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I. Das Baden des Achilleus in der Styx und seine dadurch entstandene
Unverwundbarkeit — bis auf einen Korperteil — wird in der Literatur
bekanntlich zum erstenmal vom romischen Dichter Statius erwihnt. In der
Achilleis 1, 133 ff. schildert Thetis dem Chiron, wie sie sich selbst in ihrem
Traume gesehen hat, indem sie ihren Sohn in die Styx zum zweiten Male
eintaucht. Seine Unverwundbarkeit, vollkommene oder unvollkommene, wird
hier jedoch nicht genannt, und von seiner Ferse ist gar keine Rede. Aber in 1,
269 ff., wo Thetis sich mit dem Achilleus unterhilt, erzihlt sie, wie sie ihn
«mit dem schauerlichen Strome der Styx bewaffnet hat»: ...progenitum Stygos
amne severo/armavi, und fiigt hinzu, fast wie einen Ausruf: totumque utinam:
«wenn ich doch deinen ganzen Korper bewaffnet hitte». Obgleich hier die
Ferse nicht direkt erwihnt wird, ergibt es sich aus diesen Worten, dass ihre
Versuche, den Sohn unverwundbar zu machen, irgendwie nicht ganz gelungen
sind - irgendein Korperteil ist bei diesen Versuchen ausgelassen worden. Ihr
Ausbruch soll natiirlich als eine Vorbedeutung verstanden werden, eine
Anspiclung auf den Tod des Helden spiter im Gedicht; an genaueren
Auskiinften fehlt es hier jedoch, da das Gedicht ja niemals vollendet wurde.

In der spiteren Literatur finden wir das Motiv der unvollendeten
Unverwundbarkeit des Achilleus mehrmals: Achilleus wird von seiner Mutter
in die Styx eingetaucht oder im Feuer gehirtet und mit Ambrosia gesalbt,
wodurch es ihr gelingt, ihn unsterblich oder am wenigsten unverwundbar zu
machen, aber mit der Beschrinkung, dass sich die eine Ferse der Behandlung
entzieht und folglich der einzige verwundbare Teil am Korper des Helden
bleibt. Am Ende erleidet er den Tod dadurch, dass er von Apollon oder von
Paris auf Anregung des Apollon durch die Ferse geschossen wird. So z.B.
Quint. Smyrn. 3, 62; Hyg. Fab. 107; Serv. Verg. Aen. 6.57.!

In den Argonautica des Apollonius Rhodius lesen wir (4.867 ff.), dass
Thetis ihren Sohn des Nachts im Feuer backt, am Tage mit Ambrosia salbt, in
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der Absicht, ihn unverwundbar zu machen und vom «verhassten Alter»
(ovyebov pijfag) zu befreien. Als Peleus dieser Behandlung gewahr wird, eilt
er hin, nimmt den Sohn aus dem Feuer heraus und legt ihn weinend auf den
Boden nieder; wiitend verlisst Thetis ihren Gemahl, stiirzt sich ins Meer, um
niemals zuriickzukehren. Von der Ferse ist hier keine Rede. Ungefihr dieselbe
Sage finden wir bei Apollodorus 3.13.6, ohne dass die Ferse erwihnt wird; in
der Epitome Apollodori 5.3 wird aber berichtet, dass Paris den Achilleus in die
Ferse geschossen und so getotet habe.

Das Motiv der verwundbaren Ferse muss aber im achilleischen
Sagenkreis dlter sein als das Gedicht des Statius. Denn in der bildenden Kunst
finden wir schon frith den Achilleus mit durchschossener Ferse dargestellt; so
z.B. auf einer chalkideischen Amphora aus Vulci in Etrurien, die gewo6hnlich
zu der Zeit ca. 600-550 v.Chr.Geb. datiert wird”. Meines Wissens ist dies das
ilteste Zeugnis unseres Motivs in der griechischromischen Welt.

An den Stellen der homerischen Gedichte, wo der Tod des Achilleus
erwihnt wird (s. z.B. Od. 11.467ff. und besonders 24.36ff.), ist das Motiv
dagegen unbekannt. Wie Achilleus getdtet wurde, wird niemals gesagt; in Od.
24 horen wir nur, dass er bei Troia gefallen ist; danach geht der Bericht zur
Schilderung des Kampfes an seinem Leichnam, des Klageliedes der Thetis und
der Einischerung iiber.

In der I1. 21.276ff. sagt Achilleus, dass seine Mutter seinen Tod unter
den Mauern Troias prophezeit habe. Il. 19.416ff. sagt Xanthos vorher, dass
Apollon den Achilleus toten werde. In diesen Fillen weiss der Dichter
nichts von, einer Unverwundbarkeit des Helden oder von der
Unvollkommenbheit dieser Eigenschaft zu sagen. Im Gegenteil, in der llias
ist Achilleus wirklich verwundbar; In 21.166 wird er in der Tat von
Asteropaios verwundet.

In I1. 22.359 sagt Hector zum Achilleus, dass ihn Apollon und Paris am
skaiischen Tor titen werden. In Il. 18.96 sagt auch Thetis den Tod ihres
Sohnes voraus. In diesen Fillen wird aber weder die Unverwundbarkeit des
Achilleus noch seine Ferse erwihnt.

Es erhebt sich hier unumginglich die Frage, warum es in der ganzen
Ilias, wo Achilleus der zentrale Held ist und wo wir zu wiederholten Malen
Prophezeiungen iiber seinen Tod finden, iiberhaupt keine Erwihnung einer
unvollstindigen Unsterblichkeit oder einer Unverwundbarkeit des Helden gibt,
wenn ein solches Motiv dem Dichter bekannt war. Dasselbe gilt der Odyssee,
wo auch der Tod des Achilleus mehrmals vorkommt, ja sogar ausfiihrlich
beschrieben wird. Es ist daher versuchend, die Folgerung zu ziehen, dass
Homer, nicht das Motiv der Ferse und folglich auch nicht der
Unverwundbarkeit gekannt habe’.
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In der griechischen und rémischen Literatur zwischen Homer und
Statius finden wir den Tod des Achilleus mehrmals erwihnt, wihrend
nirgends von seiner Ferse Rede ist; so z.B. Pind. Pyth. 3.101; Sophocl. Phil.
332; Hor. Carm. 4.6.3.

