This is a digital copy of a book that was preserved for generations on library shelves before it was carefully scanned by Google as part of
to make the world’s books discoverable online.

It has survived long enough for the copyright to expire and the book to enter the public domain. A public domain book is one that was nevel
to copyright or whose legal copyright term has expired. Whether a book is in the public domain may vary country to country. Public domair
are our gateways to the past, representing a wealth of history, culture and knowledge that’s often difficult to discover.

Marks, notations and other marginalia present in the original volume will appear in this file - a reminder of this book’s long journey fro
publisher to a library and finally to you.

Usage guidelines

Google is proud to partner with libraries to digitize public domain materials and make them widely accessible. Public domain books belon
public and we are merely their custodians. Nevertheless, this work is expensive, so in order to keep providing this resource, we have take
prevent abuse by commercial parties, including placing technical restrictions on automated querying.

We also ask that you:

+ Make non-commercial use of the fild&e designed Google Book Search for use by individuals, and we request that you use these fil
personal, non-commercial purposes.

+ Refrain from automated queryirigo not send automated queries of any sort to Google’s system: If you are conducting research on m:
translation, optical character recognition or other areas where access to a large amount of text is helpful, please contact us. We encc
use of public domain materials for these purposes and may be able to help.

+ Maintain attributionThe Google “watermark” you see on each file is essential for informing people about this project and helping ther
additional materials through Google Book Search. Please do not remove it.

+ Keep it legalWhatever your use, remember that you are responsible for ensuring that what you are doing is legal. Do not assume |
because we believe a book is in the public domain for users in the United States, that the work is also in the public domain for users
countries. Whether a book is still in copyright varies from country to country, and we can’t offer guidance on whether any specific
any specific book is allowed. Please do not assume that a book’s appearance in Google Book Search means it can be used in al
anywhere in the world. Copyright infringement liability can be quite severe.

About Google Book Search

Google’s mission is to organize the world’s information and to make it universally accessible and useful. Google Book Search helps
discover the world’s books while helping authors and publishers reach new audiences. You can search through the full text of this book on
athttp://books.google.com/ |



http://google.co.uk/books?id=hRsWAAAAYAAJ

Uber dieses Buch

Dies ist ein digitales Exemplar eines Buches, das seit Generationen in den Regalen der Bibliotheken aufbewahrt wurde, bevor es von C
Rahmen eines Projekts, mit dem die Blicher dieser Welt online verfligbar gemacht werden sollen, sorgfaltig gescannt wurde.

Das Buch hat das Urheberrecht tiberdauert und kann nun 6ffentlich zugénglich gemacht werden. Ein 6ffentlich zugéngliches Buch ist e
das niemals Urheberrechten unterlag oder bei dem die Schutzfrist des Urheberrechts abgelaufen ist. Ob ein Buch 6ffentlich zugénglich
von Land zu Land unterschiedlich sein. Offentlich zugangliche Biicher sind unser Tor zur Vergangenheit und stellen ein geschichtliches, kt
und wissenschaftliches Vermdgen dar, das haufig nur schwierig zu entdecken ist.

Gebrauchsspuren, Anmerkungen und andere Randbemerkungen, die im Originalband enthalten sind, finden sich auch in dieser Datei —
nerung an die lange Reise, die das Buch vom Verleger zu einer Bibliothek und weiter zu Ihnen hinter sich gebracht hat.

Nutzungsrichtlinien

Google ist stolz, mit Bibliotheken in partnerschaftlicher Zusammenarbeit 6ffentlich zugéangliches Material zu digitalisieren und einer breitern
zugéanglich zu machen. Offentlich zugéngliche Biicher gehoren der Offentlichkeit, und wir sind nur ihre Huter.  Nichtsdestotrotz is
Arbeit kostspielig. Um diese Ressource weiterhin zur Verflgung stellen zu kénnen, haben wir Schritte unternommen, um den Missbrau
kommerzielle Parteien zu verhindern. Dazu gehdren technische Einschréankungen fir automatisierte Abfragen.

Wir bitten Sie um Einhaltung folgender Richtlinien:

+ Nutzung der Dateien zu nichtkommerziellen Zwetkerhaben Google Buchsuche fir Endanwender konzipiert und mochten, dass Sie ¢
Dateien nur fir persénliche, nichtkommerzielle Zwecke verwenden.

+ Keine automatisierten Abfrageenden Sie keine automatisierten Abfragen irgendwelcher Art an das Google-System. Wenn Sie Rech
tiber maschinelle Ubersetzung, optische Zeichenerkennung oder andere Bereiche durchfiihren, in denen der Zugang zu Text in grofRe
ndtzlich ist, wenden Sie sich bitte an uns. Wir férdern die Nutzung des o6ffentlich zuganglichen Materials fur diese Zwecke und kénne
unter Umsténden helfen.

+ Beibehaltung von Google-Markenelemeribas "Wasserzeichen" von Google, das Sie in jeder Datei finden, ist wichtig zur Information (
dieses Projekt und hilft den Anwendern weiteres Material (iber Google Buchsuche zu finden. Bitte entfernen Sie das Wasserzeichet

+ Bewegen Sie sich innerhalb der Legalitdtabh&éngig von Ihrem Verwendungszweck mussen Sie sich lhrer Verantwortung bewusst
sicherzustellen, dass Ihre Nutzung legal ist. Gehen Sie nicht davon aus, dass ein Buch, das nach unserem Dafurhalten fur Nutzer in
offentlich zugénglich ist, auch fur Nutzer in anderen Landern 6ffentlich zugénglich ist. Ob ein Buch noch dem Urheberrecht unterli
von Land zu Land verschieden. Wir kénnen keine Beratung leisten, ob eine bestimmte Nutzung eines bestimmten Buches gesetzlict
ist. Gehen Sie nicht davon aus, dass das Erscheinen eines Buchs in Google Buchsuche bedeutet, dass es in jeder Form und (be
Welt verwendet werden kann. Eine Urheberrechtsverletzung kann schwerwiegende Folgen haben.

Uber Google Buchsuche

Das Ziel von Google besteht darin, die weltweiten Informationen zu organisieren und allgemein nutzbar und zugéanglich zu machen.
Buchsuche hilft Lesern dabei, die Blcher dieser Welt zu entdecken, und unterstiitzt Autoren und Verleger dabei, neue Zielgruppen zu €
Den gesamten Buchtext kénnen Sie im Internet Uintir.//books.google.com | durchsuchen.



http://google.co.uk/books?id=hRsWAAAAYAAJ

Digitized by
Google



T e e e



| P




Digitized by GOOS[Q



BELLEROPHON.

EINE MYTHOLOGISCHE ABHANDLUNG

YON

HERM. ALEX. FISCHER.

e
LEIPZIG,

WEIDMANN'SCHE BUCHHANDLUNG.
1851.






EINLEITUNG.

In der Religion offenbart sich die erste Regung eines
geistigen Lebens der einzelnen Menschen, wie ganzer Vélker;
sie ist das Tiefste und Innerste im Menschen und bildet
* den Zusammenhang mit einem Wesen hoherer Art. Wie un-
ser Korper sich kleiner fihlt, als die ihn umgebende Welt,
so hat auch der Geist das Bewusstsein der Abhingigkeit von
einem Geiste, der grdsser und maichtiger ist, als er selbst.
Dies Bewusstsein macht die Menschheit aus, davon fangt sie an.
Die Religion ist der hdéchste Trieb unsers Wesens, ein urspriing-
liches Gefiihl, und kann daher weder von der Furcht, noch von
der Bewunderung, vom Anstaunen des grossen und wohlthatigen
Weltalls, noch von sonstigen Affecten hergeleitet werden. Es
hat sicherlich eine Periode gegeben, wo der Geist anders, als
in den uns bekannten Zeiten gewirkt hat, nemlich unbewusst
und instinctmassig; wie die Sprache unbewusst von den Men-
schen aus ihrer innersten Natur geboren wird, wie die Kinste
durch eine besondere Erregung, durch Inspiration erzeugt wer-
den, so ist es auch mit der aus der Menschennatur entwickelten
Religion, — sie ist eine gbtiliche Offenbarung, und jede Religion,
mag das religidse Gefithl sich noch so verschiedenartig aussern,
ist eine geoffenbarte und hat daher das unbestreitbare Recht
ibres Daseins; denn in jeder einzelnen Religion spiegelt sich
das urspringliche Bewusstsein des Gottlichen wieder. Grund
und Gegenstand der Religion oder des religidsen Glaubens ist
das Gottliche. Ganz naturgemidss verehren die Volker auf der
frihsten Stufe der Religion einen grossen Geist in der Welt,
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wie sie in sich einen Geist, unterschieden vom Korper, ver-
muthen; eine tiefere Betrachtung lasst sie jedoch fragen, wie
dieser grosse Geist wirkt, lebt und -schafft; so entstehen die
Naturreligionen. Diirfen wir dies von allen Religionen der Na-
turvolker behaupten, so wird es auch der Fall sein bei der Re-
ligion der alten Griechen, aus deren Kreise wir den Gegenstand
dieser Abbandlung gewahlt haben. - Die gréssten Forscher
in diesem Gebiete der Wissenschaft stimmen auch darin dber-
ein, dass der iltesten griechischen Mythologie Betrachtungen
und Anschauungen der Natur zu Grunde liegen, so dass der
einzelne Mythus ein bestimmtes Naturereigniss darstelle (Schwenck
etymol. -mythol. Andeut. S. 2 Welcker, im Anhang dazu S.
258 ff.)- Um die Naturreligionen zu verstehen und den er-
finderischen Geist in ihren Formen zu begreifen und zu wirdigen
missen wir unsern Mangel an Gefiihl fir die lebendige Natur
durch historische Phantasie zu ersetzen suchen; die Naturvélker
jedoch verstehen sich mit der Natur, denken sie als geistig, als
Affecten und Leidenschaften unterworfen, verehren sie als eine
gottliche, lebende Welt (J.- Grimm deutsche Mythologie S. XXVIL.).
So hat die Mythologie etwas Erfrischendes, denn sie fiihrt uns
in die Jugend der Volker zuriick, und gewahrt das eigenthiim-
liche Interesse, dass wir die Gotter im Geiste der Menschen
entstehen sehen. Aus dem Gefithl lebendiger und gottlicher
Wesen gingen die Religionen in polytheistischer Gestalt ganz
natiirlich und nothwendig hervor; denn die Natur erscheint un-
gemein verschiedenartig, und so viele Haupttheile und Wirkungen
ein Volk in der Natur auffasst, so viele verschiedene Géotter wird
es auch annehmen; unter ihnen fanden aber zuerst und am
meisten Verehrung die Lichtgdtter (Welcker a. a. O. S. 259).
Um die Anbetung eines Gottes oder mehrerer gottlicher Geister
in der Natar zu begreifen, miissen wir uns die jugendliche Ein-
bildungskraft der Vdlker vorstellen, welche, erregt durch gei-
stigen Instinct, aller wissenschaftlichen Thatigkeit voraufgeht und
im Gegensatz gegen Verstand, Urtheilskraft und Gedachtniss die
Gegenstinde personlich auffasst. Dieser Personificationstrieb ist
vorziglich thitig im jugendlichen Alter, hingt aber auch von
klimatischen und nationalen Einflissen und Anlagen ab. Im
Stiden, wo das Blut wiarmer, die Krifte reizbarer, die Phantasie
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erregbarer und empfinglicher ist, als in dem kalteren, in sich
zuriickgezogenen Norden, ist auch der Trieb zu personificiren
weit grosser; die altesten Griechen aber haben in der Per-
sonification der Natur alle Vdlker tibertroffen, denn wenn auch
die Orientalen oft pomphafter in ihren Gebilden sind, die Ger-
‘manen inniger, so haben doch einen solchen Zauber der Schén-
heit und Massigung die Naturpersonen anderer Vélker nicht, als
die der Griechen, wenn nemlich diese Personen aus griechischem
Geiste hervorgegangen und nicht fremdher aufgenommen worden
sind. Betrachten wir nun die Gotter, wie sie im Homer, dem
altesten Denkmale griechischer Poesie, uns dargestellt werden,
8o haben sie, wenn gleich bei Einigen von ihnen die physische
Grundlage durchschimmert, doch einen iberwiegend ethi-
schen Charakter; es wird demnach die Aufgabe der griechischen,
wie einer jeden besondern Mythologie sein, den Ursprung der
Gotter in der Natur nachzuweisen. Hierbei wird vorziglich
darauf zu achten sein, das Urspriingliche und Aelteste in einem
Mythus aufzufinden, weil spater die Mythen meistens mancherlei
Verinderungen erlitten haben. Je dlter aber ein Mythus oder
Cultus ist, desto einfacher ist er auch und beschrinkt sich mehr
auf eine bestimmte Gegend, so dass wir die altesten Mythen
und Culte wohl mit Recht local nennen diirfen. Daraus erwach-
sen in der griechischen Mythologie grosse Schwierigkeiten, weil
die Griechen aus verschiedenen Volkerschaften bestanden, jede
Volkerschaft aber iber die einzelnen Gottheiten andere Vorstellungen
und somit ihre besonderen und eigenthiimlichen Mythen hatte. Ja
ein und derselbe Gott, wenn er von einem benachbarten Volks-
stamm oder von demselben, jedoch an verschiedenen Orten ver-
ehrt wurde, musste sich eine Umwandlung gefallen lassen, so
dass wir von verschiedenen Apollo, Artemis, Athene, Hermes
reden konnen. Dieser Cultus der Localgotter bewirkte auch,
dass, wenn ein Gott zu einem andern Volksstamm verpflanzt
wurde, er mit dem dort verehrten in Verbindung gebracht und
ihm angepasst wurde, oder dass er ihn verdringte. Das Letz-
tere geschah meist dann, wenn einwandernde Volksstimme die alten
Bewohner unterjochten und mit der neuen Herrschaft auch neue
Gotter brachten. Gotter nun, deren Cultus schwand, die also
nicht mehr angebetet und geglaubt wurden, geriethen entweder
1%
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ganz in Vergessenheit oder sanken von ihrer Hohe und ver-
wandelten sich in Halbgotter, Heroen, Kdnige (Welcker a. a. O.).
Ein anderer Grund, weshalb Gdotter ihrer Gottheit beraubt und
nachher fir Heroen gehalten wurden, ist folgender. In den
epischen Gedichten sehen wir die Gdtter in menschlicher Ge-
stalt nach Menschenweise handeln, sie sind vollkommen anthro-
pomorphisch. Sobald aber die Gétter in dieser rein mensch-
lichen Form auftraten, lag es nicht mehr fern, dass sie ihre
Gottheit einbiissten und zu Halbgéttern oder, was meistentheils
zu geschehen pflegte, zu Heroen wurden (Schwenck a.a. 0. S. 18).
Doch nicht die Gotter allein wurden fiir Heroen gehalten, son-
dern auch ihre Thaten nahmen' einen andern Charakter an; man
stellte sie als von Menschen geschehen dar, da sie doch ur-
springlich nichts anders als symbolisirte Naturerscheinungen
sind. Wenn demnach der Mythus irgend eines Heros uns vor-
liegt,- so haben wir uns wohl zu hiiten, den Heros ohne weite--
‘res fir einen wirklichen Heros zu halten, bestochen vielleicht
durch die jetzige Form des Mythus. Denn lisst sich auch im
Allgemeinen nicht behaupten, dass alle Heroen einst Gotter ge-
wesen seien, so ist doch sorgfiltig darauf zu achten, ob nicht
Spuren vorhanden sind, welche in dem jetzigen Heros einen-
einst verehrten Gott erkennen lassen. Demmach werden auch
wir, die wir den Mythus des Bellerophon uns zum Gegenstande
der Untersuchung gewahlt haben, darauf zu sehen haben, ob
Bellerophon ein wirklicher Heros gewesen sei oder nicht. Wir
werden daher zunichst uns den Grund und Boden zu sichern
suchen, auf welchen die Erklirung sich stiitzen kann, und zuerst
eine Geschichte des Mythus geben; daran wird sich die Betrach-
tung der Kunstwerke reihen, welche sich auf Bellerophon be-
zichen; endlich werden wir die Erklirung des Mythus selbst
versuchen. ' '




I. GESCHICHTE DES MYTHUS.

Wir werden in diesem ersten Theile tber. die ilteste
und urspriingliche Form unsers Mythus zu reden haben und
sehen, wie er von den Dichtern behandelt, nach und nach er-
weitert und umgebildet wurde; doch wollen wir uns nicht ver-
hehlen, dass bei Untersuchungen der Art das gewiinschte Ziel
nicht immer vollkommen erreicht werden kann. Denn nur bei
einigen Mythen ist es vergdnnt, den Weg zu zeigen, auf welchem
sie, mit willkirlichen Zuthaten ausgeschmiickt, in eine andere
Gestalt ubergingen, und auch bei diesen wenigen kann es nicht
vollstindig geschehen wegen der Dirftigkeit der Ueberlieferung.
Bei den epischen, lyrischen und dramatischen Dichtern finden
wir den Mythus des Bellerophon, es wird daher am passendsten
sein, die Epiker und Lyriker zuerst und zusammen zu behan-
deln, dber die Dramatiker aber zuletzt zu reden, weil sie ihren
eigenen Weg gegangen sind.

Wir beginnen figlich mit Homer, welcher den Glaucus,
Enkel des Bellerophon, in jenem bekannten Zwiegesprich mit
dem Diomedes von seinem Grossvater also reden lasst (Il. 6,
152 ﬂ“ ):
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Toavdedy te nai Trnmiodoyov xal Acodauerey —

Aaodaucly uév mwagehébaro pnricra Zevg:

7 & ¥reX avetPeov Sagpmmdéva yakronogveriy —

200 Ak Gve Oy wed xelvog amiydero méoe Ieoiowy,

7woe 6 xamw medtov o “Ahjtov olog akdvo,

oy Jvuodv rarédwy, mwaroy dvIedmwy Ghesivewy.

loavdeov Jé of viov "Agng Gvog moAéuoto

papvauevov ZoAvuotor naréxrave wvdallpowwy
205 Ty 02 yolwoauévy yovonviog “Aeteuis ixra.

Dieses ganze Zwiegesprich, welches von V. 119 beginnt,
hat alteren wie neueren Auslegern reichen Stoff zur Untersuchung
gegeben. Denn schon der Scholiast zu Il 6, 119 bemerkt: 6zc
peraridéaat viveg alhayooe raveny Ty gvoracwy; die Neue-
ren aber haben mannichfache Ansichten iber diese Stelle aufge-
stellt. Fréret (Mémoir. de Uacad. des inscr. tom. X. S. 128.
Amsterd. Ausg.) glaubte, diese Episode sei von Homer einge-
schaltet worden, nicht blos um sein Gedicht damit auszuschmii-
cken, sondern um die kleinen Konige, welche in Klein - Asien
herrschten, zu verherrlichen. Denn diese rithmten sich nach
dem Zeugnisse des Herodot (1, 147) von Glaucus, dem Enkel
des Bellerophon, abzustammen, und ihnen, meint Fréret, habe
Homer so zu sagen ein Compliment dadurch machen wollen,
dass er ihren Vorfahren so auszeichne.

Dieselbe Absicht legt dem Homer Bottiger unter (Vasengem.
1. S. 106), nur dass diese Erzihlung nicht von Homer selbst,
sondern von einem neueren Homeriden ausgedacht und dem
schon vollendeten Cyclus der Gedichte nachher einverleibt wor-
den sei. Heyne sucht in seinen Anmerkungen zu Il 6, 119
und 144 den Homer zu entschuldigen und vergleicht eine an-
dere Stelle Il. 20, 250, wo Aeneas eine ahnliche Unterredung
mit dem Achilles hat; auch setzt er auseinander, damit sich Nie-
mand wundere, dass dies Gesprich mitten in der Schlacht ge-
halten werde, wie es stattgefunden haben konne. Doch diese
Episode wird keinen Anstoss geben, wenn man den Ursprung
der homerischen Gedichte beriicksichtigt. Denn von der Ilias
wenigstens scheint pach den Untersuchungen der neuesten For-
scher (Bernhardy griech. Litteraturgesch. II. S. 83) fest zu
stehen, dass ibr Hauptgegenstand sei die ufjvig ‘AyiAiog, welche
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der Dichter aus dem.troischen Sagenkreise auswahlte und vor-
ziiglich hervorhob, .andere Sagen aber, meist Familien- und
Stidtesagen, die in ganz Griechenland verbreitet waren, hier und
dort einfiigte, um sein Gedicht zu schmiicken; doch miissen diese
Sagen bei der Untersuchung iber die Gedichte sorgfaltig von
jener Hauptsage geschieden werden (Bernhardy a. a. O. I
S. 221).

Wir verlassen diesen Gegenstand, um zur Sache selbst zu
kommen und zu sehen, was Homer von Bellerophon erzihit.

Beim Homer ist Bellerophon ein Corinthier, von Glaucus,,
dem Sohn des Sisyphus, erzeugt; Andere') nennen als seinen
Vater den Poseidon, ich glaube ebenso, wie Theseus sowohl des
Aegeus als des Poseidon Sohn genannt wird. Denn Ziyevg )
und I'ketrog?) sind Beinamen, welche dem Poseidon ertheilt
werden, um Eigenschaften dieses Gottes anzuzeigen; nach
einer bei den Griechen sehr gebriuchlichen Sitte aber wurden
diese Beinamen von der Gottheit abgeldst und selbst als Perso-
nen hingestellt, so dass Aegeus und Glaucus gewissermaassen
die heroischen Abbilder des Poseidon wurden.?) Mit Recht sagt
daher der Scholiast zu Pind. Ol. 13, 98: 73 uév Adye 6 Bek-
Aegogovrng I'katmov dovl, tjj 8 aAnFelg IMooetd@vog, und mit
ihm stimmt dberein der “Scholiast zu Il 6, 155: %v 0% gige
udv maig IMooeddvog, Emixhjoee 0t I'havxov. Ueber die Mut-
ter des Bellerophon sagt Homer nichts, Apollodor (1, 9, 3) nennt
sie Eurymeda, Hygin (fab. 157) Eurynome, Tochter des Nysus;
beide Namen sind zhnlich den Namen der Nereiden und Oceani-
den (Evguxgarn, Eveuvéuy, I'havxovéun u. a. m.) und schei-
nen sich auf’s Meer zu beziehen.%) Sonderbares iber die Eltern

1) Schol. z. Il. 6, 155; 191, Hygin. fab. 157. Plutarch. de virt. mul.c.9.
Schol. Pind. OI. 13, 98, 99. )

2) Auch Aiyeiwy wird Poseidon genannt, Welcker aeschyl. Tril. S. 149.

3) Ueber den Meer- Glaucas vgl. Vélcker Mytholog. d. Japet. Geschl. S.
126 f. Vinet, ann. d. inst. XV. p. 144 ff. de Wilte, revue archéol. 1I. p.
622 fl. Als Pferde des Poseidon werden g t ‘Eguddns, TI'aixos, ‘Eyxé-
Aados, Z3éviog (Schol. 11. 13, 23), in deren Namen deutlich Eigenschaften des
Meeres bezeichnet sind.

4) Vgl. Miller Dorier I, S. 240. Prolegg. zu e. wissensch. Mythol. S. 273.
Welcker Nachtrag z. aeschyl. Trilog. S. 204.

5) Schwenck etymol.-myth. Andent. S. 182. mytholog. Skizzen S.70. Auf’s
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sinnig nachgewiesen hat, woher die Fabel von dem frithern Na-
men des Bellerophoni entstanden sei. Er denkt sich die Sache
so. Beim Homer ist Proetus ein corinthischer Konig, Spatere
glaubten, er habe in Tiryns geherrscht; so musste nothwendig
eine Ursache aufgefunden werden, warum Bellerophon, in den
sich Antea, die Gemahlin des Proetus verliebte, nach Tiryns
gekommen sei. Man sagte also, er habe in Corinth einen Mord
begangen, sei deshalb nach Tiryns geflohen, um sich von
Proetus entsithnen zu lassen; sein eigentlicher Name sei Hippo-
nous gewesen, nach der Ermordung des Bellerus aber habe er
den Namen Bellerophon erhalten. Dieser Name jedoch ist, in-
dem man rickwirts schloss, ebenso gedeutet worden, wie der
des Hermes, welcher Argeiphontes genannt wurde, weil er den
Argos getddtet haben sollte. So scheint aus der Verwechselung
der beiden Proetus die ganze Fabel von dem angeblichen Morde,
der Flucht, der Entsihnung des Bellerophon entstanden zu sein:
Dinge, von denen Homer nichts weiss.

~ In Bellerophon,_ als er beim Proetus unter dessen Herr-
schaft lebte, verliebte sich die Gemahlin des Konigs, weil die
Gotter ihm Manneskraft und kérperliche Schonheit verliehen
hatten. Der Name und die. Herkunft dieser Konigin hat zu
mancherlei Vermuthungen Anlass gegeben, da Homer sie Antea.
nennt, die Tragiker aber und wer ihnen gefolgt ist, ihr den
Namen Stheneboea beilegen. Pherecydes (fragm. 72 p. 207 Sturz.
Eustathius zu Od. 11, 325 p. 1688) und Apollodor (2, 2, 1)
nennen Antea die Tochter des Amphianax, nach Anderen ist sie
die Tochter des Arcaders Amphidamas, gewdhnlich aber wird sie
fur die Tochter des Iobates gehalten. Den Namen ihres Vaters
verschweigt Homer, doch sagt er, dass sie aus Lycien gekommen
sei. Hygin verwechselt auf wunderbare Weise die Namen mit
cinander; denn fab. 57 und 253 nennt er Stheneboea - eine
Tochter des Iobates, poet. astron. 2,-18 spricht er aber von
einer Antea als Tochter des Iobates und Gemahlin des Proetus.
Diese Widerspriiche und Schwierigkeiten glaubte Schubart p. 72-
am besten dadurch hinwegzurdumen, wenn er dem corinthi-
schen Proetus zwei Gemahlinnen zuwiese, die erste aus Lycien,
Antea, die zweite Stheneboea, Tochter des Amphidamas. Mir
will jedoch diese Vermuthung wenig zusagen, theils weil von
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zwei Gemahlinnen, die Proetus gehabt habe, nichts erwihnt
wird, dann weil diese Sache mir auf andere Weise leichter er-
klirt zu werden scheint. Es wurden nemlich, wie wir gesehen
haben, die beiden Proetus mit einander verwechselt, sehr nahe
liegt daher die Vermuthung, dass diese Verwechselung auch auf
die Gemahlinnen der Konige iibergegangen sei. Demnach nenne
ich mit Homer die Gemahlin unsers Proetus Antea, und ver-
weise den Namen Stheneboea, welcher ausschliesslich nur bei
den Tragikern vorkommt, in einen andern Sagenkreis, aus dem
er entlehnt zu sein scheint.

Ich kebre zum Belleropho zurg. Als er noch beim
Proetus war, erzihlt Pausanias (I 31, 12;) sei er nach Troezen
gekommen, um daselbst um Aethra, di¢€’ hernach Aegeus gewann,
zu werben; bevor er sie aber erhalten, habe ihn Proetus aus
seinem Vaterlande vertrieben. Zu dieser Verbannung des Belle-
rophon bewog den Proetus seine Gemahlin Antea. Denn sie
hatte sich, wie oben erwilint ist, in Bellerophon verliebt und
suchte ihn zu verfihren; er aber dz&tovuevog 70 6aiov wollte
ibr nicht zu Willen sein, so dass sie, um ibre verschmihte .
Liebe an ibm zu rachen, ibn durch falsche Beschuldigungen bei
ihrem Gemahl anklagte, als hitte er ibr Gewalt anthun wollen.
So traf den Bellerophon, was einst dem Joseph von der Ge-
mahlin des Potiphar widerfuhr. Denn Proetus, der den An-
schuldigungen seiner Gemahlin Glauben - schenkte, trug zwar
Bedenken, selbst seinen Verwandten zu tddien, schickte ihn aber
zu seinem Schwiegervater nach Lycien, damit der fir seine Er-
mordung Sorge trage. So erzihlt Homer und mit ihm dberein-
stimmend alle Uebrigen; nur Hygin (poet. astron. 2, 18) weicht
ab und fihrt einen sonderbaren Grund an, warum Bellerophon
sich entfernt habe; denn nicht, weil Antea ihn verklagt habe,
sei er nach Lycien gekommen, sondern um nicht linger zu hé-
ren, was er nicht horen wollte, oder durch ihre Bitten verfiihrt
zu werden. Doch scheint dies erfunden zu sein, um dieser
Fabel eine moralische Deutung zu geben und Bellerophon als
ein Muster von Tugend und Keuschheit hinzustellen, wie auch
die Sage von Hippolyt aufgefasst worden ist, (vgl. Muret var.
lect. I, 12. Welcker ki. Schr. I1. S. 472 ff.). Proetus aber gab,
damit sein Schwiegervater seinen Wunsch erfiille, dem Bellerophon
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oruatra Avypa, indem er viel Verderbliches in eine zusammen-
gefaltete Tafel schrieb.!) Diese Worte haben den Scharfsinn
vieler gelehrten Manner beschiftigt und mancherlei Ansichten
hervorgerufen, die wir jedoch hier nicht alle beribren konnen;
(vgl. Wolf prolegom. LXXXII ff., Heyne zur Il. 6, 168.)
Mir scheint am besten zu sein, was diese Gelehrien iwiber die
Sache gesagt haben. Sie beziehen die g uczo auf tesserae ho-
spitales und meinen, dass die Verwandten und Angehdrigen
einer Familie gewisse symbolische Zeichen gehabt hitten, durch
welche dber die wichtigsten Angelegenheiten Mittheilungen
gemacht worden wiren. Solche Zeichen oder symbolische An-
deutungen hatte Proetus in eine Tafel hineingezeichnet und dem
Bellerophon mitgegeben,” woraus Iobates ersehen konnte, dass
er den Bellerophon tddten solle, weshalb Homer auch jene
Zeichen YvuopIopa nennt. Diese Tafel war mit dem konig-
lichen Siegel verschlossen (lo. Malal. Chron. p. 103 C. Plin. 13,
20) und Bellerophon. uberbrachte sie mit unverletztem Siegel
(Plut. de curios. p. 519 E). Durch diese Zeichen glaubte
Proetus den Bellerophon in den Tod zu schicken, was indess
nicht geschah, wie Homer schon dadurch anzudeuten scheint,
dass er hinzu fiigt, Bellerophon sei nach Lycien gekommen
Je@v V7% auvpove mwousij. Auch ist zu bemerken, dass der
Dichter Lycien nicht so ohne weiteres erwihnt, sondern das
Lycien evgefe mnennt und noch den Fluss Xanthus anfihrt;
denn durch den Xanfhus hat er die Localitit bezeichnen wollen,
wo Bellerophon seine Thaten vollbringen werde; Zvxia edgéie
ist aber einer von deén beiden Theilen, in welche man das ganze
Lycien schied; der andere nemlich, welcher an Phrygien granzte,
hiess Zvxée uirg: und wurde vom Pandarus beherrscht (Busta-
thius 2. Il. 6, 173.) Den Namen des Konigs von Lycien iiber-
geht Homer; gewdhnlich wird er Iobates 2) genannt, von Einigen
auch Amphianax (Schol. Il. 6, 200). Schubart (a. a. O. p. 69)

1) Bellerophon iberbrachte also einen sogenannten Uriasbrief, woher das
Sprichwort bei den Griechen entstanden ist BeAdegogirtns xa¥ Eavrod
yoduueze (Eustath. zu 1. p. 633, 50).

2) Ob ’Iofdzns nach der ersten oder dritten Declination abzawandeln
sei, dardber vgl. Muncker zu Hygin. fab. 57; es findet sich auch die Form
IéBaros beim Scholiasten za Pind. Ol 13, 82.
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meinte, der Konig habe zwei Namen gehabt, so dass derselbe
Mann Amphianax und Iobates geheissen habe; es geht aus sei-
nen Worten nicht deutlich genug hervor, wie er dies gemeint
hat; ich stimme ihm bei, wenn Iobates und Amphianax ein und
derselbe Name sein soll. Denn ich bin der Ansicht, dass der
Name Iobates nicht griechisch, sondern lycisch oder idberhaupt
barbarisch !) ist, der dann in’s Griechische tibertragen ’ Zugiavag
lautete. 2) Wer den Konig Amisodarus nennt (Schol. II. 6,
170), scheint den lycischen Kdnig mit dem von Carien ver-
wechselt zu haben, welcher die Chimaera aufgezogen haben
soll.

Es war Sitte bei den Griechen, die ankommenden Fremden
erst zu bhewirthen und dann nach ihrem Anliegen zu fragen; so
nimmt auch Iobates den Bellerophon freundlich auf und bewir-
thet ihn, wie Menelaus den Telemachus (Od. 4, 60), auf’s Gast-
lichste neun Tage lang; am zehnten Tage fragt er nach dem
Grund seiner Reise und was er vom Proetus bringe. Doch als
er den verderblichen Plan seines Schwiegersohnes erkannt hat,
trigt auch er Bedenken, seinen Gastfrcund selbst zu tddten;
denn fiir Unrecht hielt man es, denen ein Leid anzuthun, .
mit denen man zusammen gegessen. Um aber doch dem Wunsch
des Proetus nachzukommen, schickt er den Bellerophon aus,
die Chimaera zu tddten; denn in diesem Kampfe, glaubte er,
wiirde der tapferste Held doch sicherlich den Tod finden.

