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Zeus und die Gottheit bei Aeschylus. 
—. Tois piv yap madapiort 

Zott dtddozakoc, Sorts ppdłe, tots HBWawv BE romcal 
mów Oh Set ypyota Agyew tpdc. — 

Aeschylus in Aristophanes’ ,, Frósche “. 

Das letzte Motiv aller Empfindungen und Gedanken der Menschen ist die Anschauung, welche sie von 

der Religion haben. Ein religióser Grund liegt in jeder Menschenseele —, mógen wir nun die uns 

immanenten religiósen Ideen als letztes Ziel eines ernsten Dv6d. ceavtév begreifen wollen oder in 

stupider Gleichgiiltigkeit den ohnmachtigen Versuch machen, uns allen Nachdenkens iiber mehr, als 

was irdisch ist, zu entschlagen, mógen wir in frommem Glauben zu einem einzigen Gott aufschauen 

und auf seine persónliche Weltregierung bauen oder andererseits nacktem Atheismus huldigen, immer 

bleibt die rithselvolle Frage bestehen, welche das eigene Ich wegen des ausser und iiber sich an sich 

selber stellt, immer halt uns ein dunkler Strom, der in uns hineinfluthet, in Beziehung zu der unseren 

Sinnen verschlossenen Welt; wir wissen es nicht, wir kónnen es nur ahnen und glauben, von wannen 

er kommt. Die mehr oder weniger von uns gepflegte, aber mit unserem Sein verwachsene religióse 

Idee bestimmt, iiberall verhiillt oder deutlich mitwirkend, unsere Neigungen und Abneigungen und so- 

mit unsere Thaten. Sie ist die allgemeinste Idee, sie ist aber auch, weil beruhend auf dem allge- 

meinsten und verschwommensten Gefiihle, dem der Abhingigkeit von einem sinnlich Unerfassbaren 

ausser uns, die fiir uns selbst und fiir Andere in ihrer Individualitiit am wenigsten kenntliche und 

greifbare unserer Ideen; sie gestaltet sich in jeder Menschenbrust anders, weil sie durch individuelle 

Lebenserfahrungen nach und nach in einzelnen Punkten stufenweis zum Bewusstsein kommt, sich im 

Nacheinander der Zeit kliirt und in keinem Geiste mehr als eine beschrinkte Klarheit erreicht. Gott 

ist ausser uns, aber die Vorstellung von Gott, die wir haben, ist ein Product unseres Selbst, beruhend 

auf der Gesammtsumme unserer Vorstellungen. Die Religionen der Menschen in ihrer unendlichen 

Mannigfaltigkeit geben nur die allgemeinen Formen ab, innerhalb deren sich und seinem Glauben jedes 

Einzelwesen wieder seine besondere Stitte sucht und das um so mehr, je entwickelter der Mensch 

ist, um so weniger, als seine Religion noch Naturreligion, Erzeugniss lediglich seiner sinnlichen Ein- 

driicke ist; um so mehr, als die Menschen ihre sittlichen Beziehungen zu einander durch Gesetze zu 
R 4 REJ 
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regeln suchen und von sich aus auch die Gottheit als eine nach sittlichen Normen waltende Macht 

auffassen. Im solcher Entwickelung regeln sich der Mensch und sein Gottesbegriff gegenseitig. Die 

sich vervollkommnende Staatsform eines zur Cultur aufstrebenden Volkes fiihrt zur Erkenntniss des 

Gesetzes und das Gesetz wieder muss in der Gottheit als letzter Vertreterin, als Racherin des Ver- 

gehens wurzeln. Jedes neu erkannte Sittengesetz dndert dann nothwendig auch den Begriff von der 

Gottheit in den Vorstellungen der Menschen. 

So unendlich schwierig, ja nur annahernd erreichbar es ist, in so fern zur vollen Selbsterkennt- 

niss zu gelangen, als man den eigenen Gottesbegriff erfasst, so viel schwieriger wird die Auigabe, aus 

den Thaten und Aeusserungen eines Anderen auf seine religióse Grundempfindung zu schliessen, wie 

oft man auch zu sehen glauben mag, ob sittlich geliiuterter Glaube, oder Aberglaube in ihm vorherrscht, 

ob innig warme Gottessehnsucht oder dumpfe Gleichgiltigkeit. Man findet gar oft schliesslich das 

eine, wo man das andere vermuthet und weil man der eigenen Religionsauffassung, ja der Selbst- 

tiuschung, da die erstere sich nothwendig mit allem unserem Empfinden amalgamirt, sich nicht ent- 

schlagen kann, missversteht man' die Thaten und Meinungen des Anderen, da man ihnen unwillkiirlich 

den Sinn unterlegt, in welchem man selbst die zu beurtheilende That begangen haben wiirde. 

Welches Recht haben wir nun, aus den Werken eines dramatischen Dichters, des Aeschylus, 

auf die ihn bewegende religióse Kraft, auf seinen Glauben zu schliessen? Es friigt sich, mit welchem 

Rechte wir das iiberhaupt bei den Werken eines Dichters thun, der nicht ein religióser oder kirchlicher 

Dichter sein will und wie wir die eben besprochene Schwierigkeit zu iiberwinden suchen wollen. 

Die Aeschyleischen Dramen als Quelle fir die Erkenntniss der religiósen Entwickelung 
der Hellenen. — ,, Prometheus“. 

Ks sollte dem Leser schwer fallen, aus den dichterischen Werken Shakespeare’s oder Githe’s 

oder Schiller’s iiber deren religióses Leben und tiber ihr Verhiiltniss zum Christenthum klar zu werden 

und wenigstens bei den beiden letzteren hat ihr nicht hinreichend prononcirtes Christenthum viel pro 

und contra veranlasst. Das moderne Drama bewegt sich im Allgemeinen auf dem Gebiete der psycho- 

-logischen Charakteristik, sein Gegenstand ist der Mensch und Menschenleben im weitesten Sinne und, 

wie das auch bei den Alten seit Sophokles der Fall ist, insbesondere die menschliche Leidenschaft in 

ihrem Conflict mit sittlichen Gresetzen, welche letzteren aber mehr als auf den Verhdltnissen der 

Menschen zu einander, als zu (Gott beruhend aufgefasst werden. Gegenstand aller Kunst 

iiberhaupt ist, streng genommen, nur das Menschliche, mag man auch immerhin gewisse Zweige der 

Kunst und mit Recht mit dem Namen der christlichen belegen; letztere stellt doch nur Gott in seinen 

Wirkungen auf die Menschenseele dar. Aller Kunst Gegenstand, da sie der atot)yaus entspringt und 

nur durch atedyete wirken kann, ist das menschlich Sinnliche, das Verhiiltniss der Menschen zu Gott 

und Gott selbst ist nicht mehr ihr Bereich, Wenn auch der moderne Dichter als Spiegel beobachteter 

seelischer Zustiinde und umfassender Lebensbeobachtungen alle die Zustiinde und Thatsachen, deren 

kiinstlerisch gestalteten Reflex er wiedergiebt, in sich erlebt und geschaut haben muss, wenn er auch 

mit der Darstellung der Aussenwelt unbewusst die seines eigenen Ich verschmelzen muss oder es mit 

Bewusstsein thut, so braucht seine in die Kunstschópfung eingetragene Persónlichkeit noch nicht fir 

_ die kenntlich zu sein, welche sein Werk geniessen, am allerwenigsten in Hinsicht auf die Religion des Dichters. 
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So sind in der modernen Poesie Werke móglich, wie die „Braut von Messina*, deren Personen ein 

Gemisch von christlichen und griechisch-heidnischen Satzungen reprisentiren. Kin Drama dogmatischer Ten- 

denz, wie „Nathan der Weise“ ist ein Unicum und eben in dieser Tendenz mehr abwehrend, mehr kiinst- 

lerisch gefasster Anti-Gótze, als dass es des Dichters eigene Religionsanschauung umfassend darstellte. 

Ganz anders ist es da, wo nicht der Mensch gottihnlich, sondern der Gott menschenahnlich 

gedacht wird, wie in den heidnischen Religionen der indo-europiischen Volker; ganz anders in der ein- 

fachen- Zeit des Aeschylus. Wir entbehren fiir die Erkenntniss des Mannes zwar des Materials, das 

uns bei den meisten modernen Dichtern als Complement ihrer Werke zu Gebote steht, seiner Bio- 

graphie, der genaueren Kenntniss seines Ursprunges, seiner Umgebungen, seiner Schicksale im Kin- 

zelnen, seiner miindlichen und schriftlichen Aeusserungen bei zahlreichen Gelegenheiten, aber ein Blick 

in seine Dramen geniigt, um darzuthun, dass des einen Gottes Hoheit der eigentliche Gegenstand sei- 

ner Muse war und dass diese Dramen der ungesuchte, wahrhafte Ausdruck einer innigen Religions- 

empfindung sind. Gerade der drei grossen attischen Tragiker Personen sind in das Dunkel ferner 

Vergangenheit gehiillt und es hat von ihnen die Zeit wenig mehr iiberdauert, als das monwmentum aere 

perennius, das sie sich selbst gemeisselt haben, und auch dieses Monument im Vergleich zur Gesammt- 

heit ihrer Werke nur als Torso. Es ist unter Aeschylus’ Namen nur ein einziges volles Ganze, die 

Orestie, eine aus den drei Hinzeldramen „Agamemnon*, den „Choephoren* und den „Eumeniden* be- 

stehende Trilogie iiberliefert; sonst nur vier Kinzeldramen, in sich geschlossene Bruchstiicke anderer 

Trilogieen: der „gefesselte Prometheus“, die „Sieben gegen Theben*, die ,,Schutzflehenden“ und die 

„Perserć. Aber auch diese geringen Reste weisen in vielfach verdorbenen Lesarten durch. zahlreiche 

Spuren der Zeit verwischte Linien, wie ein Marmor, den lange die Tiefe der Erde verborgen hatte. 

Wie jeder Freund des Alterthums aber es versuchen muss, nach Anleitung von Triimmern das Ganze 

sich zu erschauen, so sei es hier meine Aufgabe, aus den Ruinen der Geisteswerke des Aeschylus die 

Eigenartigkeit seines Geistes selbst in Hinsicht auf die Religion , soweit die Krafte reichen, vorstellig 

zu machen und die religióse Grundidee des Dichters und seiner Zeit als die hóchste Bliithe, die der 

altgriechische Glaube von Gott iiberhaupt getrieben hat, darzustellen. Diese Grundidee concentrirt sich 

in der Person des Zeus. 

Die tiefsten Erregungen der menschlichen Natur, anschaulich gemacht an grossen oder an extra- 

vaganten Thaten und an grossen Schicksalen sind das Feld des modernen Drama (Shakespeare: Caesar, 

Othello, Macbeth). Bei Aeschylus ist der einzelne Mensch nur in sehr bedingtem Maasse Gegenstand 

der Dichtung, seinen Personen fehlt, Agamemnon und Klytémnestra in gewissem Grade ausgenommen, 

das individuelle Geprage; die Seelenmalerei der modernen Tragódie, selbst des Sophokles und des 

Euripides, zeigt sich in ihren Anfingen und bezeichnender Weise erst in der Orestie, dem letzten 

Werke des Dichters. Die Personen sind Typen ihres Standes, wie in den „Sieben* Eteokles, in den 

»Schutzflehenden“ der Kónig Pelasgus, wie Agamemnon zum Theil selbst, wie die Herolde und Boten 

in mehreren Dramen. Individuen sind nur die (jótter und auch diese nur in gewissem Sinne, die 

einzig freie und individuelle Person ist Zeus. Hier passt das Wort aus Prometheus (50): ¢Aeddspos 

Yap odzie dott mAyy Ards. Der Dichter geht in dem Mangel an Individualisirung noch weiter. Das 

Imteresse an den einzelnen menschlichen Personen tritt zuriick neben dem Interesse an den Schick- 

Salen der Herrscherhiuser, an denen sich als den edelsten Reprisentanten des Menschengeschlechtes 

auf die wiirdigste und eindringlichste Weise das Walten des hóchsten Gottes offenbart in Gerechtig- 
je 
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keit, in Strafe oder in endlicher Siihne. Ganz entsprechend dem altgriechischen Staatsbegrifi, der die 

Burger des Staates auf einen Stammheros oder wenigstens einen fpws śróvvuos zurickfiihrte oder als 

Autochthonen auf die miitterliche Erde und sie als durch ein Verwandtschaftsband umschlungen dar- 

stellte, der also den politischen Verband durch den Geschlechtsverband sanetionirte, der dem Einzel- 

nen nur als Glied seines Staates Geltung gab, ihm die Verbannung dem Tode gleich erscheinen liess, 

ganz entsprechend diesen politischen Anschauungen sieht sich der Einzelne bei Aeschylus streng an 

sein Greschlecht gebunden, erst dieses giebt ihm Halt und erhóhte Bedeutung, einzig vielleicht des 

Agamemnon Person ausgenommen, das Individuum sieht sich verantwortlich gemacht fiir die fernen 

Sinden seiner Vorfahren und fiihlt sich selbst Theilhaber an ihrer Schuld. Gleich wie in der Bibel 

das „ich werde die Siinden der Vater heimsuchen an ihren Kindern bis in das vierte Glied“, ertónt 

es aus den Gesiingen des Chors in den „Sieben* (741): 

Ilahatyevj, yap Aéyw xapBastav dxórowov alóva © śę cplrov pśvet. 

Daher kommt es auch, dass man die zeusgesandte "Ary als vom Vater auf den Sohn sich vererbend 

dachte und die Hauser der Atriden und der Labdakiden als ateerfiillte und von Gottes Fluch betroffene 

erschienen. Hat aber des Gottes Rache ihr Werk an den letzten des Geschlechts vollendet oder ist 

sie, wie bei Orestes, in endlicher Siihnung gestillt, dann richten sich Freude und Klage zuerst auf 

das Haus, der Hinzelne steht in zweiter Linie. Eum. 734: Orest. "© Pakhde, 6 oóocaca tods duobs 

Bóuove Lalas rarpgus śorepyuśvov ob tot xarwxiods ue. Sept. 734 fi. axerddv udróxcovws ( Ereoxkfc 

xat [lokvvetxys) abtoddixtor ddywot — tis dv xadappods rópot, tis dv ope hodoetev; 6 móvot Bópov 

véot rahatotot ovuutysis xaxotc. Auf dem Boden dieser Ueberordnung des Geschlechtes iiber den Ein- 

zelnen steht auch das zeusgeheiligte Gesetz der Blutrache, selbst an der eigenen Mutter. Bei Sopho- 

kles ist der strenge Geschlechter- Verband schon wesentlich gemildert. 

Im Vordergrunde steht hiernach dem Interesse des Dichters auf der einen Seite das Geschlecht; 

nicht der Mensch von Fleisch und Blut, sondern ein Abstractum, aber auch dieses nur, um in seinen 

einzelnen Mitgliedern Gregenstand der Offenbarung der Gottheit und der Gesetze, nach denen sie waltet, 

zu werden: das Motiv der Aeschyleischen Tragódien ist das — rein ethisch aufgefasste — Verhiltniss 

der Gottheit zur Menschheit. Die Tragódie ist hier nichts anderes und will nichts anderes sein, als 

Gottesdienst im eminenten Sinne, sie ist in vollster Wahrheit „des Gottes voll* und ein Bild, dessen 

Herrlichkeit in immer neuen Erfindungen dichterischer Schópferkraft gluthvoll die Dramen feiern, 

leuchtet beseelend durch alle Gesinge und Worte: das des Zeus, als wollte der Dichter sein eigenes 

Wort aus den „Schutzfehenden*, den Urgrund seines Schaffens zu bezeichnen, anwenden: „Ildvza tot 

gheyéter — xdv oxóry pehatvas Evvtvylas uspórecot Aaoic**) (87): „Nach allen Seiten hin leuchtet 

er den redenden Vélkern auch in der Finsterniss diisteren Geschickes.“ 

Die Aeschyleischen Dramen sind also Werke der Religion und bei Aeschylus erscheint der 

griechische Glaube auf seiner Hohe, gleichwie in seiner Zeit auch die politische Stimmung seiner Mit- 

biirger die schwungvollste, das Erwachen und die freudige Bewegung aller Krafte am lebendigsten war. 

Kein Zweifel, den bald die Zeit des peloponnesischen Krieges hundertfach gebaren sollte, beriihrte die 

religiósen Heiligthiimer des Volkes und die Schriften und Ausspriiche der ionischen Philosophen und - 

*) Ueber die die Responsion herstellende Conjectur pedatvas Evvtvytac statt uehalvą Evvtdy¢ siehe weiter unten. 
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des Anaxagoras blieben vorlaufig ohne nachtheiligen Einfluss auf den Glauben. Dieser Glaube war 

naiv, denn er kannte keinen Kampf mit dem Zweifel. Fromm und naiv-gliubig war auch Aeschylus, 

seine Religion war die der Vater. Der politisch und religiós conservative Aeschylus war so Liebling 

des gleichgesinnten Aristophanes („Frósche* z. E.) und diesem, im Vergleich mit dem sophistischen 

Euripides, ein Muster frommer Sitte. Der mythologische Reichthum der Hellenen spiegelt sich in sei- 

nen Dramen wieder und er berichtet von den Sagen in frommem Glauben, dafiir biirgt die Innigkeit 

seiner Sprache an den betreffenden Stellen und der Geist des Ganzen. Die Mythen und Sagen sind 

ihm nicht schmiickendes Beiwerk, sondern Herzenssache. Also der Mythus von Io und dem Epaphus 

(Suppl.), von Apollo im Hause des Pheres (Eum. 724), von Zeus und Ixion (Eum. 441), von Zeus 

und Kronos (Eum. 640), die Sagen von Meleager und der Althia (Choeph. 604—611), von Tereus 

und der Prokne (Ag. 1144 ff.), vom Nysus und der Skylla (Choeph. 612—621); sie alle sind mehr 

als blosser Schmuck der Muse. Aeschylus erweist sich hierin als ganz aus dem Boden der Volks- 

religion erwachsen. Preller in seiner „Griechischen Mythologie“ I. p. 828 warnt vor der Annahme, 

dass die religiósen Vorstellungen der Tragiker die allgemeinen, dass sie Thatsachen des Volksglaubens 

seien. Ich meine das Gegentheil, vor allem bei Aeschylus und in seiner im Glauben conservativen 

Zeit. Das griechische Theater war Volkstheater im eminenten Sinne, der Tragiker war schon mit 

der Annahme seines Stiickes auf Geschmack und Urtheil des Choregen, des Sieges wegen auf das 

Urtheil des Volkes angewiesen, dem herrschenden Glauben durfte er sich am allerwenigsten entziehen 

und einen neuen bilden wollen; kein Dramatiker, kein Kiinstler macht oder reformirt seine Zeit, son= 

dern, getragen von ihren Stimmungen und Gedankenstrómungen, schafft er das verklirte Bild der Zeit 

und lehrt die Menschen sich selbst im grossen Ganzen verstehen. Aeschylus steht ganz auf dem Bo- 

den der Volksreligion, aber es ist damit nicht gesagt, dass ein Geist, wie der seinige, den ererbten 

Stoff nicht mit ganz anderen Ideen gefiillt hatte, als es das niedere Volk that. Eben durch die Durch- 

dringung des Volksglaubens mit sittlichem Gehalt erfiillte er die Aufgabe, den Erwachsenen Lehrer 

zu sein und wurde durch die Veredelung der Religion ihr Neuschópfer. Freilich stiess seine Lehre 

von Zeus bald an die ‘Schranken, an welchen bald nach ihm alle traditionellen Begriffe des alten 

Griechenlands iiberhaupt anlangten, und die Unmóglichkeit, diese Schranken zu iiberschreiten, fiihrte 

des alten Griechenthums sociale und politische Auflésung herbei, sie liess die Religion zum Aberglauben 

werden, den die Gebildeten verlachten, ohne etwas Besseres als philosophische Abstractionen als Er- 

satz finden zu kónnen. Die in Aeschylus sich zeigende hóchste Bliithe der griechischen Religion weist 

schon deutlich auf die Unmóglichkeit einer weiteren Entwickelung hin, und wie der peloponnesische 

Krieg dusserlich das Griechenthum der Stadtrepubliken fiir immer untergrub und die schnelle Bliithe 

Athen’s knickte, er selbst ein Beweis der geistigen Schranken, iiber welche die Nation nicht hinaus 

konnte, ohne ihr eigenstes Wesen zu vernichten, so ist auch der ideelle Gehalt der Religion von un- 

sichtbaren, aber um so unzerbrechlicheren Fesseln eingeengt. 

Aeschylus’ Dramen sind hiernach echte, unverfilschte Quellen der Religionserkenntniss im Gan- 

zen, sie sind es auch allen ihren Theilen nach. Ein wesentlicher Unterschied zwischen den Gottes- 

anschauungen der Chére und der activen Personen ist bei unserem Dichter nicht zu finden, nur dass 

die der ersteren sich grossartiger, ergreifender offenbaren. Das gleichartige Geprage der Chorlieder 

und der Epeisodien beruht auf dem Wesen der Zeit und dem Wesen der Aeschyleischen Dramen. 

Die Zeit war eine jugendlich aufstrebende, aber eine noch ungebrochene, in sich geschlossene, die Ver- 



om RE 

schiedenheit der Personen beruhte mehr auf Aeusserlichkeiten, auf Geburt, Familientraditionen, Reich- 

thum, Stellung im Leben und auf dem Charakter, als auf Verschiedenheit der Bildung, der Denkart 

und des Glaubens. Die Bildung war noch eine gleichartige, so ausschliesslich kiinstlerisch und in so 

geringem Grade auf Wissen erbaut, dass der Grebildetere von dem Rohen sich hauptsichlich durch 

den Grad der erlangten Kunstfertigkeit, insbesondere aber auch durch die mehr oder weniger geniale 

Productionskraft unterschied. Diese Zeit stellt sich sowohl in dem Mangel an Individualitit bei den 

Personen als auch in der Stellung des Chors dar. 

Der Chor ist noch nicht zum theilnehmenden Zuschauer abgemattet, dessen Gesinge , wie bei 

Euripides, selbst schon bei Sophokles, zur Handlung in nur sehr loser Beziehung stinden, hier ist er 

immer, ausser im Prometheus, von den Schicksalen der Biihne unmittelbar mitbetroffen und nimmt 

Theil mit Fleisch und Blut. In den „Sieben* wiirde die Kinnahme der Stadt auch dem Chor thebii- 

scher Jungfrauen Verderben bringen; in den „Persern* besteht der Chor aus den mrota llepsóv, den Wiich- 

tern des goldprangenden Sitzes der Herrschaft wiihrend Xerxes’ Abwesenheit und ist von dem Unheil 

des Landes am schmerzlichsten mitbetroffen; im Agamemnon reprisentirt er Argos’ Volk, das nach 

dem Tode des Herrschers der Tyrannis anheimfallt und nimmt Theil in dem Grade, dass er den Mord 

Agamemnon’s mit dem Schwerte zu richen und den Kampf mit den Trabanten des Aegisthus aufzu- 

nehmen im Begriff steht; in den Choephoren stellt der Chor den durch die neue Herrschaft gedriick- 

ten und zu Hass und Rachgier leidenschaftlich entflammten Hausstand Agamemnon’s dar, welcher der 

Milde des vielgeliebten Herrschers nicht vergessen kann; in den „Hiketiden* und in den „Kumeniden* 

ist der Chor der Held des Drama. Demgemiiss bildet in den letzteren die Zufriedenstellung der in 

ihren Rechten' gekrinkten Tóchter der Nacht und vorher die Rechtsentscheidung selbst die eigentliche 

Fabel und die Entsiihnung des Orestes tritt in die zweite Linie; der ganzen Trilogie iiberall durch- 

klingenden Grundton macht das Walten der ’Atqj und der Alxą, der Machte des Zeus und seiner Per- 

son selber aus und am Atridenhause zeigt und bewahrt sich seine Macht. 

In naiver Weise offenbart es sich an den Persern, wie wenig der Dichter auch nur fihig ist, 

den National- Athener zu verleugnen, oder wie wenig er strebt, individuelle Gestaltungen hervorzu- 

bringen. Sein Chor persischer Greise sind ihrem Wesen nach griechische Greise, ihre Gótter sind 

griechische Grótter, ihre Denkweise ist griechich; wenn auch nicht alle Hauptgottheiten erwahnt wer- 

den, so kénnte doch Alles, was von der Religion vorkommt, eben so gut in einem Drama griechischen 

Stoffes mit geringen Modificationen vorkommen. Die Anschauung, die sich in der Ildpodos (98—100) 

darstellt: 

o
r
 

okówącw 6 andtav teod tic dvyp Yvatoe advdges 

tis 6 xparrve) TOOL mydHUatOS edTETOUS dvdccwvy; 

pthóppwy yap mapacalvet Bootoy cis dpxvac Ata, 

zódev odx gotw Omóx Udvaróy akdéavta ovyety. 

ist, schon nach Herodot zu schliessen, ebenso unpersisch, wie sie echt griechisch ist, nicht. weniger der 

durch und durch Aeschyleische Grundsatz von der verhingnissvollen Bedeutung des Reichthums fiir 

seinen Besitzer (163) nnd der Glaube an den Neid der Gótter (362). Vers 449 wird, im Munde 

eines persischen Boten sehr auffallend, der pthóyopos Ildv erwihnt, es wird spiter, um den schon bei 

Hades weilenden Darius auf kurze Zeit ans Licht zuriickzuruten, ein Todtenopfer nach griechischer 
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Sitte gespendet und bei der Erscheinung des Kónigs offenbaren sich die griechischen Anschauungen 

von einem Leben nach dem Tode. Das ganze Stiick erscheint nicht so sehr als das, wofiir es sich 

ausgibt, als die Ausmalung der tiefen Demiithigung der Besiegten, sondern als Verherrlichung der Macht 

des Zeus, die er durch seine "Avy geiibt, als Verherrlichung des Siegers, als Verkiindigung seiner 

Wonne, die durch den dunklen Gregensatz des Greschlagenen und Gebeugten nur um so mehr heraus- 

gehoben wird. Besonders in dem Bericht des Boten iiber die Schlacht bei Salamis tónt mehr der Jubel 

des befreiten Siegers, als der Jammer iiber Niederlage und Schmach. 

