DAS BILD DER ZUKUNFT IN ANEIS
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Die Zeitgenossen Vergils, die sein groBtes Kunstwerk noch im Werden mit
gespannter Aufmerksamkeit beobachteten, haben den richtigen Malstab dazu schon
in Homer gefunden, wie das u.a. die bekannten Worte des Properz (II, 34, 66)
beweisen. Die Nachwelt hat in den ersten sechs Biichern der Aneis geradezu die
,,romische Odyssee””, in den letzten sechs die ,,romische llias” gefeiert. Tatséchlich,
die bewuBlte Na,chahmung Homers ist im Ganzen wie in Einzelheiten in dem Werke
iiberall bemerkbar, sie dient zugleich zur Werterhshung der romischen Geschichte,
indem diese durch das homerische Vorbild ein episch-klassisches Geprige erhilt.
Die entlehnten Kunstmittel aber wechseln oft ihre Rolle, sie erfahren einen Bedeu-
tungswandel, der sie zum Ausdriicken des neuen Sinngehaltes geeignet macht.
Die Rolle der retrospektiven Ich-Erziihlung soll dies gleich veranschaulichen.

Die Ich-Erzdhlung dient bei Homer, wie bei Vergil zur Bekanntmachung der
wichtigsten Vorereignisse der Handlung, welch letztere hier ebenso wie dort in
medias res fiihrt ; so fiillen die Geséinge IX — XII der Odyssee die Liicke zwischen
der Ilias und der Odyssee, das II. und III. Buch der Aneis zwischen der Ilias und
der Aneis aus. Die Ich- -Erziihlung des Odysseus hat aber noch eine andere, nicht
minder wichtige Bedeutung: sie driickt die Aufklarungstendenzen der Homerischen
Weltanschauung aus, indem durch die Form der Ich-Erzdhlung alle Verantwortung
fiir die hier erzihlten Wundergeschichten vom Dichter der schlaue Weltwanderer
selbst iibernimmt 1. In der Aneis bleibt keine Spur von dieser spielhaft-mehrschich-
tigen Glaubwiirdigkeit: Aneas erzihlt mit tiefem, sogar tragischen Ernst den
Fall Trojas und seine Flucht aus den alles vernlchtenden Flammen. Und noch
eines. Der Besuch der Unterwelt gehort in der Odyssee noch zu der stark zweideu-
tigen Ich-Erzdhlung, daB heilt, er ist kaum glaubwiirdiger, als z. B. die Geschichte
von dem eindugigen Riesen Polyphemos oder die von der Zauberin Kirke. Das VI.

1 Vgl. meinen Aufsatz; Uber Kompositionsfragen der frithgriechischen Epik. Das Allertum,
6, 1959, S. 131-—141.
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282 1. TRENCSENYI — WALDAPFEL 2

Buch der Aneis, das gewissermaBen wie eine Nachahmung der Homerischen Nekyia
wirkt — die nicht unerheblichen Unterschiede werden wir bald néher ins Auge
fassen —, bleibt nicht mehr im Rahmen der Ich-Erzdhlung, im Gegenteil, in der
Mitte der Komposition kommt es als ein Hohepunkt der Gesamthandlung zur
Geltung. Und dieser Hohepunkt ist zugleich eine hohe Warte, von welcher sich die
Perspektive viel mehr in die Zukunft, als in die Vergangenheit eréffnet. Das weist
schon auf einen Charakterzug der Aneis hin, mit dem sie so ziemlich allein in der
Geschichte der GroBepik steht. Wahrend ndmlich die epische Dichtkunst im allge-
meinen die geformte Vergangenheit darstellt, ist fiir dic Aneis eine bestimmte
Zukunftsform bezeichnend.

Ansiitze zu soleh einer Zukunftsform bieten sich freilich schon bei Homer.
Es gibt auch in der Nekyia z. B. eine geheimnisvolle Aussage des blinden Sehers
Teiresias — das letzte Abenteuer und den Tod des Odysseus betreffend, ganz im
dnigmatischen Stil der Orakelpoesie gehalten —, die tatsdchlich schon in der Antike
Anlaf} zu verschiedenen Deutungen gabl. Sonst iiberschreitet aber die Wahrsagung
des Teiresias nicht den Rahmen der Odyssee: die durch seine Worte enthiillte Zukunft
erfiillt sich innerhalb der Handlung des Epos. Auch die iibrigen Auskiinfte, die
Odysseus in der Unterwelt erlangt, ergéinzen hiochstens sein Wissen beziiglich solcher
ihm unbekannter Ereignisse, die sich in seiner Abwesenheit abgespielt haben. Dem
Orakelstil kommen besonders die verhdngnisvollen Worte nahe, dic zweimal in
der lIlias (IV., 163—1656 = VI., 447—449) den Fall Ilions voraussagen: £soetat
Tuap, 81’ &v mot’ drwAy "Ihoc iph xtA., wie ein ,,Tag des Zornes” in dem
Alten Testament, die z. B. von Zephanja (I, 7—18) iiber Jerusalem vorangekiindigt
war. Bei Homer aber enthiillen auch diese Worte nicht eine ferne Zukunft, sondern
sie iiberbritcken nur — mit anderen Andeutungen zusammen, die nach dem Tode
Hektors den baldigen Zusammensturz seiner Heimatstadt voraussehen lassen —
den Gegensatz, den der Umfang der kunstvollen Komposition und der des troja-
nischen Krieges aufweisen. Die mit dem Zorne Achills anhebende Handlung rundet
sich mit der Bestattung Hektors ab, und dennoch ist der mit feinem Taktgefiihl
verschwiegene Fall Trojas als latentes Motiv in die Komposition der Ilias selbst
aufgenommen, um in der Odyssee schon als ein Stiick Vergangenheit von Demo-
dokos besungen, in der zyklischen Iliupersis mit aller Umsténdlichkeit erzihlt zu
sein, wie auch in dem II. Buch der Aeneis — vermutlich auch die hellenistische
Bearbeitung Euphorions beriicksichtigend* — Trojas Fall den Hauptteil der retro-
spektiven Ich-Erziahlung des Aneas bildet.

Es gibt eigentlich nur eine einzige Voraussage in der Ilias, die auf eine fernere
Zukunft hinweist, und diese gilt eben —kaum zufilligerweise — dem Aneas, der,
wie Poseidon es ausspricht, dem Tod unter Troja entgehen soll, damit die Nachkom-
menschaft des Lieblingssohnes Zeus!, des Dardanos nicht aussterbe; nach der
Ausrottung des verhalten Zweiges des Priamos wird er und werden nach ihm seine
Kindeskinder die Macht ergreifen (Il., XX., 302—308). Der von dem iiblichen
Homerischen Stil etwas abstechende Zug? wird schon von der alten Erklirung

! A. Hartmann, Unlersuchungen iiber die Sage vom Tod des Odysseus, Miinchen, 1917

2 M. Hiigi, Vergils Aneis und die hellenistische Dichtung, Bern-Stuttgart, 1952, S. 113 —115.

3 Die Worte Poseidons, mit der Parallelstelle im Aphroditehymnus (Hymn., Hom. IV.
196 —197) zusammen, werden schon von L. Malten, Aineias. Archiv fiir Religionswissenschaft,
29, 1931 8. 33. als ,,eine im Epos alleinstehende und in diesem Kreise unerhorte Prophezeiung*
bezeichnet.
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dadurch hervorgehoben, daB ein Scholion zu dieser Stelle die Beniitzung einer sibyl-
linischen Weissagung bei Homer voraussetzt: dmep eidévar tdv mounriyv éx tdv
2uPOAAYs xpmowdv. Die orakelartige Schleierhaftigkeit der Worte Poseidons laB3t
verschiedene Folgerungen zu, die u.a. Strabon kurz zusammenfaft, indem er
verniinftig feststellt, Homer habe noch gar nicht an irgendeine Wanderung des
Aneas gedacht, er meinte einfach, dafl Aneas in Troja unversehrt bleibt und die
Macht der Dardaniden an Ort und Stelle fortpflanzen wird, obzwar einige die ,,Kin-
deskinder” des Aneas den Romern gleichsetzten (XIIL, 608 C)1. Tatsdchlich, unter
den verschiedenen Versuchen, den Ort der Machtgriindung des Aneas zu bestimmen,
hat friih die Uberlieferung die Oberhand gewonnen, die den auserwihlten Nachkom-
men des Dardanos nach Italien einwandern 148t ; die Stelle seiner Genealogie in der
Komposition der Theogonia macht es wahrscheinlich, daB diese Variante schon
fiir Hesiod maBgebend war2. Fiir Xenophon steht auch schon der Sagenzug fest,
daB Aneas dabei die viterlichen und miitterlichen Gotter und auch seinen Vater
gerettet hat (Cyneg., L., 15, vgl. auch Sophohles 138. fr. Ahrens).

Bei solchen sparlichen Ausblicken in die Zukunft bleibt dic Sachlage unange-
tastet, daB die Homerische Epik die Vergangenheit zu formen bezweckt, wobei
freilich das heroische Zeitalter in paradigmatischer Weise manche sittliche Normen
auch fiir die Zukunft verbindlich zu machen geeignet ist. In diesem Sinne kann
auch die sibyllinische Orakelpoesie, die iibrigens ihren eigenen Vorrang Homer
gegeniiber behaupten will, diesen als einen verniinftigen Erzieher der ganzen Welt
anerkennen (Or. Stb., X1., 165). Ein Zukunftsbild der gesamten Menschheit liegt
dennoch auch in der Homerischen Poesie vor, aber nicht orakelartig in Voraussa-
gungen, sondern — man kann sagen — durch einen utopistischen Zug der Erzah-
lung angedeutet, der in gewisser Hinsicht vielen anderen Erzeugnissen der Volks-
epik und der epischen Dichtkunst iiberhaupt gemeinsam ist. Homer malt im XVIII.
Gesang der Ilias die Werkstidtte des Hephaistos mit wunderbaren Farben aus, die
etwas mehr anstreben, als nur die unsterbliche Herrlichkeit des Olympos zu schil-
dern. Hier iibernehmen doch einen Teil der Arbeit die vom Schmiedegott aus Gold
gegossenen Méddchen und die sich von selbst bewegenden Dreifiie. Die Phantasie
des Dichters greift der tatsdchlichen technischen Entwickelung vor und deutet die
Mboglichkeit einer fernen Zukunft an, und zwar vom Standpunkte des werktitigen
Volkes aus, das einst von der schweren Arbeit durch die Erfindsamkeit des Menschen
befreit sein wird. Wie bekannt, hat schon Aristoteles ( Polit., 1, 4) in diesem Home-
rischen Bilde die hypothetische Voraussetzung der Aufhebung der Sklaverci gesehen.
K. Marx bemerkt dazu: ,,Und Antipatros, ein griechischer Dichter aus der Zeit des
Cicero, begriite die Erfindung der Wassermiihle zum Mahlen des Getreides, diese
Elementarform aller produktiven Maschinerie, als Befreierin der Sklavinnen und

1 Seit K. O. Miiller gilt als allgemein anerkannte Ansicht, daB die Homer-Stelle auf
tatsdichliche Verhiltnisse, auf ein Herrscherhaus der Aneaden unweit von Troja, etwa in Skepsis
zu beziehen ist, vlg. z. B. U. v. Wilamowitz-Moellendorff, Die Ilias und Homer, Berlin, 19186,
S. 83. DaBl aber die Fahrt des Aneas nach Westen keine Erfindung des Stesichoros, weder
des ilteren, noch des jiingeren sein kann, beweisen u. a. die neulich in Etrurien gefundenen
Aneas-Darstellungen aus dem VI. Jh., die auf eine schon frither in ltalien eingebiirgerte
Tradition zu schlieBen erlauben, vgl. F. Bomer, Rom und Troia, Baden-Baden, 1951, S. 38;
J. Hubaux, Rome el Véies, Paris, 1958, S. 201, Tafel VI. und auch Malten, a.a.0., S. 33 -59.

2 Vgl. meinen I'omep u Iecuod, Mockea, 1956, S. 61.
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Herstellerin des goldenen Zeitalters™'. So erweist sich die Beschreibung der Schmiede
des Hephaistos bei Homer als ein vorziigliches Beispiel jener technischen Phantasie,
die M. Gorki in der Volkspoesie im allgemeinen beobachtete 2 und die O. Kuusinen
in den finnischen Kalevala-Liedern betonte: die Wundermiihle Sampo, die hier
im Mittelpunkt der Kimpfe steht, und die nach dem orakelhaften Gesange Viini-
mdinens in einer fernen Zukunft den Menschen wieder alle Giiter in unversiegbarer
Fiille ausstromen wird, stellt die besten Hoffnungen des ausgebeuteten und unter-
dritckten Volkes dar3.