Aus dem Schweigen der Literatur kann man keineswegs folgern, dass
man in posthomerischer Zeit nicht Sagenvarianten kannte, wo das Motiv der
Ferse (oder das Motiv der unvollkommenen Unverletzbarkeit in irgendeiner
Form) nicht erschien. Die nachfolgenden Tatsachen mogen darauf hindeuten,
dass es wirklich solche Varianten gab: Nach den Schol. Laur. Apoll. Rhod.
4.814 hat man im 2. Gesang des sogenannten Aigimios-Gedichtes davon
erzdhlt, wie Thetis 6 ihrer Kinder in kochendes Wasser eingetaucht habe,
wobei sie umgekommen sind. Am siebenten Kinde, dem Achilleus, soll Peleus
diese Behandlung verhindert haben. Aus dem Zusammenhange scheint es sich
zu ergeben, dass die Sage hier von einer Unsterblichkeitsprobe berichte —
Thetis ist natiirlich um die Unsterblichkeit ihrer Kinder besorgt, da sie
mit einem sterblichen Manne verheiratet ist. Den Ilias-Scholien geméss hat
Thetis eine Ahnliche Probe mittels Feuers vorgenommen (Schol. 1. 16.37)".
Hier wird keine Unsterblichkeitsmachung erwihnt, geschweige denn dass sie
misslungen sei.

In der hellenistischen Dichtung finden wir einmal eine Variante des
Ferse-Motivs dem Aiax beigelegt: In der Alexandra des Lykophrons 457. Bei
Pindar Isthm. 5.35 besucht Heracles den Telamon, und auf dem Fell des
nemeischen Lowen stehend driickt er den Wunsch aus, dass Aiax so tapfer wie
dieses Fell werde. Diese Worte sind allem Anschein nach der Ursprung der
Sage, die von Lykophron in #usserst dunklen Wendungen berichtet wird,
ndmlich dass Aiax unverwundbar — bis auf einen Teil seines Korpers — sei: Er
hat das Lowenfell angezogen, das ihn aber nicht ganz deckt, ein Umstand, der
schliesslich seinen Tod zur Folge hatte’. Diese Sage ist sicherlich nicht
weitverbreitet gewesen, ausserdem auch spit und das Motiv wahrscheinlich
aus der Achilleus-Sage entlehnt.

Bei anderen griechischen Sagenhelden kommen auch Motive vor, die mit
dem unseren verwandt sind (Talos, Kyknos u.s.w.). Die Verwandtschaft ist
hier jedoch so entfernt, dass sie nicht direkt zu unserem Thema gehdren. Nach
der Ansicht O. Bertholds sind diese Motive in der griechischen Folklore spit
entstanden (o.c.).

2. Motive, die der Ferse des Achilleus entsprechen, findet man
ausserhalb Griechenlands in iranischer, germanischer und keltischer.
Volksdichtung, ferner in Sibirien, in Indien und auch anderswo; sie sind aber
allem Anschein nach nicht sehr verbreitet®. Ein Held wird durch eine
besondere Behandlung unverwundbar oder unsterblich gemacht, jedoch mit
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gewissen Beschriinkungen: Irgendein Korperteil wird durch ein Missgeschick
ausgelassen und entzieht sich der Unverwundbarkeit: diese Schwiche fiihrt
schliesslich zum tragischen Tode des Helden. Dieses Motiv scheint einem
grosseren Motivenkreis zu gehdren: Der Held kann nur auf eine bestimmte
Weise besiegt werden, z.B. durch eine besondere Waffe (vgl. die nordische
Balder-Mythe); oder seine Stirke ist in einem Korperteil konzentriert
(Samson); oder sein Leben ist an einem Gegenstande gekniipft, der sich
ausserhalb seines Korpers befindet, einem Gegenstande, an den sein Gegner
kommen muss, um den Helden iiberwinden zu kénnen; u.s.w.

In der Volkssage ist es im allgemeinen ein negatives Geschopf, das so
veranlagt ist, ein Riese oder ein Drache; es wird dann vom guten Helden in den
betreffenden Korperteil oder auf die einzig mogliche Weise getroffen. Diese
Auffassung erklirt sich aus dem Optimismus der Volkssage: Der Held soll zum
Schluss siegreich aus dem Kampf gehen.

In der Welt der epischen Dichtung und der Mythologie finden wir aber
die umgekehrte Auffassung: Das Motiv wird dem positiven guten Helden
beigelegt. Im Niebelungenlied ist z.B. Sigfrid unverwundbar, bis auf einen
kleinen, sich zwischen den Schulterblittern befindenden, Flecken. Nach dem
Siege, iiber den Drachen badet Sigfrid in dessen Blute, wodurch er
unverwundbar wird. Zwischen den Schulterblittern aber haftet ihm das Blatt
eines Baumes an, und die Haut ist hier vom Drachenblut unberiihrt. Dasselbe
Motiv, mit verschiedenen Varianten, ist in der deutschen Volksdichtung und
Volkssage bekannt. Aus der deutschen Sagenwelt entlehnt finden wir es auch
in der altnorwegischen Pidriks saga af Bern. Hingegen ist es nicht in der Edda-
Dichtung iiber Sigurdr Fafnisbani belegt, auch nicht, wie es scheint, in den
fardischen Sigurd-Balladen?.