Mit dem Stempel eines und desselben gleichartig schaffenden Geistes, eines Glaubens sind die 

Mehrzahl der unter Aeschylus’ Namen iiberlieferten Dramen gezeichnet, auch die Theile der Stiicke 

tragen das Geprige gleichen Glaubens. So wenig Veranlassung ich zu haben glaube, den Chor und 

den Dialog der iibrigen Stiicke ihrem religiósen Inhalte nach gesondert zu besprechen, so viel Grund 

scheint mir vorzuliegen, den Prometheus von den anderen sechs Dramen abzuscheiden. Der ginzlich von 

der sonstigen Manier des Dichters abweichende metrische Bau des Prometheus, das absonderliche Ethos 

der Chorlieder, die glatte, einfache Sprache, die nicht des Schwunges und der Grossartigkeit, wohl 

aber der Aeschyleischen xourńcuaca entbehrt: und im Hinzelnen vielfache Besonderheiten zeigt, die 

Stellung des Chores der Okeaniden, die in Euripideischer Art wenig mehr als theilnehmende Zuschauer 

sind und im Grunde nur dazu bestimmt zu sein scheinen, dem Prometheus Gelegenheit zur Schilde- 

rung seines Vergehens gegen Zeus und der eigenen Wohlthaten fiir die Menschheit zu geben, eine Be- 

stimmung, die in noch auffallenderem Grade dem Vater Okeanos zufallt, ferner vor allen Dingen die 

unfromme, dem Dichter sonst vóllig fremde Art, in der dem Zeus begegnet wird, dass ihm der Sturz 

der Herrschaft vorhergesagt und die Erhaltung derselben an eine demiithigende Bedingung gekniipft 

wird, dass die Moipa und die Epi wee stiirker als Zeus angegeben werden, der diirre Fatalismus der 

folgenden Verse (515 — 520): 
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ff P kę 21 2 7 cą? h MP. odxovy dv dxoljot ye thy rerpwuśvny, 

XO, zl ydo nśrpocat Anyi nAhy del xpazeiy; 

IIP, <odz* oduśt dv nódow unó08 Nndget. 

das Alles stellt mir den Prometheus als ein Drama dar, das so, wie es dasteht, der Dichtung des 

Aeschylus nicht entstammen kann*), zwingt mich wenigstens, die Religionsanschauungen der sechs 

Dramen und die des Prometheus von einander abgesondert zu besprechen. 

Der urspringliche Dualismus in der griechischen Religion. 

Die sogenannten indo - europiischen Vólker bewihren ihre’ Verwandtschaft nicht blos in ihren 

Sprachen, aus denen man sie zuerst nachgewiesen und deren Vergleichung zu der Wissenschaft der 

-  *) Dieselbe Ansicht hat Westphal in Bresiau oft miindlich gegen seine Schiiler ausgesprochen und dieselbe von 
Seiten der Metrik durchgefiihrt. - Ob er das auch sehriftlich gethan hat, ist mir nicht bekannt. 
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vergleichenden Grammatik gefiihrt hat, sondern auch, weil die Sprache die allumfassende Form der 

menschlichen Anschauungen ist, in diesen Anschauungen selbst, vor allem und leicht kenntlich in 

ihren religiósen Grundanschauungen. Man spricht also mit Recht auch von einer vergleichenden My- 

thologie der Inder, der Iranier, der Griechen, der Italiker, der Germanen u. s. w. Aber gleichwie die 

Sprachen, auf neuen Boden verpflanzt, neue Sprachen werden, so auch sind die Religionen, so sehr 

sie die Ziige der gemeinsamen Mutter bewahren, andererseits wieder Kinder der neuen Heimath und 

der neuen Sonne. Skandinaviens Nebel und seine rauh gewaltige Natur pragen sich nicht weniger be- 

stimmt in den diister grossen Gestalten seiner Gótter aus, als in Indiens Mythen deren tropische 

Heimath. 
Alle Religionen der indo -europiischen Vólker sind Naturreligionen, also den Hindriicken ent- 

wachsen, welche der sich noch nicht in sittlichen Beziehungen fiihlende Mensch von der Natur und 

ihren einflussreichsten Erscheinungen empfing. Der Wechsel zwischen Tag und Nacht, Sonnenlicht und 

Finsterniss, zwischen dem Leben des Sommers und dem Tode des Winters ist es hier, der, sein Ge- 

schick am meisten bestimmend, das angeborene Abhingigkeitsgefiihl des Menschen am ersten zur Ver- 

ehrung einer aussermenschlichen Macht gestaltet. Wer vermag zu sagen, in welchen Zeiten, in welchen 

Jahrhunderten den Menschen aus der Erscheinung des Lichtes der Ausfluss eines persónlichen Wesens, 

eines Lichtgottes wurde, wann, dem entsprechend, die Finsterniss als eine Macht geglaubt wurde, die 

des Lichtgottes Walten hemmend entgegentrat? In welchen Zeiten sich immer klarer und bestimmter 

mit der Idee des Lichtgottes diejenige des segenspendenden, des menschenerhaltenden W esens verband, 

das um seiner selbst, aber auch um der Menschen willen mit der Finsterniss in stetem, immer sieg- 

reichem, aber nie ganz geendigtem Kampfe lag; wann sich also der Gott der blossen Naturerscheinung 

mit ethischen Vorstellungen gefiillt hat? Im welcher Zeitfolge hat sich ferner bei den Griechen der eine 

Gott zum rachp dvdpóv te UdeGv te, zu den Góttern des Olymp vervielfiltigt, die, Kinder des einen Va- 

ters, zum grossen Theil, in der bestimmtesten Weise Athene und Apollo, Hermes; Ares und auch 

wohl Hephastus, seine Natur reproduciren, wann geschah das ebenso z. B. bei den Skandinaviern, deren 

oberster Gott' Odin in gleicher Weise in seinen Kindern Thor, Tyr, Baldur u. s. w. die einzelnen Eigen- 

schaften seines Wesens personificirt und sich selbst wiederholt sah? 

Leicht begreiflich finden wir es, dass der hiilfreiche, segenbringende Gott als Person gedacht, 

auch menschliche oder menschenihnliche Gestalt vor dem plastischen Sinne kindlicher Menschen an- 

nahm, denen jede Abstraction, zumal im Glauben, fern lag. Andererseits liegt es nahe, dass die 

Michte der Finsterniss entweder in ginzlich unbestimmten oder in grauenhaften Gestalten vorgestellt 

wurden, und in dem letzteren Falle sehen wir sie besonders als Drachen und als Riesen, bei Griechen 

und Germanen, gedacht und diese in entsetzlichem Kampfe auf Leben und Tod mit den oberen Gottern. 

Indra tódtet den Drachen Vrthra mit dem Blitze, Zeus den Typhon, Apollo den Pytho, Odin hat am 

Tage Ragnarók den Kampf mit der ungeheuren Midgardschlange aufzunehmen, der er, siegend und be- 

siegt, zum Opfer fallt. Dem Lichtreich der skandinavischen Asen steht in Nifiheim die diistere Welt 

der Riesen gegeniiber, auch die olympischen Gótter haben ihre Herrschaft durch furchtbaren Kampf 

mit den Giganten erst befestigen miissen. In zahlreichen Modificationen zeigen sich dieselben Kampfe 

bei den Griechen auf das Gebiet der Sage verpflanzt: Herakles besiegt die lerndische Hydra, Perseus 

die Gorgonen, Bellerophon die Chimara, der Gigantensieg der Olympier findet in der Ueberwindung 

des Riesen Geryon durch Herakles sein Gegenbild. Auch bei den Germanen hallt in der Sage von 
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Siegfried dem Drachentódter und dem Bezwinger der Nibelungen der Mythus von der ewigen Feind- 

schaft der Gótter in Asgard und der Riesen in Niflheim wieder. 

Die tiglich von dem Gotte darniedergeworfene Finsterniss erhebt immer von neuem ihr Haupt 

und die Vorstellung des Kampfes blieb im Bewusstsein der indo-europiischen Vólker lebendig. Der 

hóchsten Gottesmacht stand ein unbezwingliches Etwas gegeniiber, das nach vereinzelten Vorstellungen 

bei den Hellenen, nach der herrschenden bei den Singern der Edda schliesslich die Grótter selbst 

bezwang. Im Uebrigen bekam die hellenische Mythologie mit dem Erwachen des geschichtlichen Lebens 

ein wesentlich neues Geprige, immer aber blieb die Idee eines unbezwinglichen Widerstandes gegen 

die hóchste Gottesmacht und ist bei Homer scharf ausgepriigt. 

Am meisten haben sich bei den Germanen die Miachte der Finsterniss einen festen Platz im 

Volksglauben errungen, wie auch die Persónlichkeit derselben am meisten ausgebildet ist, freilich nur 

in schattenhaften Umrissen, grauenerregend, aber so, dass man sieht, wie die ernstere, schwerere Natur 

des nordischen Volkes und seine dem Diisteren mehr zigewandte Phantasie sich der Gestaltung dieser 

Figuren mit mehr Vorliebe zugewandt hat, als der leichtere Sinn der Griechen unter einem helleren 

Himmel. Der nordische Mann dachte sich sogar den Tag bevorstehend, an dem das Lichtreich der 

Asen dem Kampfe mit der Riesenwelt und deren Verbiindeten unterliegen muss, nach welchem das 

Todtenreich der Hela seine Gótter aufnahm und die Erde ein wildes Chaos wurde. Aber nun offen- 

barte sich, héchst bezeichnend fiir die Sehnsucht der menschlichen Natur nach einem Gott, Allfadur, 

Allvater, ein Wesen, dessen Name ihn fast als einen Gott der Liebe verrith; er ordnet die Erde wie- 

der und fiihrt die entsiihnten Asen, denn auch sie waren nicht siindenfrei gewesen, in ihr Lichtreich 

zuriick, das sie nun kampflos bewohnen. Die Idee dieses hóchsten, wenn auch schattenhaften und bis 

auf die eine That der Persónlichkeit entbehrenden Wesens liegt schon ausserhalb des Kreises der er- 

erbten Religiónsvorstellungen der indo - europiischen Vólker und, wenn man alliiberall in der mensch- 

lichen Natur das Streben nach dem. Monotheismus voraussetzt, so findet man hier, wenn auch nur 

unvollkommen, so doch einen Ausdruck dafiir, der nicht missverstanden werden kann. 

Die Griechen suchten sich einen anderen Weg nach demselben Ziele. Zwar erlagen bei ihnen 

die Typhon's, die Pytho's, die Hydren dem Blitze des Zeus und der Starke der Lichtgótter, aber an 

der Stelle jener vernichteten oder, wie Typhon, unschadlich gemachten Wesen blieb ein dunkles, ab- 

stractes, dumpf gefiirchtetes Etwas, es blieb auch die Vorstellung eines Widerstandes gegen die Himm- 

lischen lebendig. Jenes Etwas musste um so nebelhafter und abstracter erscheinen, je mehr der olym- 

pische Gótterstaat mit allen Einzelnheiten seines Lebens die sinnliche Anschauung fiillte und der dich- 

terischen Phantasie Nahrung vollauf gab. Die Motpa, die Ala, das Uexpwyévov sind nach meiner 

Ansicht nichts anderes als die abstract gedachte Macht der. Finsterniss, sie reprasentiren das dunkle 

Gefiihl des Grauens vor Finsterniss und Tod, das einst in den concreten Gestalten der Drachen und 

Gorgonen seinen plastischen Ausdruck gefunden hatte.. Plastisch concret und als lebendig wollendes 

Wesen stellt sich die Finsterniss in den ’Epwées dar. Die letzteren verrathen auch bei Aeschylus ihren 

mythologischen Ursprung aus der Quelle, aus der ich sie herleite. Aeschylus nennt sie und die Moipa 

geradezu Tóchter der Nacht, sie werden als den Góttern, besonders als der Lichtgottheit in reinster 

Auffassung, dem Apollo, tódtlich verhasst gedacht und ihr grauenerregend. Bei Homer heisst die 

“Epwis gar yepoeoizts, als sollten wir unmittelbar an das skandinavische Niflheim und an die Nibe- 

lungen erinnert werden. Der Glaube an den Kampf der Gótter, wenn auch dieser nicht so roh Ausser- 

2 
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lich gefasst ward, erhielt sich und musste sich erhalten durch die Wahrnehmung, dass alle leben- 

dige Kraft ihr Ziel im, Tode findet, dass alle Gestaltung, alle Form der Verginglichkeit unter- 

worfen ist; und wie er durch den Anblick der taglichen Vorgiinge in der Natur und ihres Wechsels 

zwischen Leben und Tod sich im Bewusstsein der Menschen gebildet hatte, blieb, da dieselben Vor- 

ginge sich ewig neu gebiren, in diesem Bewusstsein der uralte Dualismus der Religion. 

Der Definition des Wesens der Motoa, die Nagelsbach in seiner homerischen Theologie gibt: 

„Die Gótter und die Moipa* S. 127, kann ich hiernach nicht zustimmen: „Der Wille, der diesen 

Gótterstaat beherrscht, ist kein absoluter, kein solcher, vor dem sich Alles beugte und in die Grenzen 

seiner befugten Stellung zuriicktrite. Nun wohnt aber dem Menschengeist ein unabweisliches Verlangen 

ein, der Vielheit ein Haupt, dem gegliederten Organismus des Gótterhimmels seinen Halt in einer allen 

Widerstand ausschliessenden Kinheit zu geben und das Ergebniss dieses Verlangens ist der Motoa 

Ueberordnung (? !) tiber die Gótterwelt, ein weiterer Versuch, das Bediirfniss des Menschengeistes nach 

monotheistischer Weltanschauung zu befriedigen.* — Im Gegentheil, gerade die Moipa, die todte, der 

Entwickelung unfihige Idee, und der Anthropomorphismus andererseits waren es, die die Erreichung des 

Glaubens an einen Gott vom Boden des hellenischen Heidenthums aus verhinderten, Hindernisse, die 

mit dem Wesen des Griechenthums selber verwachsen waren. Monotheistische Anklinge lassen sich 

nur in der entwickelten Zeusidee erkennen, wie ich weiter unten nachzuweisen bemiiht sein werde. 

Keiner Zeit ist die Vorstellung einer Moipa oder móge es Fatum, Schicksal, Bestimmung heissen, 

ganz fremd, auch uns nicht. Es giebt Anhinger des christlichen Glaubens genug, die sich ihrer nicht 

erwehren kónnen und diesen Rest des Heidenthums in sich hegen und pflegen, ohne dass sie sich des- 

halb dem nackten Fatalismus hinzugeben brauchten, was sie bei strengster Consequenz thun miissten. 

Wie oft habe ich, besonders in Norddeutschland, Leute, nicht immer niederen Schlages, wenn sie ein 

Unternehmen berechnet und energisch verfolgt hatten, also bauend auf eigene Kraft und nicht auf ein 

Schicksal, sich beim Misslingen trósten hóren mit einem „dat het nu mal nich sin siillt* — und 

umgekehrt, wie oft hórt man an der Bahre, besonders jugendlicher Todten nicht ein: „Gott hat ihn 

uns genommen“, sondern: „Es hat einmal so kommen sollen*. Man beobachte die Menschen in 

Cholera- oder Kriegszeiten und man wird zum Bewusstsein kommen, dass auch in unserer Zeit noch 

Fatalismus und lebendiger Gottesglaube in dem altererbten Kampfe liegen und dass der Dualismus 

unserer Vater noch keineswegs erstorben ist und die Ziige seines heidnischen Ursprunges bewahrt hat . 

Der Widerspruch, innerhalb dessen die menschliche Seele in diesem heidnischen Dualismus 

unklar befangen ist, macht aber doch seinen Hinfluss auf ihre Vorstellungen geltend. Wie die Motpa 

etwas Todtes ist und zur anschaulichen Persónlichkeit nicht gelangt, fiihrt sie, dem Wirken lebendiger 

Krafte eine seelenlose Fessel, die Sehnsucht herbei, dass das Lebendige den Tod bezwingen móge. 

Diese Sehnsucht erzeugt die Vorstellung des órśpuopov, eine Idee, die auch dunkel in denselben 

modernen Menschen steckt, welche sich des Glaubens an eine Schicksalsbestimmung nicht entschlagen 

kónnen. Sie findet auch im germanischen Alterthum ihre Vertretung. Unsere Sprache hat freilich fiir 

das órśpuopov kein Analogon, eben weil in Folge unserer Religion die Idee einer Motpa oder auch 

nur eines Schicksals bei uns unendlich weniger entwickelt ist, als bei den Hellenen. Die Fatalisten 

miissten ja aber, wenn sie nicht in dem Glauben, das Schicksal wenden zu kónnen, einer segens- 

reichen Inconsequenz theilhaftig wiirden, alle Selbstthitigkeit verlieren und sich blind in das ergeben, 

was da kommen soll. Ganz ahnlich dringt sich bei Homer der Glaube vor, dass menschliche und 
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góttliche Kraft die dumpfe Bestimmung zwar nicht zerstóren, aber hinausschieben oder ihr Kintreffen 

beschleunigen kann. Aegisthos tódtet den Agamemnon Srép aloav, Zeus ist unschliissig, ob er den 

Sarpedon rdhat merpwuśvov aton dem Kampfe entriicken und retten oder ihn der Bestimmung iiber- 

liefern soll. 

Obgleich die Olympier andererseits als Vollstrecker der Schicksalsbeschliisse und als Verhin- 

derer des brśpuopov dargestellt werden, wie das Nagelsbach in dem oben erwihnten Abschnitt seiner 

homerischen Theologie ausfiihrlich darthut: der Gegensatz zwischen der Moipa und den Góttern ist 

so scharf ausgepragt, dass die friihere Behauptung, die Motpa sei dem Gesammtwillen der Grótter 

identisch, in sich zerfallt, zumal wenn man Zeus’ Stellung zu den Olympiern erwigt. Grundzug der 

homerischen Religion in letzter Instanz ist nicht der Polytheismus, sondern der Dualismus. 

Die Weltregierung nach Aeschylus. Zeus, die Moipa und die Krinyen. 

Aeschylus ist eine durch und durch gliubige Natur, seine'religiósen Anschauungen sind mit der 

historisch gewordenen Volksreligion auf das innigste verwachsen und nirgend findet sich bei ihm eine 

Spur eines Bruches mit der Vergangenheit. Auch bei ihm stellt sich der Dualismus der homerischen 

Religion dar. Ich erinnere daran, dass ich von diesem Urtheil den Prometheus ausschliesse, in welchem 

nicht Dualismus, sondern blinder Fatalismus einhergeht; ich meine nur die sechs Dramen mit mir 

echt dschyleisch erscheinender Gottesanschauung. In diesen bewegt sich des Dichters Glaube iiber 

eine Weltregierung in einem versteckten Widerspruch. 

Was denkt sich der iischyleische Mensch, wenn ich mich also ausdriicken darf, unter Motpa 

und den verwandten mythologischen Gestalten? Wesentlich etwas anderes als der homerische Mensch, 

da jeder Schimmer von Ueberordnung dieser Gewalten iiber Zeus, wie sie bei Homer noch sehr leb- 

haft zu erkennen ist, fortfallt. Ich rede hier nicht von der der Etymologie entsprechenden Bedeutung 

des Wortes, wie Choeph. 238 tésoupas wolpas Syov, wo Droysen es mit „Theil* iibersetzt, wie Hum. 

105 év fućpg 08 uoip” dxpdcxenos Booty, wo es Bestimmung, Loos heisst, wie Kum. 476, Agam. 

1266, 1865, sondern von der Moipa als Schicksalsmacht. Die Begriffe Motpa, Alca, “Epwde greifen 

in wesentlichen Punkten in einander iiber und sind ebenso wesentlich verschieden. Selbst noch das 

Ilerpwuśvoy und das Mópotuov greifen hier hinein. Der Begriff uópos diirfte nicht heranzuziehen sein, er 

bezeichnet das Schicksal, das einem Menschen bereits zu Theil geworden ist, meistens in iiblem Sinne 

den Tod. Ch. 446 d¢yets razpóoy uópov, ebenso Ch. 481 Suppl. 805. Schicksal, Loos im Sinne von 

etwas Beneidenswerthem heisst es Agam. 1146. Hum. 502 ist es generaliter fiir Schicksalslenkung, 

fiir das, was der Erinyen und Móren Aufgabe ist, gebraucht: róvt tońow uópov. Auflallend ist das 

Wort in den Choeph. z. E. viv Gad cplroc FADE modev owcyp  uópov stnrw; — wo es den Sinn von 

Mópstuoy hat. 

In den oben erwśhnten Begriffen liegt gemeinsam die Bedeutung des Unheilvollen fiir den Sterb- 
lichen, sie alle bedeuten nichts Gutes, das Ende eines Bestehenden, sei es eines Menschenlebens oder 

menschlicher Schépfungen. Keines jener Worte wird ohne Grauen von dem Sterblichen ausgesprochen, 

ihr Inhalt ist Nachkomme der uralten Machte der Finsterniss. — Am schirfsten driicken den 

Begriff der wesenlosen Entscheidung iiber alles Bestehende die Worter Mópotuov und Ilerpwuśvov aus. 

Das [lexpwuévov und das Mópstuov sind aller Persónlichkeit bar, vóllig gestaltlose Abstractionen. Sie : 
Q* 
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bedeuten das Verhiingte, Méporuov das von der Moioa Bestimmte, wie es auch die Etymologie ergiebt; 

bei dem Ilerpwuśvov hat man sich vor der Auffassung zu bewahren, als sei dabei an eine wollende, 

beschliessende Macht zu denken, es bezeichnet dumpf dasjenige, was ist oder kommen wird, weil es 

einmal ist oder kommen wird. So erscheint es freilich bei Aeschylus, ausser Prometheus, nur an zwei 

Stellen, und auch da ist die Móglichkeit einer anderen Auffassung gegeben oder, richtiger gesagt, die 

Starrheit des Begriffes gemildert (s. unten). Jene Definition passt recht eigentlich auf den Prometheus. 

Ware nicht jede polytheistische Religion an und fiir sich selbstverstindlich inconsequent und wider- 

spruchsvoll, so miisste die Vorstellung von einem Ilsrpouśvoy zum absoluten Fatalismus fiihren, der 

jede Freiheit von Góttern und Menschen aufhóbe. Wir hatten die Idee der „absoluten Pridestination* 

auch auf griechischem Boden, aber ohne dass der Glaube an die góttliche Liebe dieselbe mit dem 

menschlichen Gemiithe versóhnte. So consequent denkt aber der gliubige Grieche nicht, Oedipus Rex 

des Sophokles freilich enthilt bei aller technischen Vollendung nicht viel Anderes als den nackten 

Fatalismus; hier steht jedoch nicht mehr die Religion, sondern die psychologische Charakteristik des Helden 

im Vordergrunde des dramatischen Interesses. Aeschylus ist davon weit entfernt. Freilich ist es Agam. 

68 in dem tedsiza: 086 Th rerpwuśyoy nicht unwiderruflich genau ausgesprochen, ob es Zebs Eévto¢ 

ist, der mohlvdvopos dul qvvatós mokkd nakalcuaca xal qvtogaph  ydvatoc xoviaraw śpstdouśvov 

Oraxvaopevys © av xpotedstors xduaxos dowy Aavaotat Towst W” éuolws, der das rerpouśvov bestimmt 

hat, wenn es aber weiter heisst od oroxówy 088 drode(Swy — dpyde drevsię wapadśkćs:, so sieht 

man, dass von seinem als des $śvioc Zorne die Rede ist, das rerpwuśvov scheint also seine Schickung. 

Ebenso kónnten auch die pópotua, welche olxow Paothelow dz” dovidwy 6Biwv (den rravotaw xvol 

matpdcs) Kókyac dnéuhayéev (156—57) Gótterwillen bedeuten. Entschiedener offenbart sich eine Iden- 

tificirung des uópotuov mit der Bovdy Atós Suppl. 1047 f.: 6 cl tor pópotwóv Zor, cb yévorr’ dy. 
Avis 00 rapparóg got psyńka wpłv drepavzos. Fremdartig aber erklingen dem gegeniiber Choeph. 
103 7d uó uópotuoy yap tov © dAeódspov pévet xat toy mods dhAne Sesrotoduevoy yspóc und Choeph. 
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6 463 toduoc u dośpret xAdovoav edyudtwy. tO udpotuov uśvet ndha. edyougvote © 
Ly v i) * v i D * ve ‘ 

ders aber Agam. 681—85: tics nov dvóualsy 60 
dv kdo, beson- 

és tb nav ryróuwe — ux tts Svtw’ ody 6póusv 
Tpovotatct Tod nerpwuśvov yA@ooav av Tóyą vśuwy; „Wer hat nun so durch und durch treffend den 

Namen (der Helena) gegeben, wenn nicht einer, den wir nicht sehen (Zeus), im Vorbedenken des 

Verhangnisses, der die Zunge (des Benennenden) innerhalb des Schicksalsschlusses leitete?* Droysen 

iibersetzt, mir nicht verstindlich, „der voraus all Verhingniss tiberdenkt, Auch das Wort im Zu- 

fall lenkt.* (??) Geht es bei beiden Interpretationen der Stelle auch nicht mit zwingender Noth- 
wendigkeit aus derselben hervor, dass Zeus Riicksicht auf eine Bestimmung ausser ihm genommen 
hatte, so lassen das doch die Worte zpovofatot tod rerpwuśvov vermuthen und diese Vermuthung wird 
zur Gewissheit, wenn wir auch von anderer Seite einen zweiten weltregierenden Willen neben dem 

des hóchsten Gottes erkennen. Sept. 281 00 yoo m udhkov uy póyns Tó wdpstuov bringt freilich noch 
keine. Entscheidung. 

War das Ilerpwyuśvov etwas vóllig Wesenloses, so finden wir bei der Motpa Spuren der Per- 

sonification, obgleich die Tochter der Nacht niemals in das volle Licht des Lebens tritt, sondern in 

dunklen, unbestimmten Umrissen dasteht. In der Mehrzahl als Motoa: gedacht, sind die Schicksals- 

góttinnen mit den zur vollen Persónlichkeit gelangten Kpwóes identificirt: Eum. 170 poydy Sypavas 

— Tapa vouov Vsóv Ppórsa uży tlwv mahatyevetc 68 Molpac otlaas, dagegen werden sie Eum. 961 
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als Verwandte der Furien bezeichnet: deal © © Moipat patpoxacryyijtat, Baluoysc dpdovouor, navel 

Bóuw pertdxowor — ravrd muórara: ts@v. Andererseits kommt wieder die Motpa als den Erinyen 

iibergeordnet vor: Eum. 334 todto yap kdyos< dtavtaia Moip’ Exéxdwoev durddws Zyew und noch 

entschiedener 346 qtyvouśvatot Adyy tad’ żę” duw éxpdvdy. Von der Motpa als Góttin, die des Schick- 

sals Faden spinnt und zerschneidet, findet sich ausser dem eben angefiihrten éxéxkwoev keine Spur, 

auch scheinen die Vorstellungen der Moipa und der Motoa: nicht streng geschieden. 

Die Moipa ist bald von Zeus oder den Góttern, wie zahlreiche Stellen ergeben, gesandt, bald 

entscheidet sie ohne ersteren die Geschicke der Sterblichen, ihrer Geschlechter und Stidte. In letz- 

terem Falle ist sie, nach allen Bezeichnungen, die der Dichter ihr leiht, etwas, das wie der Strahl 

ohne Wahl zuckt, in beiden Fallen schattenhaft, des vollen Selbstbewusstseins entbehrend. Hierauf 

beruht ihr Unterschied von den Erinyen. Die Moipa ist die echte Macht der Finsterniss, eine dunkle 

unplastische Vorstellung, obgleich der Persónlichkeit nicht entbehrend, die Erinyen sind, die Attribute 

ihrer grauenvollen Gottheit abgerechnet, anthropomorph. Der Moipa Gewalt folgt keiner sittlichen 

Richtschnur, Choeph..910 will Klytaemnestra den Gattenmord mit der Bestimmung, die es einmal so 

gefiigt habe, entschuldigen: 7 Moipa todtwv, & téxvov, rapauia, Orestes ebenso den Muttermord: za! 

zóvóe tolvov Moi’ śrópovysy udpov. Dagegen tritt in Agam. 126—30 xovta 88 rópywy xtijvq npóode 

cd dqutozhydjj Motpa hardtet xpbs m platov die Persónlichkeit deutlich genug hervor, noch ent- 

schiedener an den unten zu besprechenden Stellen, wo ihre Macht neben der des Zeus erwihnt wird. 