Wir konnten Beispiele in belichiger Menge anfiihren: die goldenen Triume
von dem gelobten Lande der Fiille und Fraiheit, Scher-Uiuk, des halb sagenhaften
kasachischen Singers Asan-Kaigi gehoren auch dazu, und auch das wunderbare
,,Erdbeerenland’” Schideli-Baisin, welches von dem Helden der kasachischen Volks-
epik Utegen-Batur aufgesucht wird, obzwar in der Bearbeitung, die Dschambul
bietet, die tatsidchlichen Verhiltnisse des durch die groBe sozialistische Revolution
befreiten Kasachengebietes alle mérchenhafte Utopie iibertreffen 4. Der groie Dich-
ter des orientalischen Mittelalters Nizimi besitzt vielseitize Kenntnisse eines Gelehr-
ten-Dichters und er kann auch vom Sufismus beeinflulit sein, wie das der ungarische
Orientalist W. Bacher vor 90 Jahren meinte, manches konnte er auch diesbeziiglich
schon von Firdausi entlehnen, wic das J.E. Bertels feststellte 5, wir mochten aber
gleich hinzufiigen, daB seine Schilderung eines gliickseligen, fromm-friedlichen
Volkes in dem weiten Norden auch von griechischen Méren iiber die halb-mythi-
schen Randvélker, besonders die Hyperboreer nicht ganz unabhangig sein kann.
Er hat dennoch einer Forderung der Volksepik genuggetan, als er in seinem Isken-
der-Name Alexander den GroBen in c¢in Wunderland eintreten l:ifit, wo er die Men-
schen eines goldenen Zeitalters wiederfindet, um am Ende seines Lebens iiber die
Eitelkeit aller seiner Kriege und bisherigen Wanderungen belehrt zu werden. Das
ist eben der utopistische Zug der Volksepik, der selten als cin die Gesamtkompo-
sition bestimmendes Hauptmotiv erscheint, aber desto ofter, leichter oder stirker
betont, beim Gestalten des epischen Weltbildes mitwirkt.

Bei Vergil wird eben diese Zukunftsform vorwiegend, aber ohne sich nach den
unmittelbaren Quellen der Volksdichtung zu richten, wic auch die Tendenz, die
sich in dieser Zukunftsform kundgibt, von den Interessen des arbeitenden Volkes
weitab liegt. Der Eckstein dieses Zukunftsbildes, auf dem die Gesamtkomposition
der Aneis aufgebaut ist, bleibt das Motiv der Riickkehr des goldenen Zeitalters,
aber nicht mehr aus dem Gesichtspunkte der Werktitigen gesehen, wic es z. B. bei
Hesiod zum ersten Mal in der griechischen Literatur auftaucht, sondern im Dienste
des Prinzipats, obgleich noch in der subjektiven Uberzeugung, daB die neue Ordnung

1 K. Marx, Das Kapital, 1. Bd. 7. Auflage, Hamburg, S. 373. Vgl. auch Zielinski Die
Mdrchenkomd lie in Athen, 1885, Iresione, I. Leopoli, 1931, S. 51.

2 M. l'opokuit, O aumepamype, Mockpa, 1953, S 693.

3 Hanemana, Kapeavckue pynm, cobp. I. Jlénpomom. Ilepes. ¢ dmackoro A. U.
Beanckuii. Beryn.craten O. KHyycunena, Mocksa, 1956, S 14—18.

¢ B. M. Cuneapuukon, Hasaxckue crasku, Tom 1. Aama-Ara, 1958. S 230—233;
JoxamOyn IxaGaeB, Co6panue couunenuir, Aama-Arta, 1946. S 493.

5 W. Bacher, Nizamis Leben und Werke, Leipzig, 1871. 8. E. 9. Bepreasc, Poxaw
06 Auaexcandpe u eeo zaasume sepcuu na eocmoke, Mockea — Jlemmarpan, 1948. S. 74
Vgl. auch Fr. Pfister, Alexander der Grosse in den Offenbarungen der Griechen, Juden und
Christen, Berlin, 1956, S. 53.
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den Interessen breiter Volksschichten, vor allem denr von dem Biirgerkriege so viel
leidenden Bauern Italias entspricht.

Freilich, R. Heinze hat es schon richtig hervorgehoben, dafl ,bei Vergil die
Mittel, durch welche die Gottheit ihren Willen zu erkennen gibt, eine viel bedeu-
tendere Rolle spielen. . . als bei Homer: also vor allem Orakel verschiedenster Art,
dann aber auch Prdfigien, welssagende Triaume, Omina u. dgl“. Er bemerkt auch
scharfsinnig, daB solch ein Motiv in der Aneis nie retardierend, sondern immer nur
fordernd mitwirkt, indem es ,,die Handlung ihrem letzten Zlel um einen Schritt
niher fihrt®. Der Vergleich mit den spétgriechischen Romanen ist auch bis zu
einem gewissen Grade berichtigt, wo das Fatum so oft, ,,um beliebigen Sterblichen
den Weg ihres Privatlebens vorzuzeichnen‘, herangezogen wird, ,,bei Vergil aber
handelt es sich ja nicht einmal um das Schicksal des Aneas als Person, sondern
um die Mission, deren Triger er ist, und das letzte Ziel dieser Mission stand jedem
Leser des Gedichts als begliickende Gegenwart vor Augen, das Friedensregiment
im Weltreich des Augustus‘‘. Die Erkldrung des zutreffend geschilderten Tatbe-
standes bleibt dennoch bei Heinze unzureichend; er leitet nihmlich das alles — die
bezeichnende Zukunftsform vernachlédssigend — aus der einzigen ,,Grundtatsache®
ab, ,,daB die Stellung der virgilischen Helden zum Gittlichen eine ganz andere
ist, als die der homerischen‘: bei Vergil komme eine stoisch-romische Sinnesweise
zutage, dieselbe, die auch fiir die Geschichtsauffassung des Livius bezeichnend sei
und die ,,auf die Frage quid est bomi wiri? ganz die gleiche Antwort wie Seneca:
praebere se fato (dial. L, 5, 8),, gebe. 1 Man kann ja Parallelstellen zu diesem Gedan-
ken aus der Aneis so viel zusammenstellen wie man nur will, und wir geben gerne
zu, daB solche Aussagen des Aneas wie z. B quo fala trahunt retrahu'ntque sequamur
(V. 709), #uBerst bezeichnend eben fiir jene Heldennatur sind, die sich der prelas
gleichstellen liBt. Die Zukunftsform der Komposition aber wird dadurch ebenso
wenig klargestellt, wie durch die Angaben Suetons, die beweisen, da verschiedene
Methoden der Wahrsagung, die Orakel der Pythia und der Sibylla, Incubation,
Auspizien, Prodigien, Totenbeschworung usw., bei den gebildeten Vertretern des
augusteischen Zeitalters noch immer die volle Glaubwiirdigkeit besaen, oder eben
jetzt wiederbelebt waren. Jawohl, das alles gehort zu der Zeitstimmung, die den
Beifall fiir Vergil sicherte, unsere Interpretation darf sich aber nicht auf diese Tat-
sachen beschranken, sie mull im Gegenteil die Ursache in den Vordergrund stellen,
durch welche sich zum Teil auch das neue Interesse an dem alten Orakelwesen
erkldren 1iBt.

Diese Ursache liegt in den geschichtlichen Verhiltnissen des Zeitalters, die
den Ubergang von den Biirgerkriegen zur Begriindung des Prinzipats bestimmten
und die eben dem BewuBtsein einer Zeitwende ein besonders scharfes Geprige gaben.
Messianistische Stromungen in Rom, auf deren immer stirkeres Emporkommen
seit der Epoche des Sulla Maschkin 2 und andere Forscher hingewiesen haben, und

1 R. Heinze, Virgils epische Technik, (1902), Darmstadt, 1957, S. 301 —304. Ch. N. Coch-
rane geht allerdings welter, wenn er hervorhebt daB ,,fir Verﬂrll ist d1e Geschichte etwas mehr,
als ein Panorama,, ein glinzendes Schauspiel, ohne Bedeutunv es steckt in ihr ein verbro-
gener Sinn, der zwar dunkel aus den Aussagen der Scher und Propheten (Creusa, Apollon von
Delos, die Sibylle von Cumae) sich erraten liit, er wird aber nur mit dem Hohepunkt des welt-
geschichtlichen Prozesses in dem ewigen Rom vollkommen aufgeschlossen*‘. Christianity and
Classical Culture. New York-Oxford, 19573, S. G8.

2 H. A. MawmknH, Jcxamosoeun u meccuarnuam 6 nocaednuti nepuod Pumckoii pecnybau-

xu, U3sectun AH CCCP, Cepnsa mcropum m dunocoduu, 1946. Ne 5, S 441—460.
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die jetzt manchen alten Weissagungen eine neue Erkldrung aufnétigen, gewinnen
an Bedeutung in dem politischen Kampfe, in dem die Vertreter der verschiedenen
Richtungen und Parteien, jeder auf seine Art, ihre Erfiillung versprechen. Dem-
gemil forderte Octavianus Augustus von dem Dichter in erster Linie nicht die
genealogische Beglaubigung seiner gottlichen Abstammung — diese galt schon
den Zeitgenossen kaum mehr als eine poetisch-mythologische Einkleidung des
Gedankens, dal der Princeps der Mann sei, der der Geschichte eine neue Wendung
zu geben auserwdhlt ist. Die Hauptsache ist eben dieses Auserwihltsein und die
giinstige Wendung, die durch den Auserwihlten die Geschichte Roms und die Ent-
wicklung der gesamten Menschheit erfahren hat. So haben die Griindungssagen
Roms die Bedeutung, daB sie schon im Keime die Entfaltung der romischen Ge-
schichte aufzeigen und der poetischen Bearbeitung der fernen Vergangenheit wird
das Ziel gesetzt, daf sie die Gegenwart auslegen und die Zukunft aufhellen soll.

Eine kurze Ubersicht der wichtigsten Stellen, wo diese Zukunftsform der
Aneis sich kundgibt, beweist, daB wir hier nicht bloB einem Formproblem gegeniiber
stehen. Es kommen hier selbstverstdndlich nicht die Fille vorzugsweise in Betracht,
wo die Wahrsagung in der Handlung selbst sich erfiillt, wo also das Orakelmotiv
wahrhaftig ,,die Handlung ihrem letzten Ziel umeinen Schritt néher fiihrt”, wie
z. B. das Aufessen der ,,Tische” oder das Erscheinen der weilen Sau mit ihren
dreiBig Ferkeln, Vorzeichen, die die Harpyie Celaeno bzw. der trojanische Konigs-
sohn Helenus in dem IIL. Buche voraussagt und die durch die Ereignisse des VIII.
Buches bald bestitigt werden. Die Zukunftsform der Aneis bestimmen viel mehr
jene Voraussagungen, die ein- spiter Nachkomme als- Kenner der rémischen
Geschichte als uaticinationes ex euentu, oder — von der chronologischen Ebene
des augusteischen Zeitalters gesehen — noch immer als Schilderung einer schénen
Zukunft, hiochstens einer anbrechenden neuen Epoche auffassen konnte, an
deren Schwelle er selbst steht.

AuBerst bezeichnend ist schon am Anfange des I. Buches die orakelhafte
Einkleidung des iibrigens in der romischen Poesie schon friiher eingebiirgerten
Motivs, das den punischen Krieg schon bei den ersten Anfingen der rémischen
Geschichte vorahnen liBt. Das Orakelhafte in der Rede Junos wird leicht wahr-
nehmbar gemacht mit Hilfe von einigen Ausdriicken, die manche Worte der mit
der Zukuntsform der Aneis unzertrennlich zusammengehorenden IV. Ekloge in
negativem Sinne wiederholen . . . progeniem . . . sic uoluere Parcae . .. Der punische
Krieg wird in der Zukunft den troischen ereneuern, indem hier und dort gleicher-
weise das Trojanerblut einem der Tochter des Kronos-Saturnus lieben Volke gegen-
iibersteht. Ahnliches zeigen die Worte, mit denen Aneas nach dem Sturm, den
die ziirnende Juno bei Aeolus bestellte, seine Gefdhrten trostet:

Per uarios casus, per lot discriming rerum
tendimus in Latium, sedes ubi fata quietas
ostendunt: llic fas regna resurgere Troiae. ..

Man konnte vielleicht einwenden, daB diese Zeilen noch zu jenen Schicksals-
worten zdhlen, die sich im Rahmen der epischen Handlung erfiillen. Dasselbe
Motiv aber ertént gleich von den Lippen der Gottin Venus, und zwar in einem
Moment, als sie schon verzagt die Erfiilllung des vom Jupiter selbst versprochenen
Schicksals bezweilfelt:
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1 DAS BILD DER ZUKUNFT IN ANEIS 287

Cerle hinc Romanos olim uoluentibus annis,
hinc fore duclores, reuocato a sanguine Teucri,
qui mare, qui terras omni dicione tenerend,
pollicilus — quae te, genitor, sententia uertit?

