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I.
Der Sophist Prodikus und sein „Herakles am Scheidewege“.

Senophon kat in seiner Verteidigungsschrift „Erinnerungen an
Sokrates“ (Ano(.ivrif.ioveviiaxa Itov.garovg) ein treues Bild von Sokrates’,
seines vaterlichen Freundes, Lehre und Persdnlichkeit gegeben, so gut er
es vermockte.* 1II, Aber nicht nur als Denkmal der grieehischen Literatur und
Spraclie und fiir die Ivenntnis der Sokratisclien Pliilosopkie sind die
„Denkwiirdigkeiten“ Xenopkons von groBer Bedeutung, sondern auch des-
halb, weil wir in diesen allein die im Altertume schon so beriikmte Allegorie
vom Herakles am Scheidewege moglichst treu nachgebildet tinden, welche der
Sophist Prodikus vorgetragen, wahrscheinlich auch selbst erfunden 2 und in
einem Werke, Horai (cQqcu = Horen) betitelt, das aber verloren gegangen
ist, aufgezeichnet hat. (II. 1. 21 tf.)

Die jSTachbildung Xenophons laBt die urspriingliche Gestaltung dieser
Allegorie durcb den redegewandten, phantasievollen Philosophen s ahnen,
welcher, im sittenstrengen J u 1 i s auf der Insel K e o s gebiirtig und dort
erzogen 4, in Angelegenheiten seiner unter der BotmaBigkeit der Atliener

1 Die beiden Anfangskapitel des ersten Buches der „Erinnerungen“ (Memorabilien)
biiden die Einleitung, aus weleher sieh deutlich der Zweck des ganzen Werke® erseben
liiBt. Vgl. dariiber: K. O. Muller, Geschichte der grieehischen Literatur bi« an das Zeit-
alter Alexanders des GroBen, 4. Aufi., herausgegeben von E. Heitz, Stuttgart 1882, II,
S. 100. Dr. Ed. Munk, Gescliichte der grieehischen Literatur, 3. Aufl., herausgegeben
von Rieh. Vollonann, II, S. 202 ff. u. a. Xenophons Memorabilien miissen die Grund-
lage der Untersuehungen iiber die Sokratisehe Philosophie sein, obvvohl Xenoplion keine
derart veranlagte Persdnlichkeit war, daB er die tiefere Bedeutung der Sokratischen
I'hilosophie liatte erkennen konnen. Vgl. besonders: Muller, Geschichte der grieehischen
Literatur, II, S. 93, 104, 126; Dr. Ed. Zeller, Die Philosophie der Grieehen in ihrer
geschichtlichen Entw'icklung, 4. Aufl., Leipzig 1876 fl., II, S. 91 bis 100, 181 bis 187;
Aug. Pauly, Real-Enzyklopiidie der klassisehen Altertumswissenschaft, Stuttgart 1837
bis 1852, VI, S. 1243 (Zeller); Munk, Geschichte der grieehischen Literatur, II,
S. 242 fif.; Fr. Ueberweg, Geschichte der grieehischen Philosophie, 4. Aufl., Berlin 1867,
I, S. 90, 91. Siehe auch die Einleitungen in den Ausgaben der Memorabilien des Xeno-
phon von Kiihner, Breitenbaeh, Dindorf u. a., Platons Apologie des Sokrates und Kriton
von Alfr. Ludwig, Wien 1879, E. Kopke, Die Gattung der Apomnemoneumata 'in der
grieehischen Literatur, Brandenburg 1857 .

3 Vgl. L. Preller, Griechische Mythologie, 3. Aufl. von E. Ple\v, II, S. 175, 176,
259 ff.; Pauly, Real-Enzyldopadie, III, S. 1159, 1160; Er. Liibker, Reallexikon des
klassisehen Altertums fiir Gymnasien, 6. Aufl. von Dr. M. Erler, Leipzig 1882, S. 502 b;
F. G. Welcker, Kleine Schriften zur grieehischen Literaturgeechichte, Bonn 1844, 1845,
II, 469 bis 474.

3 Siehe Platons Protagoras 387.
* Geburts- und Todesjahr des Prodikus ist nicht bekannt.
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stehenden Heimatsinsel nach Athen gekommen war, als Eedner Aufsehen
erregte und bald auch als Lehrer prakt.ischer Lebensweisheit groBes Ansehen
und selbst die Freundschaft der beruhmtesten Manner seiner Zeit genoB . 567

Allerdings war seine Wirkung keine so groBe, daB er wie Sokrates ein
Parteihaupt werden konnte. Seine Lehre bat ihren Grund vielmehr in der
altvaterlichen keiscben Sittenlehre und entbehrt der Vertiefung und
Entwicklung.° Aber doch war er durcb seine Vortrage, die sich durch an-
rnutige Eorm T und sittlichen Gehalt auszeichneten, und infolge seines ebren-
werten Cbarakters einer der besten Vorlaufer des Sokrates .8* der ihn selbst
nicht ungern anliorte, seinen Scbulern das Anhoren seiner Vortrage empfabl
und sie wohl selbst oft an den Herakles des Prodikus erinnerte.

Dieser Vortrag iiber Herakles hat, me es scheint, besonders dessen
Ansehen begriindet, da wir nur liber diesen Herakles ausflihrlicbere Kunde
haben, da er von den Alten oft nachgeahmt, selbst bildlich dargestellt worden
ist s und da x\nt.isthenes, der Stifter der kjnischen Schule, diesen Herakles
des Prodikus in freier Weise verwendet und ihn zum idealen Vorstand der
Erziehung iiberhaupt und seiner Schule gemacht bat, 10 wahrend uns von
dem Inhalte anderer Iieden, tvelche ebenfalls verloren gegangen sind, nur
kurz und im allgemeinen beriehtet wird. So soli er liber den richtigen Ge-
brauch der Worte {negi twv dvo/udrcov ogdmrjrog) geschrieben und sich an-
bei viel mit etymologisch!#n und synonymiscben IJntersuchungen (Unter-
suchungen iiber Wortbildung und Wortverwandtschaft) beschaftigt haben,
auBerdem eine Lobrede auf den Landbau gehalten haben, Vortrage iiber
Leben und Tod, Seele und TJnsterblichkeit, 11 in welchen er vrahrscheinlich

5 Des Sokrates (■(■ 399 v. Chr.), Xenophon (■)• um 355 v. CKr.), Thukidides (■]• 404
v. Chr.), Euripides (f 405 v. Chr.) u. a.

6 Vgl. Weleker, Kleine Schriften, II, S. 411, 502, 530.
7 Vgl. Xenophon, Memorabilien, II, 1, 34.
8 Im allgemeinen freilich setzte sich Sokrates zum Prodikus in kein anderes Ver-

lialtnis als wie etwa zu Protagoras und Gorgias. Platon behandelte den Prodikus mit
Geringschatzung und Ironie.

" Welcker, Kleine Schriften, II, S. 474 bis 490; Dr. Otto Hense, Die Synkrisis
in der antiken Literatur', Prorektoratsrede, Freiburg i. Br. 1893, S. 11 ff. Die Werke:
G. A. Cubaens, Xenopliontis Hercules Prodicius et Silii Italici Scipio, Leipzig 1797;
Bottiger, Hercules in bivio e Prodiei fabula et monumentis priscae artis illustrata (Iler-
kules am Seheidewege aus der Fabel des Prodikus und den Denkmalern der alten Kunst
erlautert), Leipzig 1829; A. Vogel, Hercules secundum Graecorum poetas et historicos
antiquissimos descriptus et illustratus (Herkules nach den Dichtern und Historikern
des Altertums dargestellt und erlautert), Halle a. d. S. 1830, waren mir nicht zuganglich.

10 Vgl. Ueberweg, Gesehichte der griechischen Philosophie, I, S. 100 ff.; Miiller,
Geschiclite der griechischen Literatur, II, S. 33.

11 Vgl. Themistius, 30. Rede, 349. Nach der Meinung des Prodikus sind die Men-
schen in ihrem Wesen Seelen, unsterbliche Geschopfe, in sterbliehe, irdische Kerker ein-
geschlossen. Da so den Menschen die korperlichen Fesseln vom Nachteile sind, sehnen
sich die Seelen nach dem Ather des Himmels, der ihnen verwandt ist.
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auch keische Ansichten dariiber aufgenommen hat, und Vortrage iiber den
VVert und Gebrauch des Eeichtums. 1’ Am Glauben an die heimatlichen Gotter
hielt er fest und verehrte sie in der lierkommlichen Weise.

Man ersieht also daraus, daB er sich in seinen Vortragen wie Sokrates
iiber alle moglichen Verhaltnisse des Lebens erstreckte und, nach der Liebe
und Verehruiig, die ilim seine Schiller zollten, zu urteilen, iiber alles Treff-
lich.es und Schatzenswertes zu sagen wuJ3te, wenn auch der Klang seiner
Stimnie rauh und unfreundlich war. Es steht fest, daB er zur Ausbildung
und Ve-rfeinerung der attischen Prosa sein gut Teil beigetragen hat.
Wiewohl auch er gegen Bezahlung seine Vortrage hielt, da dies seinen
Lebensunterhalt ausmachte, war er doch in seinen Anspriichen bescheiden
und frei vom Stolze und der gelehrten Eitelkeit anderer Sophisten. So
dichtete man ihm gar auch einen Tod, iihnlich dem des Sokrates, an, wozu
auBer seinen Vortragen und Untersuchungen, die sich wenigstens auBerlicli
mit denen des Sokrates beriihrten, eben sein ehrentverter Charakter viel
beitrug.

Das Auftreten allegorischer Gestalten in der genannten Fabel des Pro-
dikus beweist nicht hinreichend die ETeuheit der Erzahlung vom ITerakles
am Scheidetvege, 1'’ wohl aber der Umstand, daB darili der Charakter des
Helden eine ganz neuartige und fremde Farb*ig erhalt. Aus der alten
ETaturgottheit, dem Soline des Lichtes, aus jenem Doppehvesen,1 * das einer-
seits sterblicher Mensch, anderseits ein gottliches Wesen ist, dem nur nicht
das volle Mafl der Gottlichkeit zukommt, das durch ein ungiinstiges und
unbilliges Schicksal in bemitleidenswerter Weise schmachvolle Er-
niedrigung, Kampf und iSiot erleiden muB, wird der sittliche und ethische
Ilerakles, der durch f r e i e W a h 1 Kot und Drangsal auf sich nimmt, um
sich dadurch zur Tugend und Gottlichkeit zu erheben. So wurde Ilerakles
das Sinnbild mannlicher Tugend, das Ideal des Menschenfreundes und der

12 Grundgedanke: Alle Dinge haiien ihren Wert nach 'ihrei' Niitzlichkeit und Braucli-
barkeit. Reichtura und Besitz sind an und fiir sich keine Giiter.

18 Vgl. Preller, Romische Mythologie, 622, 62 bis 6S; Hense, Die Synkrisis in der
antiken Literatur, 11 bis 13; Welcker, Kleine Schriften, II, 471. Personifikationen mensch-
licher Eigenschaften und Neigungen iinden sich selion in den Solonischen Sprilchen.
Derlei Personifikationen sind etwas ganz Einfaches und Natiirliches. Was Personifikationen
von Tugenden bei den Romern anbelangt, so konnen bei diesen nur jene alej alte gelten,
die sich als sittliche und aus '"dem Dienste der Gotter abstrahierte Machte ergeben, wle
die Fides (Treue), Goneordia (Eintracht), Pudicitia (Sittsamkeit). Erst zur Zeit des
Cioero una unter den Kaisern iverden, besonders durch griechiselien EinfiuB, wirkliche
Tugenden im gewohnlichen Sinne des Wortes personifiziert und Gottlieiten. Der Trieb
der Konsekration \vurde immer freier und eigenmiichtiger. Bei den Griechen hatte ins-
besondere auch der EinfiuB der Philosophie schon friiher die Personifikation von Tugenden
gefordert.

14 Vgl. S. Roscher, Mytliologisches Lexikon, I, 2462, 2486.
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Aufopferung, das Ideal philosophischer Schulen, wie der Stoiker und
Zyniker. So iibernahmen ihn die modernen Volker und verpflanzten ihn so
in ihre Literatur. Eine solche sittliche Grundlage gerade der bekanntesten
und am weitesten verbreiteten Heraklessage zu geben, muBte, dem Geiste
der Zeit entsprechend, demAusgange und Zerfall desAltertums, dem Zeitalter
der Aufklarung, besonders erfolgreich sein.” So wurde Herakles das Muster-
bild des tugendhaften Menschen. Obvrohl er sich manchmal durch Leiden-
schaften, der ja kraftige Haturen und solche von tiefer Empfindung am
ehesten unterworfen sind, zu iiblen Taten verleiten laBt, so verwelirt doch
immer das Gottliche in ihm seinen Zerfall und er lautert sich durch BuBe
und neue Arbeit wieder zur Tugend und Reinheit und endlich zur Ver-
klarung empor. Deshalb bot aber auch keine Gotter- und Heldengestalt so
viel StoBF zur dichterischen Behandlung als gerade die des Herakles: seine
Jugendjahre, sein Abenteuer am Scheidewege, seine gigantischen Taten,
seine Verirrungen in der Leidenschaft, seine Freuden und Geniisse nach
vollbrachten Taten und endlich seine Vergottlichung (Apotheose).

Die Erzahlung vom Herakles am Scheidewege, welche Xenophon in
seine Memorabilien eingeflochten hat, stellt sich daselbst als Teil eines Ge-
spraches des Sokrates mit dem jungen Aristippus dar, dem Stifter der
cyreniiischen Sekte, welche das hochste Gut in den GenuB setzte. Sokrates
vertritt hier gegen diesen Hedoniker, ankniipfend an die Erorterung iiber
die Haupttugenden eines guten Herrschers (MaBigkeit und Selbstbeherr-
schung) und den Erfahrungssatz, daB derjenige, welcher nicht herrschen
konne, dienen miisse und daB es keine MittelstraBe zwischen beidem gebe,
den Grundsatz, daB Miihen und Arbeiten nicht nur zum Herrschen be-
fahigen, sondern iiberhaupt die Grundlage einer richtigen, weisen und er-
sprieBlichen Lebensfiihrung seien. Zum Beweise dieses Satzes bringt
Sokrates nach seiner Gewohnheit auch Ausspriiche gelehrter Manner und
Dichter vor, hier des Hesiod ” und Epicharmos ”, und erinnert zugleicli an
die Erzahlung vom Herakles am Scheidewege des Prodikus, welclie damals
in Athen allgemein bekannt war und Aufsehen erregte. Xenophon selbst

15 Da zeitgenossisohe Schriftsteller, selbst Xenophon nnd friihere, von einem alteren
Herakles am Seheidewege nicbts wissen, hat Ph. Buttmann (Mytliologus, I. 252) jedenfalls
unrecht, wenn er diesen Mythus als alten Bestandteil der Sage erklart, vielleielit aus
orientalischer Quelle gesehopft. Siehe auch Welcker, Griechische Gotteidehre, 78G It. Ver-
gleiche auch die einschl&gigen Stellen in den angegebenen Werken von Miiller, Munk,
Zeller, Preller.

10 Altester und bedeutendster Vertreter des religios-didaktischen Epos der Griechen,
geboren zu Askra in Bootien (am Helikon). Er lebte um die Mitte des 9. Jahrhunderts
v. Chr., also etwa ein Jahrhundert nach Homer. Er starb zu Oeneon be'i Naupaktos im
westlichen Lolcris, der Sage zufolge durch Meuchelmord. Seine beiden in ionischer Mund-
art abgefaBten Hauptgedichte sind: „Werke und Tage“, ein landschaftliches Lehr-
gedicht in 828 Versen, und „Theogonie“, eine Zusainmenstellung der altesten Sagen liber
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aber bat, wie es die ganze Art der Einscbaltung zeigt, aus freien Stiicken
und aus dem Gedachtnisse diese Allegorie semen Lesern moglicbst treu
nacherzalilt und sie so der Vergessenheit entrissen. Die Erzahlung Xeno-
pbons sei liier zum besseren Verstandnisse der nun folgenden Ausfiihrungen
in ungekurzter tJbersetzung wiedergegeben :1S

„Und aucb Prodikus, der Weise, spridit sich in seiner Schrift (gemeint
sind die ,Horen£ “) liber Herakles, die er bekanntlicli sehr vielen vortragt,
ebenso iiber die Tugend aus, indem er, soweit ich mich nocli erinnere, etwa
folgendes sagt:

die Entstehung der Welt und die Abstammung und Taten der Gotter, 1022 Verse, eben-
falls Hexameter. Andere ihm zugeschriebene Werke sind verloren gegangen. Die hier
zitierten Verse sind aus „Werke und X’age“, 287 ff., sie lauten:

Siehe, das Biise vermagst du auch aeharweis dir zu gewinnen
Ohne Bemiihn; denn kurz ist der Weg und nahe dir \vohnt es.
Vor die TrefTlichkeit setzten den SchweiB die unsterbliehen Gotter.
Lang auch windet und steil die Bahn zur Tugend sieh aufwarts
Und sehr rauh im Beginn; doch wenn sie zur Hohe gelangt ist,
Leieht dann wird sie hinfort und bequem, w'ie schwer sie zuvor war.

17 Der Schopfer der dorischen Komodie, 540 auf der Insel Kos geboren, mit seinem
Vater, der Arzt war und, wie spiiter auch sein Sohn, Pythagoraer gewesen sein soli,
nach dem sizilischen Megara, dann nach Syrakus ausgewandert. Starb daselbst im neun-
zigsten Lebensjahre. Seine Bliitezeit fallt unter die Herrsehaft des Hiero (478 bis 467).
Von seinen 35 in rein dorischer Mundart gesehriebenen Komodien sind nur einzelne
Fragmente erhalten. Schriften philosophischen, medizinischen Inhaltes und eine iiber
den Landbau sind ihm falschlich zugesehrieben worden. Die von ihm zitierten Verse lauten:

Nur fiir Arbeit wird das Gute von den Gottern uns verkauft.
An einer anderen Stelle:

Tor, begehre nicht das Weiche, daB du nicht das Hart’ erlangst!
In einem Drama „Busiris“, von dem nur ein kleines Fragment erhalten ist, hat

er den Herakles recht grotesk und mit unverwiistlichem Appetit dargestellt, was folgende
Verse bezeugen:

Den Tod hast du davon, wenn du ihn essen siehst.
Es rauseht sein Mund, tief unten schnalzt und gluckst sein Schlund,
Er knirsclit und pfeift und knistert mit Eck- und Backenzahn,
Schnauft durch die Nase und wackelt mit dem Ohr dazu.

Vergleiche dainit Wielands Singspiel „Alceste“ und Goethes drama-tisches Spott-
;gedicht „Gotter, Helden und Wieland“.

18 Das Werk „Horai“ (lloren) des Prodikus, in dem jene Erzahlung enthalten war,
nennt Philostratus (Sophist in Athen) eine bezahlte Epideixis (Vortrag, Prunkrede) und
ist jedenfalls die von Plato ('Orat. 384, B) erwahnte popultire Eindraehmenvorlesung,
ivahrend die Vorlesung iiber Wortl)ildung und Wortverwandtschaft eine Fiinfdrachmen-
vorlesung genannt mrd.