Die Aisa braucht nur mit wenigen Worten besprochen zu werden, sie tritt selten auf. Aica 

ist die Schickung, die im Leben des Menschen waltet, ohne den Nebenbegriff des Todbringenden. Auch 

sie wird theilweise neben dem Zeuswillen gedacht, wie Suppl. 544: (Id) dtyy © dvztropov yatay év 

ulcą Brarśuvovca wópov xvuatiav dpiCer. Zeus ist es aber wieder, der nach Suppl. 673 roh$ vóuw 

ulcav dpdot. Persónlich ist die aisa nicht zu denken. 

In den homerischen Gedichten nimmt die Moisa einen sehr grossen, die 7epogotztę Epwóc einen 

geringen Platz ein, umgekehrt bei Aeschylus und das nicht blos in den Eumeniden. Fiir die inzwischen 

eingetretene Entwickelung ist das sehr bezeichnend. Wie ich schon oben ausgesprochen habe, kann 

nach meiner Meinung die heidnische Naturreligion sich nur dadurch innerlich vervollkommnen, dass 

sich bei fortschreitender Cultur die Gótter der elementaren Krifte mit ethischen Ideen fiillen und ins- 

besondere gilt das von dem Verhiiltniss der Motpa und der Fpwósę. Auf dem Boden derselben Vor- 

stellung einer vernichtenden Macht, die dem Lichtreich der Olympier feindlich gegeniibersteht, erwachsen 

sind sie, die Moipa das blinde todbringende Verhiingniss, die Fpwósę Racherinnen der Schuld nach 

Gesetz und Recht, der Afxy folgend. 

Der Wohnsitz der FEowóeę ist die Unterwelt bei dem Zebs cóy xsxunxócwy und den Miichten 

der Finsterniss. Wie die Motpat sind sie Tóchter der Nacht und werden rahatyevetc ea’ genannt, sie 

gehóren eben nicht den erst auf griechischem Boden erwachsenen neuen mythologischen Vorstellungen 

der Hellenen an, sondern den uralten, die aus einer friiheren Heimat iiberkomimen waren, Natiirlich 

kann eine solche geschichtliche Vorstellung nicht in dem Dichter gelebt haben, dem seine Athener 

udróytdovec waren, das rakatysvetę fiihrt aber darauf wenigstens, dass die Hrinyen im Gegensatz zu 

anderen Gottheiten, insbesondere zu den veórepot $eo(, denen auch Zeus angehórt, alter gedacht wur- 
den. Apollo, der hellste, lebendigste Lichtgott, steht von allen ihnen in der entschiedensten Feind- 
seligkeit gegeniiber, die er selbst in List und Betrug zur Geltung bringt. So schliifert er sie im Tempel 
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zu Delphi durch Wein ein (Eum. 728), so hat er friiher einmal (Eum. 723) die Móren, hier mit den 

Erinyen identificirt, iiberredet, die Sterblichen vom Tode zu befreien, so klagen diese in dem furcht- 

baren Óuvos Oścutoc woev@y Kum. 321 ff. 6 Aarodc tic w dziuov Tdnct Tóv0 doawoduevoc rróua, 

uazpóov dyvioua xdptov wóvou —. Ihre Haare sind Schlangen, ihr Anblick gleich dem der Gorgonen, 

sie sind Góttern und Menschen scheusslich und grauenerregend. „Zeus verwies (voll Ekel) dies blut- 

besudelte Geschlecht aus seinem Verkehre.* Zebs yap atuarógopzov nav Śdvos tóde hécyas Fs dnn- 

Ewoato (s. Choeph. 1048, Hum. 64—72). — Alles das sind Erinnerungen an den alten Kampf der 

Gótter in den Religionen der indo-europdischen Vólker. Aber, wie schon gesagt, sie sind bei Aeschy- 

lus nichts anderes mehr, als Vertreterinnen sittlicher Normen, Racherinnen der Blutschuld hier oben, 

unerbittliche Racherinnen auch unten, in ihrer eigentlichen Heimath: éxt 62 <0 tebvudvm zóde uśhos 

rapuxord, mapagoos opevodahys, Suvoc 26 Epwhwv Bśoutos opevy, dodpumxtos, adovd Bportois. 

„Am dem (iiber) zum Opfer Bestimmten ist dieses Lied sinnenberiickender Graus, geistbethórender 

Wahnwitz, der muthfesselnde Erinyengesang, der der Leier Klang nicht duldet, der Menschen Mark 

verzehrt.“ (Vgl. Schillers herrliche Paraphrase in den „Kranichen des Tbykus.*) 

Unausbleiblich ist, wenn auch oft spat ihr Kommen, denn Choeph. 650 atudzov rakatrśpwv 

qlvet uóooc ypdv Buscdgpwy Howds. Sie sind die gyxotot xdves der Klytaemnestra, sie sind die alten 

pórotzot douwy der Atriden, welche die vom Vater auf den Sohn sich vererbende Blutschuld immer 

von neuem verfolgen. Im Hause der Labdakiden sind sie ebenso die Werkzeuge, die des Oedipus 

Fluch durchfiihren. Sept. 720: 

7 1 > 7 (EBI 5% OSA 7 
nśpprxa Tay wheclotoy Ueby, ob Yeots duolav 

Q~ 7 \ > 7 > , 
zavahadń, kaxóuavzw Tatpos edxtatay Howdy 

rehścut tac wepwWówous xatdépas Otdirdda Brabl(opovos. 

Recht eigentlich offenbart sich das Wesen der Moipa, der Motpa: und der Epwées erst dann, 

wenn man ihre Macht mit der des Zeus zusammenhalt. Somit waren wir bei der hóchsten Śchópfung 

unseres Dichters, seiner Zeusidee angekommen. 

Aeschylus selbst muss es gefiihlt haben, dass er, wie sein Volk, sich im Dualismus des Glaubens 

befand, ist doch sein letztes und gréssestes Werk einer Art von Auflésung desselben und von Ver- 

sóhnung der Gewalten gewidmet. Dass die Macht der Erinyen als eine neben der des Zeus bestehende 

und von ihr selbststiindige gedacht ist, beweist das Siijet der Eumeniden selbst. Verfolgen sie doch 

den, welcher auf Apollo’s und folglich auf Zeus’ Befehl, denn Atos rpogńzns dott Aotlov nazpds 

(Eum. 19), den Muttermord begangen hat. Trotzig machen die ptońuac dvógóv xat deóy ’Odvuriwy, 

die aus Zeus’ Nahe Verwiesenen, auch ihr Recht auf den Sterblichen neben dem hóchsten Gotte gel- 

tend. Es steht damit nicht in Widerspruch, dass die Gétter oft den Frevlern die Moipa oder die 

'Epwóes zusenden und diese somit zu Dienerinnen eines Gótterschlusses werden; sie sind eines jeden 

Frevels todbringende Richerinnen. Agam. 55 ff: Óracos 6 diwy 4 te Arókhwvy 4 Ildv 7 Zebs 

olwyódpoov qóov OGuBóay tHvde peroliwy botepórowov rćuret rapafiow Kpwóv. — Agam. 461: 

zóv nohoxtóvwy yap odx doxonot Veol, xehawat © Epwdes ypóvw coynpóv dv dvev Blxać rakw- 

toyst terBd Bloo rdest duavpóy. — Kum. 951 sind aber die Erinyen wieder die selbststindig mich- 
U tigen bei den Góttern iiber und unter der Erde: udya yap Odvarat | rapó © ddavdzow ois W” dno 

RU aiav, weot T dydoónwy waveoms tehéws dtarpdcoouow tots udyv dotódę, toic 6 ad Gaxoówy Blov ©) py b U p 
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duphwntv rapóycuca. —, selbststiindig michtig auch im Wohlthun gegen Sterbliche, aber diese letz- 
tere Potenz. tritt an ihnen erst nach der Versóhnung und ihrer Umwandlung in Eduevédes hervor. 
Immer aber bleiben sie eine neben der Góttermacht nach eigenen Gesetzen handelnde Gewalt und eben 
weil auch sie sittliche Normen vertreten, kann zwar ihr Walten mit Zeus’ Rathschluss zusammen- 
treffen, kann sich ihm aber auch widersetzen; sie haben ihren Ysouóc fiir sich; die Atxy giebt fiir 
beider Gewalten Eingreifen die Richtschnur, aber Atxy, in verschiedener „Ain, Ich bin deswegen 
geneigt, in der Stelle Eum. 389 ft: tis odv tad’ ody dlecał te xat Bźdotev BootHy  Żu06 xAdwv decudv 
Tov uotpóxpawzoy, x Dey  dodśvca cédcov; das mit éx deóvy zu verbindende S09évta rśhsoy nicht 
durch verliehen, sondern durch bestitigt, bekrilitigt zu iibersetzen: die von der Moipa geschafiene 
(mir beigelegte) Satzung, welche die Gótter als endgiiltig (als eine entscheidende) bestitigten, muss jeder 
Sterbliche fiirchten und verehren. Damit fiele das Schol. zu cóv uotpózpavtov: tov ord uotpóv xat 
Je@y careheauśvov. Die Moipa also, die dunkle, bestimmende Gewalt, welche auch den Furien todto 
hdyos śrózhwosy durśdwę gyew und die durch die Worte desselben Hymnus hindurchblickt: qfrjvo- 
uśvarot kdyn ród” żę” duty żxpóydy, die Motpa hat den Erinyen ihre Macht verlichen, die Gótter sie 
nur angenommen und gelten lassen. Wenn nun am Schluss der Eumeniden das hier ausgeschlossene 
Ineinandergehen beider bestimmenden Gewalten vollendet oder wenigstens eine Verséhnung hergestellt 
wird, so liegt das tief in der Gottesanschauung des Dichters begriindet, die unbewusst aus dem Dua- 
lismus herausstrebte. Aber wenn auch von jetzt ab nach dem Richterspruch der Areopagiten und 
Athene's Entscheidung die Erinyen als ceuvat Seat die Segenspenderinnen des attischen Volkes sind, 
so bleiben sie auch als solche neben Zeus und in der Vereinigung mit ihm eine Macht und es heisst 
am Schluss: Zebę 6 ravórzac  odrw Moipó te ovyxarśga. Freilich sind sie der milden Macht der 
Hew} im Munde der Pallas gewichen und auf sanfte Weise siegte Zeus (973): dX’ éxpdtnse Zebs 
dyopatoc ving © dyddóv gprs quetépa Biż ravró. Aber dennoch findet sich selbst im Munde der 
sanft tiberredenden Athene die verhiillte Drohung (826) xdyó rśrowa Zyvi, wat cf del Aśyew;  xat 
zkijdas olóa Bhuaroc udvy Dedv, dv @ xepavvdc docw 2agpayrouévos: AAA’ oddży adtOd Set. Diese 
Worte sind eine ferne Erinnerung an die alten Gótterkiimpfe. Aeschylus glaubt nun zwar an eine 
einige und persónliche Schicksalsmacht, aber auch nach der Eumeniden Versóhnung besteht sie aus 
den zwei alten Factoren, zumal da Zeus auch als derjenige gedacht wird, der die Satzungen des Hades 
anerkennt und Jeden straft, welcher ihm seine Beute entreisst, z. B. den Asklepios (Agam. 1022 ff). 
Es ist ein guter Schritt gethan zum Glauben an eine einige Weltregierung, so weit nimlich der Be- 
griff Welt damals reichte und zu dem in Zeus verkórperten Monotheismus, der in letzter Instanz durch 
die Dichtungen des Aeschylus hindurchleuchtet, aber vernichtet ist der Dualismus im Glauben nicht, 
er ist nur iiberdeckt. Stimmen doch von den sterblichen Richtern iiber Orestes’ Schicksal sechs fiir 
die Erinyen, sechs fiir Zeus’ Willen und erst der calculus Minervae entscheidet. Muss sich doch 
auch die zeusgeliebte Io, dem Zorn der Hera und der Bestimmung weichend, den Qualen der langen 

Irrfahrt unterwerfen. 

Mit nicht geringerer, eher noch grósserer Schiirfe bekundet sich die Theilung der Macht in dem 
Verhiltniss des Zeus zu den véptepor Yeof, den dunklen Gewalten der Erde, denen die Todten an- 
heimfallen , dem ’ArSwveds, dem ‘Epy%c xdóvtoc u. s. w. Diese bilden ein Reich fiir sich und, ganz 
den R akmincch der, wenn ich so sagen soll, vorgriechischen Vater gemiiss, glaubte man das Grauen 
und den tiefen Schauder, mit dem der Sterbliche der Todesmiichte gedachte, auch auf die Lichtgótter 



Sz A eee 

iibertragen zu miissen. Nur Zeus ist dariiber erhaben, seine Rache reicht selbst in die Unterwelt 

hinein, denn Suppl. 413 ff. heisst es: uńc dv Bey Zdparow GO (Bpouśvac  dudóvcec dude tov raved- 

hedpov deóvy Bapdy Góvotzoy Dycdpec” dhdotopa Ge ob6’ év "Atdov tov davóve 2hevdepot. Mir scheint 

hier der navóhedpos Yede der beleidigte Zeus zu sein, aber Vollzieher der Strafe ist unten “Avdys, 

dem der Frevler aus Zeus’ Handen anheimfillt. Suppl. 228 ff. 0368 uy ’v “Ardov dwóv góry patatwy 

alzias, npdgas róde. xdxet Sincle: taprdaxiad’, ms kógoc, Zebę dkkoc vy xauodow Dordrac Stuas. 

Dort findet des oberen Gottes Gewalt ihre Schranke, so weit sogar, dass die ‘Ixétides gerade in der 

Parodos, dem gliinzenden Hymnus zur Feier des hóchsten Gottes, zuletzt die nach unseren Begriffen 

sehr unfromme Drohung ausstossen kónnen, dass sie sich, wenn von Zeus unerhórt, willkiirlich seinem 

Reiche entziehen und dem Tod in die Arme werfen wiirden. 

Alle Verneinung des Lebendigen, alle schon geschehene Zerstórung eines Bestehenden, aller Tod 

ist der Macht des Zeus entzogen, er kann die Vernichtung aussprechen als Richer jeden Frevels, aber 

sie nicht aufheben, den Tod nicht fiir immer hinausschieben; żv "Atdov endigt seine Macht. Anderer- 

seits ragen des Hades Gesetze in die Lichtwelt hinein und die Erinyen sind neben Zeus deren Ver- 

treter auf der Erde. 

Der Aeschyleische Gottesbegriff im Allgemeinen: Zeus und die olympischen Gótter. Des 
Gottes Vorgeschichte und seine Kampfe. 

Haben wir so eben von einem Dualismus der Weltregierung gesprochen, so miissen Wir uns 

* hiiten, das Wort Welt im modernen Sinne zu verstehen. Der altgriechische Glaube entbehrte noch 

der Weltanschauung, der Gedanke einer kosmischen Weltordnung, der in dem asiatischen Ionien bei 

einem Thales, bei einem Pythagoras, bei dem Erbauer des Ephesischen Dianentempels Theodorus von 

Samos: zuerst aufzudimmern begonnen hatte, war und blieb dem Glauben fremd; ebenso wenig enthielt 

derselbe eine Spur von consequenter Scheidung einer materiellen und einer nicht sinnlichen Welt. Der 

durch und durch kiinstlerisch angelegte Grieche wusste Uebersinnliches nur insofern zu denken und 

anzuschauen, als er ihm plastisch sinnliche Form verlieh, die Gottheit wurde ihm im Anthropomor- 

phismus zum Menschen und nur das sinnlich Nahe, die Erde, oder richtiger ein sehr beschrankter Kreis 

auf der Erde, die griechische Heimat, war seine Welt. Nur der griechische Mensch wurde in seiner 

Nationaleigenthiimlichkeit und in seinem Glatben angeschaut und begriffen, das „Fremde* mit grie- 

chischem berechtigten Nationalgefiihl und mit griechischem Vorurtheil verachtet. Wurde die fremde 

Vorstellung acceptirt, so amalgamirte sie sich bis zur Unkenntlichkeit mit griechischen Anschauungen. 

So kam es, dass dem Aeschylus seine persischen Greise unter den Handen zu griechischen Greisen 

wurden; mógen auch seine „Perser* beginnen: Tdóde uży Iepcóv cóv otyoudvwy Ehkdó 86 alav mote 

xahsizat und einzelne fremdartige Ausdriicke wie pakńv fiir Konig darin enthalten sein, das Stiick ist 

durch und durch griechisch mit verschwindend geringen Spuren fremdartigen Gepriiges. Ganz anders ver- 

hielt es sich mit der Fahigkeit, sich in fremde Nationalititen hineinzudenken, bei den asiatischen Griechen. 

Homer freilich zeigt noch keine Spur von einer verschiedenartigen Behandlung der Troer, Myser, 

Aegypter und der Griechen, Herodot aber, unseres Dichters jiingerer Zeitgenosse, weiss die Nationen 

schon mehr als dusserlich, er weiss się auch in ihrem. Wesen zu unterscheiden. 

Vóllig so wie es mit der Unfiihigkeit des Dichters stand, sich des griechischen Nationalcharakters 
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zu entschlagen und sich in das Fremde hineinzuversetzen, ganz so war es mit der Welt des Lichtes 

und des Lebens gegeniiber der Finsterniss und dem Tode. Dem letzteren blieb seine Vorstellung 

grauend abgekehrt. Welt war ihm, was da lebte und webte im Sonnenlicht, hier schuf seine Gestal- 

tungskraft, in dieser Welt bildete sich die Kiinstlerseele die Gottheit mit Innigkeit des Herzens, mit 

Furcht und Liebe. Das All der menschlichen Schicksale auch nach dem Tode zu umfassen, vermochte 

sein Glaube nicht, ihm war es kein Widerspruch, wenn die Macht der weltregierenden Gottheit ihre 

Grenze an den Pforten des Hades fand, da die Welt selbst, riumlich begrenzt, sich ihm dort schloss. 

Der Gedanke an den Tod und seine Gottheiten driingte sich nur, weil unabweislich, in seinen reli- 

giósen Vorstellungskreis hinein, nicht herbeigerufen, nicht im Bewusstsein mit der gesammten Reli- 

gionsanschauung verwoben. Wenn wir aber irgendwo innerhalb der Entwickelung griechischer Reli- 

gionen das natiirliche, immanente Sehnen des menschlichen Gemiithes nach dem Monotheismus erkennen 

wollen, so haben wir dasselbe nicht in der dunklen Vorstellung der Motoa bethatigt zu sehen, son- 

dern in der lichten, gewaltigen Gestalt des Zeus. Aeschylus wird uns dazu die sprechendsten Beweise 

liefern. 

Bei Homer stellt sich uns die griechische Religion als kaum aus der Naturreligion herausge- 

wachsen dar und in zahllosen Fallen lassen sich in den Góttern die Personificationen blosser 

Naturkrifte erkennen. Die Anschauung von der Gottheit als einem Inbegriffe aller Sittlichkeit liegt 

noch in ihrer Kindheit. Der Gótterstaat, den ein naiver Glaube wirklich auf dem Olymp thronen 

sieht, in Wohnungen, welche den menschlichen conform gedacht werden, ist zwar schon gebildet und 

Zeus ist sein gewaltiges Oberhaupt, aber entsprechend den politischen Verhśltnissen auf der Erde, wo 

die Grotpeedes Bacthzjes oft dem „Hirten der Volker“ gegeniiber starke Emancipationsgeliiste verrathen, 

sind die inneren Verhiiltnisse dieses Staates nichts weniger als normal. Plato und andere Philosophen 

wiirden ein Recht haben, es dem Homer zum Vorwurf zu machen, dass er der Verbreiter niedriger, 

unsittlicher Begriffe iiber die Gottheit gewesen sei, wenn nicht der Dichter der homerischen Gedichte 

eben darin des herrlichsten Ruhmes wiirdig wire, dass er uns ein so unverkennbar ewig treues Bild 

seines Volkes und seiner Zeit geliefert hat. An den Volksvorstellungen selbst war er unschuldig. Aber 

seine seligen Grótter bekimpfen sich mit roher Leidenschaft, mit Heimtiicke und Gewalt, hóhnische 

Schadenfreude empfinden sie beim Leid des anderen, heimtiickischer Hinterlist machen sie sich, wie 

Pallas bei Hektors letztem Kampfe, selbst gegen Menschen schuldig, der hichste Gott ist ein Muster 

unsittlicher Liebe und seine Ehe das Musterbild einer Ehe, wie sie nicht sein soll. Die Vorstellung 

von der Gottheit war naiv-roh wie der Mensch, von einer allgerechten Fiirsorge des Gottes fiir diesen 
war nicht die Rede, hóchstens dass Gótterlieblinge wie Odysseus, Aeneas, Achilleus u. a. des bevor- 

zugenden Schutzes einer Gottheit genossen. Die gewaltsam rohe That der Leidenschaft, wie sie auf 

Erden dem ungebindigten Sinne der Menschen entsprach, charakterisirte auch die Gottheit sowohl des 

Olymps Bewohnern, als auch den Sterblichen gegeniiber. Verséhnen kann uns mit dem sittlichen Cha- 

rakter der homerischen Gedichte nur der giinzliche Mangel an Raffinirtheit in der Unsittlichkeit, die 

Kindlichkeit der letzteren. Mit allem dem wird freilich der unsiiglich holde Zauber homerischer Poesie 

nicht getilgt, — doch hiervon zu sprechen ist nicht meine Sache. 

Kein Philosoph wiirde es gewagt haben, dem Aeschylus einen iihnlichen Vorwurf zu machen, 
Wie dem Homer, nur dass ich den „Prometheus* auch hier ausnehmen muss. Mit heiliger Scheu, mit 
inbriinstigem Glauben, ganz gesattigt von dem hehren, gewaltigen Bilde, furchtvoll und demiithig und 

3 
l 



=D. 

wieder in gluthvoller Begeisterung, weil, um der Pythia in den Eumeniden nachzusprechen, ihr Zebs 
dvdeoy excise ppźva, naht sich die Muse des Dichters dem Bilde des Grottes. Hier ist alles Verehrung, 

alles frommes Aufschauen; keines von den sechs Stiicken, das nicht recht eigentlich bestimmt ware, 

des hóchsten Gottes Herrlichkeit darzustellen. Kein Dichter nach ihm hat in der Gluth des Glaubens 

den Aeschylus erreicht. War es doch die Zeit, in der sich Zebs owrńp dem Griechenvolke gewaltiger 

als je offenbart hatte und wo das Wort Pers. 827 gegen die Perser galt: Zeds tot xohactys tHy drep- 

xórwy dymy  opovqudrwy Śreczw, eddvvoc Bapds.’ Die hóchste Kraftentfaltung, die dem nationalen 

Griechenthum zu Gebote stand, war also in Athen durch Zeus geweckt; nicht lange nachher und es 

bewiihrte sich das andere Wort Pers. 96 ff., ein Gredanke, den der Dichter, wie es scheint in bestimm- 

tem Vorgefiihle der Zukunft, oft ausgesprochen hat, an den Athenern selbst durch den peloponnesischen 

Krieg: gthógpwvy yap rapacatver foochy ets doxvac "Ata, zódev od% Sow Órżx Uvaróy dhótavca 

evyetv. Durch den Krieg war mit der gebrochenen politischen Kraft auch die Glaubensinnigkeit ge- 

brochen, innerhalb derer allein das Volk einen Aeschylus erzeugen konnte. 

Zeus, der Vater der Olympier, ist bei Aeschylus durchaus nichts anderes mehr, als Lenker 

und Ordner der Welt nach sittlichen Normen. Alles Bestehen und im Menschenleben alles Gresetz 

findet seinen Halt in ihm. Zu dem Gedanken aber, dass er auch die Welt geschaffen, vermag sich 

der Dichter nicht zu erheben. Im Gegentheil, er ist zwar unsterblich, denn er heisst Suppl. 574 Zeb< 
aimyvos xpéwy dxadotov, doch wird er nicht als von Ewigkeit her existirend gedacht, er ist Kpdvov 

mais und hat auch nach Aeschylus seinen Vater gewaltsam vom Throne gestossen, wie die Erinyen 

ihm zum Vorwurf machen. Auf die in diesen Vorstellungen liegenden Widerspriiche scheint der Dichter 

nicht gekommen zu sein: Zeus ist ewig, aber er war nicht von Anfang her, er ist Welterhalter und 

Leiter, aber nicht Weltschópfer und auch in dieser Beziehung birgt sich, von seinem Glanze iiber- 

strahlt, hinter ihm ein dunkles Rathsel, die Unklarheit des Glaubens. An Zeus als Naturgott erinnern 

nur verklingende Reminiscenzen. Die Wolken des Himmelsgottes werden Suppl. 780 erwahnt wéhas 

qevoluay xamvbę végecor yettov@y Ards. Sein Blitz ist versiegelt, denn des Gottes Gewalt ist eine 

geistig wirkende geworden. Zwar wiinscht der Jungfrauenchor in den „Sieben* den heranstiirmenden 

Feinden an (629) rópywy & gxtobev Bahay Zeds ove xdvor xspavv, doch diirfte es mit einer solchen 

Anwiinschung nicht allzu streng zu nehmen sein; sonst ist die dussere Gewalt nur das letzte, das 

furchtbarste, aber nicht ohne Noth versuchte Mittel des Gottes. 

Der olympische Gótterstaat des Homer ist bei Aeschylus kein Staat mehr. Die niederen Gott- 

heiten alle umschlingt ein unumschriinkter Wille, sie sind zu der Rolle der Vermittler zwischen der 

hóchsten Gewalt und dem Menschen herabgesunken, nur sie verkehren mit dem Sterblichen und be- 

treten, wie Apollo und Athene, die Erde, wihrend Zeus hoch oben thront. Apollo hat seine Gabe 

der Mantik, Athene ihren hellen Geist von Zeus und fiir Zeus (Hum. 850 gpovety 08 x’ duot Zebs 

Zéwxey od xaxós), bei den iibrigen Góttern ergibt sich ihr vélliges Aufgehen in den Willen des 

hóchsten Gottes dem unmittelbaren Gefiihle des Lesers. Ueber die Artemis heisst es Agam. 134 

otxm yap exipdovoc "Apteuts dqvd mravolow xvol rarpds abtétoxov mpd Adyou poyepay nróxau dvo- 

uśvotot* otvyet 88 Oztmvov detHv —, jedoch ist hier von keinem Hass der Góttin gegen Zeus’ Adler, 

also von keiner indirecten Feindseligkeit gegen diesen selbst die Rede, das dvouśvotot ist conditional 
zu fassen und die mruvol xdvec racpós sind im Bilde die Atriden selbst. Artemis’ Groll ist parallel 

gestellt dem strafenden Zorne des Zeus iiber das Uebermaass der Macht des Agamemnon in Aulis; 
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von da aus nahm das Unheil mit dem Iphigenienopfer seinen Anfang. Sonst heisst es von Zeus im 

Hinblick auf die iibrigen Gótter, Suppl. 595: On’ dpyds (sch. dpydc) dodzwac Dodlwy tH uslov 

xperoaóvwy xpativery odtwos dvmwdev fuśvov ager udtw. mópeont 0’ Zpyov bę Eros onedoal t thy 

Boóhtos pźpet ppńv. Die Stelle ist bis xdtw controvers, ich fiihle mich also verpflichtet, zum wenigsten 

meine Erklirung hierher zu setzen. Der Scholiast bemerkt zu on’ dpyds, wie er schreibt: ody Oxd 

zde dpyde BE twos rów zpztooóywy xadńjyuevoc, zu 00 tos dywdev: 0d oepet xdcw dy udróc. Das 

On’ dpydę scheint auch mir unhaltbar und mit Hermann in apydc verwandelt werden zu miissen, aber 

mit der durch denselben hier trotz des zadńusvos festgehaltenen gewóhnlichen Bedeutung von dodlu, 

eifrig sein, also dienstfertig sein, kann ich mich nicht befreunden; sie macht die an sich schwilstige 

Stelle geradezu unverdaulich. Ich halte an dem xadńuevos fest, um so mehr, als das Bild des Sitzens 

oder Thronens in der ganzen Stelle durchgefiihrt ist und verbinde <td mit xparóvew, mache das 

xpetacóvwy von uelov abhiingig und sehe das odrtwoc dvwdev fuśvoo als gen. abs. an. „Unter Nie- 

mandes Herrschaft sitzend achtet er (scheut er, beschriinkt er sich auf), in niederer Sphire (xdcw), 

das Herrsein in geringerem Grade als Stirkere, da Niemand iiber ihm thront. That wie Wort ist 

eilig vollbracht, in allem, was der berathende Geist erzeugt.*  Fiir meinen Zweck ist es iibrigens 

gleichgiiltig, ob man or’ dpydc 0 odcwos dońćwy. mit „unter Niemandes Regiment eifrig (dienstwillig 

bemiiht)* iibersetzen will; das ist Geschmackssache. 

