DIE IPHIGENIE—GESCHICHTE BEI NONNOS

Im Rahmen des Katalogs der Streitkrafte, die Dionysos fiir seinen
Indien-Feldzug aufbietet, findet sich bei der Erwdhnung der boiotischen
Truppen ein Exkurs von 16 Versen, in dem Nonnos Aulis und die
Geschichte von Iphigenie erwahnt. Wie oft bedient sich Nonnos auch hier
nicht nur einer Quelle bei der Wiedergabe der Erzahlungl, sondern
zeigt, dall er mit der griechischen Literatur von den Anfdngen bis auf
seine Zeit wohl vertraut ist2 Sehen wir uns zunéchst die in Frage kom-
menden Verse Dion. 13, 104—119 an. Es heifst dort (Voraus geht eine
Aufzéhlung der Teilnehmer am Feldzug: Es zogen mit die und die und
die. . .) ,,Die bewohnten das gastliche Land der versammelten Achaier,
das felsige Aulis, die Feste der Artemis, wo die erziirnte Gottin beim
Felsenaltar empfing die Opferung der falschen Iphigenie und ein Hirsch-
kalb der Berge verbrannt wurde in seinem Feuer als ein falsches
Abbild der wirklichen, entfiihrten Iphigenie. Sie brachte der listenspin-
nende Odysseus her als zukinftige Braut des Achilleus fiir seine Mihen,
weshalb Aulis Ehegeleiterin der unverméhlten Iphigenie heilt. Den
Schiffen der Argiver aber blies nun ein geleitender Wind, indem er die
ruhige Flache des windstillen Meeres peitschte und dem reht6tenden
Koénig das vorher widerrufene Wehen bescherte. Das Madchen aber
ging spéater durch die Lifte ins Land der Taurer und lernte die schreckli-
che Sitte der gastfeindlichen Kessel, indem sie Menschen schlachtete.
Und bei dem ménnertdtenden Altar gab sie ihrem meerverschlagenen
Bruder Orest das Leben zuruck®.

Wer die euripideischen Tragddien kennt, merkt natirlich sofort,
daB Nonnos hier auf die Iphigenie in Aulis und in Tauris anspielt.
In stark verkirzter, komprimierter Form werden einige wesentliche
Punkte des Handlungsgeschehens herausgegriffen. Wie Nonnos dabei
verfahrt, ist interessant zu sehen. Zun&chst einmal missen wir uns
immer vor Augen halten, dafl das Hauptanliegen des vorliegenden
Buches die Aufzdhlung von Streitkréften darstellt, die als solche natir-
lich relativ trocken ist. Da eben setzt Nonnos an und lockert die spréde
Thematik dadurch auf, dal® er hier und da einige Kleine Exkurse einlegt.

1Ygl. Haidacher, H.: Quellen und Vorbilder der Dionysiaka des Nonnos von

Panopolis, Diss. Graz 149, S. 4.
2 Vgl. Keydell, R.: Artikel ,,Nonnos*“. In: RE 23. Halbbd., Stuttgart 1936,

S. 914.
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Was lag also tatséchlich naher, als bei der Nennung der boiotischen
Mannschaft von der allgemein bekannten Geschichte von Iphigenie
zu sprechen? Nonnos kommt sofort zu dem Ereignis, das alle Menschen
in hochstem MalRe interessieren muflite: Die Opferung Iphigenies.
Die Veranlassung dazu, das Ausbleiben gulnstiger Winde fir die Flotte
und die Empfehlung des Sehers Kalchas, Agamemnon solle seine Toch-
ter Iphigenie der durch ihn erziirnten Artemis opfern und dadurch
gunstigen Fahrtwind erreichen (Eur. I. A. 88ff. /. T. 16ff), bleibt zundchst
unerwéhnt. Die Kenntnis dieser Fakten setzte Nonnos offenbar bei
seinen Lesern voraus. Er nimmt ihnen auch sofort die Vorstellung
eines wirklichen Menschenopfers durch die' Formulierung, Artemis
habe ein tauschendes, falsches Opfer empfangen (13, 107 d¢kto
BunmoAinv Peudripovog T@iyeveing), was unmittelbar noch einmal mit
den Worten ausgedriickt wird, das anstelle von Iphigenie verbrannte
Hirschkalb sei ein falsches Abbild der wahren, entfiihrten Iphigenie
(13, 109 apmopevng voBov €idog GAnBeog Toryeveing).