10 Vielleicht waren diese „Horen“ eine Sammlung moralischer Erzšihlungen zum
Nutzen und Vergniigen fiir versehiedene Lebensalter (J. Seibt, J. F. Degen u. a.). Eine
solche in dialogischer Form, in \velcher der Vorzug der Tugend vor dem Laster (hier
der Wohllust am nachsten stehend, nicht „Laster“ im allgemeinen) dargestellt war, war
eben auch jene vom Herakles als Jiingling am Seheidevrege.
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Als Herakles eben aus dem Knabenalter in das Jiinglmgsalter iibertrat,
in welchem die Jiinglinge bereits selbstandig werden nnd zeigen, ob sie den
Weg der Tugend oder den des Lasters zu ihrem Lebenswege machen werden,
sei er an einen einsamen Ort hinausgegangen nnd dort nnschliissig da-
gesessen, welchen von beiden Wegen er einschlagen solle . 20

Da habe er, so schien ihm, zwei Frauen von hoher Gestalt auf sich zu-
kommen sehen; die eine war schon anzusehen und edel, Reinheit war ihres
Leibes, Schamhaftigkeit ihrer Augen, Sittsamkeit ilirer Haltung natiirlicber
Schmuck, ihre Kleidung war weiB. Die andere war wohlgenahrt bis zur
Fleischigkeit und TTppigkeit, gescbminkt, dah sie vreiBer und roter aus-
zusehen schien, als sie vdrklicb war, und von einer Haltung, daB sie gerader
(gestreckter) zu sein schien als von Hatur; die Augen habe sie weit offen
gehabt und ein Ivleid getragen, aus dem am meisten die jugendliche Sehon-
lieit durchschimmern kann; rviederholt. habe sie sich. selbst angesehen, aber
auch achtgegeben, ob sie auch ein anderer beschaue, und oft habe sie auch
nach ihrem eigenen Schatten hingesehen . 21

Als sie aber naher an Herakles herangekonunen waren, sei die zuerst
Genannte ruhig in ihrem Schritte weitergegangen, die andere aber sei, um
ihv zuvorzukommen, auf Herakles zugelaufen und habe zu ihm gesagt: Ich
sehe dich, o Herakles, unschliissig, tvelehen Lebensvveg du einschlagen solist;
wenn du mich nun zu deiner Freundin machst, dann \verde ich dich den

20 Cicero, De officiis (tJber die Pflichten), Buch 1, Kap. 32 und 33 (1), sehreibt
folgendes: Beim Beginn des Jiinglmgsalters, zu einer Zeit, wo unsere Einsicht noeh zu
ischrvach ist, da entscbeidet sich jeder fiir den bestimmten Beruf, zu dem er die groBte
Neigung bat. So kommt es, daB die meisten bereits an eine bestimmte Berufs- und
Lebensbahn gefesselt sind, ehe sie noeh zu beurteilen vermogen, was fiir sie das Beste
sein wiirde. Vom Herkules sagt freilich Prodikus nach Xenophons Bericht, er sei zur
Zeit der Mannbarkeit, welcher Zeitabschnitt einem jeden von der Natur zur Wahl einer
passenden Lebensweise gegeben worden, 'in die Einsamkeit hinausgegangen, dort nieder-
gesessen und habe lange und vviederholt geschvvankt, welehen von zwei Wegen, die er
vor sich sah, einzuschlagen besser wiire, ob den zur Lust oder den zur Tugend. — So
etwas konnte nun freilich dem Herkules, dem Jupiters SchoB Entsprossenen, vergonnt
sein, wir haben es nicht so gut, die wir meistens denjenigen nachahmen, die einem
jeden gefallen und zu deren Beschaftigungen und GeAvolinheiten wir hingetrieben \verden.
Meistenteils sind es aber die Eltern, deren Ijehren uns erfiillen und von deren Gewohn-
heit und. Sitte \vir uns leiten lassen. Andere werden vollends durch das Urteil der
Menge getrieben und sie vahlen das am meisten, was der Mehrzalil am sehonsten scheint.
Einige jedoch haben entweder durcb ein gewisses Gltick oder durch eine angeborene
Naturgabe ohne Leitung ihrer Eltern den riehtigen Weg eingeschlagen. Besonders selten
ist aber jene Art von Menschen, velche, durdi auBerordentlich hohe Begabung oder
hervorragende Bihlung und Gelehrsamkeit oder durch bcides a.usgezeichnet, zugleieh die
niitige Zeit gehabt haben, sich eire angemessene Karriere auszusuchen. Dic BeschluB-
nahme in solchem Ealle reiflicher Erwagung muB dann ganz nach der 'inneren Natur -
anlage erfolgen. (Friedr. Richter.)

21 Das ganze Satzgefiige Xenophons zeigt hier nicht voliige Gleichfdrmigkeit der
parallelen GTieder. Es kommt dies bei ihm ofter vor. Beim tlbersetzen ins Deutsche ist
man daher gendtigt, wenn man einen allzu sehleppenden Stil vermeiden will, sich nicht
allzustrenge an den Text anzuschlieBen.
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angenehmsten und bequemsten Weg fiihren, alle Freuden des Lebens wirst
du kosten und, von Beschwerden verschont, wirst dn dein Leben hinbringen.
Denn erstlich wirst du dich niclit mn Kriege und Ilandel (Staatsangelegen-
lieiten) kiimmern, sondern immer nur darauf sinnen,was du Angenehmes, sei
es Speise oder Trank (zmn Essen oder Trinken) finden, was zu sehen oder
zn boren dicb ergotzen, ivas zu riechen oder anzufiihlen dich erfreuen, mit
\velchen Knaben zu verkehren dir am meisten GenuB bereiten, wie du am
sanftesten schlafen undwie du am miihelosesten dieses alles erlangen konntest
(freier: zu allen diesen Freuden gelangen konntest). Solite es aber einmal
den Anschein haben, als konnten dir hiezu die Mittel ausgehen, so brauchst
du nicht zu besorgen, ich wiirde dich dazu anleiten, durch Anstrengung und
Erduldung von Miihsalen des Leibes und der Seele dir diese Mittel zu ver-
schaffen; nein, was andere sich erarbeiten, das wirst du genieBen, sofern
du nur nichts zuriickiveist, woraus man Gewinn ziehen kann; denn ich gebe
den mit mir Umgehenden (meinen Anhangern) die Erlaubnis, aus allen
Dingen Nutzen zu ziehen (alles zu ihrem Vorteile zu benutzen).

Als Ileraldes dieses horte, fragte er: Wie heiBt du, Weib? Sie aber
antvrortete: Meine Freunde nennen mich Gliickseligkeit (Evčaifinvia),
rneine Feinde dagegen, indem sie mich damit nur herabsetzen (ver-
unglimpfen), Lasterhaftigkeit (Kav.id).

Inzwischen war aucli die andere Frau herangekommen und sagte:
Audi ich bin zu dir gekommen, o Herakles, da ich deine Eltern kenne

und deine x\nlagen bei deiner Erzielmng genau kennen gelernt habe.
Darum hoffe ich, dah du, wenn du den Weg zu mir einschliigest, gewiB ein
tiichtiger Vollbringer edler und erhabener Taten werden konntest und ich
noch viel geachteter und an Vorziigen herrlicher erscheinen. Ich will dich
aber nicht durch Vorgaukeln (Vorspiegelungen) von Geniissen tauschen,
sondern dir das wirkliche Leben, so wie es die Gotter angeordnet. haben,
der IVahrheit gemaB darstellen. Von dem wahrhaft Guten und Schonen
(namlich) geben die Gotter den Menschen nichts oline Muhe und FleiB.
Vielmehr, vvillst du, daB dir die Gotter gnadig seien, so muBt du die Gotter
verehren; vvillst du von deinen Freunden geliebt werden, so muBt du den
Freunden Gutes erweisen; wiinschest du, von irgend einem Staate geehrt
zu werden, so muBt du dich dem Staate niitzlich machen; trachtest du
danach, von ganz Griechenland ivegen deiner Tugend bewundert zu werden,
so muBt du dich um Griechenland verdient zu machen suchen; vrillst du,
daB dir die Erde reiche Friichte trage, so muBt du die Erde pflegen (be-
bauen); glaubst du, du miiBtest dich durch Herden bereichern, so muBt du
tur die Herden sorgen; trachtest du danach, durch Krieg grofi zu werden
(dir Kriegsruhm zu erwerben), und mochtest du die Macht besitzen, deine
Freunde frei zu machen und deine Feinde zu besiegen, dann muBt du nicht
nur die Hegeln der Kriegskunst selbst von solchen, die sie verstelien, er-
lernen, sondern dich aucli in der Amvendung derselben iiben; mochtest du
aber aucli korperlich kriiftig sein, so muBt du deinen Korper gevvohnen,
dem Verst.ande zu gehorchen, und ihn unter Anstrengungen und SclnveiB
•abharten.

Und die Lasterhaftigkeit fiel ihr hier, wie Prodikus erzahlt, ins Wort
und sagte: ErfaBt (merkst) du wold, einen wie beschwerlichen und langen
IV eg zum Lebensgenusse (zu einem gliicklichen Leben) dir dieses Weib da
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schildert? Ich dagegen verde dich einen bequemen und kurzen Weg zur
Gliickseligkeit fiihren.

Darauf sagte die Tugend: Du Elende, vas hast du denn Gutes oder
was kennst du Angenehmes, da du fiir dieses niehts zu tun entschlossen
bist? Bist du doch von der Art, daB du nicht einmal das Verlangen nacb
dem Genusse abwartest, sondern, ehe du ein Verlangen hast, dich mit allem
anfiillst; du iBt, ehe dich hungert, trinkst, ehe dich diirstet, und schaffst
dir, um mit Appetit zu essen, Koche an, versorgst dich, um mit Lust zu
trinken, mit kostbaren Weinen und liiufst im Sommer nach Schnee umher ; 22

um sanft schlafen zu konnen, inachst du dir nicht nur veiche Decken zu-
recht, sondern schaffst dir auch Betten und Schaukelbettstellen 22 an, denn
nicht, weil du arbeitest, sondern veil du niehts zu tun hast, verlangst du
nach dem Schlafe. Den LiebesgenuB aber erzwingst du, ehe du das
Bediirfnis danach fiihlst, indem du alle Mittel anvendest und selbst
Frauen vie Manner gebrauchest. Denn so erziehst du deine Freunde,
indem du sie des Kachts schandest, den besten Teil des Tages aber
verschlafen laBt. Obgleich eine Unsterbliche, bist du doch aus dem
Kreise der Gotter (von den Gottern) verstoBen und von den guten Menschen
bist du veraclitet. Den allerangenehmsten Ohrenschmaus (das Aller-
angenehmste, was man horen kann), dein eigenes Lob, bekommst du nicht
zu horen und die allerangenehmste Augenweide (das Allerangenehmste,
vas man selien kann) bekommst du nicht zu sehen; denn du hast noch nie
eine eigene riihmliche Tat gesehen. Wer mochte dir, wenn du etvvas sagst,
glauben? Wer, wenn du etvas notig hast, dir aushelfen? Oder velcher
Verstandige konnte es iiber sich gevinnen, zur Sippe deiner Anhanger zu
gehoren, veiche in ihrer Jugend korperlich schvach, alter geworden, (im
Alter) bloden Geistes sind, die untatig, in Salben glanzend, in der Jugend
sich nahren lassen, aber mit Beschverden, von Schmutz starrend durch
das Alter sich hinschleppen, voli Scham iiber das, was sie getan liaben,
voli MiBmut (Gram) iiber das, vas sie tun (mlissen), weil sie die An-
nehmlichkeiten der Jugend rasch durchflogen und das Widrige aber sich
fiir das Alter aufgespart haben.

Ich dagegen verkehre mit den Gottern, verkehre mit den guten Men¬
schen. Ohne mich gescliieht keine schiine Tat, veder von seiteh der Gotter
noch von seiten der Menschen. Man elirt mich am meisten bei den Gottern
und bei allen Menschen, bei denen geehrt zu verden zur Zierde gereicht.
Den Kiinstlern bin ich eine beliebte (villkonmiene) Mitarbeiterin, den
Ilerren eine treue AVachterin des Hauses, den Sklaven eine vohlvollende
Gehilfin (Beschiitzerin), ich bin eine treffliche Forderin der Geschafte des
Friedens, eine zuverlassige Mitkampferin im Kriege und die beste Gefahrtin
(in) der Freundschaft. Meinen Freunden ferner ist der GenuB von Speisen
und Getranken angenehm und behaglich (von lceinen Umstanden abhangig),
denn sie varten so lange, bis sie das Verlangen darnach empfinden. Ihr
Schlaf aber ist ihnen siiBer als denjenigen, velche niehts tun, und miissen
sie ihn entbehren, so sind sie nicht unvillig und vernachlassigen mn seinet-

Zur Kuhlung des Weines.
25 Es wui'den hiilzerne Stiitzen quer unter das Bett gestellt, ura es in schaukelnde

Bewegung bringen zu konnen.
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willen auch die Erfiillung ihrer Pflichten (notigen Geschafte) nichk Und
die J iinglinge freuen sich iiber da s Lob der Alteren und die Alteren dagegen
freuen sicb iiber die Ehrenbezeigungen der Jiinglinge; gerne denken sie an
ikre friiheren Taten und freuen sicb, das, was sie zu tun baben, gut zu voll-
bringen, da sie durch mieb von den Gottern geliebt sind, von den Ereunden
geschatzt und vom Vaterlande geehrt. Wenn aber das vom Schicksal be-
stimmte Ende kommt, dann liegen sie nicht in Vergessenheit ruhmlos da,
sondem, von Lobliedern gepriesen, bliihen (leben) sie fort in der Erin-
nerung fiir alle Zeit. Wenn du dicb, o Herakles, du Solin wackerer Eltern,
solcben Anstrengungen unterzielist, dann kannst du dir die hocliste (gott-
licbste) Gliiclcseligkeit ervverben.

So etwa erzahlt Prodikus die Erziehung des Herakles durcli die
Tugend; freilich bat er seine Gedanken durch noch herrlicliere Worte
ausgeschmiickt als icli jetzt.“

Der geistige Kern der Erzahlung des Prodikus ist also folgender: Dem
Herakles, der im Begriffe steht, mannbar und selbstandig zu werden,
kommen an einem einsamen Orte,“ wohin er sicb begeben, um iiber seine
Zukunft, traumeriscb sinnend, nacbzudenken, zwei allegoriscbe (sinnbild-
licbe) Gestalten, Tugend und L a s t e r, entgegen," die Tugend als ein
sittsames und schamhaftes Madcben von scboner und edler Gestalt in
scbmucklosem, weibem Kleide, wahrend sich das Laster als Tvpus einer
griecbiscben Hetare darstellt, mit ibrem iippigen, fleischigen Korper, ihrer
Scbminke auf denWangen, ihrer gestrecktenTIaltung, den weit aufgerissenen,
liisternen Augen, dem durchsichtigen, kostbaren Kleide, das die jugendliche
Scbonbeit des Korpers recbt sehen labt, mit ihrem eitlen Wesen und der
Ilast, mit der sie an Herakles herannaht, um im Vorrange zu seinb' Was

24 Nach Babrios, einem griechischen Fabeldiehter, dessen Wirksamkeit hbclistwain’-
scheinlieh in den Anfang des 3. Jahrhunderts v. Chr. fiillt, wolmt die Wahrheit 'in der
Wiiste. So wfihlt Ovid fiir das Auftreten der Tragodie und Elegeia das Dammerlicht eines
Haines, bei Silius sitzt Scipio im Sehatten eines Lorbeers, als ihm Tugend und Laster
entgegenkommen. Ahnliches bei anderen, wie im folgenden noch naher ausgefuhrt wird.

25 Nach dem Gesetze der Steigerung ergreift also gewohnhe:itsmaBig der im Rede-
kampfe voraussielitlich unterliegende Teil zuerst das Wort. Es findet sicTi dies auch
in den Agonen der Aristophanischen Komodie und bei Spilteren, Die Unterseheidung
der zwe'i Wege, des bequemen zum Laster und des steilen und rauhen zur Tugend,
hat Prodikus von Ilesiod iibernommen. Vgl. Anm. IG. Andere Beispiele sielie Hense a. a. O.,
S. 16 und 17.

26 Die Trefflichkeit der ..Zedehnung der beiden hochgervachisenen Erauen-
gestalten, ganz nach der Natur aufgefafit, der Tugend als das Bild der sittsamen
Hellenin, die mit keinem Blicke, mit keiner Bewegung den Anstand verletzt, selbst auf
die Gefahr hin, der Gegnerin nachzustehen, des Lasters im Bilde einer frechen Kokette,
die selbst kunstliche Reizc zu Hilfe nimmt, um zu gefallen, ist schon vielfach hervor-
gehoben worden. liber die Darstellung der Tugend bei Xenophon und bed Silius Italicus
(s. S. 25) vergleiclie noch die Bemerkungen des C. A. Botticher in seinen „Kleinen Schidften
nrchiiologisehen und antiquarischen lnhalts“, herausgegeben von Jul. Sillig, 3. Bd., S. 375.
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sie dem Herakles verspricht und bietet, kann natiirlich nur ilirem innersten
Wesen entsprechen. Sie verspricht ihin jede sinnliche Lust, alles, was
dem Korper vrohltun und die Sinne in siiBen Tanmel versetzen kann, alles
ohne jede Muhe und Anstrengung des Leibes und der Seele, sofern er nur,
riicksichtslos darauf bedacht, selbst auf ungerechtem Wege aus allen Dingen
Nutzen ziehen wolle. Sie verspricht ihm also eine Gliickseligkeit, die sich
aber, sowohl was das auBerliche Leben ihrer Freunde anbelangt als auch
die Schlechtigkeit des Charakters derselben, als verworfene und ehrlose
Lasterhaftigkeit offenbart. Diesem ganz entgegengesetzt ist das, was die
Tugend, die ihre Gebote als Gebote der Gotter hinstellt, von ihm verlangt
und was sie ihm dafiir verspricht. Nadi ihr soli sein Lebenszweck und
Lebensziel Vollbringung edler und erhabener Taten sein, im BewuBtsein,
dah die Gotter von dem wahrhaft Guten und \vahrhaft Schonen nichts
ohne Miihe und FleiB geben. Zeigt sich das Laster als Gebende und Ge-
wahrende, so will die Tugend, daJB ihre Freunde fiir s i e arbeiten und
ihr e n Kuhm und ihre Vorziige vermehren. Verlangt sie also in dieser
Beziehung Uneigenniitzigkeit von denselben, so ist es doch auch wieder der
jNTutzlichkeitsstandpunkt, welcheh sie denselben in der Ausiibung der Tugend
einpragt. Sie soilen die Tugend ausiiben nicht um ihrer selbst willen oder
nach irgend einem philosophischen Grundsatze, sondern um wieder Vorteile
daraus zu ziehen, allerdings ganz anderer Art, als die Lasterhaftigkeit ge-
wahrt. Die Gnade der Gotter soilen sie sich dadurch erringen, dah sie die
Gotter ehren, die Liebe der Freunde durcli Wohltaten, die Ehre des Staates
durch FTutzbarkeit, die Bewunderung Griechenlands durcli Verdienste um
dasselbe und nicht von selbst will die Tugend ihnen die Begriinderin und
Beschiitzerin aucli auBeren Wohlstandes sein, sondern sie selbst miissen
die Erde pflegen, wenn sie reicbliche Friichte von ihr haben wollen, fiir die
Herden sorgen, wenn sie sich durch sie bereichern wollen, die Kriegskunst
erlernen und fleiJBig ausiiben, ihre Freunde befreien und die Feinde be-
siegen, wenn sie sich Kriegsruhm erwerben wollen, und, um alles dieses
zu erreichen, miissen sie auf Abhartung und Gesundheit des Korpers bedacht
sein durch Anstrengungen und Unterordnung ihrer ISTeigungen und Triebe
unter den Geist. ISTur auf diese Weise konnen sie, wie auch Herakles, ihr
Freund sein, der Freundin der Gotter, \velche ja ebenfalls, wenn sie riihm-
liche Taten vollfiihren wollen, ihrer bediirfen wie die Menschen. Dafiir
aber werde sie von den Gottern und Menschen geehrt. So sei also sie die
Grundbedingung, sich das wahrhaft Gute und Schone erwerben zu konnen
und damit die Gliickseligkeit: Liebe und Achtung, Vertrauen und Hilfe
von seiten der Gotter und Menschen, die edle Freude vollbrachter erhabener
Taten und das stolze BewuBtsein, noch fernerhin solche vollbringen zu
konnen, und Fortleben in der Erinnerung aller Zeiten und in den Lob-
liedern der Menschen.
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Es ist also eine ziemlich. altvaterliche Sittenlehre, \velche die Tugend
liier predigt, oline irgend Avelche philosophische Vertiefung. Der Stand-
punkt des tugendhaften Menschen ist hier der Nutzlichkeitsstandpunkt;
sein Blick ist auf das praktische Leben gerichtet, er ist bestrebt, das dauernde
und walirhafte Gut, Avelches das Leben gewabren kann, und auBer-
lichen Woblstand durcli Frommigkeit, Arbeitsamkeit, Wobltun, Kraftigung
des Korpers und Beherrscbung desselben zu erringen, oline dabei asketisch
.»ein zu iniissen.