Trotz der hier hervortretenden grossartigen Auffassung von Zeus’ Allmacht blickt dennoch auch 

bei Aeschylus ein Rest der alten Sagen iiber des Gottes geschlechtliche Verhaltnisse und die Eifer- 

sucht der Hera gerade in den ,,Schutzflehenden“ durch. Aber eben die Art, wie erstere angedeutet 

werden, letztere gesiihnt wird, zeugt fir die Hoheit der Aschyleischen Zeusidee. Wohl schimmert auch 

hier der alte homerische Polytheismus durch; Aeschylus hat sich an keiner Stelle von den Góttersagen seines 

Volkes ganz frei gemacht, er hat, sie gliiubig entgegennehmend, dieselben in der Hoheit seines sitten- 

reinen Geistes angeschaut, sie mit neuem Gehalt geschwangert, in Glaubensinnigkeit das Bild des 

hóchsten Gottes sich selbst und Anderen veredelt. Das Unwiirdige und Unfromme der traditionellen 

Vorstellungen wird nur beriihrt, wo es sein muss, in um so volleren Tónen erklingt iiberall die Ver- 

herrlichung des Zeus. Allerdings muss die argivische Jungfrau, weil sie die Kifersucht der Hera erregt 

hat, die Zeit schwerer Priifungen bestehen und in Wahnsinn verfallen biissend den Erdkreis durchirren 

(562) uawouśva róvow dziuow d0dvarc te xevtpoda — Mata dvtds “Hpac. Doch endlich erreicht sie 

Aegypten, ‘das Land reichen Segens, und nun beriihrt Zeus’ Hauch sie, sein Geist weht sie an und 

sie gebiert den "Exagos. Wenn es gegeniiber dem homerischen wryydvar dv grkówąe im Munde des 

Chors (17) heisst qgóvos fuśrepov chc olszpodóvoo Bods 26 drag c ud Bninviotas /myós, so be- 

zeichnet das mehr als alles andere die ungeheure Vertiefung der religiósen Vorstellungen, fiihlt man 

sich doch fast veranlasst, auch hier von einer Art von immaculata conceptio zu sprechen. Nur schein- 

bar widerstreitet dem die Frage des Kónigs Pelasgus (295) uh xat Adyos tu Ziwa prydivar Boor; 

Die bestiitigende Antwort des Chors kann immer nur im Sinne der 2xfxvora gelten. Und wie anderer- 
seits Zeus der Hera Zorn geweckt hat, so weiss er ihn auch durch seinen Sohn Hermes, den Argos- 

tédter, zu beseitigen und reicher Segen ergiesst sich alsdann auf die Irrfahrerin.*) 

pant PSO Son Lara tI 

*) Auf den mythologischen Ursprung der Iosage bin ich hier nicht eingegangen, da mein Zweck dadurch nichts 
§ewinnen wiirde. 
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Von Zeus’ Vorgeschichte und seinen Kampfen finden sich nur geringe Spuren; das Bild des 
lebenden, ewigen Gottes und seiner Allmacht beschiiftigte den Dichter so ausschliesslich, dass der Ge- 

danke, er sei einmal nicht gewesen oder er habe seine Macht erstreiten miissen, nur in dunklen Um- 

rissen erscheint. Ganz anders im Prometheus. Geradezu ausgesprochen wird dieser Gedanke Agam. 

168—172, aber nur zur Feier der Triumphe des Gottes: 088° Gotc rdpowsy Fv usyas, ruuudyw 

Vpdost Bpówy, 0068 Aśterut xpiv dv* ds 8 Ener’ ov, tpraxcHoos otyetat rwydv. Sept. 511 ff. sehen 

wir ihn als Sieger des Typhon, Eum. 162 werden die herrschenden Gótter als vewtepot bezeichnet, 

aber unter den vedzepor selbst ist Zeus der rayxparńc; sie stellen im ganzen eine gehorsame Familie 

dar, welche Zucht und Ehrfurcht an den Vater fesseln (Eum. 616 — 18). Mit den seligen Góttern, 

die in himmlischer Heiterkeit ewig dahinleben, ist es hier ernst gemeint, ohne die irreligiósen Zuthaten 

der homerischen Anschauung. Agam. 558: tis 68 nAyy deóvy drav’ drńuwy zóv dr almvos ypdvov; 

— Durch die Gótter selbst ware der Allmacht des Zeus keine Schranke mehr gesetzt, sein Wille 

ware wovos ©sós, wenn nicht auch in dieser Beziehung der Volksglaube im Dichter mit seiner hóheren, 

noch unklar empfundenen Gottesidee range und eine volle Versóhnung der Widerspriiche ausschlósse. 

Die griechische Sittlichkeit und Zeus als Inbegriff der Sittlichkeit. 

Jemehr der Volksglaube ihm unbewusst stórend in des Dichters Gottesideal eingreift, um so 

lieber verweilt er bei dem Gedanken an die waltende Allmacht des Gottes und wie die sittlichen 

Gesetze, nach welchen er die Welt leitet, iiberall in den Schicksalen der Sterblichen ihre Bewihrung 

finden und wie er jede Verletzung derselben furchtbar und so, dass kein Entrinnen denkbar ist, ahndet. 

Die Macht des Zeus und seine, wenn ich so sagen darf, ethischen Regierungsgrundsitze und die Art, 

wie er diese durchfiihrt, stehen zu einander in inniger Wechselbeziehung, die erstere besteht eben in 

der Bewahrung der ihm beigelegten ethischen Kigenschaften alliiberall und die Darstellung von des 

Zeus, also der Hellenen Sittlichkeit iiberhaupt, ist erst dann geeignet, des Gottes Wesen anschaulich 

zu machen, wenn erginzend die Betrachtung der Art hinzutritt, wie er seine Macht den Sterblichen 

fiihlbar macht. Alle diese Seiten seines Wesens greifen tief ineinander und ertragen keine Trennung. 

Die Tugend der Hellenen vorphilosophischer Zeit bestand in Handlungen. Wenn die Handlnng 

eine Darstellung oder, um im Sinne des Dramatikers zu sprechen, eine Kunstform fiir eine Empfindung 

oder ein Verlangen des Gemiithes ist, so schien sie den Griechen verwerflich oder riihmenswerth, je 

nachdem sie, unabhingig von ihren Motiven, dem Zuschauer schón oder hisslich und iiber des Ge- 

setzes Norm hinausgehend vorkam. Die aschyleische Moral kennt noch keinen Unterschied zwischen 

dolus und culpa, die That selbst — und es war das der Reflex des kiinstlerisch gestaltenden Sinnes 

der Nation — unterlag ihrem Urtheil, nicht der Wille der verschwiegenen Brust. Damit im Einklange 

prift auch Zeus nur Thaten, dass er die Herzen und Nieren erprobe, davon zeigt sich keine Spur; 

was im Inneren des Menschen vorgeht, ist das unbestrittene Gebiet der menschlichen Freiheit. Hin 

moderner Dichter, wie Shakespeare im Hamlet, wiirde den Orestes schon vor der That mit dem eigenen 

Grewissen, als Richer des Muttermordes, haben kampfen lassen und das Ringen seiner Seele zwischen 

dem Wollen der That und dem Entsetzen vor derselben gemalt haben, Aeschylus deutet ein Schwan- 

ken des Muttermórders nur fliichtig an (Choeph. 899 Ilvkddy, z! Gpdcw; wqcśp” uldscdó xcavsiy;) und 

erst nach dem Morde beginnen die Erinyen ihr Amt. Sie sind nicht Racherinnen, die im Inneren des 
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Herzens verzehrende Reue weckten, sondern von aussen treten sie an den Verbrecher heran und dieser 

fihlt ihre Macht nur von aussen. Denn sobald ihn der Richter Spruch befreit hat, triibt ihm kein 

Reuegedanke an den durch ihn vernichteten Mutterschooss die wiedergewonnene Ruhe. Nur die concret 
gewordene That ist Angriffspunkt der richenden Gottheit. 

Es gemahnt mich hier an eine Stelle aus Gustav Freytags „Bildern deutscher Vergangenheit“, 

in welcher er von ahnlicher Uebermacht der Anschauungswelt tiber die Gedanken- und Gefiihlswelt 

auch aus der Jugendzeit des deutschen Volkes sehr treffend berichtet. Den Zusammenhang, in dem 

die beziigliche Stelle steht, zu entwickeln, muss ich mir versagen, ich gebe nur diese selbst (Bd. I. 

S. 81): „Inneres Ringen und Gewissenszweifel nehmen bei der Tochter des 15ten Jahrhunderts (He- 

lene Kottanner) sogleich eine sinnlich wahrnehmbare Gestalt an, sie werden ihr etwas Aeusserliches, 

Fremdes, das unheimlich gegen sie herandringt. Nicht vorzugsweise als Gedanken, welche einander 

anklagen und entschuldigen, beiingstigen sie ihre Seele, als tiuschende Erscheinung fléssen sie ihr Ent- 

setzen ein. Zum Waffengerassel der Gespenster oder des Teufels versinnlicht sich die Angst und erst, 

wo sie das grauenvolle Geriiusch berichtet, versteht sie ausfiihrlich zu erzihlen.* 

„Diese Art der Sinnenthitigkeit, welche mit dem Schein eines éiusseren Lebens umkleidet, was 

furchtbar und unbegriffen in der eigenen Seele aufsteigt, ist alleemein und vorzugsweise charakteristisch 

fiir das Jugendleben jedes Volkes. Noch ist die Freiheit des Individuums nicht gross genug, den inneren 

Kampf in Gedanken und Selbsterkenntniss zu lósen, der Prozess der Befreiung beginnt so, dass das 

Quiilende als eine Erscheinung, als fremder Feind, bekiimpit wird. In solchen Formen rang damals 

alle Welt mit dem eigenen Gewissen.“ 

Auf demselben Grunde erwuchs im Alterthum das energische Verlangen nach plastischer Dar- 

stellung und Bethatigung alles Gewollten. Rasch wurde dem unklaren Willensdrang durch die con- 

crete That Form gegeben, zwischen That und Gesinnung ist ein so kurzer Schritt, dass sie sich so 

wenig im Bewusstsein des Handelnden scheiden, als der, welcher die That beurtheilt, sie unterscheidet. 

Hiermit musste der Begriff der Sittlichkeit selbst ein dusserlicher bleiben, und wir finden die auffallende 

Erscheinung, dass Verhiiltnisse, in die ohne Schuld der Kinzelne gerathen ist, ihn doch der Rache des 

Zeus preisgeben, er ist, wie schon oben ausgefiihrt ist, Mittrager sowohl an der Schuld seiner Vorfahren, 

als er auch fiir seine dussere, zufillige Stellung im Leben leiden muss. Wie der griechische zumal 

der ionische Volkscharakter durch den energischen Trieb nach Willensbethitigung etwas tief Leiden- 

schaftliches und Gewaltthatiges, so bekam der Glaube an das Walten der Gótter etwas Furchtbares, 

Diisteres. Himmelweit entfernt von allen griechischen Anschauungen ist: „Lasset die Kindlein zu mir 

kommen“ und ein Gott der Liebe. Zeus ist in weit hóherem Grade Strafer und Racher, als segen- 

spendender, gnaidiger Gott; der Gott, welcher die Siihne zulisst und verzeiht, blickt bei Aeschylus 

nur in Andeutungen durch, Eum. 717 spricht Apollo 4 xat racńp z opóhkerat Povkevudzoy  zpo- 

zoxtóyvotat rposzponaię “lEfovos; Zeus also hat sich Ixion’s, des ersten Mórders, erbarmt. Sonst ist sein 

Bild mehr furchtbar gewaltig, als freundlich und Vertrauen erregend. Selig und leidlos sind nur die 

Gótter, die Sterblichen sind ein gedriicktes Geschlecht und Niemand vermag zu sagen, ob er ohne 

der Gótter Zorn dieses Erdenleben durchwandeln werde. Agam. 1341 tic nov’ dy edéarto Boothy dowei 

Catuove odvar ród dzoówy; Agam. 176 ist Zeus der 606cnc gpovety fporoós, indem er bestimmte, 

dass sie durch Leid zu lernen haben. Und wenn es weiter heisst xat rap” dxovtas FAV] cwypovsiy, 



„auch iiber die, welche es nicht wollen, kommt es, weise zu sein“, so ist das dBatruóvwv mov ydpte 

Braime ośkua oeuvdy fyućvwv, der góttlichen Machte Gunst, die gewaltig am hehren Ruder sitzen. 
Die praktische Moral der Griechen vorphilosophischer Zeit lasst sich kurz in dem undżv Gay 

und in dem Postulat des cwpoveiv zusammenfassen. Die owyvpocóvą besteht grossentheils in der 

Achtung vor den drei hochheiligen Satzungen des Zeus, von denen unten gesprochen werden wird. 

Alles Zuviel ist strafbar, es ist aus Ófpis entstanden und fiihrt zur OBpts und dieser folgt die "Ary 

unausbleiblich. Allein in der Mitte liegt das richtige Verhalten. Hum. 528 heisst es: navct yścy c 

updtos Yeds Gracev, GAN dhką 8) żpop 

wę dróuwe* 2x 8 bytelas  oppevóv 6 m 

Strafbar sind nicht blos Vergehen, sondern schon Macht und Reichthum sind an und fir sich, 

auch ohne Hinzutreten der Siinde, eine Ofpte, des Sterblichen geistige Gesundheit ist zu schwach, ihr 

Uebermass zu ertragen. Hier spielt auch die unheimliche und der Religion unwiirdige Vorstellung 

von dem odóvoc dedv hinein, den ich aber eben deswegen bei Aeschylus lieber durch „Unwillen* iiber- 

setze. Deutlich priigt sich die Richtigkeit dieser Auffassung Agam. 946—47 aus xal zolods w żu- 
3-2 

Batvovc dkovpyśow dsóv px Tw npócwdey óuparos Bóhot pdóvo:. Ganz ebenso śriędovoc "Aprepts 

ti ae > led 

er.  Góuuecpov 8 Eros Aeyw,  Bvsosflac póv Bfpie Tókoc 5 

Gow othos xa moddsvxtoc ohBos. 

dyvda  mravotow xoct marpóc. Vergl. Pers. 362. 

Der Darstellung des Uebermasses der Macht und ihrer Folgen fiir ein ganzes Geschlecht ist 

die Orestie gewidmet. Agamemnons, des Konigs der F'iirsten und Volker, Heerschaaren sind in Aulis 

versammelt, kénnen aber des Zornes der Artemis wegen nicht zum Ziele gelangen. Schon hier be- 

wihrt sich das Wort tv rohoxtóvwv odx doxonot eof (461); der Seher befiehlt zur Versóhnung der 

Góttin das Opfer der eigenen Tochter, der unheilbare Schmerz des Vaterherzens soll den Himmlischen 

gegeniiber der mehr als menschlichen Grósse des Vólkerkónigs eine Siihne sein. Nun ist die schwerste 

Wahl gegeben: Bapeta piv «yp 6 uy aibgodar, Papeta a ei téxvov Balęw Bóuwy dyahua, eines von 

beiden, die Herrscherpflicht oder das Vatergefiihl muss sich unterordnen und die erstere siegt. Damit 

ist der alte Thron der "Aty im Hause der Atriden wieder neu errichtet, das Mutterherz der Klytiim- 

nestra nahrt im Stillen den Gedanken der Rache und, als nach zehnjihriger Abwesenheit des Kónigs 

siegreiche Heimkehr gemeldet wird, kann sich der Chor, der des Zeus Satzungen kennt, der bangen 

Ahnung nicht erwehren, dass der alten *Ary Saame aufgehen und neue "Ary erzeugen werde. Das 

Gesetz des Zeus erfillt sich, Klytiimnestra ermordet den bis auf die eine That in frommer Gottesscheu 

einherwandelnden Gratten, um sich selbst den Racher in dem eigenen Sohn zu erwecken. In ihm nun 

stossen zwei Pflichten zusammen, die der Sohnesliebe und der Blutrache, die Verletzung der einen giebt 

ihn den Erinyen Preis, die der anderen wiirde Zeus’ Zorn geweckt haben. Die blutige Pflicht steht 

dem Gotte und den Menschen hóher, als die der kindlichen Pietat. Orestes mordet die Mutter und 

fallt der Rache der zweiten, auch menschenregierenden Macht anheim. Auf geistigem Gebiete wiederholt 

sich in der Feststellung des hóheren Rechtes der alte Kampf der Machte des Lichtes und der Finster- 

niss, der mit endlicher Verséhnung schliesst. 

Aehnlich, wie in der Orestie, straft Zeus die durch Macht und Reichthum erzeugte Bors in 

den Persern. Mitten in den Preis der Herrlichkeit des Perserzuges gegen Hellas, den in der Parodos 

der Chor erschallen liisst, fallt die bange Ahnung desselben, dass gerade diese Herrlichkeit des Gottes 

Zorn erregen kónne, denn dodduytw © dróruv Yeod tlc dyyp Batis ahbEer; cię 6 xparnyG rol mydń- 

waros edrerods dvqcowy; u. s.w. Ebenso schwebt es der Atossa vor (161 ff.) śs @ Optic ep pddoy 



R oe 

oddauńs guantys obo ddeluavoc, olkot, uh uśjac mhodros xovicacs oddac dvcpźwy modł okpov, 

óv Aapetos Fpev odx dvev tev zwóc. Das ganze Stiick enthalt die Bewihrung dieser Ahnungen in 

ungeahnter Grósse. — Bei einigen Stellen seiner Dramen durchfihrt den Dichter selbst die Ahnung in 

Bezug auf der eigenen Vaterstadt Schicksal und, offenbar mit politischer Tendenz in Hinblick auf den 

zu schnell wachsenden Reichthum derselben warnt er (Agam. 381) odb yao gotw gxadéts TAodtOD 

mpos wópov dvOnl axrloavtr péyav Alxus Bwoudy eis dpóvetay. — Brito: © 4 zdhawa rnedo  mpo- 

Bovkdrars dpeptos "Arac. 1 

Ausser als Bestrafer der Óppis in der angegebenen Auffassung erscheint Zeus hauptsichlich - 

noch als Śżvtog und als (xśotoc. Das Gastrecht und das Recht der Schutzflehenden waren in einem 

Lande, dessen Bewohner von einem Rechtsschutze, der mehr als einen Canton umfasste, unentwiekelte 

Begriffe hatten, die wichtigsten Rechte. Das ctónpogopety war noch weit verbreitete Sitte und das alte 

Rauberwesen nichts weniger als ausgerottet, Thuc. I, 5 fin., 6: 6 te otdypopsioda. todtots tots Fret 

póraie (den ozolischen Lokrern, den Aetoliern und den Akarnanen) dró tHs rakatię Ayotelac Euue- 

pévyuev’ naoa yap 4 Ehkhds żotdypopópet did ths dopdxrove te otuyjasts ual odx dcpahsie nap GAAY- 
2 ‘hove 20600n¢ xal Euvńdy thy Startav ped’ OrAwy mothcavzo, waneo ot BdpBapor. onueloy 6” sort 

zadza zyc FhhAdóoe Ett obtw veuópeva thy note ual Że wóvcac ópolwy drartypdtwv. Auf der Heilig- 

haltung der Sittengesetze, welche Zzóc als €évioc und als ixśctos vertrat, beruhte somit allein die 

Móglichkeit friedlichen Verkehres der Stimme untereinander, beruhte also auch der gegenseitige Aus- 

tausch der Geisteserzeugnisse der Stiimme und jeder Fortschritt der Nation als eines Ganzen in der 

Bildung. Es ist kein Wunder, dass gerade diese Gesetze als die hochheiligsten durch Zeus selbst ver- 

treten gedacht werden, da auf ihrer Erhaltung dasjenige, was man damals Vólkerfrieden nennen konnte, 

beruhte. Zu ihnen kommt als drittes hochheiliges dypagov vóutuov, das, weil von den Góttern selbst 

in die Herzen der Menschen gelegt, fiir héherstehend galt, als die geschriebenen Gesetze, vertreten 

durch Atxy, des Zeus Tochter, und durch die Erinyen, das texévtwy oéBac, die Ehrfurcht vor den Eltern. 

Suppl. 707: zó yap texdvtwy oéBas zplrov 760 8v Ueoulow = Afxas yéypantan uejteroriuov. — 

Eum. 545: mpd¢ rdde ttc toxéwy ośfac 2d nporlwv xal Eevotiuoue  driczpogóc Bwudrwy uldóusvóc 
A 

tę Śorw. Vólkerfriede also und Familienfriede, die sittlichen Grundlagen jeder Staatsordnung, lagen 

in den Handen des Zeus und als Zebs fxśctos gewihrte er die schiitzende Freistatt gegen Rechtsbruch 

und Gewalt sowohl im Inneren der Staaten, als er auch die Flucht nach aussen und die Sicherheit 

in der Fremde in dieser Kigenschaft verbiirgte. — Der Darstellung des Rechtes der Schutzflehenden 

sind die ‘Ixétde¢ gewidmet und es erscheint so hochheilig, dass weder der Kónig. Pelasgos noch sein 

Volk eine Verletzung desselben wagen, sondern dem Grolle des Gottes den schweren Krieg mit den 

Aegyptiaden vorziehen. Dem durch Paris verletzten Gastrechte dagegen oder, wie es concreter heissen 

muss, dem beleidigten Zeds Egvioc fallt Troja zum. Opfer, nachdem es in Gestalt der Helena die ver- 

kórperte Ate in sich aufgenommen hat. ; 

Zeus als strafender und als segenspendender Gott. Atxy. 

Mit besonderer Vorliebe verweilt die Dichtung bei dem Bilde des Zebs veyétwp, die Rache des 

beleidigten Gottes scheint ihr der erhabenste Ausfluss seiner Majestiit. Zahlreieh sind die Stellen, in 

denen Aeschylus seine nie ihr Ziel verfehlende Gewalt schildert, weit seltener diejenigen, in denen er, 
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wie in den 'lxśrtóes als Gott der segenspendenden Liebe dargestellt wird. Die letztere in vollem Sinne 

ist dem Griechen ein noch unentdecktes Geheimniss des menschlichen Herzens, also auch der Gottheit. 

Als in den Choephoren Elektra den Chor in Bangigkeit fragt, ob es sdoeff debv rdpu sei, dem Vater 

einen Richer, der Mutter also den Tod zu wiinschen (122), entgegnet der Chor, verwundert, wie man 

daran zweifeln kónne: móc 8 0d cdv żydpóv dyraustfecdat xaxots; Ueberall gilt es, liebe deine 

Freunde, hasse deine Feinde, und im. Verlauf der griechischen Geschichte wurde der Hass riesengross 

und iiberwucherte die Liebe vóllig. Schon in der einfachen, unzerriitteten Zeit des Aeschylus ist Zeus 

mehr veyśtrwp als cwrńp oder dhegyryptos, wenigstens tritt er in den ischyleischen Dramen mehr als 

solcher hervor. Die Kigenschaft des swrńp oder dhegycńptos ist iiberdies nur die Kehrseite des riichen- 

den Gottes, der, die Sets des Kinen darniederwerfend, dem Anderen emporhilft. Durch und durch be- 

zeichnend ist, dass sich in den „Persern* der hellenische Siegesjubel nicht in der Verherrlichung des 

rettenden Zeus, sondern in der des riichenden ergeht und statt die eigene Wonne zu feiern, sich an 

der Schmach des gebeugten Feindes weidet; erst in der dritten Tragódie der Persertrilogie „dem Uhadxo¢ 

Ilóvztos* (statt Ilocvyteós Welker) scheint das umgekehrte Verhaltniss gewaltet zu haben. Ebenso 

leuchtet in den iibrigen Dramen, abgesehen von den Ixétdec Zebs vepźrwp vor und auch in den 

Danaiden, dem Schlussdrama der Danaistrilogie kónnte er recht wohl die Hauptrolle gespielt haben. 

In den „Sieben* fiihrt Zeus als dhećncńptos auf die Theben bestiirmenden Feinde, als veugtwp auf das 

Haus des Oedipus, also nach beiden Seiten vernichtende Schlige und gegeniiber den „Sieben* selbst 

erscheint er nicht so sehr der schirmende Gott, als der strafende fiir die SBp1s des Tydeus und der 

Anderen und den Gottesfrevel des Kapaneus (Sept. 382ft., 426ff, 469ff, 486 —500, 529 u. s. w.). 

Im Agamemnon beginnt schon die anapistische Parodos mit der Betrachtung, dass den Frevlern die 

gottgesandte Erinys folge, und Niemand kónne durch Brand- oder Trankopfer den hochgespannten Zorn 

des Gottes sinftigen. Diese diistere Reflexion ist der Grundton der ganzen Trilogie, der aus den Chor- 

liedern hell herausklingt. An Zeus als Racher wendet sich auch der Sterbliche im Gebet um Erfiil- 

lung eigener Rachepliine; wie Orestes Choeph. 18: — 6 Zed, 665 pe cloaodat wópoy natpd<, yevod 08 

aópuayoc Séhkwv duol. Suppl. 414 heisst der verletzte Zabs' txśctoc nruvyóhedpoc WVeóc, Bands 

Gdvotzoc. Dem gliubigen Griechen gewahrt sogar der Hinblick auf Zeus’ rachende Allmacht, die er- 

barmungslos ihr Ziel nie verfehlt, ein Triumphgefiihl, das er feierlich empfindet. Agam. 362 Ata cor 

Egviov udyay aléoduar toy róde xodbave Śr Ahsécivonm telvovta róhut tógoy, Arws dy  wńce 

zpó xatpoń ud oreo docpwv Béhoc FAMhov oxydetev. Abs mhayay gyovaw stiety, TOPEGTL 

zodró 4 gętyvedcat. Dieses Hervortreten der diisteren Seite des Zeus beruht nicht etwa darauf, dass 

Aeschylus eben Tragódien schrieb, sondern umgekehrt beruht, dass die sich erst entwickelnde drama- 

tische Kunstform Trauerspiel wurde, auf der dunklen Farbung des Glaubens und der Ansichten vom 

menschlichen Geschick, dessen Verhialtniss zur Gottheit die griechische Tragódie darstellt. Eine Mittel- 

stufe zwischen Tragódie und Komódie, ein Schauspiel, ware auf altgriechischem Boden undenkbar. 