Ich kann nicht umhin, schon hier an die fast wortwortliche Ubereinstimmung
mit Lykophron (Alex. 1226 —1230) aufmerksam zu machen; die trojanische Konigs-
tochter Alexandra-Kassandra trostet sich ebenso iiber denm Fall Ilions mit der
kiinftigen Macht der Romer, die auch fiir sie als Nachkommen des trojanischen
Aneas gelten:

Tévoue 32 mammov Ty Eudv atbc xiéog
uéytotov adfficousty dpvapotl mTote
alypaic 16 mpwréAetov Spavreg sTéQog,
YN xal Yahdceng oxfwTpov xol povepyiay
hafdvres . . .

Die Antwort Jupiters geht noch weiter. Er beruhigt seine Tochter, die um
ihren Sohn besorgte Venus: das iiber Aneas einmal ausgesprochene Schicksalswort
andert sich nicht, er wird einen schweren Krieg in Italia fithren, er bindigt wilde
Stamme und begrundet die neue Stadt — man kann sagen, soviel erfilllt sich
ungefihr noch in der Aneis selbst. Was aber folgt, das ist schon die Geschichte
des romischen Volkes, bis auf die Gegenwart des Dichters, sogar mit einem Aus-
blicke auf die kommenden Dinge. Und diesen ersten Abschnitt des Werkes, der
schon ezxpressis uerbts den Octavianus Caesar als den Begriinder einer friedlichen
Macht riihmt, kennzeichnen manche Ziige, die in der orientalischen oder zum Teil
orientalisch gefirbten Apokalyptik auf Zhnliche Weise auftauchen. Erstens, daB
diese kurzgefafite poetische Skizze der romischen Geschichte ebenso auf den Kampf
zwischen Abendland und Morgenland hinweist (hunc tu olim caelo spoliis Orientis
onustum accipies . . .), wie die schon erwihnte Alexandra des Lykophron und auch
manche Teile der in ihrer heutigen Zusammenstellung ohne Zweifel spiten Oracula
Sibyllina; dieser Kampf endete — nach der Uberwindung des Feindes — mit
dem SchlieBen des Janus-Tempels. Das Ende des Biirgerkrieges wird aber mit
einem Motiv symbolisiert, das besonders ins Auge gefalt zu werden verdient.

Auf den Tiefstand des eisernen Zeitalters, mit dem man die Biirgerkriege
gleichsetzte, folgt die Erneuerung des Weltalls — man kann die Zeile 1. 291 (aspera
tum positis mitescunt saecula bellis) nur so erkliren. Als ein Zeichen der Riickkehr
des goldenen Zeitalters kommt schon hier in Betracht, da8 Quirinus (d.h. Romulus)
mit seinem Bruder Remus zusammen Gesetze erlassen wird. Jura dabuni — das
ist wahrlich ein Futurum, das schon mit dem Zeitpunkt des Gespriachs zwischen
Jupiter und Venus berechtigt sein mag. Es bezeichnet aber auch aus dem Stand-
punkte der Gegenwart des Dichters eine noch nicht volkommen verwirklichte
VerheiBung, obwohl die Verwirklichung seit der Machtergreifung des Augustus
ohne Aufschub zu erwarten ist1l. Die VII. Epode des Horaz enthélt nur die Kehr-

1 Es mag eine Art Schulweisheit bei Servius zu An. L. 292 vorliegen, die unsere Erklirung
kaum beeintrachtigt. Er bezieht namlich die Worte Remo cum fraire Quirinus iura dabunt auf
eine alte Gewohnheit bei der Rechtspflege ; demnach entstand nach dem Brudermord eine Seuche,
die zu bindigen Romulus die Manen des Remus verséhnen mufBte; darum hat er immer, als
er Recht sprach, eine sella curulis neben sich gestellt, mit den koniglichen Insignien des Bruders....

https://biblioteca-digitala.ro



288 I. TRENCSENYI — WALDAPFEL 8

seite dieser Zukunftsvorstellung: hier wird als Ursache der Biirgerkriege der Bru-
derzwist in der Ursage angegeben, das unschuldig vergossene Blut des Remus hat
Fluch auf die Nachkommen des Romulus heraufbeschworen, ebenso, wie — zwar
im Alten Testament unausgesprochen — der urzeitliche Brudermord, der Tod
Abels dieselben verhidngnisvollen Folgen fiir die ganze Menschheit nach sich zieht.
Hosea, der Prophet, wirft dem Volke Israel eine dhnliche Siinde seines Urahnes
vor: Jakob hat schon im Mutterleibe seinen Bruder hintergangen (Hos. XI1.4).
Es ist aber nicht schwer, eine alttestamentliche Parallele auch zu Vergil aufzu-
finden: die Siinde der Urzeit wird in der Endzeit aufgehoben, die Verséhnung
der Briider ist ein Zeichen der Riickkehr des goldenen Zeitalters, bzw. der messia-
nischen Zeit. Wie Romulus die Macht mit Remus teilt, so wird in den Tagen des
gesegneten Nachkommens von Jesse weder Efraim gegen Jehuda Neid in sich
tragen, noch Jehuda seinen Bruder Efraim bedringen (Jes. XI. 13). Und diese
Worte gehoren bei Jesaja in einen Zusammenhange, der wegen des Motivs der
Geburt des Erloserkindes schon oft und mit Recht als eine Parallelstelle — manch-
mal sogar weniger berechtigt als eine unmittelbare Quelle — zu Vergils IV. Ekloge
herangezogen war. Ahnlich heiBt es in einer altigyptischen Wahrsagung: die Ver-
treter des Verwandtenhasses unter den Géttern, Horus und Seth, verséhnen sich
miteinander, als der Herrscherstab eines kunftlgen Konigs Unter- und Ober-Agypten
vereinigen wird 1.

Das von Juplter enthiilite Geschichtsbild Roms hat aber auch eine formale
Seite, die nach vielen Versuchen noch immer einer Erkdrung harrt. Der endlosen
Zukuntt namlich, die der ewigen Stadt bestimmt ist, geht eine Periode voran,
die von der Herrschaft des Aneas in Lavinium bis zur Griindung Roms dauert.
Diese Vorgeschichte erstreckt sich anf 333 Jahre, und umfa8t drei Zeitabschnitte:
3 Jahre der Herrschaft des Aneas, dann 30 des Ascanius in Lavinium, wonach
der letztere die Stadt Alba griindet, wo er und seine Nachkommen 300 Jahre lang
herrsehen, bis zur Zwillingsgeburt der Rhea Silvia, deren Name verschwiegen
und die dem auch in Lykophrons Alexandra iiblichen Orakelstile gemal mit einer
Umschreibung (regina sacerdos ... Ilia) bezeichnet wird. Die Schwierigkeiten,
die sich aus dem Vergleich mit anderen chronologischen Angaben ergeben,?2
werden auch dann nicht ganz aufgehoben, wenn wir darauf aufmerksam
machen, daB nach dem dreihundertjihrizen Bestehen Alba Longas nicht gleich
die Griindung Roms, sondern nur die Geburt des Griinders folgen soll: man mufB
eben rund 20 Jahre bis zur adulta aetas der Zwillinge hinzurechnen. Damit wird
aber hichtens die Variante in dem Texte des Servius zu An. I. 267 bestitigt: inler
excidium uero Troiae et ortum urbis Romae annt inueniuntur CCCLX, dem Ver-
fahren gegeniiber, das um die Angabe eben mit Vergil in Einklang zu bringen —
die 7 Jahre der Irrfahrt des Aneas von Troja bis Lavinium beriicksichtigend, aber
die rund 20 Jahre zwischen Zwillingsgeburt und Stadtgriindung auf unberechtigte

ul pariter imperare uiderentur. Eine hiibsche dtiologische Legende, um eine vielleicht im augustei-
schen Zeitalter noch lebendige Gewohnheit zu begriinden, aber unsere Stelle zu erkliren taugt
sie nicht, denn Vergil schildert mit dem Motiv ausgesprochen einen Zustand, der erst mach
dem volligen Siege Octavians eintreten wird.

1 H. Gressmann, Altorienialische Tezte und Bilder zum Allen Testament, 1. Bd., 1909,
S. 205.

2 Vgl, C. Trieber, Die Idee der vier Wellreiche. Hermes 27 (1892), S. 328—329. und
F. Noack, Die erste Aneis Vergils, ebda S. 432.

https://biblioteca-digitala.ro



9 DAS BILD DER ZUKUNFT IN ANEIS 289

Weise vernachldssigend — die Jahreszahl CCCLX auf Grund einer schwicheren
handschriftlichen éberlieferung durch CCCXL ersetzt 1.

Servius ist freilich keine selbststindige Quelle und in der von Vergil unbedingt
unabhingigen Tradition findet man eigentlich nur den mittleren Teil der Periode
von 333 Jahren bezeugt, die 30 Jahre in Alba Longa, aber auch die mit einem bezeich-
nenden Unterschied: nicht von dem Tode des Aneas, sondern von seinem Plane eine
neue Stadt zu bauen gerechnet. So erzihlt ein bei Eusebius und Syncellus fast
wortwortlich iibereinstimmend iiberliefertes Fragment des Fabius Pictor. (fr. 4.
Peter), daB, als Aeneas eine neue Stadt griinden Wollte ein Traum ihn davor warnte,
vorankiindigend, da die Stadtgriindung erst nach dreifig Jahren stattfinden
kénnne, wie es die Zahl der Ferkel in dem Sauprodigium vorzeigte. Wie die
Schrift ,,Origo gentis Romanae” (12, 5) berichtet, war dieses Motiv auch dem
alten Cato bekannt 2; Lykophrons Alexandra bringt die dreiBig Tiirme der neuen
Stadt mit den dreiBig Ferkeln in Zusammenhang (1265), die Variante, die
die dreiBig Ferkel auf dreiBig Jahre hindeuten 1dBt, ist vielleicht dem berithmten
Prodigium in Aulis nachgebildet, wo die neun von der Schlange aufgefressenen
Sperlinge die neun Jahre der Belagerung Trojas bedeuten (I1.IL.328). Vergil
erzihlt auch das Schweinprodigium, aber in der Wahrsagung des Helenus
(I1I. 389—393) und bei der Erfiillung der Wahrsagung (VIII. 81 —85) ohne es mit
den dreiBig Jahren des Ascanius in Lavinium in Zusammenhang zu bringen; die
Zahl der Ferkel als Vorzeichen des Zeitpunktes der Griindung Alba Longas wird
nur in den Worten des FluBgottes Tiberinus (VIII. 47) angedeutet. Und fiir die
zwei Zeitabschnitte, die die auch anderswo iiberlieferten 30 Jahre umrahmen,
fehlt eigentlich jeder Anhaltspunkt in einer auBervergilianischen Tradition, und so
trifft die Feststellung von A.-M. Guillemin zu, daB solche Zahlen bei Vergil einen
dsthetischen Wert haben: ,,le nombre est pour lui, aussi bien que le nom propre,
un élément de beauté” 3. Man mufl diese Einschitzung nur damit erginzen, daB
diese Schonheit der Zahlen nicht absolut, sondern konkret auf eine bestimmte
poetische Absicht des Dichters bezogen aufzufassen sei. Dies leuchtet in unserem
Falle sogleich ein, wenn man die Beschaffenheit der Zahl 333 ins Auge faBt: sie
ist in unserer sogenannten arabischen Zahlenschrift eine dreigliedrige Zahl, wo
dieselbe Ziffer sich mit verschiedenem Stellenwert dreifach wiederholt, oder bei
dem System der romischen Ziffern bleibend, sie umfaBt drei Monaden (III), drei
Dekaden (XXX) und drei Hekatontaden (CCC). Nun, eben solche Zahlen sind in
der Apokalyptik und Orakelpoesie bevorzugt, z.B. in den Offenbarungen des Jo-
hannes (XIII. 18) die Zahl 666, die mit der Methode der sog. Gematriah, die die
Buchstaben als Zahlenzeichen braucht, die hebriische Namensform des Kaisers
»Neron Kesar,, bedeutet?, oder auch die Zahl 888 in den Oracula Sibyllina (I.
328—330), die ebenso — aber mit dem Zahlenwerte der griechischen Buchstaben —

1 G. Thilo (1878) und die Editio Harvardiana (1946) geben einstimmig CCCXL, uand
vermerken die Lesart CCCLX nur im kritischen Apparat; Thilo bemerkt allerfindgs, auch die
Leipziger Handschrift des X. Jh, auf der seine Stellungnahme hauptsichlich beruht, enthalte
die Zieffer CCCXL nur als Korrektur, ,,in rasura‘* stehe auch hier LX.

2 Vgl. W. Ehlers, Die Grindungsprodigen von Lavinium und Alba Longa Museum Helve-
ticum, 6, 1949, S. 166—175.

3 A-M. Gulllemm L'originalité de Virgile, Paris, 1931, S. 37—40.

¢ Vgl. Fr. Engels, Das Buch der Offenbarung, 1883. Marx- -Engels, Uber Religion, Berlin,
1958, 8. 164—170.
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den Namen Jesu ('Inoo¥c) in sich birgt. In diesem letzteren Falle wird auch die
besondere Art der Zusammensetzung solcher Zahlen klargestellt:

dutor yap p.ovaSou;, ‘roco‘ag SEanag 3’ éni Tobrong
1]8’ gxatoviadas dxtd dmeroxnbpolg dvBpdmorg
olvopa SnAdeet .