Bei Euripides berichtet in der Iphigenie in Aulis zum Schluf der
Tragddie ein Bote von der wunderbaren Ersetzung der Iphigenie durch
eine Hirschkuh beim Opfer (I. A. 1584ff.). In der Iphigenie in Tauris
erzahlt das Madchen selbst davon (/. T. 28f.). Die Hirschkuh (é\agoc)
wird bei Nonnos zu einem Hirschkalb (kepdg), vielleicht um das
Ersatzstiick altersmaRig dem jugendlichen Alter des eigentlichen Opfers
anzugleichen3r oder in Anlehnung an Kallimachos, bei dem die Tiere,
die ArtemisbWagen ziehen, Hirschkalber sind (Dian. 112). Méglicherweise
wollte der Dichter auch von der Wahl des Opfers her die der Jagd-
gottin eigene Atmosphére betonen, indem er eines der ihr dienenden
Tiere opfern laRt. Der Altar der Gottin, von dem es bei Euripides
heil’t, er sei vom Blut des Opfers bespritzt worden (/. A. 1589), kehrt
bei Nonnos als Altar in den Bergen wieder, auf dem die Opferung voll-
zogen wird (Dion. 13, 106f.).

DaR man sich des Odysseus bediente, um Iphigenie, die zu Hause
geblieben war, nach Aulis kommen zu lassen, erzdhlt Nonnos wie
Euripides. Bei beiden lockt man mit List die Tochter aus der Heimat
fort unter der Vorspiegelung, Iphigenie solle Achilleus zur Frau gegeben
werden (Dion. 13, 110 (lgiyevela) v ‘OO0UCENC €KOUIOOE BGOAOTAOKOG ()G
AXIAN0G j egoopévny Tpo pdbolo mopeuveTv. Eur. I T. 24ff. (Iphigenie
spricht) kai p5 0duccéwg TéXvVaIC | UNTPOC TapeidovTbeni yapolg AXIA-
Mwc). Das, was bei Euripides als zu erwartende Folge der Opferung
Iphigenies nur angedeutet ist, ndmlich das Einsetzen eines guten
Fahrtwindes (I. A. 1596 [Von Artemis] kai mholv ouplov j didwatv Auiv
INiov 15 €mdpouac), wird bei Nonnos als Tatsache formuliert (Dion. 13,
113ff. OAkdol 05 ’Apyéiwv €meclpioe  ToOUMAC ANTNG | GWoga pacTilwv
€xevnidog AGkpa yoAqvng, | veBpo@ovw BactArt @épwv TOAIVAYPETOV aupny).