Da diese Sittenlehre in manchen Bunkten mit der ebenfalls praktischen,
aber pliilosopliisch vertieften des Sokrates iibereinstimmte ,'’7 so war auch
dies mit ein Grund, dat) jener seinen Schiilern das Anhoren derselben
empfahl, um so rnelir, da die Lasterhaftigkeit in Prodikus’ Erzalilung eine
recht veraclitliche Bolle spielt und mit ihren schlieJBlichen Erfolgen wohl
eher abstoBend Avirken konnte, Avie sie auch den ILerakles abschreckte.

Denn Avohl kann sie eine Weile Bberfiille sinnlichen Genusses und
Sinnentaumel verschaffen, der Avie Gliickseligkeit empfunden Averden mag,
eine Untatigkeit namlich, die nur reichlicher GenuB der ausgesuchtesten
und kostbar bereiteten Speisen und Getranke oline Bediirfnis, Schlaf in
Schaukelbetten, raffinierte Erzwingung des Liebesgenusses und auBerliche
Pllege und Verschonerung des Korpers ausfiillen, ein Leben, das aber
schlieBlich zu dem Ziele fiihrt, dafi ilire Freunde von den Gottern und
guten Menschen verachtet sind Avie sie selbst, obAvohl eine Unsterbliche, im
Alter bloden Geistes, schlieBlich ganz entkraftet, ohnmachtig, sich selbst
zu helfen, von Schmutz starren imd ein Alter hinschleppen voli Soham und
Gram liber das, Avas sie getan haben, und liber das Widrige, Avas sie nun
tun miissen.

Prodikus Avird Avohl die Friichte der Lasterhaftigkeit recht greli aus-
gemalt haben, um die athenische Jugend seiner Zeit, der Zeit des sittlichen

27 Audi des Sokrates Grundlage guter Lebensiveislieit ist der Nutzlichkeitsstand-
punkt. Seme Lehre tragt durehaus das Geprage griediischer Arit und Sitte an sich
und sucht keinesivegs jenes seiehte, verschwommene Tugendideal, das den allgemeinen
moralisehen Leisten fiir alle Zeiten abgeben soli. Beschrankung und Beherrschung der
Bediirfnisse und Begierden soli Unabhangigkeit gewiibron; war ja Sokrates selbst ein
Muster der Enthaltsamkeit. MiiBigkeit, Bediirfnislosigkeit und Ubung seiner Krafte
machen zum Herrn seiner selbst, Avilhrend dagegen Abhiingigkeit von korperlichen Zu-
stiinden und Geniissen zum Skjaven mache. Vgl. Mem. I. 5; I. 6; II. 1; II. 2; III. 13;
IV. 5 u. o. Die Zyniker und Stoiker maehten sidi diese Lehre zur Grundlage ihrer
Lebensphilosophie. Dem Sinnengenusse stand Sokrates nicht asketisch gegeniiber; er
tlieht ihn nicht, bedarf aber auch dessen nicht. Im Genusse bleibe man nur in un-
getriibter Klarheit seines Denkens, Herr seiner selbst! Selbst im geschleehtlichen Verkelir
und Genusse ist seine leitende Idee weniger sittliehe Reinheit als vielmehr geistige
Freiheit. Vgl. Zeller a. a. O. II. 13'5 ff. Die Zyniker und Stoiker haben den Herakles zum
asketisc.hen Tugendideal gemaeht, \venigstens den Vorsatzen und Planen nach.
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Verfalles des griechisclien Lebens, welche leicht und oft den Weg des Lasters
ging, davon zuriickzuhalten, abzusclirecken imd dazu anzueifern, ein Leben
zu fiihren, das ilirer groben Vorfahren und ihrer genossenen Bildung
w'iirdig ist.

II.
„Herakles am Scheidewege“ in der romischen Literatur.

In dieser Gestalt ist die Erzahlung vom Herakles am Scheidewege
bei den Romern vornehmlich bekannt geworden; es beweisen dies die oft-
maligen Ilimveise derselben auf den Hercules Prodicius oder
Socraticus und es erklart sich dies aus der Beliebtheit, mit der Xeno-
phon bei ilmen gelesen wurde, 2a wahrend die Reden des Prodikus selbst bei
den Griechen, wie es scheint, sclion friih verschollen sind. Eine Stelle
aus C i cer o s philosopliischer Schrift de officiis (1.32) ist schon
zitiert worden. Auf jenen Herakles weist er aucb in einer anderen Schrift
hin, welche er de finibus bonorum et malorum (das Gebiet
des Guten und Bosen) betitelte. 20 Ebenso weist er in den epistulae
a d familiares (Briefe an vertraute Ereunde) auf den Hercules
Xenophontius hin (5, 12). M. Eabius Quintilianus (35? bis
118 ? n. Chr.) aus Calagurris in Spanien, der beriihmte und gelehrte Lehrer
der Beredsamkeit in Rom zur Zeit Vespasians und Erzieher der Enkel
und der Schwester Domitians, welcher ilm dafiir mit der Konsulwiirde be-
schenkte, bat in seiner institutio oratoria (Amveisung zur Rede-
kunst), einem im Altertume und friihen Mittelalter hochangesehenen Buche,
ebenfalls auf jenen Herkules liingewiesen (9, 2, 36) ; denn nach seiner
Ansicht soli insbesondere auch der Redner zur Tugend erzogen werden.’“

2S So erzhhlt z. B. Cioero in den Tusculanae disputationes (nach seinem tuskulani-
sehen Landgute so benannt) II. 20, 62, daB Seipio Africanus den Xenophon (Xenophontem
Socraticum) immer in Handen gehabt habe.

20 Hierin behandelt er hauptsachlich (vgl. I. c. 4) die Frage, was das Ziel ist, das
AuBerste und Letzte, worauf sich alle unsere Bestrebungen nach Lebensgliick und Reieh-
tum beziehen miissen, 'vvas die Natur als das hoehste von allen wiinschenswei'ten Giitern
erstrebt, was sie als das groBte Ubel flieht. Er zielit vom Standpunkte der Stoiker aus
gegen die Epikureer zu Felde und behauptet, daB das hoehste Gut ein solohes sein miisse,
das, abgesehen von allem Nutzen und allem Lohne, an und fiir sich lobens- und erstrebens-
wert ist. Dies sei aber nicht die Lust oder das Wohlbehagen, sondern das Sittliche. Der
wahre We'ise wolle lieber ein Herkules bei vielen Leiden und Sehmerzen als ein Epikur
in der Fiille der Liiste sein (11.35).

30 Hat Cato der Altere behauptet, daB ein Redner ein sittlich guter, des Redens
kundiger Mann sei, so erklart Quintilian geradezu, daB der Redner nicht bloB ein sittlich
guter Mann sein miisse, sondern daB uberhaupt nur ein sittlich guter Mensch ein Redner
werden konne. Das Ideal des Redners fUlit bei ihm also mit dem hochsten sittlichen Ideale
eines Menschen zusammen; es muB sich der Redner alle Tugenden aneignen, die den
Menschen schmiieken.
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Der von Časar begnadigte Pompejaner M. Terentius Varro
(116 bis 27), ein hochgelehrter, wissenschaftlich vielseitig tatiger Mann
nnrl audi Dichter, hat eine seiner nicbt erkaltenen Satiren, tvelche gegen
die Epikureer gerichtet waren, Hercules Socratieus betitelt. 31

Schon aus diesen Beispielen ist ersichtlich, dab die Kenntnis dieser
Heraldesfabel bei den Pbmern weit verbreitet war und daB es besonders
die Anhanger der stoischen Schule und Gegner der Epikureer nicht unter-
iieBen, die vielen Verlockungen zur Lasterhaftigkeit ausgesetzte romische
Jugend auf den Herakles am Sclieidewege hinzuweisen. War doch Herakles
auch sonst bei den Bomern, wie bei den Grieclren, einer der beliebtesten
Heroen. Abgesehen von den vielen griechischen und romischen Dichtern
und Scliriftstellern, die in iliren Werken von Taten und Erlebnissen des
Herakles in der verschiedenartigsten Weise und Beziehung Kunde geben,3'
wurden auch bei den Bomern dessen Taten und Erlebnisse zum Štolfe selb-
standiger Werke genommen, wie bei den Griechen. So soli der alte romische
Lustspieldichter Hovius (um 90 v. Chr.), von dem nichts Haheres bekannt
ist, einen Hercules coactor (der Bezwinger), eine dramatisch-paro-
distische Dichtung, verfaBt haben, Iulius Caesar ein Jugendgedicht
laudesITerculis (Lob des Herakles), C ar us (Gentilname unbekannt)
ein Epos II ercule s. Her bekannte Philosoph und Dichter L. Annaeus
S e n e c a, der ungliickliche Erzielier H eros, dichtete die Tragodien
Hercules Oetaeus (den Tod des Herakles auf dem Oeta behan-
delnd) und Hercules furens (der rasende Herakles; er totet im
Wahnsinn seine eigenen Kinder, die er fiir die Kinder des Lykus halt,
an dem er Bache nehmen will, weil er seine Gattin — hier Meg’ara — zur
TJntreue verleiten wollte). Scaevus Memor, der zur Zeit der Elavier
lebte (vgl. Teuifel a. a. O. 733) soli ebenfalls eine Tragodie Hercules
geschrieben haben, O o m m o d i a n u s , ein christlicher Dichter aus der
ersten Halfte des dritten Jahrhunderts, gab einer seiner achtzig instruc-
t ione s (Ermalinungen an Heiden und Juden zum TTbertritte zum
Christentume und an Christen zur BuBe, in Gedichtform) den Titel Her¬
cules; eine der zwanzig ldyllen des Dec. Mag n us Ausonius
aus Burdigala (Bordeaux) in Gallien (geboren um 309 n. Chr., der Lehrer
des Kaisers Gratianus, spater Konsul) sind Memorialverse liber die zvrolf
Arbeiten des Herkules; von Claudius Claudianus aus Alexan-
drien, einem Giinstling des Kaisers Honorius und des Stiliclio (um 400)

” Er schrieb 150 Biioher Satiren in Vers und Prosa, von denen nur Pragmente er-
halten sind. tlberliefert sind liber 90 Satirentitel. — Ein kostliohes Bild eines epikureischen
Sehlemmers, eines hocbiniitigen, reiehen Patrons, und des schmaehvollen Loses armer
Klienten gibt I u n 'i u s I u v e n a 1 i s in seiner fiinften Satire.

32 Uber den mythologisehen Sehmuek in deutschen Dielitungen vgl. u. a. Koberstein,
Geschiehte der deutschen Nationalliteratur, lil, S. 458, Anm. 6.
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stammt wahrsckeiulich auch ein Gedicht, laudes Hercu lis betitelt.
Blossius Emilius Dracontius, ein nicht unbegabter und
frucktbarer Dichter, welcker gegen Ende des fiinften -J ahrkunderts in
Kartliago lebte, dicbtete als rhetorisehe Scbuliibung: v e r b a II e r c u 1 i s,
cum videret Hjdrae serpentis caput pullulare post
caedes. (VVorte des Herkules, als er ein Haupt der Hydra, das er ab-
gesclilagen, wuchem [sicli vervielfaltigen] šali.)

Es ist kein Zwei£el, daB direkte JNachahmungen jenes „Herakles am
Sclieidewege“ des Prodikus bei den Romern in groBerer Zalil vorhanden
Avaren, als uns die romischen Literaturgescbichten und sonstige verhandene
mangelhafte Quellen zu berichten imstande sind. Gegeniiber der groBen
Zalil g r i e c h i s c b e r N a c k a h m e r ist die Zakl der nun folgenden

33 Die wiehtigeren griechischen Nachahmer jenes Mythus des Prodikus, weleher
iibrigens mit einem friiheren, iihnlichen Denkmal, vielleicht dem iiltesten dieser Gattung,
der beliebten ii s o p i s c h e n P a b e 1 v o m S t r e i t z w i s e h e n F r ii h 1 i n g und
Winter um den Vorzug, verglichen werden kanu, sind: Aristophanes
(„Wolken“, eine Komodie, darili die gerechte und ungerechte Rede als dramatisehe Per-
sonen gegenilbergestellt sindj; Kratinos („Horen“, nach Welekers Annahme, 11.475);
in einem Wettstreite des K r a n t o r treten Reichtum, Lust, Gesundheit und Tugend auf
und die bescheidene Tugend erhalt endlich den ersten Preis; hieher gehoren auch die
bukolischen Wettgesange des T h e o k r i t. Sogar in scherzhafter Verwendung flnden sich
Nachahmungen, wie in einem Werke des Meleagros von Gadara, aufzptat; Xezl{1&u

xal cpar.rjs, Streit des Linsenpiirees (-breies) und der dieken Linsen. Zu erwahnen ist
fernei': Kr a te s mit seiner Komodie „Die Tiere", in welcher Tiere als allegorisehe Per-
sonen einerseits das iippige und feine Leben, anderseits das einfaehe und naturgemiiBe
empfehlen; Tugend und Laster stehen im Gegensatze in der ersten Rede des D i o n
C h r y s o s t o m u s , im dreiCigsten Briefe des Pseudo-Diogenes (gemeint sind
die falsehlich dem bekannten Zyniker Diogenes von Sinope zugeschriebenen Briefe);
ebenso ist Lukians „Traum“ eine Naclialimung jener Pabel. Muasalkas von
Sikyon liiBt in einem Epigramme die arme Ai-ete (Tugend), neben der Hedone (Lust)
sitzend, mit nach Sklavenart geschorenem Haupte trauern, weil allen der niedrige GenuB
niehr gelte als sie; an den Mythus des Prodikus erinnert die 22. Rede des Themistius
(vgl. dariiber Welcker a. a. O. II. 488, 489); der alexandrinische Jude Pililo (Iudaeus),
ein Platoniker, liiBt z\vei feindliche Weiber, Tugend und Lust, angetraut sein, schildert
sie nach Anzug und Gebarden und liiBt sie Reden an den Menschen halten; seine Quelle
diirfte der gelchrte C h r y s i p p u s (vgl.Cic.de fin., 11.14, 44) gewesen sein; bei Clau-
dius Galenus teilen sich die Menschen zwischen Hermes und Tyclie in seiner
Ermahnung zu den Wissenschaften; dem Apolloiiius des Sophisten Plavius Philo-
stratus werden die iigyptisehe und indische Weisheit zur Wabl gestellt; auch
Kleanthes hat diese Allegorie venvertet (Cie. de fin., II, 28, 69). Nach Pausanias,
einem griediischen Gesehiehtschreiber und Geographen, befanden sich auf einem Relief
des Kypseloskastens die Dike (Gerechtigke-it) und Adikia (Unrecht) in Gestalt
zweier Frauen dargestellt. (Kypselus von Korlnth wurde von seiner Mutter, weil er nach
dem Ausspruehe des delphisehen Orakels seiner Familie gefiihrlich rverden solite, in einem
Kasten verborgen gehalten, um vor Nachstellungon seiner Vervvandten gesieliert zu sein.
Herangewaehsen vertrieb er dieselben und wurde Tyrann von Korinth. Der von seinen
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romischen Dichter iind Schriftsteller, welclie sich mit jener Fabel be-
scliaftigten, recht klein; freilicb waren ja die Komer kein so dicliteriscb
begabtes Volk wie die Griechen iind ihre Dichtung ist im Wesen doch nur
ein Reis eines fremden, machtig sprossenden und bliihenden Baumes, der
griecliischen Dichtung.

Der schon genannte M.F. Quintilianus bericbtet (Inst. arat. IX. 2, 36),
dah Q. E n n i u s 34 in einer Satire (satura) Tod und Leben streitend
eingefiihrt babe, wie Prodikus Tugend und Laster einander entgegengestellt
hat. Erhalten ist diese Satire niclit. Von diesem angeregt, bat Novius
ein iudicium mor tis et vitae (Rechtsstreit zwiscben Tod und
Leben) verfabt. Es gelidrte dies jedenfalls der allgemeinen Gattung der
Kedewettstreite an nach dem Muster der griecliischen <jvy/.oioug™

Nachkoinmen zu 01ympia aufgestellte Kasten war kunstvoll aus Zedeniholz gearbeitet.)
Derselbe Vorwm’f auf einer A m p h o r a aus Caere. Wahre und falsche Bildung (Paideia
und Pseudopaideia) steben 'im Gegensatze in einem Gemalde des Pseudo-Kebes;
so fiihrte der Bildhauer P o 1 y k 1 e t, ein Zeitgenosse des Prodikus und Repriisentant
der alteren sikyonisehen Schule, einen verdorbenen, vervveichlichten Jiingling mit einer
Liebes-Tania (Kopfbinde) und einen kraftig und gut erzogenen Epheben mit der Lanze
als Gegenstiicke aus, ebcnso einen streitbaren Herakles, ivelcher die Waffen ergreift, und
den Artemon Periphoretos, den aus Anakreon bekannten, in der Sanfte herumgetragenen,
buhlerisch prangenden Knaben (Plin.). Bildliche Darstellungen dieses Mytlius setzen
sich bis in das Mittelalter fort; auch einige spatere sind vorhanden. Zu bemerken 'ist,
daB die Beeinflussungen und Anregungen, w e 1 c h e von Prodikus
einerseits und der K o m o d i e und T r a g o d i e anderseits a u s -
gehen, sich besonders in der spateren Literatur vielfach
beriihren. Das Thema des Redewettstreites im allgemeinen, der Synlcrisis, wird
beliebt. So bringt der Philosoph Maxiinus v<Jn Tyrus einen Streit der praktisclien
und besehauliehen Lebensweise, D o m o k r i t einen Rechtsstreit zw'isehen den Sinnen
und dem Verstande. Ahnliche Redewettkampfe bringen Bion, Ariston, Teles, Aristipp,
Antisthenes, Metrokles, Posidonius, Panaitios (Cie. de off., 1.32, 118), Stobaeus, Plutareh
u. a. Reiche Venvendung hat die Synkrisis in der iisopischen Fabel und iliren Naeh-
alunungen und in den mittelalterliehen conflietus und certamina (Wettstreiten) gefunden.

“ Quintus E n ni us, zu Rudiae in Apulien im Jahre 239 v. Chr. geboren, diente
im zweiten Punischen Kriege im romischen Heere 'in Sardinien und \vurde von liier aus
von Cato naeh Rom genommen. Er fand daaelbst in den vornehmen, hellenisierenden
Kreisen (besonders bei dem alteren Seipio Africanus und bei M. Fulvius Nobilior) freund-
liclie Aufnahme, erhielt das romische Biirgerrecht und starb, 70 Jahre alt, an der Gicht
im Jahre 170. AnBer dem Hauptwerke Annales, -vvelches die Geschichte ltoms von
Aeneas bis auf die Zeit des Diehters in 18 Buchern beliandelte, sehrieb er auch Komodien,
Tragodien und S at ur a e (lu^tige Auffuhrungen mit Gesang, Tanz und Fliitenbegleitung).
Von allen seinen Werken sind nur Bruchstiicke erhalten.

85 Ein solclies Streitgedicht ist auch jener von Sueton erwahnte d i a 1 o g u s des
A s e 11 i u s S a b i n u s , in welcliem der Champignon, die Feigendrossel, die Auster und
der Krammetsvogel im Wettstre'ite vorgefiihrt sind. Kaiser Tiberius machte ihm dafiir
ein Gesehenk von 200.000 Sesterzen. Erhalten ist auch ein Streitgedicht des reisenden
Literaten oder Rlietors Vespa (iudicium cocietpistoris iudice Vulcano),
in welehem ein Biicker und ein Koch auftreten. Jeder riihmt sich, der Bessere zu sein.
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Eme ganz eigentiimliche Gestaltung jener Fabel des Prodikus zeigt
die Nachahmung des O vid (Amores III. 1). Die Umanderuiig der Vor-
lage wurde durch die ganz andere Grundlage bedingt, da niclit Tugend
nnd Laster den Diehter zur Wahl notigen, sondern dem in der Walil eines
dichterischen Stoffes schwankenden Diehter sicli die Liebeselegie
(elegia) nnd die T r a g o d i e zur .Bearbeitung aufdrangen wollen. Mit
feiner Kunst bat der Diehter die Anlage seines Vorbildes wirksam ver-
iindert. Der Ort ist niclit bloB eine Einsamkeit, sondern in einem geheimnis-
vollen, ausfiihrliclier beschriebenen Waldeshaine begegnen dem nach
einem Stoffe griibelnden Diehter auf seinem Spaziergange die Elegie und
Tragodie. Prodikus laBt zuerst das Laster sprechen, das im Strehe mit der
Tugend schlieBlicli den kiirzeren ziehen soli; auch hier muB die Tragodie
zuerst das Wort ergreifen, die von der Elegie iibeinvunden wird. Die auBere
Erscheinung beider wird anschaulich und ihrem Wesen entsprechend ge-
schildert. Die Tragodie, welche ernst und strenge mit dem Schicksale er-
habener Manner, getvohnlich Konigen, ivaltet und daher in einer konig-
lichen Burg wohnt, deren Eingange eng und nur wenigen zuganglich sind,
diese Personifikation der erhabensten Dichtimgsart tragt das konigliche
Szepter in der Linken, um die Beclite befehlend ausstrecken zu konnen,
hat den Kothurnus so, den die Schauspieler tragen, und eine palla (Toga),
die bis zur Erde reicht; ihre Miene ist ernst und strenge, ihre Schritte
sind groB, da ihr zierlicher, aber steifer Kothurn keinen leichten und
anmutigen Gang zulaBt, ihr Haar bekranzt dicht ihr Haupt und bedeekt
wallend die finstere Stime. Diese majestatische Erscheinung steht natiirlich
ebenso weit ab von der Tugend des Prodikus als von der Liebeselegie
des Ovid.