Ueber die Herkunft der Chimaera berichtet Homer nichts
weiter, als dass er sie J¢lov yévog nennt und (II. 16, 329) er
zahlt, sie sei von Amisodarus, Konig von Carien, vielen Menschen
zum Verderben aufgezogen worden. Amisodarus wird nur vom
Homer erwahnt; seine Sohne, welche im trojanischen Kriege
mit dem Sarpedon den Troern zu Hiilfe gezogen waren, fielen
in eben diesem Kriege, Atymnius vom Antilochus, Maris vom

1) Zu vergleichen ist der Name des Mitrobates, welcher unter Darius
Hystaspis Statthalter einer Provinz in Kleinasien war; Herodot 3, 126,

2) Wenn es beim Schol. zu Stat. Theb. 1V, 589 heisst: Proetus ad Adiu-
varcem socerum suum misit, sa hat Muncker (zu Hygin fab. 57) gewiss mit
Recht verbessert ad Iobatem, wofir Iovatem geschrieben war, wie bei Servius
zu Virg. Aen. V, 118, oder Iuvatem; vgl. ’I6fas, Iuba. Nachdem die Corruptel
eingetreten war, schrieb man auch etwas weiterhin: cum novissime scivit Adiu-
varces.
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Thrasymedes (Il. 16, 317 ff.). Isaras wurde der carische Ko-
nig von den Lyciern genannt (Plut. de virt. mul. c¢. 9). Auch
dieser Name ist barbarisch; Wiener (bei Fellows Lycia p. 403)
fiuhrt ahnliche Namen an und vergleicht den Namen des Pise-
darus, der sich in. einer Inschrift bei Pinara fand (Fellows a.
a. 0. p. 145 C. I. Gr. 4253) mit Pixodarus, Konig von Carien,
(Herod. 5, 118. Meineke frr. com. graec. 1. p. 354. III. p.
539 f.') Wenn Homer die Chimaera J¢lov yévog nennt, so
hat er damit nicht bezeichnen wollen, dass sie von einem Gotte
abstamme, sondern -3¢foy ist von ihrem wunderbaren, mon-
strosen Wesen zu verstehen, eine Erklirung, die schon Eusta-
thius (zu Il. p. 635) anbahnt, indem er $eZov durch zepcuziov
xal vrregpués wiedergiebt, und der Scholiast zu II. 6, 180 sagt:
T regaTwln el Feovg avapépee. Ihre Grosse und ihr Um-
fang wird auch durch das Adjectiv duatpanérny angedeutet, das
der Scholiast zu Il. 16, 329 schlecht durch axeraudynrog er-
klart; denn auatudnerog ist soviel als wegeusung urd von einer
gewaltigen, selten vorkommenden Grdsse zu verstehen. Hesiod
allein giebt Naheres iiber die Herkunft der Chimaera, indem er
sie vom Typhon und der Echidna erzeugt werden lisst (theog.
319). Homer schildert sie als mit drei Korpern versehen:

7meo0Fe Mwy, brvdev 0t dpanwy, uéaon 0% yluaupc.
Dreikopfig wird sie vom Hesiod genannt (theog. 321, 322):

wijg & 7y voels xepadal: pie udv yagomolo Aéovrog,

7 08 yualong, 1 0 ¢uog, xgaregolo dedxovrog.

- Andere folgten weder dem Homer, noch dem Hesiod und dach-
ten eine andere Gestalt aus; die verschiedenen Ansichten, aus
dem Commentar des Porphyrius entnommen, hat Eustathius zu
Il. p. 634, 17 zusammengestellt. Darnach hat die Chimaera
drei Kopfe und drei Korper oder nach Anderen zwei Korper
und drei Kopfe oder zwei Kopfe oder endlich auch einen Kopf.
Weitlaufig hat tber die Gestalt, welche die Alten der Chimaera
gegeben haben, Muetzel gesprochen (de emendand. theog. p. 454)

1) Ausser den bisher angefihrten Namen, die meines Erachtens sicherlich
barbarisch sind, werden noch andere in dieser Abhandlung vorkommen, welche
nicht minder aul einen barbarischen d. h. nicht griechischen Ursprung schlies-
sen lassen; einige von ihnen werden vielleicht erklart werden konnen, wenn
die lycische Sprache genauer erforscht sein wird.



17

Plato (de republ. IX. p. 588 C.) meint, bei der Bildung
der Chimaera seien viele Gestalten in eine zusammen verwach-
sen, olat pvJoloyotvrar gpvos, 1) ve Xeualoog xaln Sxvding xal
KepBéoov xai Ghhat wivig ovyvel Aéyovrar Evumepuavias
i0éar moldal el & yevéoder. Mit Homer stimmen iberein
Hesychius (s. v. X{uowpa), Lucrez (5, 902), Hygin (fab. 151);
und so findet sich die Chimaera auf Kunstwerken nur mit drei
Korpern dargestellt, vgl. die florentinische Chimaera (Dempster
de Etr. Reg. tom. I. tab. 22; Gori Mus. Etr. tom. I. tab. 155;
Micali Storia 42, 2). Wie verschieden aber auch die Gestalt
der Chimaera gedacht worden ist, so stimmen doch alle Nach-
richten darin Gberein, dass sie Feuer ausgespieen habe.

Diese Chimaera todtete Bellerophon Jewy zegaeoor mwed)-
oag, wie Homer sagt. Diese Worte haben den Erklirern viel
Noth gemacht; denn da es nach Homer die durchgingige An-
sicht des ganzen Alterthums ist, dass Bellerophon mit Hiilfe des
Pegasus sowohl die Chimaera getddtet, als auch alle andern -
Auftrage des Iobates vollfihrt habe, so scheint es in der That
sehr wunderbar, dass Homer an dieser Stelle vom Pegasus
nichts erwahnt. Es haben demnach auch Gelehrte, weil ihnen
dieses Schweigen zu wunderbar erschien, die homerischen
Worte dennoch auf den Pegasus bezogen oder gemeint, Homer
spreche an dieser Stelle etwas dunkel, er wisse aber wohl vom
Bellerophon mehr, als er hier gerade erwihne. Doch aus den
Worten des Homer kann man auf keine Weise entnehmen, dass er
den Pegasus im Sinne gehabt habe, was schon der Scholiast zu I1. 6,
183 einsah, welcher, wenngleich iber Homers Schweigen ver-
wundert, Jewv Tegaeoot meInoag erklirt: amiorov dvrog, mwag
70 Towovzo Inplov avalwae, T dmigrov idoaro, Yelav dma-
yaywy dvvauey; Eustathius aber p. 634, der sagt, dem Belle-
rophon seien oyuela Fageivovra erschienen, fihrt auf die
richtige Erklirung. Denn es ist ja bekannt, dass  wenn die
Alten etwas unternehmen wollten, sie die Gotter anriefen, um
Rath fragten und zur Beruhigung ihres Gemiiths zégaze xal
onueie von ihnen erflehten.?) Wenn nun die Alten ferner

1) In allen Dingen, welche wider Erwarten sich ereigneten oder mit ir-
gend einem Gotte in Verbindung standen und so auf einen gottlichen Einfluss
schliessen liessen, glaubte man Zcichen der Gotter wahrzunehmen; derglei-

2
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glaubten, duss Niemand ohne Hiilfe der Gétter ein Unternehmen
gliicklich beenden kdnne, so diirfen wir woh! auch - hier ‘anneh-
men, dass Bellerophon, bevor er zum Kampf mit der Chimaera
auszog, sich von den Gottern Zeichen erfleht habe; und dass
diese giinstig ausgefallen, schliessen wir aus Homer, welcher
sagt, dass Bellerophon, gerade auf diese Zeichen gestiitzt, den.
Kampf unternommen habe, (vgl. Lenz im N. Teutsch. Mercur
1796 S. 265). Was fir Zeichen aber erschienen seien, ver-
schweigt Homer, wie an einer andern Stelle (II.4,398), wo die
Rede vom Tydeus ist, der den Mion entlisst Jedv repacooe
medoag. Und es wirde wahrlich Niemand an den Pegasus
denken, wenn nicht die Spiteren denselben in die Fabel des
Bellerophon hinein gebracht hitten; denn wer wird II. 4, 398
an etwas Anderes, als an oioeoc olwvoi oder dergleichen den-
ken? Auch Heyne (zu Il. 6, 183) scheint mir nicht das Richtige
gesehen zu haben, wenn er glaubt, dass Homer den Pegasus
darum nicht erwihnt habe, weil er in diese Unterredung nicht
passe oder aus andern Gedichten jener Zeit hinlinglich bekannt
sei. Denn wenn wir auch aus dem Schweigen Homers nicht
mit Bestimmtheit annehmen diirfen, dass er iberhaupt vom Pe-
gasus nichts gewusst habe, so kdnnen wir doch sicher das be-
haupten, dass ihm von einer Verbindung des Pegasus mit Belle-
rophon nichts bekannt gewesen ist. Er hitte ja, da er so aus-
fibrlich Alles erzihlt, was den Bellerophon angeht, gerade an
dieser Stelle am wenigsten den Pegasus ausser Acht lassen
miissen, der bei dem andern Schriftstellern so eng mit dem
Bellerophon verbunden und gleichsam die andere Halfte seines
Wesens ist. Hesiod ist der Erste, der den Pegasus mit dem
Bellerophon in Verbindung bringt; er sagt (theeg. 325) von der
Chimaera : -
iy udv Ihjyaoog elde xal 269kés Behlegogbvrug.

Gleichwohl hat Mitzel (a. a. O. S. 461) anr diesem Zeugniss An-
stand genommen, weil nach der gewdhnlichen Erzihlung Belle-

chen Zeichen konnen sebr verschiedenarlig sein. Vor den Griechen wurden
vorziglich Donner und Blitz, der dem Zeus heilige Adler, Traume, von dem-
selben Gotte geschickt, und noch manches Andere far Zeichen der Gotter ge-
balten; vgl. K. F. Hermann Lehrbuch der gottesdienstl. Alterthimer der Grie-
chen S. 181 f.
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‘rophon zwar auf dem Pegasus reitend; aber doch allein die
Chimaera getddtet habe; es’ sei also dieser Vers des Hesiod
wohl interpolirt; worin er mif zu weit gegangen zu sein scheint.
Denn wenn Hesiod sagt, Pegasus und Bellerophon hitten die
~ Chimaera getddtet, so ist dies mit Gottling nicht anders zu .
verstehen, als Bellerophon habe mit. Hilfe des Pegasus das Un-
geheuer erlegt, es ist damit nur die engste Verbindung des
-- Bellerophon mit dem Pegasus ausgedriickt. Vielleicht war auch,
wie Lennép vermuthet, in einem alten Mythus, den Hesiod hier
obenhin berihrt, dem Pegasus die Rolle zugetheilt eines Aoxzi-
fovtog =iy Xwualpav. Wenn daher der hesiodische Vers nicht
senstwie, was nicht der Fall ist, Verdacht 4erregt, so ist kein
Grund vorhanden, ihn auszumerzen. 'Der Pegasus aber, nach-
dem er so vom Hesiod dem Bellerophon beigegeben worden,
wurde in der Folge von allen iibrigen Schriftstellarn dem
Bellerophon zugetheilt und zum steten Begleiter und Helfer
des Heros gemacht. Wie aber, fragen wir nun mit Recht, ist
es gekommen, dass der Pegasus, von dessen Verbindung mit
Bellerophon Homer nichts weiss, diesem Heros beigegeben
wurde? Um dies zu erkliren, missen wir dber den Pegasus
selbst einige Worte vorausschicken.

Der Mythus des Pegasus!) umfasst vorziglich drei Mo-
mente, nemlich seine Geburt, seine Verbindung mit Bellerophon,
endlich sein Verhiltniss zu den Musen und deren Quellen; die
Behandelung des letzteren iiberlassen wir Anderen, weil der
Pegasus als Schipfer der Musenquellen unserer Untersuchung
fern liegt.2) Das alteste Zeugniss iiber den Pegasus findet sich
bei Hesiod, der (theog. 276 ff.) seine Geburt erzihlt. Medusa,
eine der Gorgonen, wurde von Poseidon umarmt und ge-
bar, vom Perseus enthauptet, aus ihrem Halse den Chrysaor
und Pegasus. Den Vater des Pegasus nennt einstimmig der
Mythus Poseidon, die Mutter Medusa. Euripides aber hat nach

1) Eine Aufzihlung derer, die iber den Pegasus geschrieben haben, hat
Krahner gegeben in der Encyclopidie von Ersch und Gruber unter dem Worte
Pegasus, Anm. 1.

2) Ueber die Verbindung des Pegasus mit den Musen vgl. Krahner a. a.
0. S. 459; Lenz im N. Teutsch. Mercur 1776 S. 263 Thorlacius dissertatio
de Pegasi equi coelestis mytho graeco, opp. 1V. p. 65 ff.

2 *
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seiner Weise auch an diesem Mythus gedndert: er erzahlt (Ion
1003), dass Medusa nicbt vom Perseus, sondern von Athene
selbst enthauptet worden sei. Ahdere nehmen an, dass der
Pegasus aus dem Blute, welches aus dem Halse der Medusa
. stromte, entstanden sei, eine Yorstellung, die sich auf einer der seli-
nuntischen Metopen findet, (vgl. Miiller und Oesterley Denkm. alt.
Kunst I, 4 n. 24, Gottling zu Hesiod scut. Hercul. 223); noch
Andere endlich liessen ihn auf natiirlichem Wege von der Me-
dusa geboren werden (Mythogr. Vat. I, 112; Serv. ad Virg. Aen.
2, 616). Hesiod berichtet weiter, dass er an den Quellen des
Oceanus geboren sei, woher er auch seinen Namen empfangen
_habe, doch habe er sogleich die Erde verlassen, sei zum Him-
mel aufgeflogen und trage dem Zeus Donner und Blitze zu.
Wenn er also nachher mit dem Bellerophon verbunden auftritt,
sq muss er nothwendig wieder vom Himmel auf die Erde her-
unter gekommen und dem Bellerophon tbergeben worden sein.
Dass Poseidon den Pegasus an Bellerophon gegeben, sagt nur
der Scholiast zu Il. 6, 155; bei weitem verbreiteter aber ist
der Mythus, dass Athene dem Bellerophon behiilflich gewesen
sei, um in den Besitz des Pegasus zu kommen. Diese Tradition
finden wir am schdnsten und ausfiihrlichsten behandelt von
Pindar, welcher den Bellerophon rihmend erwihnt in jener
Ode, in der er den Sieg des Corinthiers Xenophon verherrlicht
(Ol. 13, 61—88). Pindar erzdhlt: Als Bellerophon am Quell
Pirene sich vergebens bemiiht hatte, den Pegasus in seine Ge-
walt. zu bringen, befragte er den Seher Polyidus, welcher ihm
rieth, in der nachsten Nacht am Altar der Athene zu schlafen;
dort brachte.ibm Athene im Schlaf einen goldenen Ziigel, "den
er erwacht in der That vorfand; zugleich aber hatte die Gottin
" befohlen, dem Poseidon einen Stier zu opfern und den Zigel
darzubringen. Als Polyidus dies erfahren, befahl er dem Bel-
lerophon, den Willen der Athene zu vollfihren, auch ausserdem
noch ihr als 7zmia beim Opfern des Stieres einen Altar zu er-
richten. Der Gotter Kraft macht auch das Schwierige leicht.
So legte auch Bellerophon dem Pegasus die Zigel an?'), und
auf ihm reitend todtete er die Amazonen, die Chimaera und die

1) Von dieser B.’mdfgung des Pegasus hat Bellerophon wohl den’ Namen
‘Inndvoos, der Rosskundige, erhalten; und auch hieraus geht hervor, dass der
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Solymer. So spricht Pindar, das Lob der Corinthier singend;
doch giebt es noch eine andere Erzihlung, die weniger bekannt,
als die erwihnte, mehr noch den Schein der Wahrheit fir sich
zu haben scheint; sie wird angefihrt von Pausanias (2, 4, 1).
Hier wird von Athene, die ja auch im Uebrigen am meisten von
dllen Gottern dem Bellerophon hilft, erzihlt, dass sie ihm den
Pegasus gegeben habe yesipwoauévy ve ol Ivdeioa avry =
twmwe yohwév, -was mir als das urspriingliche erscheint.
Denn warum wurde dem Bellerophon der Pegasus gegeben?
Doch gewiss um ihn bei seinen Kimpfen zu unterstiitzen; was
also war es nothig, den Heros vergeblich abzumiihen, um
den Pegasus zu bindigen? Denn den ungebindigten Pegasus
ibm geben, konnte ihm nichts frommen, da ein ungeziigeltes
Pferd keinen Nutzen hat (Xemoph. de re equestri 8, 6). Daher
scheint mir das urspringliche was Pausanias erzihlt, dass Athene
selbst den Pegasus gebandigt und geziigelt dem Bellerophon iiber-
geben habe. Doch ist auch dem Pindar kein Vorwurf zu machen.
Denn die lyrischen Dichter inderten zuweilen etwas an den My-
then, um sie ihren vorliegenden Zwecken mehr anzupassen
(Miller Prolegom. S. 86). In der Ode aber, welche Pindar zum
Ruhme des Corinthiers Xenophon dichtete, umfasste er alle
grosseren Verdienste Corinths, um zu zeigen, dass Kraft und
Tapferkeit stets in dieser Stadt gebliht habe; und er wollte
nieht blos bei dem stehen bleiben, was sich auf die Klugheit
und Einsicht der Corinthier bezog, sondern er wahlte auch,
weil er einen durch Korperkraft errungenen Sieg verherrlicht,
etwas aus, wobei mit Einsicht und Verstand auch kriegerische
Tugend sich zeigt, (vgl. Boeckh ad Ol. 13, 61, Dissen introduct.
Ol. 13). Indem der Dichter diesen Plan vor Augen hatte, konnte
er nicht gut jener anderen Tradition sich anschliessen, sondern
musste den Mythus so dndern, dass die Tiichtigkeit des Bellero-
phon auch bei der Bindigung des Pegasus hervorstrahlte und
seine Kraft und Gewandtheit glinzender erschiene. . Athene aber
wurde wegen der Ziigelung des Pegasus Xeadevizig genannt und
hatte als solche zu Cortinth einen Tempel (Pausan. 2, 4,

urspriingliche Name des Heros Bellerophon gewesen und vielleicht nach
der Bandigung des Pegasus gerade deshalb der Name Hipponous erdichtet
wurde. - i
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pexdyzazoy. Vergleichen wir mit diesen Zeugnissen den Strabo
(I, p. 21 C. und p. 34 D), so ergiebt sich, dass die Solymer die
aussersten Spilzen des Taurus - Gebirges von Lycien bis nach
Pisidien und zwar von der Stadt Phaselis bis Termessus inne
haben; in derselben Gegend von Lycien liegen nach Osten zu
die Solyma- Berge, welche dber Phaselis sich erhebend bis zur
Pisidischen Stadt Termessus sich hinziehen (Strabo 14. p- 666 C).
Die Solymer wohnen also auf der Granze zwischen den Lyciern
und Pisiden, weshalb sie bald zu diesen, bald zu jenen gerech-
net werden. So mennt Strabo (13. p. 630 D) die Solymer | Ter-
messier und Caballenser und Stephanus von Byzanz sagt: SoAv-
poe o viv Ilioldac. Pisiden werden sie auch vom Eustathius
(zu Il. p. 635, 30; Plin. h. n. 5,27) genannt; im Etymol. M.
(8. v. Sodvuog p. 721) wird berichtet, sie hitten spater Thaurer
geheissen; die Thaurer aber wohnen dicht bei den Pisiden;
sonderbarer Weise nennt Hesychius (s. v. SoAvuotar) sie ¥9vog
2xvddyv. Den Grund, warum die Solymer in den nérdlichen
Regionen Lyciens nach Pisidien hin wohnen, glaube ich in den
Einwanderungen, die Lycien erfahren hat, zu finden. Herodot
(1, 173) leitet die Lycier aus Creta her; denn Sarpedon, der
Europa Sohn, als er von seinem Bruder Minos aus Creta ver-
trieben wurde, ging nach Asien und siedelte sich im Lande Mi-
lyas an, welches nachher Lycus, Sohn des Pandion, nachdem er
von seinem Bruder Aegeus aus Athen vertrieben worden war
und in Milyas sich niedergelassen hatte, nach sich Lycien nann-
te.) Zu der Zeit aber, als Sarpedon nach Lycien kam, hiessen
die Einwohner nicht Milyer, sondern Solymer (Herodot a. a. 0.
Strabo 12, p.573; 14, p.667); wir dirfen daher wohl annehmen,
was ‘sich nachher als richtig erweisen wird, dass auch die So-
lymer wie Sarpedon und Lycus nach Lycien eingewandert sind

- 1) Sarpedon scheint die Mylier Tremyler oder Termyler genannt zu haben ;
denn er grindete mit Halfo der Carer Milet (Strabo12,p.573 A), and fihrte in
das Land Milyas, dessen Bewohner damals Solymer, spater Lycier hiessen,
Termyler; Herodot (s. a.0) aber berichtet, dass zu seiner Zeit die Lycier von
den Umwohnenden Termiler genanat wurden, womil ibereinstimmt Stephanus
von Byzanz (s. v.): Toeuidy 5§ dvxie Exelsiro odrwg. Vielleicht liegt den Wor-
ten Mdder und Teouidas oder TocutAae (auch der Name Midyros scheint
damit zusammenzuhangen) derselbe Stamm za Grunde. Eustathius (zur I. P
635) erwahnt Muvdovs dné Muwdos.
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und das Land sich unterworfen haben. Wer aber vor den So-
lymern in Lycien gewohnt .habe, wird, soviel ich weiss, nirgends
berichtet. Es wiirden also die verschiedenen Einwohner Lyciens
so aufeinander folgen: zuerst vielleicht Autochthonen, dann So-
lymer, dann Milyer oder Termyler unter Sarpedon, zuletzt Lycier
unter Lycus. Die Solymer aber wurden von Sarpedon und Lycus °
verdrangt und zogen sich in die nordlichen Gebirge zuriick,
von wo aus sie Einfalle machten und das lycische Gebiet ver-
wiisteten, was wir daraus sehen, dass Bellerophon mit ihnen
kimpfte und sein Sohn Isander in einer Schlacht gegen sie bleibt,
(Schol. I1. 6, 204: Yowg yneaarovrog tov Bellepopdvrov amé-
omoay (0i 3.), 6 0% marewag dvtimwolovuevog doyils dmoléust
adTolg).
' Wenn wir kurz vorher behauptet haben, dass auch die Soly-
mer nicht die urspriinglichen Einwohner Lyciens gewesen seien,
so ist jetzt nachzuweisen, dass sie eingewandert und woher sie
gekommen sind. Wir wollen von einem Fragmente des sami-
schen Dichters Choerilus ausgehen (bei Naeke p. 130). Hier
werden unter denen, welche dem Xerxes in den Krieg gegen
Griechenland folgten, die Solymer mit folgenden Worten erwihnt:
v § Smidey duéfawve yévog Favuactov i0éadar,
yhdaooay udv @olvicoay amod oroudrwy apiévres,
gneov 0 ¥ Soluoig geow, mharéy Emi AMuvy
avyuakéor xogupdg, TEOYROXOVEAdEs" auThp Umegdev
innwy degre mebown dpdeevy doxhira xamve.
Einige haben geglaubt, -dass mit diesem Volk die lycischen So-
lymer gemeint seien (vgl. Naeke p. 131), doch ist diese Ansicht
schon von Anderen widerlegt worden und geht uns daher hier
nicht weiter an. Ebensowenig aber halt auch Naeke’s Meinung
Stich, welcher (p. 133) zu beweisen sucht, dass’ dies Volk am
See Asphaltitis gesessen habe und von den Juden die Rede sei.
Denn wie scharfsinnig dieser Gelehrte auch verfahren sein mag,
so sind doch die Juden ein Volk, auf welches das, was Choe-
rilus erzahlt, durchaus nicht passt, ja vollig widerstreitet. Das
ist auch Naeke nicht entgangen; denn wenn er (p.134) sagt, es
sei mit einer gewissen poetischen Licenz auf die Juden iber-
tragen, was auf sie.nicht passe, vielmehr sich auf Phoemizier
und Araber beziehe; so gesteht er gewissermaassen ein, dass
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die Juden doch eigentlich nicht gemeint seien. Zwei Punkte
aber sind es besonders, welche seiner Ansicht entgegenstehen.
Erstens nemlich wird v. 2 berichtet, dass dies Volk phénizisch
rede, was so ohne weiteres von den Juden nicht gesagt weérden
konnte. Denn was (S. 134) denen entgegnet wird, welche dies
* Volk fir die lycischen Solymer hielten, dass man nicht sagen
dirfe, sie sprichen phonizisch, das kann gegen Naeke selbst an-
gefithrt werden., Denn wenn auch zwischen der hebriischen und
phonizischen “Sprache eine grosse Aehnlichkeit und Verwandt-
schaft Statt findet, so darf doch von den Juden noch nicht
schlechthin gesagt werden, dass sie phonizisch redeten; man miisste
denn mit Naeke annehmen wollen, Choerilus habe sich weniger
genau ausgedrickt. Ejn anderer Grund gegen Naeke ist der,
dass v. 4 die Leute zgoyoxovpadeg genannt werden, eine Art
das Haar zu tragen, die von Naeke (p. 137) sehr gut erliutert
ist. Aber auch. dies passt nicht zu den Juden, denen es gerade
durch’s Gesetz verboten war, sich so das Haar zu scheeren
(Levitic. 19, 27). Naeke sucht auch diesen Einwand zu besei-
tigen durch die Annahme, dass Choerilus nicht genau iiber die
Juden unterrichtet gewesen sei und bei der Beschreibung des
Volks obenhin und wenig sorgfaltig verfahren sei. Diesen bei-
den Bedenken figen wir hinzu, dass - jene Menschen auf dem
Kopfe getragen haben sollen: {nmwy dagre medowma doxhy-
10T xorrv. Dass dies von den Juden gesagt werden konnte,
bezweifle ichk sehr; denn dass sie sich dieser Kopfbedeckung
‘bedient hitten, wissen wir weder aus den heiligen Biichern,
noch sonst woher. Fassen wir Alles dies zusammen, so konnen
wir wohl schwerlich annehmen, dass hier die Juden vom Choe-
“rilus beschrieben werden, und eben so wenig anch dem bei-
stimmen, was Naeke (p. 136) sagt: fieri potuit ut Choerilus
pro Judaeis haberet alium quendam populum et pauca illa sed
memorabilia, quae undecunque comperisset de Judaeis, effingeret
in 118, qui non essent Judaer. Denn wenn er die Juden fir ein
anderes Volk nahm, so beschrieb er eben nicht die Juden, son-
“dern ein anderes Volk. Ueberhaupt kann man die Art und Weise
der Erklirung, die Naeke hier befolgt, nicht billigen, dass man,
um-Schwierigkeiten zu 13sen, ohne weiteren Grund annimmt, der
Schriftsteller habe ungenau und nachlassig geschrieben; besser ist
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es, zu gestehen, dass kein sicherer Weg der Erklirung mehr
offen steht. Meiner Meinung nach sind weder die lycischen
Solymer noch die Juden von Choerilus gemeint; ich werde da-
her meine Ansicht dber das fragliche Volk kurz darlegen.

Achten wir darauf, dass v. 2 ausdricklich gesagt wird, das
Volk rede phdnizisch, ferner dass ihm v. 4 das Beiwort zgoyo-
xovgadeg gegeben wird, was mit Recht, wie Naeke nachgewie-
sen, von 'den Phéniziern und Arabern gesagt werden konnte,
so scheint mir nichts entgegenzustehen, hier ein phénizisches
Volk anzunehmen. Auf diese Vermuthung fihrt der Name selbst
hin; denn weit entfernt, den Namen 36Avuoc fiir griechischen
Ursprungs zu halten, leite ich ihn aus der phonizischen oder
einer verwandten Sprache her, was Eustathius (zu Il p. 635,35)
zu bestitigen scheint, indem er das Volk, welches in den Theilen
" Lyciems sitzt, wo wir die Solymer gefunden, T7évuoc nennt:
Solvuoe ist also nur die griechische Form eines barbarischen
Namens. Forschen wir mach dem Stamm dieses Namens bei
den Phéniziern oder, da wir von deren Sprache fast nichts mehr -
ubrig haben, in der verwandten arabischen und hebraischen -
Sprache, so finden wir im Hebraischen ein Wort B}, arabisch -
5%
_’“ , die Leiter, xAfuaf, welches durch das Suffixum & vom
Stamme bS50 gebildet ‘ist (vgl. Gesenius Hebr. Lex. bbo); von
Lbo, ,.erbeben, aufrichten, aufhiufen, aufhiigeln‘ wird m55b abge-.
leitet, der Damm, den Belagerer aufwerfen, um eine Stadt ein-
. zuschliessen.- Wem fallen dabei nicht sogleich die Solyma-Berge
ein? Es war eine im Alterthum weit verbreitete Ansicht, Berge
. gleichsam als aufgeworfene Haufen Erde, als hingeschiittete Erd-
- hiigel zu betrachten. Unsere Vermuthung erhilt dadurch Be-
stitigung, dass wir bei den Solyma-Bergen auch eine Leiter fin-
‘den, ‘jedenfalls einen “gleich einer Treppe stufenférmig ansteigen-
den Berg. So liegt bei Phaselis ein solcher Berg KA7uag, ein
Vorgebirge, welches zwischen dem Meer und dem Gebirge einen
Engpass bildet (Strabo 14,p.666 D)3 ferner erhebt sich oberhalb
Terinessus ein Hiigel, Solymus genannt (Strabo p. 630 D); dann -
nennt Strabo (a. . 0.) die Caballenser, ein pisidisches Volk,
welches um Termessus, herum wohnt, Solymer, und versichert,
dass die Termessier selbst Solymer genannt wirden. Daraus
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scheint mir hervorzugehen, dass mit dem Namen Solymer im
Aligemeinen alle die bezeichnet werden, welche auf den Bergen
wohnen, und dass dieser Name urspringlich ein nomen appella-
tivam gewesen, hernach in ein .nomen proprium ibergegangen
sei; eine Beobachtung, die man bei allen Sprachen, vorziglich
aber hiufig in den semilischen machen kann. Ueberall, wo wir
Sdlymer finden, sind ihre Wohnsitze auf den Bergen, die immer
ausdriicklich dabei erwihnt werden. Wo aber sind nun die ur-
springlichen Wohnsitze dieser Solymer? Um diese aufzufinden,
werden wir uns den Strabo zum Fiihrer nehmen. Er erwahnt
(16, p. 755 D) zwischen den Stidten Sidon und Byblus einen Berg’
Kliuck an den Abhingen des Libanon; etwas tiefer zwischen
Tyrus und Ptolemais liegt die KAiuaf Tveiwv (Joseph. bell.
Jud. 2, 9; Relund Palaest. p. 843); wir haben jenen ganzen
Landstrich, welcher Phonizien gepannt wurde, und die Phénizier,”
-welche auf den Abhingen der Berge wohnten, scheinen mir ge-
rade deswegen Solymer genannt worden zu sein. Ferner liegt
in dem Gebirge, welches vom See Genezareth und dem Jordan
sich bis zur tyrischen Leiter hin erstreckt, noch heut zu Tage
auf einem steilen Hiigel ein Dorf mit Namen Solam (Robinson
Palast. 111. S. 402). Dass dieses Dorf von seiner Lage den
Namen empfangen habe und dass es das alte Sunem sei, hat
nicht- unwahrscheinlich Hitzig vermuthet (Urgesch. und Mytholog.

