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Lectori benevolenti.

Amicis et collegis, qui Actis Instituti Atheniensis Regni Sue-
ciae praesunt, monentibus ut scripta mea minora collecta publici
furis facerem, tanta aestimatione mei sane valde gavisus sum.
Neque tamen fieri non potuit, quin scrupulus quidam iniceretur,
reputanti quanto simplicius negotium foret, si post mortem
auctoris illa ederentur, quippe cum ad verbum, apertis solum
mendis correctis, exprimi par esset. Qui vero sua ipse opera
iterum prelo mandare audeat, ab eo tue iure exspectes, ut illa
diligenter retractet, novissima quaeque scripta et inventa re-
spiciens. Quod si ego facere aggressus essem, vereor ne fu-
turum fuerit ut vitae spatium seni non sufficeret. Itaque
satis habui paucissima et quae iamdudum adnotassem addere,
more solito uncis inclusa. Menda tacitus correxi.

Multa sane opuscula per longum aevum conscripsi, neque
omnia denuo edere placuit. Exclusi fere:
quae in seriem aliquam inserta tamen separatim veneunt;
quae lingua suetica composita sunt (cum multa tum de vetustis

moribus popularium meorum);
quae in encyclopaediis, imprimis ea quam Pauly et Wissowa

instituerunt, disputavi;
quae  librorum alienorum existimator scripsi;
quae minoris miomenti esse iudicavi;
quae post annum 1939 publici iuris facta sunt.

Bibliographia selecta et index in fine voluminis alterius ad-
dentur.

Scribebam Lundae mense Maio A. D. MCMLI.
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Das Ei im Totenkult der Alten.

[580] Vor einigen Jahren habe ich an sehr entlegener Stelle nach-
gewicsen, dass das Ei im griechischen Totenkult vorkommt,
und dieses Ergebnis zur Deutung einer lidngst bekannten
Gruppe von Reliefs verwendet.! Da das Material sich mittler-
weile bedeutend vermehrt hat und das Entgegenkommen der
Museen in Berlin und Kopenhagen es mir méglich gemacht
hat, ein paar besonders wichtige, hierher gehérige Denkmiler
zu verdffentlichen 2, darf ich hier auf das Thema zuriick-
kommen, um die bisher zuriickgestellte Irklirung des Ge-
brauches zu fordern. [3]

A. Funde wirklicher Eier

Die Sitte, den Toten Eier in das Grab mitzugeben, reicht
vielleicht in die Vorzeit zuriick. In den Nekropolen auf Te-
los fand Bent in den Gribern Fischknochen, Ilier und Feigen;
leider ldsst die kurze I'undbeschreibung keinen sicheren

! Das Li im Totenkultus der Griechen in dem Helt: I'ran Filologiska
I'éreningen i Lund, Sprakliga Uppsatser II, Lund 1902. Daraus sind die
AbDb. 2 und 3 entlehnt. [Hier nicht abgedruckt]. Vgl. die Besprechungen
von Stengel, Berl. phil. Wschr. 1903, S. 119, und Steuding, Wschr. f.
klass. Philol. 1903, S. 260.

2 Fir die freundliche Lrlaubmis zur Versffentlichung spreche ich den
Leitern der beiden Museen meinen Dank aus; ebenso danke ich Herrn Dr.
Zahn in Berlin und Herrn Dr. Blinkenberg in Kopenhagen [iir nie ver-
sagende Unterstiitzung.

3 |E. Kiister, Die Schlange in der griech. Kunst und Religion, Religions-
geschichtliche Versuche und Vorarbeiten, XIII:2, 1913, S. 75 A. 2,
hat eine reiche Materialsammlung.]
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4 Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

Schluss auf das Alter der Griaber zu.* Ein I'und aus Eleusis
gehort der geometrischen Zeit an; hier sind ILierschalen ge-
funden in dem zweiten Grab iiber dem sog. Isisgrab. In dem
otevov  des marathonischen Grabhiigels, d. h. einem von zwei
niedrigen Reihen von aufrechtstehenden Ziegeln gebildeten
Raume, fanden sich Reste des den Tapferen gewidmeten [531]
Totenopfers: Knochen von Gefliigel und wiederum Fierscha-
len.6 Bei den Grabungen der deutschen Orientgesellschaft in
Abusir fand man im Sande neben einem Sarge Haselniisse,
Mandeln, Granatipfel, Datteln, Hiihnerecier, zwei Nipfe mit
Speiseresten und Tierknochen. Die Griber gehéren der zwei-
ten Hillte des 4. Jahrh. v. Chr. an.” Ungefdhr aus derselben
Zeit stammt ein vor zwei Jahren gemachter Grabfund aus
Aliveri auf Fubéa, den ich vergangenen Sommer in dem klei-
nen Museum von Chalkis gesehen habe. IEr besteht aus vier
kleinen Vasen aus der Verfallzeit des rfig. Stiles, darunter
sind zwei von sehr gedriickter Lekythosform nur mit Strei-
fen verziert, und zwei Aryballen, der eine mit einer Pal-
mette, der zweite, etwas griossere, mit einer sehr zerstérten
figtirlichen Darstellung, vermutlich ein Kind, welches den
Arm vorstreckt. Das Hauptstiick ist eine grosse bronzene
Hydria; den Ansatz des Vertikalhenkels ziert ein schéner
Frauenkopf: oben auf diesem Henkel lag ein noch heute im
Museum bewahrtes Hiihnerei. In einem Grabe bei Pantica-
pacum fanden sich zwei Eier in einem silbernen Gefiiss.8
Noch haufiger sind Eier in etrurischen Gribern; besonders
in Corneto sind Eierschalen in Menge gefunden?; in den
etruskischen und ilteren Gribern bei Bologna sind viele Scha-

4 Journ. of Iell. Studies VI (1885), 235; vgl. Blinkenberg, Aarboger
for nordisk @ldkyndighed 1896, S. 5, A. 3.

5 Skias, "E¢nu. ¢py 1898. [In Korinth sind Eierschalen in Gribern des
5. Jhdts gelunden, Arch. Anz., 1931, S. 247].

6 Athen. Mitteil. XVIII (1893), 53.

7 Arch. Anz. 1903, S. 80. [Ein Grab in Amathus auf Cypern cnthielt
eine Schale mit Fiern und die Reste einer Huhn, jetzt im British Museum,
Myres, Catalogue, S. 7.

8 Annal. dell’ Inst. 1840, S. 12, A. 18.

9 Dragendor{f bei Hiller v. Gaertringen, Thera II, 119; Raoul Rochette,
Mém. de P'Inst. de I'rance XIII (1838), 676.
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Das Ei im Totenkult der Alten 5

len und auch ganze Lier gefunden!?; sie kommen auch an
anderen Orten Italiens vor. Im Museum der [Familie Campa-
nara zu Toscanella erwidhnt Mrs. Hamilton-Gray ein ganzes
Kérbchen mit Liern, die alle in demselben Grabe aufgesam-
melt worden waren. In einem Grabe auf der Insel Ischia
fand sich eine Vase mit einer grésseren Anzahl Eier. Bei Un-
tersuchung des alten Begribnisplatzes hinter dem Bourboni-

(532] schen Museum in Neapel fand man ein Ei in einem Tuff-
grabe.!! J.eider fehlen bei diesen &ltesten Nachrichten die
genaueren ['undumstidnde, welche einen Schluss auf das Alter
der Griber zulassen kénnten. '

Eine Sonderstellung nehmen die Strausseneicr ein, deren
mehrere in Gribern gefunden sind, das ilteste Beispiel sogar
in dem ersten Schachtgrabe in Mykene.!? In der fomba dell’
Iside in Vulci waren sechs Strausseneier, wahrscheinlich auf
Fussgestellen wie Vasen aufgestellt; sie sind mit eingeritzten
oder gemalten Ornamenten und Darstellungen (Tierfriesen,
Krieger, Wagenzug) reich verziert!? und sind griechische,
nicht, wie gewdéhnlich behauptet wird, phénikische Arbeit.14
Noch ein Straussenei ist in einem Grabe bei Marzabotto ge-
funden.’® Im Altertume wie jetzt gehoérten die Straussencier
zu den exotischen Kuriositdten; so erwihnt sie Plinius N: H. X,
1, und vielleicht war es ein Straussenei, welches im Tempel
der Hilaeira und Phoibe in Sparta als das Ei der Leda gezeigt
wurde.'® Jedoch glaube ich nicht, dass jene Lier als reine
Kuriositidten zu betrachten sind; der Vergleich mit den ange-
fithrten Beispielen und mit den unten besprochenen bemalten
Nachbildungen von Eiern lehrt, dass sie wegen der Beziehung

10 Montelius, La civilisation primitive en Italie I, s. 470.

11 Vgl. Notizie degli scavi 1897, S. 262; Mrs. ITamilton Gray, Tour to
the sepulchres of Etruria in 1839, S. 315; die beiden letzten Il‘unde bei
Bachofen, Gribersymbolik der Alten (Basel 1859), S. 49.

12 Schliemann, Mykene S. 438.

13 Am besten abgebildet bei Perrot et Chipiez, Hist. de DIart dans
PAntiquité III, S. 856 (f.

14 S, Turtwingler in Roschers Lex. der Mythol. I, 1761.

15 Montelius a. a. O. S. 509.

16 Paus. III, 16, 1; so Lobeck, Aglaophamus S. 52 A.
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6 Archiv I. Religionswissenschaft, X1, 1908

des Eies auf den Totenkult in das Grab mitgegeben worden
sind.

B. Nachbildungen

Die Sitte, Nachbildungen von Eiern in das Grab zu legen,
zeigt, dass man an das Ei eine besondere Bedeutung kniipfte.
Die Grésse, die der eines gewdohnlichen Hiihnereies zu ent-
sprechen pflegt, beweist, dass man hierbei nicht an Nach-
ahmungen der bemalten oder eingeritzten Strausseneier zu [533]
denken hat. Es ist schon in Troja im Schutt der zweiten
Ansiedelung ein Ei aus Aragonit und in Tiryns eins aus Ala-
baster gefunden1?; sie stammen aber nicht aus Gridbern, und
es ist daher wenigstens als sehr unsicher zu bezeichnen, ob
sie fiir den Totenkult bestimmt waren. Sicheren Grabfunden
begegnen wir auf Thera, wo'in einem der archaischen Griber
drei Eier aus weichem Kalkstein gefunden sind.!® Das wich-
tigste Stiick ist ein im Berliner Antiquarium befindliches
schw.fig. ténernes Ei, dessen Beziehung auf den Totenkult
die aufgemalte Totenklage zeigt (Hohe 60 mm, Abb. 1).19
Auf einem Stuhle sitzt der Ilétenbldser, ihn umgeben fiinf
klagende Frauen. Der hellrote Ton hat einen diinnen gelb-
weissen Uberzug, auf den die I'iguren aufgesetzt sind. Das
Ei stammt aus Korinth, die I'undumstinde sind leider unbe-
kannt. Es ist kein Sprenggefiss (dpde&viov) wie IFurtwiingler
a. a. O. vorschliagt: das verbietet schon der Umstand, dass
es an beiden Enden eine Offnung hat; es wird sicher ein
Grabfund sein. Ein zweites Beispiel, auch in Berlin, zeigt,
dass unser Gefiss keine vereinzelte Erscheinung ist.20

17 Schliemann, Ilios S. 480 Nr. 556; Tiryns S. 197,

18 Dragendorfl a. a. O. II, s. 119.

19 Turtwingler, Beschreibung der Vasensammlung Nr. 2104.

20 Jahrb. d. kgl. preuss. Kunstsamml. 22 (1901) S. XLIII wird unter
den neuen Lrwerbungen des Antiquariums erwéhnt: »ein Li aus Ton von
der Grosse eines Hiihnereies; aul dem weissen Uberzug sind mit ver-
diinnter Farbe vier klagende Frauen gemalt, iiber denen ein Eidolon
schwebt». Nach der Mitteilung von Herrn Dr. Zahn ist das Li alt, aber
die Figuren gefiilscht. [Seit dieser Aulsatz geschrieben wurde, sind noch
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Das Ei im Totenkult der Alten 7

Abb. 1 a. Abb. 1 b.

Andere Nachbildungen von Eiern stammen aus Italien. In
einem 1896 entdeckten Grabe in Palestrina fand man in einem
Peperinsarkophag neben Goldschmuck und einer Vase in der
Form eines Irauenhauptes zwei tonerne Lier. Beide sind mit
weissem Stuck bedeckt und an beiden Enden mit roten und

[584] schwarzen Streifen verziert. In der Mittelzone ist auf dem

einige Beispiele hinzugekommen. Ein schénes Tonei aus Korinth ist ab-
gebildet bei S. Eitrem, Ilermes und die Toten, Christiania Videnskabs-Sel-
skabs TForhandlinger, 1905:2, S. 70. Lin anderes, nur mit {liichtigen
Ornamenten bemaltes findet sich im Metropolitan Museum in New York.
Geschenk, erwidhnt in dem Bulletin, 1924, S. 294 (Abb. 2). Das wich-
tigste Beispiel ist ein schones rotfig. Ei aus der Zeit um 400, das in
einem Grab in Attika gefunden und von H. Metzger veroffentlicht wurde,
Oon a [igures rouges de la collection H. Stathatos, Monuments Piot, XL,
1944, S. 69 I1.; Metzger deutet die Darstellung aul den Zwist der Aphro-
dite mit Kore.]
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8 Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

einen auf jeder Seite ein Vogel zwischen
Striuchern und Pflanzen gemahl, wih-
rend das andere ein Netz schwarzer Li-
nien mit roten Rhomben in der Mittel-
zone zeigt. Héhe 107 bzw. 120 mm.2t Aus
der alten Etruskerstadt bei Marzabotto
stammt ein drittes Exemplar, welches nur
mit Streifen und lidnglichen Klecksen be-
malt ist2?; die niheren Fundumstinde
sind leider unbekannt. In den Gridbern zu
[Abb.2ToneiinMetro-  V/ylej sind Nachahmungen von Straussen-

RSt Nimagon, | eiern, aber auch von Eiern kleinerer
Végel gefunden.?? Bachofen a. a. O. S. 50 erwiihnt, dass eines
durch Schenkung in das Strassburger Museum gelangt ist.

Die Funde aus Siidrussland sind dem klassischen Kultur-
kreise nicht zuzurechnen. In einem Grabhiigel des 1.—2. Jahr-
hunderts n. Chr. am mittleren Laufe des Kubanflusses ist ein
tonernes Ei mit einer Klapper gefunden?*; ein ibnliches
stammt aus einem altslawischen Grabe der ersten nachchrist- [535]
lichen Jahrhunderte bei Kieff.2> Im Gegensatze zu den Bei-
spielen aus den klassischen Lindern haben diese Lier eine
Klapper und sind daher zu vergleichen mit den ganz #hn-
lichen »Eiersteinen», die in germanischen Gribern gefunden
sind. Die Sitte ist aber vollig entsprechend, denn in der ger-
manischen Gribern finden sich oft Eierschalen.26 Nur ist die
Klapper nicht aufgeklirt; ein Ei mit einer Klapper kann sehr
wohl eine Spielsache gewesen sein.

21 Notizie degli scavi 1897, S. 261 [. Fig. 3 u. 4. Die Lier gelangten in
die Sammlung Sarti; s. den Versteigerungskatalog (1906), S. 64, Nr. 376
u. 377, Ti. XXIII. Der dort vermutete dgyptische Ursprung ist natiirlich
falsch.

22 Montelius a. a. O. I, Tf. 109, Fig. 20.

23 Micali, Monum. inediti S. 57; Dennis, Stddte und Begribnisplitze
Ftruriens I, 284, A. 4.

24 Arch. Anz. 1904, S. 102.

25 Collection B. Khanenko, Antiquités de la région du Dniepre, époque
slave (Kieff 1902), Tf. XXXV, Nr. 135 u. S. 63.

26 Louise Hagberg, Paskiggen och deras hedniska ursprung in Tata-
buren 1906, S. 145.
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C. Bildliche Darstellungen

Noch h#ufiger wird das Ei auf Monumenten, die zum To-
tenkult gehéren, bildlich dargestellt; zuerst auf den archai-
schen spartanischen Heroenreliefs. Auf der Stele aus Chry-
sapha, jetzt in DBerlin, bringt der adorierende Mann einen
Hahn und ein Ei dar, die Frau Granatipfel und Blumen.??

[536] Dieselbe Darstellung kehrt wieder auf einem in Sparta be-
findlichen Relief.28 Die Ahnlichkeit zwischen der Darstellung
dieser Heroenreliefs und denen des sog. Harpyienmonumentes
ist zuerst von Milchhéfer bemerkt??, und es diirfte jetzt als
ausgemacht gelten, dass die Szenen dieses Monumentes sich
auf den Totenkult beziehen. Auf der einen Seite begegnen
uns zwei thronende Frauen; die eine hilt einen Granatapfel
und eine Blume; ihr nahen sich drei Adorantinnen, von denen
die zweite einen Mohnkopf3) und eine Blume, die dritte
ein Ei bringt; auf einer anderen Seite finden wir den Jiing-
ling mit dem Hahn wieder.

Nun finden wir auf einem boéotischen Krater des spiteren
rf. Stiles in Athen3! einen auf einer Kline ruhenden birtigen

27 Abg. Collection Sabourolf I, Tf. 1; Roschers Lex. der Mythol. 1
2567 u. o.

28 Tod u. Wace, Catalogue of the Sparta Museum S. 133, Nr. 3 f.

29 Arch. Ztg. 1881, S. 53 f.

30 Der Mohnkopf hat dieselbe Beziehung auf die Iruchtbarkeit wie
der Granatapfel und verdankt wie dieser seinen vielen Samenkérnern
seine Bedeutung. Deswegen sieht man den. Mohnkopf so oft in der Hand
der Demeter; dabei muss man sich aber auch erinnern, dass im Altertume
wie jetzt Mohnkoérner eine alte, besonders beim Volke beliebte Wiirze
des Brotes war. Plinius N. H. XIX, 168: candidum (papaver) cuius se-
men tostum in secunda mensa apud antiquos dabatur et panis rustici
cruste inspergitur adfuso inhwrens ovo. Alkman erwihnt uwaxovideg dptor
(Frg. 74 B% bei Athen. III, p. 111 A); unxwvic Inschr. v. Priene Nr. 171,
Z. 7, auf den Kult der Demeter und Kore beziiglich. Mohn wird schon bei
Homer im Garten gepflanzt, ® 306; die Mohnkultur iiberhaupt ist uralt
und findet sich schon in den schweizerischen Pfahldérfern vor (s. Schra-
der, Sprachvergleichung und Urgeschichte 3, II, 187 u. 192).