In der islindischen Fornaldarsaga kommt das Motiv vereinzelt vor, ist
hier aber letzten Endes wahrscheinlich aus der Pidriks saga entlehnt®,

Ferner kennen wir dieses Motiv aus der irischen Volkssage; so ist z.B.
Diarmuid bis auf die Ferse unverwundbar’.

3. Es erhebt sich hier die Frage, in welcher Beziehung die Ferse des
Achilleus und der Riicken des Sigfrid (und die anderen verwandten Fille)
zueinander stehen. Begegnet uns hier nur ein Wandermotiv, das verschiedenen
Helden beigelegt worden ist, allem Anschein nach zufillig? Eine direkte
Verbindung zwischen der griechischen und der germanischen (und keltischen)
Sage, mit Entlehnung in diese oder jene Richtung, kommt wohl aus
historischen Griinden kaum in Frage. Die Vermutung einer indoeuropeischen
Sage oder Mythe wire natiirlich nicht ganz auszuschliessen, wiirde aber ein
wenig in der Luft schweben'. Dagegen wire es vielleicht der Miihe wert, ein
Zwischenglied zu suchen, einen Sagenkreis oder eine Mythologie, der das

217



griechische und das keltische Motiv entlehnt wire. In der nachfolgenden
Darstellung wird ein solches Zwischenglied vorgeschlagen werden.

4. Die eurasiatischen Steppenlidnder nérdlich und dstlich vom Schwarzen
Meer, von Bessarabien im Westen bis zu Turkestan im Osten, waren
bekanntlich im Altertum grossenteils von iranischen Vélkern bewohnt, die in
den romischen und griechischen Quellen unter verschiedenen Namen, wie
Skythen, Sauromaten, Sarmaten, Alanen u.s.w., auftreten, von den Persern aber
gewdhnlich als Saken bezeichnet werden. Die Rolle dieser Steppenvolker als
Vermittler kultureller Einfliisse zwischen den zentralasiatischen Lindern und
den Mittelmeergebieten und West-Europa ist in den letzten Jahrzehnten immer
mehr hervorgehoben worden''.

In den Tilern des Zentral-Kaukasus leben noch heute die letzten
Abkdmmlinge dieser einst so michtigen iranischen Volkerschaften, oder
genauer der Alanen, die Ossen oder Osseten, wie sie mit einer georgisch-
russischen Bezeichnung gewohnlich benannt werden. «Religids heute
zwischen Christentum und Islam geteilt, bewahren sie im Grunde eine
durchaus heidnische Volksreligion mit einem Reichtum von Uberlieferungen.
Nicht wenige Bereiche dieser Uberlieferung und dieser Religion liessen sich
bis ins einzelne mit den Berichten vergleichen, die uns von Herodot und
anderen antiken Autoren iiber die Skythen, Sarmaten und Alanen erhalten
sind...»"%.

Von einer iranischen Literatur aus Siid-Russland haben wir jetzt keine
Spur”. Abgesehen von einer kurzen, mit griechischen Buchstaben
geschriebenen Inschrift aus dem 10. Jh.,'* von ein paar Verschen im Epilog zur
Theogonie des byzantinischen Verfassers Joannes Tzetzes (12. Jh.)" und von
einem kurzen Worterverzeichnis aus Ungarn (15. Jh.), wo alanische Stimme
nach dem Mongolensturme angesiedelt waren,'® gibt es alanischossetische
Sprachdenkmiler erst vom Anfange des 19. Jh.

Wegen dieses Mangels an schriftlichen Urkunden muss unser Begriff
von dem Glauben, der Dichtung und den Sagen der skythischen
Volkerschaften immer etwas fragmentarisch bleiben. Die Auskiinfte, die wir in
den Literaturen der Nachbarvolker, also der Griechen, der Georgier, der
Armenier, der Russen u.s.w., finden, leisten jedoch, im Zusammenhange mit
den Traditionen anderer Steppenvilker und der verwandten iranischen
Nationen, eine wertvolle Hilfe. Auch kémmt noch die reiche Ossetische
Folklore hinzu, die in den letzten 100 Jahren von vielen Forschern der
Wissenschaft zugéinglich gemacht worden ist.

Der bedeutendste der ossetischen Sagenkreise ist der grosse Zyklus
epischer Traditionen, die sich auf das Geschlecht der Narten beziehen. Diese
Sagen sind unter den Volkerschaften des nérdlichen Kaukasus weitverbreitet;
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es unterliegt aber keinem Zweifel, dass sie vorziiglich iranischen Ursprungs
sind und tief im skythischen Altertum wurzeln'’.

Die Nart'® oder die Narten, wie sie im folgenden genannt werden, sind
ein fabelhaftes Heldenvolk, das man sich als im Steppenlande nordlich von den
kaukasischen Gebirgen ansiissig vorstellt. Sie werden zugleich als
iibernatiirliche Geschopfe und als irdische Menschen dargestellt. Thre
gesellschaftlichen Verhiltnisse sind menschlich, sie sind aber grosser, stirker
und michtiger als die Alltagsmenschen. Die Sagen sind zum Teil religiésen —
cinige der Helden sind offensichtlich Gegenstinde eines Kultus gewesen —,
zum Teil folkloristischen Inhalts. Es wiirde jedoch zu weit fiihren, hier eine
genaue Darstellung des ganzen Sagenkreises zu geben, und wir werden uns
damit begniigen, auf die oben angezeichnete Literatur generell zu verweisen.