Diese ist leichter Matur, ihr fehlt die stolze, einsame, abstoBende
Erhabenheit der Tragodie, sie ist nur die Kupplerin und Begleiterin der
Venus und die Genossin des Oupido und tragt als solehe einen Myrten-
zweig in der Keehten. Sie wohnt niclit abgeschlossen in einer koniglichen
Burg, sondern leiclit und leichtsinnig im Volke olme Scheu. Deshalb hat
sie eine gevvisse Ahnlichkeit mit der Lasterhaftigkeit des Prodikus, docli
ist sie viel ansprechender in der auBeren Erscheinung und ihrem Wesen.
Der Schminke bedarf sie nicht, wohl aber liebt sie es, ihr Haar, das sie
gellochten tragt, duftend und ivohlriechend zu machen. Ihre Korpergestalt

Schiedsriehter Vulkanus sclilieBt den Streit mit dem Vorsehlage zur Versohnung. Vergil
ahmt in seinen E k 1 o g e n den griechischen Idyllendichter Theokrit nach, den Sehopfer
der sogenannten bukolisehen Poesie. Zahlreich und mannigfaltig nach Inhalt und Form
sind die lateinisehen mittelalterliehen Streitgedichte, ernste und
scherzhafte. Vgl. dariiber Herm. Jantzen, Gesehiehte des deutsehen Streitgedichtes im
Mittelalter. Breslau 1896, S. 5 ff.

“ Eine mit sehr starken Soblen versehene, stiefelartige FuBbekleidung, um die
Gestalt zu erhohen.
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macht nicht den Eindruck gemeiner Fleischigkeit und tlppigkeit, sondern
ist anmutig und zierlich. Sie blickt auch nicht so gemein lustem und glotzig
ude das Laster des Prodikus, sondern so, wie eine Liebreiche ansieht,, und
hat es gerne, mit ihren Auglein lachelnd und schelmiseh zu spielen und zu
locken. Ihr Kleid ist aber ebenfalls auBerst diinn. Dem elegischen Distichon ST
entsprechend, ist einer ihrer EiiBe langer als der andere, was ihr aber
nur znr Zierde gereicht.

Mit feiner Kunst ist auch das Gesprach beider durchgefiihrt und die
Art geschildert, wie sie auf den Dichter wirken wollen. Die Tragodie
tritt erhaben und ungestiim auf, ihre Worte sind strenge, teils vorwurfs-
voll, teils gebieterisch und wie die Tugend des Prodikus durch ihre An-
hanger so will auch sie, die romische Tragodie, durch den Dichter zu
Pulim gelangen und nicht anderes als i h r Pulim soli des Dichters Puhni
und zugleich der Lohn seiner Arbeit sein. Geschickt laBt Ovid, sicli von
seinem Vorbilde entfernend, die Elegie den Dichter nicht mit beredten
Worten versuchen und anlocken, sondern sie vertraut siegesgewiB ihrer
liebreizenden Erscheinung. Sie laclielt ihn nur, tvahrend die Tragodie
spricht, verstohlen und schelmiseh an und es gelingt ilir auch gleich,
den Dichter zu beriicken, dah ihm ihre Erscheinung und ihr Wesen wie
nebelhaft und traumhaft vorkommen (vgl. v. 34). Sie wendet sicli hierauf,
ihre Wirkung erkennend, an die Tragodie und sucht deren Worte zn ent^
kraften, dagegen ilu-e eigene Macht und ihren eigenen EinfluB wirksam
darzustellen und die Erfolge ihrer Ereunde in Liehesangelegenheiten. Auch
vveist sie darauf hin, daB eigentlich sie den im Dichter ruhenden gliick-
lichen Samen zum Keimen gehracht (felicia mentis semina movit,),88 sie
ihn also zum Dichter gemacht hahe, und auf die Erfolge, die er durch
sie schon errungen hat.” Die Elegie flicht also das, was sie liber ihre Eigen-
schaften, Erfolge und Versprechungen sagen will, in die Polemik gegen
die Tragodie ein, wahrend hei Prodikus sicli die Tugend erst, naclidem

37 Ein Hexameter in Verbindnng mit dem kiirzeren Pentameter bilden eine Strophe
(ein Distichon).

38 Durch die Amores (amorum libri III), groBtenteils Schilderungen erotiseher
Situationen, und die Epistulae (oder Ileroides), erdiehtete Eiebesbriefe von Heroinen,
mythischen iveiblichen Personen, an ihre Manner oder Geliebten. Diese beiden Werke
gehoren zu seinen friihesten Diehtungcn w'ie seme uns nicht erhaltene Tragodie M e d e a.
Dieses Trauerspiel fand sogar noch spaiser Anerkennung (vgl. Tacitus, dialog.de orat. 12).
Quintilian (X. 1, 98) urteilt iiber sie, daB sie beweise, wie viel der Dichter hiitte leisten
kbnnen, wexm er sein Gfenie mehr beherrscht, sicli der Fiille seiner Phantasie nicht so sehr
hingegeben hiitte.

30 DaB die Liebe die dichterische Kraft des Dichters angeregt habe, erzahlt er auch
in den Amores 2, 17, 34. Vgl. Dr. Ant. Zingerle, Ovidius und sein Verhiiltnis zu den
Vorgangern und gleichzeitigen romischen Dichtern. Innsbruck 1809, Heft 1, S. 101.
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sie durch eine spottische Bemerknng des Lasters gereizt ist, an diese tadelnd
n.nd abvreisencl wendet,

Der Dichter nun, der sicli doch auch gerne den Puhni eines Tragoden
(durch die geplante Medea, das einzige Drama, welches er dichtete), er-
werben, zugleich aber noch seiner Neigung, zu lieben und Liebesgediclite
zu schreiben, treu bleiben wollte, verstoBt keine von beiden, sondern ver-
langt-1 von der Tragodie nur eine Frist., in der er von ihr unbehelligt sein
wolle, und liebt und dichtet Liebeselegien \veiter.

C. Silius Italicus 40 (Punica XV. 18—128) hat sich enger
an seiin Vorbild angeschlossen, als es Ovid 41 getan hat, da er ebenfalls

40 Geboren um 25 n. Chr. DaB er, nach dem Beinamen Italicus geurtcilt, in Italica
in Spanien geboren worden sei, ist sehr fraglieh. Plinius und der Spanier Martial, welche
von 'ihm berichten, envahnen dies nicht. Er war Konsul, dami Privatmann in den an-
genehmsten Lebensverhaltnissen in Campanien. Er starb, 76 Jahre alt, im Jahre 101 eines
frehvilligen Hungertodes, da er an einer unheilbaren Krankheit litt. Er war ein Dichter
von mittelmšiBiger Begabung und begeisterter Verehrer Vergils, den er sich in seinem
Werke Punica (17 Biicher), einem historischen Epos liber den zvveiten Punischen Krieg,
nebst Homer zum Vorbilde nahm.

41 Es ist recht anzichend, mit der Ovidischcn Bearbeitung einer geivissen Ahnlieh-
keit wegen den „T r a u m“ des Lucian, des Sophisten und geistreichsten griechischen
Satirikers, zu vergleichen, der um 130 (?) zu Samosata am Euphrat geboren wurde, als
Sachwalter und Rhetor in Antiochien, dann in Athen lebte und unter Commodus als
Vorsteher des Staatsarchivs, vie es scheint, und juridischer Beistand des Prafekten in
ProzeBsaehen (Prokurator) starb. Von seinen zahlreichen Schriften sind gegen aclitzig
Nummern erbalt-en: poetische Versuche, Dialoge, Abhandlungen, Deklamationen. Vieles
'ist unecht. Vgl. Jul. Sommerbrodt, Ausgewahlte Schriften des Lucian, Berlin 1872, und
Kraemer, Die Allegorie des Prodikus und der Traum des Lukianos. N. Jahrh. f. Phil.
u. Padag., II. Abt., XII. Jahrg. 1866, S. 441. Lueians „Traum“ -.m im rcv.'ou) gehort
zu den besten griechischen Naehahmungen; ein Grund mehr, ihn als besonderes Beispiel
solcher hier anzufiihren.

Auch bei Lucian treten z\vei Kiinste als Frauengestalten auf, die H e r m o g 1 y p h i a
(Bildhauerkunst) und P a ide i a (wissenschaftliche Bildung), welche um ihre Wahl vor
ihm selbst streiten. Ihrem šiufieren Anselien nach sind sie miigliehst verschieden. Die
Hermoglyphia ist Lueians Oheim, bei dem er nach der Absiclit seiner Familie die Bild-
hauerel hatte erlernen sollen, ein Steinmetz in weiblicher Gestalt. Sie ist mannhaft und
derb gebaut, ihre Haare sind schmutzig, die Hiinde schwielig, Leih und Kleider ganz mit
Kalk bestaubt, ihr P.ock ist hoch aufgeschurzt; die Paideia dagegen hat feine Gesichts-
ziige, ist zierlich gekleidet und anmutig. Auch ihrem Charakter nach sind sie verschieden.
Die eine ist arbeitsam, frči von Eitelkeit, in ihrem Betragen baurisch und roli, sie ist
redselig, aber ihre Sprache stotternd und ihre Mundart pobelliaft, ihr Augenmerk ist
mehr auf das Nachstliegende, Praktisclie gerichtet, sie sueht nur den Ruhm und das Lob
ihrer eigenen Heimat und verlangt es nicht, von allen gepriesen und beneidet zu \verden.
Die andere bewahrt in der Hegel edlen Anstand, aber nicht immer. Sie kanil sich auch
in niedrigen Ha der einlassen wie ihre Gegnerin und der von beiden tlberfallene kanu
von Gllick sagen, daB beide, endlich einsehend, daB keine die andere durch Korperkraft
und Gesehrei iiberwinden konne, es ihm selbst iiberlassen, von ihnen beiden zu vvahlen.
Lucian hat hier das Motiv des Wettstreites durch den einleitenden Hader recht ins



23

Tugend (virtus) und Lust (voluptas) vor dem jungen
P. Oorn. Scipio, dem romischen Tlelden des zweiten Punischen Krieges,
um ihre Wahl streiten laBt,. Tugend und Lust erseheinen diesem in uber-
menschlicher GroBe von den Liiften herab, die Tugend von der Rechten,

Grobe verzerrt. Er volite aber sichtlich damit nur andeuten, dafi zunachst beide Kunste
das gleiche Recht auf ihn hatten, die eine vermoge seiner Vervvandtschaft mit einem
Steinmetz, weshalb sie sich auch seine Blutsvenvandte nennt, die andere infolge seiner
natiirlichen Veranlagung zu vissenschaftlicher Bildung. LaBt es die Hermoglyphia nieht an
ziemlich derben Ausdriicken fehien, so begniigt sich die Paideia, die Gelehrsamkeit und
Beredsamlceit, in ihrer Erwiderung nur damit, die Bildhauerkunst recht herunterzusetzen
und ihren geistigen Nutzen und den ftir das praktische Leben redit in Zveifel zu ziehen,
nas sie leicht tun kann, da zur Zeit Luciana die Bildhauerkunst zuriickgegangen war
und an Bedeutung verloren hatte. In sophistiselier, tiiuschender Weise verwechselt sie
dabei stetig in ihrem Selbstlobe das niedere Steinmetzhandverk mit der hoheren Bild¬
hauerkunst. Auch sie ist redselig, aber ihre Spraehe ist rein, glatt und flieBend. Sie
verfiigt ilber eine weit ausgedehnte Bildung und eine fast gottliclie Sehergabe, ist bestrebt,
ihre Seele durch MaBigung, Gereehtigkeit, Frommigkeit, Sanftmut, Billigkeit, Klugheit
und Standhaftigkeit, mit der Liebe zimi Schonen und dem Streben nacli jeder VollkomrSien-
heit zu zieren, dem vahren, unverganglichen Schmucke der Seele. Sie liebt ein auffallend
schones AuBere und ringt nach der Menschen Rulim und Neid sowohl des Vaterlandes
rvie des Auslandes, naeh bedeutendem Einflusse und Unsterblielikeit, Dinge, von denen
sie nicht genug erzablen und schrvarmen kann.

Die auBere Anlage des Wettstreites zwischen Hermoglyphia und Paideia erinnert an
die Ovids zwischen Tragodie und Eiegie. Das Verhiiltnis der Reden bei Prodikus gibt das
graphische Bild A [ B : A ] B, hier wie bei Ovid einfach A : B; es findet nui- zusammen-
hangende Rede und Gegem-ede statt, \vahrend derjenige, rveleher wahlen soli, oft an-
gesprocliener und nur so mit in den Strelt gezogener Zuliorer ist, der nach den Ansprachen
seine Entsclieidung trifft. Natiirlich miissen bei Ovid und Lucian die auftretenden Frauen
ihrem Wesen gemiiB sprechen, ihren Kiinsten und Zielen gemiiB, rvelehe sie zu vertreten
hahen; in einzelnen Punkten lehnen sie sich aber an Prodikus an. Bei Lucian macht die
Hermoglyphia das Recht ihrer Blutsverwandtschaft geltend, bei Prodikus erklart die
Tugend, daB sie sich liereits um die Erziehung des Herakles gekiimmert liabe und sie
mit Interesse verfolgt, bei Ovid vili die Eiegie melir Anspruch auf den Dichter haben,
da sie seine dichterischen Keirne geweckt ha.be; die Hermogl.vphia sprioht von Possen
und Albernheiten der Narrin Paideia, bei Prodikus wird das Laster von der Tugend eine
Elende genannt, die Vorvviirfe der Eiegie bei Ovid erinnern an die Entgegnungen der
Paideia, Da aber die Bildhauerkunst und die Gelehrsamkeit, beide nicht unedel sind,
einander nicht so gegeniiberstelien wie Tugend und Laster, Tragodie und Liebeselegie,
auch in der Erreichung ihrer Ziele fast die gleiche Richtung verfolgen und sich nur in
der Erhabenheit und Bedeutung der Ziele unterscheiden, ist auch der Inhalt ihrer Reden
untereinander raehrfach iibereinstimmend, anderseits \veisen sie auch tfbereinstimmungen
mit jenen der Tugend des Prodikus auf. Die Hermoglyphia verspriclit gutes Auskommen
und starke Glieder, wenn auch in schlichter und schmutziger Kleidung, neidlosen Ruhm
und Lob seines Vaterlandes dureh seine Bildwerke, die ja an die ITeimat gehannt sind,
volil aber auch Weltruhm, wenn er die gi'oBen Meister der Bildhauerkunst erreiehen
kiinne; die Paideia verspricht ihm holie Ehrenstellen, liedeutenden Rang, was natiirlich
gliiekiicli macht und bereichert, ein praclrtiges, stattliclies Aussehen und auch nieht leer
und hobi solle dabei sein inneres Wesen sein, sondern groBes, umfassendes Wissen iverde
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die Lust von der Linken, als er, sorgenvoll sinnend, im Hinterraume seines
Ilauses im Sehatten eines Lorbeerbaumes dasitzt. Ibre Reden weisen aber
insofem grobe Abweichungen von der Vorlage auf, weil beide hier als Ver-
treterinnen zweier philosopbischer Schulen, der Stoiker und Epikureer,
auftreten. So hat aber auch schon ihre aubere Erscheinung cine Veranderung
erfahren miissen. Bei Prodikus ist die v.cv/Ja (Lasterhaftigkeit) die Per-
sonifikation der niedrigsten, schandlichsten und verderblichsten Sinnen-
geniisse; dementsprechend sind alle ibre beigelegten Eigenscbaften. Da
aber im Sinne der Epikureer das richtige Leben nicbt im fortgesetzten
schranken- und walillosen Sinnengenusse bestebt, der den Menschen sclilieb-
lich an Leib und Seele zugrunde richtet, sondern in der richtigen Wahl
und Ilarmonie der Geniisse der Freuden und Giiter, tvelche die Fatur dem
Menschen gegeben hat, des Genusses der Liebe sowohl tvie der Genusse,
die iiberhaupt auch Reichtum und Gliick gevvahren konnen mit Entfernung
alles verderblichen tlbermabes, so ist die voluptas (Wohllust) des
Silius Italicus dieVertreterin des verniinftigenGenusses aller irdischen Giiter
uncl Freuden iiberhaupt, die Personifikation der irdischen Gliickseligkeit
im allgemeinsten Sinne nach epikureischer Anschauung. So entbehrt sie
derjenigen Ziige der Lasterhaftigkeit des Prodikus, welche diese so ver-
achtlich machen. Aber auch sie hat einen lusternen Blick, rollende, flam-
mende Augen, benutzt wohlriechende Salben fiir die Haare, die sie, damit
man ihre Eiille und Pracht („ambrosisch“) deutlich sehe, aufgelost tragt
und die nur durch einen zackigen Haarkamm von der Štirne nach riick-
warts gehalten werden. Ilir reiches, von Purpur und Gold gliinzendes,

der Sehmuck seines Geistes und die sehdnsten Tugenden der Schmuck seiner Seele sein.
Mit ihrer Hilfe werde er Werke geistiger Natur sehaffen 'in Wort und Sehrift, die iiber-
allhin verbreitet und bekannt \verden, im Gegensatze zu den Werken aus Stein, die an
die Heimat gebannt und vergiinglicli sind. So verschaffe sie ihm den groBten Rulnn,
den Neid und die Eifersucht der Menschen, aber auch deren Beivunderung, Achtung und
selbst die Unsterblichkeit. Die Hernioglyphia verspricht ihm, dalB er sein Vaterland nie
\rerde verlassen miissen, die Paideia tragt ihn aber, nachdem er sich ihr in die Arine
geworfen, in ihrem von zwei dem Pegasus šihnlichen Fliigelpferden bespannten Wagen iiber
cine unendliche Menge von Stadten, Volkern und Reiehen und laBt ihn dabei den Samen
des Wissens iiberallhin ausstreuen. DaB Lucian von den beiden ICiinsten sich die Paideia
erivahlte, verschuldeten aber nicht bloB ihr gefiilliges AuBere, ihre griifieren VerbeiBungen
und das \venig anziehende Auftreten der Hermoglyphia, sondern hauptsachlich auch die
Erinnerung an des Oheims wuchtigen Stoek, der ihm nach dem erstcn miBgliickteu Ver-
suehe in der Bildhauerkunst so reeht die Sehwierigkeit und MiBliehkeit des Anfanges
derselben verkosten liefi. Dies erzahlt Lucian selbst und daB die gute Hutter, iiber ihren
Brudcr desivegen sehr aufgebraeht, ihm die Erfiillung seines Liebl'ingswunsehes ermiiglicht
iiabe. So ist aber Lucians „Traum“, den er in der Naclit nach jenem Versuche gehabt
haben will, nachdem er in groBer Betriibnis und irestandigem Nachsinnen iiber sein
Schieksal mit tranendeh Augen entschlummert 'war, kein besonderes Kunstwerk psycho-
logischer Entwicklung,
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durchscliiminerndes Kleid laBt aber auf Reichtum und auBere Gliicks-
giiter sehlieBen, iiber die sie in Fiille verfiigen kann , 42 so daB sie es nicht
notig bat, Scipio zu ermahnen, nichtsmirdig und gewinnsiichtig zu sein , 43

wenn sicb etwa einmal Mangel einstellen solite.
GroBe Veranderung bat die T u g e n d durcb Silius Italicus erfahren.