" .der Philistder S. 126); denn die Verwechselung der Buchstaben

{ und n kommt in der hebriischen, wie in der griechischen
und lateinischen Sprache hiufig genug vor (vgl. Gesenius Hebr. .
Lexic. unter dem Buchstaben 5). Also auch -hier hatten wir
Sitze der Solymer gefunden. Wir gehen noch weiter, um ibre
mehr verborgenen Wohnsitze aufzusuchen, und wenden uns nach -
Jerusalem, 7TegoodéAvuc; denn auch diese Gegend nehmen wir
fir die Solymer in Anspruch. Ueber die Etymologie_des Namens
oo wird noch jetzt gestritten; Gesenius (Hebr. Lexic.) un-

ter dlesem Worte nimmt zwei Thexle dleses Wortes an ™ und o7hHw;
’ 5CcE

den -ersteren 1 vergleicht er mit dem arabischen df)_d&f

»Menschen, Wohnung, Sitz‘‘ und ibersetzt es Stadt, Sitz;
der andere Theil 0vb%, der bald fir eing Plural -, bald fir eine
Dualform gehalten wird, wird abgeleitet von =4 ,rubig’, so dass
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pybuiamy hiesse die Stadt des Friedens, Stadt des Heils.
=Y kommt her vom Stamm % (denn die leichten Buchstaben
andern sich am Ende) was soviel ist, als bo!), wovon auch
RbD, =YD, ¥bo, Y50, da nach Abscheidung der litterae leves am
Ende immer der Grundstamm b%p ibrig bleibt; allen diesen
Worten aber liegt die Grundbedeutung des Erhebens, Erhéhens,
Aufhiufens, des Hochseins zu Grunde; wie aber aus dieser
Grundbedeutung jene andere abgeleitete des Friedens, der Ruhe,
Unversehrtheit entstehen konnte, zeigt das Wort 5o, Fels, denn
was hoch erhaben ist, wird nicht leicht bewegt und beunruhigt,
dort, glaubt man, herrscht Ruhe und Friede. Diese urspriing-
liche Bedeutung des Erhdhens, Hochseins ibertrage ich auch auf
den Namen 7egooédvua und nenne orbwi nicht die Stadt des
Friedens, sondern die-Bergstadt, eine Erklirung, die schon
dem Stephanus von Byzanz (unter ZepocéAvuc) vorgeschwebt zu
haben scheint, welcher sagt: 1) unrodmorig wijg lovdaiag, %
Sodvue nohelvo amd vdv Sodduwy Bewv. Dass aber die
Stadt so genannt wurde, dazu trug besonders ihre Lage an den
Bergen bei (vgl. de Wette.Lehrbuch der hebr.-jid. Archdologie,
S. 151, v. Raumer Raldstina S. 282); wie denn die Stadt dem
Josephus (bell. Jud. 3,” 3, 5) auch erschien mwooavisyovoa wijg
7wEQLoinov mwaong (yweag) wWomep 1) xepady oduerog, weshalb
sie auch von Einigen otx &oxdmwg Sugpehag wijg ydeag ge-
nannt worden sei. Wer nun die Dualform des Namens vorzieht
und sie die Stadt der beiden Berge nennt, wird an die Berge
Acra und Zion denken miissen, an denen die Stadt lag (Joseph.
bell. Jud. 5,4, 1 avwy udv [ wok] dmde dbo Adbpuwy évre-
me00wmog ¥xrioro); wer sich fir die Pluralform erklirt, wird
mehrere Berge anzunehmen haben (vgl. de Wette a. a. O. S. 151).
Jene andere Erklirung, dass Jerusalem die Stadt des Friedens
sei, kann man sich allenfalls gefallen lassen, doch ist sie keines-
wegs die urspringliche; denn das Volk, welches der Stadt den

1) Dass |5 und YD dasselbe sei, geht aus dem Arabischen hervor; -

D und W (vgl. Gesenius unter H’:ib) werden leicht mit einander vertauscht,
wie es die Eigenthimlichkeit eines Volkes mit sich bringt; die Araber zogend
. 549 5,
vor, denn vom Stamme L}m wird sowohl r)w, ,,Leiter*, als auch er,
pFriede*, gebildet. )
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Namen gab, hat ihn’von der Anschauung und der Lage des
Ortes genommen, nicht aber ihn durch Reflexion gegeben. Die
Juden vielleicht hitten die Stadt kdnnen die Friedensstadt nen-
nen in einer gewissen religisen Erregung, doch hat Jerusalem
picht von den Juden, sondern von den Canaitern den Namen
erhalten,  einem heidnischen Volke, dem es schweslich in den
Sinn gekommen ist, die Stadt Friedensstadt zu nenfen. Dazu
kommt nun noch, dass die Stadt vorher Solyma genannt wurde
(Joseph. archaeol. 1, 10, 2; 7, 3, 2) und Stgphanus von Byzanz
sagt ausdriicklich, dass Jerusalem so genannt worden sei @wo
Ty SoMuwv Gewyv. Der Erste, welcher die bisher Séivua
heissende Stadt TegoodéAvua nannte, war Melchidesek, ein Konig
der Canaiter (Joseph. bell. Jud. 6, 10); David aber, welcher
Jerusalem eroberte und die Jebusiter vom Stamme der Canaiter,
die damals die Stadt bewohnten, vertrieb, nannte die Stadt, als
er sie wieder aufgebaut hatte, Davidsstadt (Joseph. archaeol. 7, 3).
So haben wir also auch in diesen Gegenden Solymer gefunden
und dirfen, da die Phénizier vom persischen Meerbusen nach
Phonizien gewandert sein sollen, !) annehmen, dass die Einwan-
derung so geschehen sei, dass sie von den &stlichen Gegenden
allmilig sich gegen Norden wandten und endlich in Phdnizien
sich festsetzten, so dass sie alle von uns angefiihrten Punkte .
berihrten. Die Juden aber, als sie die Gegend um Jerusalem
in Besitz nahmen, vertrieben die dort wohnenden phdnizischen
Solymer, d. b. die bergbewohnenden Phonizier, nach dem eigent-
lichen Phonizien. Und wenn Choerilus sagt, dass das Volk,
welches er beschreibt, phonizisch rede, so kinnen wir wohl
vermuthen, dass er die Phénizier gemeint habe, welche an der
tyrischen Leiter sassen und eben deshalb Solymer genannt wur-
den. Dann passt Alles, was er erzihlt, sehr gut auf sie; auch
die Kopfbedeckung, von der er spricht, .giebt keinen Anstoss
mehr; denn dass ein Volk, welches in den Bergen wohnt, also
viel mit der Jagd und dergleichen sich beschiftigt, eine so
rohe und barbarische Kopfbedeckung tragt, ist nicht zu verwun-
dern Der See aber, den Clioerilus erwihnt, ist nicht das todte
Meer, sondern das mittellindische Meer — das Wort Afuvy, vom
Meere gebraucht, kommt haufig bei Homer vor (vgl. Valckenaer
1) Vgl. Loebell, Weltgesch. in Umrissen und Ausfihrungen I. S. 166.
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zu Eur. Hippolyt. 141), wozu auch das Adjectivum mlarig
sehr gut passt, was wohl vom todten Meere nicht so passend
gebraucht werden konnte. Wenn aber Josephus (contra Apion.
1, 22. p. 454 ed. Hau.) sagt, dass Choerilus von den Juden rede,
so ist er in einem grossen Irrthume befangen, dessen Grund ich
“freilich nicht zu finden weiss; er miisste denn etwa die Absicht,
sein Volk hervorzuheben, gehabt und dazu den Choerilus benutat
haben, der ja von seinen Landsleuten geribmt, sie seien dem
Xerxes in jenen denkwiirdigen Krieg gegen die Griechen gefolgt

Jetzt werden wir noch uber die lycischen Solymer, von
denen diese Untersuchung ausgegangen ist, weniges zu sagen
haben. Fragen wir nach der Verwandtschaft zwischen diesen
und jenen, uber die wir bisher gesprochen haben, so scheint
Hitzig~ das Richtige gesehen zu haben, welcher vermuthet,
dass von den Solymern, deren Sitze wir an der tyrischen Leiter
gefunden haber, eine Colonie noch Lycien gefiihrt worden sei.?)
Die Colonieen, ‘welche die Phonizier als ein Handel und Schiff-
fahrt treibendes Volk vorziglich auch an den siidlichen und west-
lichen Kiisten Kleinasiens griindeten,2) sind bekannt, und jene Ver-
muthung wird noch dadurch bestatigt, dass, wie wir oben gesehen
haben, bei Termessus die Solyma-Berge sich finden und ganz
in der Nihe auch ein @owexodg und KAiuaf genannter -Berg
(Strabo 14, p. 666; 13, p. 630); demnach scheint es sehr wahr-
scheinlich, dass die Solymer an der lycischen Leiter von der ty-
rischen dorthin gewandert- seien.

Nachdem auch die Solymer besiegt waren, wurde Bellero-
phon gegen idie Amazonen geschickt. Es giebt in der grie-
chischen Mythologie wohl kaum einen Mythus, der grdssere
Schwierigkeiten darbietet, als der der Amazonen, so dass iber
diese Sage die verschiedensten, oft einander widersprechenden
Ansichten vorgetragen worden sind. Weit verbreitet und auf
wichtige Gewihrsmanner sich stitzend ist die Meinung, dass die
Amazonen iberhaupt nicht historisch, sondern symbolisch auf-

1) Bochart, dessen Sclmift iber die phonizischcn Colonieen ich vielfach
gesucht habe, aber nicht habe selbst nachschlagen konnen, leitet ebenfalls, so-
viel ich aus Naeke’s Anfihrung (S.132) ersehe, die lycischen Solymer ans Pho-
nizien her. .

2) Loebell a. a. 0. S. 180,
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zufassen seien, eine Ansicht, die Toelken d@ber das Basrelief (S.
210 f.) aufgestellt hat; ahnlich werden sie aufgefasst von-Creuzer
(Symb. II. S. 671 ff. [3.. Ausg.]), Boeckh (bei Hirt Hierodulen
S.55), Miller (Dorier I, 394), Stackelberg (Apollotempel S. 54 f.),
Uschold (Vorhalle II. S. 295 [f.), Gerhard (auserl. Vasenb. II.
S. 57) und Guhl (Ephesiaca S. 132), der zuletzt uber diesen
Gegenstand geschrieben hat. Ihnen gegeniiber muss derjenige
mit einer gewissen Scheu auftreten, welcher eine-entgegengesetzte
Ansicht gefasst hat und vortragen will; und doch wire es merk-
wirdig, wenn ein Mythus, der so weit verbreitet war und eine
solche Bedeutung im Alterthum hatte, nicht auf etwas Factisches
sich beziehen sollte. Das haben auch schon Andere eingesehen,
wie Bottiger (Vasengemdlde I, 3, S. 164), Welcker (aeschyl
Trilogie S. 588) und Schwenck, der Welcker gefolgt ist in sei-
ner Mythologie der Griechen (S. 170). Auch Fr. Nagel in sei-
ner Geschichte der Amazonen (Stuttg. 1838) geht von der histo-
rischen Existenz derselben aus.

Freilich miissen wir die Mythen, die von den Amazonen
erzahlt werden, einzeln genau sondern, und sorgfaltig unter-
suchen, wie sie allmilig ausgeschmiickt worden sind. Dann
wird sich ergeben, was in der That Wahres von ihnen -gesagt:
werden kann und was die Mythen dichtenden und liebenden
Griechen, von der urspringlichen Vorstellung abweichend, hin-
zugesetzt haben, wie Welcker (a. a. 0.) es ausgesprochen hat:
»Wie weit sie (die Amazonenfabel) auch ausgesponnen, wie
vielfach sie in allerlei Dichtungen und Mahrchen verschlungen
worden, so entwickelt sich alles leicht und natiirlich, wenn man
sie im rechten Anfangspunkt ergriffen hat.* Jenen Anfangspunkt
aber, von welchem der Amazonenmythus ausgegangen ist, haben
wir. ohne Zweifel in der Weiberherrschaft zu suchen, welche
bei vielen Volkern des Alterthums beliebt war, um den Ge-
schlechtsadel von jeglicher fremden Einmischung rein und un-
versehrt zu erhalten (Welcker a. a. O. S. 585). Diese Ansicht,
dass die Amazonen eng mil Weiberherrschaft zusammenhingen,
scheint von Diodor bestitigt zu werden, welcher von den Ama-
zonen spricht (2, 45): mapa Tov Ogoudovra rolvvy mwoTa-
pov ¥3vovg xarowxoivrog yuvaixoxgarovuévov xal TGV yuvel-
x@y Opolwg Tolg avdpdor Tag molsuindg ypelog pevayeQilo-
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pévwv qaci piav ¥ atrdy Bacihony Eovelay ¥yoveay &hAxjj
xal gwun Jeeveyretv. Daraus also geht hervor, dass die Ama-
zonen ein Volk waren, das nicht blos au$ Frauen, sondern auch
aus Mainnern bestand, und der Weiberherrschaft unterworfen
war; ferner dass eine Frau, die sich durch Tapferkeit und Kraft
vor den anderen auszeichnete, die kénigliche Gewalt ausiibte und
so das (Weiber-) Regiment fiihrte. Die iltesten, vielleicht auch
die urspringlichen Wohnsitze der Amazonen finden =wir am
Fluss Thermodon!) in Kappadocien, zwischen den Fliissen Cha-
desius und Lycastus, lings des Ufers von Themiscyra (Herod.
4, 110; Diodor. 2, 45), und Apollonius Rhodius (11, 996 f)
sagt, dass die Amazonen xaza ¢@UAa dreifach getheilt wiren, in
die Ocuigrvgear, die Avraoriee und in die Xadrowar; derselbe
(I1,990) erzihlt auch, dass in dieser Gegend die Nymphe Har-
monia vom Ares 2) die Amazonen geboren habe (vgl. Diodor. 2,
45; Justin. 2, 4; Lys. orat. 31, 2). Vom Thermodon aus ver-
breiteten sie sich bald weiter (Herod. 4,110 ff.). Denn als sie,
von den Griechen in einer Schlacht am Thermodon besiegt, auf
drei Schiffen von ihnen fortgefihrt wurden, tédteten sie unter-
wegs die Griechen und landeten am Ufer des méotischen Mee-
res, wo sie auf die Konuvoi, einen Theil der freien Scythen,
stiessen; mit diesen machten sie ein Bindniss, wurden durch
Vertrag deren Frauen3) und zogen weiter zum Fluss Tanais,
wo sie in ihrer alten, den Minnern ahnlichen Lebensweise fort-
fuhren (Herod. 4, 116). Eine andere Erzahlung, welche sie vom
maotischen Meer nach dem Thermodon kommen lisst, scheint zu
bestatigen, dass ihre urspringlichen Wohnsitze in den Lindern
zwischen dem Thermodon und dem miotischen Meer gewesen
seien; vom Thermodon aber riickten sie weiter vor nach Kappa-

1) Uschold (Vorhalle zur griech. Mythologie 11, S.303) denkt mit Unrecht hier
an den Thermodon in Bootien, denn .in Bootien findet sich keine Stadt The-
miscyra, welche stets hinzugefigt wird; der Thermodon aber ist ein Fluss in
Kappadocien, welcher vom Siden nach Norden fliesst und in das schwarze Meer
miindet.

2) Daher hat Hippolyte, die Konigin der Amazonen, den Giirtel des Ares,
welchen ihr Heracles entreisst. Apollodor. 2, 5, 9.

3) Aus dieser Verbindung entstehen die Sauromaten oder Sarmaten, Herod.
4, 110; bei den Sauromaten aber war Weiberherrschaft, Plin. h. n. 6, 7;
Mela 1, 19.

3
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docien und Syrien, vom miatischen Meer nach Scythien und
Thracien (Diodor. 2, 45, 46). Strabo (11, 504) erwahnt andere
Sagen, durch welche unsere Ansicht noch wahrscheinlicher wird.
Denn Metrodorus von Skepsis und Hypsicrates erzihlten, wie
Strabo berichtet, dass die Amazonen Grenznachbarinnen der
Gargarenser am Fusse des Kaukasus - Gebirges gewesen seien;
zwei Monate im Frihling wiren sie mit den Gargarensern zu-
sammengekommen, um von ihnen Nachkommenschaft zu erhalten;
diese Gargarenser aber wiren von Themiscyra mit den Amazo-
nen zum mdiotischen Meer an den Fuss des Kaukasus ~mitge-
zogen. Wenn nun von den Amazonen erzihlt wird, sie seien
in den Kampf gegen Laomedon gezogen und nach Lycien ge-
kommen, so folgt daraus, dass sie Kriege gefihrt haben, um
jene Landstriche sich zu unterwerfen; wenn sie aber mit den
Griechen zusammentreffen (Herod. 4, 110), so geht daraus her-
vor, dass sie den Griechen, welche am schwarzen Meer Colo-
nieen griinden wollten, Schwierigkeiten gemacht baben und ihnen
feindlich gegeniiber getreten sind. Um dies zu zeigen, werden
die Amazonen mit Heracles und Theseus in Verbindung gebracht
und von diesen Heroen besiegt,') und in dieser Hinsicht stimme
ich ganz mit Guhl (S. 132, 134) iberein, wenn er sagt, dass
in der Amazonenfabel der Sieg dargestellt werde, den die helle-
nische Cultur iiber die Barbarei davon getragen habe. Denn
diese Heroen wurden gewissermaassen als Reprisentanten des
Griechenthums aufgestellt, und auf sie iibertragen, was von den
Griechen im Allgemeinen behauptet wurde, daher sie es sind,
welche griechische Bildung weithin verbreitet haben sollten.
Derselbe Gedanke liegt der Sage zu Grunde, welche Alexander
mit den Amazonen zusammenbringt, woriiber schon Strabo seine
Bedenken ussert; denn von Wahrheit liebenden Schriftstellern,

1) Dass Amazonen nach Allica gekommen scien, leognet Strabo (11, p. 504),
obgleich er sonst an der Existenz der Amazonen keine Zwcifel hegt; worans
hervorgeht, dass die Verbindung der Amazonen mit griechischen Heroen nuor
symbolisch aufzufassen ist. Denn die Kriege der Amazonen, welche erwahnt
werden, sind cntweder wirklich gefiahrt, um ihre Herrschalt auszubreiten, wo-
ran sie durch die Griechen verhindert wurden, oder sie sind erdichtet, um zu
hezeichnen, dass Weiberherrschaflt gewesen sei; denn wo Amazonen gefun-

den werden, findet sich auch Weiberherrschaft; Welcker aeschyl. Trilogie
S. 589,
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wie er sagt, wird hieriber nichts erwihnt, und die andern wi-
‘dersprechen sich (Strabo 11, p. 505 B). Alexander aber war der
Letzte, der als Reprasentant griechischer Sitte und Bildung und
deren Verbreiter aufgefasst werden konnte.

Mit der Vorstellung der Amazonen hingt so eng die Sage
der Weiberherrschaft zusammen, dass, wenn von Amazonen die
Rede ist, die Mianner ganz vernachlissigt werden und man fast
nur an Frauen denkt; auf den Kunstwerken sind die Amazonen
immer als Frauen dargestellt. Aus dieser Anschauung, dass die.
Amazonen gleichsam Reprisentanten der Weiberherrschaft und
das vorziglichste Beispiel derselben sind, lassen sich alle Sagen,
die von ihnen erzihlt werden, erkliren. Denn wenn sie vom
Herodot (4, 110) Oidgorrare ,,minnertddtend genannt werden,
so zeigt diese Benennung deutlich an, dass Weiberherrschaft’
bei ihnen so ausgeiibt worden sei, dass sie Minner nicht ein-
mal unter sich duldeten. Daraus entstand eine andere Dichtung.
Obgleich sie die Manner fern von sich hielten, so kamen- sie
doch zwei Monate des Friihlings mit ihnen zusammen, um von
ihmen Nachkommenschaft zu erhalten, damit nicht ihr Geschlecht
ausstirbe; hatten sie Madchen geboren, so behielten sie diese
bei sich, Knaben aber todteten sie entweder oder schickten sie
verstimmelt ihren Vitern zuriick. Diese Erzililung, d'ie so frei-
lich wenig Wahrscheinlichkeit hat, findet eine Analogie in jener
von den Minyern, denn auch die Minyer zerrissen im heiligen
Wahnsinn ihre Kinder; bei den Minyern aber war Weiberherr-
schaft (vgl. Welcker aeschyl. Trilogie S. 591). Dass aber die
Amazonen vom Herodot Oidgmara genannt werden, scheint auf
dasselbe hinauszukommen, wie der Minnermord, den die lemni-
schen Frauen und die Danaiden begingen (Welcker a. a. 0. S.594);
denn was bei den Lemniern als einmal geschehen erzahlt wird,
erscheint bei den Amazonen als stehende Sitte und Gewohnheit.
Die Madchen, erzihlt die Fabel weiter, wurden von den Amazo-
nen erzogen und an kriegerische Thaitigkeit gewohnt, weshalb
ihnen die rechte Brust abgenommen wurde, damit sie ihnen
nicht hinderlich sei (Diodor. 2, 45; Schol. Aeschyl. Prom. 722).
Dass diese Fabel, wie so manches Andere in diesem Mythus,
erdichtet und aus einer falschen Erklirung des Namens Amazo-
nen entstanden sei, lisst sich leicht darthun. Wir haben die

3%
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ersten Wohnsitze der Amazonen am Thermodon und in Scythien
gefunden, und es kann wohl kein Zweifel obwalten, dass die
Amazonen barbarischen Ursprungs sind. Reineggs (Beschreibung
des Kaukasus I, S. 238) spricht von einem, den Amazonen ganz
ihnlichen Volk, welches an den siidlichen Ufern des schwarzen
Meeres wohne und Emmetsch heisse. Vergleichen wir mit die-
sem Zeugniss eine andere Angabe bei Bottiger (Vasengemdlde
II1, S. 199 ff.), wornach die Amazonen Volk des Ad, Ammad, ge-
nannt werden, so lasst sich wohl annehmen, dass Ammad und
Emmetsch dasselbe sei. Ich halte daher den Namen Aualoves
far nichts Anderes, als fir die griechische Form eines barbari-
schen Namens, !) und kann es daher auf keine Weise billigen,
wenn der Name der Amazonen aus dem Griechischen erklart
werden soll, mag man nun den Anfangsbuchstaben fir ein a
privatiz;um halten, so dass >4ualéves hiessen die Frauen, denen
die rechte Brust abgeschnitten ist, oder fir ein ¢ intensivum,
so dass >4ualéveg die Starkbriistigen bedeutete. Die erste Er-
* klarung ist durchaus falsch und widerstreitet den Sprach - Ge-
setzen; denn cualwy konnte vielleicht eine Frau genannt wer-
den, die gar keine Briste hat, keineswegs aber die, welche die
linke Brust unversehrt hat und der nur die rechte abgeschnitten
ist; quelwv kann wohl brustlos, aber nicht einbristig heissen.
Dass die Amazonen aber gar keiné Briiste gehabt hitten, wird
nirgends gesagt. Auch auf den Kunstwerken finden sich die
Amazonen nie ohne Briiste oder auch nur ohne die rechte, son-
dern sie sind im Gegentheil stets mit zwei vollen, 'starken
Briisten dargestellt. Dagegen lisst sich nicht einwenden, dass
die Kunst nach den Regeln der Schonheit eine solche Missbil-
dung verschmiht habe; denn ein Merkmal, das dem ganzen
Volke den Namen gegeben hitte, war so einzig und characte-
ristisch, dass auf keine Weise die Kunst davon hitte absehen
konnen ; zumal andere nicht weniger entstellende Merkmale immer

1) Auf abnliche Weise warde der Name einer Goltin, welche aus Asien
pach Griechenland kam und urspringlich ein Symbol der Fruchtbarkeit war,
von den Griechen in griechischer Form ‘Aggodizy ausgesprochen; diese Aus-
sprache gab den Anlass zu einer ganz falschen Etymologic, und man nannte
Apgodiry die Schaumgeborne, was dann wieder eme neue Dichtung iber
ibre Geburt hervorrief; vgl. Schwenck Mytholog. Skizzen S. 85.
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treu von der Kunst wiedergegeben sind. Wesseling (zum Diodor.
2, 45 [tom. K p. 157]) leitet den Namen der Amazonen aus
dem Scythischen her und fihrt die Ansicht von Otrokoksi an
(Origin. Hung. I1,14), welcher als Stamm des Wortes Amazonen Am
Azzon angiebt, das eine starke und kriftige Frau bezeichne.
So scheint der Name selbst die von uns aufgestellte Ansicht zu
bestitigen, dass in dem Amazonenmythus die Weiberherrschaft
dargestellt sei.') -

Derselbe Begriff liegt den Sagen zu Grunde, in denen sich
ein herber, strenger und jungfriulicher Character der Amazonen
‘zeigt. Denn ibr Verhaltniss zu den griechischen Heroen lasst
immer die Jungfrau erkennen, die anfangs dem Manue sich hin-
zugeben weigert und nur nach heftigem Widerstand seiner Liebe
nachgiebt; das zeigt sich deutlich in dem Mythus von Heracles,
welcher der Konigin der Amazonen Hippolyte den goldnen Gir-
tel raubt, ebenso in dem Liebesverhiltniss zu Theseus, ja auch
die Sage von Achilles und Penthesilea lasst diesen Zug durch-
schimmern.

Dieser jungfriuliche Character der Amazonen wird uns den
Uebergang bilden zu dem Mythus, der sie mit der Ephesischen
Artemis in Verbindung bringt. Sie sollen nemlich zu Ephesus
ein Bild der Artemis geweiht und um dasselbe einen Waffentanz
aufgeflithrt haben (Callimach. hymn. in Dian. 287 ff.). Alle
Gottinnen, welche in Klein - Asien verehrt wurden, mdégen sie
noch so verschiedene Namen haben, reprisentiren doch nur den
Begriff einer einzigen Gottheit. Diese Gottheit ist jene berihmte
Gottermutter, Magna mater, deren Cultus in Klein - Asien wir
weit verbreitet finden. Dieser Cultus hat in seinem Wesen et-
was Orgiastisches und es lisst sich nicht leugnen, dass der
Waffentanz, den die Amazonen um das Bild der Artemis auf-
fihren, einen dhnlichen Character hat; dass die Amazonen,
welche in Scythien die Artemis Tavgorrddog verehrten (Diodor.

1) Die Namen der Amazonen, welche uns aberliefert sind (s. besonders
Hygin fab. 163. Quint. Sm. I, 40 f.), lassen sammtlich auf ein starkes, krie-
gerisches Volk schliessen, wie Hippolyte, Hippodame, Plexippe, Hippothoe,
Melanippe, Andromache (Gerhard auserl. Vasenb. II. S. 61 f), Deianeira, Antia-
neira, Antiope (Gerhard auserl. Vasenb. II. S. 42 f1.), Deinomache, Iphinome,
‘Otrere u. A.
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2, 46), als sie nach Ephesus kamen, die Ephesische Artemis
verehrten, kann nicht befremden. Nun ist aber jene grosse
Gottermutter die Mondgottin;?) wie angemessen aber gerade [ir
die Amazonen der Cultus der Mondgdttin sei, siel
ein, wenn man bedenkt, wie stark der Einfluss de
den weiblichen Organismus ist. Denn da der Mon
ner wohlthitigen, fruchtbringenden Einwirkung in
Klimaten zum Symbol der Fruchtbarkeit wurde, s
der Mondgdttin, als Gottin der Gewichse, des Bliil
deihens, auch grossen Einfluss auf das Gedeihen «
bei; fir die Frauen aber ist der Mond von um
Wichtigkeit, als er Zusammenhang hat mit der wei
struation und der Leibesfrucht, was am deutlichste
vorgeht, dass Artemis Gottin der Geburt ist. So i
gottin recht eigentlich die Gottin des weiblichen
entweder der Gebirenden und in die Menstruation
oder auch derer, die ihre Keuschheit zu bewal
Wenn nun auch die Amazonen in engem Zusammenhange mit
der Mondgéttin stehen, so halte ich es doch gewagt, sie geradezu
far Mondpriesterinnen zu halten, weil sie die Ephesische Artemis
d. i. den Mond verehrt haben; denn dass sie dies gewesen, wird
nirgends berichtet. Gegen den Mythus aber, welcher die Ama-
zonen das Bild der Ephesischen Artemis weihen lisst, hegt
schon Pausanias (7, 2, 5) Bedenken und weist nach, dass dies
Bild schon vor der Ankunft der Amazonen in Ephesus gewesen
sei; es scheint mir demnach dieser Mythus entstanden zu sein,
entweder weil die Amazonen vorziiglich den Mond verehrten,2)

1) Artemis als Mondgottin stellt von der einen Seite dic Fruchtbarkeit dar,
weshalb sie 70Aducoros genannt und mil vielen Bristen abgebildet wurde
(Visconti mus. Pio Cl. ], 31); denn namentlich in den sidlichen Landern ist der
Mondschein von einer wohlthatigen, feuchten Kihle begleitet, und wird eben
dicses fenchten Elementes wegen als nahrend und fruchtbringend angesehen,
daher heisst in der asiatischen Mythologie der Mond auch die Kuh des Ueber-
fusses. Aufl der andern Seite tritt uns bei der Artemis die Kenschheit ent-
gegen und wir finden unter ihren Priestern Eunuchen, welche ueyafuvloc oder
peyeAdfuloe hiessen (Strabo 14, p, 641 B, Hesych. Meyafidioc A6yor, Hemslerhuis
sy Luc. Tim. 22). .

2) Es lag dies eigenthamlich im Geiste der Griechen, dass sie far jegliche
Einrichtung, ja fast fir alles Bestehende einen bestimmten Urheber haben woll-
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oder weil sie in der That, als sie den Cult der Artemis Tavgo-
modog nach Ephesus brachten, gerade mit diesem Cult auch
manche Neuerungen einfihrten, welche das Wesen des bisheri-
gen Cultus anderten. Vielleicht hatteq sie eben das Bild der
Artemis Tavgorrédog aufgestellt, die dann mehr Verehrung ge-
noss, als die frihere Artemis; daher erzihlte man dann, dass sie
diesen Cultus gebracht und Ephesus selbst gegriindet hatten.
Sobald aber diese Meinung Geltung fand, wuyde auch die Amme
der. Artemis, gerade um diesen Gedanken auszudriicken, Ammas
gemannt, ein Name, der ohne Zweifel mit Ammads, Emmetsch
zusammenhingt.

Wir haben zuletzt noch den Mythus zu erwahnen, nach
welchem die Amazonen mehrere Stidte Klein-Asiens gegriindet
haben sollen, wodurch meiner Meinung nach nichts Anderes aus-
gedriickt wird, als dass der Cultus der Artemis nach jenen Orten
gekommen ist, oder dass dort die Sitten und Gebriuche der
Amazonen iiblich waren, d..h. dass sich dort Weiberherrschaft
fand; denn, wie schon oben bemerkt wurde, wo Amazonen sind,
da ist auch Weiberherrschaft. Als aber die Ephesische Artemis
sich in die griechische Artemis verwandelte, ') gewannen auch
die Amazonen ein anderes Ansehen und nahmen mehr die grie-
chische Form an. Wenn aber Bottiger (Vasengem. 111, S. 166)
meint, in den Amazonen sei der Vereinigungspunkt der Ephesi-
schen grossen Gdttin und der cretensischen, d. h. dorischen
Artemis, so hat er Unrecht, denn die Amazonen selbst wurden
erst, nachdem die Ephesische Artemis sich umgewandelt, auch
umgestaltet, wurden zu Nymphen der Artemis und erhielten do-
rische Tracht.2)

Diese drei Kimpfe mit der Chimaera, den Solymern, den

ten; denn nicht zu wissen, von wem etwas ausgegangen oder wer der Urheber
irgend einer staatlichen oder socialen Einrichtung gewesen sei, erschien ihngm
unertraglich. Anfangs entsprach die reine Erfindung des Volkes ahnlich wie im
Mythus diesem Bedirfniss; spater gaben eigene Schriften nepl wermatwv
iiber alle Fragen der Art vollstandigen Aufschluss.

1) Dieser Uebergang lag sebr nahe; denn die Ephesische Artemis war
Mondgottin, die griechische war es ebenfalls.

2) Auf abnliche Weise wurden die Plejaden zu Nymphen der Artemis, eine
Verwandlung, wie sie in der griechischen Mythologw nicht selten vorkommt;
vgl. Schwenck Mytholog. Skizzen S. 15. .
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Amazonen werden vom Homer erzahlt; Plutarch (de vireut. mul.
¢. 9) fihrt ausserdem noch einen an, den Bellerophon im xan-
thischen Gefilde gegen einen Eber bestanden haben soll, von
dem wir jedoch nichts weiter wissen. '

Als Iobates den Bellerophon allen diesen Gefahren und
Drangsalen ausgesetzt hatte, war er noch nicht zufrieden, son-
dern dachte eine neue Hinterlist aus, ihn ins Verderben zu
bringen. Nachdem er erfabren, dass auch aus der Amazonen-
schlacht Bellerophon glicklich und unversehrt heimkehre, legte
er ihm einen Hinterhalt; er wihlte die Tapfersten unter seinen
Lyciern aus und gebot ihnen, den Bellerophon auf seiner Heim-
kehr von einem Versteck aus zu iberfallen und niederzumachen.
Doch auch dies gelang nicht; Bellerophon tddtete sie Alle; Kei-
ner von ihnen entkam nach Hause. Da endlich erkannte Iobates,
dass der Held 3¢o? yovog sei, liess ab, ibn noch weiter zu ver-
folgen und gab ihm seine Tochter zur Gemahlin. In den Wor-
ten Jeov yévov glaubte Boeckh (2u Pind. Ol. 13, 63) eine An-
deutung zu finden, dass Homer schon gewusst habe, Bellerophon
sei ein Sohn des Poseidon. Doch Homer, der von Bellerophon
immer nur als von einem Heros spricht, nennt ihn einen Sohn
des Glaucus, und dass der Dichter diesen fir einen Gott ge-
halten habe, deutet er nirgends an. Daher ist Boeckhs Ansicht
nicht richtig, auch irrt er, wenn er die Worte des Pindar (v. 66)
doualey marel auf den Poseidon, als Vater des Bellerophon,
bezieht; denn Pindar nennt den Poseidon hier nicht Zauafog
als Vater des Bellerophon, sondern als Vater des Pegasus (vgl.
Krahner in seiner Abhandlung diber Pegasus in Ersch und
Grubers Encyclopadie Anmerk. 4); dass aber das Wort worre
hier nicht allgemein hin gesagt ist, wie Zeig mwazne (vgl. Virg.
Aen. 5, 14), hat Boeckh selbst angemerkt. Wenn nun Homer

en Bellerophon 3ot yévor nennt, so ist das nicht in zu enger
Bedeutung aufzufassen, wie wir schon friiher bei der Chimaera
es angenommen, die vom Hower ja auch Jeloy yévog genannt
wird. Die richtige Erklarung giebt der Scholiast zu 1l. 6, 191,
welcher sagt, dass Homer den Bellerophon 9e0i yévor nenne:
Ot ¥ tav meartopévwy TovTo ouvvéBadev, und damit stimmt
der andere Scholiast z. d. ll. iberein: 7 me&kc adrdv dg Feov
Eedev viby: I 1@y meakewy yig vag edyeveiag dkiol xgl-
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veodar 6 moumrig. Denn die Alten dachten ja, wenn Jemand
durch besondere Kraft und Tapferkeit sich vor Andern auszeich-
nete, er misse von einem Gotte erzeugt sein.