Unter den nartischen Helden ist Soslan einer der bedeutendsten und
grossten — vielleicht der bedeutendste und der grﬁsstclg. Er ist par excellence -
der sympatische Held des Sagenkreises, auch derjenige, der dem grausamsten
Tode erliegt. Bis zum heutigen Tage hat man das Grab des Soslan an mehreren
Orten gekannt, wo auch Opfer dem Helden dargebracht worden sind. Er hat
unzweifelhaft Bezichungen zu einem Sonnenkultus gehabt, er ist z.B. mit der
Tochter des Sonnengottes verheiratet. Es ist versuchend, eine Verwandtschaft
mit dem Mithra oder dem Kreise des Mithra und so eine Fortdauer des Mithra-
Kultus hier zu vermuten?. Soslan wird aus einem Gesteine geboren, auf den
ein Hirt seinen Samen fallen gelassen hat; Mithra wird als metboyevic
bezeichnet und aus einem Steine geboren, den Diorphos mit seinem Samen
befruchtet hat. (Einzelheiten bei Dumézil, Loki, S.184ff., und Légendes...,
S.192ff.)

Der Antagonist des Soslan, der auch zum Schluss seinen Tod verursacht,
ist Syrdon, der negative Held und der Kobold der Narten. Die Sagen, die iiber
seine Schurkereien, aber auch iiber seine List und Verschmitztheit, berichtet
werden, haben mit der nordischen Loki-Uberlieferung so viele Ahnlichkeiten,
dass man es eigentlich nicht wagt, hier nur einen Zufall zu sehen. Die
Ahnlichkeiten werden noch besser sichtbar, wenn man die Umsténde am Tode
des Soslan betrachtet, wo die Ubereinstimmungen zwischen Soslan/Syrdon auf
dieser, Balder/Loki auf jener Seite auffallend sind®’.

Die Ereignisse, die den Tod des Soslan zur Folge haben, sollen hier in
kurzer Skizze dargelegt werden. Wir werden der Tradition folgen, die der
grossen Sammlung der nartischen Sagen zugrunde liegt (Narty kadjytd,
Dziujyqiu (= Orjonikidze) 1949, S. 136-150: Soslany milit «Der Tod des
Soslan»; vgl. auch S. 63-66); um der Kiirze willen sollen die vielen Varianten
nicht beriicksichtigt werden, da sie an der Hauptsache, der Todesart des

Helden, nichts dndern wiirden>”.
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Nach seiner Petrogenese ist Soslan von der Satana, der Heldin sowie dem
klugen guten Geiste der Narten, erzogen worden. Von ihr fordert er, dass
Kurdalégon, der himmlische Schmied, ihn in Wolfsmilch eintauche, um ihn
unverwundbar zu machen. Der Schmied fingt an, ein Becken zu machen, wo er
Soslan baden soll. Syrdon verhshnt den Schmied und ruft, dass er das Becken
um 4 Finger zu lang ausschneide. Kurdaligon verkiirzt das Becken. Darauf
verlangt er, dass Satana ihm 100 Sicke Kohle und 100 Sicke Wolfsmilch
verschaffe. Die erste Forderung erfiillt sie leicht, aber erst nach verschiedenen
Widerwirtigkeiten bekommt sie die Milch. Soslan wird dann von den Kohlen
gedeckt, wihrend Kurdaligon den Wind aus 100 Blasebdlgen um das Kind
wehen ldsst. Er fihrt damit fort, bis der Knabe zu lachen anfingt. Soslan, rot
von der Hitze, wird jetzt ins Becken gelegt und in der Wolfsmilch gebadet. Da
aber das Becken um 4 Finger zu kurz ist, kann er seine Beine nicht
ausstrecken, was dazu fiihrt, dass ihm die Knie verwundbar bleiben.

In einigen Varianten entziehen sich die Hiiften der Unverwundbarkeit;
auch die Umstiéinde an der Hirtung variieren zum Teil.

Soslan reitet mit seinen 12 Genossen auf die Jagd. Er begegnet einer
Dambhirschkuh; wenn er sie erschlossen will, verwandelt sie sich in ein schones
Médchen. Es verlangt, dass er sich mit ihm verheirate. Wenn er diesen
Vorschlag ablehnt, beklagt es sich beim Vater, dem Balsig™. Er ruft seinen
Diener, das Rad des Balsig (auch das Rad des Oinon genannt— Oinon =
Johannes), und befiehlt ihm, Soslan zu téten. Das Rad stiirzt sich auf Soslan,
aber umsonst. Schliesslich besiegt Soslan das Rad und zerquetscht ihm 2
Speichen. Das Rad erbittet seine Gnade, schwort ihm Treue und verspricht,
dass es sich hiernach das Rad des Soslan nennen werde. Soslan entlisst darauf
das Rad.

Spiter begegnet es dem Syrdon, der es iiberredet, das Versprechen zu
brechen. Er sagt ihm, dass wenn es nur die Knie des Soslan angreife, so werde
es ihm gelingen, ihn zu téten. Er fordert es auf, sich auf Soslan in seinem Zelte
wihrend der Mittagsruhe zu stiirzen. Im Zelte schlafen aber die 12 Genossen
des Soslan; diese totet das Rad. Soslan verfolgt das Rad und bittet
verschiedene-Gegenstinde  der Natur, es aufzuhalten, wird aber
zuriickgewiesen, bis er zu einem Nussbaum und einem Hopfen kommt, die ihm
seine Wiinsche erfiillen. Das Rad bietet sich wieder Soslan als Diener an;
ferner verspricht es, 12 von seinen eigenen Verwandten als Rache zu toten. Es
wird darauf entlassen.

Syrdon taucht wieder auf, zuerst als Greis, dann als eine alte Frau, schliesslich
als ein junger Mann. Er erzihlt dem Rad, dass es damit herauskommen konne, 12
Verwandten die Nigel zu verschneiden. Das Rad lisst sich iiberreden. Seine
Speichen werden vom Kurdaliigon, dem Schmied, ausgebessert, und eines Tages,
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wenn Soslan auf die Jagd geritten ist, geht es auf ihn los und stiirzt sich auf die Knie,
wodurch es ihn todlich verwundet. Darauf kehrt es zum Himmel zuriick. Soslan
fordert die Vogel auf, die Narten davon zu benachrichtigen, dass er kurz vor dem
Tode sei. Sie lehnen es alle ab, nur die Schwalbe nicht. Die Narten erscheinen und
tragen Soslan zum Nartendorfe.