3 Nach Aristophanes Byz. (bei Eustathius, Comm, ad Horn. lliadem 711, 36
(zu 1. 8, 248)) ist kepdc das herangewachsene Jungtier des Hirsches: étepog d¢ TIg
ypa@el outw* EAAPwvV  TA pév véa vePpoi, ai O¢ ApTiwg ek veBpwv €M’ EAAQOUG
petaBailovoal kKaloOvtal Kepddec.. . Das wirde in (bertragenem Sinn gut zu
Iphigenie passen.
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Als die euripideische Iphigenie unter dem Schwertstreich des
Sehers sterben soll, wird sie, wie wir sahen, von Artemis gegen ein
Hirschkalb ausgetauscht und dabei sogleich durch die Lifte ins Land der
Taurer versetzt (/. T. 29ff. 514 3¢ Aaumpdv aiBEpa TEUPaad PBEIG TV’ WKIGEV
Tavpwv xB06va). Auch hier folgt Nonnos der Darstellung des Euripides,
und auch das oy¢ {Dion. 13, 116) darf nicht stéren, das bei ihm haufig
weiter nichts als die Aufeinanderfolge von Ereignissen im Sinne von
»dann“ bezeichnet4, also nicht als ,,spéat* zu fassen ist, obwohl zugegeben
werden muf3, dall bei Nonnos das zeitliche Nebeneinander von Erset-
zung Iphigenies durch ein Hirschkalb und Entriickung nach Taurien
nicht ohne weiteres zu erkennen ist {Dion. 13, 116 kovpn 6’ 0Ye poAolou
peTdpolog €¢ xBova Taupwv). Aber darauf kam es dem Dichter gar
nicht an, zumal die Geschichte als solche bekannt war, und bis hierher
stimmen Nonnos und Euripides in den wesentlichen Punkten Uberein,
wobei die Ahnlichkeit im sprachlichen Ausdruck in die Augen fallt.
Das Wort méupooca bei Euripides (/. T. 30) entspricht bei Nonnos
poAoboo (13, 116), dem konkreten did. .. Aaumpov ocibépa (/. T. 29)
das etwas verschwommene nonnische petdpaioc (13, 116), das Nonnos
mdoglicherweise aus Vers 27 der euripideischen Iphigenie im Taurerland
tbernommen hat, und schlieRlich kommen sich beide Dichter sehr nahe
bei der Bezeichnung des Ortes, in den Iphigenie entriickt wurde. Hier
formuliert Euripides (/. T. 30) ei¢ Tvd’... Tavpwv XxBova, Nonnos
schreibt (13, 116) é¢ xB6va Taldpwv.

Was jetzt folgt, entstammt einer anderen Quelle, wie v. Holzinger
schon bemerkt hats Wahrend namlich bei Euripides lediglich davon
die Rede ist, daB Freunde, die das Land Kdénig Thoas’ betreten, nach
einer vorbereitenden Weihungszeremonie durch Iphigenie (/. T. 62If.
Op.: a0t &iger BOovoa BAAug dpoevac ‘l@.: oOK, GAAa Xaitnv apei
onv xepviyopoar.) bei der Opferung getdtet werden (/. T. 774ff. kouioai
U’ €¢ Apyo¢, @ alvalpe, mpv Baveiv, | €k BopBdpou yAg Kai petdatnoov
Bedc | opayiwv, €@’ oiol &vogovoug TIUAC e€xw), ohne dal wir Naheres
tber die Art ihres Todes erfahren, stellt Nonnos die Sache so dar,
als tote Iphigenie selbst die Opfer6, die sie zerstiickelte und in Kesseln
briet {Dion. 13, 1161'Y. KoOpN ... j PPIKTG KOKOEEIVWY £BI10GOKETO BTt
AePntwv, | dvépa dartpebouca). Diese Version findet sich bei Lyko-
phron in seiner Alexandra. Dort wird auf die Iphigenie-Sage ver-
schiedentlich angespielt. Der Leser hort von Iphigenie und ihrer Opfe-
rung (183f., 190ff. von ihrer Tatigkeit als kopotopoc in Tauris. Schol.
Lyc. Al. (Scheer) zu Vers 187) und schlieflich konkret von der Auf-
gabe, die sie bei der Opferung der Gefangenen zu verrichten hatte.

4 Z. B. Dion. 19, 3. 3535. 42, 196. 47, 651. 48, 487.

5 Lykophrons Alexandra. Griech. und dtsch. von C. v. Holzinger, Leipzig
1895, S. 1971., Anmerkung zu Vers 197. Siehe auch Nonni Panopolitani Dionysiaca.
Recognovit R. Keydell, 2 Bde Berlin 1959. Zur Stelle vgl. den Apparat zu 14, 117.