Den Namen der Gemahlin des Bellerophon fihrt Homer
nicht an; von Andern wird er verschieden angegeben. Der Scho-
liast zu Il. 6, 192 nennt sie Cassandra oder Alcimedusa; der
Schol. Stat. Theb. IV, 689, myth. Vat. I, 71 Alcimene, wofiir
Alcimede zu schreiben ist; der Scholiast zu Pind. Ol. 13, 82
Anticlea; am haufigsten wird sie Philonoe genannt (Apollodor.
2, 3, 2; Schol. Lycophr. 17). Dass sie, wie der Scholiast zu
1. 16, 329 pach dem Zeugniss des Xenomedes anfiihrt, eine
Tochter des carischen Konigs Amisodarus sei, beruht sicherlich
auf einer Verwechslung des Amisodarus und Iobates, die wir
schon friher (S. 15) gefunden baben. Zugleich mit seiner Toch-

die Hilfte des Reiches an Bellerophon und

ihm ein vor allen ibrigen ausgezeichnetes

¢ gebar ihrem Gemahl drei Kinder, den

1s und die Laodamia %), welche vom Zeus

en Sarpedon gebar.3) Ausser diesen zwei

anus von Byzanz unter Ydioadg noch einen

lerophon, Hydissus, welcher von demsel-

Tochter des Hydes, erzeugt sei und die

as gegriindet habe, wie Apollonius in dem

carischen Geschichte erzihle. Nach der

homerischen Erzihlung lebte Belleropbon, nachdem er die Toch-
ter des lobates zur Gemahlin empfangen hatte, in gutem Ver-
nehmen mit seinem Schwiegervater, ohne von ihm weitere Feind-
seligkeiten zu erdulden. Abweichend davon und befremdlich ist

IS

1) Meioavdgos wird er genannt bei (Strabo 12, p. 859 4; 13, p. 935 B), was
wabrscheinlich aus Fioevdgos entstanden ist, wie Heyne vermuthet (su M.
203). Dieser Sohn fiel, wie Homer erzablt, im Kamp[ gegen die Soly
sein Grabmal war in der Nahe von Termessus (Strabo 13 p. 930 D).

2) Die Namen der Kinder sind von den Schicksalen und Erlebnissen des
Vaters hergenommen, wie dies in der griechischen Mythologie und Geschichte
haufig geschieht; vgl. Welcker Kret. Colonie S. 9 Anm. 15.

3) Der Scholiast za Il. 6, 199 verwechselt diesen Sarpedon mit dem Sohn
der Europa, dem Bruder des Minos, welcher schon vor Bellerophon nach Ly-
cien kam. Der Name Sarpedon ist auch spater in Lycien gebrauchlich (C. I
Gr. 4242, 4303 k. Zagnndovis C, I Gr. 4289, 4290, 4295).
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die Erzihlung bei Plutarch (de virt. mul. ¢. 9). Iobates, heisst
es dort, liess, obgleich Bellerophon alle seine Auftrige gliicklich
ausgefiihrt hatte, ‘dennoch nicht ab, ihn uneingedenk seiner Ver-
dienste zu plagen und feindselig zu behandeln. Da stieg Belle-
rophon ins Meer und flehte zum Poseidon, ihn zu richen und
das Land zu verwiisten. Sein Gebet wurde erhort und als er
wieder ans Land kam, folgte ihm das Meer und idberschwemmte
die ganze Gegend. Die Lycier beschworen ihn, von seinem Zorn
abzulassen; und als die Manner nichts ausrichteten, nahten sich
ihm die Weiber, warfen ihre Kleider ab und stelliten sich nackt
vor ihn hin; das ertrug Bellerophons Schamhaftigkeit nicht, er
entfernte sich und mit ihm kehrte das Meer in seine Grenzen °
zuriick. )

In Lycien griindete Bellerophon mehrere Stidte, immer in
Begleitung des Pegasus, so Alabanda, Amisus, Abacta (vgl. Eckhel
doctr. num. II, S. 346, 351, 572), Bargylia, eine Stadt in Carien,
die er nach seinem Freund Bargylus nannte, welcher bei der
Biindigung des Pegasus um’s Leben kam (Eckhel I1, S. 487,590;
111, S. 154).

Ueber die letzten Schicksale des Bellerophon driickt sich
Homer etwas dunkel aus, indem er sagt (Il. 6, 200 ff.):

oAX Bze Oy nod nelvog amiydevo maoe Jeoiow,

1’7'70& 0 xarm mwediov To ’Alﬁl’ov olog aAéro,

oy Jvuody mrééwv, TTATOY av&gwnwv aheeivor.

Iaavdgov 04 o viov "Aong dvog mwoléuoto

,uagvaysvov Sokvuotor ravéxrave uvdallyoww

Ty 0% yohwoauévy yovenviog “Aereuig Exre.

Der Dichter erz;hll also nichts von dem Lebensende des Bel-
lerophon, wie wir es aus andern Ueberlieferungen kennen.
ws aber die homerische Erzihlung eine passende Erklirung
zulasse, hat schon Heyne gesehen, indem er dem Scholiast zu
IL. 6, 202 folgte, welcher sagt: @dvvduevog éml wjj Tav éavrod
maddy amwhely duévele. Denn in den Versen von 203 an,
welche durch die Partikel J¢ angefigt werden, wird der Grund
angegeben, warum Bellerophon traurig geworden sei. Der Sohn
wurde ihm nemlich vom Ares, seine Tochter von der Artemis

1) Ucber diese Erzablang vgl. Schwenck Mythologic der Griechen S. 76.
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getddtet; dergleichen Ungliacksfille aber wurden dem Neid oder
dem Zorn der Gotter zugeschrieben (Schol. Il. 6, 200): zag
utv evrvyiog elwddow avapépewy g iy Feopihiay, vig 68
dvorvylag elg amexFelav Iedv. Auch eine Ursache, weshalb
die Gotter dem Bellerophon geziirnt hitten, wurde ausgedacht,
wenngleich mit geringem Schein der Wahrheit, vom Antimachus,
welcher in seiner Lyde den Bellerophon den Géttern deshalb
verhasst werden lasst, weil er die Solymer, die Lieblinge der
Gotter, getddtet hatte (vgl. Schol. Il. 6, 200); und der Scho-
liast zu Il. 6, 205 sagt, Artemis habe die Laodamia getddtet,
um sich wegen der Ermordung ihrer Amazonen an Bellerophon
zu richen. Eine andere Ursache fir die Melancholie des Belle-
rophon brachte Leon vor (Schol. Il. 6, 200), welcher erzihlt,
Bellerophon sei dem Triibsinn verfallen und habe sich von dem
Umgang mit Menschen zuriickgezogen aus Schmerz dariber,
dass er beim Proetus von der Antea verleumdet, dann beim
Iobates vom Proetus falschlich angeklagt worden sei. Homer
also leitet das Unglick des Bellerophon von einer zirnenden
Gottheit her, wobei er ausdriicklich in den Worten aAX’ Gze
6y xal xelvog auf die Hinfilligkeit und Gebrechlichkeit
menschlichen Gliickes anfmerksam macht (vgl. Schol. Il. 6, 200).
Was eine Umstellung der Verse, die Heyne (zu v. 203) vorschlagt,
niitzen soll, sehe ich nicht ein.

Spitere aber fanden auch in dem Ende des Bellerophon
reichlichen Stoff, zu erdichten, wovon Homer noch nichts weiss.
Hier ist zuerst Pindar zu nennen. Er ibergeht zwar Ol 13,
91 den Tod des Bellerophon mit Stillschweigen, weil es an
dieser Stelle sich nicht schickte, davon zu reden; Isthm. 8, 446
erzihlt er aber, dass Bellerophon habe zum Himmel auffliegen
wollen, um in die Gesellschaft des Zeus zu gelangen, unterwegs
sei er aber vom Pegasus abgeworfen worden und auf die Erde
hinabgestiirzt; diese Sage hat Pindar sicherlich nicht selbst er-
dacht, sondern ist jedenfalls einer Tradition gefolgt; wie es
denn zur feststehenden Erzihlung der spiteren Schriftsteller ge-
worden ist, dass Bellerophon, durch seine gliicklich vollfihrten
Thaten tbermiithig geworden, den Pegasus bestiegen habe, um
in den Himmel zu fliegen, Zeus aber habe eine Bremse geschickt,
die den Pegasus wild gemacht habe, so dass Bellerophon von



ihm abgeworfen worden und auf die Erde niedergestirzt sei.
Einen andern Grund des Sturzes berichtet Hygin (poet. astron.
2, 18), welcher von einer Bremse nichts weiss; Bellerophon sei
gum Himmel hinauf geflogen und beinahe schon oben gewesen; -
da habe er zur Erde niedergeblickt, sei vom Schwindel ergriffen
herabgestiirzt und gestorben. Pindar mag an die Bremse ge-
dacht haben, da er den Bellerophon vom Pegasus abgeworfen
werden lisst. Dieser Sturz geschah bei Tarsus (Dionys. Perieg.
869) '). Hygin ausgenommen, der allein den Bellerophon
gleich nach dem Sturze st-rben lisst (poet. astron. 2, 18), er-
zahlen alle Andern, dass er lahm uud blind im aleischen Gefilde
umber geirrt sei; denn mnpwdels, wie Bellerophon vom Scho-
liast zu Il. 6, 155 genannt wird, ist durch blind zu @bersetzen
nach Welcker (Griech. Trag. S. 800); lahm aber wurde er,
weil er beim Sturze vom Pegasus die Hiifte brach (Hygin fab.
57). Der Pegasus, nachdem er den Bellerophon abgeworfen
hatte,, kebhrte in den Himmel zuriick, und trug dem Konige der
Gotter Donner und Blitze zu wie vorher (Euripides Bellerophon
frgm.30); nach einer andern Tradition wurde er der Eos iiber-
geben, um sie auf ihrer Fahrt um die Erde zu unterstiitzen
(Schol. II. 6, 155); auch wird erzahlt, dass der Pegasus mit
Bellerophon zur Erde gestirzt sei und Federn aus seinen Fli-
geln verloren habe (Schol. Dion. per. 869).

WasPindar von den letzten Schicksalen des Bellerophon erzéhlt,
eigneten sich die Tragiker an, -denen die Sage von Bellerophon
den passenden Stoff fir die Tragddie darbot; wir gehen zur
Betrachtung der Ausbildung iiber, welche der Mythus von Belle-
rophon durch die Tragiker erhalten hat.

Aeschylus scheint aus diesem Mythenkreise keinen Stoff fir
seine Dichtung entlehnt zu haben.

Sophocles schrieb eine Tragddie Iobates, von der wir, da
nur zwei Fragmente ibrig sind, aus denen sich iber die Anlage
des Stiicks nicht sicher schliessen lisst, nicht viel mit Gewiss-
heit sagen konnen. Welcker (Griech. Trag. S. 417), welcher
annimmt, dass Asclepiades & zoaypdovuévorg (Schol. 1. 6,
155) dem Sophocles folge, giebt Folgendes als Inhalt der Tragddie

1) Andere Sagen brachten den Namen der Stadt mit Perseus und dem
Pegasus in Verbindung (Maller Proleg. S. 233 ; Madvig opp. I p. 46).
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an. Als Bellerophon alle Auftrige des Iobates vollfihrt und die
Kampfe glicklich bestanden hatte, fing Iobates an zu zweifeln,
dass Bellerophon wirklich schuldig sei; er zeigte ihm den Brief
des Proetus und als so die Wahrheit an’s Licht gekommen war,
gab er ihm seine Tochter zur Gattin. Mir scheint, dass man
hierin eigentliche Motive fir eine Tragddie nicht finden kann.
Dazu kommt noch, worauf auch Welcker aufmerksam macht,
dass die Tragddie nicht nach der Hauptperson Bellerophon,
sondern nach lIobates genannt sei, der doch nach obiger An-
nahme nur die zweite Stelle darin haben kann. Wenn wir da-
her auf den Titel der Tragédie etwas geben und daraus eine
Vermuthung ziehen dirfen, so ist vielleicht der wesentliche In-
halt der Tragddie gewesen, dass Iobates, weil er unvorsichtig
und ibereilt dem Briefe des Proetus Glauben geschenkt hatte,
fir sein unbedachtes Verfahren Strafe leidet; wobei wir noch
anfithren, dass Iobates sich des Sohnes der Antea, Megapenthes,
als Genossen bedient habe, um “den Bellerophon in’s Verderben
zu bringen. Doch ist dies eine Vermuthung, die sich nicht
naher erweisen lisst, da fir die Untersuchung so gut wie alle
Zeugnisse fehlen. .

Etwas besser sind wir iber die beiden Tragodlen des
Euripides unterrichtet, die diesen Mythus behandeln urd grosse
Berithmtheit bei den Alten erlangt haben. Die Stheneboea, von
der wir zuerst reden wollen, war so in’s Volk ibergegangen,
dass mehrere Sentenzen aus ihr zu Sprichwértern wurden, f)
wie 7¢) Kogw3ipw Eévep nach den Zeugnissen des Hesychius,
Cratinus bei Athen. (11, p. 782) und Aristophanes (Thesmoph. 403);
ferner frgm. I, v. 1: odx dorwy Goreg mave awie evdatuovel,?)
(vgl. Nicostrat. Comic. in Stob. Serm. 105, 48. Diphilus ebend.
108, 10. Chrysipp. mepl amogaz. p. 7. Bergk. Plut. Consol. p.
‘103 B). Aus den Fragmenten dieser Tragddie, deren wir nicht
viele besitzen, lisst sich fir die Composition derselben wenig mit
Sicherheit schliessen 3), doch der Inhalt derselben ist uns aufbe-

1) Vgl. Hartung Eurip. rvestit. I, p. 84.

2) Diese Sentenz findet sich bei Euripides und Anderen sehr haufig; vgl.
Wagner poet. trag. Graecor. frgm. 1I, p. 339.

3) Vgl. Welcker (a. a. 0. S. 777), Hartung (a. a. 0. S. 787), Wagner
.S 337), mit deren Ansicht-ich nicht dberall habe einverstanden sein Léuncn;
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wahrt worden in einem zuerst von Welcker aus einer Medicei-
schen Handschrift (XXX, 13) bekannt gemachten Scholiastén zu
Gregor. Corinth. ad Hermog. mepli ueddodov dewwdrnrog. Die
Liicken desselben haben Welcker, Wagner, Hartung a. a. O.
ausgefiillt; mir scheint nach getroffener Auswahl der Text am
besten folgendermaassen hergestellt zu sein:

Toira Aéyee Evpumidng dv S9evefota (3 docuar, elga-
ywv Tov Beldepogoviny yvwuoloyoivra. ¥ove 0t ') Smodeois
abry. Ipolrog v ‘Axduavrog vidg, Axgioiov ¢ [&depig),
Pacihevg 68 Tiovvdog: yiuag 0t Sevéforav 3 adrijs Eyev-
moe naldag. Beddegopovrov 0 gpevyovrog dx Kogivdov dii
@ovov, ovTov udv iyvige Tob uboovg, 7 yuvy 62 abrlod Tov
Eévoy udv] nyanmas, Tvyely 8¢ o0 dvvouévy tob EmiIvunIév-
tog, Ouéfaldev g Emidévra avri vov Koplviov. mewsdelg
6t 6 IMpolvog 2Eémeuyey avrdy elg Kogloy Tva amédnron
O 7o [yoduuora @) xélevoe mpog lofarny Oraxoullewy. 6
8¢ 7ol yeauuast ardlovda (so scheint zu lesen) modrzer.
meogéraley avr@ OSiamvdvveioar meds Ty Xiuowger. 6 62
aywviocuevog 1o Inelov aveilhe xai mwakw] Emiorpareioag
el mpy wfuwelay xereluéuparo wov Igoivov, fmelAnos)
62 xal Ty Sdevéfoifay .. .. ... ] enmalewy. padav [0¢ zov
Igotzov] meove . ... .. .Y imi Blondelg] avayweijoar, ava
[8Bacag ind vov] Ihiyagov iy SSevefollav odv ovrij] Enl
iy ddhacoav fo[In elg Vyog, Tiy] 88 xare Mijdoy iy vij-
gov [elg Ydhacoay ¥glduper. adripy udv amodavoioay xel)
Ghiels” avahaBovreg [¥pegov) elg Tlgvwdov. Ilahwv 8¢ Emi~
ot[oeduevog 6] Belhepogivrng moog wov Ilgoi[zov] eirig
wGuoldyicey mempayévar Tabra® Sig yo dmiBovievdévra v
augotépwy, dixny ellnpévar my meémovoay, Tig udv &g To
Lijv, Tov 0% elg 7o AvmeloSou.

Mit dieser Erzihlung stimmt dberein, was der Schol. zu Ari-
stoph. Pac. 141 und hieraus Suidas unter zpayixwregog berichten.

In dieser Tragddie also finden wir zuerst abweichend
von Homer die Gemahlin des Proetus Stheneboea genannt,

ich habe daher nicht zuriickhalten wollen, wie mir die Structur dieser Tragé-
die und des Bellerophon, von dem wir hernach reden wollen, gewesen zu sein
scheint. )

1) Etwa mgoriuwgoivre?
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wie denn die Handlung auch mn Tiryns, nicht in Corinth vor sich -
geht. Als Bellerophon alle Aufirage gliicklich vollfiihrt, Iobates
ihn als einen Jeod yovog erkannt hatte, erhielt er die Tochter
des Iobates zur Gemahlin, und dieser zeigt ihm auch den ver-
hangnissvollen Brief. Nachdem Bellerophon so den Verrath er-
faliren hat, beschliesst er, sich wegen des erlittenen Unrechts zu
richen an Stheneboea durch ihren Tod, an Proetus durch den
Schmerz iber ihren Verlust.

Im Prolog (frgm. 1, 8, 9) klagt Bellerophon im Allgemei-
nen iber das Missgeschick im wmenschlichen Leben (frgm. 1),
dann tadelt er den Proetus, dass er, obgleich ein edler Mann,
sich von einem Weibe habe hinter das Licht filren lassen
(frgm. 8), endlich spricht er von seinen erlebten Drangsalen und
von der Hilfe, die ihm von den Gottern geworden (frgm. 9).
Dann tritt Proetus auf, den er auffordert, ihm Stheneboea
zur Rache auszuliefern; Proetus weigert sich standbaft,
doch als Bellerophon Miene macht, sie mit Gewalt fortzufihren,
geht er ein auf dessen Wunsch und stellt sich, als wolle er ihm.
willfahren; im Geheimen aber trifft er Anstalten, Stheneboea zu
retten und den Bellerophon selbst zu verderben,. um so der
Rache desselben zuvorzukommen (7gozeuwpiv). Nun tritt der
Chor auf mit der Parodos. Welcker meint, der Chor habe aus
den Dienerinnen der Stheneboea bestanden, passender scheint
mir Hartungs Vermuthung, dass Soldaten den Chor bildeten, da
ja Bellerophon 7ioroarevoag nach Tiryns gekommen sein-sollte.
Indessen scheint Proetus mit den Anstalten zur Rettung noch
nicht ganz ferlig geworden zu sein, denn die Amme der Sthene-
boea tritt auf und sucht ihre Gebieterin zu retten, indem sie
die Zirtlichkeit beschreibt, wie ihre Herrin sich nach der Abreise
des Bellerophon geiingstigt (frgm. 3, 2), seinen Tod, wenn er
etwa umgekommen wire, betrauert und sein Andenken geehrt
habe (frgm. 5). Doch da erfilirt Bellerophon, dass Proetus
keineswegs ruhig sich verhalte, sondern Anstalten mache, ihm
mit Gewalt entgegenzutreten; darauf bezieht sich dig weSoviev-
Jévra, denn zuerst schickte er ihn nach Lycien in den Tod,
und jetzt macht er zum zweiten Male Nachstellungen. Daher
beschliesst Bellerophon, Stheneboea selbst zu tiuschen und fiir
sich zu gewinnen; er heuchelt ihr Liebe, verspricht ibr, sie zur
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Gemahlin zu nehmen, und beredet sie, ihm zu folgen; um sei-
nen Zweck zu erreichen, malt er die Schrecknisse des Weges
und die Linge der Reise (frgm. 10) und bewegt sie dadurch,
mit ihm den Pegasus zu besteigen. Auf diesem erhebt er sich
in die Luft, fliegt iiber’s Meer und stiirzt sie bei der Insel Me-
los in die See. Wihrend dies ausserhalb der Scene vorgeht,
tritt Proetus auf und verpimmt die Entfibrung seiner Gemahlin;
doch schon kommen Fischer, welche die Leiche der Stheneboea
bringen und bei ihrem Auftreten ibre Lebensweise schildern
(frgm. 4; frgm. inc. 175, 176). Proetus lisst den Leichnam
hineintragen, beklagt sein Ungliick, welches ihm durch sein eig-
nes Weib geworden und bekennt, dass einem Weibe ein Ver-
stindiger nicht trauen diirfe (frgm. 6). Nun kehrt auch Belle-
rophon zuriick, erzihlt, wie er die Buhlerin in’s Meer ge-
stirzt habe, wirft dem Proetus seine Treulosigkeit gegen den
Gastfreund vor (frgm. 7), wie dies aus dem Worte yvwuodo-
yovvre hervorgeht; und knipft daran die Moral des Sticks.
Dass Bellerophon nicht auf die Erde gestiegen sei, sondern auf
dem Pegasus wie ein Gott in der Lult schwebend das Gericht

" ausgesprochen habe, hat Hartung wohl mit Recht angenommen ;

die Maschine zum Fliegen hat Euripides ja auch im Bellerophon
angewandt (vgl. Poll. 8, 128).

Es bleibt jetzt noch eine Frage zu erdrtern, die wir bei
dieser Untersuchung nicht ibergehen dirfen. Der Erziblung des
Scholiasten zufolge stiirzt Bellerophon die Stheneboea ins Meer;
dies bestitigt auch der Scholiast zu Aristoph. Pac. 141. Ein
anderes Lebensende der Stheneboea giebt aber der Scholiast zu
Aristoph. Ran. 1043 an, welchem Hygin (fab. 37) gefolgt ist;
Stheneboea nemlich habe, als die Unschuld des Bellerophon an
den Tag gekommen sei, die Schande nicht ertragen kdonnen,
sondern sich selbst durch Schierling getddtet. Diese Angabe
beruht aber auf einem Missverstindniss, und ist eine der nicht
seltenen Erdichtungen eines Scholiasten, welcher den Text nicht
recht verstand und daraus etwas folgerte, was gar nicht darin
liegt. Aristophanes (Ran. 1043 ff.) nemlich lisst Aeschylus
dem Euripides iiherhaupt vorwerfen, dass seine Stiicke einen
unsittlichen Einfluss auf das Volk ausiibten; dies bestreitet Eu-
ripides und fragt ihn:
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xal vi Bhanrovd, & oyérhi &vlo@v, THy oy duai SPe-
véBoiae;

worauf Aeschylus entgegnet:

0L yevvaiag xal yevvaiwy av(’ng aloxovg avémeloag

xwvete mwiety, aloyvvdeioag die Totg covg Beliepoqgovrag.
Welcker meint, aus Rihrung iber das Schicksal der ungliick-
lichen Stheneboea hitten eine oder mehrere athenische Frauen
sich das Leben genommen; eine asthetische Schaam also habe
sie gewissermaassen zum Schierling getrieben. Doch das ist
sehr unwahrscheinlich, denn aus Ribrung allein nimmt sich
wohl keine Frau das Leben; wenn das Stiick auch einen noch
so tiefen Eindruck machte, so lisst sich doch schwerlich an-
nehmen, dass es Frauen zum Selbstmorde getrieben habe. Eine
andere Erklirung scheint mir naher zu liegen und mehr Wahr-
scheinlichkeit fiir sich zu haben. Euripides war, wie bekannt,
stark in der Schilderung jeglicher Gefithle und Leidenschaften,
vorziiglich auch der Liebe; er hatte also auch in dieser Tragddie
die Liebe der-Stheneboea so verfilrerisch und reizend gemalt,
dass selbst ehrbare Frauen, welche dieselbe sahen, von dem
Zauber der Liebe verlockt und verleitet wurden, sich schdnen
Mannern hinzugeben. So kamen Schindung und Ehebruch vor;
dann aber, wenn die natirliche Schaam in ihnen wieder er-
wachte oder sie die Entdeckung ihrer Schuld hefiirchten muss-
ten, nahmen sie zum Schierling ihre Zuflucht und retteten sich
so vor Schande und Strafe. Denn aigyvvIeioag ist nicht von
einer asthetischen Schaam zu verstehen, sondern bédeutet ge-
radezu ,,entehrt, geschindet. ') Dann hat auch das Verbum
Gvémeioag einen passenden, prignanten Sinn, denn es heisst:
du hast den Frauen die Buhlerei so siiss und reizend geschil-
dert, und sie dadurch beredet, sich hinzugeben; dann aber
tranken sie aus Reue oder Furcht den Schierling; so hast du
sie iberredet, Gift zu nehmen. Mit der Stheneboea hat Aristo-
phanes nicht die Stheneboea in der Tr:fgﬁdie des Euripides ge-
meint, sondern athenische Frauen, die Aehnliches, wie jene
Stheneboea trieben, und darum eben nennt er sie,Stheneboeen;

1) Vgl. Bohtz (de Aristophan. Ranis. Gothe 1828 S. 25), dem ich meistens
gefolgt bin ; doch bin ich darin nicht mitibm einverstanden, dass anch die Sthe-
nchoea des Euripides wirklich den Schierling getrunken habe.

4
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Bellerophon aber ist die Bezeichnung fiir die Liebhaber jener
athenischen Frauen. Dies hat der Scholiast missverstanden und
was von den athenischen Frauen galt, auf die Stheneboea des
Euripides ubertragen, und deshalb erdichtet, dass auch diese
den Schierling getrunken habe. )

In der eben betrachteten. Tragddie erscheint Bellerophon
als ein erhabener, edler Character; durch unsigliches Unrecht
gekrinkt, schreitet er zur Rache und ziichtigt die Buhlerin mit
gebihrender Strafe; ganz anders erscheint er in der zweiten
Tragddie des Euripides, im Bellerophon. ) Den Inhalt dieses
Stiickes kdnnen wir wohl im Allgemeinen angeben, doch wie der
Gang der Handlung im Einzelnen gewesen sei, ist schwer nach-
zuweisen. Denn die Fragmente enthalten hier allerdings mehr,
als was wir sonst wissen, allein je mehr man untersucht, desto
weniger scheinen sie im Einklang zu stehen, desto grdssere
Schwierigkeiten zeigen sich. Mit Bestimmtheit wissen wir, dass
in dieser Tragddie der zuerst bei Pindar vorkommende Sturz
des Bellerophon von Euripides behandelt wurde; dazu kommt
noch eine Nachricht, die uns in den Epigrammen aufbewahrt
ist, welche an einem von Eumenes und Attalus in Cycicus ge-
weihten Tempel sich befunden (Jacobs Anthol. 3, 3 p. 620),
dass Megapenthes, des- Proetus Sohn, dem Bellerophon, als er
vom Pegasus gefallen war, nach dem Leben getrachtet habe,
vom Glaucus aber, dem Sohn des Bellerophon, an der Ausfihrung
seines Vorhabens gehindert worden sei.

Im Prolog (frgm. 2) scheint die Geschichte des Bellerophon
bis zu seiner Verheiratbung mit Philonoe erzahlt worden zu
sein, seine Flucht aus Corinth, die Sithne durch Proetus, Ver-
leumdung durch Stheneboea, die Abentheuer in Lycien und seine
endlich entdeckte Unschuld, von der Iobates an Proetus ge-
schrieben, wie Jo. Malalas (chron. IV. p. 103), wahrscheinlich
nach dem Prolog des Euripides, sagt: xal 7o avre ¥poope v¢p
idly yauBew xat e loume xaddg ovveypaparo Edpumidng
0 Toayixds moujrng, mwhnewoag To Jedua. Der Chor, wel-
chem frgm. 26, 27 angehdren, bestand nach Hartungs Vermu-
thung aus den Freunden des Bellerophon, welche herbeigekommen

1) Vgl. Welcker (a. a. 0. S. 785), Wagner (s. a. 0. S. 138), Hartung
a. a. 0. S. 388).
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waren, den kranken, ungliicklichen Mann zu sehen. Aus Homer
wissen wir, dass Bellerophon nach Vollbringung seiner Thaten
glicklich gelebt habe, bis ihn der Zorn der Gotter getroffen;
das Unglick und sein Irren ist da bedingt durch den Tod sei-
ner Kinder. Pindar zuerst legt dem Ungliick einen ethischen
Grund unter, indem er sagt, Bellerophon habe nach Héoherem
gestrebt, als ihm zugekommen, und die Scholiasten zum Pindar,
z. a. St. und zur Il 6, 155 geben an, dass Bellerophon gerade
seiner Thaten wegen stolz und @bermiithig geworden und zum
Himmel aufgeflogen sei. Und zu diesem Hochmuth iiber seine
Thaten kam noch die Begierde nach Reichthimern. Aus Homer
wissen wir, dass er vom Iohates dic Halfte des Reichs empfing
und von den Lyciern ein zéuevog ¥oyov &AAwy; dadurch war
ihm Gelegenheit gegeben, Reichthimer zu erwerben und durch
die erworbenen ward die Begierde nach noch grésseren Schatzen
angeregt. So schildert ihn denn Euripides als einen Habsiichti-
gen in folgenden Worten:

o yovod deklwpe xdAdioroy Sporols,

g otre uirne ndovag Towaad Exet,

0d maideg avIodmotay, ov @ihog marip,

ofag ov x of o dduaoy xextnuévor.

e & 7 Kimows Totovtoy opIaduols o0&

ob Savy’ ¥owrag pvelovs adryy tobpery.
und

Ea ue xepdaivovia nexdijodat xanov. 1)
Denn weit entfernt, dass diese Worte vom Bellerophon aus
Hass gegen Menschen, die nur nach Reichthiimern strebten, mit
bitterer Ironie gesagt seien, wie Wagner und Hartung glauben,
so sind sie vielmehr aus der inmersten Seele des Bellerophon
dem Character gemiss, den ihm Euripides gegeben hat, ge-
sprochen. Was Welcker meint, dass diese Stelle erst ibr ei-
gentliches Leben durch den Character des Misanthropen erhalte,
sehe ich nicht recht ein. Fir die Ansicht, dass Bellerophon
jene Worte im Ernst von sich selbst sage, spricht auch das
Zeugniss des Seneca, welcher seiner Uebersetzung folgende
Bemerkung anfigt (epist. 115, 15): ,,Cum hi novissimi versus in

1) Dass diese beiden Fragmente in den Bellerophon gehoren, hat Wagner

(a. a. Q. S. 142). nachgewiesen.
4%



52

tragoedia Euripidis pronuntiati essent, tolus populus ad ei-
ciendum et actorem et carmen consurrexit uno tmpetu, donec
Euripides in medium ipse prosiluit, petens, ut exspectarent,
viderentque quem admirator auri exitum faceret. Dabat in illa
fabula poenas Bellerophontes, quas in sua quisque dat; nulle
entm avaritia sine poena est, quamvis satis sit {psa poenarum.*
Dass diese ganze Erzihlung erdichtet oder von Seneca nicht
recht verstanden worden sei, stellte Hartung auf, um seinen
Euripides rein erscheinen zu lassen; doch seine Beweisgrinde
sind nicht stichhaltig. Wie dies aber auch sich verhalten mag,
und selbst wenn die Geschichte erlogen wire, so bleibt doch
immer wahr, dass in der Tragddie Bellerophon jene Worte
sprach und dafiir seine Strafe erhielt. Denn wie konnte Belle-
rophon, wirde man doch mit Recit fragen, fiir jehe Worte
Strafe erleiden, wenn er sie nur ironisch und nicht als seine
eigne Ansicht vorgetragen hitte? Es bleibt daher nichts ubrig,
als anzunehmen, dass Bellerophon seine eigne Habsucht in jenen
Worten ausgesprochen und ebendeshalb nachher Strafe gelitlen hat.
Habsucht also und Uebermuth waren die Beweggrinde, dass er
zum Himmel aufflog, nicht um ruhig mit den Gottern zu leben,
sondern um den Himmel auszuforschen (zervomrevoar bei Ascle-
piades, negmolwcm bei Tzetzes). Von diesem Unternehmen
versucht ein Freund ihn abzubringen (frgm. 7), aber Bellero-
phon lisst den Pegasus herbeibringen und erhebt sich auf ihm
in die Luft (frgm. 17, 18, 16). Bald stirzt er zur Erde nie-
der, mag ihn nun der von einer Bremse gestocheue Peo'asus
abgeworfen haben, oder mag er selbst zur Erde niederblickend
und von Schwindel erfasst herabgestirzt sein. So wird er
lahm, mit zerrissenen und schmutzigen Kleidern auf die Bihne
getragen (frgm. 19); doch er beklagt sich nicht (frgm. 24),
sondern trdstet sich damit, dass ihm Menschliches zugestossen
sei; er habe zwar Unrecht gethan, doch findet er eine Ent-
schuldigung darin, dass er ein grosses Wagniss unternommen,
aber einen unglicklichen Ausgang dabei gefunden habe (frgm.