Auf das Geheiss des Soslan werden an seinem Grabhiigel 3 Locher
gemacht: Das erste geht nach Osten, das zweite nach Siiden, das dritte nach
Westen. Spiter, wenn Syrdon iiber den Hiigel reitet og Soslan verhthnt,
schiesst ihm dieser einen Pfeil durch den Kopf und tétet ihn. Der Kampf mit
dem Rad wird vom Vetter des Soslan wieder aufgenommen; nach einem
schwierigen Verwandlungswettkampf fingt er es und bricht es liber dem Grab
entzwei. Die zwei Teile werden iiber dem Soslan auf dem Grabhiigel, der erste
am fuss, der zweite am Kopf, errichtet.

Die Erklirung des Rades des Balsidg sucht Dumézil im gallischromischen
«Gotte mit dem Rad», einer Gottheit, die mit einem Rad am Arm oder auf der
Schulter dargestellt wird, und in den européischen Riten der Sonnenwende, wo
auch ein Rad vorkommt: Am Johannistag wird auf einem Hiigel ein Rad
aufgestellt, mit Stroh bekrinzt und angeziindet, wonach man es vom Hiigel
hinab rollen ldsst; gelingt es, das Rad in den Fluss zu werfen, sieht man darin
ein gutes Vorzeichen fiir die Ernte™.

Das Rad des Balsig soll danach einen Sonnenkultus und einen Ritus, der
an der Sonnenwende vorgenommen wurde, reflektieren. In einigen
Sagenvarianten rollt in der Tat das Rad nach Westen hinab; ein Soslan-Fest
scheint in alter Zeit friilh am Sommer stattgefunden zu haben, moglicherweise
an der Sonnenwende; die Auskiinfte hieriiber sind jedoch etwas dunkel. Aber
auf jeden Fall sind die Beziehungen des Soslan zu einem Sonnenkultus ganz
klar, wie schon frither bemerkt.

5. Was hat denn aber dies alles mit dem Achilleus zu schaffen?

Trotz aller Verschiedenheiten, die zwischen den Achilleus-Sagen des
griechischen Altertums und den alanisch-ossetischcn Soslan-Traditionen bestehen,
so ergeben sich hier jedoch gewisse bemerkenswerte typologische dhnlichkeiten: (1)
Soslan wird mittels Kohlen und Wolfsmilch gehirtet; Achilleus wird entweder im
Feuer oder in der Styx oder mittels Ambrosia gehirtet. (2) Die Hértung wird in dem
einen Falle von der Pflegemutter, im anderen von der Mutter unternommen. (3) Die
beiden Helden werden durch diese Behandlung unverwundbar, bis auf einen
Korperteil, gemacht. (4) Die Unverwundbarkeit hat bei beiden Helden — so zu sagen
— nur eine tragische Funktion, nimlich dass dieselben durch den schwachen
Korperteil besiegt werden.

Natiirlich ist es moglich, dass uns hier nur ein halb mythologisches, halb
episch-tragisches Motiv begegnet, ein Wandermotiv, dessen Wege
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unergriindlich bleiben. Wenn man aber die Frage stellt, warum unser Motiv
von allen griechischen Sagenhelden gerade dem Achilleus beigelegt worden
ist, so ergibt sich jedoch ein moglicher Zusammenhang zwischen den beiden
Helden, vielleicht auch zwischen ihnen und dem Sigfrid. (Allerdings liegt im
Falle des Sigfrid eine beachtenswerte Abweichung von der Sagentypologie
vor, die oben skizziert wurde.)

Seit alters ist Achilleus in den nordlichen Pontusgebieten als ITovzdfyng
gefeiert worden, und er hat hier einen weitverbreiteten Kultus gefunden.
Besonders ist die Insel Leuke in der Donau-Miindung fiir ihre Verehrung des
Helden beriihmt. Hier findet man nach der Aussage des Plinius d. 4. (NH 4.83)
sein Grab, auch gab es hier einen Achilleus-Tempel oder ein Achilleus-
Heiligtum, wo seine Statue aufgestellt war™. Hierher soll ihn seine Mutter nach
dem Tode gebracht haben, hier setzt er sein heroisches Leben fort, mit
Wettkiimpfen am Tage, mit Spiel und Trinkgelagen des Nachts, bisweilen von
seiner Frau, teils Helena, teils Iphigeneia, teils Medea, begleitet. Von hohem
Alter ist jedoch kaum diese Tradition. Nach der dltesten Uberlieferung wohnt
Achilleus nach dem Tode entweder in der Unterwelt (Od. 11, 467ff.) oder auf
den Inseln der Seligen (Hes. Op. & dies 159). Dagegen kennt Pindar (Nem.
4.49) eine Tradition, dass Achilleus auf einer schénen Insel im Schwarzen
Meere wohne, einer Insel, die man gewohnlich mit Leuke zu identifizieren
scheint. Aber auch an vielen anderen Orten nérdlich vom Schwarzen Meere
gibt es bedeutende Achilleus-Heiligtiimer, so z.B. in Olbia, einer milesischen
Kolonie an der Borysthenes-Miindung (um 650 v. Chr. Geb. gegriindet); hier
hatte Achilleus einen Tempel und eine eigene Priesterschaft, auch Wettkzampfe,
besonders Wettldufe, haben hier ihm zu Ehren stattgefunden. In der
Borysthenes-Miindung gab es auch, auf einer Insel, die ofters mit Leuke
verwechselt wird, ein Heiligtum des Achilleus. An der Kiiste entlang finden
wir iiberall achilleische Kultstiitten, auch der Name des Helden ist in der
griechischen Toponymie dieser Gebiete gut belegtza.

