Zur Ciris, v. 369—377
In seinem Buche ‘aus Vergils Friihzeit” hat Fr. Skutsch
den Nachweis angetreten, dass die Ciris dlter ist als es die Ge-
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dichte Vergils sind. Fiir die Beglundung dieser These war neben
anderen Untersuchungen auch eine Priifung der ganzen Verse
und Verstheile, die das Epyllion von der Skylla mit den Ge-
singen des altissimo poeta gemeinsam hat, auf ihre Prioritét hin
nothwendig. Skutsch hat diesen Vergleich auf S. 112 ff. seines
Werkes angestellt, und zu Gunsten der Ciris als der Aelteren
entschieden. Dagegen ist Fr. Leo bei einer erneuten Durch-
musterung der fraglichen Stellen (Hermes XXXVII 1902 8. 34 —
47) zu dem entgegengesetsten Urtheil gekommen. Wenn ich
es wage, in dieser Discrepanz der Meinungen das Wort zu er-
greifen, so geschieht es nur, um fiir eine Stelle der Ciris, die
sich mehrfach mit Vergilischen Versen beriihrt, das Verfahren
noch einmal aufzunehmen, da mir die letzte Behandlung hier
nicht das Richtige zu treffen scheint.

Es ist v. 369 ff.: die Tpo@dg hat den Liebeskummer der
Skylla entdeckt, und ist nun im Verein mit der Konigstochter
bestrebt, Nisus zu veranlassen, dass er dem feindlichen Herrscher

_der Kreter den Frieden und zugleich die Hand der Skylla an-
biete. Um das zu bewirken, muss als letztes Mittel der Zauber
herhalten, das poetisch so dankbare Motiv einer pot*flKn TPAZIG
wird in Scene gesetzt:

at nutriz, patula componens sulphura testa,

370 narcissum casiamque herbas incendit olentes,
terque‘novena lzg(ms trzplzcz diversa colore
ﬁla ‘ter in gremmm mecum’ mquzt deapue, irgo,
‘despue ter, virgo: numero deus impare gaudet’ .
inde ITovi magno geminans Stygio data sacra,

375 sacra mec Idaeis anubus nec cognita Grais,
pergit, Amyclaco spargens altaria thallo,
regis Iolciacis animum defigere votis.

Zu der Ueberlieferung dieser Verse ist zu bemerken: 370
Die Hss. schwanken zwischen confundit, was Leo aufnimmt (S. 42
Anm. 3), und 4ncendit, dessen sachliche Richtigkeit sich unten
ergeben wird. 371 ligant oder ligat die Hss., ligans Verbesse-
rung von O. Ribbeck. 374 inde magno geminat iovi frigidula
sacra die Hss., von den vielen miglichen Aenderungen empfiehlt
sich vielleicht die hier vorgeschlagene durch die geringe Ab-
weichung von der Tradition. 375 idaeis die Hss., Aeacis die Aus-
gaben nach Heinsius. Aber diese Conjectur ist dadurch ausge-
schlossen, dass sie einen Widerspruch mit Iolciacus v. 377 her-
vorrufen wiirde. Jdacac sind die Frauen vom kretischen Ida:
weder des Minos noch des Nisus Landsleute kennen solchen
Zauber.

In der hier ausgehobenen Stelle der Ciris sind die Ueber-
einstimmungen mit Vergil gehduft. Bei ihm lesen wir Eecl. I1 11
herbas contundit olentes; I 48 marcissum el flores iungit bene
olentis anethi, tum casia; VIII 73 terna tii haec primum triplici
diversa colore licia circumdo; VIIL 75 numero deus impare gau-
det; VIII 77 necte tribus nodis ternos Amarylli colores. Hierzu
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kommt, wenn man meine Lesung von v. 374 annimmt, noch Aen.
IV 638 sacra Iovi Stygio. Dass diese Verse und Theile von
Versen zuerst von Vergil gedichtet, und dann von dem Verfasser
der Ciris fiir sein Poem entlehnt seien, zeigt Leo dadurch, dass
er in diesem eine Reihe von Verstossen gegen das antike Zauber-
ritnal aufweist. “Zerstossene Kriuter dienen dem Zaubertrank
.. . (bei dem) Zerstossen der Blumen und (der) Kniipfung des
Liebesknotens — nur das kann v. 371 bedeuten — . . fehlt die
kenntliche Beziehung auf den Zweck der Handlung, der nicht
die Bethorung oder Bindung eines Liebhabers, sondern die Um-
stimmung des Kinigs ist. Ferner: Narciss und Seidelbast er-
scheinen nirgend als magische Krduter. Endlich, warum zerstosst
sie herbas olemtes, dh. in diesem Falle duftende Frithlingsbliithen,
nicht etwa Pflanzen, deren Saft einen starken Duft verbreitet?’