3). Dem eben erlittenen Unglick droht ein neues auf dem
~ Fusse zu folgen; es kommt Megapenthes mit seinen Nach-
stellungen. Der Sohn des Proetus hatte erfahren, wie unglick-
lich Bellerophon geworden und dass er aller Hiilfe beraubt



53
sei; er heschliesst, ihn jetzt vollends zu verderben, da er nach
Welckers Meinung seiner Mutter Stheneboea, bevor sie den
Schierling trank, hatte’ versprechen miissen, sie zu richen.
Wir haben jene Erzihlung vom Giftbecher der Stheneboea ver-
worfen und nehmen daher an, dass Megapenthes entweder aus
eigenem Entschluss oder von seinem Vater zur Rache aufge-
fordert mach Lycien gekommen sei. Um seinen Zweck zu er-
reichen und den Bellerophon in’s Verderben zu bringen, ver-
band er sich mit seinem Grossvater Iobates, an dem er einen
willigen Genossen fand, denn der war dem Bellerophon keines-
wegs wohlgesinnt, sondern wie Plutarch. (de virt. mul. 9)
sagt admdrarog megl adrov und zwar aus Neid, was Belle-
rophon ibm vorzuwerfen scheint (frgm. 5, 6). Jetzt nach dem
Sturz des Bellerophon schien der rechte Zeitpunkt gekommen
zu sein, ihn vollends zu Grunde zu richten. Die Rollen schei-
nen so vertheilt gewesen zu sein, dass Iobates, da er schon
zu alt war, um selbst handelnd mit aufzutreten, den Plan an-
legt und Rath giebt, Megapenthes aber als riistiger Jiingling
zum Handeln bestimmt wird (frgm. 13). Gegen Iobates als
einen Schwachen, welcher nur noch durch List etwas vermoge,
scheinen frgm. 4, 10, 9 gerichtet zu seiun, denn ein braver
Mann miisse einen anderen Braven nicht hassen (frgm. 8). Den
Megapenthes aber schilt er, dass er, von einer schlechten Mut-
ter geboren, selbst nicht gut sein kdnne (frgm. 11), und tadelt
dabei die Mutter selbst (frgm. 12). Durch dies neue Unglick
erbittert, richtet er seine Vorwirfe auch gegen die Gétter. So
sagt er, das Unglick treffe den Menschen entweder durch eigne
i Schuld, wobei er auf seinen Sturz Riicksicht nimmt, oder es
wiirde von den Gdttern geschickt; er habe aber so viel Ausge-
zeichnetes gethan, dass er darum eigentlich nichts Uebles lei-
den dirfe; wenn aber die Gotter aloyedy z¢ thiten, so gibe'
es iiberhaupt keine Gotter (frgm. 23). Ein Freund sucht ihn
zu beschwichtigen, zu widerlegen und aufzurichten (frgm. 15,
14, 28, 25); aber Bellerophon weist den Trost als unzuling-
lich zuriick, ein verstindiger Arzt misse die Krankheit selbst
untersuchen, und darnach seine Mittel einrichten, nicht blos
die von Anderen ihm angegebenen blindlings anwenden (frgm.
22); er vergleicht sein fritheres Glick mit dem jetzigen Un-’
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glick (frgm. 20) und kommt dabei wieder auf den Satz zurick,
dass es keine Gotter gibe (frgm. 21). Indessen tritt die Ka-
tastrophe ein, und Bellerophon wird durch seinen Sohn Glau-
cus gerettet, wie es in den oben angefiihrten Epigrammen er-
wihnt ist. Da geht er in sich, sieht sein Unrecht ein und
von seiner Krankheit geheilt stirbt er beruhigt, mit den G&t-
tern versdhnt und im Bewusstsein seiner friheren Frommigkeit
gegen die Gotter und des Wohlwollens gegen die Menschen
(frgm. 29), wie ein Held, nach Aelian (kist. anim. 5, 34), wel-
cher sagt, dass erjpwexds xel peyaloiywg elg Iavarov wag-
eoxevaouévog gestorben sei. Im Epilog beschrieb nach Wel-
ckers Vermuthung ein Gott das Loos des Pegasus (frgm. 30),
und wie Bellerophon, nachdem er durch sein Leiden gebiisst
und in Frieden die Augen geschlossen hatte, von den Géttern
in Gnaden angenommen worden, die Herrschaft auf seinen Sohn
Glaucus iibergegangen sei.

Eine Tragddie Bellerophon schrieb auch der Dichter Asty-
damas; was aber der Inhalt dieses Stiicks gewesen sei, lisst
sich nicht angeben, da wir nichts als den Namen desselben
kennen. 1)

Die Auseinandersetzung dessen, was die Schriftsteller von
Bellerophon iberliefert haben, hat gezeigt, dass beim Homer
sich die alteste Form dieses Mythus findet, dass Spitere Man-
ches hinzugesetzt haben, wovon Homer nichts weiss. Wir sind
durch Vermuthung dahin gekommen, dass der Pegasus in Corinth
dem Bellerophon beigegeben wurde; von wo aber das Uebrige,
- besonders der Sturz und das darauf Beziigliche, ausgegangen sei,
konnen wir nicht bestimmen. Beim Homer haben wir auch die
einfachste Gestalt des Mythus; die Tragiker haben ihn kinstlicher
behandelt und ihm besonders einen mehr ethischen Character
gegeben.

1) Welcker (Gricch. Trag. S. 1060), Kayser (historia crilica trag. Graec.
p. 66).




1. BETRACHTUNG DER KUNSTWERKE.

Vergleichen wir mit Homers Erzihlung, die wir als die
dlteste und einfachste erkannt haben, die noch vorhandenen
Kunstwerke, welche sich auf den Mythus des Bellerophon be-
ziehen, so finden wir auf ihnen gar manche Abweichungen und
Zige hineingetragen, welche Homer fremd sind; wie z. B. der
Pegasus auf Kunstwerken stets als characteristisches Merkmal
des Bellerophon erscheint. Wir kénnen daher nach Durchmuste-
rung der erhaltenen Kunstwerke ohne Bedenken behaupten, dass
sie, wenn auch nicht gerade mit Vernachlissigung der homeri-
schen Angaben, doch iiberwiegend einer anderen Auffassung und
Behandlung folgen; und zwar erweist sich ganz vorzugsweise der
Einfluss der Tragddie -wirksam. '

Bevor wir die noch erhaltenen Kunstwerke betrachten, wol-
len wir einen Blick auf die Kunstwerke werfen, welche als im
Alterthum bekannt von den Schriftstellern erwahnt werden.

Im Tempel des Poseidon auf dem Isthmos befanden sich
prachtvolle Weihgeschenke des Herodes Atticus (Paus. II, 1, 7 ff.);
neben dem Wagen des Poseidon zwei, wie es scheint, einander
entsprechende Gruppen, I'edijvng ayaduota xal Oalacong xed
inmog elxaouévog xirer 1a pere 1o oréevoy, Ivw ve xal Bel-
Aegogpoving nad Ymmog 6 ITjyacog. Der Gegensatz des ge-
fligelten und des Seepferdes, mit je zwei menschlichen Figuren
umgeben, weist auf eine beabsichtigte Symmetrie.

In Corinth stand neben einer Quelle eine Reiterstatue des
Bellerophon; aus dem Hufe des Pegasus stromte Wasser (Paus.
11, 3, 5).
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Der Thron des Asklepios zu Epidaurus war mit Reliefs vom
Thrasymedes aus Paros geschmiickt, von "denen das eine die
Enthauptung der Medusa durch Perseus, das andere den Kampf
des Bellerophon mit der Chimaera darstellte ') (Pausan.2,27,2).
Auf dem Thron des amycliischen Apollo, welchen Bathycles
gemacht hatte, sah man unter Anderem auch, wie Bellerophon
das lycische Ungeheuer todtete (Pausan. 3, 18, 7).

Ausserdem finden wir den Kampf des Bellerophon mit der
Chimaera auch auf einer Mctope des delphischen Tempels, wel-
che der Chor bei Euripides (Ion. v. 201 f.) beschreibt:

xal ucv tovd &Ienoov

7TeEovyTog EPedoov imrov

Tav mvgnvéovoay Ivaiget

TOLOWUOTOY alray.
Denn dass von den Metopen die Rede ist und nicht, wie man
gemeint hat, von einem Gemilde im Pronaos, oder von einer
Tapetenstickerei, hat Welcker (alte Denkm. I, S. 170 ff.) nachge-
wiesen. Auf ciner Metope an der Nordseite des Parthenon ist,
wie berichtet wird, Bellerophon vorgestellt, wie er den Pegasus .
trinkt (Stuart Alterth. v. Athen I, S. 446 II, S. 665; Leake
Topog. v. Athen S. 401 zw. Ausg.).

Euripides (Electra 472 ff.) sagt bei der Beschreibung von

Achilles Riistung:
meuTheve 0% xvTer
oertvoog ¥omwevde doou Aéawe yolaig
Heonvaiov dpdoa w@hov.

Wir haben ferner jene beriihmte Statue zu erwihnen, von
der Nicetas Choniatas (p. 848 u. 858) spricht. 2) Es stand
nemlich auf dem Markt zu Constantinopel eine Reiterstatue aus
Holz vou colossaler Grosse, welche Constantin aus Antiochia in
Syrien dorthin gebracht hatte, von der man jedoch nicht wusste,
wen sie eigentlich darstellte. Der Reiter in Heroentracht streckte
seinen Arm der untergehenden Sonne entgegen, weshalb man
ibn gewoholich fir Josua hielt, welcher der Sonne Stillstand

1) Volkel (Ueber den Tempel des Jupiter zu Olympia S. 156) sucht zu bestim-
men, an welcher Stelle des Thrones dies Relief war. Vgl. Panofka, Asklepios S. 17.

2) Vgl. aber diese Statue Heyne (Comment. Soc. Reg. Scient. Golling. a. 1791,
1792, vol. XL class. histor.-philol. p. 13 f.).
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gebiete. Andere glaubten eine Statue des Theodosius, ein
Siegeszeichen haltend, darin zu erkennen; endlich sollte auch
Bellerophon auf dem Pegasus hier dargestellt ‘sein; was ich je-
doch sehr bezweifeln mochte, da von Fligeln dieses Pferdes
nichts erwihnt wird, ohne welche man den Pegasus- mcht mit
Sicherheit zu erkennen im Stande ist.

Endlich erwihnen wir noch die Besclireibung eines Kunst-
werkes, welches in einem Tractat bei Martin Gerbert (Iter
Alleman., Ital. et Gallic. gloss. p. 90) unter den 7 Weltwundern
angefihrt wird: Quartum miraculum est simulacrum Bellero-
fontis ferreum cum arcu suo in Smirna civitate in aere sus-
pensum, nulle re innixum, sed hoc lapidis magnetici, qui habe-
tur in arcu, assumptione mirabiliter trahitur et mensura aequi-
parata consistit. Est autem ponderis eius acstimatio circa V
milia librarum ferri.

So viel dber die den Alten bekannten” Kunstwerke. Unler
den noch erhaltenen nehmen ausser den Gemmen und Miinzen
die Vasenbilder den vorziglichsten Rang ein; Reliefs haben
“wir nur noch sehr wenige, von denen wir eins, das auch hier-
her gerechnet wird, einem anderen Mythenkreise werden zuweisen
miissen.

Bei der Zusammenstellung der:Kunstwerke werden wir sie
am passendsten in der Reihefolge betrachten, wie uns die Tha-
ten des Bellerophon uberliefert sind; wir beginnen daher mit
der Zigelung des Pegasus, die sich auf Gemmen und
‘Minzen haufig findet. Eine sehr schone Darstellung ist auf einer
Gemme bei Thorlacius (opp. IV. Taf. 1, 4 nach Beger spicil.
p. 68), besser, allein im Kupferstich verkehrt, bei Caylus (rec. d’ant.
I1, p. 168; vgl. p. VII.). Bellerophon, nur mit der Chlamys be-
kleidet, welche im Winde flattert, das rechte Bein fest auf die
Erde geslutzt hat den lmken Fuss auf die Hifte des auf die
Hinterbeine gesunkenen Peoasus gesetzt; mit beiden Handen er-
fasst er die Mihnen und sucht mit halb abgewandtem Gesicht
den Pegasus ricklings niederzureissen. Der Kinstler hat den
pragnantesten Augenblick gewahlt: der Pegasus, obgleich schon
halb aberwiltigt, hebt sich muthig mit dem Oberkérper empor
und die wild schnaubenden Nistern und die kihn zur Flucht
vorgestreckten Vorderbeine zeigen deutlich an, dass ohne Hiilfe
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der Athene dem Bellerophon die Bindigung nicht gelingen
werde. Der Fels, auf welchem dies vorgeht, deutet auf die
Burg Acrocorinth hin, wo nach Pindar Bellerophon den Pegasus
bandigte. ‘

Eine ahnliche Darstellung ist bei Sante Bartoli (antiche
lucerne I, 28). Bellerophon, mit der Chlamys bekleidet, hat mit
der Linken (wenn nicht falsch abgedruckt ist) den Pegasus am
Maule gefasst, welcher sich in vollem Laufe dber ihn erhebt.
Die Bemiihung, den Pegasus gehorsam zu machen, zeigt eine
Miinze der gens Tadia (Thorlactus a. a. O. 7; Millin gal. myth.
106, 390; vgl. Eckhel doctr. num. II. p. 238 f.). Bellerophon,
die Chlamys iber die linke Schulter nach hinten geschlagen, ist
beschiftigt, nicht ohne Anstremgung mit dem Ziigel, welchen er
Yon Athene empfangen, den Pegasus aufzuziumen. Um den
Kopf hat er bereits den Ziigel gelegt, mit der Linken hilt er
den Pegasus am Gebiss fest, die Rechte liegt auf dem Hals des
noch immer unwillig sich biumenden Rosses. Zwei Siulen,
oben’ durch einen Rundbogen verbunden, bilden ein Thor und
zeigen an, dass die Zaumung vor den Thoren Corinths geschieht.

Auf eine merkwiirdige Weise zeigt das Relief eines Sarco-
phags auf Apnaphe bei Ross (Abhkdlgen. der Minchn. Acad. 1838,
Taf. 3 C. vgl. S. 450. Inselreise I, S. 74) die Chimaera schon bei
der Bindigung des Pegasus. Dieser sucht links gewandt zu
entflichen; Bellerophon, den rnnden Schild am Arm, mit dem
Helm auf dem Haupt, hilt ihn mit der Rechten an der Mahne
zurick. Unter den Fissen des Pegasus liegt ruhig die Chimaera;
der Ziegenkopf ist nicht sichtbar; wahrscheinlich nur weil das
Relief stark verwittert ist.

Eine Gemme (Mus. Florent. 2, 34, 2) zeigt Bellerophon, wie
er auf dem Pegasus nackt, mit einem Helm, durch die Luft rei-
tet. Der so gebindigle Pegasus ist nun fortan der dauernde
Begleiter und Gefihrte von Bellerophon auf allen seinen Aben-
theuern, deren Darstellung durch die Kunst unsere Hauptbe-
trachtung sein wird. Vorher werfen wir noch einen Blick auf
die Kunstwerke, welche den Abschied des Bellerophon vom
Proetus oder seine Ankunft in Lycien bei Iobates vorstellen.
Die Entscheidung, welches von beiden dargestellt sei, ist bei
manchen Kunstwerken schwierig; einige jedoch sind entschieden
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auf den Abschied, den wir zundchst betrachten, beziglich; ob
die Ankunft bei Iobates wirklich auf Kunstwerken sich findet,
wird sich spiter ergeben (vgl. Welcker zu Miller’s Archdol.
§. 414, 1).

Den Abschied des Bellerophon sehen wir auf einem
Ruveser Vasenbilde der Jattaschen Sammlung (Monum. del Instit.
IV, 21), erklirt von Adr. Longpérier (dnnal. XVII. p. 227 f.;
vgl. Gerhard Apul. Vasenb. S. 13, Note 20 d)!). Die Darstellung
theilt sich leicht in zwei Gruppen, von denen die links zunichst
die Aufmerksamkeit auf sich zieht. Dort steht Proetus, bartig,
mit tbergeschlagenem linken Fuss; das Gewand, welches er mit
dem linken Arm, der sich auf einen Stab stitzt, zusammenge-
fasst hilt, lasst den halben Oberkorper bloss und fallt bis bei-
nahe zu den Fiissen hinunter; in der rechten Hand hat er das
Diptychon, welches er dem vor ihm stehenden Bellerophon iber-
reicht. Dieser, auf dem rechten Fuss ruhend, die Chlamys iiber
beide Arme geschlagen, bilt in der Linken zwei Speere, mit
der Rechten erfasst er das ibm dargereichte Diptychon. Auf
der rechten Seite sitzt Stheneboea auf einem Sessel, mit einem
bis auf die Fisse reichenden Chiton bekleidet, die Linke hat
sie dber die Lehne des Sessels gelegt, mit der Spitze der rech-
ten Hand erfasst sie den vom Haupte iber den Riicken herab-
wallenden Schleier; es scheint, als wolle sie ihn vor das Gesicht
ziehen, welches, wenn auch im Ganzen ruhig, doch einen ge-
wissen herben und schmerzlichen Zug verrith.2?) Jeder Arm ist
mit zwei Armspangen geziert; den Hals schmuckt ein Halsband.

1) Die hier publicirte Vorstellung ist nar eins von den vier Bildern, mit
welchen diese schone Vase geschmickt ist; eine zweile am Hals derselben be-
findliche, Orestes in Delphi, ist bekannt gemacht von R. Rochette (Mon. inéd.
76, 8). Vgl. Minervini (Bull. Nap. II, p. 141; V. p. 108).

2) Dass Gerhard die Stheneboea ,behaglich‘‘ sitzend nennt, scheint mir
nicht recht; denn da sie mil dem linken Arm sich auf die Lehne statzt and
mit der rechten Hand die Geberde macht, als wolle sie sich mit dem Schleier
verhillen, so kommt es mir eher vor, als ware sie aaf den Sessel gesunken,
vom stillen Liebesschmerz aberwaltigt, den sie doch weder ihrem Gemabl, noch
dem Belleropohon verrathen darf, und suche ihn hinter dem Schleier zu ver-
bergen, was ibr um so eher gelingt, da sie von den Andern ganz unbeachtet
ist, wie denn aberhaupt diese Gruppe rechts nar durch den Gedankenzu-

sammenhang mit der gegeniiberstehenden verbunden, sonst ganz isolirt da-
steht.
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Ihr -Gesicht wendet sich halb nach der gegeniiberstehenden
Gruppe. Ihr zur Rechten steht eine weibliche Figur, ebenfalls
mit einem langen Chiton bekleidet; auch ihre Arme sind mit
Armspangen geschmiickt; in den Handen halt sie einen Ficher,
den man ofters auf Vasenbildern sieht (vgl. Gerhard Apul. Va-
senb. Taf. V, 2; VI, VII), doch wartet sie ihres Amtes wenig,
da sie sich mit gespannter Aufmerksamkeit ganz nach Proetus
und Bellerophon hiniibergewandt hat. Wire sie alter, so dirf-
ten wir sie fiir eine Amme halten, welche als Vertraute der
Stheneboea nach Euripides um deren Liebeskummer wusste und
auch hier einen sebr passenden Platz einnehmen wiirde, um
beim Abschied des Bellerophon ihrer Gebieterin hilfreich zur
Seite zu stehen. Doch auch eine Dienerin, fir welche wir diese
Figur halten und welche auf Vasenbildern haufig bei einer vor-
nehmen Frau sich findet, ist hier an ihrer Stelle. In der Mitte
zwischen diesen beiden Gruppen steht der Pegasus, vollstindig
aufgezdumt und ungeduldig des Aufbruchs harrend; vorziglich
schon ist der Kopf, welcher sich zur Stheneboea wendet; man
mochte fast sagen, er verstehe Alles, was auf beiden Seiten
vorgeht. Vor ihm befindet sich ein Hindchen, das auf Sthene-
boea zueilt, wie sie sich auch sonst auf Kunstwerken neben
Frauen wohl finden (0. Jahn arch. Beitr. S. 303 f.); Blumen
und Steine auf der Erde versetzen diese Scene vor den Palast
des Proetus, wobei es auffillt, dass auch Stheneboea hier vor
der Thiir erscheint, da doch die Frauen sonst im Hause ver-
bleiben. Ueber dem Pegasus ist ein spitzer Hut mit herab-
hingenden Kinnbindern aufgehingt, wie ihn Reisende zu tragen
pflegten, der in ahnlicher Weise angebracht sich auch sonst auf
Vaseunbildern zeigt (0. Jahn arch. Beitr. Tef. 5, 6).

Zu dieser Classe von Bildwerken gehdrt auch wohl ein
Vasenbild, welches Bottiger (Vasengem. I, S. 132) anfihrt. ,In
der koniglichen Sammlung zu Capo di Monte,* schreibt Tisch-
bein, ,,befindet sich eine Vase, worauf eine Frau in trauriger
Stellung sitzt, eine andere steht vor ihr und ein kleiner Knabe
sitzt gebiickt an der Erde. Bellerophon hat den Pegasus be-
stiegen und halt zwei Lanzen in der Hand; Proetus steht neben
ihm und dbergiebt ihm in einer Rolle die Kundschaft an seinen
Schwiegervater Iobates.
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Panofka (Neap. ant. Bildw. S. 291, 582) beschreibt ein
Vasenbild, welches bei Inghirami (gall. omer. tav. 83) abgebildet
ist. Bellerophon ist mit der Chlamys bekleidet, welche, am Hals
durch eine Schnalle zusammengehalten, tber den Riicken her-
unterfallt; der Petasus ist auf den Nacken gesunken. In der
Rechten hilt Bellerophon das Diptychon, in der Linken eine Lanze
und am Ziigel den Pegasus. Panofka erwihnt noch eine Stele,
welche sich unter dem Pegasus befindet, von der bei Inghirami
nichts zu sehen ist. Vor Bellerophon steht ein bértiger Mann,
ganz so bekleidet und ebenso auf den Stab gestitzt, wie auf
dem eben betrachteten Jattaschen Vasenbilde Proetus; der linke
Arm ist an den ihn stiitzenden Stab gelehnt, die Rechte etwas
gegen Bellerophon erhoben; es ist entschieden die Geberde Je-
mandes, der Einen entlisst. Zwischen ihm und Bellerophon
befindet sich eine Siule, wohl als Andeutung des Porticus eines
Palastes. Hinter dem birtigen Mann steht eine weibliche Figur
mit einem bis auf die Fiisse herabreichenden Chiton bekleidet,
den Schleier vom Kopfe herabfallen lassend. Mit der Rechten
hat sie den Schleier erfasst, ahnlich wie Sthenehoea auf dem
erwihnten Bilde, die Linke scheint dieselbe Geberde wie dort
zu machen. Diese Darstellung beziehen Panofka und Inghirami
auf die Ankunft des Bellerophon bei Iobates. Der bartige Mann
sei Iobates, der mit der erhobenen Rechten den gastfreundlichen
Gruss an Bellerophon richte; dieser abergebe ihm das Diptychon;
die weibliche Figur sei Philonoe, die Tochter des Iobates, wel-
che neugierig nach dem Fremden blicke. Doch betrachten wir
das Einzelne genau, so wird sich diese Annahme als unhaltbar
ergeben. Zunichst ist die Geberde des bartigen Mannes durch-
aus nicht die eines Begriissenden, sondern entschieden die eines
Entlassenden; ferner beweist die Uebereinstimmung der Darstel-
lung sowohl des Mannes als der hinter ihm stehenden weiblichen
Figur mit Proetus und Stheneboea auf dem vorigen Vasenbilde,
dass auch hier der Abschied des Bellerophon vom Provetus vor-
gestellt ist. Das Diptychon ist Bellerophon bereits ubergeben;
denn dass er und nicht Proetus es in der Hand hilt, wird nicht
gegen unsere Annahme streiten; Proetus richtet nun noch miind-
lich einige Worte an ihn, sagt ihm Lebewohl und macht dabei
die Geberde, dass er ihn jetzt zur Reise entlasse. Welcker
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(Bullet. Nap. 1,- p. 34) spricht von einer Darstellung auf einem
Vasenbilde, welche sehr mit der unsrigen ibereinstimmt, wenn
es nicht gar dieselbe ist; auch er deutet das Bild auf den Ab-
schied des Bellerophon. Ferner erwihnt er dieselbe Darstellung
auf einem Apulischen Krater in der Sammlung des Lord Temple
in Neapel, wo Stheneboea den Abschiedstrank spende.

Die Vasenbilder, welche Lenormant (Cabin. Durand p. 76,
n. 246, 247) beschreibt, beziehen sich wohl nicht auf Bellero-
phon, da der Pegasus fehlt; und schon Lenormant meint,
es konne auch Hippolyt von der Phidra vor Theseus angeklagt
dargestellt sein.

Auf einer etruscischen Todtenurne (Inghirami Monum.
Etruschi 1, 61, gall. omer. 84) befindet sich im Relief eine
Darstellung, die Inghirami auf den Abschied des Bellerophon be-
zieht. Rechts sieht man ein Gemach, worin ein Triclinium, auf
welchem eine weibliche Figur ruht, auf den linken Arm gestitat,
die erhobene Rechte hilt etwas, das nach Inghirami ein Spiegel
ist und, wie er meint, auch nicht von ihr, sondern von einem
vor ihr stehenden Kinde gehalten wird; ein Schleier fallt vom
Kopf nach beiden Seiten @ber die Schultern herah. Das vor ihr
stehende Kind, dessen Chiton, den Oberkdrper freilassend, um
die Hilten geschiirzt ist, hat die Rechte erhoben und scheint
den von der Frau ihm dargebotenen Gegenstand mit beiden
Handen zu erfassen. Ausserhalb des Gemachs zunichst der
Saule, die es tragt, steht ein Jingling, mit kurzem Chiton mit
Aermeln bekleidet, der durch einen Girtel um die Hiiften zu-
sammengehalten wird; dber die linke Schulter hingt eine Art
Reisesack, den er mit der linken Hand erfasst; den Zeigefinger
der Rechten legt er an’s Kinn und wendet sein Gesicht aufmerk-
sam dem vor ihm stehenden Manne zu. Dieser, obgleich das
Gesicht beschadigt ist, so dass die Ziige nicht mehr zu erkennen
sind, macht doch durch seine ganze Haltung den Eindruck eines
bejahrten Mannes. Er ist mit einem kurzirmeligen Untergewande
bekleidet, iber welches er einen Mantel genommen hat, der
rechte vom Mantel unbedeckte Arm ist gegen den eben beschrie-
benen Jiingling gerichtet und scheint diesem etwas auseinander-
zusetzen oder aufzutragen; mit der linken Hand hilt er den
Mantel zusammen, der unter dem rechten Arm in einen Bausch
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zusammenfillt; seine Fiisse sind mit Sandalen bekleidet. Neben
ihm halt ein anderer Jingling ein Pferd, der ebenfalls mit einem
kurzen, kaum bis an’s Knie reichenden Chiton, welcher durch
einen Girtel um die Hifte zusammengehalten wird, bekleidet
ist; auch ibm hingt ein Quersack iber die linke Schulter. In
der linken Hand und gegen die linke Schulter gestiitzt, halt er
ein Gefiss, das Inghirami fir einen Trinkbecher nimmt, was je-
doch wegen der Grosse und Form des®Gefdsses nicht mdglich ist.
Der rechte Arm liegt auf dem Hals des neben ihm stehenden
Pferdes; sein Gesicht wendet er dem Alten zu. Von dem Pferd
ist nur Kopf, Brust und das linke Vorderbein zu sehen, das
Uebrige ist verstimmelt. Inghirami nimmt an, dass die weib-
liche Figur auf dem Triclinium Stheneboea sei und der Alte
vor der Thir Proetus, welcher dem scheidenden Bellerophon
seine Auftrige ertheile; der links vom Alten stehende Jingling
sei ein Sclav, welcher das Pferd des Bellerophon halte und einen
Trinkbecher fir die Reise. Zu dieser Annahme hat ibn ein
Irrthum verleitet. Aus seiner Beschreibung nemlich scheint her-
vorzugehen, dass er das, was der vor der Thir stehende Jing-
ling in der linken Hand hilt, fir ein Diptychon ansieht, was es
doch keineswegs ist, sondern, wie ich glaube, ein Stick des von
den Schultern hingenden Sacks. Ferner ist di¢ Bekleidung des
angeblichen Bellerophon fiir diesen durchaus unpassend; mit
einem solchen Gewande sitzt man nicht zu Pferde; auch ist die
Bekleidung fiir einen Heros nicht schicklich, den man sich doch
auch nicht mit einem Quersack beladen denken darf. Ferner
hat weder in der Dichtung noch auf Kunstwerken Bellerophon
einen Begleiter bei sich, und auch angenommen, dass ihn hier
ein Sclave begleite, so wire es um so unpassender, dem Heroen
noch einen Quersack zu geben, da schon der Sclave einen sol-
chen trigt. Was sollte auch jenes Gefass bedeuten, da es kein
Trinkbecher ist, geschweige denn, dass auch dieser nicht einmal
gerechtfertigt werden konnte. Ich halte die beiden besprochenen
Figuren fir Sclaven, und verwerfe die Erklirung von Inghirami,
ohne freilich eine andere an ihre Stelle setzen zu kdnnen.

Es bleibt noch ein von Panofka beschriebenes Vasenbild
ibrig (Neap. ant. Bildw. S. 327, 147; vgl. Elite céramogr. I,
p. 318; Gerhard Apul. Vasenb. S. 13, n. 20 b), auf welchem
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Gerhard die Ankunft des Bellerophon beim Iobates zu erkennen
glaubt, womit ich nicht einverstanden scin kann. Ein birtiger
Mann mit einem Stab, auf einer Stele sitzend, spricht mit einem
vor ihm stehenden Jingling mit Petasus, Chlamys und zwei
Lanzen, welcher ihm ein Diptychon reicht. Hinter ihm steht
rechts eine Frau mit Stirnkrone, vom Hinterbaupt herabwallen-
dem Peplus, in der Rechten ein Kastchen; iber derselben eine
Binde; iiber der birtigen Pigur ein Pileus und eine dreihenkelige
Vase. Der hirtige Mann soll Iobates, die weibliche Figur
Philonoe, der Jingling mit Petasus und Chlamys Bellerophon
sein. Eine Entscheidung hieriber vermag ich nicht zu geben,
da mir die eigne Anschauung des Bildes fehlt. Auffallend ist
jedoch, dass der angebliche Bellerophon ohne Pegasus erscheint,
mit dem wir ibn tiberall sehen, wo er mit Bestimmtheit zu er-
kennen ist; damit fehlt das characteristische Merkmal. Es ist
also wahrscheinlicher, dass hier ein anderer Gegenstand darge-
stellt ist; denn das Diptychon allein ist noch kein characteristi-
sches Zeichen fiir Bellerophon.

Die bisher betrachteten Kunstwerke stellen also die Ankunft
des Bellerophon beim Iobates nicht dar; vielleicht findet sich
dieselbe auf einer Jattaschen Vase, welche Schulz folgender-
maassen beschreibt (Bull. 1836 p. 116 f,): Nel campo princi-
pale del vaso st vede il Bellerofonte col Pegaso alato, di mera-
viglioso disegno, il quale va salutando il barbato Iobate. Due
donne, di cui 'una porta la cista e la lancia (Filonoe?), prese
da meraviglia sono intente a rignardare Ueroe.