31 "Egnu. dpy 1890, Tf. 7; Collignon et Couve, Catalogue des vases
peints au Musée nationale d’Athénes Nr. 1926.
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10 Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

Mann, welcher mit der rechten Hand einer grossen sich em-
porringelnden Schlange einen Becher entgegenhilt, wihrend
er in der linken ein Ei hilt. Da die von dem Herausgeber
Kern gegebene Deutung des Bildes auf der anderen Seite als
Hygieia durch die an der Wand hingenden Votivglieder ge-
sichert ist, muss man ihm auch darin beistimmen, dass jencs
Bild Asklepios darstellt. Der Gott ist aber genau in dem
Typus des Totenmahls dargestellt; aus diesem stammt auch [337]
das Li. Zwar kehrt das Ei wieder in einigen anderen Askle-
piosdarstellungen, vor allem an der epidaurischen Statue 32,
und Plinius ziihlt viele medizinische Verwendungen des Eies
auf, es kann aber mnie als selbstindiges Attribut einer Heil-
gottheit dienen; da wir dagegen gefunden haben, wie h#ufig
das Ei im Totenkult ist — unten wird ein Beispiel angefiihrt
werden, wo ein Iii der Schlange, welche Seelentier ist, ge-
reicht wird — und da wir wissen, wie eng der Zusammenhang
zwischen dem Asklepios- und dem Toten(Heroen-)kult ist und
wie dieser Zusammenhang sich in den bildlichen Darstellungen
widerspiegelt, ist es ohne weiteres klar, dass Asklepioa
das Ei — wie die Schlange — aus dem Totenkult heriiberge-
nommen hat. Dies fillt schwer ins Gewicht gegen die Deu-
tung Kerns a. a. O. von einigen bdootisch-lokrischen Terra-
kotten, die auch in diesem Zusammenhange wichtig sind, auf
Asklepios. Die untereinander sehr #dhnlichen Terrakotten fin-
den sich in verschicdenen Museen und sind jetzt bequem zu-
sammengestellt von Winter.33 Ein besonders schones Exem-
plar (Héhe 305 mm), welches neulich fiir das Kopenhagener
Museum erworben wurde, ist auf Abb. 3 abgebildet. Die Ter-
rakotten stellen dar den Oberkérper eines birtigen Mannes,
der iber die linke Schulter geschlungene Mantel ldsst die
rechte Seite der Brust frei; er hilt vor der Brust in der linken
Hand einen Kantharos, in der rechten ein Ei. Auf dem hier
abgebildeten Exemplar zeigen die nackten Teile rote, die an-
deren, einschliesslich des Lies, weisse Farbe. Der Kopf-
schmuck ist kein Kalathos, wic behauptet wird, sondern be-

52 S. Lowe, de Aesculapi figura, Diss., Strassburg 1887, S. 71.
33 Winter, Typen der figiirlichen Terrakotten I, S. 248, Tig. 4 u. 5.
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Das Ei im Totenkult der Alten 11

Abb. 3. Terrakotta in Kopenhagen.

steht aus einem Reifen, um den ein Schleiertuch gelegt ist,
dessen Enden iiber die Schultern herabhingen. Der Reif ist
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12 _ Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

in anderen Exemplaren 3 mit Rosetten geschmiickt, und, was [538]
bedeutungsvoller ist, auf einem Dresdener 3% mit einem Kranze
von Efeubliittern. und -beeren verziert.36 Es findet sich ein
nahestehender Typus, wo das Ei fehlt und der Mann nur den
Kantharos in der rechten Hand hilt (Winter a. a. O., Iig. 3).
Neben diesen miinnlichen Protomen stehen entsprechende weib-
liche, deren Haltung und Kopthedeckung dhnlich sind, die Att-
ribute verschieden; eine im British Museum belindliche (Win-
ter, IFig. 2) hilt in der linken Hand einen Hahn, in der rechten
wieder ein Ei; eine in Berlin (Winter, IFig. 1) nur den Hahn
in der linken Hand; die iibrigen Spielarten sind fiir uns ohne
Interesse.

Die Beziehung auf den Totenkult ist ohne weiteres klar;
genau diesclben Attribute begegnen auf den spartanischen
Heorenreliefs: Becher, Ii, Hahn. Es fragt sich aber, ob unsere
Terrakotten heroisierte Tote oder Unterweltsgottheiten dar-
stellen. Die letzte Ansicht hat IFFurtwiingler ausgesprochen 37
(Hermann nennt a. a. O. das Dresdener Exemplar einen birti-
gen Dionysos). Dafiir spricht die Art der Kopfbedeckung, die
Stephane mit den herunterhingenden Binden, welche einer
Gottheit ziemen, wiihrend die in den Totenmahlen dargestell-
ten den Kopf unbedeckt haben. Wenn auch die Terrakotten
Unterweltsgottheiten darstellen, sind die Typen aus den Dar-
stellungen heroisierter Toten entlehnt, wodurch die Gotthei-
ten des Totenreichs die Attribute bekommen haben, mit wel-
chen die heroisierten Toten dargestelit zu werden plflegen
und welche dem Totenkult entstammen. Eine Parallele hierzu
bieten die Tarentiner Terrakotten. Unter diesen findet sich
sehr oft, mehr oder weniger fragmentiert, eine Gruppe, welche

54 S das aus Athen ’Lgnu. ¢py. 1890, S. 138 u. a.,, Winter a. a. O.
Nr. 4.

35 Arch. Anz. 1894, S. 30, Nr. 19.-

56 Ebenso auf dem Arch. Anz. 1891, S. 120, Abb. 5, abgebildeten
Stiick, welches Winter fiir eine Filschung erklirt. [Einige Reliefs aus
einem Asklepiosheiligtum bei der Quelle Glava-Panega in Bulgarien zei-
gen den Gott mit der rechten Hand ein Ei haltend, das er einer Schlange
reicht, Arch. f. Religionswiss. (1908) S. 575.]

37 Arch. Jahrb. III (1888), 253, Nr.4; Sammlung Sabouroff I, Einl. S. 14.
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Das Ei im Totenkult der Alten 13

einen gelagerten Mann darstellt, der einen oft sehr reich aus-
staffierten Hauptschmuck trédgt, von welchem breite Binden
(539] auf die Schulter herabhiéngen. In der Hand hilt er einen Kan-
tharos oder eine Schale. Am Fussende sitzt eine weibliche
Figur, die einen Knaben im Schosse hat; mitunter fehlt dies
Kind. Wolters hat die Gruppe nach den bekannten Analogien
als ein Totenmahl gedeutet.38 Nun sind aber diese Terrakotten
neben anderen in einem grossen Depositum gefunden, welches
auf 30000 Stiick geschiitzt wird. Sowohl diese Fundumstiinde,
wie das Verhiltnis, dass neben dem Mann und der Frau im-
mer nur ein Kind, und zwar ein minnliches, vorkommt, wih-
rend bei den Totenmahlen oft mehrere Personen dargestellt
werden, zeigen bestimmt, dass die Darstellung sich auf einen
Gotterkult bezieht und dass das Depositum aus einem nahe-
liegenden Tempel stammt.?® Ob die von Evans gegebenen Be-
nennungen als chthonischer Dionysos, Kore-Persephone und
Takchos, richtig sind, mag dahingestellt sein; jedenfalls sind es
sicher Gotter der Unterwelt, aber ebenso sicher lehrt der
Augenschein, dass der Typus der Darstellung aus dem Toten-
mahl heriibergenommen ist. Die Maoglichkeit, den Gott der
béotisch-lokrischen Terrakotten niher zu bestimmen, bietet
der Efeukranz des Dresdener [xemplares: es ist der chtho-
nische Dionysos. Mit der Dionysosverehrung haben sich die
Unterweltsgedanken frith vermischt. Ich brauche mich nicht
auf die Aufstellungen Rohdes zu berufen; in historischer Zeit
bestanden vielerlei Verbindungen zwischen dem Kult des Dio-
nysos und dem der Unterweltsgottheiten, wie sie auch ent-
standen sind 40; welche Hoffnungen die in die Dionysosmyste-
rien Eingeweihten schon friith auf ihren Gott setzten, zeigt die
archaische Inschrift einer Tuffplatte aus Cumi#, welche als
Deckel eines Grabes gedienthat: ob déuig évrodda xeiohal (£)i ui
[540] TOV PBeRayyevuévov.*' Und spéter wenigstens finden wir das Ei
in seiner kosmogonischen Bedeutung in den Mysterien des

38 Arch. Ztg. XL (1882), 285 If.

30 S. die Ausfithrungen von Lvans, Journ. of Ilell. Studies VII (1886),
S. 8 1L

10 Vgl. meine Griech. Feste S. 287.

41 Notiz. degli scavi 1906, S. 378 (N, Z, ¥ = y)
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Dionysos.*? s ist darin aus dem worphischen Kreis aufge-
nommen; wann, ist unsicher; es wiirde aber keinen wunder-
nehmen, wenn es so frith geschehen ist, dass es die Dar-
stellung unserer Terrakotten hat beeinflussen kénnen.

Das reichlichste Material fiir den altattischen Totenkult
bicten die weissen Lekythen; ich habe sie eingehender a.a.O.
besprochen. Bei dem kleinen Masstabe und der oft fliichti-
gen Malweise ist der kleine Gegenstand nicht immer sicher
zu erkennen. Absolut deutlich erscheinen zwei Lier unter den
Opfergaben — Lekythen und langen herunterhingenden Brot-

Abb. 4.

fladen 43 —, welche eine Frau in dem Korbe trigt auf einer
Athener Lekythos (Abb. 4).4t Auf der Lekythos ebenda 1912
(Collignon u. Couve 1648) ist vielleicht der eine von den

42 Plutarch, qu. symp. p. 636 E: §0ev edx and tpdmov toic mepi OV
Ardvooey dpyraciols de piunue o0 T¢ TAVTa YEVWOVTog xal mEPIEyovTes v Eautd
ovyxadooiotar (sc.td @dév). Vgl. Macrob. Saturn. VII, 16.

43 Ich habe sie a. a. O. (wie auch spiiter Collignon u. Couve in dem
Katalog) irrtiimlicherweise [iir Tinien erkldrt; aber nach der Darlegung
von DBenndor! in dem Aufsatze Altgriechisches Brot (in Eranos Vindo-
bonensis) kann es nicht zweifelhaft sein, dass es vielmehr lingliche, wei-
che Brotfladen sind.

44 Nr. 1953; Collignon u. Couve Nr. 1631; die nach einer Pause ge-
fertigte Abbildung ist aus meiner o. a. Schrift wiederholt.
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Gegenstinden, welche die Frau
in der Hand trigt, ein Ei. Auf

[541] der hier als Abb. 5 aus meiner

[642]

0. a. Schrift wiederholten Le-
kythos in Athen Nr. 2030 trigt
die Frau auf dem Kopfe einen
Korb mit Opfergaben, in der
linken Hand einen Granatapfel
und in der rechten ecin Ei mit
der dabei iiblichen Finger-
haltung. Interessant ist die
Athener Lekythos bei Benndorf,
Griech. u. Siz. Vasenb. TT.
XXIV, 2. Vor einem Grabtu-
mulus steht eine in ihren Mantel
dicht eingehiillte Frau; sie fithrt
mit der einen sichtbaren Hand
einen kleinen ovalen Gegen-
stand gegen den Mund; nach
Form und Haltung der Finger
ist es ein FEi. Eine #hnliche
Darstellung hat die Berliner
Lekythos Nr. 2246. Auf einer
Grabstele ist ein Jiingling ge-
malt, der mit der rechten Hand
cinen kleinen Gegenstand gegen
den Mund fiihrt; es ist wieder
ein Ei, obgleich bei der fliich-
tigen Malweise etwas eckig
geraten. Diese beiden Bilder
konnen nur so gedeutet wer-
den, dass sie den Toten selbst
darstellen, wie er vondenihm
dargebrachten Gaben geniesst
Fiir die Bedeutung des Fies als

Abb. 5.

Opfergabe an die Toten ist diese Darstellung sehr bezeichnend.
Eine Bestiitigung dieser Auffassung ergibt eine a. a. O. S.
8 tl. ausfiihrlich erodrterte Denkmilergruppe. Ein Relief im
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16 Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

Louvre, welches I'urtwiingler sogar auf ein Votiv des Nikias
zuriickfiihrt 45, stellt dar links einen Krieger, in der Mitte ei-
nen Baumstamm, welcher ein Athenaidol trigt und an wel-
chem ein Schild angelehnt ist; eine Schlange ringelt sich um
den Stamm empor; rechts steht Nike, welche in der linken
Hand ein Aplustron hilt, mit der rechten der Schlange einen
abgericbenen Gegenstand reicht. Nach einem Marmordiskus
in Neapel, welcher dieselbe Darstellung auf zwei Seiten aus-
einandergerissen wiedergibt, ist es ein Ei.4¢ Auf zwei anderen
hierher gehorigen Reliefs ist die Darstellung etwas variiert,
so dass Nike der Schlange eine Spende eingiesst. Das eine vion
diesen ist :ein Denkmal fiir gefallene Séldner, deren Namen
unter dem Bilde im Dativ eingeschrieben sind (CIG 1936),
aper auch ohne diese Bestéitigung ist die Beziehung auf den
Totenkult klar: Nike bringt dem in einer Seeschlacht ge-
fallenen Krieger ein Ei als Totenopfer dar; die Schlange ist
das Seelentier; aber um den Sinn recht greifbar zu machen,
wird der Krieger auch selbst daneben gestellt. [Auf einem an
der via Laurentina gefundenen Sarkophagdeckel aus dem An-
fang der Kaiserzeit ruht ein schlafender Jiingling, der in der
Hand ein Ei hilt, dem sich eine Schlange néhert.47]

In den Bankettszenen der etrurischen Grabgemilde kehrt
das Ei wieder. In der tomba degli scudi in Corneto reicht
es der lorbeerbekrinzte Mann seiner schénen Geldhrtin; Eier
sind zu erkennen auf dem Tische in einem anderen Gemdlde
aus demselben Grabe. In dem Gelage aus der tomba delle
bighe halten zwei Ménner Eier, ein dritter fiihrt eins gegen
den Mund; Eier kehren wieder in Gemilden aus der tomba
della pulcella und der tomba del triclinio. Es scheint aber
zweifelhaft, ob die Eier in diesen Bankettszenen einc Bezie-

45 Turtwingler, Meisterwerke S. 202, A. 3.

46 Der Diskus Museo Borbonico X, Tf. XV; die drei Reliefs am leich-
testen zugiinglich, aber nicht richtig gezeichnet bei Gerhard, Gesammelte
Abh. Tf. XXIII.

47 [Cumont, Symbolisme funéraire, S. 392 f. und Taf. XLI, 2. Die Bei-
gabe von Eiern an die Toten war charakteristisch, Juv., V. v. 84, sed
tibi dimidio constrictus cammarus ovo ponitur exigua feralis cena pa-
tella.]
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hung zum Totenkult haben; man darl des horazischen ab ovo
[548] usque ad mala nicht vergessen, nach dem Eier ein regelmiissi-
ger Teil eines Mahles waren. In der Hauptdarstellung, ‘welche
der tomba del letto funebre ihren Namen gegeben hat, sehen
wir jedoch einen Teilnehmer an dem Totenschmause ein Ei
halten. [In den Grabgemilden der fomba Golini erhilt jeder
der bei Pluton und Persephone zum Mahl geladenen Toten
als Nachtisch Brot, Trauben, Granatapfel und ein Ei nach
der Dcutung Karos.] Viel beweiskriftiger, obgleich nicht di-
rekt zum Totenkult gehérend, ist, dass Eier oft den Haus-
schlangen als Opfer dargebracht wurden. In den Hauskapel-
len Pompejis sieht man oft eine oder zwei grosse Schlangen
gemalt, welche sich einem Altar nihern; unter den darauf
liegenden Opfergaben erkennt man fast immer ein oder zwei
Eier.48
Zum Schluss¢ mag auch das Wandbild aus einem: Colum-
barium bei der Villa Pamfilia in Rom erwihnt werden, von
welchem aus Bachofen seine Spekulationen spinnt. Es stellt
dar in offcner Landschaft mit ein paar Geb#duden [iinf Jiing-
linge im Gesprich. Ihre Gebirden zeigen, dass der Gegen-
stand ihrer Unterhaltung die drei aul dem Tische in ihrer
Mitte liegenden Eier sind, welche der Linge nach in zwei ver-
schieden gelidrbte Hialften geteilt sind.t? Bachofen zieht rich-
tig heran das mit orphisch-pythagoreischen Lehren gesiit-
tigte Gespriich bei Plutarch, qu. symp. I, 3, iiber die alte
Streitfrage, ob die Henne oder das Li élter sei. Aber er geht
der naheliegenden Deutung aus dem Wege, dass, da die Welt .
aus einem [i entstanden ist, die verschiedene Idrbung der
- Hilften auf die beiden Teile der Welt zielt; die untere, dunkle
aul die Erde, die obere, lichte auf den Himmel. Die orphische
Kosmogonie lehrte ja, dass aus der unteren Schale des Lies
die Erde, aus der oberen der Himmel entstanden ist.50

48 Dje TFolgerung nach O. Jahn, Arch. Beitr. S. 223.

42 A. a. O. TL III und Jahn in den Abh. der bayr. Ak. der Wiss.
Bd. VIII, S. 229 {f., T{. VI, 16; Jahn denkt an eine dooxonia

50 Der Apologet Athenagoras mpesd. mept Xpior. p. 20 Schwartz iiber-
liefert eine dem orphischen Kreise gehdrige Kosmogonie: aus dem Urwas-
ser entstand ein Drache, welcher ein Ei erzeugte, das in zwei I[dllten

2
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18 Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

Wir finden also Eier in griechischen und italischen Gré- [544]
bern; die Mitgabe schien so wichtig, dass man den Toten
tonernc Nachbildungen mitgab; auf bildlichen Darstellungen:
werden EFier dem heroisierten Toten oder seinem Seelentiere,
der Schlange, dargebracht; der Tote wird dargestellt, wie er
ein Ei zum Munde fiihrt, und schliesslich wird das Ei den
Gottern der Unterwelt als Attribut gegeben. Das Iii muss also
eine tiefere Bedeutung gehabt haben als die einer gewéhnli-
chen Totenspeise; denn als Nahrung werden den Toten allerlei
andere Speisen mitgegeben. s muss daher noch die Vior-
stellung aufgezeigt werden, in welcher der Gebrauch begriin-
det ist.

Zwei Lrklirungsversuche sind erwihnenswert — von den
mystischen Deutungen Bachofens sehe ich ab. Poulsen meint,
dass die Lier aphrodisische Bedeutung haben und stellt sie
hierin in eine Reihe mit den Granatipfeln und den Genitalien
aus Ton, welche in geometrischen Gribern gefunden sind.5!
In der Tat finden wir wirklich auch bei den Alten den Glau-
ben, dass Lier auf den Geschlechtstrieb erregend wirken.?2
Tiefer greift die Erkldrung Dieterichs, dass die Mitgabe von
Granatipfeln, Eiern und Saatkérnern auf eine Neuzeugung
ziele .53

Um zu einem richtigen Ergebnis zu gelangen, miissen wir
vor allem die Vorstellungen vergleichen, welche sich sonst
an das Ei kniipfen. Hier ist nun nichts Bedeutendes und Al-
tes, ausser dem beriithmten Weltei.3* Die Vorstellung, dass

zerriss; aus der oberen wurde der Himmel, aus der unteren die Erde.
Ahnliches kehrt im finnischen Epos Kalevala und in Japan wieder. [A.
Olivieri, L’uovo cosmogonico degli orfici, Atti della Aecad. di Napoli,
N. S. VII, 1919, S. 371 {f.]