Den nordpontischen Achilleus-Kultus kann man sich am leichtesten
erkldren, wenn man annimmt, dass Achilleus von den griechischen Ansiedlern
dieser Gebiete mit einer skythischen Gottheit oder einem skythischen Heros
identifiziert worden sei. Warum wir gerade den Achilleus in dieser Rolle
finden, ist eine Frage, die hier nicht beantwortet werden kann. Sein Kultus ist
wahrscheinlich nach Olbia und den anderen jonischen Kolonien von
milesischen Immigranten verpflanzt worden, er ist ja schon im voraus in Milet
ein besonders gefeierter Heros gewesen. Ob es an dem Achilleus im
anatolischen Kultus oder in der Mythe Ziige oder Eigentiimlichkeiten gegeben
hat, die eine Identifikation mit einem lokalen Gotte oder Heros natiirlich
machten, soll hier nicht erortert werden. Wenn unser fritheres Rdsonnement
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stichhaltig ist, so méchte man vermuten, dass es von alters her eine Tradition
existiert habe, der gemiss Thetis ihre Kinder iiber Feuer gehalten hat (es ist
eine weitverbreitete Sitte, dass neugeborene Kinder so behandelt werden), um
ihre Unsterblichkeit zu erproben; spiter hitte man diese Tradition mit einem
skythischen Motiv verbunden, wo der Held im Feuer gehdrtet und so
unverwundbar gemacht wurde.

Sowohl in der germanischen wie in der griechischen Sage ist das Motiv
der unvollkommenen Unverwundbarkeit nur von peripherischer Bedeutung,
jedenfalls wenn man die Sagenwelt als Ganzes betrachtet. In der spiteren
griechischen Uberlieferung, die uns bekannt ist, nimmt Achilleus, im
Verhiltnis zur Gesamtheit der Mythologie, keine zentrale Position ein; er ist
nur einer der vielen Helden, seine Ferse nur eins unter vielen tragisch-epischen
Motiven. Dasselbe gilt auch Sigfrid, seine Schwiche ist keine fundamentale
Erscheinung der germanischen Sagenwelt, in der nordischen Uberlieferung
ausserdem unbekannt.

Ganz anders beschaffen ist die ossetische Sage: Soslan wird hier auf
ungefihr dieselbe Weise wie Achilleus gehirtet; diese Hirtung antizipiert aber
eine Sage oder Mythe, die eine zentrale Rolle im nartischen Sagenkreis spielt.
Der Tod des Soslan ist das grosste Unheil, das die Gesellschaft der Narten
betrifft, er entspricht ungefihr dem Tode des Balder in der nordischen
Mythologie. Die verwundbaren Knie (Hiiften) des Helden haben hier dieselbe
Funktion wie die Mistel in der Balder-Mythe. Allebeide, die Mistel und die
Knie, werden vom Schurken der Sage auf dieselbe Weise ausgeniitzt.
Angesichts dieser Tatsachen ist es unglaublich, dass die Skythen das Motiv
von den Griechen oder den Germanen entlehnt haben; dann muss ja ihre ganze
Mythologie umgestaltet worden sein.

Auch andere Tatsachen machen eine Entlehnung aus der griechischen
oder germanischen Sagenwelt unwahrscheinlich: Das Motiv wurzelt
unzweifelhaft in iranischer Sagenwelt von uralters her. Es erscheint z.B. in der,
jetzt verlorenen, sassanidischen Hofchronik Xwaday-namag (der Inhalt ist
durch arabische Wiedergabe bekannt). Auf den Rat des Vogels Semurw hin
verletzt Rustam seinem Feinde dem Spandyad das Auge, den einzigen
verwundbaren Teil seines Korpers, mittels eines Pfeils, dervon demselben
Baum stammt, an dem das Leben des Spandyad sich kniipft’. Mag man
vermuten, dass das Vorhandensein des Motivs in der Rustam-Sage, die
urspriinglich einem sakischen Volke entstammt, keine Zufzlligkeit sei?

Wenn es iiberhaupt zulissig ist, direkte Beziehungen zwischen den
germanischen (und keltischen), den griechischen und iranischen Motiven zu
vermuten, so bleibt die wahrscheinlichste Erklirung dieser Beziehungen die
Annahme einer skythischen Quelle, von der die anderen Motive herriihren. Die
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Nachbarschaft der Goten und der Alanen und der rege Verkehr dieser Nationen
in der Volkerwanderungszeit machen die Annahme alanischer Beeinflussung
der germanischen Heldensage alles andere als unglaubhaft. Aber auch in
vorgotischer Zeit lassen sich Verbindungen der Trinier Siid-Russlands mit den
germanischen Volkerschaften vermuten®, Durch die Germanen konnte das
Motiv der keltischen Sagenwelt leicht vermittelt werden®.