Wir wenden uns nun zu den Darstellungen der Kampfe,
zu denen einen passenden Uebergang ein Vasenbild macht bei
Tiscbhein (I1I, 38; Millin Gall. mythol. 97, 3923 Thorlac. a.
a. 0. 5). Ein bartiger Mann sitzt auf einem Sessel; das bis
zur Hifte heruntergesunkene Gewand lisst den Oberkdrper bloss
und fillt bis auf die Fisse nieder; der rechte Fuss ist vorge-
streckt, der zuriickgezogene linke stiitzt sich mit der Spitze auf
die Erde und lehnt mit der Hacke an dem einen Fuss des
Sessels; beide Fiisse sind mit Sandalen versehen. Der linke
Arm ruht auf dem linken Knie, an welchem bis zur Schulter
hin ein Stab lehnt. Die erhobene Rechte reicht er dem vor ihm
stehenden Bellerophon, dem er das etwas erhobene Antlitz zu-
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wendet. Bellerophon, nur mit der Chlamys bekleidet, welche
vom linken Arm uber die Schulter und den Riicken weg iber
den rechten Unterarm herabhingt und so den ganzen Vorder-
kérper nackt zeigt, reicht die Rechte dem eben beschriebenen
Mann, zu welchem er sich leicht hinneigt, in der Linken halt
er eine Lanze; sein Haupt schmiickt eine Binde; seine Fiisse
sind ebenfalls mit Sandalen bekleidet. Thm zur Seite steht der
aufgeziumte Pegasus, dessen Zigel im Winde flattern und der
durch seinen dem Bellerophon zugewandten Kopf und den er-
hobenen linken Vorderfuss seine Ungeduld zu erkennen giebt.
Mit Recht ist diese Darstellung fiir den Abschied des Bellero-
phon vom Iobates gehalten worden, als dieser ihn gegen die
Chimaera oder zu'einem der anderen Abenteuer aussendet; denn
der Abschied vom Proetus kann es nicht sein, da das hierbei so
wesentliche Diptychon fehlt.

Homer, an dessen Bericht in dieser Hinsicht die Spiteren
Nichts gedndert haben, !) giebt drei Kimpfe des Bellerophon an:
zuerst habe ihn Iobates gegen die Chimaera gesandt, dann gegen
die Solymer, zum Dritten seien die mannhaften Amazonen von
ihm besiegt; endlich noch habe er auch den vom Iobates ihm
gelegten Hinterhalt glicklich dberwunden. Von diesen Kam-
pfen ist nur der mit der Chimaera sicher auf Kunstwerken dar-
gestellt. 2) Die hierauf beziiglichen Kunstwerke kdnnen wir in drei
Classen theilen:

Bellerophon bekampft die Chimaera

1) allein, ohne Beisein und Hilfe Anderer;

1) Einen merkwirdigen Kampf, von dem wir sonst Nichts wissen, fuhrt
Plutarch (de virt. mul. 9) an. Nach ihm soll nemlich Bellerophon im xan-
thischen Gefilde auch einen Eber bekampft haben. Die Darstellung dieses
Kampfes ist nach Krahner (a. a. 0. p. 459) auf einem Vasenbilde hei Caylus
(recueil d’antiqu. I, 35). Das Citat muss falsch sein, denn an der ange-
fabrien Stelle findet sich Nichts. Aus Krahners Anfibrung gebt hervor, dass
Pegasus dabei dem Bellerophon Halfe leistet; wir sind also gendthigt, diesen
Kampf auf Bellerophon zu heziehen; fehlte der Pegasus — wie auf einem Va-
senbilde bei Caylus (a. a. 0. I, 30,1) — so konnte man glauben, es sei einer
von jenen Eberkampfen, deren wir im Alterthum mehrere vorfinden.

2) Bellerophons Kampl mit den Solymern wird auf einer Vase vermuthet,
(cabin. Durand p. 17, 249); aber die ganze Auseinanderselzung ist so wunder-
bar, dass sie schwerlich Glauben finden wird.

5
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2) in Gegenwart Anderer;
3) in Gegenwart und mit Hilfe Anderer.

1. Die einfachste Darstellung des Kampfes findet sich awf
Gemmen und Minzen hiufig. Auf einer Gemme bei Therlacius
(a. a. 0. 9) schwebt Bellerophon auf dem Pegasus iiber der
Chimaera, in der Rechten einen Speer, den er soeben auf die
Chimaera schleudern will. Diese hat den Lowenkopf nach Belle-
rophon hingewandt, der Ziegenkopf scheint soeben Feuer aus-
speien zu wollen, wihrend der Schlangenschwanz in Windungen
gegen Bellerophon aufstrebt. Aehnlich ist die Vorstellung auf
einer merkwirrdigen Miinze mit oscischer Inschrift, welche Mil-
lingen (ancient coins I, 8, p. 27) FENSERNV las und auf die
Stadt Veseris in der Nihe des Vesuvs bezog, worin ihm der
Herzog von Luynes (Anm. II, p. 307) und Panofka (iber die
Ortsnamen I, S. 21) folgten. Avellino, welcher frither (opusc.
II, p. 134; III, p. 81) SENSER gelesen und dies auf Senserina
(Censennia) gedeutet hatte, las spiter auf einem anderen Exemplar
(Bull. Nap. IV. S. 25 tab. I, 4) FRETERNVM. Mit Recht hat
Friedlander (Osc. Milnzen S. 64 ff.) darauf hingewiesen, wie
unsicher noch die Attribution dieser Miinze sei. Eine Miinze
ohne Inschrift (mus. Borb. VI, 32, 10), welche frither Croton
zugeschrieben wurde, zeigt genau dasselbe Geprige und gehort,
wie Avellino richtig gesehen, gewiss demselben Orte an. Belle-
rophon ist hier mit Petasus und lang wallendem Haar darge-
stellt, wihrend wir ihn bisher kurz geschoren und mit entbléss-
tem Haupt sahen. Ebenfalls mit Petasus finden wir Bellerophon
auf einer Minze (Millingen méd. gr. II, 19; Cousinéry monnaies
de la ligue Ach. I, 25); hier jedoch befindet sich die Chimaera
nicht wie sonst unter dem Bellerophon, sondern auf der Riick-
seite der Miinze, wihrend ihr Gegner auf dem Pegasus die Vor-
derseite einnimmt, Fellows (Lycia p. 252) erwéhnt lycische
Minzen mit Bellerophon und der Chimaera, ohne die Vorstellung
genauer zu bezeichnen. Auf einer Miinze bei Havercamp (de
Alex. M. numism. 12, 49) ist der Kaiser Alexander Severus in
romischer Tracht als Bellerophon iiber der Chimaera schwebend

dargestellt. )
' Auf dem Mittelstiick eines in Autun gefundenen rdmischen
Mosaiks von schiner Composition, einem Rundbild von etwa
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sechs Fuss Durchmesser, stdsst Bellerophon, auf dem Pegasus
reilend, der unter ihm zur Rechten sichtbaren Chimaera die
Lanze in den Rachen (arch. Anz. 1850 S. 226).

Abweichend von allen ibrigen Darstellungen ist der Kampf
auf einer Gemme (Mus. Florent. 11, 34,1; Gall. Firenze 5, 14, 2).
Wihrend sonst Bellerophon stets tber der Chimaera schwebt
und sie von oben bekdmpft, ist er hier auf der Erde und greift
sie von vorn an. Nackt, mit Petasus sitzt er auf dem sich biu-
menden Pegasus und richtet mit der erhobenen Rechten den
Speer gegen die Chimaera, welche auf den Hinterfissen stehend
gegen ihn anspringt.

Yon Werken der Sculptur ist zuerst eine Gruppe zu erwih-
nen, von der leider nicht angegeben ist, in wie weit sie erginzt
ist (mon. Matt. 1, 55). Bellerophon, mit einer auffilligen Art von
Chiton bekleidet, sitzt auf dem gefliigelten Pferde, das sich baumt;
unter diesem steht die Chimaera, auf welche Bellerophon seinen
Fuss stiitzt. Von einem Kampf ist hier keine Spnr, Bellerophon
erscheint vielmehr als Sieger des gebindigten Ungeheuers. Den
Kampf stelit dagegen ein Basrelief aus einem Felsengrabe bei
Tlos in Lycien vor (Fellows Lycia p. 136). Das Grabmal ist
erbaut in Form einer ionischen Porticus, an dessen Ostseite links
vom Eingange auf einem Basrelief der Kampf des. Bellerophon
mit der Chimaera dargestellt ist. So viel sich aus dem ver-
stimmelten Kunstwerk erkennen lisst, sitzt Bellerophon birtig
auf dem Pegasus, nackt, nur mit einem ganz kurzen Gewand
({3uc) bekleidet, entblossten Hauptes. Die geballte Linke scheint
die Zigel des Pegasus und die erhobene Rechte den Speer ge-
halten zu haben. Unter ihm lisst sich aus den Umrissen nech
die Chimaera erkennen. Fellows (p. 181 ff.) sagt, er habe bei
Patara im Xanthusthale viele Minzen und Gemmen gefunden mit
lycischen Buchstaben und auf ihnen den Bellerophon, ahnlich wie
auf dem soeben erwihnten Relief. Ein Vasenhild in der Samm-
lung des Marchese del Vasto stellt nach Tischbein (Béttiger
Vasengem. I, S. 133) den Kampf des Bellerophon mit der Chi-
maera ohne alle weitere Nebenfiguren dar. Auf einem anderemn
todtet Bellerophon nackt mit einer Lanze vom Pegasus herab die
Chimaera in einer Schlucht (cat. Durand p. 77, 248). .

Wir kommen nun zu einem merkwirdigen Kunstwerk, das

5*
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meistens auf Bellerophons Kampf mit der Chimaera bezogen
wird. Es ist dies ein Terracottarelief, welches mit einem an-
deren zusammen, das die Enthauptung der Medusa durch Perseus
darstellt, auf der Insel Melos gefunden wurde (Millingen anc. un.
mon. 1I, 3; Inghirams gall. om. 86; Milller Denkm. alt. Kunst
I, 14, 52). Ein Mann mit einem Helm, nackt, nur mit einem
kurzen Gewand von den Hiiften an bekleidet, sitzt auf einem .un-
gefligelten Pferde; in der Rechten hilt er, wie es scheint, ein
Schwert, mit der Linken hat er wahrscheinlich die Ziigel ge-
fasst — der Korper zwischen Hals und Unterleib, der linke Arm
bis zum Handgelenk und der ganze rechte ist erganzt —; wie das
rechte etwas zuriickgezogene Bein, das durch eine Beinschiene
geschiitzt ist, zeigt, ist er soeben im Begrifl aufzuspringen, um
<dem Angriff des ihn bedrohenden Ziegenkopfs der Chimaera zu
entgehen. Sein Gesicht ist nicht auf die unter ihm befindliche
Chimaera gerichtet, sondern blickt fest auf etwas, das sich vor
ihm zu befinden und ihm Gefahr zu drohen scheint. Die Chi-
maera, iber welche das Pferd wegzuspringen im Begriff ist, hat
sich etwas niedergeduckt und streckt dem Reiter den Ziegenkopf
entgegen; vor ihr befindet sich das Bruchstick einer Schlangen-
windung, auf welches der rechte Vorderfuss des Pferdes sich
stiitzt. Dieses, wie das andere mit ihm zusammen gefundene
Relief scheint wegen der strengen Symmetrie zu architectonischen
Zwecken gedient zu haben. Alle bisherigen Erklirer erkennen
in dem Reiter Bellerophon im Kampf mit der Chimaera; eine
Annahme, welche doch grosse Schwierigkeiten hat. Zunichst ist
wohl ausgemacht, dass, wenn hier ein Kampf dargestellt ist,
dieser unmaglich gegen die Chimaera gerichtet sein kann, da der
Reiter von diesem Ungeheuer gar keine Notiz nimmt, sich nur
im Vorbeigehen gegen sie schiitzt, wie das zuriickgezogene Bein
beweist; seine Aufmerksamkeit ist vielmehr auf irgend einen
Gegenstand, der sich vor ihm befinden muss, gerichtet. Ferner
ist auffallend, dass der vermeintliche Bellerophon hier ein Schwert
in der Hand hilt, und nicht, wie sonst durchgehends gefunden
wird, eine oder mehrere Lanzen. Dann vermissen wir, was
sehr wichtig ist, an dem Pferde die Fligel, welche es zum Pe-
gasus.machen. 1) Inghirami (Gall. om. I, p. 165) behauptet sehr

" 1) Die Flagel sind dem Pegasus schon von Geburt an gegeben; sie sind
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unwahrscheinlich, die Flugel fehlten darum dem Pferde, das er
fir den Pegasus hilt, weil das Kunstwerk aus einer friiheren
Zeit herriihre; man habe sich aus einem gewissen Euphemismus
der Kunst gescheut, Gegenstinde, welche man nach der Natur
copirte, so monstrés darzustellen. Millingen (a. a. O. p. 4) sagt,
der Kiinstler habe sich hier an die urspriingliche und einfache
Erzihlung Homers gehalten, der vom Pegasus noch nichts wisse.
Dann wire diese Darstellung die einzige, welche sich an Homer
anlehnt; es bleibt aber dann immer noch das Schwert statt der
Lanze auffallend und vor allen Dingen, dass, wie schon oben
erwihnt ist, der Reiter gar nicht auf die Chimaera, sondern auf
etwas vor ihm seine Aufmerksamkeit richtet. Betrachten wir
nun jenes andere Relief, auf welchem die Enthauptung der Me-
dusa dargestellt ist und welches mit dem unsrigen von derselben
Grésse und aus demselben Stoffe gebildet ist; auch an demsel-
ben Orte gefunden wurde, so scheint ein mehr als dusserlicher
Zusammenhang zwischen beiden zu bestehen. Perseus zu Ross?)
hat soeben das Haupt der Medusa abgeschlagen, welches er in
der Rechten hilt; in der Linken hat er die Harpe. Die gefli-
gelte Medusa ist in die Knie gesunken; aus ihrem Rumpf springt
Chrysaor hervor. Perseus blickt angstlich um sich, wahrschein-
lich nach den ihn verfolgenden Schwestern der getddteten Me-
dusa; er ist im Begrifl zu entflichen. Unwillkirlich wird man
erinnert an die hesiodischen Verse (Scut. Herc. 228—231):

avTog 02 omevdovre xal Zpplyovre dowrwg

Iegoedg Aavaldng drivaivero: tal 08 uer’ avTov

Togydveg amdnrol te ol o0 paral dgewovro,

luevar poméew.

Aehnlich ist die Flucht des Perseus dargestellt auf einem

gerade seine ihn characterisirende Eigenthamlichkeit, die ihn von anderen edlen
Rossen unterscheidet. So oft er mit Bellerophon wenigsiens zusammen er-
scheint, fehlen ibm nie die Fligel, mag es auch sonst der Fall sein, was aber
auch noch nicht erwiesen ist.

1) Dass dies Ross Pegasus sei, wic Krahner (a. a. 0. n. 12 u. 43) meint,
ist micht moglich; denn erstens wird nirgends gesagt, dass Perseus auf dem
Pegasus reitend die Medusa enthauptet habe; und zweitens konnte es auch
nicht einmal geschehen, denn wie wir auch auf dieser Darstellung schen, ist
eben die Enthauplung vollbracht und der Chrysaor steigt hervor, mit welchem
zusammen doch Pegasus geboren sein soll; Perseus kann also hier doch noch
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Vasenbilde bei Stackelberg (Graber der Hellenen Taf. 39). An
der Vorderseite des Gefisses eilt Perseus im Sturmschritt da-
hin, mit dem Fligelhut und den Fliigelschuhen des Hermes an-
getban, mit einem Panzer uber dem kurzen Chiten bekleidet;
er trigt die x/Bioig, aus welcher das ungeheuere Haupt der
Medusa halb hervorblickt, iiber die linke Schulter gebingt. In
der rechten Hand ziickt er den Schlangengriff der gefliigelten
Harpe, wibrend er die linke mit drohender oder abwehrender
Geberde erhebt. Denn ihm entgegen tritt die Chimaera, mit
aufgesperrtem Rachen ibhn anbriillend und den Schweif mit
zischendem Schlangenkopf hoch emporschwingend. Auf der Riick-
seite des Gefisses neben diesem Ungethiim hilt sich die ent-
hauptete sterbende Medusa, aus deren Rumpf Chrysaor hervor-
springt, noch aufrecht und lisst, die Arme ausbreitend, die er-
matteten Flagel herabhingen. Neben ihr windet sich die Hydra
auf dem Boden und richtet ihre drei birtigen Schlangenhiupter
mit offenem Rachen geger Perseus empor. Offenbar haben wir
hier eine eigenthiimliche Auffassung der Entbauptungsscene. Auf
anderen Kunstwerken sehen wir meist die Schwestern der Medusa,
um den Perseus zu verfolgen; diese fehlen hier und ihre Stelle
vertreten die Ungeheuer Chimaera und Hydra, welche mir bei-
gefiigt zu sein scheinen, um das Schreckliche und Gefihrliche
dieses Wagestiicks zu steigern. Indessen ist es wohl nicht né-
thig, mit Stackelberg diese Scene in die Unterwelt zu verlegen,
was ja auch, wie er selbst einriumt, der Ueberlieferung wider-
spricht, da Perseus die Medusa am iussersten Ende des Oceans
enthauptet. Dann gehdrt auch die Vorstellung, dass die Chi-
maera mit anderen Unthieren in dem Vorraum zur Unterwelt
sich befinde, eimer spiteren Zeit an. Betrachten wir das Ver-
hiltniss des Perseus zur Chimaera, so sehen wir, dass er ihr
ganz anders als Bellerophon gegeniibersteht; Bellerophon sucht
sie auf, greift sie selbst an, um sie zu tddten; bei Perseus ist
es gerade umgekehrt; er scheint soeben der Hydra entronnen
zu sein, da tritt ihm die Chimaera entgegen, welche er eigent-
lich nicht angreift, sondern sich nur gegen sie schiitzt, zufrieden,
wenn er ibr entrinnen kann. Eine verwandte Darstellung glaube

nicht auf dem Pegasus vor oder bei der Enthauptung, d. h. vor der Geburt
desselben reiten,
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ich auf dem vorigen Terracottarelief zu finden. Was auf der
Vase bei Stackelberg in einem einzigen Bilde zu sehen ist, ist
hier in zwei Gruppen zerlegt; auf der ersten hat Perseus soeben
das Haupt der Medusa abgeschlagen und sucht mit seinem Roase
zu entkommen; auf unserm Relief ist er ebenfalls noch auf der
Flucht; auch ihm ist hier die Chimaera entgegengetreten, von
der er jedoch nichts mehr zu firchten hat; denn sie hat sich
niedergeduckt und reckt nur den Ziegenkop{ empor, dem Perseus
auszuweichen sucht, indem er das Bein zuriickzieht. Nun erklart
sich auch, dass er sie gar nicht ansieht, da er vor ibr bereits
sicher ist; doch vor ihm scheint noch eine Gefahr zu drohen.
Vor der Chimaera befindet sich, wie wir oben erwihnt haben,
das Bruchstiick einer Schlangenwindung; es wird nicht zu ge-
wagt sein, hieraus nach Analogie des Vasenbildes eine Hydra zu
erginzen. Oder, wenn dies nicht zulissig ist, so liesse sich
ganz im Aligemeinen annehmen, dass Perseus, der auf dem vo-
rigen Relief sich rickwirts wendet, eine drohende Gefahr im
Riicken habe, jetzt, da er soweit entronnen ist, dass ihm der
Riicken gesichert bleibt, blickt er vorsichtig nach vorwirts, um
auf etwaige Gefahren zu achten.!) So entsprechen die beiden
Reliefs sich sehr gut im Gedankenzusammenhange, und es ist
wohl moglich, dass, da diese beiden Platten zusammen an einem
Orte gefunden wurden und zu architectonischen Verzierungen
dienten, in noch mehreren Darstellungen die Geschichte des
Perseus ausgefihrt war, von denen uns durch die Ungunst der
Zeit nichts mehr erhalten ist, Vielleicht haben diese schein-
baren Kimpfe des Perseus mit der Chimaera dazu Veranlassung
gegeben, den Perseus mit Bellerophon zu identificiren. Ein
spaterer Mythograph (Mythogr. Vat. I,,71) sagt nemlich: Belle-
rophon qus et Perseus. Aehnliche scheinbare Kimpfe des Per-
seus mit der Chimaera hahen wohl bei eberflichlicher Betrachtung
Bellerophon und Perseus fiir dieselbe Person halten lassen.

2. An die Spilze dieser Abtheilung verdient ein merkwir-

1) Dass Perseus hier ein Schwert stait einer Harpe hat, kann nicht An-
stoss erregen, da er auch sonst mil einem Schwerte bei der Enthauptung ge-
fanden wird (0. Jahn, Berichle der Sdchs. Ges. der Wiss. I, S. 288); auch He-
siod (scut. Herc. 221) nennt ein Schwert (dog), nicht eine Harpe, die er doch
bei der Entmannung des Uranos (theog. 175) sehr gut kennt.
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diges Basrelief gestellt zu werden, das aus Lycien ins Britische
Museum gebracht ist, bei Milman (Horatius illustrated p. 193).
Es stelit einen jugendlichen Krieger im Harnisch und Helm mit

-flatternder Chlamys auf einem von vier sprengenden Rossen ge-

zogenen Streilwagen vor, deren Zigel er lenkt. Neben ihm
steht eine, wie es scheint, weibliche Figur im Aermelchiton, mit
Phrygischer Miitze und streckt die Linke vorwirts aus. Unter
den Hufen der Pferde zeigt sich die Chimaera in fast kauernder
Stellung, den Lowenkopf zur Erde gesenkt, aus der Mitte des
Riickens erhebt sich der Ziegenkopf, die Schlange ist nicht sicht-
bar. Offenbar ist der asiatische Einfluss bei dieser Vorstellung,
welche den Bellerophon in dhnlicher Weise wie die asiatischen
Herrscher auf der Lowenjagd zeigt; ich wage daher auch fir die
Figur neben ihm keinen bestimmten Namen in Vorschlag zu
bringen.

Die dbrigen hierher gehdrigen Darstellungen finden sich auf
Vasenbildern. Zuerst wurde ein solches durch Tischbein (7, 1)
bekannt gemacht und von Battiger (Vasengem. I, S. 101) genau
erliutert. Bellerophon, mit der Chlamys, welche im Winde
flattert, Petasus und Jagdstiefeln bekleidet, schwebt auf dem
Pegasus iiber der Chimaera, deren Ziegenhals er bereits mit
einem Speer durchbohrt hat; den zweiten Speer ist er soeben
im Begriff auf das Unthier za schleudern. Bei dem Kampf, wie
Bottiger bemerkt, pflegt ein Agonothet zugegen zu sein; daher
sehen wir links von Bellerophon einen bartigen Mann mit einem
knapp anliegenden Untergewande bekleidet, auf dessen Aermel
Epheuranken, auf der Brust Sternchen gestickt sind; sein Qber-
gewand, welches iiber den linken Arm geschlagen ist, mit welchem
er eine staunende Geberde macht, ist durch einen Saum verziert ;
unter dem das Kleid in der Mitte theilenden Miander lauft quer
um dasselbe eine Lorbeerranke herum. Durch diese vornehme
Weichlichkeit und Pracht, die wir besonders bei Phrygiern und
putzliebenden Frauen finden, und durch das Scepter in der linken
Hand ist wohl hinreichend der Kdnig Iobates bezeichnet. Hinter
ihm steht in ruhiger Haltung, wie die @bereinander geschlagenen
Beine andeuten, Athene, die stete Beschiitzerin des Bellerophon,
die Rechte auf ihre Lanze gestiitzt, mit der Linken den auf der
Erde stehenden Schild haltend. Auf dem Kopf einen Helm ist
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sie mit einem langen Gewand bekleidet; iber die Brust gewor-
fen tragt sie die Aegis, um den rechten Arm in Form einer
Schlange ein Armband. Am Pegasus ist noch der zwischen den
Obren zierlich aufgebundene Haarbiischel zu bemerken, welcher
durch ein Band (&u7mvE) zusammengehalten wird. Ferner be-
findet sich auf dem rechten Hinterbug des Pegasus eine Schlange.
Bottiger meint, es habe urspriinglich ein San hier gestanden,
welches ja, ebenso wie ein Koppa, edlen Rossen aufgebrannt zu
werden pflegte (Mommsen wunterit. Dial. S. 19). Der unge-
lebrte Topfanmaler habe dies mit zierlichen Schwingungen der
Linien gezeichnete San nicht verstanden und daraus eine Schlange
gemacht. Allein es ist kein Grund, hier gerade eins der Zeichen
zu suchen, von denen uns zufillig berichtet ist, da in dergleichen
natirlich grosse Willkir herrschte. ')  Uebrigens sind zwei
Schlangen neben einander cinem Pferde eingebrannt auf einem
Vasenbilde (Neap. ant. Bildw. S. 327, 147). Auch aus dem
Petasus des Bellerophon scheint mir Bottiger zuviel zu folgern,
nemlich der Kinstler habe damit verstindlich angeben wollen,
der Held kime aus fernem Lande. Wenn auch der Petasus auf
Reisen getragen wurde, so bezeichnet er doch nicht allein einen
Fremden; er wurde ja auch auf der Jagd und bei sonstigen
Abenteuern getragen, und passt daher hier beim Kampf mit der
Chimaera vortrefflich.

Wir lassen hierauf ein fir die Deutung unseres Mythus sehr
wichtiges Vasenbild folgen, bei Otto Jahn (archdolog. Beitr. Taf.
V, S. 11S). Bellerophon erscheint mit Chlamys und Jagdstiefeln
bekleidet auf dem Pegasus, mit der Rechten einen Speer gegen
die unter ihm befindliche Chimaera richtend. Sein Haupt ist mit
einem Strahlenkranz umgeben, wie wir ihn bei den Lichtgdttern
finden. Rechts von Bellerophon sieht mit Aufmerksamkeit auf
den Kampf eine weibliche Gestalt, in ein langes bis auf die Erde
fallendes, kurzirmliches Gewand gehiillt, den rechten Fuss auf
einen Stein %esetzt; der linke Arm, mit zwei Spangen verzierl,
ist in die Seite gestemmt, mit der rechten Hand stitzt sie sich
auf’s Knie; eine .Stephane kranzt ibr Haupt, von welchem lange
Locken in den Nacken herabfallen. Sie ist wohl am passendsten

1) Ambrosch, Ann. V. p. 75 f. Millingen, peint. de vas. 36. Wieseler,
das Satyrspiel S. 158.
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fir eine Ortsnymphe zu halten. Ihr gegeniiber rechts sitzt eine
nackte minnliche Figur mit dbergeschlagenen Beinen auf einem
Gewande, dessen einer Theil iiber den linken einen Stab halten-
den Arm geschlagen ist; mit dem rechten Arm stitzt er sich
entweder oder macht eine staunende Geberde; um sein Haupt
windet sich ein Epheukranz, wenn es nicht Locken sind; seine
Fisse sind mit Sandalen’ bekleidet. Auch er blickt aufmerksam
und verwundert nach dem Kampf. Ueber ihm hangt ein Hut,
wie wir ibn schon friher sahen (S. 60). Sollte diese Figur
vielleicht Pan sein? Ganz ahnlich ist er dargestellt auf einem.
Vasenbilde (Monum. ined. del inst. I, tav. 30); nur fehlt hier
die Andeutung der Hérner. Es wire die weibliche Figur dann
fir die Localgottheit (Lycia) zu halten; ahnlich ist Pan mit einer
Localgottheit zusammen auf einem Wandgemailde (ant. d’Ere. I,
p- 6; Millin. Gall. myth. 116, 451; vgl. O. Jakn, Telephus und
Trotlus S. 62). Von der Chimaera sieht man nur Lowen- und
Ziegenkopf; letzterer scheint bereits getédtet zu sein. Die Biume
deuten auf den Aufenthalt der Chimaera in einer waldigen
Schlucht. Die Riickseite der Vase stellt die Sphinx vor von Sa-
tyrn umgeben, welche tanzen und die Leier spielen. Auf einer
zugleich gefundenen Vase derselben Form und gleichen Stils ist
auf der einen Seite das Brustbild des Helios, vor dem die Sa-
tyrn flichen, auf der anderen die strahlenbekrinzte Sphinx, vor
der ein Jingling flieht, der einen Stein gegen sie erhebt; ein
anderer steht ruhig hinter ihr.

Mit diesen Vasen muss eine Schale der Jattaschen Sammlung
verglichen werden, welche Minervini (Bull. Nap. V, p. 107) so be-
schreibt: Nella parte interna scorgesi Bellerofonte sul Pegaso
correre all’ avventura della Chimera: esternamente poi compa-
risce questo mostro e di contro un’ alata Sfinge con corona
radiata di bianco, che eleva verso della Chimera la zampa:
dall’ altro lato anche esternamente mirasi una lince e pantera
e di rimpetto un grifo. Minervini erinnert daran’, dass nach
Hesiod (theog. 319 ff.) die Chimaera wie die Sphinx Sprﬁsslmge
der Echidna waren.

Endlich gehort hierher noch eine Amphora im Berliner
Museum, welche Gerhard erwahnt (apul. Vasenb. S. 11, Not. 3, a).
Links sitzt Athene mit hohem Helm, Aegis iiber dem Chiton; sie



75

stitzt die Linke auf den Schild, der als Zeichen einen laufenden
Lowen iiber einer Kante hat, und hilt in der erhobenen Rech-
ten die Lanze. In der Mitte ist Bellerophon auf dem Pegasus,
fast von vorn gesehen; er fasst mit der Rechten das Haupt an
und hilt die Lanze in der Linken, ohne sie zu gebrauchen, wie
erstaunt. Unter ihm ist die Chimaera im Ansprung; alle drei
Kopfe sind lebendig. Rechts steht Poseidon, bartig, ruhig da,
er fasst seine Chlamys mit der gesenkten Rechten an, mit der
Linken stitzt er den Dreizack auf; er tragl eine Binde um’s
Haupt. '

3. Wir haben in dieser Reihe besonders zwei Vasenbilder
zu betrachten, welche durch den Reichtbum der Figuren nicht
minder als durch neue Motive der Auffassung unsere Aufmerk-
samkeit auf sich ziehen. Das erste befindet sich auf einer Vase
aus Ruvo, von Emil Braun erklirt (Mon. mmed. del inst. II,
50; Ann. IX. p. 219 f.), jetzt im Museum von Karlsruhe ¥
(Creuszer, zur Archdol. 111, S. 212). Auf der einen Seite die-
ser prichtigen Vase ist die Unterwelt dargestellt, wo Orpheus
vor dem Konige der Schatten die Leier spielt und Heracles den
Cerberus entfihrt. Einen schdnen Gegensatz zum dreikdpfigen
Cerberus bildet auf der entgegengesetzten Seite der Kampf des
Bellerophon mit der dreigestalteten Chimaera, welcher den Mittel-
punkt des Gemildes einnimmt. Bellerophon, mit Chlamys, Peta-
sus und Jagdstiefeln bekleidet, schwebt auf dem Pegasus uber
der Chimaera, die erhobene Rechte wird sogleich den Speer auf
das Unthier entsenden. Soeben scheint die Chimaera ihr Lager
verlassen zu haben, brillend hat sie alle drei Kopfe nach oben
gegen den Feind gewandt; der mittlere Ziegenkopf speit Feuer.
Rechts von ihr befindet sich eine sprudelnde Quelle. Quellen
und Flisse sind nach der Ansicht der Alten die Nabrerinnen des
Landes; ihnen verdanken auch die Menschen zum grossen Theil
die Erhaltung des Lebens; werden sie den Menschen entzogen,
so ist alles Gedeihen gefihrdet. Vortrefflich ist daher die Auf-
fassung des Kinstlers, der das Lager-der Alles verwiistenden
Chimaera an eine Quelle verlegt. So finden wir auch sonst dhn-
liche Ungeheuer als Hiter von Quellen, z. B. die Lerniische
Schlange bei dem Quell Amymone; so tddten auch lason und
Cadmus die Drachen bei einem Quell (hymn. Hom. in Apoll. 300 ;
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Paus. 2,37,4; 9, 10, 5; Strabo 6, p. 371). Mit Recht nimmt
daher Braun an, dass der mit Epheu umrankte Baum links von
der Chimaera nicht blos andeute, dass das Lager des Ungethims
im Walde sei, sondern dass er vielmehr hier stehe, um der
Quelle Kiihlung und Schatten zu verleihen. Bisher sahen wir
Bellerophon allein als Bekampfer der Chimaera, hier finden wir
auffallender Weise noch sechs weibliche Figuren, von denen drei
ebenfalls am Kampfe Theil nehmen, drei erschreckt davoneilen.
Ibre Kleidung bezeichnet sie deutlich als Amazonen, welche
ihrem asiatischen Ursprung gemiss hier in alterer scythischer
Tracht dargestellt sind. Der Korper ist von einer knapp an-
liegenden Bedeckung bis an den Hals, die Handgelenke und
Knéchel verhillt, welche bald getiipfelt und getiegert, bald mit
Sternen oder anderen Figuren verziert ist (Bottiger Vasengem. 111,
S. 181); auf unserem wie auf anderen Bildern ist die Verzierung
mehr zickzackformig. Dariber ist ein kurzer, nur bis an das
Knie reichender, enger, drmelloser Chiton gezogen; iber diesem
flattert eine faltenreiche Chlamys, die zum Theil iiber den Arm
geschlagen ist. Der Kopf ist mit einer Phrygischen Miitze mit
vier Zipfeln bedeckt. Ihre Waffen sind sonst Lanzen, Bogen
und Kocher, Keulen und Streitixte und ein Schwert an einem
Wehrgehinge, welches quer uber die Brust lauft, wie wir es bei
der unten links zunichst am Baum kniecenden Amazone sehen.
Hier sind sie nur mit Lanze und Bogen bewaffnet; auch fehlt
der sie sonst auszeichnende mondformige Schild, bei keiner je-
doch der mit Buckeln verzierte, um die Hiifte gelegte Gurt und
das Kreuzband iber der Brust. Hier kimpfen sie zu Fuss,
sonst auch zu Wagen, am gewdhnlichsten zu Ross. Drei von
ihnen dringen muthig auf die Chimaera ein, die anderen drei
flieken. Wir finden hier also merkwiirdig genug Amazonen am
Kampfe mit der Chimaera betheiligt, ein Zug, von welchem wir
aus der Ueberlieferung der Schriftsteller durchaus nichts wissen.
Homer lisst Bellerophon zuerst die Chimaera bekampfen und
fibrt erst als drittes Abenteuer den Zug gegen die Amazonen
an; Pindar (OL. 13, 84) giebt eine andere Reihenfolge und nennt
zuerst die Amazonen, dann die Chimaera, zuletzt die Solymer.
Auf diese letztere Aufziblung darf man indessen nicht soviel
Gewicht legen, um anzunehmen, Pindars Aufzihlung sei fiir die
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kiinstlerische Darstellung maassgebend gewesen, da sie schwer-
lich aus einer bestimmten Absicht herrithrt. Mehr Anbalt fir
die Erklarung unseres Bildes gewihrt wohl die dramatische, be-
sonders die tragische Poesie.!) Die Tragiker, welche die durch
das Epos schon ausgebildeten Gestalten des Mythus vorfanden,
behandelten diese den Bedingungen ibrer Kunst gemiss und in-
derten so Manches an der Ueberlieferung. So mussten sie, in-
dem sie die einzelnen Ziige mehr ausprigten und individualisir-
ten, fir die bildende Kunst von grossem Einfluss sein, die scharf
ausgebildeter Gestalten und pragnanter Motive bedarf. Unter den
Tragikern ist es Euripides, der an den Mythen uberhaupt und
auch an dem des Bellerophon Mancherlei anderte. Wenn wir
gleich in den Fragmenten der Stheneboea und des Bellerophon
keine bestimmten Andeutungen finden, dass er die Amazonen
dem Bellerophon beistehen liess: so darf man doch wohl ohne
zu grosse Kiihnheit vermuthen, dass er,?) oder auch einer der
anderen Tragiker, die Amazonen dem Bellerophon dienstbar
gemacht und so den Kiinstlern ein' neues Motiv dargeboten habe.
Eine Analogie dafir giebt die Sage, dass die Amazonen, nach-
dem sie feindlich gegen Dionysos aufgetrelen waren, von ihm
besiegt, ihm willig gefolgt seien (Paus. 7, 2, 4; Tacit. Ann. 3, 61;
O. Jahn, Berichte der K. Sdchs. Ges. der Wiss. IV, S. 35 f.).