51 Fr. Poulsen, Dipylongravene og Dipylonvaserne, Diss., Kopenhagen
1904, S. 63. |Die Dipylongriber und die Dipylonvasen, S. 32 f.]

52 S, Alexis Ir. 209 K und Ilerakleidas von Tarent bei Atheniius II,
p. 63E u 64 A.

53 Dieterich, Mutter Erde S. 103,

54 Die Verwendung des Lies in der Medizin bietet nichts wirklich
Altes . und Volkstiimliches; die abergliubischen Gebriuche, worin das
Ei vorkommt, sind gering und ohne Interesse, so auch die Mantik
(thooxonia s. Lobeck, Aglaophamus S. 410).

L}
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die Welt aus einem Ei entstanden sei, ist ein iiber die ganze
Erde verbreitetes Stiick primitiver Naturphilosophie. Es ist
ein frither Versuch, die Frage zu beantworten, wie das Leben

[545] gekommen ist und wie die organische Natur aus der unorga-
nischen, der Kosmos aus dem Chaos entstanden ist. Dem pri-
mitiven Denken erschien das Ei als das gesuchte Zwischen-
glied. Es sieht aus wie etwas Totes, Unorganisches; daraus
entsteht aber ein lebendes Wesen. Wie der Gedanke in den
verschiedenen Kosmogonien ausgefiihrt wurde %, gehort nicht
hierher. Es erhellt aber, dass man sich vorstellte, dass das
Ei mit einer geheimnisvollen Lebenskraft getrdnkt war. Auf
demselben Gedanken beruht es, dass Pythagoreer und Orphi-
ker sich der Eier enthalten mussten: sie durften die Lebens-
kraft nicht zerstoren.

Dieselbe Grundvorstellung kehrt in den modernen volks-
titmlichen Gebraduchen wieder, in welchen das Ei vorkommt.
Was eine besondere Lebenskraft besitzt, muss auch auf die
Lebenskraft anderer und auf das Wachstum férdernd einwie-
ken kénnen. Daher erscheint das Ei in einer Menge von agra-
rischen Gebrduchen. Eier werden in den Acker gesteckt, auf
dem I'elde gegessen, in die letzte Garbe gebunden, an den
Maibaum und die Erntemaie gehéngt; dieselbe Bedeutung
kommt dem Ei an der Richtmaie und in dem Brautkuchen zu,
und das Osterei, das an dem Feste des wiedererstehenden
Lebens gegessen wird, ist durch ganz Europa vom hohen
Norden bis nach Griechenland und Kleinasien verbreitet.6

Was aber den Toten not tut, ist gerade die Lebenskraft.
Sie dringen sich um Odysseus, um aus dem warmen Blute

55 S. Lukas, Das Li als kosmogonische Vorstellung, Ztschr. f. Volks-
kunde 1V (1894), 227 {f.

56 Die Belege sind leicht zu finden in Mannhardts Baumkultus; vgl.
auch die vielen von L. IHagberg a. a. O. 129 ff. gesammelten Beispiele.
Einen nicht bekannten, sehr bezeichnenden Gebrauch habe ich aus Bal-
lingsléf (im nérdlichen Schonen) aufgezeichnet. Als der Ilachs gesiit
wurde, sollte ein Ei im Saatkorbe liegen; den Sinn verdolmetschte die
Hausfrau, die neben dem Sdmann ging und die Worte »dick und lang»
wiederholte. Dort kam auch der Gebrauch vor, dass der Simann nach
der Heimkehr von der Arbeit ein Ei essen musste.
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des Opfertieres zu trinken, welches ihnen fiir einen Augen- [546]
blick die darin innewohnende Lebenskraft einflésst. Daher
die aiuaxovpial, die sicher jeder, der es aufbringen konnte,
den. Toten darbrachte, ehe den Begribnisgebriduchen die grosse
Beschrinkung auferlegt wurde.®” Dem Ei wohnt aber jene
Lebenskraft in besonderem hohen Masse inne; es sichert also
dem: Toten dasselbe wie das Blut.?8 Das Ei in der Hand des
chthonischen Dionysos in den oben besprochenen Terrakotten
hat also einen tiefen Sinn. Die lebenerzeugende Kraft des
Eies macht es zu einem bedeutsamen Attribut fiir denjenigen
Unterweltsgott, an welchen seine Getreuen am lebhaftesten
die Unterweltshoffnungen ankniipften. Zuletzt eine Beobach-
tung dafiir, wie die Entwickelung, von derselben Grundvor-
stellung ausgehend, zu ganz verschiedenem FKrgebnis fithren
kann. In den germanischen Landern begegnet das Ei in agra-
rischen und Hochzeitsgebriauchen; in Griechenland ist es dem
Totenkult eigentiimlich geworden: daher waren Eier mneben
den chthonischen uelimnxte bei den Hochzeitsmahlen in Nau-
kratis verboten.5?

57 Wie das Verstindnis des Gebrauches auch schwankend wird, zeigt
Euripides Alk. 846 {f.; welcher es so umdeutet, dass der Todesgott kommt,
um das Blut der apospdypare zu trinken.

58 Dem Samenkorn wohnt dieselbe Lebenskraft inne, wenn auch we-
niger cvident; Samenkdrner verschiedener Arten wurden oft in die Gri-
ber gelegt oder auf dem Grabe gesit (s. z. B. Dieterich a. a, O.). Auch
hier halte ich dieselbe Deutung fiir die richtige, wie sie [Tammarstedt ge-
geben hat in den: Studier tillignade Oscar Montelius 1903, S. 25 {f.,, Om
frons anvéndande inom folksed och d@dskult. [Die lebenserzeugende Na-
tur des Eis wird betont von Wolters, Die goldene Ahre, F'estschrift fiir
James Loeb, S. 122, der u. a. aul eine interessante Stelle des Augustinus,
sermo, 105, 5, 7 (V:1 p. 621 Migne) hinweist: restat spes, quae, quan-
tum mihi videtur, ovo comparalur. Spes enim nondum pervenil ad rem
et ovum est aliquid, sed nondum est pullus, quadrupedes ergo filios pa-
riant, aves aulem spem filiorum.|

59 Athen. IV S. 150 A. Die von L. Hagberg a. a. O. S. 144 erwihnten
Beispiele, wo das Ei in den heutigen Totengebriuchen vorkommt, sehei-
nen alle von dem Osterei auszugehen.
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Dionysos im Schiff.

(399) Die Darstellungen von Dionysos im Schiff sind neuerdings
wiederholt besprochen worden.! Ich habe a. letzt a. O. eine
Schale im Berliner Antiquarium erwihnt, die ich hier mit der
freundlichen Erlaubnis der Direktion vorlege. Obgleich die
Malerei kiinstlerisch sehr un-
erfreulich ist, ein {fliichtiges
Machwerk des ausgehenden
schwi. Stiles, ist es doch fliir
die Auffassung des Dionysos
bedeutsam und verdient be-
kannt gemacht zu werden, zu-
mal die von Loescheke bei
Maass a. a. O. erwiihnte Am-
phora nicht versffentlich ist.

Beide Darstellungen zeigen das
Schiff des Dionysos am Vor-
derteil mit einem Tierkopf ver-
sehen.

Unser Geliss ist lingst be-
schrieben von I'urtwiingler,
Arch. Jb. I (1886), 150f.: »II.
0,075. Dm. 0,20. Schale wie Berl. Schale in Berlin.
Cat. S. 450 Nr. 2061f{f. Innen:
der bértige Dionysos mit Trink-
horn in einem Schiff, dessen Vorderteil die I'orm eines Maul-
tierkopfes hat. Rings Efeuranke. — Aussen: jederseits der sit-
zende Dionysos mit Trinkhorn, umgeben von je zwei aul Maul-
tieren veitenden Nymphen in kurzen Récken (Ileisch weiss).
Weinranken fiillen den Raum.» Das Innenbild gibt die Ab-
bildung wieder. FFurtwiingler hat den Kopf als den eines

(400] Maultieres oder Lsels richtig erkannt; die tiberragende Spitze,

1 Maass, Rhein. Mus. 23 (1888), 78 u. Parerga a(tica, Index lect.
Greifswald 1889/90, p. IX{.; Usener, Sintflutsagen, S. 115 {f.; Pluhl, Dc
pompis sacris, p. 721.; Nilsson, Studia de Dionysiis atticis, p. 125 {1.,
u. Griech. Feste, S. 268 {f.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



22 Archiv f. Religionswissenschaft, XI, 1908

die man vielleicht fiir cin Horn nelimen wollte, ist die Bugmer
des Schiffes.

Die Elemente der Lrklirung sind bekannt. Das Wunder-
schiff des Dionysos, auf welchem die michtige Anwesenheit
des Gottes Efeu und Weinranken um den Mast emporblithen
liasst, wird in Athen, Smyrna und Massilia auf Rider gesetzt
und als carrus navalis in der Stadt umhergefiihrt bei
dem Friihlingsfest der Anthesterien. Hier erscheint auch der
Maultierkopf als bedeutsame Zier, was noch mehr betont
wird durch die Bilder der Aussenseiten, wo der Gott von je
zwei auf Maulticren oder Eseln reitenden Minaden umgeben
ist. Die Beziehungen des Lsels und des Maultieres (denn zwi-
schen diesen beiden besteht kein Unterschied) zu Dionysos
und seinem Kreise sind wohlbekannt. Is ist das typische Reit-
tier des Gottes und seines Gefolges, und wenn Hephaistos
auf einem Maultier beritten erscheint, ist das, weil Dionysos
ihm sein Reitticr gelichen, als er den Ziirnenden in den Olymp
zuriickfiihrte.?

Das Friihlingsfest der Anthesterien ist, soweit es hier in
Betracht kommt, die Epiphanie des Dionysos, als er mit dem
heiss ersehnten Irithling und allen Gaben der wiirmeren Jah-
reszeit cinkehrf. Er ist hier der Gott des ncu erwachenden
Lebens in der Natur. Aus diesem Grunde (dict T0 dygvtindv eivou
Cornutus p. 60 Lang) ist ihm der Esel heilig, von dem das
romische Sprichwort sagt: nel mense Maioil asino nel
prato fa sempre i-a, i-a. Wir verstehen jetzt unschwer
die Gedankenverbindung, die den Maler veranlasst hat, das
Schiff des Dionysos mit dem Lselskopf zu versehen.

Wegen des Schiffes darf ich noch einige Worte hinzufiigen,
weil ich in der Erklirung frither gegen einen sonst von mir
streng innegehaltenen Grundsatz mit Unrecht verstossen habe.
Ich habe in dem Schiff des Dionysos die Widerspiegelung
eines Mythos gesucht, welche erzihlte, wie Dionysos mit
den Giitern einer fortgeschritteneren Kultur im Schiff an dem
Gestade Griechenlands anlangte. Der Mythos entsteht aber

2'S. die Zusammenstellungen von A. B. Cook, Journ. of Hell. Studies
14 (1894), 81 {f. u. Olck in Pauly-Wissowas Realenc. VI, 659 ff.
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aus dem Ritus, um ihn zu erkliren, nicht umgekehrt der
Ritus aus dem Mythos, um ihn zu illustrieren. Ausnahmen
spiterer Zeit stossen die Regel nicht um.

Suchen wir also einen Anlass zu der dionysischen Schiffs-
pompe. Theophrast Char. 8 fithrt als Beispiel eines abge-
droschenen Satzes an: Ti|v $dlaccav &x TdOv Alovucioy n)\dﬁpov
givar, d.h. von den Anthesterien an, wie alle die Worte auf-
fassen. Das ist die eine von den zwei Zeiten der Schiffahrt,
welche Hesiod erwihnt (op. 679 ff.). Dieses I'est bezeichnete
also die Erdffnung des Meeres. In der spiteren Zeit wurde

[401] dieses bedeutsame Ereignis durch ecin grosses der Isis gewid-
metes Fest gefeiert, die von Apulejus beschriebene m\oiagpesia
oder das Isidos navigium der romischen Kalendarien (5.
Mirz). Es wurde ein feierlich gesegnetes und mit Spezereien
beladenes Schifflein in die Fluten hinausgestossen. Einen ur-
séchlichen Zusammenhang zwischen den beiden Festen hat
schon Usener mit Recht bestritten; sie haben eben denselben
Anlass, aber von verschiedener Seite aufgefasst. Der Kauf-
mann stosst sein Schiff ins Wasser und feiert dabei die
Wiederersffnung der Schiffahrt; andere Leute erwarten mit
Spannung das erste Schiff, welches allerlei Giiter fremder
Léander mitfiihrt: unter diesen Gesichtspunkt fillt das dio-
nysische Schiff. Ich meine also: weil die Epiphanie des Friih-
lingsgottes Dionysos? mit der Eroffnung der Schiffahrt zu-

3 Neuerdings ist die wichtige Urkunde iiber den Verkauf des Priester-
tums des Dionysos Phleos und des Dionysos Katagogios in Priene Dbe-
kannt geworden (Inschr. von Priene Nr. 174). Der Priester offiziert auch
bei dem theatralischen I'est des Dionysos Melpomenos. Als Iestzeiten des
Dionysos erscheinen die Monate Lenaion und Anthesterion in Uberein-
stimmung mit dem sonstigen ionischen Kult. Z. 21 ff. wird der Priester
beauftragt, die Prozession der den Dionysos Einfiihrenden bei dem I'este
Kotaydye zu leiten. Is ist nicht unwahrscheinlich, dass diese Einkehr
des Dionysos zu dem gemeinionischen I'est des Monats Anthesterion ge-
hort; jedenfalls zeigt sie uns die von mir postulierte I'rithlingsepiphanie
des Dionysos ohme Schiff. Wihrend des Druckes geht mir der sechste
vorldufige Bericht iiber die Ausgrabungen in Milet zu (aus dem Anhang
zu den Abhandl. der Akad. in Berlin), welcher S. 22f. eine fiir den
Dionysoskult sehr wichtige Inschrift bringt. Interessant ist die Regelung
des orgiastischen Dienstes und f{iir uns namentlich die Epiphanie des
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sammenfiel, hat man sich ihn zu Schiff kommend vorgestellt
und dargestellt, und alle Wunder des Friihlingsgottes hat man
seinem Schiff angedichtet; so segnet sein Fest und sein Schiff
auch die Eroffnung der Schiffahrt ein.

Ohne ein Meeresgott zu sein, ist also Dionysos durch die [402]
Zeitlage seines Festes zum Lroffner der Schiffahrt geworden
wie spéter Isis. Den Schluss erhirtet das panathenéische
Schiff. Die erste und bedeutendste Zeit der Schiffahrt beginnt
nach Hesiod op. 663 fiinfzig Tage nach der Sommersonnen-
wende. Damit stimmt nun das Sprichwort &x Ilavadnvaiov 6
nmhodg.4 Durch den Vergleich versteht man jetzt besser, warum
ein Schiff auf Réddern in der panatheniischen Prozession mit-
gefithrt und der Peplos der Géttin an dessen Mast als Segel
gespannt wurde. Bedeutungslos ist nichts in den alten Fest-
gebrduchen, und jede Beschiftigung musste durch ihren Ritus
eingesegnet werden. Die agrarischen Bréuche sind sachgemiss
dic zahlreichsten, man findet aber auch andere, wenn man
ihner. verstindnisvoll nachgeht.

Gottes die unter demselben Namen in Priene wicderkehrt, Z 21f., roic
ot Katayoylog xatdyew 1ov Aibvusoy todg tepeig xal tae tepeiag tod [Aovi]oov tod
Baxyiov xt\. Wegen der Analogie dieser Leiden dionysischen Katagogia in
Priene und Milet ist der Schluss zwingend, dass die in den von Usener
hervorgezogenen Acta S. Timothei erwihnten Katagogia zu Iiphesos (vgl.
meine Griech. Feste S. 416f.) auch ein Dionysosfest sind, wozu die
Masken und die oyijuate dnpeni passen. [Die Katagogia in der Iobakchen-
inschrift, SIG 3, 1109, Z. 113, erklirt Maass, @rpheus, S. 56 [., richtig
als Advent des Dionysos.]

4 Aristot. . {hov yevéoewg 1, 18. A. Mommsen, Ieste der Stadt Athen,
S. 56 f., hat die Beweisstellen zusammengestellt und die einfache Deutung
nahezu gefunden, aber wunderlich verdreht. Die von ihm gegchbene Deu-
tung des Sprichwortes: nach dem I'est die I'ahrt, d. h. diec Arbeil ist
unannehmbar. I'tir Zx sollte dann wenigstens uerd stehen.
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Schlangenstele des Zeus Ktesios.

¢79] Museum von Theben, Inv. Nr. 330. Stele von grauweissem,
ins blauliche spielendem Marmor. Hohe 1,12; Breite unten
0,43, oben 0,39, Dicke unten ca.
0,15, oben 0,18 m. Riick- und
Oberseite gerauht; oben an den
Vorder- und den Schmalseiten
profiliert (Hoéhe des Profils
0,05, es ist an der rechten Iicke
weggebrochen). Uber einer
sich ringelnden Schlange, die
spéter roh abgemeisselt wior-
den ist, steht die Inschrift
[280] Atog Ktnoiov in Schrift vermut-
lich des III.. Jahrhunderts vor
Chr.; gefunden in Thespiail.
Schlangenstelen sind mehre-
r¢ bekannt, die meisten sind
ohne Inschrift, eine dem Zeus
Meilichios gewidmete Gruppe
ist lebhaft besprochen worden;
die hier abgebildete verdient
auch nicht fiir immer nur den
wenigen Besuchern des Schul-
museums von Theben bekannt
zu sein, da sie wegen ihrer
Inschrift interessant und [iir
die Beurteilung einer ganzen
Gruppe religiéserr Erscheinung-
en von einschlagender Bedeu-
tung ist. Der Gott, dem die Ste-
le geweiht ist und der auf ihr

1 Walrscheinlich diirfte diese Stele identisch sein mit der BCIL XV
1891, 659 erwiihnten ‘dédicace a Zeus Ctésios’, unter den von Jamofl in
den Mauern von Thespiai gelundenen Inschriften.
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in Schlangengestalt erscheint, ist Zeus Ktesios2. Der Name
des Gottes ist redend?® und die Stellen, die uns iiber seinen
Kult ndher belehren, zeigen, dass er eine echte Hausgottheit
ist, die vor allem den hiuslichen Besitz schiitzt?. So lesen
wir bei Isaios VIII 16ff., dass der alte Kiron besonders der
Verechrung des Zeus Ktesios oblag und dass er weder Skla-
ven noch I'reigelassene daran teilnehmen liess, dagegen den
Sohn seiner Schwester heranzog und ndyeto Nuiv Oyieiav d1d6-
val xal xTRo yadniv.

Wir finden Zeus Ktesios unter den Hausgﬁtter,n in einer
spéten und schlechten Inschrift aus Teos® und in einer Wei-
hung aus dem Zeustempel in Panamara®. Ein weit &lteres
Zeugnis, Aischylos Agam. 988 ff., wo der Altar des Zeus Kte-
sios gleichsam als Mittelpunkt der Dienerschaft erscheint,
lehrt aber dasselbe fiir die klassische Zeit?".