Einem bestimmten geschichtlichen oder sagenhaften Namen, den Zahlenwert
der Buchstaben erratend, bei Vergil nachzuspiiren wire wohl ein miilliges Spiel.
Dariiber aber unterrichten uns ohne Zweifel die Zahlen 666 und 888 in der Johan-
nes-Apokalypse, bzw. in den spiiten sibyllinischen Weissagungen, daBl Vergil mit
der &hnlichen Zahl 333 — wenn nicht inhaltlich, wenigstens in formale Hinsicht
aller Wahrscheinlichkeit nach dem Vorbilde eines seitdem verlorengegangenen
Sibyllinums folgend — den orakelhaften Ton anstimmen will.

Das IL und III. Buch der Aneis — kompositionell den IX.—XII. Gesingen
der Odyssee entsprechend — enthilt die retrospektive Ich-Erzihlung des Aneas,
also den Fall Trojas, die Flucht der kleinen Gruppe, die sich aus dem Feuer unter
der Fithrung des Aneas rettete, und die Irrfahrten bis zu Drepanum, wo sein Vater
Anchises starb. Welssagungen verschiedener Art spielen auch hier eine iiberaus
groBe Rolle — vor allem die Abschiedsworte der von der groen Muttergottin in
der Heimat auf geheimnisvolle Weise zuriickgehaltenen Creusa —, die aber — richtig
verstanden — sich noch im Rahmen der Handlung erfiillen, oder — miBverstan-
den — einer neuen Liésung harren, um der Handlung eine neue Wendung zu geben,
wie z.B. das Orakel des Apollon von Delos, das den Urboden der Trojaner aufzu-
suchen riet. Ein Prodigium hat es angezeigt, dal die erste Losung des Orakels
nicht die richtige war, nicht Kreta, sondern Italia ist das Mutterland, wo das zer-
storte Troja Wlederhergestellt sein soll. Es ist aber auch hier ein Zug zu beobachten,
der uns noch iiber manches unterrichten wird: als Anchises hort, daB Aneas von
den Penaten selbst erfahren hat, nicht Kreta, sondern Hesperia-Italia sei das von
Apollon angedeutete Ziel, erinnert sich an die Worte der Kassandra, die von Hes-
peria. bzw. Italia gesprochen hat, man hat ihr aber keinen Glauben geschenkt, als
sie voraussagte, da} die Trojaner einst die Ufer Hesperias erreichen werden. Einst-
weilen beschrinken wir uns auf die Festestellung der einfachen Tatsache: vor Ver-
gil finden wir nirgends das Motiv, daB Kassandra auch die Ankunft des Aneas nach
Italia vorausgesagt hatte, nur in einem einzigen griechischen Werke, in der Ale-
xandra von Lykophron.

Das IV. Buch wirft, die tragische Liebesgeschichte der punischen Koénigin Dido
erzihlend, auch bedeutungsvolle Streiflichter anf die Zukunft, einerseite in den
Worten, die Jupiter seinem Boten Mercurius anvertraut und die den Held zum Er-
fiillen seiner geschichtlichen Rolle ermahnen, andererseits in dem Fluche der ster-
benden Dido, der die unverséhnliche Feindschaft ihres Volkes mit den Aneaden,
also den punlschen Krieg, mit der Motivierung des letzteren bei Naevius fiberein-
stimmend, vorzeichnet. Das V. Buch deutet nach Art, der &tiologischen Legende
das Zukunftsbild der romischen Religion an; die Wettspiele, die der von Karthago
genau auf der ersten Jahreswende des Todes seines Vaters wieder nach Drepanum
gelangte Aneas zum Andenken des verstorbenen Anchises veranstaltet, weisen
paradigmatisch auf die ludi funebres und T'roia ludus puerorum hin. Was den letzte-
ren betrifft, erwahnt R. Heinze mit Recht die bekannte Vorliebe des Augustus fiir
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den ludus Troiael; ein Zug der Beschreibung der Wettspiele aber beweist, daB
auch die ludi funebres nicht ganz im allgemeinen, sondern eben jene Wettspiele
gemeint sind, die Octavianus Augustus nach dem Tode seines Adoptivvaters veran-
staltete. Der Pfeil, den Acestes abschnellte, fliegt hoch und entflammt in den Wol-
ken, und zeichnet seinen glinzenden Weg, bevor er ginzlich verlodert, wie ein
Komet. Das ist ein vielverheiBendes Wunderzeichen (‘magnoque futurum augurio
monstrum), wie spiter das sidus Julium sein wird, der Schweifstern, der nach der
Angabe Suetons (Div. Jul. 88) eben bei den ludi funebres Caesars erschien und als
ein Zeichen seiner Apotheose begriiBt ward; Vergil hat dieses Ereignis sowohl in
der V. Ekloge wie in einem nur in der IX. Eklocre angefiihrten, sonst verschollenen
bukolischen Liede besungen. Freilich, die Wettsplele mit denen Aneas pietitsvoll
den Schatten seines Vaters beehrt, folgen dem Vorbilde Homers: so veranstaltet
Achill Wettspiele bei der Bestattung des Patroklos. Bei der Nachahmung aber zeigt
sich das spezifisch Romische, und noch eins, wie nimlich Vergil auch das von Homer
Ubernommene dem Prinzip der Zukunftsform unterordnet.

Bei dem Trauerfestspiel ist der Tote selbst in gewissem Sinne anwesend, das
motiviert schon fiir das religiose Empfinden das Erscheinen des Anchises, das
bald stattfindet; wir glauben aber, dal hier auch die psychologische Motivierung
zur Geltung kommt die Vergil von Cicero gelernt haben mag. Aneas verbrachte den
ganzen Tag mit den dem Andenken seines Vaters geweihten Veranstaltungen, dann
kam die Sorge, die die von den schwachmiitigen Frauen in Brand gesteckten Schiffe
ihm bereitet haben; so ist es vollkommen motiviert, daf ihm in der Nacht Anchises
erscheint und mit dem Allwissen der Toten vor allem den Rat des alten Nautes
bestitigt: in Latium erwarte die Trojaner ein hartes Volk, es sei besser, alle zaghaften
Gefihrten in Sizilien zu lassen und nur mit den tapfersten Jungen nach Italia weiter-
zuziehen. So motivierte schon Cicero den Traum Scipio des Jiingeren: als er in Africa
eintraf, begegnete er dem Freunde seines Vaters, dem alten Konig Masinissa, dann
fithrten sie bis zu spiten nédchtlichen Stunden ein Gespréch iiber Scipio den Alteren,
darum erscheint sein Bild dem Sohne im Traume und zeigt ihm den Ort auf der
Milchstrafle, der den um das Vaterland verdienten Minnern vorbehalten ist. Das
Bild des Anchises erscheint auch Aneas wie ein Stern, der von dem Himmel herab-
sinkt (caelo facies delapsa), und Anchises beschrinkt sich auch-nicht auf die
mehr praktischen Ratschlige. Er fordert seinen Sohn auf, seinen Schatten in der
Unterwelt aufzusuchen, um dort, auf dem liebreizenden Wohnsitze der Frommen,
im Elysium iiber seine ganze Nachkommenschaft belehrt zu werden. Der Unter-
schied ist aber nicht minder wichtig, als die Uberelnstlmmung Scipio der Altere
zeigt am Firmament seinem Sohne die Seligkeit seiner Vorfahren, um seine Seele
fiir die bevorstehende groBe Aufgabe vorzubereiten, Anchises fordert seinen Sohn zu
einem Besuch in der Unterwelt auf, um dasselbe Ziel mit der Vorfiihrung der kom-
menden Dinge bei ihm zu erreichen. Ganz &uBerlich gesehen ist die Aufforderung
selbst den Worten der Kirke dhnlich, die im X. Gesange der Odyssee dem Helden
den Rat gibt, bevor er heimkehre, mage cr in der Unterwelt den blinden Wahrsager
Teiresias aufsuchen, den seine Sehergabe auch nach seinem Tode nicht verlassen
hat. Anchises aber will seinem Sohne selbst Auskiinfte geben, wie z.B. die herauf-
beschworene Seele des Dareios das Schicksal seines Sohnes in den Persern des

' Heinze a.a.0. S. 157.
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Aschyl voraussagt, noch mehr, Anchises nennt auch die Gefihrtin, diec Aneas in
die Unterwelt fithren wird, die Sibylle.

Das Verhdltnis der Sibyllen zum Totenreiche ist besonders klar bei jener,
die im Sibyllenkataloge Varros (angefithrt bei Lactanz, Div. Inst., 1.6.) gerade als
die Sibylle in Italia genannt wird und die den Beinamen Cimmeria fithrt. Dieser
Name hat freilich nichts mit irgendeinem irdischen Volke zu tun, das ist der Name
des ,kleinen,, oder wenn man will des ,,Riesen‘* Volkes, das nach Homer (0d.,
X1, 14) bei dem Eingange der Unterwelt in ewigen Nebel wohnt, der Name derselben
mythischen Bergleute, die Strabon (V. 244) geradezu in der Umgebung von Cumae
wahrsagen 1ift. Die Erwihnung der Sibylle am Knde des V. Buches der Aneis hat
aber auch eine andere Bedeutung: sie deutet schon hier an, da8 die epische Handlung
sich dem Hohepunkt der Komposition in einer bezeichnenden Zukunftsform néhert.
Dic Sibylle, oder in Mehrzahl die Sibyllen galten namlich als Verfasscrinnen jener
Literaturgattung, die auf eine ganz besondere Weise die Geschichte — und zwar
u.a. den troischen Krieg und auch die romische Geschichte — immer in Zukunfts-
form vortriigt. Iben deshalb kann sich die Sibylle noch in dem III. Und XI. Buche
der sogenannten Oracula Stbyllina damit rithmen, da8 Homer eigentlich ihre Weis-
sagungen aus der Zukunftsform in die Vergangenheit umsetzte (Or. S#b., I11, 419—
432 und XI. 163 —171); je eine Stelle bei Aristophanes (Paz 1086 —1098) und Varro
(angefithrt von Lactanz) liefern den Nachweis, dall hier auch, wie iibrigens hiufig
in der spiten IFassung der sibyllinischen Wahrsagungen, ein Stiick der alten Sibyl-
linen aufbewahrt ist. Paussanias weil}, da8 die Sibylle Herophile die verhiingnisvolle
Rolle der spartanischen Helene fiir Asien und Europa und auch den Fall Trojas
vorhergesagt hatte (X. 12, 2). Die diistere Weissagung der Alexandra von Lykoph-
ron beginnt auch mit Helene (vgl. auch Or. Sib., I1I, 414), um einen durch die
ganze Weltgeschichte ziehenden Kampf zwischen Morgenland und Abendland davon
herauszuentwickeln und im Rahmen dieses Kampfes die Weltgeschichitliche Bedeu-
tung Roms mittelst der Rolle des Aneas mit dem troischen Krieg zu verkniipfen.
Hier liegt ein solches Sibyllinum zugrunde, wie jenes, auf welches das Scholion zur
Dlias XX. 307 mit der Behauptung zielt, daB Homer die Kunde von dem Auser-
wiihltsein des Aneas aus den sibyllinischen Wahrsagungen erhalten hat. L. Maltcn
rechnet wieder mit der Moglichkeit, daB das Scholion im Grunde genommen das
richtige getroffen hat und die Sibylle mit den Aineiaden schon in Kleinasien ver-
bunden war, wobei auch das Oraculum unsere Aufmerksamkeit verdient, dem zufolge
Aphrodite nach Akusilaos den troischen Krieg hervorbrachte, um die Erfiillung des
Schicksals zugunsten ihres Sohnes zu beschleunigenl. Der Kampf zwischen
Orient und Okzident ist eines der Hauptmotive der spiten Oracula Sibyllina, wo
auch auf den troischen Krieg oft angespielt wird; besondere Aufmerksamkeit
verdient das XI. Buch, wo durch die Flucht des Aneas vermittelt die Begriindung
der romischen Weltmacht als eine Folge des troischen Kriegs erscheint (XI.
144--162). Der in mancher Hinsicht allzu kiihne, dennoch aber noch immer
lesenswerte Klausen hat sogar den Versuch gewagt, die Urform des &hnlichen
Orakels, die in der jiidischen Bearbeitung in Or. Sib. III. 401 —418 uns vorliegt,
zu ,restituiren*’, immerhin nicht ohne die etwas bescheidene Beschrinkung:
ireilich nicht von fern in der Meinung, das seit zwei Jahrtausenden Unterge-
gangene hergestellt 2u haben, sondern lediglich um zu zeigen, was die wahre

1 Malten a.a.0, S. 37.
https://biblioteca-digitala.ro



13 DAS BILD DER ZUKUNFT IN ANEIS 293

Struktur der erhaltenen Verse gewesen sein mufl und welche Gedanken jene
Stelle eingenommen haben werden‘ 1.