Die Verehrung des Achilleus in den pontischen Lindern lisst sich kaum
zu dlterer Zeit datieren als zu der Mitte des 7. vorchristlichen Jahrhunderts.
Olbia ist ca. 650 gegriindet worden, und sehr viel iltere griechische Siedlungen
gab es hier sicherlich nicht. In der nachfolgenden Zeit aber wird eine jonische
Kolonie iiber die andere an der ganzen noérdlichen Schwarzmeerkiiste entlang
gegriindet. Um die Jahrhundertwende 600 herum muss es in Skythien eine
griechisch-sprechende Bevolkerung gegeben haben, die im Lande 2-3
Menschenalter sesshaftig gewesen ist. Die ganze soziale und wirtschaftliche
Entwicklung der Kolonien musste notwendig nahe Beziehungen zwischen den
Ansiedlern und der einheimischen Bevélkerung zur Folge haben. Man muss
u.a. einen weitverbreiteten griechisch-iranischen Bilinguismus, am wenigsten
in den Stddten und ihrer Umgebung, annehmen®. Diese griechisch-iranische
Symbiose spiegelt sich mit besonderer Klarheit in der skythischen Kunst wider.
Die Einfliisse sind beiderseitig gewesen, und die Kolonisten sind standigen
Einwirkungen ihrer skythischen Nachbarn ausgesetzt worden, haben ihre
Kultur zu ihrer eigenen allmihlich gemacht, ihre Sitten, ihre Religion und
volkstiimliche Traditionen erlernt. Wenn unsere Argumentation annehmbar ist,
so ist das Motiv der achilleischen Ferse ein Beispiel einer solchen religidsen
oder folkloristischen Beeinflussung: Achilleus ist mit einem Vorliufer des
heutigen Soslan, wahrscheinlich einem Gotte oder Heros, der zum Mithra-
Kreise gehort hat, identifiziert worden.

Wir verleugnen nicht die Schwiichen unseres Riisonnements. Erstens ist
es gefihrlich, e silentio zu schliessen, dass das Motiv der achilleischen Ferse in
homerischer Zeit unbekannt gewesen sei. Wenn es sich ergeben wird, dass
unser Motiv in der Tat so friih existiert hat, bleibt eine Entlehnung aus der
skythischen Sagenwelt unwahrscheinlich. Zweitens sind die Forderungen der
Folkloristen, dass man, um Verbindungen zweier Heldengestalten vermuten zu
konnen, zwei verschiedene, von einander unabhingige, Motive finde, nicht
erfiillt worden. Eine detaillierte Untersuchung sowohl der posthomerischen
Achilleus-Sage wie derjenigen anderer Sagenhelden, die Beziehungen mit den
skythischen Gebieten haben, mochte vielleicht Licht in diese Fragen bringen.
Wir denken hier vor allem an Iphigeneia, die allem Anschein nach mit einer
einheimischen skythischen Géttin identifiziert worden ist*!. Und Iphigeneia ist
in der Sage, am wenigsten zuweilen, mit dem Achilleus verheiratet.
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Opunpuk TOPIAPCOH
AXHJLIECOBA MATA - CKH®CKAW MOTHUB?
PE3IOME

Kynauue Axwuineca 8 Crukce U ero npHobperenHas 6raronaps 3TOMY Heys3BHMOCTb —
KpOME OIHOH 9acTH TeNla — CTAIM M3BECTHBI B JIHTepaType, OyayuH BMepBIe YNOMAHYTHIMH
PHMCKHM 103TOM CTaTHyCcOM.

B nosaseil JMTeparype Mbl HaXOJIMM MOTHB HE MOJIHOCTEK) HEYS3BHMOro AXHiUeca
HEOAHOKpaTHO. MOTHBBI, COOTBETCTBYIOUIHE MNATE AXHreca, NOMHMO TPEYeCKOTo muda,
MOHO 0OHAPYKHTh B HDaHCKO#, FEpMaHCKO# 1 KEIbTCKO# HaponHoii moa3un, fance B CHon-
pu, B Unauu, a Takke B APYTHX MECTAX, HO OHM, IO-BUIMMOMY, OLITH HE OYEHb PacmpocTpa-
HEHBI.

CeBepOrNOHTHHCKHI KYNBT AXHIUTA 6bl1 HACHTH(QUIMPOBAH IPEYECKHMH NOCENEHIAMH
a1oit 061acTi co ckudekuMm 60XKecTBOM HIH ¢ oaHHM M3 ckupekux repoes. C cepeunsl VII
B. JI0 H.3. BAOJIb BCEro cesepHoro mobepekps UepHoro Mops crand MOABNATHCA IpevecKHe
nocenenust, H B CkH(HIO YCTPEMHIOCH HACENEHHE, FOBOPAILEE HAa IpedeckoM f3bike. Bce
COLMATEHOE M X034HCTBEHHOE Pa3BHTHE KOJOHHI HeM36€XHO MOBIEKIO 32 COO0H CBSI3H MEX-
JIy TPEYeCKHMH TIOCECHI[AMH 1 MECTHBIM HaceJeHHEeM. MoKHO IIPEANONI0KAT, YTO Pacnpo-
CTpaHsAJIOCh IPEKO-HPAHCKOE JBYSA3bIUKE, MO KpaiiHeil Mepe B ropojax u npuropopax. Ilpowc-
XOAH/ MPOLECC B3aUMONIPOHHKHOBEHHSA, H KOIOHHCTHI MOABEPraliCh BIHAHHIO CO CTOPOHE
ckuteckux coceneii: H3yqanu ux oObl4aH, PENUIHI0O H HAPOIHBIC TPAIHLHH.

Ecnu Halma apryMeHTanus npHemMiaeMa, T0 MOTHB aXHILTECOBOH MATH — IMPHMEpP TaKOro
PETHrHO3HOTO H (ONLKIOPHOro BIASHMS: AXHIUIA ClefyeT MACHTHOWUMpPOBaTh ¢ 06pazoM
CocsiaHa — B BBICILCH CTEIIEHH CHMIMATHYHOTO H KpynHoro repoa HapTosckoro amoca 0CeTHH.

NOTES:

' W. H. ROSCHER: Ausfiihrliches Lexikon der griechischen und romischen Mythologie,
B. I, T. 1 (1884-1890), Sp. 11ff., und B.4 (1909-1915), Sp.I1576ff. — Statius: Achilleid, ed. by
0. A. W. DILKE, 1954, S. 94. — Eustathius Schol. Od. 1696 kennt eine Variante, wonach
Achilleus in den Leib geschossen wurde (vgl. Roscher, o.c., I.1, Sp. 48.).

