Macht der
Mater eine kritische Auseinandersetzung mit den Folgen ihres Kultes fiir Seele und
Leben des Menschen. Catull konnte hierfiir auf verschiedene griechische und romi-
sche®® Quellen zuriickgreifen. Meleagros’ Epigramm-Kranz enthielt einige Votiv-
epigramme gealterter Priester und Priesterinnen der Gottin, die um Entlassung aus
ihrem Dienst bitten. Selbst wo diese Absage an den orgiastischen Kult durch das
Alter einleuchtend motiviert ist, ist sie begleitet von der Furcht, die Géttin zu belei-
digen®’.

Auch Varros menippeische Satire Eumenides diirfte eine Anregung dargestellt
haben. Die Gestalt des jungen Griechen, der bei den Kybele-Priestern geistige
Orientierung sucht und ihren Versuchen, den Neuankommling durch Kastration zu
einem der Ihren zu machen, nur mit Miihe entkommt (so rekonstruiert Ceébe den
Text>®), weist einige Verwandtschaft mit dem griechischen Epheben von c. 63 auf.
Der Gedanke, einen Griechen in den Kybele-Kult einzufiihren, war hier vorbereitet;
und auch in dem Wunsch, der furor der Géttin moge der eigenen Person femblei-
ben, stimmen Varro und Catull iiberein®’. Wo Varro aber die Distanzierung vom or-

33 Zur Bedeutung des Sklaven-Motivs vgl. C.A. Rubino, Myth and Mediation in Catul-
lus 63, in: Ramus 63, 1974, 152 ff.

34 In Rom war das Thema zu dieser Zeit offensichtlich virulent. Ob die von Catull c. 35
begeistert gepriesene Dindymae domina des Caecilius vollendet wurde, 1st unklar; iiberlie-
fert sind Galliamben des Maecenas und die Darstellung des Kultzuges der Magna Mater in
Lucr. I 600 ff. Dort (606 f.) ist die Magna Mater auch als Personifikation der patria inter-
pretiert; Lucrez deutet sie im Sinne einer Mahnung, das Vaterland zu verteidigen (vgl.
J. Jope, Lucretius, Cybele, and Religion, in: Phoenix 39, 1985, 250-262; P. Numminen, Se-
vera Mater, in: Arctos, N.F. 3, 1962, 143-166, hier 149). Auf diesem Hintergrund gewinnt
die Catullische Version an Brisanz. Der rationalistischen Mythenauslegung des Epikureers
setzt er Mythenkritik im Gewand dichterischer Fiktion entgegen.

>3 Im Epigramm A.P. VI 173 des Rhianos (um 240 v.Chr.) erinnert sich "Axpuiig, 1
Dpuyin Badapunmorog (1), an die vergangene Teilhabe am orgiastischen Rasen fiir die Gottin
(V. 1-4) und weiht dieser nun, da sie threm Dienst entsagt, thr Haar. Iim thematisch analogen
VI 51, einem adespoton, das aber Stadtmiiller gleichfalls dem Meleagros-Kranz zuweist,
wird Kybele als Mntep eun, ®ain, ®pvylov Bpénteipa Aedvrov (1) apostrophiert. Ein
Alexis entsagt dem kultischen Wahnsinn (xyoAkotdmov ntavoépevog paving) und weiht die
Attribute seines Kultes; abschlieBend bittet er die Gottin um Gnade: TAcog, ® déomova, ToOv
£V VEOTNTL LavEvTa, / ynpaA€ov TpoTépng TGOV Gy PELOCUVTG.

56 J._P. Cébe, Varron, Satires Ménippées. Edition, Traduction et Commentaire, III, Rom
1975, 554 f.

37 Varro, Eumenides, fr. 142 C&be: apage in dierectum a domo nostra istan insanita-
tem! J. Granarolo, D’Ennius a Catulle, Paris 1971, 247 ff., hilt die schroffe Distanzierung
fiir eine spezifisch romische Stellungnahme zum Kybele-Kult; M. Salanitro, Lingua e stile
nella poesia menippea, in: Studi di poesia Latina, in onore di A. Traglia, Rom 1979, 351-73,
bes. 371, erwigt fiir Catull den EinfluB der hellenistischen Vorlage. Cataudella, Cultura e
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giastischen Kult in ein burleskes Geschehen mit letztlich gliicklichem Ausgang
kleidet, da setzt Catull die unwiderrufliche Hingabe an die Géttin als scheinbar
gliicklichen Auftakt, dem dann in rascher Folge Desillusionierung, Aufbegehren
und endgiiltiger Autarkie-Verlust folgen. Das Satyrspiel wird zur Tragodie.

Die Zuspitzung des Konflikts zu einer Auseinandersetzung des Priesters mit
seiner Gottin selbst, die unmittelbar auf die blutige Selbstweihe folgt, 146t in ihrer
Expressivitit alle Quellen weit hinter sich und entspringt einem ganz anderen Er-
zdhlinteresse. Catull macht nicht, wie vor ihm Varro und spiter so haufig Martial,
den Kastraten ldcherlich; er beugt sich aber auch nicht in devoter Frommigkeit vor
der Macht der Gottin. Sein Thema ist psychologischer Natur; er stellt das Nachher
dar — die unweigerlichen Zweifel und Selbstvorwiirfe nach der begeisterten Selbst-
aufopferung. die Bitterkeit des Unwiderruflichen, die grausame Hérte des Dienstes.

Man mag hierin einen Reflex der subjektiven Liebeslyrik Catulls, ein Spiegel-
bild seines eigenen Kampfes gegen die Verfallenheit an Lesbia sehen. Es bleibt aber
festzuhalten, da8 Catull die erste Anregung zu seinem Attis-Gedicht nicht aus sub-
jektivem Erleben, sondern aus der literarischen Tradition nahm, die er freilich sou-
verdn den eigenen Zwecken dienstbar machte. Auch hierin zeigt sich die Spannwei-
te seiner Begabung und seines Selbstverstindnisses: Als poeta doctus singt er
nichts ginzlich Unbezeugtes, gieBt aber das Ererbte in eine neue Gestalt, die von
anderen Urteilen und Erzihlinteressen Zeugnis ablegt. Daf an diesen Urteilen per-
sonliche Liebes- und Leiderfahrung mitgewirkt hat, kann und soll nicht ausge-
schlossen werden. Vielleicht ist es aber eher noch umgekehrt, da namlich der fata-
le Konflikt zwischen orgiastischer Selbsthingabe und Selbstbehauptung im Lichte
der ratio das eigentliche Leitthema Catullischer Dichtung ist, fiir das die Liebe und
der Mythos, der furor der Leidenschaft und der der religio, gleichermaBen attrakti-
ve und anschauliche Verkleidungen bieten.

Hamburg Dorothea Gall

Scuola 1975, 54, 42 ff., vermutet in PO 3010, vol. XLII, eine menippeische Quelle fiir Varros
Gallen-Darstellung (vgl. M. Salanitro 351-73, bes. 372).

8 Vgl. Granarolo (wie Anm. 57) 141: «...rien n’est plus pathétique aux yeux du poete
que 1’aliénation totale du moi, dont sont victimes les servants de ces redoutables puissances
surnaturelles.» In diese Richtung weisen auch die in jiingerer Forschung &fter hervorgehobe-
nen Analogien zwischen Attis und Ariadne; vgl. Granarolo 143 ff.