Das VI. Buch der Aneis, in der Mitte der Komposition, gehért im ganzen
zum Bereiche der Sibylla von Cumac. Dieser Umstand bestimmt alle Unterschiede,
dic hier Vergil trotz der bewuiten Nachahmung des XI. Gesanges der Odyssee
Homer gegeniiber aufweist. Varro unterscheidet diese Cumaeische Sibylle von der
Cimmeria, sie ist jene Sibylle, von der Tarquinius Priscus die drei Sibyllenbiicher
gekauft hat, sie hatte also auch nach der Uberlieferung besonders fiir die rémische
Geschichte was zu sagen. Und tatsiichlich, wir haben schlagende Beweise, daB
die Sibyllinen, die in der Epoche der romischen Republik von Zeit zu Zeit offiziell
befragt wurden, die romische Geschichte als eine Fortsetzung der trojanischen
Geschichte auffafiten. Man kann nur aus diesem Grundgedanken heraus verstehen
z.B., daB im Jahre 205 v.u.Z. auf Grund eines Sibyllinums der heilige Meteorstein
der Magna Mater aus der angeblichen Urheimat der Romer, Aus Kleinasien nach
Rom gebracht wurde. Die Wahrsagung, die in der Aneis unmittelbar von den
Lippen der mit Gott erfiillten Sibylle ertont, bezeichnet die Kdmpfe, die Aneas
in Latium bestehen soll, als eine Wiederholung des troischen Krieges. Schon Norden
schliet hier auf eine Sibyllinische Quelle, auf die zugleich Tibull II. 5 und manche
Zeilen von Lykophrons Alexandra zuriickzuleiten sind 2. Aller Wahrscheinlichkeit
nach aber liegen sibyllinische Quellen — wo nicht Lykophron, woriiber wir bald
noch mehr zu sagen vorhaben — auch im Hintergrunde der Ausfithrungen, die
nicht die Sibylle selbst, sondern nur in ihrer Anwesenheit der in der Unterwelt
seinen Sohn belehrende Anchises vortrigt. Manches von den Vergil bekannten
Sibyllinischen Quellen ist in der spiten Sammiung — bzw. Sammlungen — noch
aufzufinden, mehr aber wahrscheinlich verschollen. Wenn wir bedenken, daf
griBere Einheiten hellenistisch-jiidischer Bearbeitungen der alten sibyllinischen
Weissagungen noch in der spiten, christlichen Redaktion ohne Zweifel nachzu-
weisen sind, viel Ahnliches aber verloren ging, wird vielleicht die Vermutung nicht
allzu gewagt erscheinen, daB die Heerschau seiner Nachkommen, die Anchises vor
den Augen des Aneas vorfithrt, eine Vorlage in den jiidischen Sibyllinen hatte.
Die spitjidische Literatur kennt ndmlich das Motiv, dal Gott vor den Augen
Adams die kiinftigen Generationen vorbeiziehen lie§. So erkliren Abodah Zara
ba, Sanhedrin 38b, Genesis Rabba XXIV den Bibelvers Gen. V.1 ,,Das ist das
Buch der Abkémmlinge Adams*; eine Anspielung auf diese Uberlieferung
findet sich wahrscheinlich schon in dem apokryphen Adambuch (lateinische
Fassung § 29).

Anchises leitet die Charakterbilder, die er aus der rémischen Geschichte anfiihrt,
mit einer kosmogonischen Theorie ein; diese Theorie mag im Grunde genommen
der stoischen oder auch der pythagordischen Lehre folgen, ihre kompositionelle
Stelle vor der geschichtlichen Entwicklung aber ist dieselbe, dic in manchen Biichern
der sogenannten Oracula Sibyllina auch wahrnehmbar ist. Freilich, diese Biicher
liegen nur in spiter christlicher Redaktion vor und die hellenistisch-jiidischen,
bzw. christlichen Schichten verteilen sich auf Jahrhunderte, aber allgemein aner-
kannt ist die Tatsache — und die im Hintergrunde der ,,Ritter” des Aristophanes

1 R. H. Klausen: ..Im_:as und die Penalen, 1. Bd. Hamburg — Gotha, 1839, 560—561.
s * P. Vergilius Maro, Aneis Buch VI. Erklirt von E. Norden, Leipzig — Berlin 19162
. 148,
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294 1. TRENCSENYI — WALDAPFEL 14

von uns erschlossene Grundformn der Oracula Bacidis bestitigt sie von neuer Seite !
daB in diese Biicher fuBerst viel von der frithgriechischen Orakelpoesie einverleibt
ist 2. Manche Ansidtze zu der hier maBgebenden Komposition bietet schon Hesiod,
und zwar nicht nur in der mit der Orakelpoesie auch ihren gemeinsamen orientali-
schen Quellen nach verwandten Weltepochenlehre der Werke und Tage, sondern
auch in der Theogonia, die auch mit einer Kosmogonie beginnend, in die fiir die
Urgeschichte Italiens wichtigen Genealogien — eben in die Genealogien des Latinus
und des Aneas — miindet. MaBgebend wird aber diese Komposition fiir die Oracula
Stbyllina, wenn auch das herkommliche Gerippe allmihlich mit alttestamentlichen
Vorstellungen ausgefiillt wird. An der Stelle der stoischen Kosmologie z.B. finden
wir am Anfange des I., III. und IV. Buches der Oracula Stbyllina eine Kosmologie,
im wasentlichen mit der alttestamentlichen Weltschdpfung iibereinstimmend; die
theologischen Nuancen, in denen die einzelnen Biicher sich von einander unter-
scheiden, konnen wir jetzt getrost beiseite lassen und vielmehr das mit Vergil
(VI. 724—732) formell Gemeinsame hervorheben.

Principio caelum ac lerras camposque liquenies
lucentemque globum Lunae, Tilaniaque astra
spirttus nlus alit, lolamque infusa per artus

mens agilal molem el magno se corpore miscel.

Inde hominum pecudumgque genus uilaeque uolantum
el quae marmoreo fert monsira sub sequore pontus.
Igneus est ollis uigor el caelestis origo

seminibus, quantum non noxia corpora tardant
lerrentque hebetant artus moribundaque membra.

So beginnt auch die, Sibylle, die alttestamentlichen Ziige auch mit griechisch-
mythologischen Andeutungen vereinigend (I. 5—21):

mpdtov 87 wéhetal pe Ayew Jedg dg Eyevnln
atpertéws wb6ouog oL 3& wotxike dvnté, mipaone
vouveyéwg, fva unmor’ Eudv EpeTudv dpeAnioyg,
Gdtotov Baciifa, 8z E<tioe ndopov &mavta
elmag, yewaaho' xol Eyetvaro. #dpace yap yHv
Toprdpe peuBadov xai @dc yAurd adTde ESwxev:
) \ o \ y o . s
obpavdv Bdaoey, Yhauriy 8 ArAwce Ydracoay,
%ol TOAOV EGTEQAVNGEY KA TIUPLAAUTEGY &OTPOLG
xal yoloy xéopnoe @utols, wotawoiot 3% mbvrov
Yevapevog exépaooe wal afpt wifev adrudcg
A 4 14 \ b A b 4
xol vépea Spocbevra. Tif:ls &px xal yévog &Aho

2 Vgl. meinen Aufsatz: Bcadnursu Apucmogana,Acta Ant. Hung. 5, 1957, 8. 95—-127.
Das Motiv des Tierfriedens in der fruhgrichischen Urakelpoesie, ebda. S. 116. Vgl. auch H.
Jeanmaire, Le messianisme de Virgile, Paris, 1930, S. 193 —1956.

3 Vgl. die Ausgaben von C. Alexandre (1869), J. Geficken (1902), A. Kurfess (1951) und
ans der umfangreichen Literatur — neben A. Rzach in R E s.v. Sibyllen und Sibyllinische
Orakel — besonders die Arbeiten von J. Geficken, Die babylonische Sibylle. Nachrichten von
der Ges. der Wissenschaften zu Géttingen, Phil,-hist. Kl., 1900, S. 88—102; Die Sthylle. Preuli-
sche Jahrbiicher, 106, 1901, S. 193 —214. Komposition und Enislehungszeit der Oracula Sibyllina.
Texte und Untersuchungen zur Gesch. der altchr. Lit.,, NF. VIIl, Bd. 1. H. Leipzig, 1902.

https://biblioteca-digitala.ro
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ixBbag &v mehdyeoor xal Bpvea ddxev dnTong,

o ] - ~ ’ 3 Y I

Ohans 8'al Ypac Aacradyevae 78 Spaxovrag
Epruotag [yaiy], xal mwavd’ 8ca viv xabopdtor,
adrds TalT’ Emoinoe Adye xal mwavd EyeviOy

Oxx xal grperéwgt 63 yhp méAer’ adToAbyevtog,
00pavéBzv xabBopdv: dmd [td] Tetédesto 3¢ mbopoc.

Ahnlich auch das IIT. Buch (20—26):

¢ loym Exrioe mavta ol odpavév RIE JaAaccav
nehov T dudpovre GEARVYY TE Tt)xneoucrow

kotpa TE AapmeTdwvra, xputotdv wnrépe Tnhov,
TYhe %ol motapolds, wop &gbitov, Auata, vixtac,
adtog 37 Jedg €60’ & mAdong TeTpaypappatov *Addpwy
T&v TpdTov mhachévra xal olvopa mAnphoacx
avtoMny te Sbow te peonuBeiny Te %ol dpxTov. . .

Den himmlischen Ursprung (caelestis origo) aller Lebewesen betont die Sibylle
des IV. Buches (13—17), sie erhalten aber das Leben nicht vom himmlischen
Feuer, wie bei Vergil, sondern vom Regen. Die Beschreibung der Natur bleibt
dennoch hier wie dort nur ein Ausgangspunkt fiir die Geschichte, und zwar in der
Aneis fiir die Geschichte der Romer, die als Nachkommen des Aneas dargestellt
werden, in den Oracula Sibyllina wiederum fiir die Geschichte der gesamten
Menschheit, von dem ersten Menschen Adam an, wobei aber die Rolle der
Aneaden stark, und zwar von jiidisch-christlichem Gesichtspunkte aus meistens
negativ betont wird.

Die rémische Geschichte, die Anchises enthiillt, fiihrt bis zur Griindung des
augusteischen Prinzipats; dieses wird als eine Riickkehr der Regierung des Saturnus
dargestellt, die im Sinne des Hesiodos und des schon von Peisistratos zum dhnli-
chen idcologischen Gebrauche angewandten Orakels des Bakis? als die Wiederher-
stellung des goldenen Zeitalters gilt. So wird hier Octavianus Augustus auf konkrete
Weise als der Verwirklicher jener soteriologischen Hoffnungen bezeichnet, die
frither der Dichter noch mehr im allgemeinen gehalten in der IV. Ekloge ausgespro-
chen hat . In parodistischer Nachahmung der Orakel hat schon Aristophan den
Wursthédndler als den Erneuerer des durch vier Epochen immer mehr in Verfall
geratenen geschichtlichen ProzeB’ einen Soter genannt (Ritter 149); W. Otto hat
es nachgewiesen, daB Augustus gleich nach der Eroberung Agyptens wenigstens
hier, im ehemalwen Lande des Ptolemaios Soter, den Beinamen Soter fiir sich in
Anspruch genommen hat 3. Dieser Umstand kann zugleich den inneren Zusammen-
hang von An. VI.791— 807 und An. VIIL 678—728 veranschaulichen. Die Sibylli-

I Uber Peisistratos vgl. meinen Aufsatz: Bakis jéslatai (Die Wahrsagungen des Bakis)
in dem Sammelbande Valldsidriéneti tanulmdnyok (Religionsgeschichtliche Untersuchungen),
Buddpest 19602, S. 234—236.

2 Vel J. Carcopmo, Virgile et le mystére de la IVe églogue, Paris, 194312, S. 198. und
auch meinen Aufsatz: Vergilius pdszlori Muzsdja (Die bukolische Muse Vergils), in Valldsiar-
téneti tarulmdnyok, S. 383, hauptsichlich aber E. Norden, Ein Panegyricus auf Augusius in
Vergils Aneis. Rheinisches Museum NF b4, 1899, 8. 466 —482, wo sowohl die rhetorischen Tdnot
des Panegyricus, wie die sibyllinischen Elemente in An. VI 791—805 mit einer mustergiiltigen
Sorgfalt behandelt werden.