Um die Berechtigung dieser Einwiinde zu priifen, miissen
wir zuniichst nach der Ahsicht der Carme fragen; denn je nach
dem Zwecke des Zaubers kann sein Ritual verschieden sein. Das
bestimmende Wort steht in v. 377 : defigere. Wir haben es also
mit einem Defixionszauber zu thun; diesem liegt, um die Worte
E. Kuhnerts (Pauly-Wissowa, Realencyclopidie IV 2374) zu ge-
brauchen, ‘die Vorstellung zu Grunde, dass die Wirkung des
Zaubers einem durchbohrenden Stich gleicht: wie ein solcher den
Menschen lihmt, ihn des freien Gebrauchs seiner Krifte be-
raubt, so wirkt auch der Zauber auf ihn; der Besprochene ist
dem Tode verfallen und wird so lange von Schmerz und Siech-
thum gequiilt, bis er sich durch Erfiillung einer bestimmten Be-
dingung von der Wirkung der unheilvollen Zauberwaffe zu be-
freien vermag. In dem hier vorliegenden Falle soll aleo der
Geist des Nisus so lange gelihmt werden, bis er sich den Wiin-
schen seiner Tochter bequemt; ein Zweck, der iibrigens nicht er-
reicht wird, v. 378:

nulla movet stabilem fallacia Nisum.

Jede Zauberhandlung, also auch die defixzio, besteht, wenn
sie vollstindig sein soll, aus mehreren Theilen. Voran geht ein
Rauchopfer (émiBupa), es folgt das Hauptstiick, die Verbindung von
magischer That (mwpdfig) mit magischem Wort (Adyog), begleitet
von einer Prophylaxe, die den Hexenmeister selbst vor allen bdsen
Geistern schiitzen soll, die sein Gebet entfesselt (Qulaki Tiig
mpaZewg). Man kann sich von dieser stets gleich bleibenden Ein-
theilung leicht iiberzeugen, wenn man die Recepte durchmustert,
die uns in den Papyri magicae erhalten sind. So beginnt denn
auch hier Carme mit der Bereitung des émibupo; dazu nimmt sie
als Ingredienzien Schwefel, Narzisse und Casia: hierzu, nicht
zum Zaubertrank, der in der defiwio keine Stelle hat, verwendet
sie die Blumen. Der Schwefel als heiliges Riuchermittel ist ur-
alt; es gab eine Etymologie, die Oelov als “das Gottliche” schlecht-
hin fasste, weil es vor allem der sacralen — also auch der
zauberhaften — Lustration diente. Als Odysseus die Freier im
Palaste erschlagen hat, ruft er der Eurykleia zu (Od. XXII 481):
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oice Oéetov, Ypni, xaxdv dxog, oice dé por whp.

Auch der Chaldier im Philopseudes des Lukian (§ 12) be-
nutzt zu seinem Werke den Schwefel als émiBupa, und im Pa-
pyrus Londinensis CXX! (Denkschr. d. Wien. Akad. XLII) v. 498
heisst es: AoPwv Belov kai vethokahdung cmépua émiBue mpog
v CeNjvnv.

Wie dort die vellokahdun, wird hier von der Amme der
Skylla die Narzisse verwendet. Allerdings ist in der sonstigen
Zauberlitteratur vdapxiccog als derartiges Ingrediens nicht bezeugt,
aber dass dies nur eine zufillige Liicke in der Ueberlieferung
ist, zeigt uns der mehrfach bestitigte Volksglaube, der sich an
diese Pflanze ankniipft. Es ist eine unheimliche, chthonische
Blume; die Erde hatte sie emporspriessen lassen, um Persephone
durch ihren Glanz zu bethéren (Hymn. Hom. in Cer. 8): als sie
die Unterweltsbliithe pfliickte, war sie dem Pluton verfallen.
Narzissen waren es daher, mit denen sich die Gottinnen von
Eleusis bekrinzten, Sophokles (0. C. 684) nennt sie TO ueydhoty
Oeolv dpyoilov ctepdvwpo. Das Scholion zu dieser Stelle und
Eustathius (zur Il. p. 87, 26 und 1173, 49) denken bei den
‘grossen Gottinnen’ an die Eumeniden, und stellen — ebenso
wie Plin. N. H. XXI 128 aus griechischer Quelle — einen ety-
mologischen Zusammenhang vdpkiccoc émo 1ol vopkdv her, 6T
To0 @pitTely kol vopkdv elav ai doipovec aition.  Ausfiihrlicher
nennt Plutarch (Quaest. conv. 111 1 p. 647 B) den Narziss du-
BAUvovta TG vedpa xai BopUtntoc éumololvra vopkuwdelg. Dass
die Verwendung einer solchen Pflanze gerade hier, wo es sich
darum handelt, Geist und Korper des Nisus zu lihmen, sehr wohl
am Orte ist, wird man gerne zugeben.

Die Casia endlich wird uns auch in anderen Texten ge-
radezu als Zauberkraut genannt. In dem Leydener Papyrus W
I 17 (A. Dieterich, Abraxas S. 171) gehort sie zu den sieben
Kréutern, die als émOUuoto der sieben Planetengttter verwendet
werden, und zwar ist die kocia dem Hermes heilig; Pap. mag.
Paris. v. 1309 (Denkschriften der Wien. Akad. XXXVI) erscheint
sie ebenfalls als Bestandtheil eives émiBupa.