Einen herrlichen Gegensatz zu dieser bewegten Scene des
Kampfs bildet die Versammlung der Gotter, welche in seliger
Rube dem Kampfe zuschauen; sie stehen alle in naherer oder
fernerer Beziehung zu unserem Helden. Zunichst iber ihm rechts
schwebt Nike daher, in der Linken einen Lorbeerzweig, in der
Rechten einen Kranz, beides um im Voraus anzuzeigen, dass
der Held seines Sieges gewiss sein darf. Eine gleiche Andeu-
tung finde ich in Athenes ruhiger Haltung. Sie durfte auf einem
an Personen so reichen Bilde als gottliche Beschiitzerin des
Bellerophon picht fehlen. Sie sitzt ruhig da und blickt nach
ihrem Schiitzling hiniber; mit der Aegis bekleidet hat sie in der

1) Ueber das Verhaltniss der bildenden Kiinste und der tragischen Poesie
in der Wahl und Behandlung des Stoffs vgl. 0. Jabn, Telephuas u. Troilus S. 11.
2) Gerade Euripides hat vorzugsweise Darstellungen der bildenden Kunsi

hervorgerufen, weniger Sophocles, am wenigsten Aeschylus; vgl. O. Jabn a. a.
0. S. 13.
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Rechten die Lanze, den auf die Erde gelehnten Schild hélt die
Linke, der Helm ist abgelegt, ein Zeichen der Ruhe und dass
der Kampf eigentlich voriber, der Sieg bereits gewonnen ist;
sonst wiitrden wir sie vollstindig geriistet und in grdsserer Be-
wegung sehen. Auch Poseidon, der gottliche Vater des Belle-
rophon, ist bei der Grossthat seines Sohnes zugegen; in der
Linken den Dreizack, hat er in der Rechten einen Epheukranz,
doch auch wohl nur, um, was am nichsten liegt, den Bellero-
phon damit zu krinzen. So rundet sich diese Gruppe in sich
sehr gut ab; in der Mitte Bellerophon mit der Chimaera und
um ihn die Gotter, die in so naher Beziehung zu ihm stehen.
Der Kiinsiler hitte nicht schéner die Lebendigkeit des Kampfs
und die Sicherheit des Siegsgefibls darstellen konnen. Die Chi-
maera scheint soeben erst vom Bellerophon aus ihrem Versteck
aufgescheucht zu sein, wiithend richten sich alle drei Kopfe
gegen ihn, so dass der Kampf erst beginnen wird, und doch
sehen wir den Ausgang desselben schon mit grésster Gewiss-
heit voraus.

Noch sind die drei ibrigen Figuren zu betrachten, welche
mebhr als Nebenpersonen beigefigt sind. Rechts von Athene
stiitzt sich Pan auf einen Fels mit der Rechten, welche eine
Syrinx bilt, die Linke hat er in die Seite gestemmt; er ist hier
fast ganz in menschlicher Gestalt aufgefasst, nur angedeutet sind
der Bocksschwanz und die Horner, auch die Ziegenohren sind
durch das Haar verdeckt. Bei einem Kampf in der Einsamkeit
des Waldes musste er zur Bezeichnung dieses Locals dargestellt
sein, und da die Quellen ihm der liebste Aufenthalt sind, so
hat der Kiinstler auch auf dem Bilde ihm seinen Platz in der
Nihe der Quelle angewiesen. Oben rechts in der aussersten
Ecke befindet sich Hermes; mit Fligelstiefeln und berabhingen-
dem Petasus, in der Linken den Heroldsstab sitzt er auf der
Chlamys, mit der rechten Hand aufgestitzt; ein Lorbeerkranz
schmiickt sein Haupt. Unter den Eigenschafien des Hermes,
welche den Kiinstler veranlassen konnten, ihn hier mit darzu-
stellen, hat Braun sehr glicklich die des Hermes moumoaiog
ausgewahlt. Wie Hermes, der Gotterbote, bei Abenteuern als
geleitende Gottheit, z. B. bei Heracles, bei Perseus zugegen ist,
so hat er auch hier Bellerophon zum Versteck der Chimaera ge-
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fibrt. Sehr gut passt auch seine Stellung dazu. Er hat sich
etwas zuriickgezogen, da er sein Geschift vollbracht hat und
sieht nun ruhig dem Ausgang des Kampfes zu. Ihm gegeniiber
auf der aussersten Seite links steht Aphrodite; in ein langes
Gewand gehillt stitzt sie sich mit dem linken Arm auf eine
Herme, in der rechten Hand hat sie ein Ridchen, das an einer
Schnur gedreht wird.') Ihre Gegenwart soll daran erinnern,
dass dieser Kampf eine Folge der verschmihten Liebe Sthene-
boeas sei oder dass Bellerephon den schonsten Siegespreis in
der Tochter des Iobates Philonoe erbalten werde. Doch ist zu
bemerken, dass auf den apulischen Vasenbildern Aphrodite mit
Pan verbunden sich sebr haufig zeigt, obne dass der Grund im-
mer klar zu erkennen wire.

Auch von Amazonen beim Kampfe unterstiitzt ist Bellero-
phon auf einer Vase bei Gerbard (Apul. Vasenb. Taf. VIII)."
Wir sehen hier fast dieselben Figuren, wie auf dem vorigen
Bilde. Bellerophon mit Chlamys, Petasus, Wehrgehenk und
Jagdstiefeln bekleidet ist vom Pegasus abgesprungen, welcher
iiber ihm in der Luft schwebt, und halt in beiden Héinden eine
Lanze; die in der rechten ist gerade auf die vor ihm liegende
Chimaera gerichtet. * Diese ist halbtodt zur Erde gesunken,
Schlangen - und Ziegenkopf sind bereits erlegt, nur der Liwen-
kopf und die rechte Vordertatze wenden sich noch trotzig gegen
Bellerophon. Hierdurch erklirt sich auch, dass dieser nicht auf
dem Pegasus iber der Chimaera schwebt, sondern jetzt, da die
beiden anderen Kopfe, namentlich der gefihrliche feuerspeiende
Ziegenkopf iberwunden sind, zu Fuss kampft, um das Ungeheuer
vollends zu tdédten. Der Baum neben der Chimaera, nach Ger-
hard ein Apfelbaum, deutet wieder auf das schattige Lager der
Chimaera und bezeichnet ausserdem, wie Gerhard annimmt, den

1) Dieses Radchen findet sich auf Vasenbildern auch sonst in der Hand
des Eros (Tischbein III, 1. Millingen anc. uned. mon. I, 16. Gerhard Mysterienb.
10. apul. Vasenb. 12. arch. Zeitg. N. F.1I, S.218, b), oder von Frauen (Passeri
pict. I, 70. Dubois Maisonneuve inir. 41. Millingen peint. 45. Gerhard Mysterienb.
10 el. céram. Il. 23 A). Wahrscheinlich ist damit nicbt blos ein Spiel gement,
sondern der beim Liebeszauber so oft erwahnie géupfos. Vgl. gloss. gouBos
girgillus (1. circillus). Pric. zu Apul. apol. p.87. Barker zu Etym. M. p. 1123.
Boissonade za Marin. p. 122, Fritzsche quaestt. Arist. p. 214. Meineke, frr.
com. gr. 1I, p. 452, Cavedoni, Bull. 1845 p. 29 f.



80

bald errungenen Sieg. Rechts von dem Ungethim ist eine
Amazone mit zwei Lanzen und dem diesen Heldinnen eigen-
thimlichen Schild in der Linken, im Begriff, mit der in der
Rechten geschwungenen Streitaxt der Chimaera einen Schlag zu
versetzen. Links -eilen ebenfalls zwei Amazonen mit Speeren
in den Hinden herbei. Oben ganz rechts steht Pan nackt, mit
der Linken auf einen Stab gestitzt, “in der Rechten vielleicht
eine Flote haltend; die Horner treten hier stirker hcrvor. Neben
ihm befindet sich Hermes, den Petasus im Nacken, die Chlamys
um den linken Arm gewickelt, in der Rechten den Heroldsstab.
Die Gruppe wird durch Athene abgeschlossen, welche ohne
Aegis, entbléssten Hauptes, nur durch Lanze in der Rechten und
Helm in der Linken kenntlich, links von Hermes silzt und nach
dem Pegasus sich umsieht. Diesen drei Figuren entspricht auf
der entgegengesetzten Seite eine Gruppe von zwei Figuren, fiir
welche sich schwer eine Deutung finden lisst. Eine sitzende
weibliche Figur, dicht in ein langes Gewand gehiillt, welches sie
noch um den linken Arm geschlagen hat, halt in der Rechten das
vielbesprochene leiterahnliche Gerith.!) Ihr gegeniber und sie an-
sehend steht ein nackter Jingling, die Chlamys um den linken Arm
gewickelt, mit dem rechten, welcher auf einen Fels sich stitzt,
héilt er ein Gerath, das einer Syrinx gleicht. Vergleicht man ihn
mit dem Pan auf dem vorigen Bilde, so zeigt sich eine auffal-
lende Aehnlichkeit mit diesem; da aber Pan bereits in der an-
deren Gruppe dargestellt ist, so lasst sich fiir diese Figur schwer
die richtige Bezeichnung finden. Die weibliche Gestalt konnte
man wohl nach Analogie des eben erwihnten Bildes fir Aphro-
dite halten, die dasselbe Gerith in den Handen hilt auf einer
Vase (Mon. ined. dell’ inst. 1I, 30).

In diesen Kreis der Kimpfe gehdrt wohl auch ein Vasen-
bild, welches Panofka (Neap. Ant. Bildw. S. 264, 1342) be-
schreibt. ,,Bellerophon auf dem Pegasus gegen die Chimaera
ansprengend, um sie mit der Lanze zu durchbohren; diese mit
Lowen - und Ziegenkopf neben einem Baum sich vertbeidigend
hat bereits einen mit dem Schwert sie angreifenden Krieger, der
mit dem Schild in der Linken sich noch gegen sie zu decken

1) Vgl. R. Rochette, antiq. chrét. 11, p. 87, Gerbard Etrusk. Spiegel I,
S. 39. apul. Vasenb. S. 12 I. Millingen, Ann. XV. p. 86. Bullet. 1845 p. 29.
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sucht, halb zu Boden geworfen; ein anderer hinter ihm dringt
mit grossem Speer auf sie ein; ein dritter greift sie mit dem
Speer im Ricken an. Vor dem Bellerophon sucht Einer mit
einem gewaltigen Stein sie zu tdédten. Diesem gegeniiber sieht
Einer mit der Lanze ausserhalb der Hauptscene als halbe Figur
dem Kampfe zu; ein Anderer steht hinter Bellerophon, den Schild
in der Linken und einen Stein in der zum Wurf bereiten Rech-
ten. Die beiden Lapzenkimpfer im unteren Feld sind durch die
Chlamys iiber dem Chiton ausgezeichnet; tbrigens sind simmt-
liche Kampfer in barbarischer Tracht mit phrygischer Mitze,
langen Aermeln und Hosen und kurzem, reichverziertem Chiton
dariiber mit quer und senkrecht durchgehenden Bordiren und
breiten Giirteln. Die Schilde sind oval mit mondférmigem Aus-
schnitt.* Die Tracht der soeben beschriebenen Kampfer bezeich-
net sie wohl hinreichend als Amazonen, wie auch schon Gerhard
(Apul. Vasenb. S. 12 n. 7) vermuthet. Wie leicht Amazonen
mit Minnern verwechselt werden konnen, kann man auf einer
anderen Vase wahrnehmen (Mon. ined. dell’ inst. 1I, 31).

Auf die Werbung des Bellerophon um Philonoe hat Gerhard
(Apul. Vasenb. S. 13) eine Vorstellung gedeutet, welche sich am Halse
der von ihm publicirten, ehen erwahnten Vase befindet (a. a. O.
Taf, VIII). Indessen ist von -O. Jahn (Rhein. Mus. N. F. VI,
S. 295 ff.) nachgewiesen worden, dass hier vielmehr Medea und
Iason in Gegenwart der Boreaden dargestellt sind, womil auch
Pyl (de Medeae fabula p. 29 f.) ibereinstimmt, Derselbe be-
merkt ebenfalls mit Recht, dass ein anderes von Gerhard (a. a.
0. S. 13 n. 20 d) erwihntes und auf Bellerophon und Philo-
noe gedeutetes Vasenbild auch vielmehr lason und Medea varstelle.

Mit grosserem Recht kann auf die Vermihlung des Bellero-
phon ein anderes Vasenbild (Neap. ant. Bildw. S. 310) bezogen
werden, wo Bellerophon mit Petasus, Chlamys und zwei Lanzen,
.den Pegasus neben sich, vor einer Thir steht, aus welcher eine
Frau mit Spiegel und Patera, worauf fiinf Aepf‘el, ihm entgegen-
tritt. Da Aepfel nach Gerhard (4pul. Vasenb. S. 12 n. 5)
zur Andeutung des Sieges, wie zu erotischen Scherzen dienten,
so dirfen wir wohl die Frau fir Philonoe halten, welche Belle-
rophon nach dem Siege iber die Chimaera begriisst; zugleich
wire dabei angedeutet, dass sie ihm als Gemahlin angehdren

4 6
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wird. Die Vermuthung wird unterstitzt durch die Darstellung
aul der Riickseite dieser Vase, wo einem bekrinzten Sanger Nike
einen Kranz reicht; also auch hier eine Beziehung auf Sieg und
Kampfeslohn. )

Nachdem Bellerophon alle Abenteuer ?) iberstanden und
vom Proetus das Geheimniss des verderblichen, von ihm selbst
iiberbrachten Briefes erfahren, beschliesst er, an Stheneboea,
welche ihm so viele Leiden bereitete, Rache zu nehmen; er
kebrt zu ibr zuriick, heuchelt ibr Liebe und beredet sie, ihm
za folgen. Sie thutes und besteigt mit ihm den Pegasus, doch in
der Nihe der Insel Melos stdsst er sie als eire Buhlerin, die
im Meere ersiauft zu werden verdiene, in’s Meer hinab. Dieser
Sturz ist auf einem Vasenbilde bei Inghirami (Vast fice. I, 3)
dargestellt. Bellerophon auf dem Pegasus, welcher durch seine
weisse Farbe und bunten Fligel sich auszeichnet, sitzend, ist
mit einem eng anschliessenden Gewand, das nur Hinde, Fiisse
und Kopf frei lasst, ahnlich wie das enge Gewand der Amazo-
nen, ferner mit Chlamys und Petasus bekleidet, ein bunter, ge-
zackter Giirtel umschliesst die Hiiften; in der Linken hat er
zwei Speere, die Rechte hilt er vor die Augen. Stheneboea im
dorischen Chiton, soeben vom Pegasus herabgestiirzt, sinkt
kopfiber in’s Meer. Ueber ihr schwebt ein Vogel, den Hartung
fur eine Taube und ein Liebeszeichen hilt; Inghirami meint, es
sei eine Eule, welche Athenes Stelle vertrete; ich erklire mich
mit Welcker (Griech. Trag. S. 777) fur einen Seevogel, wel-
cher das Local bezeichnet; das Meer wird ausserdem noch an-
gedeutet durch die Wellen und cine Sepia mit menschlichem
- Antlitz.

Unter die Monumente, welche sich auf die letzten Schick-
sale des Bellerophon beziehen, ist hdchst wahrscheinlich das

1) Welcker (Bullet. Napol. I, p. 34; zu Mallers Arch. §. 414, 1) erkennt
hier vielmehr das Wiederschen des Bellerophon mit der Stheneboea.

2) Welcker (zu Mallers Arch. §. 414,1) fabrt noch die Vorstellung eines nur
halb erhalicnen, bohen, schmalen Craters an, auf dem Bellerophon auf weissem
Fligelross mit Schild und Lanze gegen finf Krieger kampft. Einer unter ihm
gebiickt erreicht den Bug des Thieres, wahrend ihn ein anderer mit seinem
Schilde deckt, ein dritter bedrolt Bellerophon mit dem Schwert, die zwei zar
Rechten fehlen; ein Schwan beisst bei der Hand in die Lanze; unten cin
Panther.
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schine Relief aus palazzo Spada zu zihlen (Fes su Winckelmann
storia 111, p. 14. Guattani Mon. ined. VII, 26. Millin. gal.
myth. 97, 391. Braun, zwolf Basreliefs Taf. 1). Der bis
auf die Chlamys nackte Held, in der Linken die Lanze, hilt ru-
hig stehend den Pegasus mit der Rechten am Ziigel, welcher den
Kopf niederbeugt, um aus der einem Felsen entsprudelnden
Quelle zu trinken; hinter ihm steht ein Baum. Braun, dem
Welcker (alte Denkm. 11, S. 317) beistimmt, hat auf die Nach-
richt bei Hygin (poet. astr. II, 18) aufmerksam gemacht, wel-
cher, nachdem er vom Kampf mit der Chimaera erzihlt hat, so
fortfahrt: wunde victor profugiens post fontis inventionem cum
ad caelum contenderet evolare. Da die Auffindung der Quelle
mit dem Auffliegen in Verbindung gebracht ist, so vermuthet er,
es sei dem Bellerophon die Verheissung gegeben, durch diese
Quelle werde der Pegasus die Kraft erhalten, ibn gen Himmel
zu tragen. Allerdings-gewinnt dann die Vorstellung des Reliefs
eine ganz andere Bedeutung, als wenn man dabei nur an ein ge-
wohnliches Trinken des Pegasus denkt.

Den Sturz des Bellerophon scheint Gerhard (Apul. Vasenb.
S. 11 n. 4) mit der Bindigung des Pegasus verwechselt zu
haben. Auf einem Stein nemlich, den Gravelle (Pierres gravées
11, 51. Millin. gall. myth. 105, 394) bekannt gemacht hat,
schwebt Pegasus in den Liften und will fortfliegen, Bellerophon,
nackt, in der Linken ecine Lanze, hilt mit der Rechten kaum
noch einen Theil des Ziigels. Gerhard meint, es sei hier Bel-
lerophon als der kiihnste aller Rossbindiger, den davonfliegen-
den Pegasus zuriickhaltend, dargestellt; was ich indess sehr be-
zweifle. Denn abgesehen davon, dass Pegasus nach bereits er-
folgter Zigelung nirgends noch so unbindig dargestellt ist, so
giebt auch die Lanze, welche Bellerophon hilt, grossen Anstoss,
da diese bei der Bindigung ein nicht geringes Hinderniss sein
wiirde. Ich schliesse mich daher lieber der Meinung von Thor-
lacius (a. a. O. p. 9) an, welcher hier den Sturz des Bellero-
phon erkennt.

Erwihnung verdient endlich ein im Louvre befindliches Yasen-
bild bei Dubois Maisonneuve (introd. @ l'étude des vases 34), sehr
alterthiimlichen Stils. Ein unbirtiger Mann in einer Art Wamms
halt in der Linken eine Lanze und streckt die Rechte nach dem

6¥*
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Pegasus aus, der von ihm fortschreitet. Vielleicht ist auch dies
eine Scene nach dem Sturz.!) Im Irrthum jedoch befindet sich
Lenormant (cabin. Durand p. 77, 249), wenn er auf der Innen-
seite der dort beschriebenen Vase den Sturz des Bellerophon
zu erkennen glaubt, da das Pferd, welches der Mann hilt, un-
gefliigelt ist, also auch nicht den Pegasus bezeichnen kann,

1) Doch ist cine allerthimliche Vase bei Micali (Mon. ined. 37, 2) zu
vergleichen, auf der ein jugendlicher Mann, fliehend zwischen zwei gefligelten
Plerden dargestellt ist.
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IIl. ERKLARUNG DES MYTHUS.

In der Einleitung haben wir bereits erwihnt, dass durch
mancherlei Umstinde Gotter in die Reihen der Heroen hin-
abgedriickt wurden; wir miissen also, wenn wir einen Heroen-
mythus behandeln, forschen, ob Spuren da sind, welche den
Heros als einen fritheren Gott erkennen lassen. Bei Homer
findet sich in Beziehung auf Bellerophon eine directe Hinweisung
fir eine solche Annahme nicht; bei ihm erscheint Bellerophon
nur als Heros, welcher ausgezeichnete Thaten vollbringt und
darum in erster Reihe unter den berihmten Helden gezahlt wird.
Bei Pindar ist Bellerophon ebenfalls Heros und zwar von einer
mehr ethischen Seite aufgefasst, denn die Bandigung des Pega-
sus fihrt der Dichter nur an, um zu zeigen, was menschliche
Kraft und Klugheit vermége; der Sturz vollends ist durchaus
ethischer Natur. In derselben Weise behandelten auch die Tra-
giker diesen Mythus. Wenn wir dessenungeachtet einen Gott
in dem Heros erkennen, so miissen wir naher eingehen auf das,
was er gethan hat; denn so wie wir aus den Thaten der Got-
ter auf ihre Natur schliessen dirfen, so gilt dasselbe auch von
den Heroen. Und wenn es eine ausgemachte Sache ist, dass
die altesten Namen der Gétter, welche scheinbar nomina pro-
pria, eigentlich aber appellativa sind, auch zugleich deren Eigen-
schaften bezeichnen, so fangen wir figlich damit an, den Namen
Bellerophon genauer zu betrachten.

Dass Bellerophon nicht Bellerostddter und dass diese ganze
Fabel vom Morde des Belleros eine spite und willkirliche Er-
dichtung sei, ist schon oben (S. 9 f.) bemerkt und auch bereits
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angefiihrt worden, dass der Name ’Apysipoving dieselbe Miss-
deutung erfabren habe. Die richtige Erklirung dieses Namens
hat Schwenck gegeben (etymol. mythol. Andeut. S. 126), wel-
cher den Namen von agyijc==Asvxdg, ,,schimmend, hell* und
govtng, als dolische Form fir gavrng von gaive herleitet,
sodass Hermes der Gott ist, welcher die Helle bringt, den Tag
herauffihrt (vgl. Welcker aeschyl. Trilogie S. 131). Als bei
Hermes diese urspriingliche Eigenschaft in den Hintergrund ge-
treten war, wurde auch der Name durch eine leichte Verande-
rung missdeatet; ebenso verhalt es sich mit ITepoeqpovn, Iog-
yo@ovy . dergl. Eine dhnliche Ableitung machen wir auch fir
den Namen Bellegogoving geltend. Dass diec zweite Hilfte
@oveng == @avrng von geaivw nach Analogie der eben erwihnten
Namen abzuleiten ist, leuchtet wohl ohne Widerspruch ein; 1)
es bleibt also noch BeAdsgo dbrig. In dem Worte 7jAcog (7éAiog)
ist der Stamm A, wovon &y, das Licht, von welchem auch o-
eApyn und viele andere Worter herzuleiten sind (vgl. Schwenck
a. a. 0. S. 50. 200 ; Welcker ebend. S. 335; Kret. Colonie S. 11.)
Der spiritus asper verhirtet sich za @, sogar in sz, daher Bel
und wwed (wélhog [moheogl, mwéhoy, méhaayor); aus Bed aber
entsteht 3éA2egog, dhnlich wie von Vw-vdaprg, aidw-alaagog.
Es liegt also peddesgo ebenfalls der Stamm eA, Licht, Sonne
(0éhag, sol) zu Grunde und Beddegogovzrng ist der Lichtbringer,
Sonnengott (vgl. Uschold Vorhalle 1, S. 466). Diese aus dem
Namen gewonnene Bedeutung des Bellerophon wird bekraftigt
durch das oben beschriebene Vasenbild, auf welchem Bellerophon
mit einem Strahlennimbus dargestellt ist, welches Zeichen nur
einem Sonnengotte zukommt. Wenn aber die gefundene Deu-
tung richtig ist, so muss sie sich auch durch die Sagen hindurch
beweisen.

Bellerophon war ein Corinthier; in Corinth aber war von
jeher Sonnendienst, was sowohl aus dem Streite des Helios und
Poseidon (Paus. 2, 1, 6), als auch daraus hervorgeht, dass die
altesten corinthischen Kénige ihren Ursprung von Aeetes, dem
Sohn des Helios, herleiten (Hom. Od. 10, 137). Ferner ist
Bellerophon Sohn des Poseidon - Glaucns, d. h. die Sonne wird

1) Thucydides (4, 42) aberliefert, dass vor den Doriern in Corinth Acoler
gesessen haben.
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aus dem Meere geboren, nach der sehr gewdhnlichen Anschauung
der Alten, dass die Sonne wie sie aus dem Meere geboren sei, so
auch in demselben untergehe; wenn man nicht auf jene kosmo-
gonische Ansicht zuriickgehen will, wornach Alles aus dem Wasser .
geboren wird, wie Homer (Il. 14, 246) den Oceanus yévegeg
wovray und (302) Jewy yévesis nennt. Bellerophon als co-
rinthischer Heros und Sonnengott war um so eher aus dem
Meere geboren, da man in dem am Meere gelegenen Corinth
taglich diese Erscheinung vor Augen hatte. Indessen bin ich
nicht der Ansicht, dass Bellerophon so im Allgemeinen fiir den
Sonnengott zu halten sei, sondern, nach seinen Thaten zu ur-
theilen, fiir die Sonne in einer bestimmten Eigenschalt. Denn
die Naturgdtter wurden unter verschiedenen Namen, welche die
verschiedenen Eigenschaften derselben bezeichneten, verehrt; so
wurde die Erde als Here, Demeter, Dione verehrt, so die Sonne
unter den verschiedenen Namen des Apollo, ebenso der Mond
(Welcker Kret. Colonie S. 10).

Wir haben schon friher gesehen, dass eng mit dem Belle-
rophon Pegasus verbunden ist, welcher ihm jedoch nicht so an-
gehort, wie dem Helios seine Rosse; denn Pegasus ist nicht
Sonnenross in dieser gewohnlichen Bedeutung, sondern hat eine
andere ganz bestimmte Deutung. Das Ross ist Symbol des
Wassers; so bezeichnet auch Pegasus das Wasser, jedoch in
einem eigenthiimlichen Sinn. Sein Vater ist Poseidon, der Gott
des Wassers iiberhaupt, und seine Mutter Medusa, eine Mond-
gottin. Gehen wir niher auf die Wirkungen des Mondes ein, so
sehen wir, dass in sidlichen Lindern der Mondschein von einer
woblthitigen, feuchten Kiihle begleitet wird, daher auch Alcman
sagt (fr. 32 od. 47): ola Aiwg Ivyarne *Eode Toéper xal
Sedavag dleg. So schafft der Mond Feuchtigkeit, Dunst, Wasser.
Deshalb hat auch Artemis, nicht die Jagerin, sondern die iltere,
welche aus der Selene entstand, die Nymphen in ibrem Gelolge
und der Mondcultus ist haufig an Grotten mit Quellen gekniipft
(Welcker Kret. Colonie S. 44, 59, 84). Die Mondgéttin ist
demnach zugleich Licht- und Wassergdttin, was sich am deut-
lichsten in der Medusa zeigt. Medusa, der Mond, die Waltende,
Ordnende — wie alle Lichtgdtter, da sie die Zeit angeben, als
ordnende gedacht werden —, zieht die Diinste aus der Erde an
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sich, umgiebt sich mit Wolken ') und wird so zum Symbol der
Gewilterwolke. Medusa, nachdem sie sich mit dem Wassergott
Poseidon verbunden, gebiert den Pegasus und Chrysaor, dessen
- Sohn Geryoneus ist. ITjyacog ist also gleichsam eine aus den
Wolken sprudelnde Quelle, der aus der Gewitterwolke nieder-
stromende Regen,?) Xovoawe der Blitz, I'novévng (ynevw) der
Donner. Nun sind auch die Fligel des Pegasus leicht erklarlich,
denn es ist damit das in den Liften schwebende Wasser be-
zeichnet, ausserdem vielleicht noch die Schnelligkeit der Gewitter-
wolken.3) Auch die Verbindung des Pegasus mit Zeus ist sehr
natirlich, denn Zeus, als Inbegriff aller Himmelserscheinungen,
umgiebt sich mit der Aegis, d. h. mit Sturm und Regenwolken
(Ritckert Dienst der Athene S. 44) und Pegasus bringt ihm
Blitz und Donner. Dieselbe Bedeutung des Pegasus ersehen wir
aus seinem Verhiltniss zur Athene; sie selbst ‘unterwirft sich
ibn oder Bellerophon bindigt ihn mit Athenes Hilfe. Athene ist
nach Welcker (aeschyl. Tril. S. 284; wvgl. Schwenck Skizzen
S.87) geboren aus Feuer und Wasser, die Gottin des Aethers. *)
Insofern gehdren auch ibr die Himmelserscheinungen, sie hat
daher als Lieblingstochter des Zeus die Schlissel zum Gemache,

1) Rickert (Dienst der Athene S. 45): ,,Medusa ist der Mond, der am
nachtlichen Himmel schwarze Wolken um sich sammelt, Wasser zieht, Sturm’
verkiindel.*

2) Rickert (a. a. 0. S. 46; 98 Not. 105). Lenz (a. a. 0. S. 268) nimmt
elwas ungenau Pegasus als Symbol des Blitzes; er ist nur das unter Blilz und
Donner aus den Wolken niederstromende Wasser, dann gewissermaassen als
pars pro toto das Gewilter, der Blitz. Wenn Pegasus nach eciner spateren
Sage der Eos gegeben wird, so ist seine urspringliche, pbysische Bedeutung
ganz verschwunden.

3) Aus demselben Grunde hat auch die Medusa selbst ofters Fligel, und
die Donnerbiindel des Zeus sind gefligelt; Cousinéry sur les monnaies de la
ligue Ach. 1V, 13.