Unmittelbar verbindet sich mit der Vorstellung von Zeus als Racher und seiner unerbittlichen Folge- 

richtigkeit der Glaube, dass, wer gethan hat, auch leiden muss. Ch. 310: advtt uży eydpas yAwooys 

gydpd yA@aou tehzladw* rodęethónsycy xodacovea Aten psy aitet> dvd 68 rAnyfc. povlas goviav 

TAyYhY zwśzw. Spdoaver nadely zpyyśpwy uddns róde owvei. „Fiir feindliches Wort sei feindliches 

Wort vollbracht, laut ruft Dike einfordernd, was geschuldet wird. Biissen móge er in blutigem Schlage 

fir blutigen Schlag; das dreifach uralte Wort spricht es aus: wer that, muss leiden.* 
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Das wirkt Zeus’ Dike. « Schon oben habe ich mich auf die allbekannte Kiinstlereigenschaft der 
griechischen Nation berufen, fiir jede unbestimmte Anschauung ein klares Bild, fiir jedes Wollen eine 
That, fiir jeden allgemeinen Gedanken eine concrete Form mit grósster Energie zu ersehnen und zu 
schaffen. Aus derselben Quelle entspringt der Umstand, dass man eine hervorstechende Eigenschaft des 

Gottes nicht lange als Eigenschaft an ihm vorzustellen vermochte, statt des Abstractums entstand eine sinnlich 

anschaubare Figur. Wie einst in der alten vorhomerischen Religionsentwickelung von dem obersten Lichtgotte 
Lichtgótter ausgegangen waren, indem z. B. Pallas sich als Personification des lichten Himmels und in wei- 

terem Fortschritt der Geistesklarheit von Zeus abzweigte, so wirkt derselbe Nationalgeist auch in Aeschylus 

ahnliche Folgen, nur dass sich hier nicht eine Kraft oder Erscheinung der Natur aus dem Begriffe des 

Naturgottes heraus, sondern eine ethische Kraft aus dem sittlich -gefassten Gottesbegriff heraus selbst- 

standig machte. Derselbe Dichter, welcher so energisch die Einheit des Willens in der Weltregierung, 

wenigstens in der Regierung der oberen Welt sucht, bei dem (s. unten) der Monotheismus hell durch 

das Gewélk unklarer ererbter Vorstellungen hindurchblickt, derselbe schafft aus der Dike, der strafen- 

den und lohnenden Gerechtigkeit des Zeus, eine Tochter des Gottes, die auch ausser und neben ihm 

waltet. Charakteristisch ist dabei, dass die Dike der Erinyen, denn auch diese haben eine solche, 

nicht so entschieden zur vollen Persónlichkeit gelangt (Hum. 508—515), obgleich dasselbe Trachten 

nach anthropomorpher Gestaltung auch hier von einem 66y0¢ Ofxas und einem Bwpds dias (539) 

sprechen liisst und man zweifeln kann, ob man 6 oder A anzuwenden habe. Die Aixy heisst Choeph. 949 

Avos xdpa und volle Persónlichkeit wird ihr mit dem Ausdruck Oye © év udya (im Kampfe des 

Orestes gegen Aegisthos) yepds śrącóuws, sie ist also thatige Mithelferin des Orest. In den „Sieben* 

finden wir gar ein (toreutisches) Bild der A‘xy dargestellt auf dem Schilde des Polyneikes und sie 

selbst sprechend (647) zacdźw © dvépa róvós xal rókw 8 und Eteokles nennt sie (662) at o 4 

Ards nats rapdćvos Alxy rapóy u. s. w. Ein aihnlicher Vorgang, wie in der Personification der Dike 

geht auch in der des Kratos vor sich, wieder eine anthropomorphe Gestaltung einer Eigenschaft des 

Zeus. Choeph. 244 sollen Kpdros und Aimy und 6 rdycwy usyrotos Zsós der Elektra beistehen. Ich 

sehe keinen Grund, warum das Wort nicht wenigstens an allen denjenigen Stellen, wo die Nebenord- 

nung neben Zeus klar ist, mit grossem Initialen zu schreiben sein sollte. Die Herausgeber verfahren 
hier nicht consequent. 

Die Atay ist die verkórperte Folgerichtigkeit des Zeus in seiner Weltregierung, besonders im 

Strafen, aber auch im Belohnen. Ich móchte nicht Gerechtigkeit sagen, denn das wiirde Riicksicht- 

nahme auf die Seelenstimmung des Siinders bei der Siinde, auf seine Motive iiberhaupt, involviren. 

Gerechtigkeit ist Dike nur in griechischem Sinne. Ob friiher oder spiter, sie kommt sicher und mit 

schaudernder Verehrung der góttlichen Kraft erkennt der Sterbliche ihr Walten. Choeph. 935 guohe użv 

Atxa Ilpiautóas ypdvm, Bapódtos rowd: Żuoke © ac Bónov toy Ayauśuvovoc drmkods Agwv, Brzhode 

"Apys. Und in der Antistrophos poke © @ péher xporzudioo poyas doktógpwy rowó: Bye 0 ev 
Poly g, yepos śryróuws Aus xópa* Alxav 02 vw zpocayopsdousy fporol zoyóvcec xahóc. 

Wie von Zeus selber, welchen der Dichter tov node: uddog dśyra xvpfws Zyew nennt, heisst es von 

der Afxy: Aluu 88 colę uży rudodow uadsiv twippśre!. 

Neben Zeus haben auch die Erinyen ihre Afxy 
Strafenden Natur der Góttinnen bewahrt, die des Zeus aber zeigt sich auch nach der segnenden Seite. 

Versthnte Segenspenderinnen aber werden die Erinyen erst nach der Ueberredung durch Pallas Athene 

4 

, aber ausschliesslich die, welche sich in der 



unter dem Einflusse des Zebe dyopaioc. Auch sie verfolgen die SBprc als téxoc dvooeflas und lassen 

nur ungeziichtigt die dyleta opevOv, aus der sich 6 n&ow thos xat mohUevxtos CABos ergiebt. Es 

ist klar, dass die Grundsaitze, nach welchen Zeus und nach welchen die Erinyen strafen, in gewissem 

Grade zusammenfallen miissen, sind doch auch die Sittengesetze Beider in vielen Fallen congruent. 

Aber die Dike der Erinyen ist ausschliesslich negirender Natur, die des Zeus hat, wie gesagt, auch 

an der segnenden Kraft des Gottes Antheil, die erstere beschrankt sich auch in ihrer Sphare auf be- 

stimmte Satzungen, den tesu.t¢ Epwówv, sie riicht nicht den Gattenmord an der Klytaemnestra, sondern 

die Blutschuld am Orestes, bei Zeus racht sie Alles, was als unsittlich gedacht wird. Hieraus ergibt sich 

der Conflict in dem Gerichte iiber den Orestes und, wenn die Erinyen es als eine ihrer Grundnormen 

hinstellen (Eum. 545): mode code Tie toxéwv of8ac sd xpotiwy — — — Zotw, was auch Zeus billigt 

(Suppl. 707 ff.), so kennt Zeus und demgemiss die Hiilfte der richtenden Areopagiten ein héheres 

Gesetz, die Pflicht der Blutrache, dem der Erinyen Dike weichen muss. 

Das Gegenbild des Zeus als richenden Gottes, der die Siinde der Vater an den Kindern heim- 

sucht und die Verbrechen des Einzelnen an dem ganzen Geschlechte, ist das des Wohlthiters der 

Menschheit, des weisen und giitigen Herrschers, der, wie er den Ungerechten verdammt, dem Gerechten 

seine Giite zutheilt, ihn schirmt und behiitet. Auch an dieser segnenden Macht des Gottes hat Dike 

ihren Antheil, sie waltet in den Hiusern der Armuth und ehrt den sittsamen Lebenswandel,  verlasst 

aber mit abgewandtem Auge das Haus des verschwenderischen Reichen; sie lenkt Alles zum Ziele. 

Agam. (74 ff: Alxa 08 kdyumet uży ev Svoxdnvors Oduaow tov 8 śvalotuov tier flov. ta yovodmacta 

0 elia oby rw yep@y nakwtpdrots duuast Armodd, Gora npoośpake Bóvauw od aśfovca 

mhodzov rapźcnyucy awy* nav 6 éxl repua voud. Die giitige Seite des Zeus tritt besonders in den 

Hiketiden hervor, demjenigen Drama iiberhaupt, in welchem am meisten liebende’ Ehrfurcht und’ freu- 

dige Zuversicht auf Zeus hindurchglinzt, wenn auch auf diisterem Hintergrund aufgetragen.. Gleich zu 

Anfang (26) erscheint er als Zebs owryp olxogółać 6olwv dvdpóv. Freudiges Vertrauen, im Hinblick 

auf des Gottes selige Heiterkeit erschallt 524 dvać dydxcwv, uaxópwy waxdotate xal rehśwy | Te- 

Aetócacov xpóroę, OApie Zed  rWod te xat jsyścdw, in Hinblick auf seine Gerechtigkeit, doch mit Be- 

ziehung auf deren Furchtbarkeit 402f. dypotépats Gualuwy ród dmiaxonei . Zede śrepopperńc, YŚuwy 

sixétws  dótma użv xaxots, Gora 8 évvduors. Voller Jubel bricht in dem eben erwiihnten Chorliede 

aus (580) AaBodca (ló) 8 Eppa Atov zdevdei hoyw yetvato raid dueugń, dt alidvoc paxpod rdv- 

okfov: 2vaev ndca Bog ySadv 9 guolfoov qśvoc róde Zmyóc eotw dhkydóc. ,,Daher jauchzt die ganze 

Erde: dies lebenerzeugende Geschlecht ist in Wahrheit des Zeus.“ So heisst er weiter ró rów ufyap 

odptos Zeve, die Hiilfe alliiberall, der Allvollender. In dem herrlichen Segensliede auf Argos (630 

bis 709) wird von ihm die gute Gabe fiir das Land, seine Heerden und sein Volk herabgefleht: xap- 

motehy, 6g tor Lede exixpawérwm gźpuń yav ruyópy  zpóvoua 08 Bord ths wokójova rehsgot: > To 

nay t 8x Batpóvwy kógotev. In den Eumeniden erscheint der Gott als Zele dyopatos, der die Iledó ent- 

sendet, die holde Schmeichelgabe der Ueberredung. und sie, der Gesinge Erweckerin, weht im Aga- 

memnon von der Gottheit her den argivischen Greisen herab. Wie bei Homer haben die Kónige ihre 

Ehre von ihm. Agam. 42f.: Mevédaoc dvać 70 “Ayauéuvay, didodvon Atódev xat dtozńrzpov Tuus 

yvpbv Cedyos "Atpefdarv. Noch zahlreiche Stellen zeigen uns den Gott von der in Rede stehenden 

Seite, doch, da sie nichts wesentlich Neues hinzubringen, móge das Angefiihrte geniigen. 
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Die Art, wie Zeus die Geschicke der Menschen lenkt. “Avy. 

Zu allen den sittlichen Ideen, mit welchen Aeschylus seinen Zeusbegriff erfillt, finden sich bei. 
Homer schon die unvollkommenen Ansiitze und, mag auch die Verschiedenheit der Dichter gross sein, 

die Bahn der Entwickelung zu einem rein ethisch gefassten Gottesbegriff ist schon betreten. Ungleich 

weiter erscheint uns der Abstand zwischen dem sinnlich-naiven Epiker uud dem auch naiven, aber ein 

geklirtes Grottesbewusstsein ersehnenden Dramatiker in der Art, wie nach Aeschylus Zeus’ Macht 

wirkt, in der vergeistigten Anschauung, die er von Zeus’ Kriften und seiner Person hat. Bei Homer 

ist jedes Thun von Góttern und Menschen ein Handeln in concreto, der immateriellen Einwirkung 

durch blosse Kraft und blossen Willen ist die Gottheit baar. Um ihren Schiitzlingen zu helfen, miissen 

die Grótter selbst an dem Kampfe vor Troja theilnehmen und ihre unsterblichen Leiber mancherlei 

Fahrlichkeiten aussetzen, sie Alle haben, zu helfen oder zu strafen, nur das Mittel der unmittelbaren 

kórperlichen Einwirkung. Zeus, um seinen Willen kund zu thun, muss sich des Hermes oder der Iris, 

zum wenigstens eines odkos óvetpos (II. II zu Anf.) bedienen, Athene, um den Achilleus von einem 

unbesonnenen Ausbruch der Leidenschaft zuriickzuhalten, muss sich hinter ihn stellen und ihn durch 

ihres Mundes Worte warnen (IL I). In Folge davon erschien die Gottheit menschennahe, aber auch 

bis zum Unwiirdigen vermenschlicht. Himmelweit dagegen ist der Abstand des Gottes und der Men- 

schen bei Aeschylus und ersterer den Menschen unnahbar. Wenn ich Gott sage, so meine ich Zeus. 

Apollo und Athene erscheinen ja in den Eumeniden dem Auge der Areopagiten und Apollo wird sogar 

im Tempel zu Delphi wohnend gedacht. Daraus aber schliesse ich zum Theil auf der Gótter vermit- 

telnde Stellung zwischen der Gottheit oder Zeus und dem Menschen. Rein immateriel ist ferner des 

Zeus Art, seine Kraft zu dussern, verschwunden ist all das homerische Riistzeug der Wagen, der 

Lanzen, der xaid mrśdiha u. s. w., unnóthig, um zu handeln, die góttliche Gegenwart. Zeus’ Wille 

selbst ist seine Kraft, Wollen und Ausfiihren fallen in einander. Aus der Hóhe leitet der Gott die 

menschlichen Schicksale. und das menschliche Herz; die menschliche Leidenschaft leitet er so, dass 

durch sie sich der Frevler, welcher der Śppte schuldig wird, selber straft. Die Macht, durch die 

Zeus furchtbar in den Herzen der Menschen waltet, ist "Ary. Auch an diesem Begriff zeigt sich der 

Riss in den Glaubensanschauungen des Dichters. So unverkennbar sein Sehnen ist, den Zeus zur 

Gottheit umzugestalten und ihn der Schranken des Anthropomorphismus zu entledigen, so energisch ist 

sein Drang, die von ihm gelauterten ethischen Begriffe, Eigenschaften des Gottes oder Wirkungen der 

Macht desselben, anthropomorph zu gestalten. "Arq ist im iischyleischen Sprachgebrauch nichts An- 

deres, als der Zustand, in den jedes &yav den Menschen bringt, das dyavy der Leidenschait sowohl, als 

auch der Macht und des Reichthums. "Arty ist eigentlich schon selbst die Rache, die der leidenschaft- 

liche Mensch an sich selber vollzieht oder die seine Verhiltnisse iber ihn bringen. Das déyav fiihrt 

den Menschen in Lagen, deren ruhige Beherrschung iiber seine Natur ginge, so lockt es ihn weiter 

und weiter bis zum Verbrechen und, dass dem so ist, ist Zeus’ Wille und von ihm so geordnet. Und 

doch ist "Ary auch Person; gleich wie auch heute noch dem von schwerer Krankheit Befallenen diese 
Wie ein bóses Wesen vorkommt, mit dem er bis zum Siege des Lebens oder bis zum Tode ringen 

muss, gleichwie die blosse Negation des Lebens, der Tod, zu allen Zeiten und bei allen Vólkern per- 
Sonificirt worden ist, so erscheint "Ary schwankend zwischen abstractem Begriff und lebendigem Wesen. 

ches 
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Am ergreifendsten schildert sie uns der Dichter Agam. 218—225: Agamemnons Macht erweckte die 

Ate, die Sinnenbethórung, und diese zwang mit damonischer Nothwendigkeit zu der ersten, einleitenden 
2 Greuelthat, welcher der Gattenmord und der zeusbefohlene Muttermord folgten: śreł 8 dvdyxas dv 

Aśraóvoy  opsvos nvéwy dvcoep7 toonatay dvayvov, dylepov, Tovey 10 mrayrórohuov uersjyw. 

Bporobs Upuodvet ydo aloypóuyue  téhawa napaxord  mrpwrorńuwy. Śrka © odv  dvrhp qsvśadat 

UVvqarpóc u. S. W. 

Mit Vorliebe vergleicht der Dichter das Wirken der "Ary mit einem Netze, das den Frevler 

umspannt und dem er nicht wieder entrinnen kann. S. Agam. 355—361, wo Zeus und Nyx iiber 

die Thiirme Troja's das oteyavév Blxrvov geworfen haben, so dass dem yoyyauos "Acne ravakózov 

Niemand entkam. 

Jeder Zustand wilder Leidenschaft und dann abstract gedacht, heisst dry. So von dem Lówen 

(Paris), der als lieblich spielendes Thierchen im Hause aufgezogen, płótzlich und schrecklich seiner 

eigentlichen Natur gedenkt Agam. 727: ypoviodste © andderkev EUos to rpócde ToxĄwy. ydouw 

zpogds yap duetBaov uqhogóvotew av draco bai? adxédsvotos Erevéev. Und wie diese entfesselte 

Leidenschaft, die thatgewordene ppt zur Verblendung, zum zerstórenden Wahnwitz fiihrt, zeigt uns 

Agam. T63ff: grhet 68 tixtew Ópptie użv waha ve — Covoav ev xaxnis Booty ÓBpw cór 7 tów, 
Grav b xóptoy uókq — — Baluoyd te tov duayov, dzókeuov, dvlepov Yodoos pehatvas uskódpotow 

"Aras, etdouévay toxedotv. Auch das Unterlassen eines Gótterbefehles fiihrt zur "Ary Choeph. 269—72: 
(Orestes) obrot mpodóoet Aoślov usjacdevys  ypryoubs ekeówy Tóvde ulvduvov repdy,  xdźopłtóćwy 

TOAKA xual dvsystuśpove drac bY Frap depudy ścavdwusvos. Vergossenes Blut, das nicht gesiihnt 

worden ist, fordert wieder Blut und der neue Mord ruft wieder das neue Verderben. 

Am furchtbarsten wiithet die Ate im Hause des Labdakiden. Durch Oedipus’ Fluch geweckt, 

ruht sie nicht eher, als bis das ganze Geschlecht vernichtet ist, ja selbst die Jungfrauen Antigone und 

Ismene in ihr Netz gezogen werden und dem Verderben entgegen gehen. Wenigstens lisst der Schluss 

der „Sieben gegen Theben* diesen Ausgang auch bei Aeschylus vermuthen. Es ist mir sogar nicht 

unwahrscheinlich, dass, da die „Sieben* hóchst unkiinstlerisch mit Erhebung eines ganz neuen Conflictes 

schliessen und in einen Septimenakkord ausgehen, wir in V. 1004 das Ende der „Sieben* und in der 

folgenden Meldung des Heroldes den Beginn des Schlussstiickes der Trilogie, der „Phónissen* zu sehen 

haben. 

Auch Xerxes und die Perser werden Opfer der zeusgesandten Ate, die hier Parodos 93 —160, 

wo der Grundton fiir das ganze Drama angeschlagen wird, dokówntw drdza deo0 heisst; nicht als sei 

der Gott unehrlich und ein Betriiger, sondern er wirkt, dass der Menschen Kurzsichtigkeit sich selbst 

tauscht. Die gihógpov "Ata schmeichelt den Sterblichen in ihre Netze und kein Entrinnen ist móglich. 

Wie vermóge eines Widerspruches die Ate der Ausdruck fiir den von jeder Materie befreiten 

Willen des Zeus ist, so ist dieser Wille iiberhaupt und in allen Beziehungen frei waltend, durch sich 

selbst wirkend. Der geistige Ausfluss des Gottes, nicht die am Stoffe klebende That regiert die Welt, 

Wille und Ausfiihrung des Gewollten fallen, wie schon gesagt, in Kins. Der xepauvós ist versiegelt, 

aber bezeichnender Weise nicht unnóthig geworden fir immer. Der Dichter ist eben unfihig, mit den 

Volkstraditionen zu brechen und der geistigen Erfassung eines unkórperlichen, unpersónlichen Gottes 

treibt ihn mehr eine dunkele Sehnsucht, eine unbewusste Gottinnigkeit als klare Erkenntniss und con- 

sequentes Denken zu. Agam. 468f. heisst es: tb © Grepxdzws xAdery eb Bapó* BoAdetar yap 
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dogots Aródey xepavvóc. In allzuhohem Ruhme stehen ist wohlthuend (und) verhiingnissvoll, denn 

durch Zeus” Augen wird der Blitz geschleudert.* Im Zusammenhang mit der Entwickelung der Tra- 

gódie betrachtet ist der Blitz hier nur ein Symbol fix Zeus’ vernichtenden Rathschluss. Die Atbe 

póxekha, cy xarelpyactat xédov (Troja) kann nur ebenso gefasst werden, wenn sie wie an zahl- 

reichen Stellen die Ate, also der Menschen eigene zeusgesandte Verblendung und Vernichterin der 

Stadt bezeichnet. Als Symbol bleibt so das alte Werkzeug des Naturgottes Zeus bestehen. Auch 

dieses weicht in der Stelle Hiket. 100 einer vóllig vergeistigten Auffassung der Gottesmacht*) piw 

0 odzie Sgomkllet cdv drovoy Batuovtay. „Niemand giebt seiner Starke Waffen, der miihelosen, 

géttlichen“, sie ist also eine Gewalt, welche keine Riickwirkung der Miihe und Anstrengung hervor- 

bringt auf den, welcher sie ausiibt, welche, weil sie ist, vollbringt, was sie will. Das unmittelbare Zu- 

sammenfallen von Willen und Werk, das hóchste Kennzeichen der Allmacht, ergiebt sich aus dem 

schon angefiihrten Suppl. 5981. rdpecz 8 Spyovy ws Śros  onedoat qi tTóv Boóhtos ośpet opńv. „Er 

kann eine That betreiben, wie ein Wort, in Allem, was des Geistes Rathschluss mit sich bringt.* 

Nach Allem heisst das, er ist ein geistig wirkender, allmachtiger Gott. Selbst der Eid bindet seine 

Gewalt nicht. Eum. 621: Śpzoc yap odzi Znyds toydet rkśoy und Eum. 647ff. wird es durch „Apollo 

als freiwillige Enthaltung bezeichnet, wenn Zeus des Todes Gewalt bestehen lisst und sie nicht ver- 
A 

nichtet. dvdpd¢ 8 dredy aiw dyaonócy xóvis Frat Uuvóvcoc, odrie got dydorack. Todrwy śrwddę 

odu drolnocy mathe  oduóc ra B dhha wd? dyw te xal xórw  ozpśpwv zidqow oddży doduatvoy 

uśver Die Scholien ergeben fiir diese Stelle nichts; ich iibersetze sie gegen Droysen: „Sobald der 

Staub eines Mannes Blut getrunken hat, der einmal hin ist, giebt es keine Auferstehung. Dagegen 

schuf er (Droysen: fand) keine Beschwórung, das Andere, hinauf, hinab wendend ordnet er, ohne dass 

sein Athem schwillt (das letzte nach Droysen). Denn davon, dass, wie Droysen das stpéqwv tityor 

wiedergiebt, der Gott „verkehrend* umstiirzte, ist innerhalb der ganzen Zeusidee keine Spur, am we- 

nigsten in den Eumeniden. In dem dvw te xal xdtw otpégwy tiyor liegt vielmehr der Gedanke an 

den Ziichtiger der ÓBpis und an den, der śvałotuov tier Biov: er erhórt die Niedrigen und liisst die 

Gewaltigen zu Schanden werden. Innerhalb dieser Stelle, ware nur die Idee derselben, dass Zeus 

allein fiir den Tod keine 2xwéds geschaffen habe, oder nicht habe schaffen wollen, mit allen Consequenzen, 

durchgefiihrt, wiirde der letzte Schritt zum Glauben an eine einige,! allmichtige Regierung der Welt 

gethan und damit der Dualismus iiberwunden sein. Die Glaubensanschauung des Dichters schwankt 

aber auch hier, da éxotysev auch bedeuten kann: er hat nicht schaffen gekonnt. 

Der Monotheismus des Aeschylus. 

Der uralte Dualismus der Weltregierung ist im ischyleischen Glauben wenigstens in so weit 

vernichtet, als der Grad der Consequenz des Dichters und sein Schwanken zwischen den Volkstraditio- 

*) Die Stelle ist im der handschriftlichen Lesart Stay © odew éonAtfer tov drovovy Sapoviwy unverstandlich. 
Ich gebe sie oben in der Fassung, wie sie in dem „„Aeschyluskrinzchen*, das Westphal in Breslau im Winter 1838 
um sich zu versammeln pflegte, und das die Parados der Hiket. insbesondere behandelte, hergestellt wurde. Wie 
viel oder wie wenig Antheil ich an den Conjecturen habe, wage ich nicht mehr zu entscheiden; im Uebrigen mógen ° 
Sie fiir sich selber sprechen. Fiir meinen Zweck geniigt aber schon das sichere drovoy und das abzódey tęśrpatev 

preg Eodvoy do dryćw. 
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nen und der eigenen, gliihenden, von inniger Gottesliebe getragenen Sehnsucht nach einem gewaltigen 

Herrscher der Welt und der Menschenherzen zulisst. Diese Sehnsucht spricht daraus, dass des Zeus’ 

Verhiltniss zur Motpa, zu den FEpwóec, zum Tode als ein Reich des Friedens und gerade in dem 

letzten Drama des Dichters gefasst ist und der alte Kampf des Lichtes und der Finsterniss in Ver- 

sóhnung und ein gegenseitiges sich Geltenlassen aufgelóst ist, ferner aus der Vergeistigung der Herr- 

schaft des Zeus und daraus, dass seine Thaten Thaten rein im Geist ohne Zuziehung materieller Krafte ge- 

worden sind, aus der Versittlichung des Gottesbegriffes tiberhaupt. Wie ist es mit dem Anthropomorphismus ? 

Hat die wunderreiche Dichterahnung das Fleisch iiberwunden und den Gott als reinen kérperlosen Geist 

vorgestellt? War die plastisch gestaltende griechische Kiinstlernatur einer solchen Abstraction fahig? So 

gewiss wir diese Frage im allgemeinen verneinen miissen, so gewiss ist es andererseits, dass gleichsam 

auf einzelne Momente die góttliche Kraft eimer glaubensreichen Seele das Dunkel heidnischer Vorstel- 

lungen durchbricht und einen Strahl reinerer Anschauung in die Religion der olympischen Gótter hin- 

einleuchten liisst. Von einer Menschengestalt des Gottes ist nur einmal die Rede Sept 512: Trepfiw 

0% Zebę machp dw donidoc  oradaloc fota, duż yepde Béhoc ohśrwvy, aber sowohl hiernach als nach 

der anthropomorphen Erscheinung der Athene und des Apollo ist an der Menschenahnlichkeit des 

Zeus nicht zu zweifeln und sie bedarf keines weiteren Beweises. Erhoben iiber dieselbe stellt er sich 

aber in zwei eigenthiimlich ergreifenden Stellen dar, in denen die Schranken des griechischen National- 

glaubens durchbrochen sind und der Dichter einen Gottesglauben vorschaut, der sich den Heiden erst 

weit spater erdffnen sollte; er erschaut ihn, weil er der menschlichen Natur immanent ist und sich, 

wenn auch verhiillt, lange vor seiner vólligen Klirung geltend machen musste. Die erste Stelle ist 

Agam. 160ff. 