Bei Prodikus erscheint sie als ein schones, anmutiges Weib. Da aber bei
den Stoikern (und Zynikern) die Verachtung aller irdischen Giiter selbst
bis zur AuBerachtlassung der Pflege des Korpers ging, so felilt bier der
Tugend das Anmutige der auBeren Erscheinung; nur die Schamliaftigkeit
ibrer Augen kann anmutig genannt Averden. Ilir Haar bedeckt ungekammt
und ungepflegt Haupt und Štirne, ibr Blick ist abgezogen von allem Irdi¬
schen, in sicb gekehrt, unbe\veglicb und starr und dadurcli ibr Gesichts-
ausdruck mebr mannlich als weiblich. So ist aucli ibr Gang. Ibr Kleid
(palla) ist AveiB und schmucklos.

Die Grundsatze der stoisclien und epikureiscben Schule liat unser
Dicliter nur in den allgemeinsten und in nicht durcbaus genauen Ziigen
wiedergegeben.

So laBt er die L u s t als Vertreterin der Epikureer folgende Ansichten
kundtun. Die Gotter baben die Menschen erschaffen und sie mit allem
ausgestattet, ibnen alles beigegeben, Avas ibnen zur Erbaltung und Ereude
dienen kann. Sie baben ibnen auch die Seele gegeben, aber als etAvas rein
Korperliches, Avie der Leih ist, nur als Lebensprinzip. Sie stirbt mit dem
Korper ab. Im iibrigen kiimmern sich die Gotter nicbt um die Menschen,
sondern fiihren ein Dasein in ruliiger Ereude und in ungestortem Genusse
ihrer Gottlieit. Daher ist es auch fiir den Menschen am besten, die Gotter
nachzuahmen und das Leben hinzubringen in ruhigem, freudigem Genusse
der irdischen, A^on der Eatur (d. i. von den Gottern) gegebenen Giiter,
ungestorten und heiteren Geistes bis zum Tode; es sinkt ja auch die Seele

42 Wenn auch Epikur erklarte, daB die Befriedigung der unentbehrlichen Bediirfnisse
eine sehr einfaclie sei und zur Freiheit vom Sc-hmerze, dem eigentlichen und \vescntlichen
Ziele aller Lust, nur Avenig notig, so zeigt doch ein Blick in sein nicht besonders streng
systematisch aufgebautes System, daB zu einem AArahren und riehtigen Epikureer doch auch
Besitz auBerer, irdiseher Giiter gehdre. Der Grundsatz der Epikureiscben Philosopliie,
ihr Haupterfordenis riehtiger LebensAveisheit, die Buhe des Gemiites, die Ataraxia,
welche Freiheit des Menschen von innerer Unlust verlangt, hat doch die positive Lust zur
Bedingung; diese aber vermittelt hauptsaehlich auch Besitz irdiseher Giiter. So gesteht
Epikur den Seinen gar Avolil auch 'reicben LebensgenuB zu, Genusse des Leibe3 Avie des
Geistes, da ihm Geniigsamkeit nicht darili liestelit, AA-enig zu gebrauelicn und zu gehieBen,
sondern darin, Avenig zu bediirfen, sie auch leicht entbehren zu kbnnen. Geniigsamkeit
soli dem Genusse erst die Wiirze geben. Der AVeise Avird also nidit Avie ein Zyniker oder
Bettler leben. Niiheres dariiber siehe in Zellers Philos. d. G-riechen.

43 Es Aviirdc ja veraehtet machen; dies Avill der Epikureer nicht, Avcnn er auch nicht
nacli Ruhm strebt, denn Verachtung gefahrdet die Sicherheit und stort den LebensgenuB.
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nach dem Absterben des Mensehen als gefiihlloser Schatten hinab in die
Tiefen der Erde, in die Unterwelt“ und bat von nicbts mehr BewuBtsein,
was sie getan bat. So ist also dem Mensehen nur das Leben und die irdischen
Giiter allein als Gut von den Gottern gegeben, das er nun moglichst geniefien
solle, besonders da ibm nur einmal zu leben verstattet ist und das Leben
schnell verflieBt. Zu spat ist dann die Reue, das Leben nicbt genossen zu
haben . 15

Wenn sie also ein Leben in ruhiger MuBe und Ungestortheit des
Geistes als Vollkommenheit hinstellt, so ist damit docli niclit, jede Leiden-
sebaft ausgeschlossen, sofern sie zur Erheiterung des Lebens dient, besonders
nicbt der sinnliche LiebesgenuB, da ja auch die Gotter sicb gerne der
Macht der Liebe unterwerfen, Liebesleidenschaft und LiebesgenuB nicbt
von sicb vreisen. Ein naturgemaBes, heiteres und leidenfreies Leben bis
um Tode ist freilich nur durch Selbstbeherrscbung und MaBigung in der
Befriedigung der Leidenscbaftezn und Triebe bedingt.

Diese Lehren sucbt die Lust dem Scipio einzupragen und richtet dar-
nach ihre Forderungen: er solle, abgesehen von seinem jugendlichen Alter,
vvesbalb sie ibn aucli nur puer (Knabe) nennt, nicbt in den Krieg zieben
und sich nicbt in Gefabren einlassen, sicb nicbt dureb leere Bilder des
Ruhrnes verleiten lassen, da ja der Mensch, der Gefalir, Sorge und Kummer
aushalt, im Leben und nach dem Tode nicbts davon bab Er solle alles
abweisen, was ihn im beiteren, ruhigen Lebensgenusse storen konnte und
die behagliche Kuhe der Seele rauben.

Trotz der Anlebnungen im einzelnen an die Fabel des Prodikus sind
doch hier die Verschiedenheiten durchgreifend; dort will die lietare den
Herakles zum entkraftigenden, entnervenden, unwiirdigen Sinnentaumel
verlocken, dem ein Alter der Reue, Kraftlosigkeit und Scbande folgt,
hier die Lust nur zum tatenlosen und miiBigen Genusse aller irdischen
Freuden in richtigem Einklange, was also auch ein Greisenalter in

44 rapitque Tartareus torrens, ac secum ferre sub umbras negat, vielleioht nur als
poetisches Bild des Absterbens im allgemeinen gemeint, \vie V. 43 detrusit ad Styg'ias
undas; denn nach der Ansicht der Epikureer gab es keine Unterwelt (orcus).

45 Iioraz spridit solelie Gedanken ofter in seinen Oden aus. Nach der Meinung
der Epikureer stehen die Gotter mit der Erde und den Mensehen in keinerlei engerer
Beziehung und nur insofern sind sie mit den Mensehen auch urverwandt, da diese als
Teil ihres Korpers ebenfalls atherischen (feuer- oder luftartigen) Stoff in sich liaben
(ihre Seele, den Geist, das Lebensprinzip), aus dem die Gotter bestehen. Die,ser lost sich
sogleich nach dem Tode des Mensehen von dessen Kiirper los wie aus Eesseln und
zerstreut sich in Atome. So sind die Gotter nur da, dem Mensehen ein Ideal der Gliiek-
seligkeit zu geben. Unbekiimment, sorglos, keine,r zerriittenden Gemiitsbewegung unter-
ivorfen, leben sie nur in seliger Betrachtung ihrer unveranderliehen Vortrefflichkeit.
Sie gleichen einer Gesellscliaft epikureischer Philosophen, die alles, was sie sich wlinschen,
haben: ewiges Leben, keine Sorge und stetige angenehme Unterhaltung.
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siiBem Lebcnsgenusse verspricht oder docli nicht verhindert . 40 Audi hier
wirft sicli die Lust auf, ein Redit auf den Angesprochenen zu haben,
da sie die Urheberin des Geschlechtes der Seipionen gewesen sei."

Der Lust gegenliber vertritt die T u g e n d die Grundsatze der Stoiker.
Da die stoische Philosopbie sich den guten Gehalt der Sokratiscben

Pliilosopliie zunutze geinacht und weiter entwickelt hat, so ist audi ilir
Standpunkt ein hoherer und idealcrer als der der Epikureer. tTber den
Menscben stehen die Gdtter, unter ilmen als Mittelpunkt ein herrschender,
allwaltender . 48 Sie haben den Menschen einen Teil ilires gottlichen Wesens
gegeben, die Seele, und ilmen damit die Denkkraft verliehen. Sie iiber-
ragen aber die Menschen noch so weit als die Menscben die Tiere. Da die
Menscben also den Gottern weit untergeordnet sind, haben sie audi nur
die Erde als ihren Wobnsitz angewiesen. Diejenigen nun, welche ilire
Abstammung vom atberischen Samen bewabren, niclit im Irdiscben, in
den irdiscben Gtitern versinken, vereinigen sich nacb dem Tode des Kor-
pers als reine Seelen und bimmlische Wesen wieder mit den Gottern. PTur
solchen Seelen stehen die Tore des Himmels offen; die entarteten aber
werden verdammt und in das Dunkel der Erde, an welche sie sich im
Leben des Korpers so sebr geklammert haben, in die Unterwelt verwiesen.
Wohl haben die Gotter es auch nicht unterlassen, den den irdischen Yer-
suchungen ausgesetzten Menschen an seine Bestimmung zu malinen. Sie
haben seine Gestalt und seinen Blick naeh aufwarts zu den Gestirnen,
also zu den Gottern, gerichtet und es der treulosen Gliicksgottm (Fors)
iiberlassen, nach Gutdiinken die irdischen Giiter zu geben und zu nelunen,
daB der Mensch es lerne, sie nicht als die wahren Giiter zu betrachten, und
wenn er sie besitzt, nur so weit fiir sich zu verwenden, als es zu seiner
Selbsterhaltung notwendig ist. Darum ergebe sich der Mensch nicht dem
Niclitstun und dem Lebensgenusse; zu ruhmreichen Taten ist er geboren
und hat sich dadurch im Kampfe mit den Verlockungen der Welt und
Abweisung derselben der zukiinftigen Vereinigung mit den Gottern wiirdig

40 Der Epikureer verlangt also keinen ltulim; er will mir von niemandem veraehtet
sein. Da seine Tatigkeit nur auf die Lust gerichtet ist, gibt er sieh aueli im Erwerb keine
tlbermaBige Miihe, lebt am Iiebsten als Privatmann in ruhiger Sicherheit, fern von den
Staatsgesehiiften und deren Gefahren und Beunruliigungen. Sein Wahlspruch ist la&z
|j(d)ra; (Lebe im verborgenen, d. i. zuriickgezogen!). Tatsiiehlieh hat die epikureisehe
Pliilosopliie mit ihrcm Grundsatze, die Lust zum Ziele aller Tatigkeiten zu machen, bel
dem Mangel geistiger, einsichtsvoller Vertiefung ihrer Ethik, welclie die Befriedigung
der natiirlichen Bediirfnisse inehr geordnet, geregelt und eingeschrankt hatte, viel ge-
schadet und der um sich gi'eifenden Verweiclilichung und Eiitsittlicliung der klassischen
Viilker viel Vorsehub geleistet.

" Als Naehkommen des Aneas, des Solmes der Venus (Aplirodite) und des Anchises.
48 tlber die Vielheit der Gdtter der Stoiker, aber docli der Idee eines einzigen, er-

habenen, groBen Gottes unterworfen, vgl. Zeller a. a. O.
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zn machen. Steil ist also der Weg, der zur Tngend und zum Wohlgefallein
der Gotter fiihrt, und herbe Anstrengungen, Sorge, Kummer, Bediirfnis-
loeigkeit und Veraclitung alles weltlichen, verganglichen und triigerischen
Schimmers verlangt das Betreten des Weges der Tugend . 49 Aber das BewuBtr-
sein dann, sclion auf Erden den Gottern nahe zu sein, und der Vortrefflich-
keit und Erhabenheit Hilft die Besclnverden ertragen, besonders da den
tugendhaften Menschen audi die tlberzeugung begleitet, dah die Gotter
ihm als Zeugen und Ilelfer in allen Taten und Leiden zur Seite stehen.

Auf Grund solcber vorgebrachten Lehren kann die Tugend von Scipio
verlangen, dati er sieh nicht dem FTichtstun und Wohlleben hingebe, sondern
in den Krieg ziehe, die Gefahren desselben iibernehme und nach Ruhm
und dem stolzen Lorbeer des Siegers trachte, welcben sie ibm auch ver-
spricht. Sie laBt es aber dabei auch nicht aufier acht, ihm klar zu machen,
dah die Lehren der Wohllust trotz der schonen Worte, die sie gebrauchte,
eigentlich nur Verlockungen zu einem Lasterieben seien, eitle Trugbilder,
denn die Hingabe an Miifiiggang und Wohlleben sei meist der erste Schritt
zur Lasterhaftigkeit; nicht Ungestortheit des Geistes und ehrenhaftes Gllick
seien die Eolge, sondern Trunkenheit, Schwelgerei, Schande und AuBer-
achtlassung der Gesetze des staatlichen und privaten Lebens . 50 So schade
die Versunkenheit in lasterhaftes Wohlleben den> einzelnen Menschen wie
ganzen Stadten und Staaten. Gerade iiber diese wichtigen Eolgen suche
die Wohllust ihn hinwegzutauschen und ihn in den Schatten, in die
Finsternis des Lebens zu senken; wer aber der Tugend nachstrebe, dem folge
Ehre, Lob, Ruhm, Sieg, Triumph, und wie ein solcher dabei in seinem
innern Wesen sittlich gefestigt und wohlgeordnet dastehe, in seiner Tugend-
haftdgkeit und seinem Gerechtigkeitssinne die Gesetze des Staates und des
Privatlebens in Eliren lialte, so sei nur dieser nicht bloB der Begrimder
und Erhalter seines eigenen wahren Gliickes, sondern auch seiner Mit-
menschen, des Staates, in dem er lebt.”

Wie bei Prodikus die Tugend es ist, vvelche die eigent-lichen, wahren
Eriichte eines Lebens, wie es die Wohllust will, warnend anseinandersetzt,
so auch in dieser Erzahlung. Die Aufrichtigkeit der Tugend fehlt eben
dem Laster. Es sucht nur zu verfuhren und zu tauschen, wie ja das Leben

" Ygl. Xenophon, Mem. II. 1. 20.
°° Nacli der Ansieht der Stoiker maeht der die Tugend zur Sklavin, -vvelcher die

Lust der Epikureer auf den Thron setzt; ein solcher strebt nur den Genlissen der
Tiere nach.

51 Dem Weisen nach stoischen Begriffen gebiihren alle Amter; nicht wird daher ein
solcher als Privatmann leben. Leiden, Armut, Schmach, Tod u. dgl. gelten ihm nicht als
Itbel, sondern als gleichgiiltige Dinge, welche zum Guten w'ie zum Schlechten benutzt
werden konnen. Sogar der Gelegenheit zu einem sehiinen To^de soli man nicht ausweichen,
wenn keine hohere Pflicht am Leben festhalt. Tlerakles und Odysseus sind als Ideale des
Weisen hingestellt. Vgl. Anm. 40.
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in tlppigkeit und Schwelgerei iiberbaupt sicb anfangs als blendendes Gliick
darstellt, wabrend es aber bal d den geistigen, sittlicben und korperlicben
Zerfall zur Folge bat.

Von der Form der Yorlag'e ist insofern abgewichen, als aueli hier nur
Bede und Gegenrede stattfindet und hernacb die Lust iiberwunden noeh
die propbetischen Worte spridit, daJ3 docb einmal ilire Zeit kommen werde,
in 'vvelcher Rom gelehrig und e,ifrig ihre Gesetze befolgen und ibr allein
Ehre zollen \verde.K Das llaupt, schiittelnd, entscbwindet sie dann in schwarze
Wolken.

Dem Scipio erscheinen die beiden Gestalten von den Liiften herab,
die Tugend von der Becbten, die Lust von der Linken, wahrend er sorgen-
voll sinnend im Hinterraume seines Hauses unter einem Lorbeerbaume
sitzt.** 03

Endlicb bat aueli A. Persius Flaccus, welcber wie Silius
Jtalicus aueli der nacbldassischen Literatur der Homer angehort 51 und
von Annaeus Cornutus in die stoisebe Pbilosophie eingefubrt wurde, in
seiner funften Satire die altebrwiirdige Erzablung des Prodikus
nacbgeahmt, freilicb redit oberfiachlicb.“

bTacb einem allgemeinen Lobe seines Lebrers Cornutus setzt er den
Begriff der wahren Freibeit auseinander. Sie ist eine Seelenstimmung,

“ Venient, venient mea tempora quondam, — Quum doeilis nostris magno certamine
Roma — Serviet imperiis et honos mihi habebitur uni.

03 Scipio \var zu Beginn des zweiten Punischen ICrieges 24 Jahre alt. Den Herakks
hat man sieh als einen ungefiihr 18 Jahre alten Jilngling vorzustellen, als ihm, eben in
der Zeit seines Hirtenlebens, Tugend und Laster entgegenkamen.

M Dem sogenannten silbernen Zeitalter derselben (14 bis 117 n. Clu'.).
“ Er stammte aus einem edlen Rittergeschlechte. Im Jahre 34 n. Chr. wurde er

zu Volaterrae in Etrurien geboren, starb schon in seinem 28. Lebensjahre an einem Mirgen-
iibel und \vurde auf seinem Landgute an der Appischen StraBe begraben. Er sehrviirmte
fiir das stoische Tugendideal, ivar selbst ein sittenreiner, edler Mann, seine poetisehe
Begabung aber eine mittelmafiige. Mangelhaft war seine lvenntnis des Lebens und der
Wirklichkeit, so daB seine Tugend nur ein abstraktes Ideal ist. Dementsprechend hat
er aueh die Torheiten und Laster der Welt in zu abstrakter Allgemeinheit aufgefaBt.
Er ist mehr Sittenprediger als Sittenmaler. Seine noeh erhaltenen sechs Satir en
(A. Persii Flacci satira rum liber) sind im ganzen mu- theoretisehe Ab :
handlungen uber die Lelrren der Stoa. Die f ii n f t e derselben, seinem oben genannten
Ijehrer als Denkmal gevidmet, pehandelt die wahre Freihelt des Weisen, d. i. des
Stoikers. Trotz seiner kurzen, oft dunklen Ausdruekswei.se, der oft sprunghaften Bc-
handlung des Stoffes und Gescliraubtheit der Sprache wurden seim? Satiren wegen iiires
ethisehen Gehaltes schon im Altertume gerne gelesen und ebenso aueh noeh im Mittelalter.
Seine Jugendschriften: eine fabula piaetexta (romische Nationaltragodie), einen Reise-
bericht (oooi^opizSv liber) und ein kurzes Gedieht auf den Tod der gleichnamlgen Mutter
der heldcnhaften Arria, der Gemahlin des Romers Ciieedna Paetus, welcher als angebliehes
Haupt einer Versehworung gegen den Kaiser Claudius 42 n. Clir. zum Tode verurteilt
ward, hat seine Mutter auf den Rat des Cornutus vernichtet.
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herauskristallisiert aus der tiefen Erkenntnis dessen, was gut und bose
ist, in besondererVerbindung mit den schonen Eigenschaften der Bescheiden-
heit, Gefalligkeit gegen die Freunde, Sparsamkeit und Freigebigkeit zur
recliten Zeit, Lauterkeit der Handlungen, Freiheit derselben von jeder
Gier. Dies ergibt die allgemeine Tugendhaftigkeit, Weisheit des nach
stoischen Begriffen erzogenen Menschen. Ein solcher ist aucli wahrhaft
frei. Welclier aber zu einer solchen Ausgestaltung seiner Seele niclit gelangt
ist, der ist niclit ivahrhaft frei, denn in seinem Innern entstehen ihn als
Ilerren beherrscliende Leidenschaften und inacben ihn zum Sklaven. So
ruft dem Faulen, der in den Tag hinein schuarcht, die Habsucht
(avaritia) zu, er moge sich aufmachen in ferne Bander, von dort die kost-
baren Waren bolen und diese mit mogliehst grobem Yorteile wieder ab-
setzen. Wenn er dabei gewissenhaft sein wolle,“ sei er ein einfaltiger Mensch,
der immer wieder aus Armut sein ausgeleertes SalzfaB mit dem Finger
auswischen werde. Da macht er sich (im Traume) zur Reiseriistung und
Abfahrt bereit. Nun kommt aber auch die schlaue (sollers) Uppigkeit
(luxuria) und fragt warnend den Verfiihrten, woliin er, der Unsinnige,
strebe; vrolle er sich qualen und Ungemach leiden, dab sein Geld, das ihm
bescheiden fiinf Prozent gebracht, durch seinen sauren Sclivreib elf ein-
trage? Er moge lieber die Annehmlichkeiten des Lebens genieJBen, sich
gutlich tun; olme sie lebe er vergebens, schnell flielie das Leben dahin und
dann sei er nur Ascbe, Schatten und leerer Sehall.