4) ‘A%1vn Nedoveie (Strabo VIII p. 360. Steph. Byz. Nédww) scheint die Erkla-
rung zu geben far ibr Verhaltniss zur Medusa. Denn Athene, der Aether, zieht das
Wasser an, daher Nedovoia (von vdw, ,, Nliessen**, wovon auch vads, ,,die Wasser-
nymphe*) genannt und am Triton-See geboren (voéw, Towwwris, ‘Augpiroicy,
ebenfalls anf Wasser beziglich). Auch Medusa als Mond sammelt Wasser um
sich, und ist so gleichsam ein Wesen derselben Natur, deshalb aber auch Fein-
din der Athene. Miller (Proleg. S. 314) sagt sebr richtlig, dass Perseus, indem
er dic Medusa todtet, Athene von ihrem Gegenbild befreit.
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worin die Blitze des Zeus liegen (Spanheim zu Callim. hymn.
Pgll. 53 p. 670) und ist selbst Blitzesgdttin (Schwenck Mythol.
d. Griech. S. 57; Wieseler Rheinl. Jahrbb. V, VI, S. 351 ff.).
Ferner hat Athene die Aegis, das Attribut des Zeus, zieht sogar
Zeus Chiton an (Hom. Il. 8, 387) und hat Alles. mit Zeus gemein
(Callim. hymn. Pall. 131). Die Aegis aber haben nur Zeus und
Athene allein vor allen anderen Gottern, sie bedeutet den Wol-
kensturm, welchen die genannten Gottheiten umhingen, gleich-
sam wie Krieger mit einem Schild gewaffnet, um am Himmel
unter Blitz und Donner einherzustirmen. Davon hat Athene .
auch die Beinamen aveudirig, o?9vic') und den bekanntesten
von allen yAavxdrmig, was nicht etwa nur ein allgemeines poeti-
sches Beiwort, sondern gerade characteristisch fir sie ist, da es
nie von anderen Gottheiten gebraucht wird; vgl. Lucas de Mi-
nervae cognom. yAavxwsmeg, Bonn 1831. Athene ylavxdmeg
aber bezeichnet den Gewitterhimmel, denn yAavx@rmig heisst
nicht die blauiugige, sondern die strahlendugige, die gluthiugige;
es ist damit die eigenthiimliche Farbe des Gewitterhimmels be-
zeichnet. In diesem Sinne miissen wir auch die Verbindung des
Pegasus mit Athene auffassen; Athene mit Pegasus ist die
Aethergéttin, wie sie sich im Gewitter zeigt.

Kehren wir nun zum Bellerophon zuriick, so diirfen wir,
glaube ich, nach Erklirung des Pegasus ihn den Sonnengott
nennen, welcher die Gewitter zusammenzieht und im Gewitter
wirkt. 2) So hat Bellerophon eine dhnliche Verinderung in sei-
ner Grundbedeutung erlitten, wie Zeus, welcher im Homer als
Herr des Olympus, Konig der Gotter und Menschen, Gebieter
des Donners und Blitzes erscheint und auch urspriinglich Son-
nengott war (Schwenck Etym. S. 38).

Wir sehen also in Bellerophon die Vereinigung der Sonne
und des Wassers dargestellt, welche auch in der Sage von dem
Streite des Helios und Poseidon ausgedriickt ist, die sich nachher

1) DaAthene so eng mit Feuer zusammenhangt, so wird der Name 437vy
wobl am passendsten von ai9w, glihen, hergeleitet.
2) Pegasus gehort demnach dem Bellerophon in demselben Sinne an, wie
dem Zeus und der Athene yAovx@mes, denn die Sonne zieht das Wasser an
und Wasser ist die Nahrung der Wolken, wie Ovid (metam. I, 271) sagt:
' concipit Iris aquas, alimenlaque nubibus affert.
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friedlich in den Besitz der Stadt Corinth theilen und gleiche
Verehrung geniessen. Daraus wird auch wahrscheinlich, dass,
da erst Sonnendienst in Corinth war und dann der Cult des
Poseidon hinzukam, auch erst nach der Vereimigung Beider der
Pegasus dem Bellerophon gegeben ist, um in ihm als dem Na-
tionalheros der Corinthier die Verbindung beider Dienste darzu-
stellen. Wir finden demnach auch hier eine Bestitigung der
frither (S. 22) ausgesprochenen Ansicht, dass von Corinth die
Vereinigung des Pegasus mit Bellerophon ausgegangen ist. !)
Jetzt werden wir auch eine passende Erklirung dafiir finden,
dass Bellerophon Sobn des Glaucus genannt und warum der
Vater des Bellerophon gerade als Glaucus Poseidon aufgefasst
ist. Dass Glaucus eine Personification einer Eigenschaft des
Meeres ist, steht fest; doch stimme ich nicht der gewdhnlichen
Erklarung bei, dass yAavxog das ruhige, -glinzende Meer (ya-
Anvn) bezeichne, sondern bin dberzeugt, dass damit das vom
Gewittersturm aufgewihlte Meer, in dem sich gleichsam der Ge-
witterhimmel abspiegelt, gemeint sei. So mdchte ich Bellero-
phon als Sohn des Glaucos das minnliche Gegenbild der Athene
yAavx@rreg nennen. 2)

Gehen wir nun zu den Thaten des Bellerophon iiber und
versuchen wir, diese zu erkliren, so ist das wichtigste von sei-
nen Abenteuern jedenfalls der Kampf mit der Chimaera, welcher
ja auch fast ausschliesslich auf Kunstwerken dargestellt ist. Um
aber zu sagen, was die Chimaera ist, miissen wir ihre Abstam-
mung naher betrachten, welche fir die Erklirung wesentliche
Anbhaltepunkte ergiebt.

Die Chimaera ist nach der Angabe Hesiods vom Typhon
und der Echidna erzeugt. Tvpay 3) aber ist der feuerspeiende
Berg, ein Sohn der Gaea, der Erde. Echidna als Schlange weist
auch auf die Erde hin; und wenn nun alle Zeugnisse bei sonstiger

1) Varro setzte die Entstehungszeit des Mythus zwischen die deuculionische
Fluth und den trojanischen Krieg (Augustin. de civit. Dei 18, 13).

2) Dass um Corinth, namentlich im Hafen, haufig sich Gewilter bilden,
bezeugt Pouqueville (voyage d. la Gréce 1V, 53).

3) Tvpdv, Tvpdawy, Tvpweds ist immer dieselbe Person, nicht mebrere ;
Tupuweds st nur eine erweiterte Form, wie ‘A(dwy — Adidwvels, ‘Aduwy —
Saduwvels.
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Abweichung darin iibereinstimmen, dass die Chimaera Feuer aus-
speit, so dirfen wir sie gewiss fir einen feuerspeienden Berg
halten, wie das auch schon die Alten annahmen (Pompon. Mela
1, 15; Plin. hist. nat. 11, 106; V, 27; Serv. ad Virg. Aen. 6,
288). Zu dieser Auffassung passen die Eigenschaften, welche
der Chimaera beigelegt werden, vortrefflich. Dass sie bald drei-
leibig, bald dreikdpfig oder zweikdpfig u. s. w. genannt wird,
kommt auf eins hinaus; denn die Vervielfachung drickt theils
die intensive Kraft, theils die verschiedenen Seiten einer Sache
aus. Vergleichen wir die Beschreibung der Chimaera mit der
des Typhon bei Hesiod (theog. 823 ff.) so ist sie fast ganz die-
selbe. Der Schlangenkopf der Chimaera oder im verstirkten
Ausdruck die hundert Schlangenképfe des Typhon bezeichnen
offenbar das ziingelnde, auflodernde Feuer, welches aus dem
Gipfel des feuerspeienden Berges hervorbricht, was Hesiod schén
in den Worten: yAwaajjae dvogegijoe %edetyuoreg (v. 826) zur
naheren Erklirung der Schlangenkdpfe selbst angiebt. Aus dem-
selben Grunde hat auch Hephaestos, das Feuer, den Beinamen
Kvllomodiwy; weil das Feuer flackert, nie ruhig steht, wurde er
daher lahm genannt, was dann®len Mythus veranlasste, Hephae-
stos sei aus dem Olymp heruntergeworfen. Sehr passend ist
nun das in Schlangenwindungen und zingelnd aus dem Krater
hervorstromende vulcanische Feuer durch Schlangen angedeutet.
Betrachten wir ferner den Loéwenkopf, so fiibrt Hesiod vom
Typhon an, dass seine Stimme geklungen habe wie die eines
muthigen Léwen; womit ohne Zweifel das brillende Getdse eines
Vulcans angedeutet ist.  Dasselbe kdnnte man auch bei der Chi-
maera annehmen, doch scheint hier noch eine andere Anschau-
ung zu Grunde zu liegen, da Hesiod sagt, die Chimaera habe
gehabt den Kopf yagomoio Aéovrog. Das Beiwort yagorog wurde
dem Loéwen gegeben wegen seiner gluthspriihenden Augen und
zugleich wegen seiner braungelben Farbe wurde er ai9wy ge-
nannt, und ist dadurch zum Symbol der Hilze, der Gluth ge-
worden, wie auch der Sirius, Kwaidwv - Kvvatdwy, der
Brandhund, Symbol der Hundstagshitze ist (Welcker Kret. Colonie
S. 17). So scheint mir in dem Ldwenkopfe der Chimaera, ohne
die Bedeutung des brillenden Valcans ausschliessen zu wollen,
doch vorziglich die Gluth . des Feuers ausgedriickt zu sein.
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Es bleibt nun noch der Ziegenkopf ibrig, von welchem das ganze
Ungeheuer seinen Namen erhalten zu haben scheint. Auffallend
ist zupichst, dass allet sonstigen Uebereinstimmung ungeachtet
bei Typhon nichts von einer Ziege erwihnt wird. Man kdnnte -
versucht sein, yluatoc, Ziege, wie alf, alyig, als Symbol des
Sturmes aufzufassen und meinen, durch den Ziegenkopf werde
der Wirbel und Sturm, der den Ausbruch des Vulcans begleitet,
angegeben. Aber wenn auch «if und aiyig als Symbol des
Sturmes aufgefasst wurden, so ist dieselbe Bedeutung doch noch
nicht von y/uatpa anzunehmen, wenigstens durch kein Beispie]
bewiesen. Einige haben geglaubt, dass von y/uacpa auch yel-
papog oder yiuaigog, der Waldbach, !) wegen des Hipfens und
Springens seinen Namen habe, und dass die Chimaera ein Fluss
sei, den Bellerophon als Sonne austrockne. Hierbei stiitzte man
sich besonders auch darauf, dass ein Theil der Chimaera ein
Joaxwy sei, was das sich schlingelnde Wasser bedeuten sollte.
Dagegen bemerkt jedoch Schwenck (Skizzen S. 49) mit Recht:
,,das Wasser wird im Allgemeinen nicht das sich Windende ge-
nannt und kann auch von einer so vielen Dingen zukommende
Eigenschaft keinen generellen Ramen bekommen.“ Auch die
anderen Merkmale wiirden fiir die Chimaera als Fluss nicht pas-
sen, am wenigsten das Feuerspeien. Indessen lasst sich nicht
leugnen, dass gerade der Ziegenkopf ein eigenthiimliches Merk-
mal der Chimaera ist, da auch er und weder der Léwen - noch
der Drachenkopf Feuer speit. Was hat aber die Ziege, von
welcher die ganze Chimaera ihren Namen hat, mit einem Vulcan
zu thun, da sie ein Symbol des Feuers ist, auch trotz aller
ibrigen Aehnlichkeit beim Typhon keine Rede von ihr ist? Alle
diese Schwierigkeiten bleiben, so lange yluacpc fir Ziege erklart
und dieser Name aus dem Griechischen hergeleitet wird, was
ich fir durchaus falsch halte. Das eigentliche Vaterland der
Chimaera ist Lycien oder, wenn wir der homerischen Angabe
folgen dirfen, Carien.?) Wir haben oben bereits erwihnt, dass

1) Dass yeiuagos oder yiuagos nicht von demselben Stamme mit yiuaige
abzuleiten sei, sondern von yéw herstammt, bedarf wohl kaum der Erwahnung.
2) Wenn wir spater die Chimaera aul anderen Orten finden, so ist die Ur-
sache davon in der Beschaffenheit des Bodens zu suchen; iberall, wo_vulcani-
sches Erdreich ist, giebt es eine Chimaera; ebenso ist Typhon bald ili~Sicilien-,
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in Lycien verschiedene Einwanderungen stattgefunden haben
und dass vor den Griechen Barbaren dort waren; wir tragen
daher kein Bedenken, den Namen Chimaera fiir barbarisch zu
erkliren und demgemiss seine Deutung zu versuchen. Denn
wenn auch Schwenck (Etymol. S. 10) mit Recht sagt, dass bei-
nahe alle Namen in der griechischen Mythologie griechisch sind,
so lasst sich doch nicht leugnen, dass manche derselben nicht
aus griechischen Wurzeln abgeleitet werden kénnen, sondern aus
fremden, wenn bestimmte Spuren darauf hinweisen, gedeutet
werden miissen; wir baben denselhen Grundsatz bereits bei der
Erklirung der Solymer und Amazonen befolgt.

Als die ersten Griechen unter Sarpedon nach Lycien kamen,
fanden sie dort die Solymer vor und empfingen von diesen den
Namen des Vulcans in Lycien; die Solymer haben uns in die
semitischen Sprachen gefiuhrt, ich glaube daher, dass Sickler,
wenn ich auch sonst seine Art, Alles aus dem Hebriischen her-
zuleiten, durchaus nicht billige, !) doch vollkommen Recht hat,
* wenn er (Cadmus S. 54) den Namen Chimaera von dem hebriischen
Stamm =nn berleitet; dieses Wort bedeutet brausen, aufgihren,
besonders vom Gihren des Sauerteigs gebraucht, ferner an-
schwellen, ebenfalls vom Aufgihren, welches mit einem Steigen,
sich Hehen verbunden ist. Diese Bedeutung passt vorziglich auf
einen vulcanischen' Boden, unter welchem das Feuer gihrt und
welcher von diesem gehoben wird, bis das Feuer aus dem Kra-
ter hervorbricht. Von diesem Stamme bildeten die Solymer,
welche dem Vulcan den Namen gaben, ein Wort, das die Grie-
chen, welche nach Lycien kamen, in. griechischer Form yiuatox
aussprachen. Dieser Name nun so in griechischer Form gab
wegen der Aebnlicbkeit des Klanges mit yiuccpe, die Ziege, An-
lass, eine Ziege in die Bildung des Ungeheuers hingeinzubringen,
welche diesem Zusammenhang urspriinglich fremd erscheint. So
erklirt sich jetzt vollkommen, warum gerade der Ziegenkopf

bald im Aetna u. s. w.; dasselbe gilt von den Arina-Bergen; vgl. Heyne zur
1. 2, 783.

1) Ich stimme Sickler nicht bei, wenn er auch den Namen Bellerophon
aus dem Hebraischen herleitet, wozu gar kein Grund vorhanden ist; denn Bel-
lerophon, als corinthischer Heros, ist rein griechischen Ursprungs, nicht so die
Chimaera.
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Feuer speit. Nachdem aber dieser Vulcan als personificirte
Oertlichkeéit unter dem Namen der Chimaera in die griechische
Mythologie aufgenommen war, wurden ihm, um ibn in das theo-
gonische System einzureihen, vom Hesiod Typhon und Echidna
passend zu Erzeugern gegeben, !) abgesehen davon, dass iiber-
haupt Riesen und Ungeheuer Erzeugnisse entweder der Erde
oder des Wassers sind. Den Ort in Lycien, wo die Chimaera
sich befunden, giebt Strabo an (14, p. 665 D): ‘Avzixeayo,
doSov Bgog, i ¢ Kaguvdnooos ywelov, dv qagayyly xelue-
vov, xal pera rovrov 6 Koayog ¥xwyv émpag bxtw xel mméhey
ouwvvpoy. mepl Tavra pvdeverar te bon Ta mweol Tig Xi-
palgag. ¥ore 0 ovx dmwdev xal 1 Xipawpe @agayt Tig amod
zob alywedot avereivovoa. Mit dieser Thalschlucht ist wohl
das Thal zwischen Cragus und Anticragus gemeint,.welches vom
Meere an sich zwischen der Stadt Carmylessus und dem Kragos
bis nach Massikytos binaufzieht, wir haben also den Sitz der
Chimaera am nordlichen Abhange des Cragus. Dass hier vulca-
nischer Boden sei, bezeugt Fellows (4sia Minor S. 243), wie
in der Umgegend von Tlos (Fellows Lycia S. 111) und bei
Telmessus (S. 112, 132). Sobald aber die Chimaera als Symbol
des Vulcans aufgefasst war, fand man sie natirlich iberall, wo
vulcanischer Boden war, daher dirfen wir uns nicht wundern,
wenn wir an mehreren Orten in Lycien auf eine Chimaera tref-
fen, da das ganze Land vulcanischen Einflissen und Erdbeben
ausgesetzt war (Fellows Lycia S. 113, 116, 212 w. sonst). So
nennt auch Strabo (14, p. 666 B) eine Chimaera oberhalb
Phellus und Antiphellus, scheint aber, da er von der mythischen
Chimaera nichts erwahnt, hierher den Kampf des Bellerophon
nicht zu verlegen. Indess halte ich gerade diese Chimaera fiir
die urspriingliche, die am Cragus aber nach ibr benannt. Denn

1) Die fremden Gotler werden, sobald sie griechisch geworden sind, in
passende Verbindung mit den gricchischen Géttern gebracht. Dies Verhaltniss
kann enlweder eine Paarung oder Affiliation sein; so wird mit dem Kronos die
fremde Erdmautter Rhea durch die Ehe gepaart; Aphrodite erhielt in der grie-
chischen Religion Ares zum Gatten. Auch unter den griechischen Gottern be-
finden sich solche Verhaltnisse, deren Grund in einem gelehrten System zu
suchen isl. Hermes wird Vater des Pan genannt, Asclepios Sobn des Apollon,
Hymenaeos Sobn der Aphrodite; die Affiliation des Apollo zur Athene ist nur
eine politische.
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wie wir gesehen haben, hat die Chimaera von den Solymern
ihren Namen erhalten, deren ‘erste Sitze wir aber an der Ost-
kiste fanden, wo die Solyma-Berge; gerade bei diesen nun siid-
lich liegt die Chimaera, die Solymer also fanden diesen Vulcan
zuerst und als sie dann @ber Lycien sich ausbreiteten und zum
Cragus kamen, nannten entweder sie den hier befindlichen Vulcan
mit gleichen Namen, oder ‘die Griechen, nachdem sie einmal
von der phaselischen Chimaera gehért, gaben auch der am Cra-
gus denselben Namen. Mit Recht bezeichnet iibrigens Strabo
die Chimaera am Cragus als die, welche Bellerophon bekimpfte,
denn im Xanthusthale, welches am Cragus liegt, hat er ja sein
Abenteuer bestanden. Plinius scheint diese Chimaera nicht zu
kennen, sondern nur die bei Phaselis (hist. nat. 2, 106); und
Fellows (Lycia S. 185, 192, 211, 217) hat auch hier vulcani-
schen Boden gefunden. Heut zu Tage hat die Chimaera aufge-
hort, Feuer zu speien; denn wie Fellows berichtet, sind nur noch
Spuren von ehemaligen vulcanischen Erschiitterungen vorhanden;
aber nicht nur zu der Zeit, in welcher der Mythus entstand,
spie die Chimaera Feuer, sondern noch zu Plinius (11, 106; V, 27)
und Servius (zu Virg. Aen. 6, 288) Zeiten.

Wenn nun Bellerophon als Sonnengott im Gewitter den
Vulcan Chimaera im Kampf tddtet, so liegt dieser Auffassung
derselbe Gedanke zu Grunde, wie dem Mythus, dass Zeus die
Giganten und den Typhon durch seine Blitze niederschmettert.
Es ist bekannt, dass die Gewitter immer die hdchsten Spitzen
und Berge treffen und auf ibnen sich entladen, die Naturan-
schauung der Alten fasste daher, wenn das Gewitter sich um
einen Berg zusammenzieht und die Blitze niederfahren, dies
Phinomen als einen Kampf auf, in welchem der Berg unter-
liegt. 1) Ferner sind es gerade die Vulcane, welche die Gewitter
am meisten an sich ziehen, denn durch die grosse Hitze, welche
den Crater umgiebt, wird Electricitit entwickelt und angezogen,
wodurch sich Gewitter bilden. Um den Vesuv sieht man, wie

1) Offenbar verdankt dieser Naturerscheinung das acroceraunische Vorge-
birge seinen Namen; es ist der Sitz des donnernden Zeus. Noch Dodwell (class.
tour I p. 22) erleble hier einen heftigen Sturm; in Zwischenraumen stirzten
die Blitze dber das Firmament herab und schienen Alles in Gluth setzen za wol-
len; vgl. Kruse Hellas S. 307.
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Reisende berichten, dfters Blitze zucken. Durch den Kampf des
Bellerophon mit der Chimaera, wie dadurch, dass Zeus die Gi-
ganten und den Typhon niederblitzt, ist das Gewitter dargestellt,
welches sich um einen Vulcan zusammenzieht und auf ihm ent-
ladet. Dies ist eine rein physische Deutung; nahe liegt auch eine
andere mehr ethisch - physische, wenn ich so sagen darf. Die
Sonne und die Lichtgdtter iberhaupt stellen, da sie die Zeit
regeln, selbst gewissermaassen die Ordnung dar und Zeus als die
Ordnung der Natur, wenn er die Giganten als wilde Stérer der
Naturgesetze tddtet, erscheint als Erhalter und Wiederhersteller -
der Weltordnung.') Am deutlichsten ist dies ausgesprochen,
wenn nach Pisander (Olympiod. zu Plat. Phaedo p. 140) Zeus
mit Hilfe des Cadmus, des Ordners (von xalw), den Typhon?) -
besiegt (Welcker Kret. Colonie S. 23, 31).

Wir bhaben, da wir die Chimaera in Lycien fanden, auch
angenommen, dass das ganze Phinomen in Lycien spiele. Man
konnte zwar, nach einer neuerdings vielfach geltend gemachten
Ansicht, glauben, dass mit Lycien nicht das Land in Klein-Asien
gemeint sei, sondern iberhaupt das Lichtland (von Avxn) und
somit die ganze Erscheinung in das Gebiet des Lichts, an den

1) Apollo als Sonnengoit todtet die Vulcane Ephialtes nnd Othos, und
Apollo als Sonnengott, welcher Ilarmonie bringt, ist vielleicht ebendeshalb Gout
des Gesanges und der Phorminx; denn diese ist im Gegensatz zur Flote die
beruhigende, zur Harmonie fihrende Musik, was dem Character der Dorier, de-
ren Hauptgott Apollo ist, entspricht.

2) Aus dieser Anschannng, dass die hoberen Lichtgotter die unteren Feuer-
golter unterwerfen, erklart sich auch das dienende und untergeordnete Verhalt-
niss der letzteren und der Gegensalz beider, der durch die ganze griechische
Mythologie geht. Hephaestos ist das in der ganzen Natur verbreilete Elementar-
feuer, von Here, der Erde, geboren, im Gegensatz zu Athene, dem reinen Feuer;
darum verschmaht ihn auch Athene, als er um sie wirbt. Ferner, dass He-
phaestos im Gotterstaate des Olymp als Diener erscheint, welcher den Wein
herumreicht (abgesehen davon, dass der Wein auf valcanischem Boden am besten
gedeiht), kann sich auch auf die Idee von dem den hohen und hehren Gottern
dienenden Elementarfeuer grinden. Wenn Hephaestos dem Zeus bei der Ge-
burt der Athene beistebt (oder Prometheus, welcher hier dasselbe bezeichnet), so
ist darin das Verbaltniss des dienenden Feuers zu dem bohen Schopfungsgott
ausgedrickt, wie er ja auch dem Zeus die Blitze schmiedet. Obgleich auch
andere Gotter am Gigantenkompf Theil nehmen, so ist doch Athene vor allen
andern T'eyavroudyos, der Aether, das reine Feuer im Gegensalz zam Erd-
feuer.
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Himmel versetzen. Allein dawider spricht doch die Ueberein-
stimmung aller Zeugnisse, dass der Vulcan Chimaera in dem
Lande Lycien gewesen sei, und noch jetzt heisst das Thal, in
welches Strabo die Chimaera versetzt, Kullichimari (Pauly Real-
encyclop. Chimaera). Es bleibt uns hierbei nur zu erkliren
iibrig, wie Bellerophon als corinthischer Heros oder Gott mit
der Chimaera zusammenkommt, welche doch ganz nach Lycien
gehort, da bei Corinth kein Vulcan ist, auch keine Chimaera dort
erwihnt wird.!) Ich glaube daher, dass die Chimaera erst spa-
ter in den Mythus des Bellerophon hineingekommen ist, und
zwar auf folgende Weise. Bei den Corintbiern war Bellerophon
Sonnengott im Gewitter, als solcher kam er durch die Colonieen
der Griechen nach Lycien, wo Licht - und Sonnencultus Haupt-
religion war und dem Lande den Namen gab (Schwenck Andeut.
S. 39, 110), hier traf er mit dem als Sonne verehrten Gott zu-
sammen und wurde mit ihm verschmolzen, was sehr hiufig ge-
schah; denn wenn zwei Gotter Hauptbedeutung und Symbole mit
einander gemein haben, werden sie leicht einer fiir den anderen
genommen (Miiller Proleg. S.229). Die Griechen, welche nach
Lycien kamen, trugen, als sie die Chimaera sahen, unwillkiirlich
und nothwendig die ihnen bekannte Vorstellung von dem Kampf
des Zeus mit Typhon und den Giganten auf den Bellerophon
iber und localisirten und erneuerten sie so gewissermaassen;

1) Streber (Ueber die Chimaera auf den Mianzen von Sicyon. Manchener Ge-
lehrte Anzeigen 1839) scheint mir im Irrthum zu sein, wenn er bei Corinth
oder Sicyon eine Chimaera zu enldecken glaubl. Auch kann ich seine Dentung
der Chimaera nicht billigen, in der Gestalt der Chimaera sei ein Wesen sinn-
bildlich ausgedrickt, welches, Feuer und salzige Meeresfluth speiend, Tod und
Verderben bringt. Er findet daher in der Chimaera auf den Minzen von Sicyon
nichts Anderes, als ein Bild der Urgeschichte dieser Stadt, nemlich dass die
ganze Kiste Aigialea auf vulcanischem Grunde stehend urspringlich mit salziger
Meeresfluth bedeckt gewesen sei. Diese Deutung entspricht dem Character der
griechischen Mythologie nicht. Denn die Kosmogonic in den griechischen My-
then ist eine fortwilrende, jalrliche, tagliche; cigentliche Kosmogonie und ihre
Nachwehen und andere einmalige Erdumwandlungen sind sehr selten in die
Mythen aufgenommen, Ueberdies findet sich an der Kiste von Achaja von einem
feuerspeienden Berge durchaus keine Spur. Wenn auf den Minzen von Sicyon
cine Chimaera ist, so lasst sich dies faglich nicht anders erklaren, als dass
Nachbarstadte die Minztypen von einander entlehnten; so war es auch mit Co- -
rinth und Sicyon.

7
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aus Lycien kam aber der Mythus in so verinderter Gestalt mach
Griechenland zurick. Denn Bellerophen war nun' nicht mehr
blosser Sonnengott, der sich im Gewitter dberhaupt zeigt, son-
dern speciell der mit dem Vulcan kampfende Gewittergott. !)
Wir kdnnen daher auf Bellerophon anwenden, was Schwenck
(mythol. Skizzen S. 84) vom Apollo sagt: ,Erst in Asien scheint
der thracische Apolon, welcher wahrscheinlich in Griechenland
als Karneios sich ausbreitete, mit einem dhnlichen lycischen Gott
zusammengeschmolzen und als lycischer Apollon nach Griechen-
land eingewandert zu sein, in Delphi und Delos am beiligsten
verehrt. Dasselbe geschah mit Cadmus und Ewropa, welche,
urspriinglich in Kreta heimisch, spiter nach Theben kamen %)
(Welcker Kret. Colonie S. 43).

Die dbrigen Thaten des Bellerophon, ausser dem Kampf mit
der Chimaera, scheinen nicht fiir so bedeutend erachtet worden
zu sein, da sie auch nicht auf Kunstwerken dargestellt sind.
Wir werden daher ibhre Erklirang nicht versuchen, zamal wir
nicht bestimmt angeben kdnnen, wie viel davon dem urspriing-
lichen Mythus angehért und wie viel spiter hinzngedichtet wurde.
Denn dem Kampf mit den Solymern scheint keine physische
Deatung untergelegt werden zu konnen und es ist wahrschein-
lich, dass, als die Idee des Sonnengottes schwand wnd vor dem

1) Dass eine solche Wechselwirkung zwischen Griechenland und Lycien be-
stand, ist theils aus dem verschiedenen Colonieen, welche von Griechenland nach
Lycien gingen, ersichtlich, theils besonders daraus, dass der Corinthier Proetus
seine Gemahlin Antea aus Lycien bat und dass Bellerophon dorthin gebt; wa-
ren nicht Griechen in Lycien gewesen, so hatte nie Belferophon mit der Chi-
maera konnen in Verbindung gebracht werden.

2) Die Calte des Alterthums folgten meistens dem Zuge der Colonieen und
Wanderangen oder ahmlichen politischen Einflissen und wurden dadurch ver-
andert (Maller Proleg. S. 132, 145). Sobald die Griechen mit fremden Nationen
zusammengekommen waren und deren Gotter kennen gelernt hatten, nahmen sie
auch die fremden an, machten sie za den jhrigen und metamorphosirten sie.
Diese Aufnahme gesehah unter awei Bedingungen, wenn dic fremde Gotiheil
einer inlandischen genau entsprach, z. B. die Mutter Gaea und Rhea; und wenn
in der griechischen Anschauung der fremde Gott nicht war, so dass gleichsam
eine lcere Stelle ausgefillt wurde. Aphrodite war bei denPhoniciern die Leben-
gebende, Gebarende (hauptsachlich auf das thierische Leben bezogen), die Grie-
chen hatten nichts Aehnliches, desbalb nabmen sie dieselbe in ihre Religion
aul. Ares und Dionysos waren ebenfalls urspringlich fremde Gotter.
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Heros zuriicktrat, diesem auch andere beriihmte und glorreiche
Thaten beigelegt wurden. Besonders ist dies mit dem Amazo-
in die Sagen von Bellerophon, wie mir
ch Nachbildung der Heldenthaten des
ineingetragen ist. Einen bestimmenden
3 auch die Weiberherrschaft in Lycien,
ul. 9) in der willkirlichen Weise der
Nachgiebigkeit des Bellerophon herleitet,
iaselbst bestand (Welcker aeschyl. Tril.
igen Erlebnisse des Bellerophon zu er-
1bei der Deutung von Mythen vor Allem
nkte aufzafassen sind; in unserem My-
thus aber ist das Hervorragendste jedenfalls Bellerophons Kampf
mit der Chimaera.

Nur eins wollen wir noch berihren, nemlich das Ende des
Bellerophon, wofiir sich wohl eine passende Deutung finden lasst.
Homer erzihlt von ihm, dass er im aleischen Felde umhergeirrt
sei; da Bellerophon aber urspriinglich Sonnengott und es eine
bekannte Anschauung der Alten war, das Untergehen der Sonne,
des Mondes, iberhaupt der Lichtgdtter mit einer Flucht, einem
Herumirren, ja selbst mit dem Sterben zu vergleichen (Welcker
aeschyl. Tril. S. 127; Schwenck Andeut. S. 73), so liegt es
nahe, denselben Sinn auch dem Umbherirren des Bellerophon
unterzulegen; und wenn ferner Welcker (zu Schwenck S. 361)
in dem Sturz des Phaéthon mit Recht nur eine bildliche Dar-
stellung des Sonnenuntergangs erkennt, so dirfen wir auch den
Sturz des Bellerophon auf den Sonnenuntergang beziehen. Wir
werden aber dann das sediov “4Ajiov nicht von aA&oIar, um-
herirren, ableiten, sondern es mit @Aée, !) welches die Sonnen-
wirme bezeichnet, in Verbindung bringen und das aleische Feld
die Sonnenbahn nennen. 2)

1) Athene, der Aether, wird deshalb auch ’42éc genannt.

2) Sobald Bellerophon nicht mehr als Gott, sondern als Heros aufgefasst
wurde, musste nothwendig das aleische Feld anders gedeutet werden, wie dos
Suchen undIrren auch bei anderen Gottern missverstanden wurde, z. B. bei Io,
Europa u. a. (Welcker Kret. Col. S. 66).

Schliesslich erwahne ich noch in der Kirze cinige von anderen Gelebrien
versuchle Deatengen dieses Mythas, Fribere sind von Banier, histoire de Bel-
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lerophon (Mémoires de PAcad. tom. X, p.116) zusammengestelll, von den neue-
ren nenne ich folgende:
Volcker (Mythol. d. Japet. Geschl. S.119) sieht im Geschlecht des Sisyphus
den Handel, das Seeleben, die Seeher
phon und Glaucus (Vater und Enkel)
ist Bellerophon mit Pegasus ein vollk:
Nach Rickert (Dienst der Athene
des Ungeheuers, der Chimaera, des
Siidwindes. Pegasus ist das Quell -
Hufschlag am ehernen Himmelsgewdlb
mels und der Erde o6ffnet, mit Chrysa
Blat der Gorgo, des wasserziehenden,
Nach Forchhammer (Hellenica I,
cher das fliessende Wasser von der ¢
" tilgt; Chimaera ist ein Sturzbach.
Uschold (Vorhalle I, S. 580) erklart Chimaera fir den Mond, Bellerophon
fir die Sonne ; wenn die Sonne Morgens aufgeht, verschwindet der Mond, d. h.
Bellerophon wdtel die Chimaera.

Druck von J. B. Hirschield in Leipzig.
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