3 W. Otto, Augustus Soter, Hermes 45, 1910, S. 448—460.
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296 1. TRENCSENYI — WALDAPFEL 16

nischen Biicher bedrohen nacheinander die in der Geschichte einander folgenden
Weltreiche, Babyloniein, Persien, Mazedonien, Rom usw. mit Unheil; die hervor-
gehobene Rolle Trojas in diesem Geschichtshilde wird nicht nur durch die Benen-
nung der Rémer als Aneaden, sondern noch mehr diirch die von der Sibylle selbst
aufgestellte Behauptung angezeigt, dab Homer eigentlich nichts anderes tat, als
dal er die von der Sibylle schon voraus in Zukunftsform besungenen Ereignisse
nachtriglich in epische Form umsetzte und mit einer falschen Farbung des Mytho-
logischen leicht dnderte. Die Unheilsbedrohungen aber sind ebenso wenig wie bei
den meisetn Propheten des Alten Testaments als Selbstzweek anzuschen, sie
begriinden die Heilsgeschichte, auf den tiefsten Verfall alles Menschlichen folgt
das Zeitalter des ewigen Friedens, der Erlosung von aller Miihsal entweder fiir
das auserwihlte Volk, oder auch fiir die gesamte Menschheit. Die Schielderung
des goldenen Zeitalers steht im I. Buche der Oracula Sibyllina an einem Platze,
der auf den ersten Blick denjenigen befremden mag, der nach dem gewohnten
Schema entweder die Urzeit oder die Endzeit dem goldenen Zeitalter gleichgesetzt
sehen will; die zwei Moglichkeiten sind freilich der zyklischen Auffassung des
Weltgeschehens gemif so ziemlich gleichbedeutend. An der genannten Stelle des
Sibyllinischen Buches (I. 284) gilt das goldenc Zeitalter in der Geschichte
der Menschheit schon als das sechste, das auf das Diluvium folgt. Offensichtlich
ist hier die Bestrebung, das Alte Testament mit der griechischen Uberlieferung
in Einklang zu bringen, eme Bestrebung, die das ganze hellenistisch-jiidische
Schrifttum kennzeichnet; die &t yeve# hatte iibrigens auch in der griechischen
Orakelpoesie eine traditionelle Bedeutung, wie Lykophron (Alex. 1446) zeigt, und
auch eine ritselhafte orphische Wendung bei Platon (Philebos 66), die schon Wila-
mowitz zu Lykophron herbeigezogen hatl. Dazu kommt noch die Fiktion, daf
die Sibylle sich hier als eine Schwiegertochter des frommen Noah ansgibt, und
es ist bezeichnend fiir einen orientalischen Typ der Tradition, dall das goldene
Zeitalter mit der fiktiven Gegenwart des Propheten identifiziert wird, so im alttes-
tamentlichen Daniel-Buch II. 38 und im iranischen Bahman-Yast, wo Zarathustra
einen Baum sieht, dessen goldene, silberne, eherne und eiserne Zweige die vier
Weltepochen bedeuten, die erste Epoche aber ist dic Gegenwart des Zarathustra
selbst, der die immer minderwertigen Epochen folgen 2. Die Riickkehr des goldenen
Zeitalters wird nur engedeutet, so auch bei der Sibylle, indem zur Geniige betont
wird, daB es sich hier eigentlich um das erste goldene Zeitalter handelt; das zweite
ist demnach fiir die Endzeit aufbewahrt. Und tatsidchlich, am Ende des III. und
IV. Buches schlieBt das Gesamtbild der Menschengeschichte die freudige Schil-
derung der gesegneten Zeit, wobei in dem III. Buche (788—795) auch das Motiv
des Tierfriedens — dhnlich wie im Theokritischen Herakliskos (Id. XXIV. 25—26),
in der IV. Ekloge Vergils (22) und bei Jesaja (XI. 6—7) — auftaucht; die letzte
Zeile des IV. Buches (Or. Sib. IV 192 = III. 371) charakterisiert die allgemeine
Gliickseligkeit des goldenen Zeitalters gerade mit einem frohlockenden Ausruf, der

1 U. v. Wilamowitz-Moellendorff, Hellenistische Dichlung in der Zeil des Kallimachos
I1. Bd. Berlin, 1924, S. 146.

2 Vol. R. Reitzenstein, All-Griechische Theologie und thre Quellen. Vortrige der
Bibliothek Warburg, 1924—1925, Leipzig-Berlin, 1927, 8. 1—19. und R. Reitzenstein —
H. H. Schraeder, Studien zum antiken Synkretismus. Studien der Bibliothek Warburg 7, 1926,
S. 38—68.
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17 DAS BILD DER ZUKUNFT IN ANEIS 297

auf gleiche Weise an Hesiod (Erga 174—175) und an die IV. Ekloge (53—54)
erinnert:

& poaxaprotde, Exeivov bg &¢ ypdvov Eoaetan dvip. 13,

Das Schema der Ausfiihrungen des Anchises in der Unterwelt — Kosmologie,
Geschichte der Romer, bzw. der gesamten Menschheit auf die Riickkehr des goldenen
Zeitalters zugespitzt — ist also dasselbe, was auch in den sibyllinischen Weissagun-
gen zur Geltung kommt. Bevor wir alle notigen Folgerungen aus dieser Tatsache
ziehen, michten wir noch in aller Kiirze die wichtigsten Momente des Zukunftbil-
des in der zweiten Hilfte der Aneis, wenn man will, in der ,,romischen Ilias** beob-
achten.

Die Landeseroberung der Trojaner in Italien ist schon durch eine Wahrsagung
vorbereitet: Konig Latinus hat von seinem Vater Faunus — nach der Art einer
Totenbeschworung — das Orakel erhalten, dafl er seine Tochter Lavinia mit einem
auslindischen Schwiegersohn verheiraten soll. Das erfiillt sich noch im Rahmen der
epischen Handlung, die Weissagung aber deutet auch die ferne Zukunft an: aus
dieser Ehe werden Nachkommen abstammen, die das Weltall zu beherrschen bestimmt
sind. Bald erfiillt sich die Weissagung, die Aneas vorher von der Harpyie Celaeno
erhalten hat (1II. 225—257) die aber jetzt (VII. 123) dem Vater Anchises zugeschrie-
ben wird2: Aneas mit seinen Gefihrten und mit seinem Sohne Iulus essen die
wilden Friichte der Gegend mit einem Fladen, der als Unterlage diente, zusammen
auf: ein Wort, das Iulus scherzend ausspricht, besta'tigt, daf} sie — wie es als Bedin-
gung der Stadtgriindung vorausgesagt war — aus Hunger den Tisch verzehrt haben.
So beginnen sie an Ort und Stelle den Aufbau der neuen Stadt fiir die alten Penaten
Trojas, Latinus empféngt ihren Friedensantrag liebevoll, er ist bereit, seine Tochter
mit dem landfremden Aneas zu vermahlen, der Zorn der Gottin Juno und die Ei-
fersucht des Rutulerkonigs Turnus entflammen aber den grausamen Krieg. Am Ende
des VII. Buches steht eine enumeratio heroum, nach Art und Weise der homerischen
Boiotia, sie birgt aber in sich vielsagende Andeutungen die Siedelungen und Uber-
lieferungen Italiens, schlieBlich und endlich die Ethnogenese des romischen Volkes
betreffend. So wird die Urgeschichte des Landes auch in dem VIII. Buch beleuchtet,
wo Aneas den Kénig Enander aufsucht, den als Verbiindeten fiir sich zu gewinnen
dem von den Verbiindeten des Turnus bedringten Helden der FluBgott Tiberinus
geraten hat. Wenn aber der italische Urkonig arkadischer Abstammung seinem vor-
nehmen Gaste — wie etwa Nestor in dem III. Gesange der Odyssee — von der Ver-
gangenheit erziihlt, enthilt die mythische Urgeschichte Italiens dennoch einen ziel-
bewuBte Anspielung auf die ferne Zukunft. In der Umgebung der drmlichen Konigs-
stadt, der Vorlduferin Roms, herrschte schon einmal Saturnus, der Gottkonig
des goldenen Zeitalters; so konnte schon frither der Dichter der Georglca die Uber-
bleibsel der Saturnia regna in dem gesegneten Lande Italias, der Salurnia fellus
wahrnehmen. In dem VIII. Buche der Aneis (319—327) wird an die lokale Voraus-
setzung der im VI. Buche (791—794) angezeigten Tat des Augustus erinmert: als
er das neue goldene Zeitalter griindet, gibt er eigentlich nur das dem Vaterlande

L Vgl. E. Norden, Die Gebur! des Kindes, Leipzig-Berlin, 1924, 5. 148.

2 Der Wlderspruch 2ihlt freilich zu den Argumenten, auf Grund deren A. Gercke die
Entstehung des VII. Buches fiir eine Zeit vor der des III. ansetzt: Die Enislehung der Aneis
Berlin, 1913, S. 55.
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zuriick, was einst unter Saturnus schon ihm gehdrte. Damit aber wird auch das
Vorbildliche an der Gestalt des Aneas fiilr Augustus wieder einmal hervorgeho-
ben: Aneas verschafft seinen Gefihrten ein Land, Augustus ein Zeitalter, die gleicher-
weise die Ziige der Safurnia regna oder aurea aetas aufweisen. So fallen nicht
nur Urzeit und Endzeit — oder mehr geschichtlich: die Anfinge und das Ziel des
Romervolkes —, sondern auch raumliche und zeitliche Vorstellungen der Eschatolo-
gie zusammen.

Es ist auch bedeutungsvoll, dal Euander der Sohn der ,,schicksalskundigen
Prophetetin‘* Carmentis — oder Carmenta — heifit, die als erste von der kiinftigen
GroBe der Aneaden gesungen hat (VII1. 340— —341). Nicht umsonst berichtet Livius
(1. 7), daB bevor die Sibylla angekommen war, sei Carmenta hier die von den Val-
kern Italias bewunderte Wahrsagerin gewesen; duflerst beachtenswert sind aber
die Angaben, die Euanders Mutter geradezu mit der italischen, d.h. kimmerischen
Sibylle identifizieren (Schol. ad Plat. Phaedr. 244B, Prolog zu den Or. sib.). Ein
Homerkenner wie Vergil konnte es nicht vergessen, dafl in der Ilias Poseidon die
kiinftige Macht des Aneas und seiner Kindeskinder voraussagte; vielleicht war
ihm auch die bei Strabon (XIII.53) erhaltene Variante von Il. XX. 307 mit waviecoty
avdEer anstatt Tpdeoow dvafet bekannt, die die Macht der Aneaden schon
auf echt sibyllinische Weise als eine Weltmacht auffalt. Wie konnte er dennoch
behaupten, dafl die Prophetin Carmentis die erste war, die von der kiinftigen GriGe
der Aneaden gesungen hat? Das hat m.E. wenigstens drei Voraussetzungen: 1.
daB Vergil den Standpunkt der Gleichsetzung der Sibylle mit Carmentis eingenom-
men hat; 2. daB ihm sibyllinische Wahrsagungen iiber Aneas schon bekannt waren ;
3. daB er den chronologischen Vorrang der Sibylle Homer gegeniiber in volhgem
Einklang mit dem schon angefiithrten Scholion zu Il. XX. 307 und mit den Biichern
111, XI. der Oracula Sibyllina bzw. mit den Quellen der letzteren anerkannte, wenn
vielleicht auch nicht als eine wissenschaftlich begriindete Tatsache, doch mindestens
als eine alte Uberheferung, die seine poetische Fiktion zu unterstiitzen ihm geeignet
erschien. Das ist ein zwingendes Argument gegen die Auffassung Kurfess': nicht
Vergil ist die Quelle fiir Oracula Sibyllina X1. 144—162, im Gegenteil, er hat schon
die gemeinsame Quelle von Oracula Sibyllinag 1II. 401 —432 und XI. 122171,
also ein dlteres Sibyllinum beriicksichtigt.