So suchen und verstehen es die Leidenschaften, lelirt der Dichter,
das begonnene Bi ld abbrechend, Aveiter, Ilerren des Menschen zu werden,
daB er bald dieser, bald jener in schwankendem Dienste gehorcht. Und wenn
er sich einmal striiubt, ihrem Befehle den Gehorsam versagt, einmal keiner
gehorcht, so moge er doc.h niclit sagen, daB er seine Fesseln gebrochen
habe, daB er frei sei:

„Denn auch der Hund reiBt los durch Zerren die Fessel, nur sclileift ihm,
Wahrend er fliehet, am Halse ein lang Stiick nach von der Kette.“

III.

Die kirchlichen Schriftsteller.

Eine wesentliche Veranderung hat die Darstellung des Kampfes
zwischen Tugend und Laster, oder vielmehr der Tugenden und Laster bei
den Kirchenvatern und den 1 a t e i n i s c h s c h r e i b e n d e n
d e u t s c h e n kirchlichen S c h r i f t s t e 11 e r n erfahren. Wie

56 Si vivere cum love tendis.
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iiberhaupt in der spiiteren romi scheii Literatur sich vielfach antike und
christliche Elemente mischen, so aucli in der Darstellung jenes Wett-
streites. In erster Linie ist hier die Bibel das Vorbild , 57 wabrend eine
tvirkliche Nachahmung des Antiken sicli fast nur in der sprachlichen
Darstellung erkennen laBt, die sicli an rbmiscbe Schriftsteller und Dichter,
wie Vergil, Ovid, Statius, Cicero u. a., anlelmt . 58 Wenn auch jene Kirchen-
vater und Kirchenscliriftsteller bei der Abfassung ibrer tibeologischen
Schriften, welche in groBer Zalil Streltschriften gegen das Judentuni sind,
gelegentlich manckmal auf die Erzablung des Prodikus anspielten, so
alimten sie dieselbe docb nicht geradezu nacb. 5“

DemgemaB lassen sich bei der Allegorisierung von Tugend und Laster
bei den Kircbenvatern und sonstigen Eurchenscbriftstellern folgende cliarak-
teristisclien Punkte bervorbeben:

57 Deu Ausgangspunkt bilden Stellen in den Briefen des heiligen Paulus,
wie ad Tliessalon. I. 5, 8; Ephes. 6, 14; Corinth. II. 0, 7, welehe sehr bald die Be-
ziehung auf den Mensdien als KUmpfer gegen die Laster erhalten liaben, wie die Werke
Tertullians und seiner Nacbahmer bezeugen; dem Heere der Tugenden
steht ein solches der Laster gegenilber.

“So Prudentius (Hamartigenia, Psycbomachia), Al anus (Anticlaudia-
nus) u. a..

“ Wie eifrig aueli die kirclilichen Schriftsteller gegen die heidnische Mytliologie
ankampften, so versagten sie doch dfter heidnischen Philosophcn nicht ihr Lob, \vie
M. Minucius Felix in semeni Octavius betitelten Dialoge (e. 13, 19, 20). Aus-
fiihrdicher hat F i r m i a n u s L a c t a n t i u s den Herakles am Seheidevvege behandelt
und diese Parabel im cliristlichen Sinne ausgelegt. Herkules ist der Menscli im allgemeinen;
dieser gelit entweder der Holle, der ewigen Strafe zu oder der himmlischen Unsterblich-
keit, je nachdem er sich von Gott oder vom Teufel leiten laBt. (Laetantius, de vero
c u 11 u, lih. VI., c. 3, 4 — Bibliotheca patrum ecclesiastieorum latinorum seleeta
ed. E. G. Gersdorf, vol. XI.) Diese Auslegung ist bei den C h r i s t e n die
geltende geblieben. Auch Basilius Mag n us hiilt jene Parabel als ein
nicht zu verachtendes Produkt der heidnischen Ethlk. (S. Basilii Caesareae Cappadoeiae
archiepiscopi opera, quae exstant vel quae eius nomine circumfunduntur, ed. Julian
Garnier, Venetii 1751, II., S. 94.) Basilius begeht aber hier in der Envahnung jener
Fabel aus dem Gediichtnisse, das ihm auch nicht rnehr die einzelnen Worte der Frauen-
gestalten beivahrt hat, den Irrtum, daB er behauptet, bei Prodikus sei die Tugend hager
(macra), unsauber (squalida), rauh und abstoBend (aspera et dura), strengen, unver-
vandt-gespannten Blickes (severe intuetur, oeuli intenti sunt). Auch verspreche sie dem
Herakles als Belohnung, daB ec ein Gott werde (deum fieri), was recht ungenau gesagt
ist. Vgl. doch Vergils A e n e i s VI. 539 bis 542, wo Aneas . in der Unterivelt eben-
falls zu einem Seheideivege gelangt. Kechtsbin fiihrt der Weg zu den Mauern des ge-
ivaltigen Dis (Pluto) und weiter ins Elysium, der Weg zur Linken aber fiihrt zum
Tartarus, dem Orte der Qual fiir (lie Euehlosen. S. auch Hans Sachs, der Buch-
stab Pitagore Y, bayderlay straB, der tugent und untugent 1534.
(Adelbert v. Keller, Hans Sachsens Werke, Bd. 3, S. 92 if. Bibliothek des literarisehen
Vereines in Stuttgart, Bd. 104.)
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1. ) Bei den antiken Allegorien von Tugend und Laster sahen wir die
Abstraktionen durch ikre zukommenden und zutreffenden Attribute
und Sjmbole plastiseh dargestellt; bei den christlichen Allegorien
dieser Art aber treten Tugend und Laster als wirklicb Kampfende, wie
Krieger auf und sind demnach nur ihrem Namen nach angefiihrt oder
auch durch entsprecliende Biistung und Bevraffnung meist kurz und knapp
gekennzeichnet.

2. ) In jenen streiten Tugend und Laster nur mit Worten und treten
einzeln auf; bei diesen aber sind die Begriffe der Tugend und des Lasters
als Gattungsbegriffe in viele zerlegt und so kampfen die Tugenden und
Laster wie Ileere gegeneinander in offener Feldschlacht um die Seele eines
Menschen oder sucken eine Burg oder Stadt zu erobern, die dann selbst
auck allegorisck die Seele des Menscken darstellt.

3. ) In der Fabel des Prodikus steht der Menscli abseits von Tugend
und Laster und kann frei wahlen; kier aber ist er Parteimann und steht
als solcher gewohnlich schon auf Seite der Tugenden und kampft. mit gegen
die Laster, welcke nicht selten vom Teufel selbst angefiihrt rverden/"'

Die Darstellung des Streites zwiscken Tugend und Laster liegt also
hier von der in der Fabel des Prodikus weit ab. Wolil aber naliert sich
ein anderes hauflg vorkommendes allegorisches Motiv dieser Fabel sehr,
namlick der Kampf zwiscken Leib und Seele. Immer ist da namlich der
Leib der Vertreter der sinnlicken, irdiseken Lust, der voluptas, wahrend
die Seele den edleren Teil des Menscken vertritt, die ikn von der Welt
kinauf zur virtus und zu Gott erheben will. Aber es zeigt sich docli ein
bedeutender Unterschied von der Fabel des Prodikus, denn das Wesent-
licke, die freie Wahl, feklt und ebenso natiirlich auck eine genauere auBer-
licke Ausgestaltung von Leib und Seele. Ein Menscli sieht in einem Traume
oder in einer Vision seinen Leib oder den eines anderen im Streite mit der

00 Beispiele hiefiir siehe Dr. Karl R a a b , „tJber vier allegorisclie Motive in der
lateinisehen und deutsehen Literatur des Mittelalters" (Jahresberieht des Gymnasiums 'in
Leoben 1885, S. 25 ff.). Audi in deutsehen Gedicliten erseheint dieses Motiv, \vie 'in
Heinrichs von Melk „Priesterlebe n“, und in den Parabeln „D e r g e i s t -
liche Strei t“, „D e r S ii n d e n. W i d e r s t r e i t“ von unbekannten Verfassern. An
meisten erinnert noeh an die Erziililung des Prodikus das Werk des Ambro si us
Autpertus, eines Monehes des IClosters des heiligen Vinzentius bed Benevent (778
als Abt dieses Klosters gestoi‘ben), „De conflictu vitiorum et virtutum"
betitelt. Hier suchen sich ebenfalls die Tugenden und Laster in den reizendsten Farben
darzustellen, 25 Kapitel hindurch immer ein Laster und eine Tugend, dann sprieht der
Verfasser von den Verfiihrungskiinsten des Teufels und vvarum dieselben von Gott zu-
gelassen sind. Ahnlieh liilBt M ar ti anus C apel la in seiner Enzyklopadie die
sieben freien Kiinste auftreten (die Grammatik, Dialektik, Rhetorik, Geometrie, Arith-
rnetik, Astronomie und Musik), ihre Lehren selbst vortragen und sich so eharakterisieren.



33

Seele um die Herrschaft, Wie bei Prodikus ist es auch Mer ein Wortstreit,
wobei sie ibre Vorziige und.Nachteile aufhellen, was bei den eben genannten
Wettstreiten der Tugenden und Laster imr vereinzelt vorkommt, und oft
gilt ein solcher Streit ebenfalls als ein Wendepunkt im Leben des Menschen .”1

DaB die Kirchenvater und sonstigen Bbrehenschriftsteller es vorzogen,
sicb sich lieber an die Bibel anzulehnen als an das Werk des heidnisehen
Philosophen, ist begreiflich, ebenso, daB sie es im allgemeinen vermieden,
den heidnisehen ILalbgott den Menschen als Vorbild und Muster liinzu-
stellen. Und da die Kirche es war, welche den Deutschen die griechisch-
romische Literatur vermittelte, ist ja doch die alteste deutsche Schriit-
literatur hauptsiichlich eine kirehliche, so ist es auch selbstverstandiich,
daB die alteren deutschen Schriftsteller und Dichter in der Uachalimung
des Streites zwischen Tugend und Laster um einen Menschen sich nicht
an Prodikus hielten, abgesehen davon, daB man Xenophon im Originale
erst verhaltnismaBig spat kennen lerute, sondern an die bekannten Vor-
bilder christlicher Schriftsteller bis zur Zeit der Ileformation.

61 In der Visi o Philiberti, "svelche oft naeligeahmt worden ist, streiten ein
Leiclmam und seine friiher mit ihm vereinte Seele iiber ihre Schuldbarlceit und kommende
BuBe in der Ilolle. Traume und Visionen solcher Art waren durch das ganze Mittelalter
sehr beliebt. Nieht immer ist in solclien Visionen die Form des Wettstreites zwisehen
Leib und Seele festgehalten, wie im „L'iber de querimonia et conflictu
earnis et spiritus seu animae“ des Hildebertus Cenomanensis,
wo dem Hildebert die Seele (Aniina, Inferior homo), deren AuBeres genau beschrieben
wird, erscheint, als er sicb gerade ein neues Haus baut, und sieli beklagt, daB er nicht
aueh fur sie ein neues Haus herstelle. In den oft legendarisehen Erzahlungen von dem
Leben und den Taten Heiliger finden sich hilufig derlei tVettstreite zwisehen Korper und
Seele, Tugend und Laster oder Siinde eingemengt. Es ist klar, daB die Ent-
wieklung des dramatischen Dialog e s in dem sich entfaltenden,
so beliebten Drama und die Form des volkstiimliehen Eechts-
verfahrens auch nicht ohne geringen Einflufi auf die Entwick-
lung der Streitgedichte gewesen sind, sowie die naturliehe Lust
am Dialektischen, am Polemischen uberhaupt. So erweiterte sich ihi-
Inhalt ungemein; man denke nur an die Liederwettstre'ite, die Streite der Jahres-
zeiten untereinander, die Streite zvvischen Wasser und Wein um den Vorrang, an, die
Liebeswettstreite, die Streite iiber kirehliche Fragen, zwischen Ehre und Schande und
anderes mehr, die verschiedensten Lebensverhaltnisse und Lebensinteressen betreffend!
Derlei Dichtungsform empfahl sich eindringlicherer Belehrung, der Entfaltung ernsten
und heiteren Witzes, anziehender Unterhaltung. Zur Entwicklung und Bliite gelangte
das allgemeinere Streitgedieht erst in spiitmittelhochdeutscher Zeit; der Minnesang wie
der nachfolgende Meistersang sind vielfach von ihm beeinfluBt und befruclitet. Vgl. das
beachtensvrerte Werk des Hermann J a n t z e n , Gesehichte des deutschen Streitgedichtes
im Mittelalter mit Berucksichtigung iihnlicher Erscheinungen in anderen Literaturen
(Germanist. Abhandlungen, XIII. Heft) und Prof. Dr. F. Vet ter, Lehrhafte Literatur
des 14. und 15. Jahrhunderts (Deutsche Nationalliteratur, herausgeg. von J o s. Kiirsch-
ner, 12. Bd.).
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IV.
„Herakles am Scheidewege“ des Prodikus in der dentschen

Literatur.

Es hat sick bereits deutlich ergeben, wie der „Heraldes am Scheide-
wege“ des Sophisten Prodikus, jene schlichte Tugendlehre im allegorischen
Gewande, welche wegen ihres allgemein-menschlichen Inhaltes und docli
audi wieder fiir die versckiedensten besonderen Verhaltnisse des Lebens so
gut verwendbar sckon griechische Dichter und Schriftsteller eifrig nach-
geakmt haben/203 befruchtend in die romiscke Literatur iiberging und selbst
die spateren kireklicken Sckriftsteller ofter Bezug darauf nakmen, wenn
sie audi in ikren Streiten zwischen Tugend und Laster, beziehungsweise
zwischen Tugenden und Lastern, sick natiirlick die Bibel zum Vorbilde
nakmen. In der ganzen ckristlicken und zum Teil auck weltlichen lekr-
kaften Literatur spielt in der Eolgezeit dieses Streitmotiv eine ILaupt-
rolle; ist doch vielfack der Reprasentant des Lasters oder der Laster der
„bose Geist“, der Teufel selbst, dem als Besckiitzer des gefakrdeten Men-
scken dessen „guter Geist“, sein Scliutzengel, entgegentritt. LTielit immer
ersckeinen beide Geister, der gute wie der bose, sichtbar in ihrer traditio-
nellen, natiirlicken Gestalt, sondern sie konnen auch die versckiedensten
anderen Gestalten annehmen. Man denke z. B. an den weifien und sckwarzen
Bitter in Burger s „W i 1 d e m J ager“, an den iSTegersklaven.
Zanga in Grillparzers Drama „D er Traum e i n Leben"
u. a. m. f’ Derlei Darstellungen geken auf ckristlicke, beziekungsweise
bibliscke Vorstellungen zuriick. Die alte heidnische Erzaklung kommt
dabei nicht mekr direkt in Betraclit. Dies gilt zunachst besonders von jenen
Zeiten der altkockdeutschen Literatur, in denen man mit allen moglicken
Mitteln das Ckristentum zu festigen und zu erweitern bestrebt war und noch
keine allgemeinere Kenntnis der Werke des klassiscken Altertums besaB.

Erst zur Zeit der Reformation, in der Zeit, in velcker nickt bloB der
Kampf um die Religion die Leidensckaften weckte, sondern welche zugleick
auck den Kampf gegen die alte Bildung entfackte, hauptsachlick auck in-
folge genauerer Bekanntsckaft mit den geistigen Sckatzen der zeit-
genossiscken wie der alten Volker; in dieser Zeit der Reformation des
Geistes, die aber auch voli schroffer Gegensatze war, denn Gutes und

02 Siehe Anm. 33.
03 Zuruekgehend auf Voltaires Koman le noir et le blane. Man ver-

gleiehe die englische Faustdiehtung des Mariov e, worin auch ein g-uter und
ein bilser Engel auftritt. Es sei hier auch an die Eorm des Wettstreites zvischen guten
und bosen Milchten in E er d. Kaimunds Ur amen der zweiten Periode erin-
nert! („Moisasur.s Zauberfluch1 ', „Die gefesselte Phantasie", „Der Alpenkonig und der
Menschenfeind", „Die unheilbringende ICrone", „Der Verschwender“.)
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Boses, Tugendhaftigkeit nnd Lasterhaftigke.it, Seelenadel und rohe Unsitte,
Gelehrsamkeit und Unbildung war in ilir zusamnaengedrangt, suchten weit
zahlreicher als vormals Manner aus dem Volke und Gelehrte die derben
Sitten ihrer Landsleute umzubilden und zu veredeln und so entstanden
gerade damals unter der reichen lehrhaften und zum Teil satirischen
Literatur eine groBe Zahl von „Streitgedichten“, Wettstreite zwischen
Tugend und Laster, in lateinischer und deutscher Sprache, in einfaclier,
dialogischer Borni oder in langerer dramatischer Darstellung fiir das ge-
meine Volk und fiir die Schule, nicht mehr mit der ziemlich leblosen
Parbengebung der kirchlichen Schriftsteller, sondern, da man eindringliclier
und genauer beleliren tvollte, in weit lebliafterer Form, mit grellerer Farben-
gebung und Aufivand groBerer Beredsamkeit, in gebundener und ungebun-
dener Bede."* 1 In dieser Zeit tvurde auch der Herakles eine beliebte Gestalt

“ Als Beisplele seien hier angefiihrt: Antonius Mocerus, Psyehomachia
i n t e r r a t i o n e m et virtutem, vir tutes e t viti a. Item synopsis regularum
vitae. Erfordiae 1596; Jacobus Schoepper, Voluptatis et virtutis
pugna, Comoedia tragica et nova et pia, Coloniae 1546, Noribergae 1590 (neue Auf-
lage). Vgl. H. A. Junghans, J. Schoepper als theologischer und dramatischer Sehrift-
steller in Dorings Gesehiehte des Gymnasiums zu Dortmund 1874. Ins Deutsche tiber-
setzt von Henricus Iienekius (Pugna voluptatis et virtutis. Ein christlich Spiel von
eigenschafft, art vnd natur der Wollust und Tugent, welche kegenander in streit und
kampi! gesetzet \verden. Vormals Lateinisch gesehrieben von Jacob Schoepper, jetzund
von Henrico Henekio in Deutsche Rhytmos gesetzet. Lemgo 1598). Benedictus
Chelidonius, Voluptatis cum virtute disceptatio. Viennae Panno-
niae 1515. Dieses Werk hat Hans Sachs nach seiner Art gar nicht ilbel verdeutscht
(Comoedia, darin die gottin P ali a. s die Tugent und die gottin
Venus die Wollust verficht, und hat 12 Person und drey actus, 1530. Keller,
a. a. O. 104/3, 3 ff.). Dieser Streit der Pallas und der Venus findet hier vor einem Richter,
dem Kaiser Karl (Carolus) statt. SchlieBlieh verdammt er die Wollust, welche den Epicui'us
zum Anwalte und Patron hat. Diesem wird reeht ilbel mitgespielt, der Tugend aber, deren
Zeuge Iierkules ist, ein Lorbeerkranz iiberreicht. Ein selbstandiges Streitgedieht dieser Art
von Hans Sachs selbst, welches hie und da an das genannte erinnert, ist: Ein
kampffgesprechzwischen fraw Tugent und frarv Gliiek, 1537. (Keller,
104/3, S. 190ff.) Vgl. damit von Hans Sachs: Ein kampff zrvisehen frarv
Armut und fraw Gliiek, 1545, in dialogischer Form (104/3, 205 ff.) und Comedi
mit 6 Personen, der kampff mit fraw Armut und fraw Gliiek, und hat
1 actus. (104/12, 265 ff.) Hier muB die Armut, nachdem sie sich mit Worten mit dem Gliicke
gestritten, sogar auch noch mit korperlieher Gewalt die Gegnerin iiberwinden. Ferner:
K a m p f f g e s p r e c h zwischen fraw Armut und Pluto, dem gott der
reichtumb, welches undter ihn das besser sey, 1531. (104/3, 212 ff.)
In dem lehrhaften Gediehte: Urania victrix sive animae. christianae
certamina adversus illecebras et insultus quinque sentuum,
Munichiae 1661, hat Jacob Balde die libliche Form der Streitgedichte aufgegeben
und die epische gervahlt.