Aus einer Komédie des Menander geht hervor, dass Zeus 981]
Ktesios besonders der Gott der Vorratskammer war, dem es
oblag diese geschlossen zu halten, damit ihr Inhalt nicht ver-
schwendet wiirde. Harpokration, der jenes I'ragment anfiihrt 8,
fiigt hinzu, dass Zeus Ktesios in den Vorratskammern aufge-

2 Es hat sich also die Annahme Gerhards, Akad. Abh. II 45 A. 28,
dass Zeus Ktesios in Schlangengestalt vorzustellen sei, vollaul Dbestiitigt.

5 Fiir Beispiele von Weihgeschenken mit dem Namen des Goltes im
Genitiv s. Rouse, Greek Votive Offerings 3825.

+ Stellensammlungen, wenn auch nichi ganz vollstindig, bei Preller-
Robert 147 A. 3; Farnell, Cults of the Greek States I 158 A. 103.

3 CIG. 3074: Awbg Kmoiov, Adg Kanetelov, ‘Pdue, *Ayadod Acinovos.

6 BCH. XII 1888 269 Nr. 54: xail tolg &vowndiog Feole At Kmoiep xai
Toyy xai “Aoxdnm@. [Siehe weiter meine Gesch. d. griech. Religion, I
378 ff. Ilinzuzufliigen: A Knolo Bodv Xevxdv' in einem dodoniischen Ora-
kel bei Demosth. XXI 53: Al ITavxmoie, Marmoraltar aus Amastris in
Paphlagonien, Sitz. Ber. Akad. Berlin 1888, S. 878 Nr. 31]

© Vgl. Aisch. Choeph. 784 {[.: of " #cw%e dwpdtov mhovroyadil jogdy vopi-
Cete, %\bete obpgpovez Peoi. Es wiire sehr interessant nidher zu kennen,
welche Gotter diese sind. Ihre Aufgabe ist die des Zeus Ktesios, und wir
diirfen voraussetzen, dass er unter ihnen ist.

8 Ilarpokr. s. v. Kmoiov Aide. ‘Yrepidng &v 1 mpec 'Anelaiov: Kujoiov Afa
&v 10l taueiolg 1dpvovto. Mévavdpog Wevdnpaxel viv d el yovaxaviny eloiévd
Stav Do mapaoitov, tOv Ot Ala 1ov Kniostov &govia 10 tamelov od xexAeicuévov,
A\ elotpéyovta mopvidia.
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stellt (idpvecdai) zu werden pflegte, in welcher Gestalt, gibt
er leider nicht an. — Wichtig ist vor allem eine von Athen#us
ausgeschriebene Stelle aus dem Exegeticon des Autokleides?.
Auch abgesehen von der Liicke ist die Stelle nicht in Ord-
nung; Kaibel hat unter dem Text vorgeschlagen, statt onueic
owbag (—xadioxovs) aus der betreffenden Hesychglosse einzu-
fithren. Man kommt aber leichter damit aus, das &v vor ® zu
streichen, was leicht als Dittographie aus &yxahdpvovct sich
erkldrt; also: womit man den Zeus Ktesios einsetzt; hierzu ist
zu vergleichen die aus Aristophanes Pac. 923 und Plut. 1197
bekannte Sitte, wonach bei Installierung von Gotterbildern
eine Art Panspermie in Kriigen eine Hauptrolle spielte (7v-
tpang idpvectan). Der Sinn der Stelle kann ndmlich nicht der
sein, dass das Idol des Zeus Ktesios in die Kriige gestellt
wurde; diese wurden vielmehr von einem Gemisch von aller-
lei gefiillt, das ecine rechte Panspermie ist und ausdriicklich
als eine solche (rayxapmic)bezeichnet wird. Eine solche passt
ja ausgezeichnet zu dem Zweck, die Vorratskammer zu be-
reichern; jene Kriige miissen also dem Gott der Vorrats-
kammer dargebracht worden sein. Das Wort onueia ist aber

resg] unantastlich: die Kriige waren die sichtbaren Zeichen der
Anwesenheit des Zeus Ktesios. Genau in derselben Weise
sind die beiden Amphoren (s. u.) die onueic der Dioskuren.
Wo steckt nun aber der Gott selbst? Wie man sich ihn vor-
stellt, zeigt die thespische Stele: er kam in Schlangengestall,
um die dargebrachte Panspermie zu geniessen.

Hier bictet der #lteste Kult der Dioskuren in Sparta, der,
wie ich in meinen Griechischen Festen 417 ff. bemerkt habe,
ein Hauskult ist, eine genaue Parallele. Die hierauf beziig-
lichen Monumente sind jetzt in dem Kataloge des Spartaner

9 Athen. XI p. 473 B: Kadioxog dyyelov & &otiv év § tobe Kuolove Afag
gyrnaddpiovory, e *Aviixdeidng guotv &v @ "EEnynuxd ypdgov obtwg' Adg K-
alov onuela 1dpvesFar ypiy dde xadioxov xawdv dMwtov dmdnuatodvte otéhar T
dro gpim Aevx® xal &x 100 duov tod defrod xai éx Tod uetdmov . . ... . 100
xpoxiov xai elodelven 811 dv ebpng xal eloydar auppoosiay- i1 ' dupposic Vdwp
dxpaipvée, EAatov, nayxapnia: Gnep #uBade. Statt des iiberlieferten Antikleides
ist zu lesen Autokleides, s. Schwarz bei Pauly Wissowa s. v.
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Museums von Tod und Wace bequem zusammengestellt (mit
ciner unten zu erwihnenden Ausnahme). Die zwei schlanken
Amphoren, die die onueic der Dioskuren sind, kommen als
solche allein vor (Sparta Nr. 613), stehen aber auch neben
den Dioskuren auf dem archaischen Relief Nr. 575. Andere
Monumente zeigen die Vorstellung, dass diese Amphoren ir-
gend ctwas enthiclten, wovon heilige Schlangen kosteten, sei
es eine I'liissigkeit, sei es eine feste Nahrung (z. B. cine Pan-
spermie). Einige bekannte Erzmiinzen der Iaiserzeit zeigen
die beiden Amphoren von Schlangen umwunden, die aus ihnen
ctwas kosten; dieselbe Darstellung kehrt in dem unteren
I'clde eines Dioskurenrcliefs wieder (Nr. 356). Andere Reliefs
zeigen die Amphoren auf einer besonderen Basis neben den
Dioskuren, also ihnen als Opfergaben dargebracht; dennoch
ringeln sich Schlangen um die Gefidsse (Nr. 291), oder nédhert
sich ihnen eine Schlange, um aus ihnen zu kosten (das Arge-
nidasrelief in Verona a. a. O. 113; Roschers Lex. I 1171).
Diesc cinfache Vorstellung, dass die Schlangengottheiten 10
aus den ihnen gebrachten Amphoren kosten, ist zu der be- [983]
kannten Kultform der Dioskuren, den Theoxenien entwickelt
worden; dann stehen auf cinem Relief aus Mistra im Museum
der Metropolis (a.a.O.114) dic Amphoren unter dem zwischen
die Dioskuren gestellten Tisch. Beides bedeutet ja nur, dass
den Hausgottern ihre Nahrung von den Hausgenossen vorge-
setzt wird. Zeus Ktesios ist ebenso ein Hausgott, er crscheint
cbenso in Schlangengestalt, ihm werden auch Gefisse dar-
gebracht, die cine Panspermie enthielten; sie ist sicher die

10 Dass die Schlange wirklich die alte Erscheinungsform der Diosku-
ren ist, steht fest, zumal da die Dioskuren auch chthonisch sind. Das er-
wiihnte Dioskurenrelief Nr. 575 zeigt im Giekelfeid zwei Schlangen und
in ihrer Mitte ein Li, dasjenige bei Gerhard, Akad. Abh. Taf. 48, 8 in
dem unteren I'eld zwei Schlangen und in ihrer Mitte eincn Pileus (?);
einmal finden wir sogar die Schlangen auf den déxava (Sparta Nr. 588).
Durch die Schlangengestalt der Dioskuren wird der von Tryphon bei Am-
monius p. 68 Valk. (vgl. Eustathios zu Od. p. 1541, 45) iiberlieferte Name
ihrer Heiligtiimer, Yalapai, verstindlich; denn das Wort ist trotz des
von Tryphon Lehaupteten verschiedenen Accentes nicht von $aldun,
Schlupfloch eines Tieres, zu trennen.
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der Hausgottheit dargebrachte Nahrung. Es ist dieselbe Art
des hiuslichen Kults unter verschiedenen Namen 1!,

Wir kénnen aber diese Kultform noch weiter verfolgen.
Wir kennen sonst Zcus Ktesios in Bootien nicht; unsere Stele
ist ja so spiit, dass man vielleicht an Ankniipfung an dex
attischen Vorstellungskreis denken kann. Den Platz des Zeus
Ktesios nimmt hier Agathos Daimon ein!?) welcher in der
S. 280 crwihnten Inschrift neben ihn gestellt wurde. Auch
er ist ein Hausgott!®; Timoleon weiht ihm sein Haus '4; sein
Kult ist cin Hauskult; er nahm an dem Mahle Teil, inden
ihm nach dem FEssen ein Becher ungemischten Weines ge-

[2s4] spendet wurde 1°. Hieraus entwickelte sich nachtriglich seine
Bedeutung als ein Gott des Weines. Er erscheint als Schlan-

11 Die mit Zeus Ktesios gleichwertigen Gotter Zeus Meilichios und
Zeus Philios werden mit [iillhérnern ausgestattet; hiermit ist zu ver-
gleichen, dass aufl Miinzen mehrerer kleinasiatischen Stiddte neben dem
Pileus ein Fiillhorn erscheint. Gerhard a. a. O. 46, A. 33.

12 Seltener ist der gleichwertige Zeus Meilich(i)os, s. u. S. 285; sein
ITeiligtum in Orchomenos, IG. VII 3169. Das aus DBootien stammende
Reliel in Berlin Nr. 724 (abgeb. Kekule v. Stradonitz, Griech. Skulptur
198) zeigt cinen Adoranten mit seinem kleinen Sohn vor einer Schlange,
die sich in ciner Grotte ringelnd mit dem Iopl vorschiesst. s besteht
kein Anlass, das inschriftlose Relief eher dem Zeus Meilichios als irgend
cinem der verwandten Gotter zuzuschreiben. Line bestimmte Zuteilung
wire nur méglich, wenn man den genauen I'undort und den dort gepfleg-
ten Kult kennte.

13 Die Alexandriner oplerten am 25. Tybi den Schlangen als teic dya-
Joic daiuest tolc mpevoevuévols @V eixidv, Pseudo- Callisth. 1, 32, aunge-
fiithrt von Rodhe, Psyche 12 254 A. 2. [meine Gesch. d. griech. Rel., II]

14 Plutarch de se ips. laud. 542 E.

15 Auf Thera hat Hiller v. Gaertringen eine grosse Anzahl kleiner
Altdre z. T. im Inneren von Privathiusern gefunden (IG. XII 3, 430, 448,
suppl. 1319 f[.; vgl. Klio I 1901, 221 f.). Sie bieten ein sehr wertvolles
Material fiir den wenig bekannten hiuslichen Kultus der Griechen. Am
héduligsten sind diese Altidre dem ’Aya%dq Aaipwv geweiht. @fters kom-
men vor 'Ayadiy Tioyn oder Tiyn, Iestia, Zeus Soter, einmal in der bezeich-
nenden Verbindung mit Iestia (a. a. O. 1357), cin anderes Mal neben
"Ayados Aaipwov (a. a. O. 1366). Dass Zeus Soter und Agathos Daimon
verwandtl sind, zeigt sich auch darin, dass der Becher nach dem Mahle
nach beiden benannt wurde (viele Citate bei Athen. XV 692 I' vgl u.).
s begegnen ferner die beiden tiirhiitenden Gétler IHermes und Trioditis,
einmal die hier mit FHekate gleichgestellte Artemis, auch Hygieia—der
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ge, obgleich die Belege daliir nicht sehr alt oder gut sind
(s. Rodhe a. a. O.), und auf einem Relief aus Thespiai in dem
Typus des Zeus; sogar der Adler sitzt unter dem Stuhl; cr
hilt aber in der linken Hand das Fiillhorn 16.

Wir werden hierdurch zu zwei nahen Verwandten von Zeus
Ktesios, Zeus Philios und Zeus Meilichios gefliihrt1?. Uber
jenen hat Furtwéngler in einem zu wenig beachteten Auf-
satz gehandelt!8, indem er ein Relief aus der Sammlung Ja-
cobsen hervorgezogen hat, welches den gewdohnlichen Typus
der sogenannten Totenmahle zeigt, nach der Inschrift aber
dem Zeus Lpitelcios Philios, seiner Mutter Philia und seiner
Gattin Agathe Tyche gewidmet ist. Is ist also eine Theoxe-
nie der genannten Gotter zu erkennen, obgleich nur der Gott
mit dem Iiillhorn und eine Géttin dargestellt sind. Dass die
schattenhafte Mutter fehlt, ist nicht unverstindlich. Auch aus
einem Komikerfragment sind Theoxenien des Zeus Philios
bekannt1®. Nun wird Zeus Philios auch im gewdshnlichen
Zeustypus dargestellt (Furtwingler, a. a. O. 404), schliesslich
aber auch als Schlange. Die ihm geweihten Schlangenreliefs
sind im Pirdus gefunden und stammen aus einem merkwiir- [g85]
digen Heiligtum, wo auch die Reliefs des Zeus Meilichios ge-
funden worden sind; die Votivnischen sind in die Winde eines
alten Steinbruches eingchauen; dic nahe Grotte moéchte man
fir das alte Heiligtum der Schlangengottheit halten 20.

Nun ist Zeus Meilichios, in dem man jetzt nur den finste-
ren, sithneheischenden Gott zu sehen geneigt ist, dem Zeus
Philios véllig parallel, wie auch Furtwingler gezeigt hat.

Asklepioskult wurde bald zum Iauskult (vgl. A 6.). Zuletzt [inden wir
ein Altdrchen des Zedg Kruisiog (a. a. O. 1961).

16 AM. XVI 1891, 25; vgl. Paus. VIII 36, 5.

17 [Siehe weiter meinen Aufsatz, Die Gotter des Symposions, abge-
druckt unten.]

18 Miinchener Sitz.-Ber. 1897, I 401 {f.; diese Lrkenntnis sollte eine
ernste Anregung sein zu untersuchen, in wieweit sich unter den sog.
Totenmahlen Theoxeniendarstellungen verbergen.

19 Diodor fr. 2 Kock; Furtwingler, a. a. O. 404; Dcneken, De Thco-
xeniis 25.

20 Vgl. das Berliner Relief. Uber das Ileiligtum s. Milchhéfer, Karten
von Attika Text I 60; Judeich, Topogr. von Athen 383.
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Die grossere Zahl der aus jenem IHeiligtum stammenden
Schlangenreliefs 21 sind ihm geweiht. Er wird aber auch im
Zeustypus gebildet; auf einem Relief aus dem Pirdus 22 trigt
er das Fiillhorn; nur sind keine Theoxenien, die ihm gelten,
bisher bekannt. Anderseits ist Zeus Meilichios mit Zeus Kte-
sios auf das innigste verwandt. Beide treten in Schlangen-
gestalt auf, beiden kommt das Ai10g %pdiov zu 23, auf dessen
Bedeutung einzugehen zu weit fithren wiirde. Nur méchte
ich gegen die einseitige Hervorhebung des Zeus Meilichios
als Siihngott betonen, dass er in der Erzdhlung des frommen
Xenophon (Anab. VII 8, 4) der Reichtumspender ist, genau
wie Zeus Ktesios: der Seher Eukleides ridt dem Xenophon,
dem Zeus Meilichios zu opfern, um Reichtum zu erhalten,
und Xenophon tut es. Es liegt kein Anlass vor, in dem Na-
men Meilichios eine andere DBedeutung zu suchen als die
nichstliegende ’der Gnidige, der Giitige’ 2t Bei dieser Gleich-
heit der Gotter, zumal die Weihgeschenke an Meilichios und
Philios in demselben Heiligtum im Pirdus gefunden sind, fiigt
es sich merkwiirdig, dass fiir den dritten Schlangen-Zcus,
[286] den Ktesios, ein Kult aus dem Pirdus bekannt ist, der so be-
deutend war, dass man sich von Athen dahin begab um zu
opfern 2. Setzt man nun hinzu, dass das Schlangenveliel des
Herakleides aus dem Pirdus?26 nur t Yed geweiht ist, so ge-
langt man zu dem sicheren Schluss, dass der urspriingliche
Inhaber des Heiligtums, wo jene Reliefs gefunden sind, die
reichtumspendende Schlange war, die spdter anthropomorphi-
siert sowohl Zeus Meilichios wie Ktesios und Philios genannt
wurde, weil diese drei Gottheiten gleich und im Grunde iden-

21 BCH. VII 1883, 587 If.; J. E. Harrison, Prolegomena to the study
of Greek Religion 17 {{.

22 Abg. Harrison, a. a. O. 22; die Inschrift IG. II 1579, [2 4618].

23 Suidas s. v. Adg xhdov . . . . . Joovoi 16 Meyio xai 1@ Kmoig A
T Ot xdhdia TovTY Puidccovar Ala TpocayopevovTEC.

24 Verlehlt ist S. Reinachs Herleitung aus ueihyov 'I'eige’, mit Verweis
auf IFFHG. IV 304 (Rev. d. ét grecques XIX 1906, 347); die leige ist
vielmehr so genannt worden, weil sie in Siihnriten gebraucht wurde.