2 Statius, Achilleid, ed. by O. A. W. DILKE, $.94 und die dort erwiihnte Literatur. — S.
auch L. PRELLER — C. ROBERT: Griechische Mythologie, B.II, Buch III (1921), S. 1187.

’ Zu demselben Schluss ist auch O. Berthold gelangt in seinem Buche: Die
Unverwundbarkeit in Sage und Aberglauben der Griechen, Giessen 1911, Kap. VL.
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*Vgl. Roscher, o.c. I, 1, Sp. 24.

> S. hier auch O. BERTHOLD, o.c., S. 2-5.

S Vgl. Stith THOMPSON: Motif-Index of Folkliterature, Z311I (vol. 5, S. 565-566). Der
Katalog Stith Thompsons ist allerdings nicht erschépfend.

?Vgl. C. W. von SYDOW: Sigurds strid med Favne, Lund 1918.

¥ Vgl. I. M. BOBERG: Motif-Index of Early Icelandic Literature, Copenh. 1966, Z311
(S. 267).

? Vgl. T. P. Cross: Motif-Index of Early Irish Literature, Bloomington 1952, Z3I1 (S.
535-536).

' So jedoch E. A. MEYER: Indogermanische Mythen II (Achilleis), Berl. 1887,
S. 569ff.

"' Vgl. z. B. M. ROSTOVTZEFF: Iranians and Greeks in South Russia, Oxf. 1922, —
T. Talbot RICE: The Scythians, Lond. 1961 (3rd cd.), — T. SULIMIRSKI: The Sarmatians, Lond.
1970.

'* G. DUMEZIL: Loki (deutsche Ausgabe), Darmstadt 1959, S. 126.

'3 Das bedeutet natiirlich nicht, dass es niemals eine solche Literatur gegeben hat; wenn
man bedenkt, wie unsere Kenntnis des Gotischen an einem Faden hiingt, so wire eine
Bibeliibersetzung ins Alanische, eine Nachbarsprache des Gotischen, kein unméglicher
Gedanke.

"“Vgl. V. I. ABAEV: Osetinskij jazyk i fol ‘klor, I, Moskva 1949, S. 260ff.

* Vgl. J. MORAVCSIK in Byz.-neugr. Jb. 7 (1929), S. 353ff. — D. Gerhardt in ZDMG 93
(1939), S. 33 ff. -V. 1. ABAEV: o.c., S. 254 ff. — H. HUNGER in BZ 48 (1955), S. 302 ff.

'® Vgl. J. NEMETH: Eine Worterliste der Jassen, der ungarlindischen Alanen
(Abh.d.dt.Akad.d.Wiss. 1958, 4), Berl. 1959,

'7S. besonders G. DUMEZIL: Légendes sur les Nartes, Paris 1930. — Idem: Loki, Paris
1948 (dt. Ausg. Darmst, 1959; hier iiberall nach der dt. Ausg. zitiert). — Idem: Le Livre des
héros, Paris 1965 (Auswahl der Sagen in franz. Ubersetzung).—Idem: Mythe et épopée, Paris
1968, S. 441-575.

'* Uber den Namen s. H. W. BAILEY in JRAS 1953, S. 103-116.

' Vom Namen des Helden gibt es in den verschiedenen Uberlieferungen nicht wenige
Varianten. Hier soll Soslan, die ubliche, vielleicht auch die ilteste, ossetische Namenvariante
gebraucht werden.

* So auch G. WIDENGREN: Die Religionen Irans, Stuttg. 1951, S.171: — vgl. G.
DUMEZIL: Loki, S.I84ff., und Légendes..., S.190 ff. DUMEZIL ist jedoch hier etwas skeptisch.

?! Uber diese Frage s. besonders G. DUMEZIL: Loki, S.200ff.

# Varianten bei G. DUMEZIL: Légendes..., S. 105-111, und Loki. S. 163-172.

® Balsdg ist nur in Verbindung mit dem Rade bekannt. Sein Name ist dem
benachbarten Inguschisch-Tschetschenischen entlehnt, eigentlich ,Sonnenmensch® (malx
»Sonne®, sag ,Mensch“; vgl. V. I. ABAEV: Istoriko-etimologiceskij slovar* osetinskogo jazyka
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I, Moskva 1958, 5.234); Varianten wie Malsdg, Marsug, Marsdg sind im Ossetischen auch
belegt.

# 8. G. DuMEzIL: Loki, S. 185 ff.; Légendes..., S. 196-198.

® Vgl. W. H. ROSCHER: Ausfiihrl. Lexikon d. griech. u. rom. Mythologie, B. T, I,
Sp.58ff.

%S, W. H. ROSCHER: o.c. I, 1, Sp. 56 ff.

* Nach A. CHRISTENSEN: Heltedigtning og Fortzllingslitteratur hos Iranerne i Oldtiden,
Kgbenh. 1935, S. 31 ff., zitiert. Auch in anderen Pehlewi-Romanen scheint man ihnliche
Geschichten iiber die zwei Helden berichtet zu haben. In der Schahname aber ist das Motiv
unbekannt.

* Vgl. V. I. ABAEV: Skifo-evropejskie izoglossy, Moskva 1965. - H.-W. BAILEY &
Alan S. C. Ross: Path. in Transactions of the Philological Society, 1961, S.107-142.
(Lehnwort-beziehungen.)

¥ Erwihnt sei nur im Voriibergehen die Ansicht A. Heuslers, dass die germanische
Heldendichtung unter den Goten der Volkerwanderungszeit entstanden sei (s. z. B. Die
altgermanische Heldendichtung, Berl. 1923, S. 149 ff.).

%S, besonders L. ZGUSTA: Die Personennamen griechischer Stiddte der noérdlichen
Schwarzmeerkiiste, Praha 1955.

3 Vgl. Herod. 4, 103,
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