6 So auch Diodoros Sic. 1V 44, 7:véuigov yap eival toi¢ TAv Xwpav Tal-
v oikolol BapBapolg Blelv ApTEUId1 TaupomoAw ToU¢ KOTATAEOVTAG &Evouc™ map’
0i¢ @aot v ’l@tyévelav év TOIC OOTEPOV XPOVOIG IEPElaV TAC eipnuévng Beol  Ka-
TaoTtadsioay BVElV TOUG AAIOKOUEVOUC.
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Danach hat (Melaina oder Persephone oder) Iphigenie die Opfer in
einem Kessel gekocht (Schol. Lyc. Al. (Scheer) 194 mé\ag Te TOU KpO-
TPOC. .. OVTIVO KpaTrpa i Mélawva Atol 1 Mepaepdvn 1) ’lolyévela mol-
QUEEl Kal @uanoel Aefntidovoa Kai éPwoa TAC OOpKag, Twv @BITY NTol
Twv AGvBponwv €v  dartoAoupyio Kai payelpikny TEXVN. — "Adou O¢
Kpompa Agyel Tov AEBnTa d1G 1O €1 aUTOV o@alopEvoug Toug EEvoug
cioBaMeabal. GMot 06 @ool  xdoua eivar v Tavpolg, €€ ou @AGya
eepeabai  gacty, €1 O Tolg dvoipoupevoug Eppimtey R Clgiyévela). Es
finden sich zwischen Nonnos und Lykophron auch gewisse Anklange
im Wortgebrauch, so wenn Nonnos das Substantiv A¢Bn¢7 gebraucht
(13, 117), das von AepntiCelv des Lykophron (AL 199) angeregt sein
konnte. Ebenso erinnert das nonnische doautpetev (13, 118) an Lyko-
phrons daitaAoupyia (AL 199).

Etwas spéter wird im gleichen Buch der Dionysiaka, immer noch
im Rahmen des Katalogs der Streitkrafte, Iphigenie noch einmal er-
wéhnt (13, 186), und zwar in Verbindung mit der Stadt Brauron. Das
ware an sich nichts Besonderes, folgte Nonnos dem, was schon Euri-
pides (I. T. 1462ff) von diesem Ort, in dem sich ein Heiligtum der Arte-
mis befand, berichtet8 Der Dichter aber spielt einmal mehr seine Ge-
lehrsamkeit aus, und unsere eingangs getroffene Feststellung, dal
er sich in der gesamten griechischen Literatur gut ausgekannt habe,
erhdlt eine neue Stutze. Nonnos arbeitet ndmlich als Vers 186 des 13.
Buches, in dem die Rede von den Mannen ist, ,,die das meernahe Brau-
ron, (wo) das Leergrab Iphigenies”, bewohnen, ein wortliches Zitat des
Dichters Euphorion ein9. Da es mehrere Stddte gab, die bestimmte in
ihren Mauern gelibte Kulte auf Iphigenie (und Orest) als Stifter zuriick-
flhrten oder auf andere Weise mit Iphigenie in Berihrung kamenl0,
waére die in dem Euphorion-Vers gemachte Aussage nicht ungewdhnlich.
Sie gewinnt erst dadurch an Gewicht, dalR der Scholiast zu Aristopha-
nes’ Lysistrate (645) diesen Vers des Lykophron als Beweis fir eine
abweichende Version der Iphigenie-Geschichte anflhrt, nach der Iphi-
genie nicht in Aulis, sondern in Brauron von Agamemnon geopfert
und bei der Zeremonie nicht durch eine Hirschkuh, sondern durch eine

7 MéBng erscheint Ubrigens in den Scholien zu Lykophron Al. (Scheer) 194.

8 Athena fordert an dieser Stelle Iphigenie auf, als Priesterin der Artemis
in Brauron zu dienen. Gleichzeitig prophezeit sie Iphigenie, da man sie dort zur
Ruhe betten und ihr die Kleider im Kindbett Verstorbener weihen werde. — Seit
1948 wurden in Brauron ,die Reste des Heiligtums der Artemis Brauronia ausge-
graben und z. T. wieder aufgerichtet* (Meyer, E.: Brauron, In: Der kleine Pauly,
Bd | Stuttgart 1964, S. 941).