Einen zweiten, dem VI. Buche fast gleichwertigen Hohepunkt erreicht die
Zukunftsform der Komposition am Ende des VIIL. Buches, in der Beschreibung
des Schildes des Aneas, die in derselben Weise als eine Nachahmung der homerischen
Beschreibung der’Schildes des Achill in Betracht kommt, wie das VI. Buch als eine
Nachahmung der homerischen Nekyia. Wenn nédmlich der Figurenschmuck des home-
rischen Schildes ein statisches Weltbild — mit den stindigen Erscheinungen der Natur
und den typischen der menschlichen Gesellschaft — darstellt, so gibt die Beschrei-
bung des Schildes bei Vergil — aus einzelnen Bildern der romischen Geschichte
zusammengestellt — eine zielbewuBte Ubersicht der Zukunft, von den Zwillingen
Romulus und Remus an bis zum Siege des Octavianus Augustus bei Actium. In
der Kunst des Vulcanus offenbart sich hier cine besondere Art der Wahrsagung,
darum heit hier der Schmiedegott ,,ein Kenner der kommenden Zeit*: haud uatum
ignarus uenturique insctus aeus. Man mull unwillkiirlich an uafes denken, die nicht
so sehr dem Gotte, als vielmehr dem Dichter bekannt waren, hauptsichlich, wenn
man bedenkt, da der Dichter in diesem Zukunftsbilde im Siege des Oectavianus
den Sieg des griechischen Apollo iiber die Gotter des Orients, man kann sagen, den
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19 DAS BILD DER ZUKUNFT IN ANEIS 299

Sieg des Abendlandes iiber das Morgenland sieht. Die Gegeniiberstellung von Asien
und Europa — iibrigens schon der Eckstein der Geschichtsbetrachtung des Hero-
dotos — ist ein stindiges Motiv auch der Oracula Sibyllina, zwar meistens — dem
orientalischen Ursprung der Hauptteile zufolge — von orientalischem Standpunkt
aus gesehen. Wenn in der Schilderung der Seeschlacht bei Actium an der Seite
der Kleopatra allerlei gottliche Unwesen und der bellende Anubis gegen die grie-
chisch-romischen Gtter einen hoffnungslosen Krieg fiihren, sollte man nicht auGer
acht lassen, daB die Oracula Sibyllina als ein Symbol der Niederlage Avyptens
manchmal die Herabsetzung der dgyptischen Gotter erwdhnen, Isis bleibt verein-
samt am Ufer des Nils und ihr Gedichtnis wird von der Erde vertilgt sein, die
Nichtgkeit des Serapis wird erkannt (V. 483—490) und Apis, der eigentlich kein
Gott ist, verbannt (VIL 21.). Auf das Schicksal der Kleopatra wird nicht selten
in den Oracula angespielt (XI. 246 —259, 272—297 usw.), einmal (V. 19) mit Worten
(yovaxbg ddsvAolrtov) die uns an die horazische non humilis mulier erinnern
(Carm. 1. 37, 32). Die Annahme liegt auf der Hand, dafl diese Aussagen von der
zeltgenoss1schen Sibyllistik in die spiteren Sammlungen aufgenommen und einige
von diesen auch dem Dichter der Aneis bekannt waren; die Beniitzung Vergils
(geschweige denn des Horaz) seitens der Verfasser der Slbylllmschen Biicher wiire
ganz unwahrscheinlich, trotz Kurfess, der manches in den Oracula aus der Aneis
herleiten will und den ,,alten, weisen Sanger“ den das XI. Buch der Oracula erwihnt,
geradezu mit Vergil identifiziert . Wir haben aber gar keinen Grund, diese Zeilen
(163—171) von der Parallelstelle im III. Buche (419—430) zu trennen, wo der
Sanger noch eindeutiger mit den Merkmalen Homers gekennzeichnet wird,
und was die Vergilbenutzung bei der Sibylle betrifft, entbehrt es aller Wahr-
scheinlichkeit, dal die Biicher, in denen sich eines der Hauptinteressen eben um
die Geschichte Agyptens dreht und von denen auch ein bedeutender Teil im
hellenistischen Agypten entstanden ist, eben die Beschreibung des Nils von
Vergil entlehnt hitten. Im Gegenteil die von Kurfess beobachteten Uuerem-
stimmungen (wie: seplemgemint turbant trepida ostia Nili, An. VI. 800 ~ &t
Yop xdpn; BastAls wapx yetpnaat Neihov — éntamdpots crrop.o'c‘recro-w, gnepy2pévoto
Yorsooys, Or. Sib. 264—256) vermehren die Fille, die die Abhingigkeit Vergils
von der Sibyllistik beweisen.

In den gedringten Ka.mpfszenen des letzten Drittels der Aneis freilich tauchen
die orakelartigen Zukunftsbilder seltener und mehr fliichtig auf. Dennoch gibt
z.B. am Anfange des X. Buches der Gotterrat AnlaB dazu, daB Jupiter den zweiten
punischen Krieg, den Feldzug Hannibals durch die Alpen vorzeichne. Noch wichtiger
ist das letzte Gesprach das Jupiter und Juno im XII. Buche, dicht vor dem Ende
der gesamten Handlung fiihren, als der Tod des Turnus im Zwelkampfe mit Aneas
schon bevorsteht. Juno, die endlich einsehen muB, daB ihr feindliches Verhalten
gegen Aneas dem Schicksal widerspricht, stellt noch manche Bedingungen fiir ihre
Zustimmung, zuletzt, daB das gefallene Ilium nie mehr und in keiner Form wie-
derhergestellt sein soll: oceidit occideritque, sinas, cum momine Trota (XII. 828).
Obzwar hier eigentlich nur vom Namen des Latinervolkes die Rede ist, ist die Ver-
wandtschaft mit der von Th. Mommsen scharfsinnig interpretierten Juno-Ode des
Horaz (Carm. III. 3) 2 unverkennbar und so liegt vielleicht auch hier eine War-

1 A. Kurfess, Sibyllinische Weissagungen, 1951, 8. 336.
2 Th. Mommsen, Reden und Aufsdlze, Berlin, 1905, S. 173,
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nung gegen zeitgenissische Bestrebungen vor, die Troja wiederherzustellen und die
Hauptstadt des Weltreiches schon damals nach dem Orient zu verlegen beansichtig-
ten. Bei Vergil sind aber die positiven Forderungen der Gottin mehr betont, in
denen sich Art und Wesen des romischen Volkes kundgibt: wenn auch der endgiil-
tige Sieg den Troern zuteil wird, bleibe der Name der Latiner, ihre Sprache und Sitte
aufrechterhalten. Damit ist Jupiter cinverstanden, und in bezeichnender Weise
wird die unvergleichliche Frommigkeit der kiinftigen Latiner damit in Verbindung
gebracht, dab sie durch villiges Zusammenschmelzen der lateinischen und troischen
Elemente ein wahres genus muxium bilden, so wird die Einfithrung der Penaten von
Troja die Verchrung der Juno nicht beemtrachtlgen In diesem Sinne wirkt die
Aneas-Sage zugleich als eine mythologische aitia des bezeichnenden Zuges romischer
Religiositat, der in der Fihigkeit besteht, Kulte versehiedenen Ursprungs stindig
in sich aufzunehmen. Solch eine Einschétzung der romischen pietas findet sich schon
in der von Ovid (Fasts IV. 270) angefiihrten Aussage der cumiischen Sibylle, die
die grofe Muttergottin aus der Umgebung Trojas in Rom einzufiihren anordnet:
dignus Roma locus-quo deus omnis eat. Mit einem gewissen Nationalstolz behauptet
noch in der Spitzeit Caecilius bei Minucius Felix den Christen gegeniiber das romi-
sche Heidentum verteidigend:. . . per untuersa imperia prouincias oppida widemus
singulos sacrorum ritus gentiles habere el deos colere mumcipes, ut Eleusinos Cererem,
Phrygas Matrem, Epidaurios Aesculapium, Chaldaeos Belum, Astarten Syros,
Dianam Tauros, Gallos Mercurium, universa Romanos (Octavius 6).

wvenigstens drei von den hier erwihnten Géttern haben ihren Kult in Rom
auf Grund sibyllinischer Weissagungen erhalten, Ceres im Jahre 496 v.u.Z. (Dion.
Hal. VI. 17), Aesculapius im 293 (Liv. X. 47), die Magna Mater im 205 (Ovid.
a. a. 0., Liv. XXTIX. 10); obgleich die Befragung der Sibyllinen vor der Einfiih-
rung des Mercurius expressis uerbts uns in keiner Quelle vorliegt, gilt nach einer
wohl begriindeten Vermutung Wissowas fiir thn dassclbe !, wobei cs sich freilich
nicht um einen besonderen gallischen Kult des Mercurius (vgl. etwa Caesar, de
bello Gall. VI. 17), sondern um dic allgemein-griechische Form des Hermes handelt.
Die Romanisicrung gricchischer Gotter ebenso, wie die der phrygischen Muttergot-
tin wurde also im Laufe der Geschichte der romischen Republik besonders durch
die sibyllinischen Weissagungen gefordert, und so kénnen wir die die Zukunft auf-
hellenden Worte Jupiters im XII. Buche ebenso, wic im I. Buche mit Sibyllinen
in Zusammenhang bringen. Das in der romischen piefas tief wurzelnde Nebencinan-
der der troischen Gotter und der als in Latium uralt vorgestellten griechischen
Hera-Juno bei Vergil widerspricht ebensowenig seiner Abneigung gegen den tier-
gestaltigen Anubis und seinen Kreis, wie die allmihliche Erweiterung des romi-
schen Pantheons durch die Befragung der Sibyllinen dem Widerstande gegen offi-
ziell nicht geregelte Fremdkulte, z.B. gegen die Bacchanalien im Jahre 186 v.u.Z.,
oder gegen die Verehrer der Isis, seit dem Jahre 58 6fter wiederholt; noch im Jahre
28 v.u.Z. verbot Octavianus Augustus die Errichtung der Heiligtiimer fiir dgyptische
Gotter innerhalb der Stadtmauer (Dio. Cassius, LIII, 2). Die verachtungsvolle
AuBerung Vergils gegen die Gotter um Antonius und Kleopatra (An., VIII, 698)
ist kaum von diesen MaBnahmen zu trennen. Damit ist aber wieder die pohtlsche
Aktualitit der Zukunftsform in der Aneis bestitigt.

1 G. Wissowa, Religion und Kullus der Rémer, Miinchen, 19122, 8. 304.
https://biblioteca-digitala.ro



21 DAS BILD DER ZUKUNFT IN ONEIS 301

Was die Vorbilder dieser Zukunftsform betrifft, haben wir obenstehend schon
darauf hingewiesen, daB den geschichtlichen ProzeB in Zukunftsform vorzutragen
nicht nur den spéten Sibyllinischen Weissagungen, sondern auch der frithen Sibyl-
linistik eigen war. Und tatsédchlich, Vergil ist auch in manchen Einzelheiten von
dieser Sibyllinistik abhéngig: wir hoffen, soviel ergibt sich aus unserer Analyse,
die — ohne alle die Moglichkeiten zu erschopfen — maches zu den Beobachtungen
fritherer Forscher doch beigesteuert hat. Wir miissen aber gleich hinzufiigen, die
Geschichte in einer Zukunftsform, und zwar die rémische Geschichte durch die
Rolle des Aneas mit der Troja-Sage verkniipfend, hat schon cin seltsames Gedicht,
die monodramatisch aufgebaute Alexandra in bezeichnender Weise vorgetragen.

Das Gedicht, das uns wenigstens so viel Ritsel aufgibt, *wie viel Zeilen es zihlt,
wird meistens dem Mitgliede der alexandrinischen Pleias, Lykophron dem ‘Trago-
diendichter zugeschrieben, der aus Chalkis in Euboia gebiirtig um 280 v.u.Z. im
Hofe des Ptolemaios Philadelphos lebte. Ein altes Scholion aber, zwar von Tzetzcs
zuriickgewiesen, bemerkt zum Vers 1225, dafl das Gedicht einem jiingeren Lyko-
phron angehiren muB, weil seine Anspielungen auf die rémische Geschichte zur Zeit
des Alteren noch nicht zeitgemaB waren!. Tatsdchlich, wir kinnen den Standpunkt
K. Zieglers annehmen: der Verfasser der Alexandra ist ein jiingerer Lykophron,
viclleicht Sohn oder Enkel des Alteren, das Gedicht stammt aus dem ersten Jahr-
zchnte des II. Jahrhunderts v.u.Z. und die viel umstrittenen Verse 1446—1449 sind
aut T. Quinctius Flaminius zu beziehen, der im Jahre 197 bei Kynoskephalai Philipp
den V., Konig von Mazedonien besiegte und gleich danach, im Jahre 196 bei den
isthmischen Wettspielen die griechischen Stédte frei erklirte?. Um die Jahrhundert-
wende gruppieren sich in der Tat manche Tatsachen, die zu der Stimmung des
Gedichtes wohl passen. Pausanias iiberliefert eine sibyllinische Wahrsagung auf
Kynoskephalai (VIL. 8,9), im Jahre 205 wurde der Mcteorstein der Magna Mater
aus Pessinus auf Grund cines Sibyllinums nach Rom gebracht und nach der iiber-
zeugenden Annahme von H. Dicls wurde einige Jahre spiter das bei Phlegon
(Mirab. 6) erhaltene sibyllinische Androgynenorakel verfait. Das ist schon eine
andere Frage, ob das Sibyllinum auf dessen Grund noch im Jahre 17 v.u.Z. die
quindecemusrs die ludi saeculares veranstalten lieflen, auch bis auf das II. Jahr-
hundert zuriickzufiihren sei, oder in diesem letzteren Falle wir mit einer bewuften
inhaltlichen Archaisierung zu tun haben3. Sei dem aber wie es will, soviel steht fest,
daB ein hellenistischer Dichter Lykophron spitestens zu Lebzeiten des Aristophanes
von Byzanz, der ihn schon anfiihrt, ein groBangelegtes, zwar ziemlich wirres Gedicht
in Orakelstil verfaBte, das den Ursprung und die Weltmacht Roms durch die Gestalt
des Aneas an die Troja-Sage kniipfend in Zukunftsform behandelte. Das Gedicht
weist manche Ziige auf, die sich allein mit der Benutzung der gemeinsamen Quelle
Timaios nicht geniigend erkliren lassen, auch nicht mit der anderen gemeinsamen
Quelle, der sibyllinsichen Poesie, deren Benutzung bei Lykophron auch vorauszu-
setzen ist. Das letztere beweisen solche sachliche und stilistische Ubereinstimmungen,
die Ziegler besonders im III. Buche der Oracula findet, aber auch die Person Alexan-
dra-Kassandra, die eine bei Suidas bezeugte Tradition mit der phrygischen Sibylle

1 Bei E. Scheer, Lycophronis Alexandra 1I. Bd. Berlin, 19582, S. 351.

2 K. Ziegler in RE s. v. Lykophron.

3 H. Diels, Sibyllinische Blifter, Berlin, 1890. — Eine Wendung des Androgynenorakels
firbt die Prophezeiung der Sibylle bei Vergil (An. VI. 96—97): Tpdg 857 éxAboer oc xaxdy,
Gpa & “EArdSo¢ éx yic, vgl. R. Heinze, Zu Horaz Briefen, Hermes 33, 1898, S. 478. Anm. 1.

https://biblioteca-digitala.ro



302 I. TRENCSENYI — WALDAPFEL 29

identifiziert, und der Umstand, dal das Gedicht in einer biindigen Beschreibung
der Geogmphle Italias nicht unterlaBt die sibyllinische Orakelstatte in Cumac zu
erwiahnen (1279).