25 Antiphon I 16 {f.: nett tadra #roye 1§ D\dvew v Hepmel dvta fepa M
Koo «tA.

26 Athen Nat. Mus. 1434. Abgebildet BCH. VII 1883, 510.
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tisch waren; aul dem Theoxenienreliel ist cin vierter Name
hinzugefliigt: Epiteleios. Is ist hier, wie auch sonst bei den
Dioskuren, ein Hauskult zu einem offentlichen geworden 27.
Die Ahnlichkeit mit dem italischen Hauskult springt je- [287]
dem in die Augen, der sich der Schlangendarstellungen z. B.
aus Pompeii erinnert, und ist auch von Gerhard a. a. O.
bemerkt worden. Die Schlangen kommen hier regelmissig
in der Zweizahl vor. Dasselbe finden wir auch in Griechen-
land, die Schlangen der Dioskuren sind oben besprochen.
Eine Stele bliulichen Marmors aus los, jetzt im Museum von
Syra, trigt zwischen zwei Schlangen, von denen die ecine
einen Knoten bildet, -die Inschrift $vceig unvog ‘Ounpedvog

27 Ls wurde oben S. 284, 1 aul einige Beriihrungspunkte zwischen den
hier behandelten Hausgdttern und Zecus Soter aulmerksamn gemacht; es
kommt noch weiteres hinzu. Zeus Soter wurde wie Zeus Philios mit Lecti-
sternien verehrt, nach einer wahrscheinlichen Lrginzung der in Athen
gefundenen Inschrift IG. II 305, |2 676]. Nach alledem wiirde er, obgleich
gewohnlich als grosser Staatsgott zusammen mit Athena Soteira auftretend,
urspriinglich zu derselben Sippe wie Meilichios, Philios und Ktesios ge-
horen. Diese Annahme wiirde gesichert sein, wenn er sich in Schlangen-
gestalt nachweisen liesse. Lin Beleg fehlt m. W.; doch darf man erin-
nern an den eleischen Sosipolis, welcher in Schlangengestalt-erschien und
als Knabe mit I'tillhorn dargestellt wurde (Paus. VI 20, 4, 25, 2), neben
dem Zcus Sosipolis in Magnesia a. M. Nun war der Tempel des Zeus
Soter das hervorragendste Baudenkmal im Pirdus (Paus. I 1, 3; Strav.
IX 895); sein Iest, die Diisoterien, werden in den Inschriften 6fters er-
wiihnt (vgl. Kohler zu IG. IT 471, Z. 30). Ist dic oben vorgetragene An-
nahmne richtig, dass Zeus Soter aus derselben schlangengestaltigen Gott-
heit enstanden ist wie jene drei, so folgt die Annahme, dass ihre Kult-
stiitte irgend eine Beziehung zum Tempel des Zeus Soter gehabt habe,
viellcicht naheliegend oder urspriinglich identisch damit gewesen ist.
Aulfallend ist jedenfalls, dass, wiihrend viele Weihungen an Meilichios
und Philios im Pirdus gelunden sind, keine fiir den grossen Soter zum
Vorschein gekommen sind. Leider ist weder aus der Uberlieferung noch
aus den Funden etwas niiheres iiber die Lage des Tempels des Zeus
Soter bekannt. Neben dem DBezirk des Zeus Meilichios, wenn auch nicht
darin, wie Furtwiingler a. a. . 405 will, installierte sich spiiter ein
anderer Schlangengott, Asklepios; scine Beziehungen zum IHauskultus
sind 6fters erwihnt. Die vielen beteiligten, unter sich #hnlichen Gétier
machen die Frage sehr misslich, bei unserer unzulinglichen Kenntnis von
der alten ‘T'opographie des Pirius.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Schlangenstele des Zeus Kliesios 33

1y’. 28, Jene italischen Hausschlangen sind oft deutlich als
verschiedenen Geschlechtes bezeichnet; hiermit stimmt tiber-
ein eine stark hervortretende Tendenz, jenen anthropomorphi-
sierten griechischen Hausgottheiten eine weibliche zur Seite
zu setzen. So [inden wir neben Agathos Daimon die Agathe
Tyche in Lebadeia (Paus. IX 39, 4) und auf einem der Haus-
altdre aus Thera (IG. XII 3, 1323); aul einem zweiten Hestia
neben Zeus Soter (a.a.O.1357), neben Zeus Milichos die Mili-
che in Thespiai (IG. VII 1814); in der S.280 angefithrten In-
schrift aus Panamara bilden Zeus Ktesios und Tyche unver-
kennbar cin Paar, dem ohne inneren Zusammenhang der
damals populdrste Gott Asklepios hinzugefiigt ist. Linmal
finden wir auch die Dreizahl: Zeus Philios, seine Mutter Phi-
lia und seine Gattin Agathe Tyche in dem oben besproche-
nen Reliel aus dem Pirdius: das ist wahrscheinlich eine Con-
tamination aus den beiden erwihnten Arten, dem Gott ein
weibliches Gegenbild zu crschaffen: entweder abstrahiert man
ihren Namen aus dem Beinamen des Gottes (Miliche, Philia)
oder man greift die bekannte Agathe Tyche aul.

Durch die Hiille des spéteren Anthropomorphismus ragen
tiel in die klassische Zeit hinein unverkennbare Spuren des
Kultus der Hausschlangen, welche die Vorratskammer be-
wachen, denen von den Hausgenossen Nahrung hingesetzt
wird. Der Damon ist dann zum Gotte geworden und Zeus

[288] zubenannt wiorden, das Hinstellen von Nahrung, der man
' wohl auch eine magische Kraft beigemessen haben mag (die
Panspermie in Athen!) ist zu Theoxenien geworden. Jene
Gottheiten mégen chthonisch benannt werden, da sie in der
Erdtiefe hausen und die Irde den Reichtum spendet; Seelen
von Verschiedenen sind sie jedoch durchaus nicht, obwwohl
jetzt vicle geneigt sind in jeder. Schlange ein Seelentier zu
sehen. Die Aufgabe der Hausschlange ist, Wichterin des
Hausbesitzes zu sein. Das spiegelt sich wieder in dem oixov-

28 1G. XII 5, 15; Ross, Arch. Ztg. VI 1848, 333. Der Monatsname bie-
tet keinen verldsslichen. Anhalt, die Inschrift auf ein Totenopfer an Ilo-
mer zu beziehen (so Welcker, Kl. Schr. III 312; Bergk, IHermes XVIII
1883, 510 {f.); wie ist dann die Zweizahl der Schlangen zu erkldren?
8
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pog 6¢ig der Heiligtiimer 22 und in den Drachen, die die Apfel
der Hesperiden und das goldene Vliess bewachen %0. Ist nicht
auch der schiitzehiitende Drache unserer Volksmirchen aus
dem Siiden gekommen?3! Die Vorstellung pflegt das Wort
zu begleiten und das Wort ‘Drache’, die stehende Bezeich-
nung, ist das griechische \Wort dpdxwvs2,

Zu Zeus Kataibates. (313]

[Der erste Teil dieser Miszelle, die ohne sicheres Ergebnis die Lesung
der Inschrift Aidg Kepdre xi\., jetzt IG, V:1, 1316, behandelte, ist hier
weggelassen. Der Forderung, dass in der letzten Zeil derjenige, dem das
Opfer oblag, genannt sei, entspricht die Lesung in IG, I'mictlo, ein spar-
tanischer Personenname, der bei Plutarch, Dio, 49, vorkommt.]

29 Soph. Phil. 1327 {. u. sonst. Einen wenig bekannten Beleg fiir den
Kult einer ortshiitenden Schlange bietet eine Inschrift aus Makedonien,
die aufl einem natiirlichen gerundeten Felsenblock eingehauen ist: Ti. KXad
dog ‘Podpog ovetepavdg &x mpartwpiov dpdxovtt 1@ @de tEIUmUEVD ddPOV.
Zwischen den iibrigen und dem Wort d®pov eine Schlange, die sich einer
Schale néhert, in welcher ein Ei aufrecht steht (Ileuzey et Daumet, Mis-
sion en Macéd. 326 Nr. 131). Wegen des Weihenden liegt es nahe, an
romische Kultform zu denken, doch erinnere man sich, dass der Kult ort-
lich gebunden ist und also wahrscheinlich lange vor jener Weihung be-
stand.

30 Uber dem Tempelschatz in Ptolemais lag eine bronzene Schlange
als Hiiter, und so wohl auch in anderen Asklepieia wie Kos und Epidau-
ros (Herzog, Arch. . Religionswiss. X 1907, 212 {f.). Dass die Schlange
das Tier des Asklepios ist, bietet keine hinreichende Erkldrung; schon
der Entdecker hat aufl den dpdxwv &ni dnoavp®d hingewiesen (vgl. noch
Gruppe, Griech. Mythol. I 410 A. 12).

31 Klassische Belege sind Phaedr. IV, 19 ad draconis speluncam ulti-
mam, custodiebat qui thesauros abditos; Artemidor, Oneirocrit. II, 13
xal \odrov %ai yprinate onuaiver & dpdxwv dik 1o énl todg Inoavpode dpvestar.

[Dies ist erwiesen in meinem hier nicht abgedruckten Aufsatz, The
Dragon on the Treasure, American Journ. of Philology, LXVIII, 1947,
S. 302 ff. Leider hake ich dort die wichtige Angabe aus den Rechnungs-
urkunden aus Epidauros iibersehen, IG, IV:12, dpixovi opiov el tov
Inoavpdy; der ausgezahlte Betrag ist 17 Drachmen 215 Obolen.]

32 Die lautliche Form zeigt, dass das Wort schon friih (vor der alt-
hochdeutschen Lautverschiebung) in die deutsche Sprache aufgenommen
wurde.
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[315] Hieran méchte ich ein paar Bemerkungen iiber den Kult
des Zeus Kataibates im allgemeinen kniipfen, vor allem dar-
auf hinweisen, dass unter den Hausaltiren, die Hiller von
Girtringen in seinen letzten Grabungen auf Thera fand, einer
die Inschrift triagt Aog Kataifdra und ein anderer Aidg Bpov-
thvrog xai 'Actpdntovrog (IG XII, 3 suppl. 1360 u. 1359). Der
Entdecker fithrt Klio I (1901) 222 diese Altire auf ein be-
sonderes Freigniss, dh. einen Blitzschlag, zuriick. Sie sollen
wie der lakonische Stein ein &vn\Vciov bezeichnen, und ebenso
fasst man jetzt alle Kultmale des Zeus Kataibates auf. Ich
kann aber keine Veranlassung finden, warum man ihn nicht
hat verehren konnen auch auf anderen Plitzen als solchen,
wo der Blitz eingeschlagen hatte. Man hatte ihn iiberall zu
fiirchten; nichts natiirlicher als dass man ihn im Voraus zu
besinftigen suchte; sein Altar diente so zu sagen als Blitz-
ableiter. Ob das so auf Thera! gewesen ist, wage ich micht
zu entscheiden; bestimmt ist es aber zu behaupten von dem
"Tarentinischen Kult. Klearchos bei Athen. XII p. 522 erzihlt
die Schandthat der Tarentiner gegen die besiegten Finwohner
von Karbina; zur Strafe wurden alle, die daran Theil genom-
men hatten, vomn Blitz erschlagen. xai péxor xai vov év Tdpavt
Exaotn TOv oba®v dcovg ody LmedéEato thv elg lanvyiav €xmeu-
edévTav Toocavtag Exel otilag Tpod TOV Yvpdv: £¢’ alg xad' &v &no-
Xovto ypdvov ovT' oixtifovtar toLg Amor(ouEvovg olTte TG VOui-
povg yéovran yodce, A& #ovor A Kataifdt). Imersten Satz hat A
obg ovy, woliir die Konjektur Musurus 6covg allgemein recipirt
ist. Mit Unrecht; denn da sowohl der vom Blitz Frschlagene
wie die Stelle heilig (im genauen Sinne Tabu) wurden, folgt,
dass der Leichnam auf der Stelle gelassen und begraben (Ar-
temidorus 2, 9 p. 95 H.; Usener aaO. S. 91.), also nicht nach
Hause gebracht wurde. Das o0y ist also zu halten; Klearchos
hat die Stelen fiir Kenotaphien angesehen. Aber auch ohne
dies ist es klar, dass die Erzihlung nur ein schlecht ange-

1 Der eine Altar (nicht jinger als Kaiserzeit!) ist dem Zeus Bpovidv
xat 'Aotpéntov  gewidmet, dem kleinasiatischen, besonders im nordlichen
Phrygien heimischen Gott, welcher sich auf Thera neben den altgriechi-
schen Zeus Kataibates stellt; dieser Gott war mehr als der Donnerenr
und Blitzschleuderer: er hatte besondere Beziehungen zum Totenlkultus.
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kniipftes Aition bietet, welches erkldren soll, warum vor
vielen Hidusern in Tarent Stelen bezw. Altire des Zeus Katai-
bates standen und warum an einem bestimmten Tag dem
Gotte geopfert wurde. Die grosse Zahl der Stelen und der Um-
stand, dass auf allen an demselben Tag geopfert wurde,
spricht entschieden gegen die Annahme, dass alle den Platz
eines Blitzschlages bezeichneten. Wir haben also einen regel-
rechten, dem gewdhnlichen dhnlichen Kult des Zeus Katai-
bates, der sich neben die anderen hausschirmenden Gétber
stellt, die vor der Thiir standen, eine Uebertragung und Er-
weiterung dieses Gottesbegriffes, die leicht verstidndlich ist.
Zum Vergleich mag auf die zu Ehren des Zebg péyiorog xai
xepavvoPolog in Tegea gefeierten olympischen Spiele und das
Fest des Zevg "Actpanaiog in Antandros (Griech. Feste S.41f.)
hingewiesen sein. ?

Die alteste griechische Zeitrechnung,
Apollo und der Orient

Zu den Problemen, die nie eine volle Lésung erhalten kén- [423)
nen, weil die Uberlieferung der ausschlaggebenden I'aktoren
zu sehr fragmentarisch ist, gehort die Frage von der Schuld,
in welcher die éltere griechische Kultur gegeniiber dem Orient
steht. Die Frage ist aber von einem solchen grundlegenden
Gewicht, dass sie immer wieder zum Gegenstand der Erérte-
rung und der Forschung gemacht werden muss, damit sie so
allseitig wie moglich beleuchtet werden kann; nur so ist zu
hoffen, dass sie vorwirtsgebracht werde.

Der neuhumanistischen Auffassung, nach der die Griechen

2 [Siehe weiter meine Gesch. d. griech. Religion, I,"S. 64.]
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dic unvergiinglichen I'riichte ihrer geistigen und kiinstleri-
schen Arbeit auf véllig eigenem und selbstindigem Boden
geschaffen haben, steht in dem sog. Panbabylonismus das an-
dere Extrem gegeniiber. Die argen Ubertreibungen dieser Rich-
tung diirfen uns nicht den Blick dafiir verdunkeln, dass.
auch die iltere entgegengesetzte Auffassung die Selbstiindig-
keit der griechischen Kultur zu hoch eingeschiitzt haben kann.
Niemand hat z. B. bezweifelt, dass Thales secine astronomi-
schen und mathematischen Kenntnisse aus dem Orient geholt
hat, mehr wurde aber nicht zugestanden; die ionische Natur-
philosophie und der orphische Mystizismus sollten trotz aller
Anklinge autochthon griechisch sein. Schon Gomperz hat
demgegeniiber in seinen griechischen Denkern auf den wahr-
scheinlichen ELinfluss orientalischer Spekulationen. auf das
Denken der Griechen hingewiesen, und jetzt hat Robert Lisler
in scinem Buch iiber Weltenmantel und Himmelszelt neben
vielem Verfehlten mit der Gewissheit, die auf diesem Gebiet
] moglich ist, wie es mir scheint, nachgewiesen, dass der Or-
phizismus und die ionische Naturphilosophie der persisch-
babylonischen Spekulation viel verdanken. Die Bedeutung des
Nachweises liegt vor allem darin, dass er uns zeigt, dass der
orientalische Einfluss nicht nur die Forscher und die Weit-
gelahrenen getroffen hat, wie man frither meinte, sondern
auch in den breiten Schichten des Volkes miichtig gewesen
ist. Das hiétte doch lingst, wer den Monumenten nicht véllig
fremd gegeniiber steht, beherzigen sollen. Die korinthische
Vasengattung wird in der Mitte des 7. Jahrhunderts herr-
schend und verdringt die sog. protokorinthische Gattung,
dic in ihrer niichternen Zierlichkeit und Akkuratesse das
Zcugnis von ihrer LEntstehung aus rein griechischem Geist
trigt und in ihrer Art solche Meisterstiicke wie die kleine
Kanne aus der Sammlung Chigi geschaffen hat.! Jene Sphinxe,
Greifen, Panther, Lowen usw., die die korinthischen Vasen
schmiicken, stammen aus dem Orient, und die ganze Manier,
dic ermiidende Einformigkeit der aneinander gereihten Tiere
und die fast villige Bedeckung des Grundes mit I'tillornamen-

)
S
o
-~
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1 Ant. Denkm. II. Tf. 44/5.
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ten, deuten auf die Erzeugnisse der orientalischen Teppich-
weberei als ihre Vorbilder hin. Jene Vasen zeigen uns eine
orientalische Modestromung, die um diese Zeit Griechenland
iiberschwemmt und auch hinab zu den breiten Schichten des
Volkes dréangt; denn die korinthischen Vasen sind ein Mas-
senartikel.

Die Trage, ob Griechenland in noch ilterer Zeit Einfliisse
von den grossen Kulturlindern des Ostens empfangen hat,
driangt sich mit Notwendigkeit hervor, und ist mehrfach be-
jaht worden. Schon in prihistorischer Zeit, sogar in der Stein-
zeit hat man die Spuren der orientalischen Einwirkung wahr-
zunehmen geglaubt. Es steht aber hiermit eigentiimlich, nicht
nur in Griechenland. Wihrend in griechischer Erde agypti-
sche Gegenstinde des zweiten vorchristlichen Jahrtausends
und in Agypten zahlreiche mykenische Vasen gefunden wor-
den sind, sind solche handgreifliche Zeugen von der Ver- [425]
bindung mit dem babylonischen Kulturkreise sehr spir-
lich. Es scheint, als ob Babylonien mehr Ideen expotiert hat,
und diese tragen nicht das made in Babylonia so deutlich
aufgeprigt, dass es von der Nachwelt, die erst aus zersplit-
terten und diirftigen Fragmenten sich ein Bild von der Ge-
dankenwelt und geistigen Kultur der verschiedenen Vglker
zusammensuchen muss, unmittelbar erkannt wird.

Um: so wichtiger ist es, dass abgesehen von den Tillen,
wo ein LEinfluss Babyloniens nur vermutet wird, ein solcher
in einem Falle in der kretisch-mykenischen Periode konsta-
tiert werden kann. Jene Bronzebarren, die in nicht geringer
Zahl an mehreren Stellen, z. B. in H. Triada, gefunden worden
sind, haben ein durchschnittliches Gewicht von einem baby-
lonischen Talent; dass dieses Gewicht absichtlich gewéhlt ist,
erhellt daraus, dass auch Barren, welche die Hilfte oder
das Viertel eines Talentes wiegen, gefunden worden sind. Die
Ubernahme des babylonischen Gewichtes von den Griechen
ist also schon in der DBronzezeit erfolgt.?

2 s ist das Verdienst Svoronos’ die Bedeutung dieser 'unde in seinem
{iir dic Entstehung des Geldes grundlegenden Aufsatz im Journ. d’arch.
numism. 9 (1906) 153 {f. geschildert zu haben.
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Es ist lingst vermutet worden, dass die I'risten von sieben
Tagen usw. und die damit zusammenhingende grosse Rolle
der Siebenzahl in der Religion und sonst auf den Orient zu-
riickgehe, obgleich die Ubernahme von den Griechen in schr
frither Zeit geschiehen sein miisste.? Zur Zeit ist man aber
von dieser Annahme zuriickgekommen und nimmt am liebsten
einen selbstéindigen griechischen Ursprung an. Dieser Stand-

(426] purkt wird vor allem von Roscher in seiner ausfiihrlichen
Untersuchung von der Rolle der Sieben- und der Neunzahl in
Kultus, Mythologie, Zeitrechnung und Philosophie vertreten;!
um so grosser ist meine Pflicht, die Schuld anzuerkennen,
in der ich fiir die folgenden Bemerkungen bei dem von Reo-
scher mit unermiidlichem [I'leisse und Sorgfalt gesammelten
Material stehe.

Die¢ hebdomadischen I'risten diirfen aber nicht in gekiinstel-
ter Isolierung betrachtet werden, sondern miissen auf ihren
Platz in dem Zusammenhang eingestellt werden; daher miis-
sen sie nicht nur mit den mit ihnen zunichst konkurrierenden
enneadischen Fristen, sondern auch mit den anderen VWeisen
der Zecitrechnung in dem éltesten Griechenland verglichen
werden.