Wie Hans Sachs liaben solehe Streitgedichte die Meistersiinger iiberhaupt
ieifrig gepflegt.
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der deutschen Literatur und blieb es aucb. Sem Erlebnis am Scbeidewege
konnte der Jugend zur Lehre und denAlteren zur Erbauung dienen, wahrend
seine sonstigen Erlebnisse und zum Wohle der Mensclrheit vollbrachten
TatenStoff zu dramatischenBildern und zu erzahlendenGedichten lieferten.'5
Aber immerhin stelien die Bearbeitungen des Herakles am Scheidewege
an Zahl den letzteren Bearbeitungen weit zuriick, da zu obigem Ztvecke
Leben und Taten von Person1ichkeiten aus der Bibel oder sonstiger lieiliger
und frommer Manner, die dem gewolmlichen Volke bekannter vvaren als
der griechisclie Ilalbgott, Stoff genug gaben.

An eine wirklich bewuBte LTacbalimung der Allcgorie des Prodikus ist
also auch bei den vorliin genannten Streitgedicbten gewi£ nicht zu denken;
sie sind vielmehr ein Produkt kirchlicher und weltlicher Didaktik, eine
Mischgattung beider, und wenn sich auch hier in der auBeren Darstellung
von Tugend und Laster und in ihren Beden Anklange an jene Allegorie
finden, so liegt dies in der Natur der Saclie und ergab sich von selbst.

Wohl aber hat der belesene Hans Sachs, der tlbersetzer der
Prodikus - Eabel in deutsclie Verse, in seinem „K ampffgesprech
zwischen fraw TVollust und fraw Ehren“ (1549) an die-
selbe gedacht. (104/3, 158 ff.)

05 Beispiele: Hans Sachs, Historia, Der Held Herkules mit seiner Zucht und
wunderkiihnen Taten (121/8, 505 ); am 12. Juni 1620 und etliche Tage nachher haben
Studiosi eine C o m o c d i a von Hercules im Collegio zu Rostock agiert (Goedecke,
Grundr., 2. Aufk, 2. T., S. 403); Christ. Heinr. P os tel, Die Verbindung des
groBen Herkules mit der sehonen Hebe, Oper, Hamburg 1699; Breymann, Herkules
und Theseus, Oper, 1708; Jo h. Benjamin Michaelis, Herkules auf dem Oeta, Oper,
Leipzig 1772; Jo h. Bab ti st Alxinger (j- 1797), Die Vergotterung des Herkules,
eine Kantate; T. Max Klinger, Der verbannte Gottersohn, Drama, 178’6; das
Theatralisehe Quodlibet oder samtliche Beitrage fiir die Leopold- und Josef-
stadter Biihne, Pest und Wien 1820 bis 1825, enthalt u. a.: „Die Ar bei te n des Her¬
cu 1 e s“, eine mytliologische Karikatur 'in 2 Akten mit Gesang u. a. m. Herkules wurde
seit der Zeit der Iteformation sogar ein beliebter Eigenname, auch, Ableitungen davon,
wie Plereuliscus, Hereulisca (vgl. des Andr. Heinr. Buchholz Roman: Herculiseus und
Hereulisea). Sebastian Seelmann gab sogar einer Sammlung von Sehiifergediehten
den Titel: Der herkuliseke Palmbaum, Regensbm-g 1670. Im Jalire 1599 hat The od o rus
Beza den Hercules furens des Ann. Seneea in einer Separatausgabe lierausgegeben,
Johannes Spangenberg brachte die Erziihlung des Prodikus in lateiriische Verse
(Xenophontis Hercules carminice redditus. In gratiam puerorum nobilium Buxlebiorum.
Enthalten im „Bellum grammaticale", Wittenberg 1534 imd Leipzig 1541). Auch Hans
Sachs brachte die beliebte Allegorie in origineller, ganz guter Weise in deutsche Verse
(Kampffgesprech Xenophontis, des philosophi, mit fraw Tugent
und fraw Untugent, weliche die ehrlieher sey, 1556. (104/3, 124ff.)
Manchmal ist Sachs vom Originale etwas abgewichen, indem er erklhrende Zusiltze ein-
fiigte, weniges \veglieB oder umschrieb, einen „beschluss“ beifiigte, in dem er darauf hin-
weist, daB die von Xenophon gegebene Lehre sich nicht nur auf Hercules beziehe, sondern
auf alle jungen Leute, und zuletzt noch einmal die gegebenen Lelmen im Predigertone kurz
zusammenfaBte. Diese Beispiele mogen genilgen!
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Dem Dicliter erschien namlich, wie er erzahlt, als er noch in seiner
Jugendbliite stand, im Traume dieWohllustin der Gestalt der Venus
als eine machtige Konigin .mit Szepter und Krone, von prachtiger Gestalt,
und suchte ihn zn verlocken, zu seiner Geliebten zu gelien und mit ilir der
Liebe zu pflegen. Da nalierte sicli ihm aucli Fran E h r e, um ihn davon
abzuhalten. Es begann nun ein langerer, leidenscliaftlicher Wortwechsel
zwischen Wohllust und Ehre, der endlicli den Dichter veranlafite, der Ehre,
die ihn schon von seiner Kindheit an zu Sitte und Tugend erzogen habe,
und ihrer treuen Lehre sein ganzes Leben lang zu folgen.

Die Wohllust beteuerte ihm namlich, dah er bei der Ehre weder
Freude noch Wonne haben werde, sondern nur ewige Trauer, und bei ihr
wie in einem Kerker gefangen liege; sie aber werde ihm viele Freuden
und minnigliches Spiel geben, oline das ja das Leben des Menschen keinen
Wert habe. Was habe er davon, wenn er seine bliihende Jugend mit Sitten
und Tugenden martern wolle? Kach Wohllust begehre ja jede Kreatur auf
Erden. Deshalb sei s i e aucli von aller Welt auserwahlt und deshalb hielten
auch die wenigsten zur Frau Ehre, welche nur eine Mutter der Alten sei.
Kur Langeweile und Schvrermiitigkeit sei bei dieser zu jeder Zeit, sie ver-
heihe nur Freude und groben Lohn, ohne aber ihr Versprechen zu halten.
Er solle also seine jungen Tage genieBen und erst im Alter die Tugend
annehmen. Sie selbst vvolle ihm immerwahrend eine Schafferin der Freude
und Lust sein; als Kachfolger der Ehre aber miisse er ein Einsiedler werden,
von der Welt ganzlich abgeschieden.

Ihr entgegen versprach Frau Ehre dem Jungling Frieden, Freude,
Kuhe mid den Schmuck der Tugend, ein inneres, seelisches Wohlleben und
ein freies, sicheres Gewissen, wahrend ihn Frau Wohllust nur von einem
Laster zum anderen fiiliren wolle, in welchen er endlich ganz ,,erblinden“
iviirde. Die Wolillust sei nur ein Wahn der Freude und zehre den Menschen
selbst auf, wie es viele Beispiole zeigen und Senecas Zeugnis beweise. Halte
er sicli aber an sie, so habe er vor Gott und der Welt Ehre, wahrend da-
gegen Frau Wohllust zu ihrem Treiben die nachtliche Finsternis aufsuche
wie die schadliche Fledermaus, vor der jeder ausspucke. Sie selbst aber
diirfe sicli immer und vor allen Menschen sehen lassen. Habe er Lange-
vveile, so solle er lesen oder studieren und dadurch seinen Verstand schmiik-
ken und zieren. Die tlbung der Tugend werde ihn von Schwermut befreien,
da er allen Menschen wert sein werde, wahrend ihn die Wohllust nur in
Schande uud Spott stiirže, in Feindschaft mit Gott und der Welt und
schliehlich in ein trauriges Ende, und dies nur fiir eine kurze Wohllust.
Sie fiihrte auch Cicero als Zeugen ihrer Ausspriiche an und beteuerte
ihm, dah sie ihm, wenn er zu seinen Tagen komine, nichts abschlagen werde
und ihre Versprechungen erfiillen. Kun aber wolle sie ihm eine Gemalilin
geben, mit der er in Freuden leben werde, Gott und den Menschen zu Ge-
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fallen; diese solle er liber alles lieb haben und mit ibr Kinder erzeugen. 08
So werde er unter ihrem Schutze sein Haus mit allen Tugenden zieren und
es werde ihm Wohlfahrt und Gliick und Ehre folgen. Das Ende der Wohl-
lust sei aber Hngliick, Schaden, Schande, Armut, Angst, Krankheit, Triib-
sal, Widerwartigkeit, Verderben, sehlimmer Tod und iible Nachrede nacli
dem Tode.

Man sieht, Hans Sachs hat sich die Allegorie des Prodikus zum
Muster und dessen Lehren zu ITerzen genommen. Seine Darstellung ist
aber unkunstlerisch, hausbacken und ohne Vertiefung.

Entfernt von einer groBeren Bibliotbek sind mir leider nicht die beiden
Dramen ,,Herkules am W ege der Tli ge n d und Wohl-
1 u s t“ von C h r i s t o p h K a 1 d e n b a c h °T (am Gregoriusfeste in Konigs-
berg 1635 aufgefiihrt) und „11 i e Verbindung des H e 1 d e n -
m u t e s m i t d e r T u g e n d“ von A d. GottfriedUhlic h,68 ein Vor-
spiel, Hamburg 1742, zuhanden gekommen und icli muB dalier gleicli auf
Wielands „D ie Wahl des H e r k u 1 e s“, ein lyrisch.es Drama,03
iibergehen.

Dieses Drama ist als Singspiel bearbeitet und tragt dalier schon
auBerlich opernhaftes Geprage. Die Szenerie ist reiclilich ausgestattet und
der Wechsel der Szenen ein haufiger. Breit ausgefiihrte bilder- und emp-
iindungsreiche Reden tvechseln mit lebhaftem Ztvviegesprache. Was in der
Allegorie des Prodikus zu derb und kraB erscliien, wurde gemildert, um
das Gefiihl des Zuschauers nicht zu verletzen. Die Sprache ist mit Wieland-
scher Kunst glatt und flieBend und die Versart, dem Inhalte entsprechend,
wechselnd und konnte so auch dem Schmucke der Musik wechselnde Earbe
geben. So kann man im allgemeinen sagen, daB Wieland die Vorlage in
kiinstlerischer Weise umgestaltet hat, obgleich seine Hmgestaltung, wie wir
sehem werden, einen Fehler hat, welcher besonders den Charakter des
Helden beeintrachtigt.

Also schon die auBere Anlage des Dramas ist darnach gestaltet, den
Sinnenreiz bedeutend zu erhohen. Herkules (Herakles) befindet sich a.nfangs
in einer waldigen Einode, die sich plotzlich beirn Erscheinen der K a k i a

® Hans Sachs vermahlte sich 1519 mit Kuriigunde Kreuzer aus Wendelstein bei Niirn-
berg. Mit ihr lebte er 41 Jahre in gliicklicher Ehe als Vater von sieben Kindern. 1560 ver-
lor er seine Gattin und heiratete anderthalb Jahre spiiter als 67jahriger Greis die schone,
erst 17jahrige Barbara Harscher. Auch diese Ehe war eine durchaus gliickliche.

07 Ein Schlesier, geboren zu Schwibus, gestorben 1098 als Professor der Gesehichte,
Dichtkunst und Beredsamkeit in Tubingen.

68 Schauspieler, gestorben in Frankfurt am Main 1753.
48 In Musik gesetzt von Anton Sehweitzer und am 17. Geburtstage des damaligen

Erbprinzen von Sachsen-tVeimar und Eisenach auf dem Hoftheater zu Weimar im
Jahre 1773 aufgefiihrt. Wieland hat sich dieses Thema als Prinzenerzielier gewahlt.
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(Laster) in einen romantischen Lustgarten venvandelt. Beim Ersclieinen der
A r e t e (Tugend) laBt dieser wieder in seinem hintersten Teile eine rauhe
Wildnis sehen, die auf einem steilen, mit, Dornen bewachsenen Pfad zum
Gipfel eines liolien Berges fiihrt, wo aus einem Lorbeerwaldchen die Zinnen
des Tugendtempels hervorglanzen. Und diese Wildnis nimmt endlich beim
Abgeben der Kakia, welche mit sieh ancb den Lnstgarten verscbwinden
macht, die ganze Biihne bis zum Scblusse des Dramas ein. Audi fiir sonstige
Biihnemvirkungen ist gesorgh So geiit Kakia bei ihrem ILervortreten nicht
einfach auf Herkules zu, sondern erscbeint diesem zuerst in dem genannten
Lnstgarten, auf einem Kuhebettchen in einer ihrem Charakter angemes,senen
Lage reizend hingegossen. Um gleich anfangs dem Buhnenhelden Gelegen-
heit zu einem langen, empfmdungsvollen Selbstgespriiche zu geben und das
Drama um ein wirksames Motiv zu vermehren, ist audi sonst von der Vor-
lage augenfallig abgewichen.

Herkules erscbeint niclit einfach am Scheidewege, um in der Ruhe
iiber sein zukiinftiges Schicksal nachzudenken, sondern in seiner Brust
wohnt bereits die Leidenschaft, welche ihn, dessen Herz von Tatendurst
gliiht, der in sich den Samen einer Gottheit fiililt, in siiBen, tatenlosen
Taumel versetzen will. Er ist bereits in Deianira verliebt und, iibermannt
von der Liebe zu ihr, sucht er in der Einode sicli zu beruhigen, zu sammeln
und zu klaren, da er nun einen Wendepunkt in seinem Leben gekommen
fiililt. In einem langeren Selbstgesprache gibt er seiner Lage, semen Ge-
fiihlen, Bestrebungen und Hoffnungen beredten Ausdruck. Er mochte die
Liebe, die ihm eine Torlieit diinkt, ihn zum Sklaven mache, aus seinem
Herzen reilien in der dunklen Ahnung seiner gottlichen Abstammung, be-
starkt durch die Glut in seinem Busen, durch seine Ungeduld nacli Taten,
durch sein unaufhaltsames Streben nach einem unbekannten Ziele, durch
die innere Tatkraft, die er in sich fiililt, was alles ihn iiber die iibrige klein-
liche Menschheit erhebt. In dieser Ahnung ist er gehobener Stimmung, aber
nur, um desto melir wieder innerlich zu verfallen und kleinmiitig zu werden
bei dem Gedanken an die Wirklichkei't und die UngewiJ3heit, seines Seins,
und Werdens, durch die Leidenschaft in seiner Brust zu Deianira, die
ihm ein boser Damon zugefiihrt liabe. Diese Leidenschaft stel le sich jedem
edlen Vorsatze entgegen und mache ihn aller genossenen Lehren vergessen
und der Schvdire, die er der Tugend getan. Dieser Wechsel der Stimmung
in der Brust des Herkules: des Gefiihles der GroBe mit Kleinmut und
Verzagtheit, des hohen Mutes, durch die Gottheit der Tugend sich zu jeder
groBen Tat stark genug zu fiihlen, mit der entnervenden Ubermacht der
Leidenschaft gibt dem Schauspieler wie dem Musiker Gelegenheit genug, ihre
Kunst der Darstellung zu zeigen. Als nun Herkules seine ganze sittliche
Kraft zusammenrafft zum Widerstande gegen die Leidenschaft, erscheint
ihm erst die Kakia, in der oben angegebenen Weise reizend auf einem
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Ruhebette hingegossen, und dann, erst nach verlockender Ansprache, da sie
Herkules zogernd und unschliissig sieht, auf ihn zngehend (2. Szene).

Bis jetzt war Herkules ein reiner, schuldloser Jiingling und nur der
sinnliche Trieb ist es, die erwachende Mannlichkeit, die den Alciden leiden-
schaftlich zuDeianira hinzieht und ihn mit sich selbst entzweit und ersclilafft.
Lties nun will die Kakia zunachst ausniitzen; daher das zweideutige und ver-
fiingliche Spiel, welehes sie mit Herkules spielt, in der sieheren Eiuvartung,
daB dieser immer fiir sie gewonnen sei, wenn es ilir nur einmal gelinge
seine sinnliche Glut durch wirklichen LiebesgenuB zu entfachen. Daher
bietet sie nun alle verfiihrerischen Kunste auf inWorten und in Handlungen,
ihn zum Liebesgenusse zu bewegen, und weiB aber dabei aucli geschickt
seine Erinnerung an Deianira stets wach zu erhalten, die sie als Ivind der
Liebe ihre Tochter nennt und die ihm ebenfalls solchen LiebesgenuB bieten
wiirde und so die Erde zum Himmel machen. Sie will ihm nach. ihren
Worten eine Freundin sein und ihm zum Gliicke der Gotter den Weg
bahnen, ihm, der doch im Alter des Vergniigens stehe. Sie sei die Scliopferin
der Freuden im Olvmp und auf der Erde, Himmel und Erde huldige der
Liebe; ihren Freunden zolle die ganze Erde Lust, ohne Sorge, in štetem
Genusse brachten sie ihr Leben hin und gleich der Rose, die an einer
lšrymplie Busen verdufte, atmeten sie im SchoBe der Lust ihr frohes Da-
sein aus, sagt. das triigerische, verfiihrerische Weib. Diese hatten das Gliick
der Weisen, genossen nur und ruliten vom Genusse zu siiBerem Genusse;
das sei alles, was sie tun. Sie lebten wie die 01ympier, in Gefiihl ganz
aufgelost, mit jedem trunkenen Sinne in einem Ozean der Wohllust. Er
solle daher niclit mit seinen Triebon kampfen, sondem, ein Glucklicher,
an ihren Busen kommen und ein Gott sein.

Man sieht, die Reden dieser Kakia sind im Verhaltnisse zu jener
des Prodikus allerdings verfeinert und epikureisch gefarbt. So eine versteht
es viel besser zu verlocken als die ILetare des Prodikus mit ihrer gar zu
niedrigen Gesinnung, die ein empfindsames Gemiit leicht abstoBen kann,
mit ihren so unverbliimt hingesprochenen Zumutungen, die doch einem
ideal angelegten Charakter widerwartig sein miissen. GewiB aber hat aucli
Prodikus, wie schon erwahnt, die Rede der Kakia viel schoner, anmutiger
und verlockender geschildert als der recht niichterne Xenophon, der nur den
tatsachlichen, nackten Inhalt der Rede -vviedergibt. Auch dadurch weiB sich
bei Wieland die Kakia dem Herkules mehr zu verbergen und verflihrerischer
zu erscheinen, daB sie sich auf dessen Erage, wie sie heiBe, nur Freude
und in der Gottersprache Eudaimonia (Gluckseligkeit) nennt und
verschweigt, daB sie von den Guten Lasterliaftigkeit geheiBen werde. Auch
nennt sie das Tun und Treiben ihrer Ergebenen ein wirkliches Leben. Hieses
alles zusammengenommen und noch dazu in Betracht gezogen, daB man sich
die Kakia Wielands nicht als eine recht fleischige, wenn auch schon gewach-
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šene Gestalt vorzustellen braucht, geschminkt, mit steifem Gange, laeherlich
eitel und zudringlich, sondern nur reizend und lieblieh, verfiihrerisch an
Gestalt, Haltung, Gebarden und AVorten, da kann es begreiflich erscheinen,
dah Herkules sinnverwirrt wirklicb der Versucliung unterliegt und der Ver-
fiilirerin folgen will, wenn nicht zu rechter Zeit Arete erscbeint und ihn
durch ein energisches Ilalt ein! aus seinem Sinnentaumel schreckt und
zuriickhalt; denn Herkules erkennt in ihr gleieh, obwolil sie seinen Augen
noch niemals sielitbar erschienen war, an ihrem ganzenWesen, ihrer Majestat,
ilirer Wunderkraft, die von ihr ausgeht und ihn mit neuem Mute anhaucht,
die groBe Gottin, die Tugend, die er von Jugend auf geliebt liabe und
der er nun untreu zu iverden im Begrifie sei (III. 2 — 10).