Der fiktive Zeitpunkt des halbdramatischen, in iambischen Senarien ver-
fabten Gedichtes ist die Abfahrt des Paris nach Griechenland. Die Konigstochter
Alexandra die von Apollon — wie iibrigens auch die Sibylle — die tragisch-zwei-
deutige Sehergabe erhalten hat — sie weil} alles voraus, aber niemand glaubt ihrer .
Wahrsagung —, schildert die verhdngnisvollen Folgen dieser Abfahrt. Sie ist wegen
ihrer unheilvollen Voraussagungen als Irrsinnige versperrt, ihr Wichter berichtet
dem Konig Priamas, was er von ihren Lippen abgelauscht hat. Die in oratio recta
wiedergegebene Rede beginnt mit der Vergangenheit: es wird die Erinnerung an
die erste Zerstorung Trojas durch Herakles wachgerufen. Das ist ein typischer
Zug der Wa,hraarrekunat der zur Erhohung der eigenen Glaubwiirdigkeit dient.
K. Kerényi beobachtet etwas hnliches eben bei Vergll im VL. Buch der Aneis,
wo das Auffinden des Leichnams des Misenus das Vertrauen beziiglich der iibrigen
Verordnungen der Sibylle befestigt (VI. 187—189), und fiigt hinzu: ,»1is gehort
auch heute zur Kunstform der Wahrsagung, wie sie in Siideuropa und auch anderswo
professionell getrieben wird, daB die Wahrsagerin zur eigenen Beglaubigung diesen
oder jenen Umstand erwihnt, der sich dem Fragesteller unmittelbar als Tatsache
erweist und dadurch von ihrem hoheren Wissen zeugt‘‘. ! Es ist damit vollkommen
gleichwertig, wenn der Wahrsager seinen die Zukunft erschliessenden Aussagen
manche den Zuhorern bekannte Tatsachen vorausschickt, wie z.B. Prometheus
bei Aschyl, der im Gefessellen Prometheus (823 —843) die schon durchgemachten
Irrfahrten der Io mit ausgesprochener Absicht deshalb erzdhlt, damit die Ungliick-
liche auch seine die Zukunft betreffenden Worte (845—846) nicht bezweifle. Doch
warum in die Ferne schweifen? Das Wesentliche der Gesamtkomposition der Aneis
liegt eben darin, daB der Dichter mit der tiefsten Kenntnis der Vergangenheit
seine Zustindigkeit betreffs der Zukunft des romischen Volkes beweist.

In Lykophrons Alexandra folgen einigen Bildern aus der Vergangenheit Trojas
die Geschehnisse, die im fiktiven Augenblick der Vision noch als Bilder der Zukunft
gelten: die Verfithrung Helenas als Ursache und dann die Einzelheiten des troischen
Krieges, der Fall der Stadt, die Siinden der Griechen, vor allem die Vergewaltigung
der Kassandra selbst durch Ajas und als deren gottliche Strafe das verschiedenartige
Ungliick, als die heimkehrenden Griechen trifft, man kann sagen, eine kurze Zusam-
menfassung der Ilias und der Odyssee, mit den Angaben der zyklischen Poesie
erginzt und in Zukunftstorm umgesetzt. Troja aber wird durch Aneas aufrechter-
halten, er erreicht nach langer Trrfahrt Italia, wo seine Nachkommen den Ruhm
der Wlederhergestellten Troja vermehren werden. Es sind dabei kurz manche aus
der Aneis bekannte Motive erwiihnt, die Verbiindung des Aneas mit Tarchon dem
Etrurier und auch die beiden Prodigia, die das Ende der Irrfahrten vorzeichnen,
das sog. Sau-und Tischprodigium. Dann folgen etwas verworren manche mytho-
logische und geschichtliche Anspielungen, die den ewigen Kampf zwischen Orient
und Okzident bezeugen; die verhiltnismidBig breite Schilderung des Feldzuges
des Xerxes gegen Griechenland weist auf die Urqueclle dieses Motivs, auf Herodot;
wir sahen, dal die Konzeption dieses ewigen Kampfes fiir die sibyllinischen Biicher
und auch fiir Vergil bedeutungsvoll war. Am Ende steht ein Rémer, von den Nach-

1 K. Kerényi, Zum f’ersta“ndnis von Vergilius Aneis, B. VI, Hermes 66, 1931, S. 4186.
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kommen der Troer, in einer sechsten Epoche, die fiir das III. Buch der Oracula
Sibyllina geradezu als das goldene Zeitalter galt; dieser Auserwihlte der sechsten
Generation wird die Mazedonier besiegen, danach aber sich mit den Feinden ver-
sohnen, damit Friede zu Wasser und zu Lande herrsche. Das Gedicht schliessen
wieder einige Worte des Wichters, der dem Konig Priamos Bericht erstattet und
mit einem StoBgebet das bise Omen, das die unheilversprechenden Worte der
Alexandra in sich bergen, abzuwehren sucht.

Die Inhaltsiibersicht spricht fiir sich selbst, wir brauchen nicht alle mit Vergil
gemeinsamen Ziige zu wiederholen. Wenn sich auch inhaltlich fast alle Einzel-
heiten durch gemeinsame Quellen erkldren licBen, die Grundkonzeption mit der
auf die paz Romana zugespitzte Zukunftsform bleibt duBerst bezeichnend. Man
darf allerdings nicht auBer acht lassen, daf Timaios als gemeinsame Quelle Lyko-
phrons und Vergils fiir manches nur mit einer argen pelitio principic zu beweisen
wiire. Tarcho der Etrusker ist bei Vergil ein Verbiindeter des Aneas. Diese Angabe
wurde den Fragmenten des Timaios bloB auf Grund der Uberzeugung zugezahlt
daB Lykophron alle seine Kenntnisse betreffs der Geographie Italias und der rémi-
schen Geschichte von Timaios entlehnte, die Angabe namlich taucht vor Vergil
nirgends auBler der Alexandra auf. ! Dementsprechend schreibt z.B. Heinze: ,,Die
zu Vergils Zeit iiberwiegende Tradition wuBte nur vom Kampf des Aneas und
Ascanius gegen die Etrusker unter Mezentius ; eine éltere aber, von Timaios berichtet,
uns leider mur in Lykophrons dunkler Spr ache iiberliefert, wulite von einem Aufent-
halt des Aneas in Agylla-Caere und seiner Verbindung mit Tarchon und Tyrrhenos.
Virgil hat beides kombiniert‘‘. 2 Seine Vorsicht ist desto merkwiirdiger, weil er-
feinfiihlend bei dem Tischprodigium (An. VII. 123) auch ein psychologisches Moment
wahrnimmt, das in demselben Zusammenhang auf &hnliche Weise bei Lykophron
(1252) steht: pvhpyn madadv AMderar deonisudtwv. 3 Beinahe derselbe Vorbehalt
kennzeichnet das Verfahren E. Nordens, obzwar er auch einige stilistische Uberein-
stimmungen vermerkt, wie Dorica casira (An. VI 88). co Ac piedc orpatéc
(Alex. 284), die EnJambements uocem | exiguam (An. VI. 493—494) co &moc/ Aemthy
(Alex. 686—687), contunx iterum hospwta Teucris — externique stethalams (An., VI,
93—94) co Aextpwy ¥ Exatt Tév 1’ Enercdxtay yapwv (Alex. 60), die Beschrelbung
der von ihrer Vision beunruhigten Wahrsagerin (An., VI, 102 > Alex. 3—4), und
auch Inhaltliches, wie die geistervertreibende Kraft des Eisens (An., VI, 260 o> Alex.
6856), wobei freilich die Bemerkung berechtigt sein mag, dal Vergll selbst, ohne
Lykophron, das Motiv ,,in einem Homerkommentart (zu Od., XI, 48)% oder auch
in dem lebendigen Aberglauben finden konnte. Das Fragezeichen aber, das bei
Norden im Register unter dem Stichwort ,,Vorbilder* den Namen Lykophron
im ganzen verdichtig macht, scheint mir schon unberechtigt zu sein. Und noch
mehr das Verfahren Hiigi’s, der iibrigens die hellenistischen Vorbilder der Aneis,
auch anBer Apollonios Rhodios, sorgfiltig untersucht. Er hélt es zwar fiir sicher,.
daB Vergil die ,,Alexandra des Lykophron gekannt hat, besonders wohl das Romer-
stiick v. 1226—80%, ,,spezifisch Lykophronisches* findet er aber nicht und ohne
niher auf die Frage einzugehen, begniigt er sich mit der Meinung, ,,dal Vergil

1 S0 auch bei J. Geffcken, Timaios’ Geographie des Westens, Berlin, 1892, S. 147.
3 Heinze Vergils epische Technik, S. 179.

2 Ebda S. 90. . )

4 Norden im Kommentar zu Aneis Buch, VI, S. 151, 260, 153, bzw. 2006.
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sich lieber an die ihm zur Verfiigung stehenden und ihm naheliegenderen For-
schungen romischer Annalisten und Antiquare gehalten hat, als an die abstruse
Gelehrsamkeit und Dunkelheit des Lykophron.* 1

Wir wollen nur eine von unseren obenstehenden Beobachtungen noch einmal
hervorheben: Vergil wiederholt nicht umsonst mehrmals (IIL. 183, V. 636, X. 68),
daf Kassandra die Wiederhersteliung Trojas durch Ancas und seine Fahrt nach
Westen angekiindigt hat; das ist eben eine Anspielung auf Lykophrons Alexandra.
Und noch eines zur Iirgéinzung. Das Zukunftsbild der romischen Geschichte, das
Anchises in der Unterwelt vor den Augen seines Sohnes entwirft, schlieft einen
Abschnitt, der mit dem Rachewerk der Romer an den Griechen fiir ihre Siinden
gegen Troja anhebt (ultus auos Troiae, templa et temerata Mineruae, V1 840), mit
der Formulierung der echtromischen Kigenart: parcere subtectis et debellare superbos
(853).2 Die Rache fiir Troja und personlich fiir Kassandra, die eben im Tempel
der Athene vergewaltigt wurde, ist eine der Grundtendenzen des Weltgeschehens
bei Lykophron, dadurch wird auch die weltgeschichtliche Bedeutung der Romer
in der Alexandra bestimmt, und dennoch, die GroBe eines romischen Besiegers
der Griechen, wahrscheinlich des Flaminius, wird dadurch veranschaulicht, daB
er nach dem Siege zu Wasser und zu Lande den Frieden zu sichern versucht, und
so wird er der angesehenste im Kreise der Freunde (Alex. 1446—1450).

Wir kénnten noch manche Einzelheiten anfiihren, wir beschrinkten uns aber
auf das Wesentliche. Vergil hat die hellenistische Poesie auch dann nicht verworfen,
als er aus der Schule der Neoteriker, auf die die Jugendwerke des Catalepton hin-
weisen, herausgewachsen ist. Theokrit bleibt mafigebend fiir die Bucolica, Nikandros
in erster Linie fiir die Georgica, man hat auch die Benutzung der Argonautica des
Apollonios Rhodios in der Aneis mehrmals nachgewiesen usw. Wir miissen in einem
etwas beschrinkten Sinne auch Lykophron zu Vergils hellenistischen Vorbildern
zihlen. Darin freilich, wie Vergil die Anregung, die er von dem triiben Gedicht
Alexandra erhalten hat, mit einer nach Homer sich richtenden Klarheit vereinigen
kann, zeigt sich schon der Meister der goldenen Epoche der romischen Poesic.

1 Higi, a.a.0., 8. 136—137.

2 Als eine Art Kritik dieser idealisicrenden Einschitzung der par Romane klingt spiiter
die fiktive Rede des Britannenfiihrers Calgacus bei Tacitus: Auferre lrucidare rapere falsis noms-
nibus imperium, atque ubi solitudinem faciunt, pacem appellant (Agricola, 30).
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