Der griechische Monat ist ein von dem Mond abhiingiger
wirklicher Mondmonat, welcher durch die EFinschaltung eines
dreizehnten Monats in gewissen Jahren, oft auf willkiirliche
Weise, mit dem Sonnenjahr ausgeglichen wird.’? Ein Monat
in diesem zwolf- bzw. dreizehnmonatigen Jahr ist in verschie-
denen Jahren im Verhiltnis zu den natiirlichen Jahreszeiten
einem Wechsel unterworfen, der recht betrichtlich ist und

3 T, v. Andrian Die Siebenzahl im Geistesleben der Volker (Mitt. der
anthropol. Ges. in Wien XXXI 1901 S. 225 ff.) kommt nach eciner Muste-
rung der Beispiele aus allen Erdteilen zu dem Resultat, dass einc beson-
dere Bedeutung der Siebenzahl im gréssten Teil von Afrika, Amerika und
Australien, ja sogar bei einigen europiischen Vélkern fehlt, und dass sie
sich von Mesopotamien nach verschiedenen Richtungen ausgebreitet hat.

4 Roscher Abh. der siichs. Ges. der Wiss., phil.-hist. KI. XXI Nr.
IV, XXIV Nr. I und VL

5 [Zum Tolgenden vgl. meine Entstehung und religiése Bedeutung des
griechischen Kalenders, Lunds Universitets Arsskrift, N. I'. Avd. 1, XIV:
21, 1918.]
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bis zu einem vollen Monat betragen kann. Der griechische
Monat war daher im Gegensatz zu unsrem rein konventionel-
len Monat sehr wenig geeignet, einen Zeitpunkt zu bestim-
men, der von den natiirlichen Jahreszeiten abhéingig war. Hier-
zu hat man ihn auch urspriinglich nicht und spiter nur in
beschrinktem Mass gebraucht. Schon vor vielen Jahren habe
ich die Bedeutung des Umstands hervorgehoben, dass im
idltesten Griechenland die Zeit aul zwei verschiedene Weisen
bestimmt wird, teils nach den Monaten, teils nach den Auf-
und Untergiingen der Gestirne.b Die ersterwihnte Art ist hie-
ratisch und offiziell. Selten werden die Monate nur beziffert, 497]
sonst sind fast alle — einige behaupten alle — nach irgend-
einem IFest benannt. Dass die Monatsrechnung auch im offi-
ziellen Gebrauch, z. B. in der Verwaltung und in der An-
sctzung der Volksversammlungen, vorkommt, beruht darauf,
dass jede offlizielle Handlung eine religiose Weihe hat.

Die Zeitbestimmung nach den Auf- und Untergéingen der
Gestirne scheint zuniichst poetisch zu sein, da sie uns vor-
nehmlich aus Hesiod und Vergil bekannt ist. Das ist aber ein
Irrtum; sie ist die praktische Rechnuang derjenigen Leute,
deren Beschiltigungen sich nach den natiirlichen Jahreszeiten
richten miissen, der Bauern und der Schiffer. Da Hesiod [iir
Ackerbau und Seefahrt praktische Ratschlige geben will,
bezeichnet er die Zcit nach den Auf- und Untergingen der
Gestirne — [liir ihn ist es kein poetisches Stilmittel; dazu
wird es erst durch seine Autoritit bei den Spiéteren. Iis war
das einzige Mittel, die von den natiirlichen Jahreszeiten be-
dingten Zeitpunkte zu bezeichnen, da die heliakischen Aul-
und Unterginge der Gestirne sich so unmerklich verschieben
— um einen Monat in zweitausend Jahren —, dass die Ver-
schiebung erst von einer sehr ausgebildeten Beobachtungsme-
thode bemerkt werden kann. Hiermit verbindet sich natiirlich
die Beobachtung der Zugvégel und anderer Naturerscheinung-
en, wie die Bauern bis in die spiteste Zeit sie gehandhabt
haben. Bei Hesiod finden sich zahlreiche Zeitbestimmungen
dieser Art. Op. v. 448 €0t dv yepavov puviiv éraxovons vhodev
g vegewmv gviavcia xexAnyving, 486 fuog x0xxvEg xoxxVler dpvog

6 Stud. de Dionysiis atticis, Diss. Lund 1900. S. 1 [I.
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gv metalowor 1O mpdrov, H68 tov d¢ uet (CApxrodpov) opdoyen
ITavdiovig dpto yedwv, HT1 AN O6mOT’ &v gepéorxog dmd ydovog
ap @ura Baivy, BS2 Nuog d& oxdlvudg T dvdel xal NyEta TETTIE
OevOPEM Epelouevog Miyvpiv xatayedet dodny. 679 fjuog O 10
np®ToV, doov T EmPaca xopwvn ixvog Emoincev, toocov mETaN
Avopl pavin €v xpddn Axpotdn.
In spiterer Zeit kehrt dasselbe wieder; Zeugen sind die
Kalendarien, welche liir jeden Tag des Jahres die heliakischen
[428] Auf- und Unterginge der Gestirne, gewshnlich auch wie der
schwedische Almanach noch im Anfang des vorigen Jahr+
hunderts die Witterung und dazu, wenn auch selten, die An-
kunft der Zugvégel verzeichnen. Ein solches Kalendarium
muss aul das reine Sonnenjahr eingestellt sein, weil die Tage
der Mondmonate in jedem Jahr des Schaltzyklus verschieden
fallen. Die in Handschrift auf uns gekommenen bezeichnen
daher die Tage nach dem &gyptischen oder julianischen Ka-
lender oder gar nach den Tierkreiszeichen, worin sich die
Sonne befindet.” Anders waren die zu 6ffentlichem Gebrauch
in der alteren Zeit ausgestellten sog. Parapegmata eingerich-
tet, wovon sich die Reste zweier Exemplare in Milet gefun-
den haben. Die Tage sind nicht angegeben; anstatt desscn
sind in den Stein Lécher gemacht, in denen Téfelchen einge-
lassen werden konnten, die den Tag des Mondmonates in
dem laufenden biirgerlichen Jahre nach dem Bedarf bezeich-
neten. Daher erklirt sich das griechische Wort fiir Kalender
napamnyua. Die milesischen Kalender stammen aus dem zwei-
ten vorchristlichen Jahrhundert, aber schon in der Kalender-
rcform des Meton war es der springende Punkt cinen Zyklus
zu schalfen, nach dem das Verhiltnis zwischen dem biirgerli-
chen lunisolaren Jahr und den Auf- und Untergingen der
Gestirne sich regelte. Das berithmte von Meton im Jahr 432
in Athen aufgestellte Parapcgma enthielt sowohl die Aul-

7 Herausgegeben von C. Wachsmuth, Lydus liber de ostentis el calen-
daria graeca omnia, 2. Aufl. 1897.

8 Die milesischen Parapegmeniragmente sind herausgegeben und be-
sprochen von Rehm Sitz.-Ber. der Berliner Ak. 1904, S. 92 {f. u. 752 ff.
|Vgl. A. Rehm, Parapegmastudien, Abh. bayer. Akad. der Wiss., N. I.
19, 1941.]
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und Untergiinge der Gestirne wie Wetterprognosen und hat
viele Nachfolger gefunden.?

Nachdem also diese Art den Zeitpunkt zu bestimmen in [499]
ihrer richtigen Bedeutung fiir das praktische Leben gewiir-
digt worden ist — es musste geschehen, da man sich einscilig
dem lunisolaren Kalender zuzuwenden pflegt — muss auch
eine I'rage gestellt werden, die vielen vielleicht absurd vor-
kommt: welche Art der Zeitbestimmung ist die ilteste und
urspriinglichste in Griechenland? Die Bestimmung mach dem
heliakischen Aufgang findet sich schon in der llias X 25 ff.

1ov 0 6 yépwv Ilpilapog tpdrog 1dev dpFaluoiow
naupaivovd deg U dctép’, dnescvuévov medioto,

bc pa T Omdpng elow, apilnlor € ol adyai
paivovtar moX\ofow UeT’ AOTPAG vuxTes dUoNYH,

8v e x0v "Qupiwvog EnixAnow xaléovov:
Xaunpdtatog pev 6y &ot, xaxdv d€ 1e ofite téTuxTar

xal T8 @Eper TOANOV TvpeTOHV derloiot Bpotoiow.

Ilin moderner Leser, der nur an den Glanz des an dem
niichtlichen Himmel strahlenden Sternes denkt, verkennt dic
diistere und unheilschwangere Stimmung des Bildes griind-
lich. Erst wenn man sich die ¢mionuacie des Siriusaufganges,
die die Zeit der grossten Hitze und des Siechtums, die sein
I'rithaufgang am Anfang der I'ruchtlese herauffithrt, verge-
genwiirtigt, wird man dem treffenden Bilde gerecht. Wic
Sirius in der Morgendimmerung des Hochsommers auf dem
Himmel, so tritt nun Achill auf dem Schlachtfeld hervor, alle
andern verdunkelnd und das Verderben heraulfiihrend.!0 —

9 Diod. XII 36 &v d& toiq eipnuévoig #ect tét dotpe Ty dnoxatdoTacty moteital
xal xafdnep gvicvtod Tivog Ueydlov TOV dvaxvxiouey Naupdver . . . . doxel dt O
davip obtog &v T npoppricer xal mpoypaefl tadT) Favuactde Emretevybvar, T4 Yap
dotpa v T Ao xad tdg Emonuacicg moteftar cvupdvog 1 ypapf. Uber die
Nachfolger Metons Schol. zu Arat. v. 752 of d¢ pert Métwve dotpovduor xai
nivaxag &v talg nélecwv Ednxav mepi T@v 1ol 1Mov nEp1POpdY TOV EvveEaxwidexa-
empidwy, 81 xad Exactov dvicvtev 10180de Eotar yeumy ned To1évde Eap kel TO10V-
de DEépog xai 1016vde gIvdnwpov xai totoide dvewor xwi moANG mpodg Propeleis
xpelag 1oV avdpdnmv,

10 Es ist kaum verstindlich, dass dies hat verkannt werden kénmen,
ganz besonders, da IHomer selbst durch die Worte 65 pé 1 dndpig eiow
andeutet, dass er den heliakischen I'rithaufgang, der die Zeit der Irucht-
lese einleitet, im Sinn hat, und die unheilvolle Bedeutung des Siriusauf-
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(430] Als Odysseus von der Insel der Kalypso heimwiirts segelt,
steuert er nach den Pleiaden, dem »spiit untergehenden Boo-
tes», dem grossen Biren und Orion. Dass diese Art der Zecit-
bestimmung erst bei Hesiod in geliufigem Gebrauch vor-
kommt, liegt klidrlich nur an dem Stoff des Lpos, das sich in
anderen Kreisen bewegt.

Was nun die Monate betrifft, wird ein Monatsname von
Hesiod erwiihnt, Lenaion op. v. 504. Schon diese vereinzelte
Erwihnung ist an und {fiir sich befremdlich, dazu kommit,
dass der Name ein ionischer ist; man versteht, dass viele
Kritiker den Vers oder die ganze Partie, worin dieser Name
vorkommt, als eine Interpolation oder eine Zudichtung haben
ausscheiden wollen. Dem sei, wie es mag; sicher sind die
Monatsnamen ziemlich jungen Ursprungs. Sie wechseln in
den verschiedenen Stidten sehr, und wo es bei stammver-
wandten und benachbarten eine Ubereinstimmung gibt, ist
diese immer nur partiell; einige Namen sind gegen andere ver-
tauscht, und nicht selten bezeichnet derselbe Name verschie-

r431) dene Monate.!* Aus dem Zustand der Kalender kann man

ganges stark hervorhebt. Es kann nur dadurch erklirt werden, dass der
moderne Mensch von den Sternen nur einen allgemeinen Begriff wic von
Dekorationen des Nachthimmels sich macht und ihre genaue Beobachtung
zum Zweck der Zeitbestimmung, wie sie allen primitiven Verhiltnissen
eigen ist, verlernt hat. Unter den Philologen hat die Diskussion iiber die
Bedeutung des Wortes vvxtes duody® beigetragen den Blick fiir das
Sachverhiiltnis zu verschleiern. Unbeschadet der Etymologie muss das
Wort sich der von dem Zusammenhang geforderten Bedeutung [fiigen,
und die ist hier ‘in der (Morgen)dimmerung’. Die Bedeutung Dimmerung
ist ferner notwendig X 317f, wo das Wort die Zeit, in welcher der
Abendstern erscheint, bezeichnet, und d 841, wo Penelope triumt, wiih-
rend die I'reier in See stechen, um Telemachos aulzulauern (5 786 pévov &’
tmi Eomepov &A9elv). An den beiden tibrigen Stellen A 172 {f. und O 324 {f,
handelt es sich um den Uberfall der Raubtiere auf einc Herde; die Tiere
gehen bald nach dem Sonnenuntergang auf Raub aus. Auch diese Stellen
konnen sich der. als notwendig erschlossenen Bedeutung fiigen, sagen aber
weder fiir noch gegen sie etwas aus. Wie alle erstarrten Formeln wird
auch diese bald verblasst sein; Hymn. Hom. III 7 ist die anschauliche
Bedeutung geschwunden. [Vgl. meine Primitive Time-Reckoning, S. 331.]

11 Wir wissen in Wirklichkeit viel weniger Sicheres iiber die Int-
sprechungen der verschiedenen Kalender als die Zusammenstellungen der
I'asti an die Hand zu geben scheinen. Demn wenn derselbe Monatsname
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den Schluss ziehen, dass die Monatsnamen frithestens erst,
nachdem die Inseln des Agiischen Meeres und die Kiiste
Kleinasiens von den Griechen kolonisiert worden sind, ent-
standen sind. Die Ubereinstimmungen zwischen den verschie-
denen Kalendern beruht hauptséichlich darauf, dass beistamm-
verwandten Vélkern die I'este, nach denen diec Monate be-
nannt wurden, die gleichen waren, zum Teil vermutlich auch
aufl einer Ausgleichung zwischen Stiddten, die miteinander in
lebhaftem Verkehr standen.!? Es fehlen also die Monatsnamen
nicht zufillig bei Homer; zu seiner Zeit bestanden sie noch
nicht.

Es gibt aber bei ihm eine Monatszihlung ohne Namen, die
an mehreren Stellen gebraucht wird; daneben werden oft
neun- und sieben(sechs)tigige Iristen erwihnt. Hieraus hat
man geschlossen, dass Homer und mit ihm die griechische
Urzeit einen Monat kannte, der in drei Dekaden oder in vier
Wochen eingeteilt werde. Ehe wir das Bindende dieses Schlus-
ses anerkennen, muss doch der Grund der Monatsrechnung
untersucht werden; es besteht ndmlich fiir uns sehr leicht
die Gefahr, dass das Kalenderschema und die Aufteilung der
grosseren Zeitperioden in kleinere, die sich in jene zahlen-
missig einfiigen, den Blick von dem physischen und sicht-
baren Grund abzieht, von welchem die Monatsrechnung aus-
geht, ndmlich der wechselnden Gestalt des Mondes. Wenn
man verstehen will, wie die Zeit in der Urzeit berechnet
wurde, muss man nach dem Himmel und den Himmelskérpern,
nicht nach den Ziffern und auf das Papier schauen. Der ab-
strakten Vorstellungsweise von dem Kalenderwesen, die un-

in den Kalendern zweier Stiddte begegnet, wird er ohne weiteres auf
dieselbe Stelle des Jahres verlegt. Diese Voraussetzung ist aber triige-
risch; besonders in den dorischen I'asti fithrt die Namensgleichheit sehr
oft in die Irre; vgl. meine Untersuchungen zu einigen dorischen Ialendern
Bull. de P’acad. des sciences de Danémark 1909 S. 121{f. Aber auch in
den ionischen I'asten kommen Diskrepanzen vor, z. B. entspricht dem
Apaturion bald Pyanopsion, bald Maimakterion, dem Artemision bald
Elaphebolion, bald Munychion.

12 Fin deutlicher Iall ist die Aufnahme des dorischen Monats Pana-
mos in cinige ionische Kalender (Delos und Priene), in Bdoticn und
Thessalien; dabei wechselt der Platz sehr.
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[432] sere vollig konventionelle und papierne Zeitrechnung bei uns
hervorruft, hat die Linguistik einen Vorschub geleistet, indem
die Worter fiir Mond auf die Wurzel ma messen zuriickge-
fithrt werden; schon fiir das indogermanische Urvolk sollte
so der Mond »der goldene Zeiger auf dem Zifferblatt des
Himmels» gewesen sein.

Zugrunde liegen die wechselnden Gestalten des Mondes,
wie er auf dem Himmel erscheint. Diesen Ursprung zeigen
noch die griechischen Ausdriicke uny &e&ouevog, Hes. op. v. 773
(iotduevog) und uny @divoy »der zunehmende (hervortreten-
de)»!% und »der abnehmende Mond», wie wiv etymologisch
Mond entspricht. Diese Zweiteilung des Mondumlaufes ist
die zunichstliegende und natiirliche;!? sie hat sich bis in die
hesiodeische Zeit und wohl linger bewahrt. Hesiod folgt ihr
an einer Stelle, die schon von Hermann angemerkt, nachher
aber vergessen zu sein scheint.!’® Der Vollmond aber, der in
scinem vollen strahlenden Glanz fast die ganze Nacht durch
am Himmel steht, muss dem Menschen einen sehr starken
Eindruck machen und sich kriftig von der schwachen Sichel
des verschwindenden oder des erst hervortretenden Mondes
unterscheiden; der Vollmond tritt so zwischen dem zu- und
dem abnehmenden Monde als charakteristische Erscheinung
ein. So entsteht die Dreiteilung des Monats von selbst, wie

[433] jede Erscheinung ganz natiirlich in Zunahme, Kulmination und
Abnahme zerfillt. Die Dreiteilung muss sehr alt sein, ob-

13 v iotauevos  ist in demselben realen Sinn zu verstehen. 7T 117
6 & EBdopog Eouixer peig  (war hervorgetreten) ist dassclbe, was in einer
fiir unseren gerade auf diesem Gebiete durch viele Abstraktionen abge-
stumpften Sinn vernehmlicheren Weise Hymn. Hom. III 11 heisst déxatog
ueig odpavd &otipixto, der Mond stand am Himmel. Es bedeutet also den
auf dem Himmel hervortretenden Mond.

14 Vgl. die schwedischen Ausdriicke [iir die beiden Hilften des Non-
dummlaufes: ny, wortlich die Zeit des neuen, d. h. des zunehmenden Mon-
des, und nedan, die des schwindenden Mondes.