Diese dritte Szene schlieBt sicli anfangs enger an die Vorlage an. Die
Arete gibt sich als Freundin seines Geschlechtes zu erkennen, erinnert ihn
an die weisen Lehren seiner Lehrer und fiihrt ihm den Entscheidungstag zu
Gemiite. Sie will ihm, ohne Pednerkiinste zu gebrauchen, die reine AVahrheit
sagen: sie biete ihm nicht ein Leben ohne Muhe an, ruhmloses' Gliick und un-
verdiente Freuden; ihr sei vielmehr die Ordnung desVaters derlSTatur lieilig.
Michts gaben die Gotter den Sterbliclien ohne Miihe. So gebe auch die
Erde ihre Schatze, das Vaterland Ehre, so zolle ihm die Menschheit Lob
und Rulim, wenn er die Erde bebaue und sicli um sein Vaterland und
um die Menschheit unter Plagen und Sorgen verdient mache, ivie ja die
Gotter selbst den Weihrauch, der ihre Tempel fiille, durch das Gute, das
sie der Erde tun, verdienten. Die Kakia aber, die sie hohnisch unter-
bricht und Herkules auf die Torheit aufmerksam macht, ein Leben voli
Arbeit, Miihe, Gefahren, Wunden fiir andere, Undankbare auf sich zu
nelnnen, wahrend er doch im weichen Schohe der liulie das Leben genieBen
konne, andere fiir sein Vergniigen schivitzen, eine ganze rastlose Welt
seinen Freuden dienen konne und sich erschopfen, seinen Wiinschen selbst
zuvorzukommen, weist sie mit liartenWorten zuriick, welche ihr wahresWesen
und den wahren Erfolg ihrer Lehren und Verlockungen aufdecken, almlich
wie in der Erzahlung des Prodikus.

Sie briiste sich nur mit ihrer Schande und ziehe arglose AVanderer
in ihren Schlund. Diejenigen aber, welche sie kennen, liehen sich von ihr
nicht betoren. Ihre Gotterwonne seien nur die Freuden der Tiere des Feldes,
sie habe keinen Sinn fiir AVahrheit und keinen Sinn fiir die siiBe Puhe der
mit sich selbst und mit der ganzen Hatur im Frieden lebenden, scliuld-
losen Seele. Sie sei eigenniitzig und mitleidslos und lcenne keine Liebe zum
A^aterlande und zur Menschheit. Hiemals noch habe sie von allem Wohl-
klang den siiBesten, verdientes Lob gehort und des schonsten Anblickes,
den einer guten Tat, habe ihr Auge noch nie genossen. Selbst ihre einzigen
Freuden gebe sie nicht lauter und unvergiftet; sie seien gegen die Matur
und Strafen folgten ihr bald nach. Der Korper sieche hin und sterbe bald
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ab, das Gefiilil werde abgestumpft, nur nicbt fiir den Schmerz imd Reue
und Triibsal folge liber Vergangenheit und Zukunft, bar des trostenden
BewuBtseins guter Taten. Ihr Weg flibre durch Blumen sanft abwarts, aber
in unausbleablibh.es Verderben. Ilir eigener, der Tugend Weg sei zwar steil
und dornenvoll, er scbrecke zwar Weichlinge ab, flibre aber zu unsterb-
licbem Vergniigen, ins Elysium.

Hun konnte Herkules, wie in der Vorlage, der Tugend folgen und
das Drama ware hiemit zu Ende. Aber zum Scbaden desselben, das so aller-
dings etwa.s kurz ware, ist seine Anlage weiter ausgesponnen in der Weise,
daB Herkules noch eine lange Weile einen unschliissigen, baltlosen Mann.
spielen rnuB. Er fiiblt nun zwei Seelen in seiner Brust, von welchen die
bessere siegt, solange die Tugend spricht, und die andere, wenn ihn die
Zauberin anblickt, Selbst das Zureden der Arete, sich zu schamen und
endlicli einmal zu w o 11 e n, frucbtet nocb lange nichts, da Kakia ihr
entgegen wiederum gar zu verfiihrerisch zu locken versteht und auch seine
Liebe zu Deianira iinmer frisch zu entfachen weiB, von der er gar nicbt
lassen kann. Das Schwankeri und Zweifeln des Herkules und Zureden der
Kakia und Arete kommt nicbt eher zum erfolgreichen AbsehluB, als bis
Arete, ihre Muhe fiir erfolglos haltend, Miene macht, Herkules zu ver-
lassen. Hun entschlieBt er sich erst endgiiltig, dieser treu zu bleiben, und
lbescbwort, alles fiir sie zu tun, alles fiir sie zu opfern, fiir sie zu leiden
und ihr freudig bis in den Tod zu folgen. Kakia entfernt sich nun ver-
drieBlich, aber mit hohniscbem Lacbeln.

Hoch muB sich Herkules von Arete seine kiinftige Lebensweise aus-
einandersetzen lassen (4. Szene). Er solle zwar der Liebe zu Deianira
entsagen, brauclie aber niclit denjenigen Freuden zu entsagen, welcber sich
ein edler Geist unbeschamt erinnern kann. Hur sparsam, im Voriiber-
gehen solle er di.e Ereuden der Hatur genieBen, so wie ein Wanderer die
Kose auf seinem Wege pfliickt. So bandl e der Weise. Die Quelle des
wabren Gliickes solle nur in seiner Brust sein, im BeivuBtsein, daB die
Gotterfreuden nur eines Gott.es wiirdig seien und entfernt voin Sterblicben
des Menschen, das nur die Hiille des Hnverganglichen sei.

Sie eroffnet ibm auch die Kichtigkeit seiner Ahnung, daB er von einer
Gottheit abstamme; und so, verwandt dem Himmel, sei er nur zum Wohl-
tun auf diese untere Welt gesandt und babe, wenn sein. Geschaft vollendet
sei, zu den hoheren Kreisen zuriickzukehren und dort zu leucliten. So hatten
sich auch die Gotter den Weilirauch und die Dankbarkeit der Sterblichen
verdient. Auch sie hatten einst in irdisclier Gestalt gelebt, aber nur, um der
Erde wohlzutun und den roben Menschen zur Sitte und Kunst zu veredeln.
Hun seien sie dafiir selig durch den Anblick des Guten, das sie taten,
und leuchteten im Ohore der Gotter. Mit Ausdriicken der Begeisterung
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fiir die Tugend und. Versprechungen des Herkules, sich ganz und ewig der
Tugend zu weihen, und mit Ermunterungen und glorreichen Weissagungen
der Arete endet das Stlick.

Es liegt also diesem Drama die Auffassung des Herkules als eines
Tugendhelden xaF Vž,oyj]v zugrunde, eine Auffassung, die dem eigentlichen
Wesen des Alciden nicht entspricht. Seine Tugend ist als keine so asketische
zu denken, wie sie sich Wieland, durcli Prodikus verleitet, vorstellt. Seine
Tugend bestand nur im ZielbewuBtsein seines Lebens, darin, sich durcli
Wohltaten fiir die Menschheit das Wohlgefallen der Menschen und Gotter
und die endliche Erhebung zu diesen zu erringen, ohne daB er aber dabei
seiner menschlichen ISTatur untreu und monchisch wurde. Ist er ja selbst
von iiblen Verirrungen in der Liebe nicht frei infolge seiner mannes-
kriiftigen, stiirmischen ISTatur. Durcli seine Wohltaten fiir die Menschheit
war es aber moglich, ihn zimi Tugendmuster zu stempeln,70 und gerade auch
in Beziehung auf die Freuden der Liebe, da er sicli in seinen Verirrungen
der Liebe, die viel bose Folgen liaben konnten, doch immer vvieder aus der
Siinde und dem ITbeltun aufraffte, sein IJnrecht siihnte und so seiner Gott-
lichkeit dennoch treu blieb. Ja, sein letztes Unrecht, das er seiner Gemahlin
Deianira angetan durcli seine Liebe zu Jole, und dessen iible Folgen siilmte
er durcli seinen Tod, der zugleicli seine Vergotterung wurde.7 ' In solcher
Weise, als Mensch und Gott zugleich, als wirklicher, griechischer Ileros
solite Herkules, wenn er richtig aufgefaBt \vurde, dargestellt werden, und
nicht so, wie ihn die spateren griechischen Philosophen und in diesem
Drama Wieland dargestellt hat, wie auch in seinem Singspiele ,,Alceste“ 7~
Deshalb hatte Wieland auch herben Tadel zu erfahren, den herbsten wohl,
auch mit Bezug auf seine „Alceste“, von Goethe in dessen Farce „Gotter,
Helden und Wieland“ (1774), wo der Tadel Goetlies in zwei Satzen gipfelt:
Dadurch wird eben alles so halb bei eucli, daB ihr eucli Tugend und Laster
als zwei Extreme vorstellt, zwischen denen ihr schwanlct, anstatt euren
Mittelzustand als den positiven anzusehen und den besten. Und: Aber des
Prodikus Herkules, das ist dein Mann,'** 3*S. euer Herkules Grandison, eines

10 In diesem Sinne u. a. auch gepriesen von Schiller im Distichon „Zeus zu Her¬
kules" und im Gediclite „Das Ideal und das Leben", Str. 14 und 15. Vgl. Holderlins Gediclit
„Das Schiksal", Str. 2.

71 Die Eifersuclit der Deianira zu der in Oechalia gefangenen Jole und der dadurcli
verursachte Flammentod des Iierakles bilden auch den Hauptinhalt des Oratoriums
„Herakles“ von G. F. Ilandel ..(gedichtet nach Sophokles’ Trachinierinnen von Thomas
Brougliton, iibersetzt und fiir die Auffiilirung eingeriehtet von Friedr. Chrysander, 1744).

72 Aloeste, ein Singspiel in fiinf Aufziigen. In Musik gesetzt von Anton Sehiveitzer
und in den Jahren 1773 und 1774 auf dem Weimarisehen I-Ioftheater aufgefiihrt. Vgl.
3. Aufz., 1. Auftr. Siehe dazu Koberstein, Geschichte der deutschen Nationalliteratur, V.,
S. 489.

73 Vgl. Wielands fiinften Brief iiber die „Alceste“ (Deutscher Merkur, I. Bd., 3. Stiick,
S. 230).
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Schulmeisters Herkules, ein unbartiger Silvio am Sclicidewege. Waren mir
die Weiber begegnet, siebst du, eine unter d e n Arm, eine miter d e n
und beide biitten mit fortgemuBt.”

Johann J o a c h. E s c h e n b u r g (j- 1820) aber diirfte sich in
seinem lyrischen Drama „D i e W a h 1 d e s JI e r k u 1 e s“, welches gleicli-
zeitig mit dein Wielandscben erscliien (1173) und mir leider ebenfalls nicht
zuganglich war, Wieland genahert, beziehungsweise sich an die Prodikus-
Fabel angesclilossen haben wie C h r. A u g. T i e d g e in seiner „U r a n i a“
(Ilalle 1801), einem Lelirgedichte, in dem er die Zweifel an der Unsterb¬
lichkeit des Menschen vom Standpunkte der Kantschen Philosophie aus
ividerlegen will. 75 (VI. Gesang, Vers 468 bis 515.)

In der Darstellung des Ilerakles am Scheidewege sind aber aus der
Vorlage hier nur die allgemeinsten Umrisse und Gedanken genommen;
denn von Tugend und Laster, von Gliickseligkeit und Unsterblichkeit liat
der Dichter schon an anderen Stellen ausfuhrlich und im Zusammenhange
nach eigener Erkenntnis und Anschauung gesprochen. So spridit die
Wohllust hier niclits anderes als das Versprechen aus, ihm alles zu
iveihen, was die Erde Siifies habe, wenn er ihr Getreuen* wiirde, und die
T u g e n d auch weiter niclits, als dab sie ihm lceine Freuden goldener
Tage verleihen konne, sondern nur retten, kampfen, dulden, tragen solle er.
Wenn er s e i n e r wiirdig sei, so sei er auch i h r e r wiirdig. Siegen zieme
dem Gottersohne, aber sich besiegen \veihe ihm die liochste Stralilenkrone
der Unsterblichkeit. Auch auf eine Beschreibung der auberen Gestalten
der beiden geht der Dichter nicht naher ein, sondern er legt das Haupt-
gewicht auf den Eindruck, ivelchen sie auf Herakles machen. Sie erscheinen
ihm in der Einode an einem Scheidewege, als er im Hochgefiihle des
Sehnens nach Gottertaten, im Gefiihle dessen, was er soli und will,
ahnungsvoll iiber seine Zukunft naclisinnt. Die W o h 11 u s t, die hier
ebenfalls den Inbegriff samtlicher Erdenfreuden darstellt, ist leuchtend \vie
die vom Morgentaue befeuchteten Blumen, aus ihren Blicken spriihen
Zauber und um sich verbreitet sie ein taumelndes Entziicken und vveichen
Schlummerduft, so dali der Jiingling, lialb dem Zauber hingegeben, kaum
Gewalt hat, seine Blicke zu dieser stillen Iluldgestalt zu erheben. Die
Tuge n d ist auBerlich gar nur mit den Worten: „Ruliig nalit sie wie der
Friede“ charakterisiert. So ist sie eine dem Irdischen vollstandig entriickte
Gottheit, von deren Erhabenheit und Majestat Herakles, der Wohllust
schon fast unterlegen, \vie mit Schmach bedeckt sich zitternd angesclireckt
fiihlt, so dali er schon nach ihren vvenigen angefiihrten Worten begeistert

71 Beide Aussprilehe richtet hier Herkules an Wieland. Vgl. dazu Preller, Griech.
Myth., II. 204 bis 270; Welcker, Griech. Gotterlehre, 792 bis 794.

75 Siehe ICoberstein, Geschichte der deutschen Nationalliteratur, V., S. 594.
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Treue schtvort. Der gegenseitige Wettstreit beider um die Gunst des Helden
fallt demnach weg, wodurch das Ereignis natiirlich an Lebhaftigkeit verliert
und ihr dramatisch.es Geprage einbiiBt. Der Dicliter bat das wunderbare
Ereignis absiclitlich in ein zaubcrliaftes Dammerlicht gestellt.

Dio Fehler der „ITrania“ von Tiedge, welche ilire Tadler gefunden
haben," veranlaBten auch die Parodie- des Dr. E. G. W e t z e 1, betitelt
„R hinozero s“. Ein lyriscli-didaktisches Gedicht. Anliang zu Tiedges
„Urania“, 1810. Neue Ausgabe, Niirnberg 1828. In dieser muBte sicli auch
natiirlich der Herakles am Scheidewege eine spottische Machahmung ge-
fallen lassen. (Yers 442 bis 461.) Der Schriftsteller bat die Wahl, entweder '
einen Weg, der an einem Misthaufen voruberfiihrt, oder einen anderen
durch schone Iiosenfelder einzuschlagen. Endlich entschlagt er sicli der
feilen und eitlen Wohllust und so bleibt die Tugend in ihm Siegerin. Er
richtet seine Schritte am Misthaufen voriiber, aber, o weh, da wird er der
Tugend wieder untreu; er halti sich die Mase zu.

Auch L u d w i g . Tieck laBt in seinem Fastnachtsscbwanke „D e r
A u t o r“ (1800, in seinem Poetischen Journale auch „D er n e u e II e r -
kules a m S c h e i d e w e g e“ betitelt) einem Autor die Wahl zwischen
dem falschen und dem wahren Ruhme. Der f a 1 s c h e Ruhm, welcher
mit Qualm und Gestank erscheint, das Licht haBt, weil er, bei Lichte be~
sehen, eben so reizend nieht ist, daher sich lieber in Qualm befindet und
Kranze aus diirrem Laube bringt, will den Autor iiberreden, nur fiir Geld-
erwerb zu arbeiten, olme sicli weiter den Kopf zu fiillen, da er nur mit Geld
ctwas gelten konne. Deshalb solle er sich nacli der Meinung, dem Geschmacke
und Gefallen der Menge richten. Dann sei auch fiir seinen Ruhm auf das
trefflichste gesorgt. Dem Autor klingt dies gar nicht iibel und er mochte
darauf eingehen. Da erscheint ihm aber auch, von Genien getragen, der
wahre Ruhm. Vor dessen Glanze und Majestat entweicht der falsche
Ruhm zitternd. Der Autor stiirzt in die Knie vor Entziicken und Ver-
ehrung, fiililt sein Ilerz erhoben und ist ohne langes Besinnen entschlossen
und bereit, ihr zu folgen und nur der heiligen Kunst zu gliihen, nachdem
sie ihm verheiBen, daB er zwar nicht von Toren laut gepriesen werde
und von der eitlen Welt und von Schmeiclilern verehrt, auch nicht

Siehe Koberstein, Geschiehte der deutsehen Nationalliteratur, V., S. 504. Sie fand
auch ihre Nachalimer, wie in Christian Christoph Hohlfeld (f 1840) mit seiner
„Urania die jiingere“, zur Befestigung des Glaubens an Gott und die Unstcrblicli-
keit der Seele, Dresden 1810. Ein Oratorium. Neu herausgegeben und eigeninaelitig ver-
iindert von K. F. Menke (Manko?), MeiBen 1815. Urania wurde ein beliebter Titelname.
So schrieb J o h. Wyttenbach eine „Urania oder die Kunst in ihr er
h 6 h e r e n Bedeutung", Gedicht, Leipzig 1823; Ludwig Neuffer schrieb eine
„Cliristliche Urania oder Gesange fiir Freunde der Religion
und eines heiteren christlichen Sinne s“, 1820, u. a.
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reichen Geldeslohn empfangen werde, vielleicht sogar verhohnt, verkannt
und mit einem mittelmaBigen Lose beschieden, daB aber sein Inneres, sein
edles Ziel und Streben, seinen Seelenadel, seinen Kuhm, den wahren, sei er
auch ungekannt., ausmachen werde.

Eine sinnige Ifacliahmung der Prodikus-Fabel leistete auch Jean
P a u 1 F r i e d r i c b P i c h t e r (f 1825) in seiner Erzahlung „D i e IST e u-
j ahrsnacht ein.es U n g 1 ii c k 1 i c h en“. Es ist ebenfalls die Form
eines Traumes gewahlt, der einen Jiingling, welcher „die scbmutzigen
Gange des Lasters“ wandelt, zur Omkehr auf die Sonnenbahn zuriick-
schreckt, die „ins reine Land der Ernten leitet“. Er sieht sicb an der Jalires^
scheide, in der Ueujahrsmitternacht in unruhigem Schlafe als Greis, ge-
peinigt vom Gewissen; aus dem ganzen, reichen Leben nichts als Irrtlimer,
Siinden und Krankheit, einen verheerten Korper, eine verodete Seele, die
Brust voli Gift und ein Alter voli Eeue mitgebracht zu haben. Da gedenkt
er seines verstorbenen Yaters, wie dieser ihn einst an einem hellen Morgen
auf den Scheideweg des Lebens stellte, „der rechts auf der Sonnenbahn der
Tugend in ein weites, ruhiges Land voli Licht und Ernten und voli Engel
bringt und der links in die Mauhvurfsgange des Lasters hinabzieht, in eine
schwarze Hohle voli heruntertropfenden Giftes, voli zielender Schlangen
und finsterer, schwiiler Dampfe“. In unaussprechlichem Grame, besin-
nungslos ruft er zum Himmel hinauf: „Gib mir ineine Jugend wieder!
O Vater, stelle mich auf den Scheideweg wieder, damit ich anders wahle!“
Dieser fiirchterliche Traum, verbunden mit schreckhaften Phantasie-
gebilden, die sich alle auf seine Torheit und Lasterhaftigkeit beziehen, und
der Gedanke an die Jugendfreunde, die in weiser Beachtung der Lehren
ihrer Eltern und Lehrer ihr Lebensgliick gefunden haben, lautert ihn zur
Besserung, zur Eettung der Seele und des Korpers.

So sehen wir die literar-historisch merkwiirdige Erscheinung, daB eine
schlichte Erzahlung eines griechischen Philosophen, die schon von dessen
Landsleuten emsig nachgeahmt wurde (s. Anin. 33) und mit der grie¬
chischen Literatur in die romische iiberging, noch in der Gegenwart
nach liber zweitausend Jahren fortlebt, besonders in der deutschen
Literatur. Und auch in der Zukunft wird die Erinnerung daran nicht ver-
blassen, solange Dichter und Schriftsteller den ewigen Kampf der guten
Menschenseele mit dem Bosen, der Leidenschaft, dem Laster darstellen.
Dafiir sorgen auch die Schulen, denn in vielen Lesebiiehern aller Arteri
findet sich zur Belehrung, zur Charakter- und IVillensfestigung mehr oder
minder gut gektirzt, der Unterrichtsstufe entsprechend nachgestaltet, die
Erzahlung vom „Herakles am Scheidewegea.
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