Leds, Boze mot sort adzó pihov xsxknuśvw 

TOOT vw rpooeyvvśro. 

odu Eyw npooetdcu. róvt śrtoraduduevos 

may Atos, et m0 udrav dno tpovzlóos dydos W
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„Zeus, wer er auch immer sei, wenn ihm so genannt zu werden recht ist, ich nenne ihn so. Nichts 

kann ich Anderes erdenken, Alles erwagend, ausser Zeus, wenn es nóthig ist das nichtige Bangen von 

meinem Herzen zu weisen.* Paraphrasirt wiirde die Stelle ungefiihr so lauten: „Zeus, wer du auch 

bist, unbegreiflich hohes Wesen, wenn auch des Wortes Klang nicht genug ist fiir deine Grósse, nur 

so vermag ich Dich zu nennen. Nur dich vermag ich zu erdenken und zu ersinnen, wohin ich mich 

auch wende und wie ich auch forsche, wenn es mich treibt das nichtig unbestimmte Bangen von mei- 

nem Herzen zu verbannen.* Denn du bist der Sieger liber Alles, was vor dir war; dein ist das 

Gesetz: Leid bringt Lehre u. s. w. Mit den Worten „Du bist der Sieger* schiebt sich der Volks- 

glaube wieder wie ein Vorhang vor die monotheistische Ahnung des Dichters, die ihn und seinen An- 

thropomorphismus durchbrochen hatte, denn ein Gott ałóvos dxatbotov, der nicht von Anfang war, ist 

ein Unding. 

In manchen Punkten fasst Schneidewin in seinem „Agamemnon* die obige Stelle ahnlich, theil- 

weise z. B. in der Interpretation des zweiten st abweichend. Aber auch ihm spricht sich in éot1¢ rot 
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Żorfv die „Ueberzeugung aus, dass das reine Wesen des hóchsten Inbegriffes des Góttlichen nicht leicht 

mit Namen genannt werden kónne.* Ich vergleiche die Stelle mit Góthe's „Faust: 

Wer dari ihn nennen 

Und wer bekennen? 

und zum Schluss: 

Ich habe keinen Namen 

Dafiir, Grefiihl ist Alles, 

Name ist Schall und Rauch 

Umnebelnd Himmelsglut. 

In dieser Stelle des Agamemnon-ist aber der Anthropomorphismus nicht eigentlich geleugnet, 

das doti mot éotfy zerstórt nur das plastische, anschaubare Bild des Gottes und stellt die Grottheit 

als das unbestimmte Ziel der Ahnung und des Glaubens hin. Als einen Geist aber bezeichnet Aeschy- 

lus die Gottheit oder Zeus in der Parados der Hiketides: 

Blav 8” odtic e€orA(Cer (Niemand wafinet seine Kraft) 

cdv drovov Oawoviav: uvuov dyw opóvnud Twe 
JĄ DRL 6 24 cal CE A 

adródev sęśrpatev Eurac Edpdvwy do” dyyóv. 

Das uvfuov scheint mit dem dyw schwer zu vereinigen, das Scholion z. d. St. hat dem Sinne schein- 

bar weit angemessener fQuevov. das aber die Responsion zerstórt. Vielleicht liesse sich, indem man 

6v zu dvw supplirt, so iibersetzen: Hin (all)wissender Geist in der Hóhe vollbringt er — seinen 

Willen — von Ort und Stelle (mit miiheloser, góttlicher Kraft) vom hehren Sitze aus. Zeus ist hier- 

nach ein Geist, doch selbst hier zeigt das Wórtchen << den ihm unbewussten Bruch in des Dichters 

Religion. Er wagt den Gedanken eines geistigen Gottes nicht auszudenken, weil er sich unfromm zu 

sein vorkommt im Verlassen des viterlichen Glaubens. Und der plastische Sinn des Griechen leidet 

keine ihm zu abstracte Verfliichtigung des Gedankens der Gottheit: in demselben Augenblicke, wo er 

ihn zum wvuovy oppóvyua schafft, bannt er den ravówcys und raquparys Leds auf die SBpava ayva, 

vernichtet also seine allumfassende Allgegenwart. Jedenfalls zwingt mich der in fuevov gpóvnua zu 

schneidend hervortretende Widerspruch, mich der Autoritit des Scholiasten entgegen fiir Beibehaltung 

des uvfuov zu entscheiden. 

Beide oben besprochene Stellen befinden sich innerhalb der Parodoi an besonders ausgezeich- 

netem Platze. Westphal hat in einem vor der Breslauer Philologenversammlung 1857 gehaltenen Vor- 

trage zuerst auf die bestimmte Norm hingewiesen, nach welcher in der alten monodischen Lyrik der 

Griechen die Lieder auch dem Inhalte und demgemiss wahrscheinlich ebenso der Melodie nach meso- 

disch gruppirt waren, so dass jedes Lied aus einem Prooimion (, Vorgesang*), einer Metarcha (,,An- 

fang“), Katatropa (,„Wendung*), Omphalos („Mitte des Ganzen*), Metakatatropa („Riickwendung*), 

Sphragis (,,Schluss“) und einem Exodion oder Epilogos (,,Nachgesang“) bestand. Genaueres, nament- 

lich auch iiber die historische Herleitung dieser Formen auf die Nomen des Terpandros findet man 

in Westphals „Geschichte der alten und mittelalterlichen Musik“, Breslau 1865, Seite 78— 80. West- 

phal sucht zu beweisen, dass bei Terpander die „Mitte oder der Omphalos im epischen Tone die 

Thaten des zu feiernden Gottes schilderte, dass dagegen der Anfangs- und Schlusstheil (Metarcha und 



Sphragis) den Gott in lyrisch -synodischer Weise verherrlichte. Also ein lyrischer, epischer und wie- 

derum lyrischer Theil: von dem ersten lyrischen Theile leitete die Wendung oder Katatropa zum 

epischen, vom epischen leitete die Riickwendung oder Metakatatropa. wiederum zum lyrischen zuriick.“ 

— Metarcha und Sphragis, Katatropa und Metakatatropa stehen ihrem poetischen Inhalte nach zu 

einander in Beziehung, dasselbe Thema beriihrend, zwischen Prooimion und Epilogos findet ein solches 

Verhiiltniss nicht statt. Viele Chorlieder des Aeschylus werden erst durch die Beachtung dieses Ge- 

setzes verstiindlich, z. B. ausser den beiden in Rede stehenden Hiket. 524 —599, besonders das Segens- 

lied auf Argos 680—709. Ebenso Agam. 681—781, 975—1034; Eum. 148 —178. Die Threnen 

haben an diesem Gesetze nicht Theil, was sich mit Sicherheit auch von einem Theile der Chorlieder 

behaupten lasst: z. B. in Eum. 321— 396 finde ich Gruppen ahnlicher Gedanken in einer von ferne 

an die Psalmen erinnernden Manier parallel gestellt, so dass, wenn ich die Gruppen mit Zahlen be- 
zeichne, sich folgende Anordnung ergiebt: 

1 2 SSE A 8 4 8 4 
bis xAGd"  — fporots —śyew — fporolc — śróydny — veóatuoy — drytubcato — dtav 

5 5 6 ń 

— modóc —odtus — ópóbs  — vegas. 

Wenn der Inhalt des Omphalus bei Terpander als ein epischer angegeben wurde, der eine That 

des besungenen Gottes beschreibend verherrlichte , so findet zwischen diesen Omphaloi und denen des 

Aeschylus ein abnliches Verhaltniss statt, wie zwischen der epischen und der tragischen Poesie iiber- 

haupt. Der Omphalos in den Nomen des alten Lyrikers stellt die concrete That dar, in den beiden 

uns vorliegenden Chorliedern des Tragikers enthalt er, so wie der Gottesbegriff selber fast ausschliess- 

lich von seiner ethischen Seite erfasst wurde, dio Kerngedanken der Religion, das Adyton des grie- 

chischen Glaubens, mit besonderer Kraft gerade in die Parodos des Drama verwoben. Móge die fol- 

gende Uebersichtstabelle iiber den Inhalt jener beiden Paradoi dieses veranschaulichen: 



Prooemium 

Metarcha 3 

Katatropa 

Omphalos 

Metakatatropa 

Sphragis 

Epilogos 

Agam. 104—121. 

Zeus’ Adler geleitet die Kónige nach 
Troja und giebt gute Vorbedeutung. 

122— 155. 

Der Heerzug wird Erfolg haben, Troja 
genommen werden, doch der Zorn der 
Gottheit — Artemis — bleibt zu fiirch- 
ten. 

156— 159. 

Solche Schicksalsschliisse singt K al- 
chas, erfolgverheissende zwar, doch 
schlimme Ahnung weckende. 

160— 183. 

An Zeus wende ich mich, nur er kann 
die Bangigkeit lósen. Doch sie bleibt 
(orńler u. s. w.), denn er giebt durch 
Leid Lehre und auch, wer nicht will, 
kommt durch ihn zur Besinnung. 

184 — 204. 

Als bei dem schlimmen Aufenthalt in 

Aulis Kalchas der Artemis Zorn kiin- 

dete, da 

205 — 248. 
sah sich Agamemnon in der traurigen 

Wahl zwischen dem Opfer der Tochter 
und dem verderblichen Verweilen in 
Aulis. Iphigenie wird geopfert, doch 
Kalchas’ Warnung ist nicht ohne Grund, 
seine Kunst nicht ohne Ziel und Er- 
fullung. 

249 — 257. 

Dike erweckt den ins Ungliick Ge- 
stiirzten das Lernen. Die Zukunft wird 
erscheinen; móge sie Gutes bringen. 

Suppl. 51—56. 
Den zeusentstammten Spross der Io 

anrufend, werde ich in der Stammmutter 
alter Heimat meiner Abstammung Zeug- 
nisse verkiinden. 

MO. 

Gleichwie die Nachtigal ihres Kindes 
Schicksal beklagt, so werde ich klagen 
in Ionischen Weisen, ob Jemand 
sich um diese meine Flucht kiimmern 
wird. 

11 —85. 

Die Stammgótter mógen mich hóren, 
sie hassen die ÓBpts und ihr Altar ist 
ein Schutz den Fliichtigen. 

86 — 102. 

Zeus Wille ist nicht leicht zu errathen, 
er ist der Unerforschliche, jedoch der 
Allvollender*), iiberall erscheint seine 
Macht den Sterblichen. Er wirft sie von 
hoch gethiirmten Hoffnungen herab und 
regiert, ein wissender Geist, mit geisti- 
ger Kraft vom hehren Sitze die Welt. 

103— 110. 

Zeus móge auf der Sterblichen SBpr¢ 
blicken, was Alles sie, meines Besitzes 
(GU dpov ydéov) wegen, in rasender Be- 
gier ersinnt. 

111 — 124. 

Solche Lieder singe ich, thriénen- 
erweckende. Das Apische Land flehe 
ich an, verstehst Du, o Erde, den bar- 
barischen Laut? 

125 —127. 

Wohin wird es mich fiihren’? Bis jetzt 
hat mich das Geschick begiinstigt, helft 
weiter Zeus und Artemis. Wenn nicht, 
so werde ich mich dem Zeus der Todten 
iiberliefern. Du aber, Zeus, wirst den 
Namen des Grerechten nicht mehr bean- 
spruchen kónnen. ; 

*) Es liegt auf der Hand, dass die Stellen rdyca tor — acts und Bavhot yap — dypactor mit einander zu 
vertauschen sind, das y2 ist sonst unverstindlich („Aeschyluskrinzchen*). 
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Aeschylus, der Dichter, hat mit der in tiefster Brust wirkenden Sehnsucht eines der hóchsten 

Liebe: bediirftigen, tieffrommen Gemiithes Gott gesucht, und, soweit es ihm verstattet war, gefunden; 

dem Dichter aber, dem die Klarheit aller Anschauungen und deren plastische Auspragung auch ein 

Naturbediirfniss war, konnte es nicht beschieden sein, die Idee eines weltumfassenden, allgegenwartigen, 

geistigen Gottes durchzufiihren. Der Dichter ist kein Reformator. Aber des Aeschylus Religion ist 

das hóchste, das reinste Product des religiósen Geistes seiner Nation; was er im Glauben nicht er- 

reicht hat, das hat auf dem Boden der ererbten Religionsvorstellungen nach ihm Niemand auch nur 

erreichen wollen. Hóchste Gabe der griechichen Nation war ihre edle Sinnlichkeit, diese hat die herr- 

lichsten Monumente des hellenischen Volkes nicht blos innerhalb der bildenden Kiinste erzeugt, die 

Sinnlichkeit hat aber auch die Nation verhindert, das Hóchste des Glaubens zu erreichen, den Ge- 

danken eines einzigen Gottes. Es war in der Religion, wie in der politischen Welt. Unfihig waren 

die Griechen, dem Biirgerthum der Stadtrepubliken zu entsagen und den gleichartig gebildeten, im 

Ganzen an gleichem Glauben theilnehmenden Hellenen, der ausserhalb der engen Grenzen der heimat- 

lichen Berge geboren war, auch als gleichberechtigten Mitbiirger anzuerkennen, die engen Mauern der 

festen Stiidte begrenzten in gewissem Sinne den politischen Horizont, die menschlichen Formen der 

Gótter den religiósen. So kam es einerseits zur politischen Selbstvernichtung der hellenischen Nation, 

dem peloponnesischen Kriege, der Alles dessen, was recht eigentlich echt griechisch war, Kraft und 

Blithe fiir immer brach, so andererseits zur Gottesliiugnerei und zur religionszersetzenden Sophistik, 

die dann durch die Erweckung des Gegensatzes in der Philosophie ein neues Glaubensgebiet betreten 

lehrte. Neben dem letzteren wandelten die alten Gótter nur noch wie Gespenster. Auch dieses neue 

Gebiet baute sich ab und die Philosophie erlebte in der cynischen Philosophie und in der Skepsis 

ihre Selbstvernichtung. Wer das Griechenthum der Stadtrepubliken, damit aber auch den fróhlichen 

Sinn der Freiheit, den heiteren Drang des Kunstschaffens, also das innerste Wesen des alten Griechen- 

thums, nachdem es sein Geschick erfiillt hatte, vóllig zu Ende fiihrte, der dafiir aber auch alle edle Kraft, die 

noch in der Nation ruhte, in seinem Reich vereinigte, war Alexander; er siiete die reifgewordene Saat 

im ganzen Osten aus, dass sie neue Friichte treiben sollte und trieb, .er, wie sich Droysen treffend 

ausdriickt, der politische Apostel der Hellenen. Wer war es, der dem Heidenthum, das aus sich 

selbst die innerste Befriedigung des Menschen nicht finden, sein Streben nach einem Gott nicht erfiillen 

konnte, das ruhelos und gequalt suchte, wer war es, der ihm des dunklen Rathsels Lósung gab? 

Wozu soll ich ihn noch nennen? — Aeschylus’ Orestie sollte die Rettung der altheiligen Institution 

des Areopag herbeifiihren und es misslang. Konnte der Dichter es ahnen, dass es sich bald auch um 

seinen Zeus handeln und der ewige Gott des Areopags Schicksal theilen werde? Nicht lange nachher 

und es ertónte das rdytwv yprudzwv uścrpov 6 dydpwros, wer diesem anhing, dem waren die Gótter- 

gestalten hóchstens noch Probleme fiir die Kunst, und ihre Verehrung bestand ihm in einer Reihe 

seelenloser Gebriiuche, der Glaube an sie wurde Aberglaube. Die griechische Geschichte, politische 

wie Culturgeschichte, soweit letztere noch kenntlich ist, liefert dazu die Belege. 



Prometheus. 

Es ist hier ausschliesslich meine Aufgabe, die Zeusidee in dem vorliegenden Stiicke der Pro- 
metheus - Trilogie, dem [Ipopyfebs deouórys, darzustellen und meine Ansicht zu erhirten, dass sich 
hier eine religiése Grundanschauung zu erkennen giebt, die von derjenigen der iibrigen Dramen durch- 
weg abweicht. Die Frage, ob Dramen so villig verschiedenen Charakters von einem und dem- 

selben Dichter in einer Zeitperiode geschrieben werden konnten, innerhalb welcher der Volkscharakter 
noch so einartig und ungebrochen, die Persónlichkeit des Einzelnen noch so voll ausgepriigt war und 
so wenig in verschiedene Richtungen gedrangt wurde, wie in der Zeit des Aeschylus, mégen Andere 
zu beantworten, vielleicht zu entscheiden versuchen, ob der Ilpoundebs Seopubtys ein echt Aeschylei- 

sches Drama sein kann. Dazu bedarf es aber einer Monographie. Ich mache zu Allem, was ich oben 

erwiihnt habe, hier nur auf V. 944 aufmerksam: Hermes: oż tov sogtotyy, toy mtxpóds Órópntxpoy — 

héyw. Das cogtarńs, in malam partem gebraucht, deutet auf die Zeit im Verlauf des peloponnesischen 

Krieges und es mussten die Sophisten auch schon Zeit gehabt haben, den Namen ihrer „Profession* 

verhasst zu machen, wenigstens sich Gegner zu erzeugen. Das uniibersetzbar wortspielende rtxpó<c 

brśpnutpoy enthilt iiberdies einen sehr fiihlbaren Hinweis auf die mit dem Leontiner Gorgias Mode 

gewordene Beredsamkeit. Derartige nicht eben zu verachtende Einzelnheiten kónnte ich leicht mehr 

anfiihren, doch ist das hier nicht meine Sache. Der Prometheusmythus gilt als einer der gross- 

artigsten und sinnvollsten der griechischen Mythologie. Ein hohes Interesse beansprucht er mit Recht, 

Ob dieses aber auch von dem unter Aeschylus’ Namen gehenden Prometheus desmotes in demselben 

Grade, wie von dem Mythus an sich gelten darf, ist mir zweifelhaft. Droysen zwar nennt in der seiner 

Uebersetzung beigegebenen Abhandlung z. A. den „Prometheustorso das tiefsinnigste Werk des Aeschylus 

und vielleicht der griechischen Poesie* und erleichtert sich die symbolische Deutung des Mythus, wie 

er sich bei Aeschylus darstellt, wesentlich durch folgende Ansicht: „der Charakter der Gestalt, ihr 

Thun und Leiden, ist nicht symbolisch, sondern typisch.* Und weiter unten: „Indess macht sich in 

dem Mythus und den mythischen Gestalten das Recht des Faktums, Zufalligkeit in den Thatsachen, 

Willkiir in den Personen geltend, so dass in beiden vieles ausser dem Bereich des Gredankens und 

der Deutung bleibt; sie sind keine Symbole.* Mag man solche Anschauungen aus dem Prometheus 

desmotes, der vorhanden ist, und namentlich aus den beiden „Prometheus*, die bis auf unbedeutende 

Bruchstiicke nicht vorhanden sind, entnehmen wollen, mag man gar, wie Schémann, versuchen, den 

Prometheus mit christlichen Ideen in Zusammenhang zu bringen, das, was vorliegt, giebt dazu kein 

Recht und schliesst meiner Ansicht nach eine symbolische Deutung geradezu aus. Vóllig richtig er- 

„kennt Droysen, dass wir es mit Gestalten von Fleisch und Bein zu thun haben, aber keine Sylbe 

gibt uns Vollmacht, sie, wihrend wir dies anerkennen, gleichzeitig in allegorischer Deutung zu ver- 

fliichtigen und nach Bequemlichkeit bald die symbolischen Beziehungen einer Figur, bald ihre typische 
Form gelten zu lassen. 

Der Gótterkampf der Olympier und der Titanen ist beendigt, letztere sind besiegt und im Tar- 

tarus angeschmiedet. Finer aus ihrer Mitte, Prometheus, hat durch seine Mutter Themis to uśkhoy, 

dasjenige, was da kommen soll, das in der ganzen Tragódie als etwas unabiinderlich feststehendes und 
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von dem Gótterwillen unabhingiges gilt, erfahren, dass nimlich der Sieg den Olympiern zufallen werde. 

Er schligt sich also auf die Seite dieser. Auf seinen Rath entschliesst sich Zeus zur Anwendung der 

siegbringenden List und ist nun tpavvos, zeigt aber auch sogleich sich von den Fehlern eines solchen 

nicht frei. Als echter Tyrann sorgt er zuerst fiir seine Helfershelfer, den Góttern giebt er alle 

gute Gabe, dagegen auf die tadatnwpor Bpocoć sieht er mit ungnidigem Auge, er will ihr Greschlecht 

vernichten und an dessen Stelle ein neues schaffen (232). Prometheus verhindert das durch die Gabe 

des Feuers, die er den Sterblichen heimlich bringt und die, weil sie alle Kunst und alle Wissenschaft 

im Gefolge hat, die Menschen in den Stand setzt, sich gegen Zeus’ Willen zu erhalten. Damit ist 

des rajxparńc Zeus Rathschluss, von dem es sonst bei Aeschylus heisst xépeott a’ Spyov ws sxos 

onedoatl tr rów poóktos ośpet ppńv nichtig geworden. Den Prometheus aber trifit die Strafe, durch 

Hephistus, der sich widerwillig nur und gezwungen fiigt, roh dabei behandelt von des Zeus rohen 

Gesellen Kpóros und Bia, mit diamantenen Ketten an den Kaukasus geschmiedet zu werden. Er hat 

dieses sein Schicksal vorher gewusst, er weiss noch mehr, er kennt der Moipa Rathschluss und weiss, 

dass es auch dem Zeus vom usurpirten Throne gestossen zu werden bestimmt ist, wenn ihn nicht Pro- 

metheus durch Enthiillung des Schicksalsschlusses, der dveyxy, rettet. Prometheus weigert sich, diesen 

zu enthiillen; gibt ihm doch seine hóhere Kenntniss Macht selbst tiber Zeus und Hoffnung auf Be- 

freiung. Die Io, die Stammmutter des kiinftigen Erlósers des leidenden Helden werden soll, erscheint 

auf ihrer Busswanderung auch dem Prometheus und giebt diesem Gelegenheit, sein Wissen von allem 

Vergangenen und allem Zukiinftigen, insbesondere von seiner und des Zeus Zukunft, zu bewahren. Der 

letztere, ergrimmt und besorgt wegen des als nicht allzufern geweissagten Verlustes seiner Herrschaft, 

entsendet den Hermes, der den „Sophisten* bestimmen und durch Androhung des Blitzes zwingen 

soll, die dydyxą und wie sie abgewandt werden kónne, was auch durch avoyxy festgesetzt sein muss, 

zu verrathen. Prometheus weigert sich und ihn trifft der Blitz. 

Als Grundziige der Aeschyleisehen Religionsanschauungen haben sich mir in der obigen Be- 

sprechung folgende Ideen ergeben, die freilich nie bis zur letzten Consequenz durchgefiihrt sind; sie 

entstammen einem Dichter, nicht einem Philosophen. Der Widerspruch der Stellung, in welcher bei 

Homer Zeus und die Móra, das schaffende Lichtreich und das der Verneinung zu einander stehen, hat 

sich bei Aeschylus zu einem Verhaltniss des Friedens aufgelóst; nur vorsichtig und scheu wird die 

Vorstellung von der Móra und den Erinyen als weltregierender Macht neben Zeus beriihrt und im 

Grunde nur da hervorgehoben, wo, in den Eumeniden, die Verséhnung erfolgt. Weit iiberwiegend weilt 

der Glaube bei Zeus als einziger weltregierender Macht. 

Der Gottesbegrift ist sittlicher Ideen voll, fast ausschliesslich betrachtet ihn Aeschylus von der 

ethischen Seite. Der Naturgott tritt ganz zuriick. Die unsittlichen geschlechtlichen Verhaltnisse, in 

welche der Mythus den Gott bringt, werden so zart beriihrt, dass das Unsittliche so gut wie ver- 

schwindet und die Liebe des Zeus zur Verherrlichung seiner góttlichen Schépferkraft fiihrt. Seine Vor- 

geschichte und seine Kiimpfe treten in den Hintergrund, was vor ihm war, ist vernichtet. Zeus ist 

ein allmachtiger Gott, sein Wille ist That; er herrscht durch seine Afxq mit unerbittlicher Gerechtig- 

keit, strafend und segnend. Nicht mehr die rohe, Aussere Gewalt ist Werkzeug seiner Macht, sein 

Wille allein, die geistige Kraft, regiert Welt nnd Menschenherzen. - 

Zeus ist in einzelnen Stellen, die einem geliiuterten Religionstriebe entsprungen sind, ein ewiger 
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Gott alóvos dradocov, ein geistiger Gott, dessen Vorstellung sich aus dem Anthropomorphismus heraus- 
ringt und die Vielgótterei neben sich verschwinden macht. 

Der „Prometheus* lisst zwar nur Gótter oder gottihnliche Personen vor uns erscheinen, kein 
Stiick aber ist unter den mit Aeschylus’ Namen bezeichneten, das religiósen Geistes weniger enthielte. 
Keine einzige jener reineren Religionsideen, die nicht im Prometheus, so wie er vorliegt, in ihr Gegen- 
theil verkehrt ware. Weltregierung in letzter Instanz ist die nicht gliubig oder vertrauensvoll, sondern 
aberglaubisch gedachte cvoyxy, deren olaxocrpógo:*) die Móra und die Erinyen sind; diese dydyxzy 
kann auch Zeus bezwingen, wir haben den nackten, dumpfen Fatalismus in voller Consequenz. 
108—105: thy renpwuśvyy 08 yoy  albav pźpew ds fdora, quvóoxoyd” Gr b chę dvdywnę Zar 
ddńpiuoy obévoc. 