15 O, Schrader Urgesch. u. Sprachvergl.d II S. 229 ff., Roscher a. a.
O. XXI S. 7. Die Hauptzeugnisse sind bei Homer der TFormelvers tod
ubv - @¥ivovtog pnwdg 10d ¥ istapévoro, fiir Hesiod op. v. 780 punvdg ¥
ictapévov tproxadexdmy, der eine fortlaufende Rechnung der Tage des zu-
nehmenden Mondes voraussetzt. '
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gleich der sprachliche Ausdruck fiir das zweite Drittel erst
geprigt worden ist, nachdem das Wort uiv zu der Bedeutung
Monat iibergegangen ist; es heisst unv peodv, péocog, nicht
m\andowv. Da sich aber sehr friih das Bediirfnis fiihlbar machen
musste die Zeit nicht nur auf ein Ungefiihr, sondern auf den
Tag zu bestimmen, musste der Monat in drei gleiche Teile
zerfallen, also die 27 Tage, wihrend deren der Mond gewhn-
lich sichtbar ist, in drei Perioden von je 9 Tagen, oder wenn
dic Tage, wihrend deren der Mond nicht sichtbar ist, mit-
gerechnet werden wie in Griechenland, in drei Dekaden. Die
Neunzahl spielt bekanntlich bei Homer und in der griechi-
schen Religion wie bei den meisten indogermanischen Vol-
kern eine bedeutende Rolle.16

16 Roscher hat a. a. O. XXI S. 47 die Aufmerksamkeit aul einen tief-
greifenden Unterschied in der Zihlung der hebdomadischen und der en-
neadischen I'risten gelenkt. Wihrend es bei diesen heisst »neun Tage
durch, aber an dem zehnten geschah es», heisst es bei jenen »sechs Tage
durch aber an dem siebenten geschah es». Man muss Roscher beistim-
men, wenn er der genauen Analogie zu folgen und sechstigige I'risten
anzuerkennen ablehnt; denn die typischen Zahlen sind eben sieben und
neun. Es ist also ein Unterschied in der Zihlung zu konstatieren: bei der
Neunzahl wird der Wendetag der typischen Zahl zugerechnet (9--1),
bei der Siebenzahl wird er in ihr mit eingerechnet; es kommt also aufl
den bekannten Unterschied zwischen der antiken und der modernen Zih-
lungsweise heraus. Welche Art die urspriinglich griechische, sogar indo-
germanische ist, ist nicht zweifelhaft, wenn man sich z. B. nur der all-
gemeinen Ansetzung der Schwangerschaft zu zehn Monaten erinnert. Neun
volle Monate wird das Kind getragen, wenn der zehnte eintritt, wird es
geboren, also im zehnten Monat; es heisst zehnmonatig (vgl. z. B. Hymn.
Hom. III 11 oben S. 432 Anm. 13). In Babylonien wird der Wendetag
mit einberechnet; es heisst z. B. »sechs Tage und sieben Nichte», s.
Hehn a. a. O. S. 41. Man kann sich keinen besseren Beweis fiir den
fremden Ursprung der Siebenzahl wiinschen. Die beiden Zihlungsweisen
kénnen unméoglich urspriinglich nebeneinander bestanden haben, da dies
nur zu heilloser Verwirrung hitte fithren konnen und sie eigentlich ein-
ander ausschliessen.

Es stellt sich aber eine weitere I'rage ein: wie sollen diese Perioden
von ciner typischen Zahl 4 1 aneinandergereiht werden? Soll der Wende-
tag usw. in die neue Periode mit einberechnet werden und zugleich den
Anfangstag dieser darstellen? Wenn die Periode in ein bereits festste-
hendes Schema eingefiigt werden soll, tritt dieser IFall ein, wie das dritte
Jahr der’ Trieteris zugleich der Anfang der nichsten ist, d. h. dass die
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[434] Die Vierteilung ist dagegen keine so natiirliche Einteilung
wie die Dreiteilung. Die typische bildliche Darstellung des
Mondes ist entweder die Sichel des zu- oder abnehmenden
Mondes oder das Rund des Vollmondes; typische Bilder der
Viertelphasen des Mondes existieren nicht; in unsrem moder-
nen Kalender sind solche nur als graphische Ubersetzungen
der Wocheneinteilung geschaffen worden. Es liegt in der
Natur der Sache, dass die siebentigige Woche nicht auf der
unmittelbaren Beobachtung des Himmels beruht, sondern ein¢
zahlenmiissige FEinteilung einer Zeitperiode von bestimmter
Léange ist.

Nun gibt es bei Homer siebentigige I'risten; sie treten in
der Monatsrechnung frith auf, indem der siebente Tag des
Monats dem Apollo geheiligt ist; die Siebenzahl breitet sich
immer mechr aus und beherrscht schliesslich die Spekulation
vollstindig, wie die von Roscher gesammelten Stellen zur
Geniige beweisen. Auch in dem Orient hat die Siebenzahl cinc
alles iiberragende Bedeutung — auch dafiir hat Roscher eine
Menge Beispiele beigebracht — und hat sich der Monatsrech-
nung bemichtigt. Hierbei ist es natiirlich unzuldssig, dic fort-
rollende \Woche, deren Tage nach den Planetengéttern be-
nannt sind, heranzuzichen, wohl aber den assyrisch-babylo-
nischen Monat, in welchen das siebentigige Schema fest ein-
geliigt worden ist, so dass jeder siebente Tag, der 7., 14., 21,
und 28. ein besonderen religiosen Geboten und noch mehr Ver-
boten unterstehender Tag, ein Siihnetag, Schabattu,!? ist,

(435

[t}

Periode in Wirklichkeit zwei Jahre umfasst. Es lisst sich aber auch
denken, dass der Wendetag ausserhalb der Reihe [iir sich stehen Dbleibt
und also in die neue Periode nicht einbegriffen wird. So ist der Wende-
tag des Monats, die &mn »ai véa, der letzte Tag des Monats, nicht der
erste, wenn auch die Auffassung geschwankt hat; denn sonst ist Hes. op.
v. 770 kaum zu verstehen. Dies Verhiiltnis gibt wohl einen I'ingerzeig,
wie aus der typischen Neunzahl die Dekadeneinteilung des griechischen
Monats entstanden ist. Der Wendetag ist zugerechnet worden. Begiins-
tigt wurde dies dadurch, dass nur so eine gleichmiissige Iinteilung des
Monats sich schaffen liess; denn die Ansetzung cines besonderen Inter-
luniums durchbrach die erwiinschte Gleichmissigkeit.

17 [Diese Tage sind sekundir und spidt durch Zahlenspekulation ent-
standen; urspriinglich wurden die Mondphasentage, der 1., 7., 15. und
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gleichwic auf den siebenten Tag des griechischen Monats
diz Siihnungs- und Reinigungsfeste, deren sich Apollo ange-
nommen hatte, verlegt wurden.18

Vielleicht ist jemand geneigt zu behaupten, dass da, wo
zwei typische Zahlen, die kein einfaches Verhiltnis zuein-
ander haben, konkurrieren, die eine doch am wahrscheinlich-
sten von aussen eingefithrt worden sei. Das wiire aber nur
eine vage Vermutung, und dic Last des Beweises fillt hier
dem zu, der einen fremden Ursprung behauptet. Die Sache
liegt auch nicht so -cinfach, wie es auf den ersten Blick er-
scheinen konnte. Denn obgleich beide Zahlen Ruhepunkte in
der Zihlung der Monatstage sind, waltet der Unterschied ob,
dass die cnneadische I'rist eine Zeiteinteilung ohne andere
Bedeutung ist, wihrend der siebente Tag vorwiegend einen
religiosen, lustralen Charakter hat. Vor der Zeit, die fiir die
eventuelle Entlehnung der siebentégigen I'risten in I'rage kom-
men kann, ist das babylonische Gewicht nach Griechenland
gekommen, und nach dieser Zeit haben die Griechen von
Babylonien die  Finteilung des Tages in zwolf Stunden und
wenigstens einige der Zeichen des Zodiakus tibernommen.?
IEs kommen also noch andere Momente hinzu, und die I'rage
kann so gestellt werden: Ist es wahrscheinlicher, dass in
Griechenland zwei typische Zahlen selbstindig entstanden
und miteinander konkurrierend auf die Zihlung der Monats-
tage vierwendet worden sind, oder dass die Siebenzahl von
Babylonien entlichen ist, wo diese Zahl auch fiir die Zihlung
der Monatstage verwendet wird und vor allem religiose und
und superstitisse Bedeutung hat, besonders da dic Griechen [436)
sowohl vor wie nach der fiir diese I'ntlehnung in I'rage kom-
menden Zeit gerade von demselben Lande Zahlensysteme und
Einteilungen von Gewicht und Zeit entlichen haben? Iis schieint
mir, dass die Antwort nicht zweifclhaft sein kann.

28. gefeiert, siehe B. Landsberger, Der kultische Kalender der Babylonier
und Assyrer, Leipziger semitische Studien, VI:1/2, 1915, S. 99. Vgl
meine Primitive Time-Reckoning, S. 329{.]

18 S. besonders dJ. Hehn Siebenzahl und Sabatt bei den Babyloniern

und im alten Testament (Leipziger semit. Studien II 5).
19 Boll Sphaera S. 181 ff.
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Es gibt aber noch einen Grund, der fiir den babylonischen
Ursprung der lunisolaren Zeitrechnung im allgemeinen spricht.
Die #dlteste Monatsrechnung, die auf der unmittelbaren Beob-
achtung des Mondes Dberuhte, musste notwendig eine fort-
rollende sein, die in keinem gebundenen Verhiltnis zu dem
Sonnenjahre stand; es diente dazu, durch die Zahl der Mo-
nate und die Phasen des Mondes kiirzere I'risten anzugeben.
Zu der Bestimmung solcher Zeitpunkte, die von dem mnatiir-
lichen Jahr abhéngig waren, Jahreszeiten u. dgl., diente die
Beobachtung gewisser Naturerscheinungen besonders der he-
liakischen Auf- und Unterginge der Gestirne, welches das
vollkommenste Mittel hierzu ist. Spater ist der Mondmonat
mit Not und Miihe in Verbindung mit dem Sonnenjahr ge-
bracht worden und verdriangt allmihlich die Berechnung nach
den Gestirnen trotz des Ubelstandes, dass die Entsprechung
mit dem natiirlichen Gange des Jahres sehr mangelhalt ist:
jene andere Rechnung hat sich daher immer, besonders bei
den Bauern und den Seefahrern gehalten. Der lunisolare Ka-
lender ist seinem Ursprung nach religiés: erst nachdem er
auf dem religiosen Gebiet die volle Herrschaft gewonnen hat,
ist er in das biirgerliche Leben eingefiihrt worden. Dies ist

[437] verhiltnismidssig spdt geschehen?®; in Athen hat es Solon
durchgefiihrt 1. Erst dadurch, dass die Monatsrechnung mit

20 Dije Verse
AN Ste tétpatov AADev Erog xal dmilvdov dpu

s

ey pdivdvtoy, mept & fuata mOAN EreXéadn
kehren wieder © 152f. und o 142f.; =« 469 f. ist der erste Vers etwas
anders. » 469{. und © 142f. fehlt der zweile Vers in vielen Hss. und
wird auch von den meisten Editoren eingeklammert. Im t fehlt er
zwar nur in einer Hs. (cod. Augustanus); da aber die ,Erzdihlung von
dem Gewebe der Penelope in o eine wértliche Ubertragung aus v ist,
ist es nicht ersichtlich, warum er in o {fehlten sollte, wenn er urspriing-
lich in t gestanden hitte. Der Vers wird utspriinglich auch in t gefehlt
haben, aber hier zuerst eingefiigt worden sein und seinen Weg auch zu
den anderen Stellen gefunden haben. Das #milv®ov dpar ist die @ltere
Weise nach den Jahreszeiten zu rechmen; das wnwév ¢dwdéviemy ist von
irgendeinem Jiingeren hinzugefiigt worden, der die lunisolare Rechnung
nicht vermissen wollte.

21 Diog. Laert. I 2, 11 #Zwoé 1e tods *Adnvaiovs tag fuépas wetd seNipviy
gyerv. Plut. Solon 25  &vior 8¢ gaow idlwg, v . olg iepd w«ed  Jvoiwm

4
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dem Sonnenjahr ausgeglichen wird, wird sie zu einer wirk-
lichen Zeitrechnung, und nun erst kénnen die Monate Eigen-
namen erhalten. Das Mittel, wodurch dies bewirkt wird, die
Ansetzung von Jahren mit verschiedener Zahl von Monaten,
d. h. die Einschaltung eines dreizehnten Monats in gewissen
Jahren, ist aber gar nicht so einfach und selbstverstindlich,
auch wenn man annimmt, dass die Schaltung anfangs will-
kiirlich ohne irgendein System vorgenommen wurde; man
braucht dazu, wenn ein praktischer Erfolg méglich sein soll,
eine bestimmende und weitreichende Autoritit. Die Entdec-
kung ist schon frith in Babylonien gemacht worden, wo we-
nigstens die jiingeren Monatsnamen auf die Beschiftigungen
der Jahreszeit hindeuten. Es ist kaum glaubhaft, dass die
Griechen von selbst auf dieses System verfallen sind, beson- [438)
ders da sie schon ein fiir das praktische Leben viel geeigne-
teres System, die Zeiten des Sonnenjahres zu bestiminen,
besassen.

Wie schon gesagt ist der lunisolare Kalender hieratisch.
Dies wird dadurch bewiesen, dass fast alle Monate nach den
Festen und nicht wie in Babylonien wenigstens zum Teil nach
den Beschiftigungen der Jahreszeit benannt sind, und ferner
dadurch, dass die Ieste ihrer Lage nach an einen bestimmben
Tag des Monats gebunden sind. Dies ist fiir viele Feste sehr
wenig bequem, nédmlich fiir alle diejenigen, die wegen des

nepidyovran, x0pPleic, dEovag O  tode  d\\ove  dvoudodar Bekk. An. I
p. 86 s. v. T'evéoie wird Sélwv v toig Gfoor  durch die Vermittlung
Philochoros’ zitiert. Is ist also dadurch geschehen, dass Solon Opfer-
fasti der wohlbekannten Art, von der wir viele Beispiele in den In-
schriften Dbesitzen, aufgestellt hat. Da er durch diese jede Unsicherheit
in der Zihlung beseitigte, konnte die Monatsrechnung auch zum all-
gemeinen biirgerlichen IKalender werden. Seine Gesetzgebung auf dem
religiosen Gebiet ist aber noch umfassender gewesen, vgl. Plut. Solon 23
ele pév ye 1d mwijnete 1@V Yvordy  Noyiletawr  mpdfatov xal dpayunv  dvti
pedipvov und be yap vt Exxedexdre OV &ESveov  Opiler  mpdg Ty
txxpitov tepeiov xtA. Diese muss unter dem Beistand des delphischen Ora-
kels zustande gekommen sein; auch wenn die beiden Orakel in IKap. 9
u. 14 spitere Erfindungen sind, spricht fiir enge Beziehungen Solons zu
Delphi die von Aristoteles verbiirgte Nachricht, dass er den Beschluss
eingebracht hat, wodurch die Amphiktyonen den Krieg gegen Kirrha
ankiindigten (a. a. O. Kap. 11).
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Ackerbaues gefeiert werden und also von der Jahreszeit ab-
hingig sind. Wegen der wechselnden Lage des Monats im
Sonnenjahr kann es vorkommen, dass z. B. ein Vorerntefest
wie die Thargelien erst wihrend oder nach der Ernte gefeiert
wird. Der hieratische Kalender hat jedoch die natiirliche Affi-
nitit der I'este mit den Beschiftigungen, denen sie gewidmet
sind, zu besiegen vermocht.

Die Bindung der Ackerbaufeste an einen bestimmten Tag
des Mondmonats widerspricht schnurstracks der Bestimmung
der verschiedenen Beschiftigungen des Ackerbaus nach den
Auf- und Untergéingen der Gestirne und kann nicht urspriing-
lich sein. Sie ist von dem religiosen Charakter der Monats-
rechnung bedingt, das heisst, dass erst mit der Monatsrech-
nung die Lehre von der Bedeutung der Tage des Monats auf-
gekommen ist. Ein Anhang zu den ‘Werken’ des Hesiod sind
die ‘Tage’, eine Liste dessen, was an den verschiedenen Tagen
des Monats getan und vermieden werden soll. Es schwebt
iiber diesem Teil der Geist eines dngstlichen, bigotten Aber-
glaubens, dessen letztes Wort ist Umepfaciag dhesivov v. 828.
Die IForderungen des praktischen Lebens, welche die ‘Werke’
niichtern und sachgemiss darlegen, wiegen dagegen feder-
leicht. Wihrend die ‘Werke’ die Ernte bei dem Irithaufgange
der Plejaden vorzunehmen empfehlen (den 19. Mai julia-
nisch), schreiben die ‘Tage’ vor, sie an dem elften und zwoli-

[439] ten Tag des beweglichen Monats vorzunehmen! Das Anhing-
sel wird daher allgemein dem Hesiod aberkannt, es ist aber
gar nicht jung.22

22 Die ‘Tage’ v. 765—828 sind kein einheitliches Stiick wie schon
der doppelte Anfang und der doppelte Schluss, in den dazu zwei Sprich-
worter eingelegt worden sind, zeigen. Die Annahme einer gewollten
Regelmiissigkeit in der Tagefolge ist das einzige Hilfsmittel der Analyse.
V. 770—784 enthalten Tage von dem 1. bis zum 16. der Reihe nach auf-
geziihlt, v. 785—804 erwiihnen folgende Tage in dieser Ordnung 6. 8.
20. 10. 14. 4 5.; daraul folgen v. 805—818 mit dem 17., 19., 29. Tag,
wobei jedoch v. 809, der den 4 erwihnt, entfernt werden muss. [s
besteht also eine richtige Reihe, die durch eine Zwischenpartie unter-
brochen wird, und dass diese Partie eine Einlage ist, wird durch ihren
besonderen Charakter bestitigt. Wihrend sonst allerlei Beschiltigungen
erwiihnt werden, bezieht sich die Einlage fast nur auf das Geschlechts-
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Der Glaube an die besondere Bedeutung der verschiedenen
Monatstage hat auch die Gotter in sein Bereich gezogen, und
zwar so, dass einem Gott ein bestimmter Tag zu eigen ge-
macht wird. Dieser Tag sollte eigentlich allmonatlich wieder-
kehren, und Spuren davon finden sich auch. Die #ltesten
Zeugnisse iiber die Gottergeburtstage reden nur von dem Tag
im Monat, nicht von dem Jahrestag.2? In der Regelung des
Tempeldienstes, d. h. in dem engsten Gebiet des Kultus, ha-
ben die allmonatlich wiederkehrenden Handlungen eine grosse
Rolle gespielt, wie noch ersichtlich ist, obgleich wir gerade
iiber diese Einzelheiten sehr schlecht unterrichtet sind.2¢ Auch

leben, schreibt den Tag fiir die Lheschliessung vor, bestimmt die DBe-
deutung der Geburtstage der Menschenkinder, nennt ferner die Tage,
an welchen die Haustiere kastriert werden sollen, womit eine andere
Vorschrift iiber die Zihmung der Tiere verbunden wird. Is scheint
also dies eine von den gleichartigen Versen 782{f. veranlasste Linlagel
zu sein, die die Tagewiihlerei unter einen Dbestimmten Gesichtspunkt
gestellt hat. In dem I'olgenden sind wie gesagt v. 809 und ferner
v. 819—3821 auszuscheiden; die letzteren sprechen von dem 4. Tag und
sind sprachlich nicht in Ordnung zu bringen. Es bleibt dann eine der
Reihe nach geordnete Liste iibrig; ob die Einlage viel jiinger ist, lisst
sich nicht sagen. Sehr gross wird der Unterschied nicht sein; beide sind
wie desselben Geistes so wohl auch derselben Zeit Kinder.