Die Schwefelstiicke werden in breiter Schale zurechtgelegt,
Narziss und Casia werden dazu gethan. Damit ist die Vorberei-
tung zum Rauchopfer vollendet, und es kann angesziindet werden:
incendit ist hier ganz an seinem Platze. Ist aber der Weihrauch
erst im Brennen, so mischt sich mit dem Geruch des Schwefels
der Duft von Narzisse und Casia: daher nennt sie der Dichter
herbas olentes.

Nach dem émiBupo wird die eigentliche wp@Zig vorbereitet.
Dreimal neun Fidden von drei verschiedenen Farben werden mit
einander verknotet. Wie dadurch diese Fdden gebunden sind,
soll auch der Geist des Nisus gefesselt sein. Die Symbolik er-
klart sich aus der griechischen Vorlage. Was den Lateinern
die defizio, das ist in Hellas der xoTtddecpog, der Bindezauber.
Wir haben fiir diesen noch ein ausfiihrliches Recept im Pap.
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Par. 330: “nimm zwei Figiirchen und eine Bleitafel, cuvdficag
10 métohov ToOlg Zwdioig pitw Gmd ictod momicag dpuata
12¢”.  Und zwar darf man nicht geltend machen, dass in
diesem Bindezauber das. Symbol des verknoteten Fadens nur
vorkomme, weil es ein Liebeszauber sei -—— er heisst v. 296
@I\TpoKaTadEcuog —, denn nicht nur der Name zeigt uns,
dass ein ligare bei jedem xatddecpog vorkommen kann, son-
dern wir haben auch noch den directen Beweis hierfiir auf
der Bleitafel CIL. VIII suppl. 12511, 14. Hier handelt es sich
um die defizio eines verhassten Gegners; da fesselt man einen
Hahn und schreibt dazu Wwc oltoc 6 dhékTwp katodédeTon TOIC
moci kal Tolc Xepci xoi T Ke@ahd, olUtwc xaradricate (TOV
delva). Auch an unserer Stelle ist demnach das Binden der
Fiden als Vorbild der Fesselung des Nisus durchaus am Platze.
Fiir die dreifache Farbe der Faden sowie fiir die heiligen Zahlen
3 und 3-3-3 verweise ich auf W. Kroll, Antiker Aberglaube
(Virchow - Holtzendorff XII 278) S. 38 f. Die Anschauung nu-
mero deus impare gaudet ist uralt: so wird denn auch hier in
der ganzen Handlung iiberall kiinstlich die ungrade Zahl her-
gestellt. Wir haben dreimal neun Fiden, drei Farben, dreifaches
Ausspucken. Dass die Ciris hierin weniger systematisch sei als
Vergil in der VIII. Ecloge, der v. 74 drei Fiden, drei Farben,
drei Umgénge hat, ist nicht ganz richtig.

Der Aoyog, der die mpdZig begleitet, wird in der Ciris nur
kurz erwihnt; es sind die wofa in v. 377, Dagegen ist das
@ulaktfpiov ausfiihrlicher geschildert: ter in sinum despuitur.
Das ist bekannter griechischer und italischer Brauch, um bose
Geister und schidliche Einfliisse abzuwehren. Wie der mensch-
liche Speichel zu dieser prophylaktischen Kraft kam, hat Frank
W. Nicholson dargethan (The Saliva Superstition in Classical
Litterature, Harvard Studies VIII 1897 p. 23—40). Unter den
von ibm angefiihrten Belegen finden sich auch die beiden Theo-
kritstellen, die contaminirt das Vorbild der Ciris gewesen sein
konoten!, TI 62:

kol Aéy' €moOiloica’ T Aéhgidoc dction pdccw,
und VI 39:

we un Backavew b€, tpic eic éuov €mtuco kdATOV,

Taldta Yap & ypoio pe Kotutopig éZedidoZev.

Von weiteren Einzelheiten der Zauberhandlung erfahren wir
nur noch in v. 376, dass der Altar — auch der Bwpog gehirt
zum magischen Apparat, s. zB. Pap. Par. 34, 37, 42 — mit
amykldischem Thallus bestreut wird. Das ist sicher die Blume
des Hyakinthos gewesen; dieser stammte aus Amyklai (Preller-
Robert, Griech. Myth. I 8. 248), und die nach ihm benannte,

1 Wahrend der Correctur lese ich, dass P. Jahn dem Dichter
der Ciris die Kenntniss Theokrits abspricht (Hermes XXXVII 1902
3. 169), aber seine Ausfiithrungen haben mich nicht iberzeugt.
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trauerkiindende Bliithe eignete sich sehr wobl zur Verwendung
im todtbringenden Bindezauber.

So folgt also die Hexenkunst der Carme in allem genau
den Vorschriften antiken Zauberrituals und den Vorstellungen,
die bei seiner Fixirung massgebend waren. Einen sachlichen
Anstoss irgend welcher Art wird man in v. 869—877 der Ciris
nicht finden, und so darf man denn auch aus dieser Partie kein
Argument fiir die Prioritit Vergils ableiten.

Breslau. R. Wiinsch.