Ethischer Beziehungen ist die Gottheit des Zeus baar. Will man von der Móglichkeit einer 
Auffassung des Zeus von der sittlichen Seite sprechen, so kann man das Wort sittlich nur als indiffe- 
rent in utramque partem fassen: der sittliche Inhalt der Zeusidee ist reine Unsittlichkeit. Zeus er- 
scheint als Usurpator, der die Herrschaft durch Ueberlistung des Gegners gewonnen hat, als tOpavvos 
mit den hassenswerthen Eigenschaften eines solchen und es will mich fast bediinken, als betrachteten 

die Personen diesen tdpavvoc im Sinne des gemachten Tyrannenhasses einer spateren Zeit. Er, der 
ewige Gott, bew&hrt an sich das Sprichwort (35): dras 68 tpayds, Sorts dv véov xparjj, das Tyrannen 
eigenthiimliche Misstrauen gegen friihere Verbiindete erfiillt auch ihn (224 f.) 2veott yelp nws zodco TH TUpav- 
viet vócnua, role plhotot wy renodWśvat. Zeus ist ein furchtbarer Richer, doch von seiner Tochter, der 
sonst von ihm unzertrennlichen Atxy nicht begleitet, nicht einmal deren Name findet in unserem Drama 
eine Stelle, noch weniger eine Hinweisung auf des Zeus unerbittliche Gerechtigkeit. Wohl aber finden 
sich Hinweisungen genug auf seinen richenden Zorn, der das Unrecht des Prometheus heimsucht, nicht 
weil es Unrecht, sondern weil es gegen Zeus’ Willen gerichtet war. Der Gótter Verhiltniss zu Zeus 
ist, wenigstens bei Hephdstos, das des sich gezwungen beugenden, widerwilligen Unterthanen, des 
Gottes Verhaltniss zur Io erscheint wesentlich unzarter als in den Hiketides, um so mehr hervorge- 
hoben die Eifersucht der Hera. Lediglich dieser letzteren wegen trifft Io die Qual, keine Spur, wenn 
man eben nicht den Mythus als Naturmythus, was er freilich war, zu des Aeschylus Zeit aber schon 
nicht mehr war, deuten will, berechtigt zu der symbolischen Auslegung desselben, Io sei die gottbe- 
gnadete und gottberufene Sterbliche, die sich aber durch die Busse erst zur Gottesnihe emporringen 
miisse. 

Nicht blos des Gottes Allmacht, wie es schon die Fabel des Drama ergibt, sondern auch seine 
Allwissenheit ist gegeniiber des Prometheus besserem Wissen vernichtet. Das Epitheton ravórcys 
ware hier undenkbar. Seine Macht besteht nur in roher Gewalt, sie entbehrt der geistigen Fille, 
Hephiistos, Hermes, Kratos und Bia, der Blitz endlich, sind, wie weiland in der Ilias, ihre Werkzeuge. 
Wo ist des Gottes Fiirsorge fiir die Sterblichen? Haben doch diese gegen Zeus’ Willen einen Be- 
Schiitzer in Prometheus gefunden, der sie vor dem Untergange bewahrt, sie fihig macht, sich durch 
eigene Kraft aufrecht zu erhalten, auch gegen Zeus’ Willen, welcher sich nun in die Existenz der 
Sterblichen finden muss und seinen Grimm an seinem Verbiindeten, dem Prometheus, auslisst. Dieser 

*) Das kann doch nur heissen: sie leiten die Geschicke dem Endschluss der avdyen entgegen. 



Sy ae 

Zeus, bewegt von der hinter Drohungen versteckten Furcht eines Tyrannengewissens, durch rohe Ueber- 

hebung verhindert, in Prometheus den edleren, wohlthatigeren, selbstloseren Geist anzuerkennen, 

herrscht, den Verlust der Herrschaft verkiindet sehend, ein Schreckensregiment und kennt nur die 

rohe Gewalt als Mittel, seinen Gegner zu bewśltigen. Wer damit den Zeus vergleichen kann, der 

durch Athene’s Mund das Recht der Eumeniden anerkennt und Versóhnung anstrebt, der móge es 

--versuchen. Mir wenigstens scheint das Drama [popy debs Bsoudwryc, in der Gestalt, wie es uns vor- 

liegt, nachischyleischen Ursprungs zu sein, wenn ich auch vorliufig nicht wage, diesen Ursprung naher 

za bezeichnen oder auch nur ihn mir selbst bestimmter vorzustellen. 

Dr. Steusloff. 
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A. Lehrverfassung. — Rozkład nauk. *) 

Prima. 
Ordinarius: der Director. 

Latein. Lectiire: Ciceron. orat. pro Sextio, Livius lib. V. und privatim lib. VI., Tacit. 
annal. lib. II. 8 St. w. Styl und Grammatik, freie Ausarbeitungen, Exercitien, miindliche und 
schriftliche Extemporalien, synonymische und phraseologische Ubungen. 3 St. w. Matern. Horat. 
Carm. lib. I. und II. 2 St. w. Ziegler. — Griechisch. Lectiire: Platon. Apol. Socr., Crito, 
Phaedo, Homer. Il. lib. XII, XIII., Sophocl. Oed. Col., Syntax nach Kriiger von § 52 an. Exer- 
citien nach Haacke und Extemporalien. 6 St. Ziegler. — Deutsch. Die Grundlehren der Lo- 
gik und Durchnahme der fiinfwóchentlichen Aufsatze, 1 St.; mhd. Grammatik und Lectiire des 
Nibelungen-Liedes, 1 St.; iibersichtliche Darstellung der klassischen Periode mit Beispielen und 
freie Vortriige, 1 St. Olawsky. — Polnisch. a) poln. Schiiler: Die I., V. und VI. Epoche 
der Literatur nach Łukasiewicz; freie Vortrige; schriftliche freie Arbeiten. 2 St. v. Karwowski. 
b) deutsche Schiiler: Die Syntax nach Popliński's Grammatik, besonders beriicksichtigt bei der 
Lectiire aus Rymarkiewicz: Wzory prozy 2. Thl. und bei den nach eigenen Dictaten angefertig- 
ten Exercitien. 2 St. Martens. — Franzósisch. Die Syntax nach der Grammatik von Knebel. 
Miindliches Ubersetzen aus dem Ubungsbuch von Hóchsten. Exercitien zum Theil aus eben dem- 
selben, zum Theil nach eigenen Dictaten; Lectiire aus Plótz: Manuel de la Littér. fr. 2 St. 
Martens. — MHebriisch. Lectiire: Samuel. 5—16., 20 Psalmen, Repetition der Formenlehre; 
Syntax nach Gesenius. Einige deutsch -hebriische Ubungen. 2 St. Matern. — Religion. a) 
evang. Die Lehre von der Erlósung und Heiligung nach Petri's Lehrbuche von $ 216 an, I St.; 
Lectiire und Erklirung der Briefe P. an die Galater, Epheser, Phil., Col., Thessal., nach dem Urtexte. 
1 St. Grabig. b) kathol. Dogmatik: Das Werk der Heiligung des Menschen. 1 St. Geschichte: 

Auf die durch die Krankheit und das Hinscheiden des Prof. Matern seit Mitte Decembers nóthig gewor- 
denen Verinderangen konnte hier und in der unten folgenden Ubersicht nicht Riicksicht genommen werden. 
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Das Zeitalter von Karl d. Gr. bis zur Reformation. Zum Leitfaden diente beim Unterricht das 
Lehrbuch von K. Martin. 1 St. X. W. Chiżyński. — Geschichte und Geographie. Gesch. 
der neuern Zeit von den Entdeckungen fremder Erdtheile. Repetition der alten Gesch. der Grie- 
chen und Rómer. 8 St. Tschepke. — Mathematik. Arithmetik: Binomialsatz; hóhere Reihen; 
Kugelhaufen; Zinseszinsen; Kombinationslehre; Gleichungen des 3ten Grades. — Geometrie: 
Stereometrie. — Wiederholung der gesammten Elementarmathematik. — Die Theorie wurde 
stets durch Entwickelung einer grossen Anzahl von praktischen Aufgaben unterstiitzt. — In allen 
Klassen lag beim Vortrage die Elementarmathematik von Ohm zu Grunde. 4 St. v. Karwowski. — 
Physik. Mechanik der festen, fliissigen und luftfórmigen Kórper. Akustik. 2 St. Tóplitz. 

Secunda. 
Ordinarius: Professor Olawsky. 

Latein. Exercitia oder Extemporalia (monatlich 8); Grammatik nach Putsche (die $$ 
vom Conjunctivus und Infinitivus); miindliche Ubersetzungen aus Siiptle, und deklamatorische Ubun- 
gen. 3 St. Liv. XXII, Cic. or. pro Ligario, rege Dejotaro, Archia poéta, in Cat. 1. 5 St. Olawsky. 
— Griechisch. Xen. Hell. V. curs., I. u. II. Zwei Reden wurden auswendig gelernt und so- 
wohl deutsch als griechisch frei vorgetragen. Der Charakter des Kallikratidas und der Process 
der sechs Feldherrn nach der Schlacht bei den Arginusen wurden genau besprochen und von den 
Schiilern schriftlich bearbeitet. — Miindliches und “schriftliches Ubersetzen nach Haacke und Ex- 
temporalien, Repetition der Formenlehre, die Casus- und die Hauptsachen der Moduslehre mit 
Beispielen nach Kriiger. 4 St. Steusloff. Homer. I]. lib. III. u. IV. 2 St. Ziegler. — Deutsch. 
Fiinfwóchentliche Aufsiitze. Deklamations-Ubungen und Versuche im freien Vortrage; Wiederho- 
lung der Grundregeln der historischen deutschen Grammatik. Die Theorie der Dichtungsarten 
erlautert durch Beispiele; ebenso die inventio und dispositio. Am Jahresschlusse Ablieferung des 
Kollektaneum zur Kontrole der Privatlectiire. 2 St. Olawsky. — Polnisch combinirt mit I. — 
Franzósisch. Lectiire: Prosaische Abschnitte aus Plótz Manuel; Grammatik nach Knebel. Ex- 
ercitien und miindliche und schriftliche Extemporalien nach Robolsky. 2 St. Matern. — Hebriisch. 
Grammatik: Die Formenlehre nach Gesenius; Lectiire: etwa 25 Seiten aus Gesenius Lesebuche. 
2 St. Matern. — Religion. a) evang. Kirchengeschichte des Mittelalters bis zur Reforma- 
tion. 1 St.; Lectiire und Erklirung des Evang. Matth. und der Apostelgeschichte nach dem Ur- 
texte. 1 St. Grabig. b) kathol. comb. mit I. — Geschichte und Geographie. Geschichte 
des macedonischen und rómischen Weltreichs, die betrefftende Geographie. 8 St. Tschepke. — 
Mathematik. Arithmetik: Gleichungen des 1. und 2. Grades mit einer und mehreren Unbekannten. 
Arithmetische und geometrische Reihen. Logarithmen. Geometrie: Berechnung der Peripherie des 
Kreises. Ebene Trigonometrie. Beides dureh viele praktische Beispiele geiibt. Wiederholung der vor- 
hergehenden Kurse. 4 St. v. Karwowski. — Physik. Magnetismus und Elektricitit. 1 St. Tóplitz. 

Ober-Tertia. 
Ordinarius: Professor Tschepke. 

Latein. Grammatik: Lehre von den Temp. und Mod. nach Putsche's grosser Gramma- 
tik. 2 St. Allwóchentlich ein Exercitium oder Extemporale. Miindliche Ubungen nach Hotten- , 
rott. 3 St. Lectiire: Caesar bell. civ. lib. I. II. bis c. 28. 3 St. Tschepke. Wiederholung der 
prosodischen und metrischen Regeln; Lectiire: Ovid’s Metamorphoscn gegen 1100 V. 2 St. Olawsky. 
— Griechiseh. Xen. Anab. III; IV. zum gróssten Theil. Eine Rede III 10 bis 32 wurde me- 
morirt, und in Abschnitten griechisch und deutsch von den Schiilern vorgetragen. Repetition der 
Formenlehre und unregelmissigen Verba. Miindliche Ubersetzungen und Exercitien nach Spiess- 
Breiter. Die Casuslehre an Beispielen nach Kriiger eingeiibt. ‘Extemporalien. 4 St. Steusloff. 
Hom. Odyss. lib. VIII. u. IX. 2 St. Matern — Deutsch. Lectiire: Gothes Hermann und Doro- 



thea. Auswahl aus Góthes Gedichten. Zuletzt auch einige Oden von Klopstock. Freie Aufsitze 
mit vorhergegangener Besprechung des Stoffes. 2 St. Nesemann. — Polnisch. a) polnische 
Schiiler: Eintheilung der Poesie nach Cegielski. Freie Vortrige und Memoririibungen aus Ce- 
gielski. Freie schriftliche Arbeiten, bei deren Besprechung die Styllehre von Rymarkiewicz und 
Grammatik von Małecki zu Grunde gelegt wurde. 2 St. v. Karwowski. b) deutsche Schiiler: Der 
etymologische Theil der Grammatik beendigt. Lectiire aus Poplińskis Wypisy. Exercitien nach 
eigenen Dictaten. 2 St. Martens. — Franzésisch. Lectiire aus Ahn’s Lesebuche, Repetitionen 
aus der Etymologie, das Hauptsichliche aus der Syntax nach Knebel; Exercitien und miindliche 
und schriftliche Extemporalien nach Robolsky. 2 St. Matern. — Religion. a) evang. luth. 

. Eerklirung der Gesetzes- und Glaubenslehre nach dem luth. Katechismus. Wóchentlich wurde ein 
Abschnitt aus den Psalmen auswendig gelernt. 2 St. Grabig. b) evang. reform. Glaubens- 
lehre. Geistliche Lieder, biblische Spriiche und Fragen des Katechismus wurden gelernt. 2 St. 
Frommberger. c) kathol. Die katholische Glaubenslehre bis zu dem Abschnitte „von den heili- 
gen Sakramenten“ nach Ontrup. 2 St. X. W. Chiżyński. — Geschichte und Geographie. 
Neuere Geschichte von den Entdeckungen bis zur franzósischen Revolution. 2 St. Geographie 
der aussereuropiischen Erdtheile. 1 St. Tschepke. — Mathematik. Arithmetik: Wurzellehre. 
Entwickelung des Decimalsystems. Ausziehung der Quadrat- und Kubikwurzeln. Geometrie: Flii- 
cheninhalt der Figuren. Lehre vom Kreise. Viele praktische Beispiele. Wiederholung der vor- 
hergehenden Kurse. 3 St. v. Karwowski. —  Naturkunde. Krystallographie und Naturge- 
schichte des Erdkórpers. 2 St. Tóplitz. 

Unter-Tertia. 
Ordinarius: Gymnasiallehrer Dr. Steusloff. 

Latein. Caes. bell. Gall. IV u. I, 1—40. Eine Anzahl von Kapiteln wurde memorirt 
und lateinisch und deutsch eingeiibt, andere retrovertirt. Miindlich wurde der grósste Theil der 
zusammenhingenden Stiicke aus Spiess „Cursus fiir Tertia* iibersetzt. Casuslehre nach Putsche, 
Satzlehre und Lehre von den Conjunctionen und ihrer Syntax. 7 St. Steusloff. Abschnitte 
aus Ovid’s Metam. lib. VI— VIII. Memoriren und deutsch -lateinische Uebungen. 3 St. Matern. 
— Griechisch. Xen. Anab. I, 5 bis z. E. Die Charakteristik des Cyrus cap. 9 wurde memorirt 
und deutsch und griechisch von den Schiilern vorgetragen. Repetition des Cursus von Quarta in 
der Formenlehre und Vervollstindigung desselben durch die Verba auf ws und die meisten unre- 
gelmissigen Verba. Extemporalien. 4, seit Weihnachten 6 St. Steuslof. Homer. Odyss. lib. II. 
Memoriren, epische Formen. 2 St. Matern. — Deutsch. Lectiire: Auswahl aus Schillers Ge- 
dichten. Ubungen im Declamiren. Freie Aufsitze, bestehend in Beschreibungen und Schilderun- 
gen. 2 St. Nesemann. — Polnisch comb. mit NIA. — Franzósisch. Lectiire aus Ahn’s 
Lesebuche, Formenlehre: Die unregelmissigen Verba; schriftliche und miindliche Extemporalien 
nach Robolsky, Exercitien. 2 St. Matern. — Religion comb. mit II A. — Geschichte und 
Geographie. Geschichte des Mittelulters. 2 St. Geographie von Europa. 1 St. Tschepke. — 
Mathematik. Arithmetik: Algebraische Multiplication und Division. Potenzenlehre. Proportions- 
lehre und wissenschaftliche Begriindung der im gewóhnlichen Leben vorkommenden praktischen 
Rechnungen. Geometrie: Kongruenz der Figuren. Aehnlichkeit der Figuren. Praktische Bei- 
spiele. Wiederholung des Cursus von Quarta. 3 St. v. Karwowski. — Naturkunde. Botanik 
nach dem natiirlichen Systeme. Mineralogie. 2 St. Tóplitz. 

Quarta A. 
Ordinarius: Oberlehrer Martens. 

Latein. Die Casuslehre nach Putsche, eingeiibt durch miindliches Ubersetzen der darauf 
beziiglichen Stiicke, aus dem Ubungsbuch von Spiess. 5 St. Aus Corn. Nepos die Lebensbeschrei- 



bungen des Miltiades und Themistocles. 2 St. Martens. Die Grundregeln der Prosodie und Me- 
trik (Jambus und Hexameter). Lectiire: Phaedri fabulae und Stiicke aus Ovid's Met. (Kock's 
Lesebuch). 3 St. Olawsky. — Griechisch. Die regelmissige Formenlehre mit Ausschluss der 
Verba in ws. Extemporalia. 4 St. Nesemann. Simmtliche Vocabeln aus Spiess-Breiter, auch mit 
etymologischer Zusammenstellung der zusammengehórigen. Ubungen im Ubersetzen, besonders 
aus dem Deutschen ins Griechische. 2 St. Steuslof. — Deutsch. Das Wichtigste aus der Satz- 
lehre, besonders des zusammengesetzten Satzes; schriftliche und miindliche Ubungen im Nacher- 
zahlen vorher besprochener Stiicke. Memoriren von Gedichten aus dem Lesebuche, von Colshorn 
und Gódeke. 2 St. Martens. — Polnisch. a) polnische Schiiler: Lese- und Memoririibungen 
aus Cegielski und Rymarkiewicz. Kleine freie Vortrige. Schriftliche Ubungen mit grammatischen 
Erlauterungen nach Małecki. 2 St. v. Karwowski. b) deutsche Schiiler: Wiederholung des Pen- 
sums von Quinta, und die am meisten regelmassigen Conjugationen; als schriftliche Arbeiten Pa- 
radigmata. 2 St. Martens. — Franzésisch. Einiibung des Gebrauchs der verschiedenen Arti- 
kel; die regelmiissigen Conjugationen, eingeiibt und befestigt durch miindliches Ubersetzen und Ex- 
ercitien aus Robolsky’s Ubungsbuch. 2 St. Martens. — Religion. a) evang. luth. Das Reich 
Gottes im alten Bunde von Davids Regierung bis auf die Herodianer. Darauf Lectiire und Erkli- 
rung der Apostelgeschichte. Daneben Katechismuswiederholungen und Kirchenlieder. 2 St. Petzold. 
b) evang. reform. combinirt mit III. c) kathol. Die Lehre von der Gnade und den heiligen 
Sakramenten nach Respądek nebst Wiederholung der biblischen Geschichte. 2 St. X. W. Chiżyński. 
— Geschichte. Griechen, Macedonier und Romer. 2 St. Nesemann. — Geographie. Der 
Schauplatz der alten Geschichte. 1 St. Nesemann. — Mathematik. Praktisches Rechnen, Ele- 
mente der Buchstabenrechnung und Anfangsgriinde der Geometrie bis zur Kongruenz der Drei- 
ecke. 3 St. Toplitz. 

Quarta B. 
Ordinarius: Gymnasiallehrer Dr. Nesemann. 

Latein. Die Casuslehre nach Putsche, eingetiht durch miindliches Ubersetzen der darauf 
beziiglichen Stiicke in Spiess Ubungsbuch. 3 St. Wóchentlich ein Extemporale und Durchnahme 
desselben. 2 St. Im Corn. Nep. wurde gelesen: Milt., Them., Arist., Paus., Cim., Alcib., Thra- 
syb., Con., Lys., Ages., Iphicr., Chabr., Timoth., Phoc. 4 St. Die Grundregeln der Prosodie und 
Metrik, poetische Lectiire aus Kock's Anthologie. 1 St. Nesemann. — Griechisch. Nach Krii- 
ger die regelmissige Formenlehre mit Ausschluss der Verba auf us; zur Einiibung derselben alle 
zwei Wochen ein Extemporale. 4 St. Pockrandt. — Deutsch. Lectiire: Colshorn und Gódeke 
Lesebuch Theil II. Erklirung poetischer Stiicke. Mehrere derselben wurden auswendig gelernt 
und declamirt. Aufsatze, bestehend im Nacherzihlen vorgelesener Erzihlungen. 2 St. Nesemann. 
— Polnisch comb. mit A. — Franzósisch. Einiibung des Gebrauchs der verschiedenen Ar- 
tikel. Die regelmissigen Conjugationen, eingeiibt und befestigt durch miindliches Ubersetzen und 
durch Exercitien aus dem Ubungsbuch von Robolsky. 2 St. Martens. — Religion comb. mit A. — 
Geschichte. Die Geschichte der Griechen, Macedonier und Romer. 2 St. Pockrandt. — Geo- 
graghie. Die Geographie von Griechenland, Asien und Italien. 1 St. Pockrandt. — Mathe- 
matik comb. mit A. 

Guin ta. 
Ordinarius: Lehrer Tóplitz. 

Latein. Erweiterung der Formenlehre nach Putsche's Grammatik, namentlich Einiibung 
der unregelmissigen Verba. Das Wichtigste aus der Syntax, besonders Acc. c. Inf., Participial- 
konstruktionen und Abl. abs. Lectiire nach Schónborn Theil I. u. II. Vocabeln nach Methner’s 
Vocabularium. Extemporalien. 10 St. Tóplitz. — Deutsch. Lesen und Erklirung von Gedich- 
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ten und prosaischen Stiicken mit Anschluss des Nóthigsten aus der Satzlehre. Schriftliche Arbei- 
ten, bestehend im Nacherzihlen vorgelesener Erzahlungen. Orthographische Ubungen. Memoriren 
von Gedichten und Ubung im Declamiren. 2 St. Pockrandt. — Polnisch. a) polnische Schii- 
ler: Lese- und Memoririibungen aus Rymarkiewicz I. Theil. Schriftliche Ubungen mit grammati- 
schen Erliuterungen. 2 St. v. Karwowski. b) deutsche Schiiler: Die Declination der Substantiva 
und Adjectiva; die Komparation. Lese- und Schreibiibungen; als schriftliche Arbeiten Paradig- 
mata. 2 St. Martens. — Franzósisch. Grammatik nach Knebel. Von der Aussprache; vom 
Artikel; Bildung des Plurals; Zahlwórter; die Hiilfszeitwórter und die regelmissigen Conjugatio- 
nen. Lesen und Ubersetzen von 25 Themes aus Robolski's Lesebuch. 3 St. vy. Karwowski. — 
Religion. a) evang. luth. Biblische Geschichte des Neuen Testaments bis zur Auferstehung 
des Heilandes nach der Schrift. Erklirung des 2. Hauptstiicks im Katechismus. Bibelspriiche . 
und Kirchenlieder. 3 St. Petzold. b) kathol. Katechismus: Das apostolische Glaubensbekennt- 
niss. 1 St. Biblische Geschichte des Neuen Testaments. 2 St X. W. Chiżyński. — Geo- 
graphie. Asien: Festland und Inseln, in Hinsicht auf Land- und Wassergrenzen, Gebirgs- 
und Fluss-System, politische Eintheilung und die wichtigsten Stadte; Europa: Spanien, Italien, 
die Tiirkei und Griechenland, Frankreich, die Schweiz, Grossbritannien und Russland. 2 St. Flei- 
scher. — Arithmetik. Die 4 Species mit Briichen; Regel de tri. 8 St. Tóplitz. — Natur- 
kunde. Die Elemente der Botanik und der Mineralogie. 2 St. Tóplitz. — Kalligraphie. 
3 St. Fleischer. 

Sexta. 
Ordinarius: Candidat Pockrandt. 

Latein. Einiibung der regelmissigen Formenlehre nach Putsche. Ubersetzung der ent- 
sprechenden Stiicke aus Schónborn Theil I. Wóchentlich ein Extemporale im Anschluss an die 
Grammatik. Vocabellerneń nach Methner's Vocabularium. 10 St. Pockrandt. — Deutsch. Lese- 
iibungen aus Colshorn und Gódeke mit Anschluss des Nóthigsten aus der Laut- nnd Wortlehre. 
Orthographische Ubungen durch Dictate und Abschreiben. Schriftliches und miindliches Nacher- 
zihlen vorgelesener kleiner Erzahlungen. Memoriren kleiner Gedichte. 2 St. Pockrandt. — Pol- 
nisch comb. mit V. — Religion comb. mit V. — Geographie. Die Elemente der Geogra- 
phie Europa’s, Asiens und Amerikas; speciell: Provinz Posen und Schlesien. 2 St. Fleischer. — 
Arithmetik, Die 4 Species mit benannten ganzen Zahlen. 4 St. Fleischer. — Naturkunde. 

'Einfiihrung in die Naturgeschichte, Elemente der Zoologie. 2 St. Tóplitz. —  Kalligraphie. 
3 St. Fleischer. 

Technische Fertigkeiten. 

Zeichnen. Freihandzeichnen nach Wandtafeln. 4 St.; Zeichnen nach Modellen. 4 St.; 
schwierigere Zeichnungen nach Vorlagen, Kópfe, Landschaften. 2 St. Gregor. Aus Prima be- 
theiligte sich daran 1 Schiiler; aus Tertia 16. — Gesang. I. Klasse: Einiibung vierstimmiger 
geistlicher und weltlicher Gesinge; II. Klasse: a) Ubungen im Singen nach Noten; b) Einiibung 
2- und 3stimmiger Gesinge; III. Klasse: a) Ubungen im Singen nach Noten; b) Einiibung 
lstimmiger Gesinge. 7 St. Fleischer. — Turnen, Im Sommer turnten die Schiler in 4 Ab- 
theilungen A 2 St. Der Winter-Turnunterricht wurde leider durch Unbrauchbarkeit des Lokals unter- 
brochen. 9 St. Steusloff. . 
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B. Verfiigungen der vorgesetzten 
Behórden. 

1. Vom 27. Juli v. J.: Die Anmeldungen zum 
Besuche der Forst-Akademie zu Neustadt - Ebers- 
walde sind, mit den erforderlichen Zeugnissen 
begleitet, schriftlich vor Ende des Monats Fe- 
bruar bei dem Director einzureichen. Der Ein- 
tritt findet kiinftig nur zu Ostern statt. 

2. Vom 23. October v. J. Die Schiiler, wel- 
che Theologie zu studiren beabsichtigen, sollen 
auf die Nachtheile aufmerksam gemacht werden, 
welche der Mangel einer Priifung im Hebriischen 
bei der Abiturientenpriifung mit sich bringt. Es 
soll ihnen im Abiturientenzeugnisse ausdriicklich 
bemerkt werden, wenn sie am Unterrichte im He- 
briischen nicht Theil genommen haben. Auch 
-sollen sie bei einer Nachpriifung im Hebriischen 
ausser den Stempelgebihren eine Gebiihr von 
2 Thlr. an die wissenschaftliche Priifungs-Com- 
mission zahlen. 

8. Vom 19. December v. J.: Mittheilung der 
Vorschriften fiir die Priifungen bei der Kónigli- 
chen Berg- Akademie zu Berlin. 

4. Vom 19. December v. J.: Die Beurtheilung 
der Leistungen der Schiiler im Turnen sollen 
fortan in die Schul- und Abiturientenzeugnisse 
aufgenommen werden. 

5. Vom 9. Januar d. J.: Benachrichtigung von 
dem Erscheinen eines neuen Reglements fiir die 
Prifungen der Candidaten des hóheren Schulamtes. 