9 Das bemerkte offenbar zuerst Chr. A. Lobeck, Diatribae antiquariae cie
morte Bacchi, partem primam, Wittenberg (1812), S. 14. Vgl. auch Meineke, A.:
Analecta Alexandrina, Berlin 1843, S. 117.

10 Genannt werden u. a. Chrysopolis, Argos, Megara. Vgl. Roscher, W. H.:
Ausfihrliches Lexikon der griechischen und rémischen Mythologie, Bd Il 1 Leipzig
1890 — 94, S. 298ff.
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Barin ersetzt worden seill. Hinzu kommt, da Euphorion von einem
.Leergrab“ (kevriplov) Iphigenies spricht. Er nahm also nicht eine
tatsachliche Grabstatte an, in der Iphigenie nach ihrer Flucht aus
Tauris die letzte Ruhe fand, sondern will offensichtlich damit aus-
driicken, dafl das Grab deshalb leer sei, weil das Maé&dchen bei der

Opferung entriickt wurde. Die Grabstelle trdgt also mehr symbol-
haften Charakter.

Es paBt gut zu Nonnos und zu seinem Streben nach Abwechslung,
dall er dem Leser nicht nur die allgemein verbreitete, sondern auch die
etwas weniger bekannte Version der Iphigenie-Sage darbot. Dall er
dabei nicht in Einzelheiten ging, darf nicht verwundern. Er setzte bei
seinen Lesern, wie seine haufigen mythologischen Anspielungen zeigen,
Kenntnis von Sage und Mythologie voraus, und fehlte sie, konnte eine
derartige knappe Anspielung dazu dienen, sie sich zu verschaffen.

Nicht unerwéhnt soll die Tatsache bleiben, daf auch Hygin die
Iphigenie-Geschichte erzahlt (98.120). Er halt sich eng an die Darstellung
bei Euripides und bringt von der Version bei Lykophron nichts. Die
Erwéhnung Hygins ist deshalb wichtig, weil nicht ausgeschlossen
werden kann, daB Nonnos auch ihn kannte. Die sprachlichen Anklénge
an Euripides und Lykophron und das wortliche Zitat des Euphorion
deuten allerdings darauf hin, daB Nonnos diese Dichter direkt benutzt
und nicht den Umweg Uber einen lateinischen Dichter gemacht hat.

HallejS. J.-F. Schulze.

1 Im Scholion zu Aristophanes’ Lysistrata heit es u. a. (645 Stein): oi &¢
Ta mepi TNV Cl@tyévelav év Bpoupavi @aoty, o0k év AUAIdL. Elg@opiwv. .. ,,’Ayxi-
aAov Bpaupova Keviplov l@tyévelacl, dokel 3¢ Ayapéuvwv ogeaytacat Ty 'let-
yévetav év Bpoupvi, oUK év AUOAISI, Kai dpktov Avt’ authg oOK éhagov  doOrjval.
00gv puoTtrplov dyouctv auTh.

Den Dienst der Artemis Brauronia versahen 5—10jahrige Madchen, die
sogenannten dpktol. Ob zwischen der Tatsache, daf Tphigenie in Brauron bei
der Opferung durch eine B&rin ersetzt wurde, und der Gepflogenheit, die Diene
rinnen der Artemis dort als dpktol zu bezeichnen, ein Zusammenhang besteht, laRt
sich nicht sagen. Wahrscheinlicher ist wohl, daR der Bar, urspringlich das Symbol
der Stiergottin TavpomoAog, die mit der Taupikr MapBévog gleichgesetzt wurde,
durch diese Identifikation in den Kult von Brauron eingefihrt wurde. So Wernicke:
Artemis. In: Der kleine Pauly, Bd I, Stuttgart 1964, S. 622. Er sieht in der rituellen
Béaren- und Pferdesymbolik der Kulte von Brauron und Sparta einen deutlichen Hin-
weis auf ,die urtimliche Erscheinungsweise der l16Tvia GpKTwv, iMnwv, Ta0pwv™.