6. Vom 8. Januar d. J.: Mittheilung eines mi- 
nisteriellen Medicinal-Gutachtens iiber die Frage, 
wann bei eintretender Cholera - Epidemie eine 
Schliessung der Schule begriindet erscheint. Un- 
ter keinen Umstinden soll der Unterricht ohne 
Genehmigung der vorgesetzten Behórde geschlos- 
sen werden. 

7. Vom 26. Februar d. J.: In Folge eines ho- 
hen Ministerial-Rescripts vom 22. Februar c. riickt 
der Professor von Karwowski am hiesigen Gym- 
nasium in die dritte, der Oberlehrer Martens in 
die vierte, der Dr. Steusloff in die fiinfte Ober- 
lehrerstelle, der Dr. Nesemann in die erste or- 
dentliche Lehrerstelle. 

C. Chronik der Anstalt. 

Die drohenden Kriegsgefahren des verflossenen 
Jahres, die ruhmvollen Siege unsrer Waffen, die 

B. Rozporządzenia Władz 
wyższych. 

1. Z dnia 27. Lipca r. z.: Zgłaszania się do 
uczęszczania na akademią leśniczą w Neustadt- 
Eberswalde, zaopatrzone odpowiedniemi zaświad- 
czeniami, mają być wręczone Dyrektorowi przed 
końcem Lutego na piśmie. Wpis do akademii 
może w przyszłości nastąpić tylko na Wielkanoe. 

2. Z dnia 28. Października r. z.: Ma być zwró- 
cona uwaga uczniów, mających zamiar poświęcić 
się teologii, na szkodliwe skutki, jakie pociąga 
za sobą brak świadectwa z nauki języka hebraj- 
skiego przy egzaminie dojrzałości. W zaświad- 
czeniach dojrzałości ma być wymienionem, jeżeli 
nie brali udziału w nauce tegoż języka. Przy 
dodatkowym poźnićjszym egzaminie w hebrajskim 
mają oni prócz kosztów stępla zapłacić jeszcze 
2 talary Naukowéj komisyi egzaminacyjnćj. 

8. Z dnia 19. Grudnia r. z.: Zawiadomienie 
o przepisach egzaminu przy królewskićj Akade- 
mii górniczćj w Berlinie. 

4. Z dnia 19. Grudnia r. z. Odtąd w za- 
świadczeniach szkólnych i dojrzałości ma być 
umieszczony sąd o postępach w turnowaniu każ- 
dego ucznia. 

5. Zdnia 9. Stycznia b.r.: Zawiadomienie o wyj- 
ściu nowego regulaminu tyczącego się egzaminów 
kandydatów do wyższego stanu nauczycielskiego. 

6. Z dnia 8. Stycznia b. r.: Udzielenie mini- 
steryalnego postanowienia medycznego ze wzglę- 
du na pytania, kiedy w razie wybuchu cholery 
zamknięcie szkół może być usprawiedliwionem. 
Pod żadnym warunkiem nie ma takowe nastą- 
pić bez zezwolenia Władzy wyższćj. 

7. Z dnia 26. Lutego b: r.: W skutek rozpo- 
rządzenia ministeryalnego z dnia 22. Lutego c. 
posuwa się profesor Karwowski przy tutejszém 
Gimnazyum na trzecie, nauczyciel wyższy Mar - 
tens na czwarte, Dr. Steusloff na piąte miej- 
sce wyższego nauczyciela, Dr. Nesemann zaś 
na pierwsze miejsce zwyczajnego nauczyciela. 

C. Kronika instytutu. 

Grożące niebezpieczeństwa wojny w ubiegłym 
roku, świetne zwycięstwa naszćj broni, ciężkie 



schweren Verluste, mit denen sie erkampft wur- 
den, und der reiche Gottessegen , welcher in un- 

geahnter Fiille von den Grossthaten unsres Kóni- 

ges, unsrer Regierung und unsres Volkes auf das 
engere und weitere Vaterland iiberstrómte, konn- 
ten nicht umhin, auch auf unsre Anstalt in ergrei- 
fender und erhebender Weise einzuwirken. Obwohl 
aber unter uns kaum Einer war, der nicht, sei es 
von den gemeinsamen Leistungen, sei es von den 
schmerzlichen Verlusten, denen mancher friihere 

Zógling der Anstalt beizuziihlen ist, oder den 
freudigen Erfolgen niher oder ferner persónlich 
beriihrt worden wire, so ist doch unter dem 
Schutze Gottes und unsrer geordneten Zustiinde 
das Leben unsrer Schule vóllig ungestórt geblie- 
ben. Nur am 27. Juni, dem allgemeinen Bettage 
ist der Unterricht ausgesetzt worden und am 12. 
November verwendete der Director einige Vormit- 
tagsstunden dazu, um auf Anlass des Friedens- 
festes vor den versammelten Lehrern unsern Schii- 
lern die geschichtliche Bedeutung der vorjihrigen 
Ereignisse vorzufiihren und ihnen ans Herz zu le- 
gen, in welchem hóheren Sinne wir Gott unsern 
Dank fiir den Segen dieses Friedens darzubringen 
hatten. 

In Riicksicht auf den Gesundheitszustand ist 
das abgelaufene Schuljahr kein giinstiges gewesen. 
Mehrere Lehrer machten durch ihr Erkranken 
lingere Vertretungen nóthig. Aus der Zahl der 
Schiiler raffte die Diphtheritis im Herbste die Sex- 
taner Theobald Penthner und Paul An- 
dersch hin und im Friihjahre wurde eine grosse 
Anzahl von Schiilern aller Klassen von der Maser- 
Epidemie ergriffen, ohne dass dieselbe jedoch bós- 
artige Folgen gehabt hiitte. 
Nach mehr als 40jihriger Thitigkeit an unsrer 

Anstalt stellte am 11. December v. J. unser Col- 
lege, Herr Professor Adolf Matern wegen all- 
gemeiner Kórperschwiche seinen Unterricht ein 
und endete sein arbeitsames Leben am 29. Januar 
d. J. Der seltene Umfang seiner Kenntnisse, so 
wie die grosse Bescheidenheit, welche ihn nie mit | 
seinen Leistungen hervortreten liess, der uner- 
miidliche Fleiss, der seinen Schiilern gewidmet 
war und der vorziiglich den obersten Klassen zu 
gut kam werden ihm stets ein ehrendes und dank- 
bares Andenken in der Anstalt und bei seinen 
zahlreichen Schiilern sichern. Die Schiiler und 
Lehrer begleiteten seine irdische Hille am 1. Fe- 

straty, przez które okupionemi zostały, i obfite 
błogosławieństwo Boże, które w skutek wielkich 
czynów naszego króla, naszego rządu i naszego 
narodu zlało się w nieprzewidzianćj mierze na 
naszą szczuplejszą i obszerniejszą Ojczyznę, nie 
mogły nie oddziaływać w sposób przejmujący i 
wzniosły i na naszą szkołę. Mimo to, że bodaj 
był kto między nami, któregoby nie poruszyły 
osobiście mnićj lub więcćj czy to ogólne wielkie 
wypadki, czy dotkliwe straty, do których poli- 
czamy niejednego z naszych dawniejszych uczniów, 
czy też radosne skutki walki, przecież pod opieką 
Bożą i naszych uregulowanych stosunków życie 
naszćj szkoły w niczem nie doznało uszczerbku. 
Tylko dnia 27. Czerwca, jako w dniu ogólnych 
modłów, nauka przerwaną została, a dnia 12. 
Listopada użył Dyrektor kilka przedpołudnio- 
wych godzin, ażeby z powodu uroczystości po- 
kojowój w obec nauczycieli zgromadzonym uczniom 
przedstawił historyczne znaczenie wypadków ze- 
szłorocznych, i przemówił do ich serc, w jakiem 
to wyższem znaczeniu winniśmy dziękować Bogu 
za, błogosławieństwo zawartego pokoju. 

Ze względu na stan zdrowia rok ubiegły 
szkólny nie był pomyślny. Z powodu chorób 
kilku nauczycieli stały się przydłuższe zastępstwa 
koniecznemi. Z liczby uczniów w przeszłćj je- 
sieni wyrwała z grona tychże śmierć na difteris 
uczniów seksty Teobalda Penthnera i Pa- 
wła Anderscha; a na bieżącą wiosnę zachoro- 
wała znaczna liczba uczniów wszystkich klas na 
panujące w naszóm mieście żarnice, które przecież 
„żadnych smutnych skutków za sobą nie pociągły. 

Po przeszło czterdziestoletnićj pracy przy na- 
szym instytucie zaprzestał na dniu 11. Grudnia 
r. z. swojćj czynności nauczycielskićj, nasz ko- 
lega, pan profesor Adolf Matern w skutek 
ogólnćj słabości fizyeznéj, a zakończył swój pra- 
cowity żywot dnia 29. Stycznia r. b. Rzadka 
obszerność jego wiedzy, jakoż wielka skromność, 
przez którą nie występował ze swemi pracami, 
niezmordowana pilność ze względu na kształcenie 
młodzieży, z którćj głównie korzystali uczniowie 
klas wyższych, zapewniają mu zaszczytną i wdzię- 
czną pamięć tak w naszym instytucie, jak w umy- 
słach licznych jego uczniów. Nauczyciele i ucz- 
niowie towarzyszyli zwłokom jego w dniu 1. Lu- 



bruar zur Ruhestatte, nachdem der Director vor 
denselben Worte der dankbaren Erinnerung ge- 
sprochen. Der Schiilerchor erhóhte die Feier 
durch Gesinge im Trauerhause und in der 
Kirche. 
Am 1. Juli v. J. trat in die dritte ordentliche 

Lehrerstelle Herr Julius Fleischer ein, bis 
dahin Cantor und Gesanglehrer am Gymnasium 
zu Guben. Unter seiner Leitung, hoffen wir, 
wird der Gesang der Schiiler, welcher lingere 
Zeit hindurch unterbrochen war, von neuem 
gedeihen. 
Um der Uberfiillung der Quarta abzuhelfen 

wurde seit dem 1. Juli v. J. eine Theilung dieser 
Klasse bewirkt. Zu der hierdurch nothwendig 
werdenden Vermehrung der Lehrkrifte gewann 
die Anstalt eine interimistische Aushiilfe in dem 
Schulamts - Candidaten Herrn Pockrandt, wel- 
cher zu demselben Termine eintrat. 
Am 22. Marz d. J. feierte die Schule das Ge- 

burtsfest Sr. Majestat durch Gesang und eine 
Rede des Primaners Ludwig Kóhler. Die sich 
auf das Verhaltniss Preussens zu Deutschland 
beziehende Festrede hielt der Herr Professor 
Tschepke. 

tego na wieczny ich odpoczynek, po przemówie- 
niu poprzedniem Dyrektora do tychże w słowach 
wdzięcznego uznania. Chór uczniów podniósł tę 
żałobną uroczystość śpiewami tak przy wyprowa- 
dzeniu ciała, jak w kościele. 
Dnia 1. Lipca r. z. wstąpił w trzecie miejsce 

nauczycielskie pan Juliusz Fleischer. dotąd 
zatrudniony przy Gimnazyum w Guben jako kan- 
tor i nauczyciel śpiewu. Spodziewamy się, że 
pod jego przewodem śpiew naszych uczniów, któ- 
rego nauka przez dłuższy czas przerwaną była, 
na nowo się podniesie. 
Z przyczyny przepełnienia Kwarty podzielono 

klasę tę 1. Lipca r. z. na dwa oddziały. W sku- 
tek stąd powstaléj potrzeby zwiększenia sił nau- 
czycielskich uzyskał sobie nasz instytut tymcza- 
sową pomoc w kandydacie panu Pockrandt, 
który swój zawód w tymżesamym dniu roz- 
począł. 
Dnia 22. Marca r. b. obchodziła szkoła nasza 

uroczystość urodzin Najjaśniejszego Pana śpie- 
wami 1 mową ucznia Prymy Ludwika Kóh- 
lera. Mową uroczystą mającą za przedmiot 
wykazanie stosunku Prus do Niemiec uczcił dzień 
ten pan profesor Tschepke. 

D. Statistische Verhaltnisse. 

a) Bei der am 22. Mirz 1866 abgehaltenen Abiturientenpriifung erhielten 
simmtliche Priidinge das Zeugniss der Reife: 

1. Hugo Kretschmer aus Reisen, 19 Jahr alt, evangelisch, 7 Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, studirt Philologie in Breslau. 

2. Konrad Baier aus Zaborowo, 18%, Jahr alt, evangelisch, 8 Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, studirt in Breslau Theologie. . 

3. Gustav Salomonski aus Sandberg, 20 /, Jahr alt, jiidischer Religion, 9 Jahr in der 
Anstalt, 2 Jahr in Prima, um sich dem Kaufmannsstande zu widmen. 

4. Otto v. Kurnatowski aus Strzałkowo, 18°/, Jahr alt, reformirt, 7 Jahr in der An. 
stalt, 2 Jahr in Prima, um Jura und Cameralia zu studiren. 

5. Adolph Briihl aus Kosten, 17, Jahr alt, 6 Jahr in der Anstalt, 2 Jahr in Prima 
studirt Jura in Berlin. 

6. Arnold Anschiitz aus Lissa, 18 '/, Jahr, reformirt, 8 Jahr in der Anstalt, 2 Jahr 
in Prima, studirt Medicin in Berlin. 

7. Richard Falbe aus Posen, 21 Jahr, evangelisch, 4 Jahr in der Anstalt, 2 Jahr in 
Prima, will Oekonomie studiren. 

8. Victor Specht aus Fraustadt, 18 '/, Jahr, evangelisch, 6 Jahr in der Anstalt, 2 Jahr 
in Prima, will Oekonomie studiren. 

9. Jsaak Riess aus Jarocin, 20 /, Jahr, jiidischer Religion, 5, Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, will Kaufmann werden. 
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Ebenso bei der am 9. Juni 1866 abgehaltenen Priifung: 

1. Friedrich Bullrich aus Herrnstadt, 19 /, Jahr alt, evangelisch, 10 Jahr in der An- 
stalt, 2, Jahr in Prima, tritt in die Armee ein. 

2. Matthias v. Rutkowski aus Kosten, 21, Jahr, katholisch, 9 Jahr in der Anstalt, 
2'/, in Prima, will Agronomie studiren. 

Ebenso bei der am 17. September 1866 abgehaltenen Priifung: 

1. Reinhard Spisky aus Schénlanke, 19 '/, Jahr, evangelisch, Y/, Jahr in der Anstalt. 

Desgleichen bei der am 29. Marz 1867 abgehaltenen Prifung: 

1. Stanislaus v. Karwowski aus Lissa, 18%/, alt, katholisch, 10 Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, will in Berlin Geschichte studiren. 

2. Julius Cohn aus Kosten, 20 /, Jahr, jiidischer Religion, 6 Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, will in Breslau Chemie studiren. 

38. Leon Biskupski aus Kosten, 19 Jahr alt, katholisch , 7 Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, will in Berlin Medicin studiren. 

4. Theodor Wenzel aus Sarne, 19*/, Jahr alt, katholisch, 8 Jahr in der Anstalt, 
2 Jahr in Prima, will in Berlin Medicin studiren. 

5. Rudolph Goldring aus Jarocin, 18 Jahr, jiidischer Religion, 6'/, Jahr in der An- 
stalt, 2:Jahr in Prima, will sich dem Kaufmannsstande widmen. i 

b) Die Frequenz der Anstalt betrug im vergangenen Sommersemester 322 Schiiler, da- 
runter 138 evangelische, 99 katholische, 85 jiidische. Im Wintersemester 308° Schiiler, davon 
188 evangelische, 89 katholische und 76 jiidische. 

c) Vermehrung der Gymnasialbibliothek: J. A, Comenii opera didactica omnia. — Co- 
menius, Testament der sterbenden Mutter. — Rieck, Padagogische Briefe. — Miillensiefen, Zeug- 
nisse von Christo. — Vilmar, Deutsche Grammatik. — Heinichen, Schulwórterbuch. — Webster, 
engl. Schulwórterbuch. — J. Becker, Carmina Homerica. — J. Becker, Homerische Blatter. — 
Homeri Odyssea, ed. Fiisi. — Plutarch. de musica, ed. Westphal. — Scriptores metrici graeci. — 
Theon Smyrnaeus, ed. Bullialdi. — Meiring, latein. Grammatik. — L. Napoléon, Histoire de J. César. 
II. — Leges XII. tabularum ed. Schóll. — Schmidt, Poln. Grammatik. — Riistow, der Krieg von 
1866. — Macaulay critical and historical essays. — Ebrard, System der musikal. Akustik. 

Durch Munificenz der hohen Behórden: Joh. Bugenhagen von Vogt. — Gerhardt, Etrusci- 
sche Spiegel. 18. Heft. — Scriptores rerum Prussicarum Bd. III. — Jochmus, die Próvinz Posen 
seit 1815. — Waldemar, Geschichte und Statistik der russischen Bildungsanstalten II. — Urkun- 
den zur Geschichte des grossen Kurfiirsten III. — J. Scaligers Gedichte. — Gerhard, Archio- 
log. Zeitung. 1865. — Vom Curatorium der Raczyński'schen Bibliothek: Katalog dieser Biblio- 
thek. — Vom Herrn Syndikus Wegner: Roczniki Towarzystwa przyjaciół nauk. IV. 

Vermehrung der Schiilerbibliothek: Der Jugend Lust und Lehre 1865. — Simrock, Deut- 
sche Volksbiicher XII und XII. — Daheim 1866. — Graesse, Sagenbuch. — Kolb, Atlas der 
Naturgeschichte. — Das Buch der Erfindungen IV. u. V. — Fontane, Der schleswig-holsteinsche 
Krieg. — Herbst und Baumeisters Quellenbuch. — Curtius, griech. Grammatik. — Nitzelnadel, 
Das Wissenswiirdigste aus der Geschichte. 
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d) An Unterstiitzungen kamen die Stipendien der Herren Levy, Mollard, Wollheim 
und Halberstadt so. wie das sogenannte Toast-Stipendium zur stiftungsmissigen Vertheilung. 
Die stadtischen Behórden haben abermals 15 Thaler angewiese:, welche in jedem der drei Jahre 
1867—69 zu Primien verwendet werden sollen. 

Themata zu den Abiturientenprifungen. 

Deutsche freie Arbeit: 1. Haben wir noch mehr Grund, als der rómische Schriftsteller Pli- 
nius, das Eisen das vortrefflichste und zugleich verderblichste Werkzeug des Lebens zu nen- 
nen? — 2. Die Wahrhaftigkeit ist — wie auch schon die Erfahrung des Schiilers lehrt — 
eine schwer zu ibende Tugend. — 3. Wenn das Leben einer Reise gleicht, nach welchen 
Fihrern haben: wir uns dann umzusehen? 

Lateinische freie Arbeit: 1. De Hannibalis ingenio et moribus. de fastigio gloriae, ad quod ascen- 
dit, de inclinata. ejus fortuna atque interitu. — 2. De causis, quibus factum est, ut Grae- 
corum libertas paulatim ad interitum vergeret. — 3. Quibus rebus gestis Cn. Pompejus ad 
summum potentiae atque auctoritatis fastigium pervenerit. 

Lateinisches Extemporale: 1. Ein vom verstorbenen Prof. Matern selbst verfasster Text, 
— 2. Cicero de nat. deorum II, 59; IM, 10, 11. — 3. Livius XXIX, 11. sqq. 

Griechisches Extemporale: 1. Isocr. Panath. $ 42. sqq. — 2. Aus Boehme’s Aufgaben 
Nro. 215. — 8. Isocr. Plataic. 56. sqq. 

Franzósiches Extemporale: 1. Karl der Grosse (Sismonde de Sismondi). —- 2. Der Tod 
Alexanders. — 3. Peter der Einsiedler von Michand. 

Polnische freie Arbeit: 1. Życie i pisma Kaspra Miaskowskiego. — 8. Życie, pisma i za- 
sługi Jana Śniadeckiego. 

Pelnisches Extemporale: 1. Themistocles (Popliński histotya powszechna). — 3. Der 
Kampf in den Thermopylen. 

Hebraische Ubersetzung: 2. Judices VI. 1—6. 
Mathematische Arbeit: (1, 2 u. 3) 4 Aufgaben aus der Theorie der Gleichungen 2ten Gra- 

des, der Zinseszinsrechnung, Geometrie und Trigonometrie. 
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Ubersich 

der statistischen Verhśltnisse des Gymnasiums im Schuljahre 1866/67. 

t 

Allgemeiner Lehrplan. Verhiltnisse der 

Klassen und Stunden. Schiiler. Abiturienten. 
Lehrer, Facher. g a - 

" |almmmiv.rv.v.lvr|5| 73% | 6 | g |Fswurde| studirt | wo 
ies g, | Klassen. | = | @ |entlassen. in 

Director Ziegler. Latein, 8 ho |10 |10 ho lo ho |10 | za] 18 19 | 15 Eingeschlossen die Ostern 

1. Oberlehrer Prof. Olawsky. ou 4 > : : 3 r ne II. 48 | 37 | 1866 Entlassenen, welche im 

2: ż Prof. Tschepke. III. A. | 44 | 37 | vorjahrigen Programm nicht 

8, 4 Prof. Matern. Polnisch > A zę : 16) 11. B. | 62 | 57 | mitberechnet werden konnten. 

4. j Prof. v. Karwowski. Franzósisch 2 | Q:)-2 | 2/2/21) 3 |—| 15] IV. A. | 37 | 37 | mit dem | Berlin | Evang. 

$4 R Martens. EE PA BLOIS OTENIB als Zeugniss 5, Theol. 

1, ord. Lehrer Dr. Steusloff. a fer 2|2 fa : are V. 50 | 54 der Breslau 1. SKA Be Religion|ref. fc Oe 23) VE | 94] 28 |. Reife: 5. Jura 
: : kath} 2 2 2 3 soo | 508 17 3 

oer » — Fleischer. Mathematik | 4|4|3|38| 38 |—|—l47 1 fi 
Hiilfslehrer Tóplitz. ene —lekslksii (ae Se ee Medicin 
Superintendent Grabig. G sk He ć : * 4 l AAAA 3. 
_Prediger Frommberger. zac A sj „ba Be Philos, 

Prediger Petzold. Naturkunde |-|-|2|2]—/—|2|2]| 8 | 
i iżyński Kalli hie ]—|—|—|—/—|—|3]3 | 6 Practische Probst Lic. Chiżyński. ih grape | 4 ‘ 

Candidat Pockrandt. Zeichnen 2 B12) 227 ere 7? Facher 

Zeichenlehrer Gregor. Gesang 6 6 T. 
Turnen 9 9 

Summa 32 | 32 | 30 Pe 



a 12 

Vertheilung der Unterrichtsstunden 
von Ostern 1866 bis Ostern 1867. *) 

= 

Ordina- = 
Lehrer. ; LE Al + THA) DIEB. EV= AG | Vy B. | V. VI. |5 

riate. = 
: (2. 

1. Ziegler, Director. I. A SER ą Ea 12. 

2. Olawsky, Prof. Il. _ |3 Deutsch. p ae 2 Latein. 3 Latein. 18. 

3. Tschepke, Prof.| III. A. ARE > SAB Ę SB 20. 

6 Latein. | 2 Franz. | 2 Griech. | 3 Latein. 
4, Matern, Prof. - 2Hebr. | 2 Hebr. | 2 Franz. | 2 Griech. 23. 

2 Franz. 

5. v. Karwowski, 4 Math. | 4 Math. | 3 Math. | 3 Math. | 3 Franz. 35 
Professor. 2 Polnisch. 2 Polnisch. 2 Polnisch. 2 Polnisch. <A 

E 7 Latein | 2 Franz. 
6. Martens, Ober-} yy 4 | 2 Franz. 2Deutsch. a 

Lehrer. nee 2 Polnisch. 2 Polnisch. 2 Franz. 2 Polnisch. : 
; 2 Polnisch. pa 

zby Ste. lof, Sa | 4 Griech. | 4 Griech. | Ą gpłcia. 2 Griech. | 2 Griech. | | 25. 

ordentl. kehrer. 9 Turnen in allen Klassen. 9. 

2 Deutsch.| 2 Deutsch.| 4 Griech. |10 Latein. 
= e Aa a IV. B. 2 Gesch. | 2 Deutsch. 23 

ordentl. Lehrer. 1 Geofr. 

i 2 Geogr. | 2 Geogr. 
9. Fleischer, or- 3 Kalligr.| 4 Arithm. % 

dentl. Léhrer. 3 Kalligr. | “~~ 
RA 5. = _ 6 Gesang in allen Klassen. 
10. Tóplitz, Hilfs= = 2 Physik. | 1 Physik. | 2 Naturk.| 2-Naturk.| - 3. Mathematik. > ek 2 Naturk. = 

lehrer. A i | 2 Naturk. = 

11. Grabig, Superint. 2 Religion. 2 Religion. 2 Religion. | 
evang. luth. Re- | 6. 
ligionslehrer. | 

12, Frommberger, | | | 
Prediger, ev. re= 2 Religion. 2. 

__ form. Rel.-Lehrer. | | 

13. Petzold, Predi- a | 
ger, ev. luth. Re- 2 Religion. 3 Religion. 5. 
lig.-Lehrer. | 

14. Propst Chiżyński, 2 Religion. 2 Religion. 2 Religion. ć 
kath. Rel.-Lehrer. | 3 Religion. > 

5 { 4 Griech. |2 Deutsch.|10 Latein. 
15. Pockrandt,Schul- VI. 2 Gesch. 2 Deutsch.| 21. 

amts-Candidat, 1 Geogr. 

16. Gregor, Zeichen- 2 Zeichnen. 2 Zeichn. | 2 Zeichn. | 2 Zeichn. | 2 Zeichn. | „ 5 
Lehrer. : 

*) Die vor dem Eintritt der Herrn Fłeischer und Poekrandt und durch den Abgang des Prof. Matern be- 
dingten Verinderungen konnten hier nicht beriicksichtigt werden. 
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Dienstag, den 16. April 

Nachmittags von 2 Uhr an: 

Offentliche Priifung. 

Sexta: Latein . 
Quinta: Geographie . 
uarta A, und B.: Latein . 
ertia B.: Griechisch 

Tertia A.: Naturkunde . 
Secunda: Latein . ‘ 
Prima: Mathematik . 

Wtorek, dnia 16. Kwietnia 

popołudniu od 2gićj godziny : 

Popis publiczny. 

Pockrandt. 
Fleischer. 
Nesemann. 

Steusloff. 
Tóplitz. 
Olawsky. 
v. Karwowski. 

Mittwoch, den 17. April 

fruh 8 Uhr: 

Chorgesang der Schiiler. 
Entlassung der Abiturienten. 
Vertheilung der Pramien und Censuren. 
Chorgesang der Schiiler. 

Środa, dnia 17. Kwietnia 
rano o 8mćj godziny. 

Śpiew choralny uczniów. 
Wręczenie zaświadczeń dojrzałości abiturientom. 
Rozdanie nagród i cenzur. 
Spiew choralny uczniów. 

Das neue Schuljahr beginnt am Donnerstag 
den 2. Mai 9 Uhr mit der Priifung und Auf- 
nahme der neuen Schiiler. 

Nowy rok szkólny rozpoczyna się w Czwartek 
2. Maja o 9t6j godzinie i to egzaminem i wpisem 
nowo przybywających uczniów. 