23 W. Schmidt Geburtstag im Altertum (RGVV VII 1) S. 121,

24 Belege fiir allmonatliche Kulthandlungen sind an und [liir sich
spiirlich. Solche sind die bekannten #&mwivia der Irechtheusschlange
auf der Akropolis, IHdt. VIII 41; die Opfervorschrift fiir Ierakles im
Kynosarges t¢ d& émyujvia Qvéto O igpedg uetd tdv mapacitev, Athen. VI
234 £ (BCH VIII 1884 S. 378 Nr. 8 gehort einem kleinasiatischen Kultus
an). An dem Todestag des Agamemnon feiert Klytimestra mit Chéren und
Opfern Jeoiow Euwp’ iepe voic ocwmpior, Soph. Elektra v. 281; das
zeugt nicht nur fiir Totenopfer, sondern auch fiir andere allmonatliche
Begehungen. Bezeichnend ist, dass nach dem Ausweis der- delischen
Rechnungsurkunden das Heiligtum jeden Monat gereinigt wurde. Hierzu
kommen die Vereine, die sich zu einer allmonatlichen Ieier zusammen-
gichlossen (Poland Gesch. des gr. Vereinswesens S. 252f.) und die Ge-
burtstagsfeier in dem spiiteren Herrscherkultus, die sehr oft jeden Monat
begangen wurde (Schmidt a.a. ®.S. 14), gerade wie die Geburtstage der
Gotter urspriinglich auf den Monatstag, nicht auf den Jahrestag bestimmt
sind. Von einem I'reigelassenen wird festgesetz otepavodto dt xatd
pive vovpvin ket £B86um tdy Dilwovos eixdve (die apollinischen Tage!),
Wescher-Foucart Inscr. de Delphes Nr. 142, Die Kultusbeamten, die
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[440] hier hat die Zahlung der Monatstage die genaue Observanz in
den Kultus eingefiihrt. Bezeichnend sind die heortologischen
Gesetze Platons, de leg. VII p. 828; die Monate werden auf
die zwolf Hauptgotter verteilt, denen allmonatliche Opfer
gebracht und Ieste gefeiert werden sollen. Das ist eine Sche-
matisierung der vorhandenen Tendenzen. Die Gesetzgebung
iiber die IFeste soll nach Platon im Einverstindnis mit dem
delphischen Orakel geschehen. Auch das ist bezeichnend;
denn da wir wissen, welche Rolle Delphi spiter in der Rege-
lung des Kultus gespielt hat, kann es nicht zweifelhaft sein,
dass der delphische Gott in der vollen Jugendkraft seines
Einflusses, als er sich zu der ausschlaggebenden religiésen
Autoritdt in Griechenland aufgeschwungen hat, in dieser Be-
zichung eine noch griossere Bedeutung gehabt hat. Von dieser

[441] Regelung ist die Bestimmung der Kultuszeiten, d. h. ihre
Bindung an den lunisolaren Monat, der ein grosser Teil von
Solons Gesetzgebung gewidmet war, ein Hauptstiick.

Neben den monatlichen Opferhandlungen mussten aber die
alten grossen Jahresfeste ihre iiberragende Stellung behaup-
ten, weil die allmonatliche Wiederkehr einer Feier allzuhiu-
fig war, um sie zu einem grossen Fest zu machen. Sie haben
ihren Einfluss so geltend gemacht, dass der Tag eines be-
stimmten Monats, natiirlich desjenigen, in den das Hauptfest
des Gottes fiel, besonders geheiligt wurde.?? Die Bestimmung

die allmonatlichen Handlungen besorgen, hiessen #mwijvion. Der Name
entspricht zwar mitunter den attischen iepomowi (IHesych s. v.) und be-
zeichnet manchmal spiter Beamte, die eine jihrliche Ieier besorgen (Gr.
Ieste S. 78 A. 3), und natiirlich auch nichtreligiose Beamte (Prytanen
OGI, 229 Z.31f. mit Note, andere Belege im Index zu SIGZ und in Her-
werdens Lex. Suppl.2; hinzuzuliigen ist Arch. Anz. 1906 S. 16, Milet, aus
dem 5. Jahrhundert). Der Name kann doch nicht missverstanden werden
und zeugt fiir die monatliche Regelung des Kultus. Dem entspricht, dass
hdulig émwivior unter den Beamten der Vereine vorkommen, s. Poland
a. a. 0. [Vgl. meine Entstehung u.s.w., S. 331]

25 Vgl. A. Mommsen Feste der Stadt Athen S. 1f., Gruppe Gr. Myth.
S. 938 A. 4. Es ist eine Verkennung des Sachverhalts, wenn behauptet
wird, dass alle Ieste urspriinglich  monatlich gewesen sind; man iiber-
siebt die Tatsache, dass viele der grossen I'este, vor allem die Ackerbau-
feste, ihrem Zweck nach nur einmal im Jahr gefeiert werden kénnen.
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des Tages in dem betreffenden Monat war aber von dem dem
Gotte heiligen Monatstag abhingig. Auf diesen Tag wurden
die Feste des Gottes verlegt, an dem I'est geschah die Epi-
phanie des Gottes, und der Tag der Epiphanie wurde von
selbst zum Geburtstag des Gottes, gerade wie die #lteste Kir-
che den Geburtstag des Heilands am Epiphanientag feierte.
Leider ist unsere Kenntnis des griechischen Festkalenders
sehr mangelhaft, jedoch sind die bekannten Data sehr beleh-
rend. Die este sammeln sich mit einer auffallenden Dichtig-
kkeit um zwei kurze Perioden, den 6., 7. und den 10.—14. (16.),
besonders aber um den 12.26 Auf diesen Tag fallen mit ver-
einzelten Ausnahmen die dem Tag nach bekannten I'este [iir [449)
Dionysos, fiir die Thesmophoriengstter und Poseidon; die
Zeusfeste sind dagegen mehr zerstreut. I's sind also besonders
die Tage vor dem Vollmond mit I'esten besetz, und es ist
zu bemerken, dass die meisten dieser I'este dem Wachstum
und dem Ackerbau gelten. Zugrunde liegt die weit verbreitete
Vorstellung, dass alles, was gedeihen und zunehmen soll,
wiithrend des zunehmenden Mondes vorgenommen werden
soll; daher wird der zwolfte Tag des Monats von Hesiod als
der allerbeste Tag fiir alle Geschiifte, besonders fiir das Ein-

26 Tch gebe eine Liste der dem Datum nach bekannten [este, wobei
Unbedeutenderes und Vereinzeltes ausgelassen ist. 5. Genesia. — 6. Opler
an Artemis Agrotera (das Marathonlest), Eisiteria der Artemis in Mag-
nesia a. M., Opfer an Agathos Daimon in Béotien, an Poseidon Phyt-
almios auf Rhodos. — 7. die Apollonfeste, s. 0. — 8. Theseia. — 10. Opfer
au Demeter, Kore, Zeus Buleus auf Mykonos, an Dionysos Baccheus da-
selbst, an Hera auf Kos. — 11. I'est des Zeus Soter in Telmessos. - —-
12. Lenien, Anthesterien, die grossen Dionysien (?), Dionysia auf Delos,
Opfer an Dionysos Leneus, Zeus Chthonios und Ge Chthonia auf Mykonos,
Thesmophoria, Skirophoria, I'est des Zeus Machaneus auf Kos, des Zeus
Soter in Magnesia a. M., Kronia, Charitesia, zwei Poseidonfeste in Sinope.
— 14. oder 16. Dipolia. — 16. Synoikia, Munychia. — 20. I'est des Zeus
Batromios auf Kos. — 23. Diasia. — 25. Plynteria. — 28. Panathenaia.
— 30. Chalkeia. — Wo ein T'est sich iiber mehrere Tage erstreckt, ist
der Hochtag, wo dieser bekannt, sonst der Anfangstag angesetzt. Iir
die Belege sind Mommsens I'este der Stadt Athen und meine Griech.
I'este, Index I einzusehen; nachzutragen ist fiir das Datum der delischen
Dionysien Bull. de corr. hell. XXXIV 1910 S. 177. [Vgl. meine Entstehung
u.s.w., S. 33 A. 1]
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heimsen der Ernte genannt.?” Er ist auch ganz besonders mit
I'esten besetzt; der Zusammenhang ist unverkennbar.

Die andere Periode umfasst den 6. und 7. Tag; von diesen
beiden ist aber der 6. weniger bedeutend; [iir diesen Tag len-
nen wir nur zwei Artemisfeste und ein paar unbedcutende
Opfer. Um vieles wichtiger ist der siebente, aul welchen
alle Apollonfeste, deren Tag iiberlielert ist, verlegt sind:
Thargelien, Pyanopsien und Delphinien in Athen, Karneen in
Kyrene und Sparta; die Epiphanie und die Geburt des Apollo
wurden an dicsem Tag in Delphi und aufl Delos begangen; die
Hebdomaia in Milet waren sicher ein Fest des Apollo, und
der Name lehrt, dass der staatliche Teil des I'estes aul den
7. verlegt sein musste 28; noch zu erwiihnen sind ein Opfer an
Apollon Hekatombeus aul Mykonos und die Delien aul Kos.
Die Opfer, die aus Griinden, die unten dargelegt werden sol-
len, an anderen Tagen des Monats dem Apollo dargebrachi
werden, sind derart, dass sie die Regel, dass der 7. der be-
sondere Kulttag des Apollo ist, gar nicht umstossen, und

(443] dieser Tag hat liir ihn eine ganz anderc ausschliessliche Giil-
tigkeit als die Tage der anderen Gétter [iir sie: denn diesen
kann ein I'est auch an einem anderem Tag geleiert werden,
dem Apollo eigentlich nur an dem 7. Hieraus folgt, dass die
Verbindung zwischen einem Gott und einem Monatstag von
Apollo ausgegangen und aul dem Weg der Analogic aul die
anderen Gotter ausgedehnt worden ist; dass also die Tage-
wall und Apollo eng verbunden sind. I's ist bemerkenswert,
dass die Feste des Apollo nicht wie die anderen I'este eine
Vorlicbe liir die Zeit kurz vor dem Vollmond zeigen.

Dics besagt mit anderen Worten, dass Apollo und die sie-

2T Vgl. Lur., Alk., V. 430, «6)®v B¢ piy xatv doto, pi) MSpag xténog #otw
cejvag dbdex’ ExmAnpovuévac: Plut. qu. rom., 77, p. 282 D. edroxelv vyap &v
taly navoeMijvolg waote doxodot.

28 Die Hebdomaia sind uns nur aus den Satzungen der milesischen
Molpoi bekannt (Sitz.-Ber. der Berliner Ak. 1904 S. 622), dic den 8.,
9. und 10. feiern; der 7. fillt bei der Gilde aus, weil an diesem Tag
die staatliche I'eier stattfand. Vgl. meine Griech. Feste S. 170 f. [Monat-
liche Hebdomaia auf einer archischen Kyrbis aus Chios, Wilamowitz,
Nordjonische Steine, Abh. Akad. Berlin, 1989, S. 68]
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bentigige I'rist eng verbunden sind. Dies bestétigt bekannt-
lich Hesiod, der ihn an dem 7. geboren werden ldsst, dass
beweisen Beinamen wie £pdduciog, £3douayétac; ferner sein Ge-
burtstag, der in seinen beiden Kultcentra auf den 7. verlegt
wird — die Geburtstage der anderen Gotter spielen in der
Uberlieferung eine untergeordnete Rolle und sind z. T. aus
sehr durchsichtigen Griinden erfunden, z. B. ist Artemis an
dem Tag vor dem Zwillingsbruder, am 6., Athena, die tpi-
tovévela, am 3. geboren. Roscher hat mit zahlreichen Beispie-
len nachgewiesen, wie die Siebenzahl die grésste Rolle in der
Mythologie und dem Kultus des Apollo und in allen Siihn-
zeremonien spielt. Die grundlegende Tatsache ist die Ver-
bindung Apollos mit dem 7. Monatstag; von hier ausgehend
ist die Siebenzahl zu ihrer herrschenden Bedeutung gelangt;
dass sie, wie Roscher nachgewiesen hat, in der Heilkunst
einc so grosse Bedeutung hat, beruht darauf, dass Apollo ur-
spriinglich der grosse Heilgott ist. Apollo hat aber noch an-
derc Verbindungen mit der Monatsrechnung. Der erste Tag
des Monats war ihm heilig; er heisst deswegen veuvuiviog. An
einem Apollonfest am Neumondstage iiberwiltigt Odysseus
die I'reier 2; am ersten wie am siebenten Tag jeden Monats
werden in Sparta dem Apollo Opfer dargebracht, und Apol-
lonn Numenios erhilt auf Delos ein Opfer am ersten Lenaion.3? 4447
Auch der 20. war dem Apollo heilig; es wurde ihm ein Fest
gefeiert und er sollte an diesem Tag geboren sein und trug

29 v, Wilamowitz Hom. Unters. S. 54, Ed. Meyer Ilermes 27 (1892)
377, W. Schmidt Geburtstag S. 88.

30 Vgl. Usener Rhein. Mus. XXXIV (1879) 421, welcher ein malke-
donisches Grabepigramm, Kaibel Nr. 518, Philochoros und die Zahlen-
mystik der pythagoreischen Schule, die nicht die VII sondern die I
als apollinisch behandelt, anfiihrt. Usener hat wohl im Sinn Philoch.
ir. 181 d\dgopog Bt #v td mepl fquepdv ‘HMev xal ’AndN\wvog Néyer
adthy (v &), Die &i muss aber zu Philochoros’ Zeit der letzte Tag
des Monats gewesen sein, und gewdhnlich schliesst man aus der Stelle,
dass auch dieser dem Apollo heilig gewesen ist. Weniger Gewiihr hat
es, dass auch der Vollmondtag dem Apollo gefeiert sei. Plut. Dion c. 23
berichtet von einem dem Apollo an einem Vollmondtag begangencn
Fest; dieses war aber von zuflilliger Art und beweist keinesfalls, dass
dieser Tag dem Apollo geweiht war.
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den Namen eixddiog. Es zeigt dies, wie eng das Band zwi-
schen dem Gott und der Monatsrechnung gekniipft ist. Lr
fithrte mit sich den 7. als seinen heiligen Tag; da aber die
Teilung des Monats in vier siebentigige Wochen nicht durch-
dringen konnte, weil sie einer édlteren Dekadenrechnung von
praktischer Art begegnete, sind dennoch die Anfangstage der
Hauptabschnitte des Monats dem Schutz des Apollo unter-
stellt worden mit Ausnahme, soweit wir wissen, des An-
fangstages der zweiten Dekade, der dem eigensten Tag des
Apoll zu nahe kam.

s besteht ein tiefer und enger Zusammenhang zwischen
dem Reinheits- und Sithnverlangen, das den Kern und die
Triebkraft der apollinischen Religion bildet, und der &ngst-
lichen Beobachtung der giinstigen und ungiinstigen Tage. Die
Tabuvorschriften bei Hesiod v. 724—764 sind eine vollstéin-
dige dussere und innere Parallele zu der Tagewahl v. 765—
828. In Griechenland hat es wie bei allen Volkern seit un-
vordenklichen Zeiten Tabus und Regeln gegeben, und solche
sind wie in die hesiodeische so in die pythagoreische Samm-
lung aufgenommen worden. An diese hat sich die apollinische
Religion angeschlossen, obgleich sie nicht direkt zu ihr ge-
rechnet werden; die “Tage’ bei Hesiod sind von Zeus, nicht

[445] von Apollo. Wir kennen die apollinische Religion fast nur in
ihrer spéteren gelduterten I'orm. I['iir ihren urspriinglichen
Charakter ist es belehrend sich zu vergegenwirtigen, mit
welch engen Banden man Apollo mit dem Stifter der Schule,
die die Zahlenspekulation und die Regelung des menschlichen
Lebens in allen Finzelheiten nach superstitiosen Maximen am
weitesten getrieben hat, zu vereinigen versucht hat. Schon
Aristoxenos sagt, dass Pythagoras die meisten seiner ethi-
schen Lehrsitze von Themistokleia in Delphi erhalten hat 3t
— es ist dies ein typischer Name fiir eine Orakelpriesterin.
Seinr eigener Name ist ein redender, der ihn als das Sprach-
rohr des delphischen Gottes hinstellt.32 Seine Mutter wird

31 Aristoxenos bei Diog. Laert. VIII, 8.
32 R. Eisler Weltenmantel und Himmelszelt S. 682; er vergleicht tref-
fend nvlaydpac.
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Pythais genannt, und obgleich man sogar aus einer Ausse-
rung des Heraklit seinen Vater Mnesarchos kannte, dichtete
man, dass er in Wirklichkeit von Apollo gezeugt sein sollte.??
Usener hat die Aufmerksamkeit darauf gelenkt, dass die
Pythagoreer Gottesnamen mit Zahlen gleichzusetzen plleg-
ten, und dass die Gleichung auf das Hauptfest des Gottes ge-
griindet war.3* Das ist die konsequente Weiterentwicklung
von dem apollinischen Siebenten.

Das spezifisch Apollinische wurde aber von einer etwas
anderen Seite gelasst. Wer jene alten Regeln iibertrat, setzte
sich der Gefahr aus, die dic Ubertretung eines Tabu immer
mit sich fiihrt. In jeder primitiven Religion wird dieser Zu-
stand als ansteckend gefasst und kann durch gewisse Hand-
lungen getilgt werden. Indem nun die Anschauung von dem
Miasma und der Befleckung stiirker wird und die Notwendig-
keit der Sithnung betont wird, entsteht jener der apollinischen
Religion eigentiimliche Geisteszug. Wenn Stengel die Kathar-
tik der urgriechischen Zeit abspricht, so ist dies an und [iir
sich unrichtig, insofern Siihnehandlungen (z. B. die Thar-
gelien) immer vorgekommen sind, aber es ist dem richti-
gen Gefiihl entsprungen, dass die Kathartik erst durch den [44¢
Siegeszug Apollos in System gebracht und zu einer Macht
geworden ist. Apollo ist zu dem Gotte aller Siithne in der
griechischen Religion geworden, nicht nur der Mordsiihne,
sondern auch der Siihne im kleinen. Wer dies erkennt, ver-
steht die Macht, die die apollinische Bewegung iiber die
Gemiiter ausgeiibt hat. Das Siihnebediirfnis wirkte aul die
Beobachtung der Ubertretungen, diese auf die Wahrnehmung
der superstitiosen Regeln zuriick. Was [rither losgerissene
Stiicke des Volksglaubens gewesen waren, wurde durch die
Notwendigkeit der Siithne zu einem System, das noch durch
neue Elemente wie die Tagewahl erweitert wurde. So regelte
es das Leben der Menschen bis in Einzelheiten hinein und
machte sich durch formalistische Scheu und Angst dic Ge-
miiter untertan. So hat jene Bewegung, die mit Recht als die

35 Porphyr. vita Pyth. 2.
3¢ Rhein. Mus. LVIII (1903) S. 356.
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apollinische Religion bezeichnet werden kann, obgleich sic
mehr als das dem Apollo spezifisch Gehorige umfasst, ihren
michtigen Griff nach den Menschen im Anfang der griechi-
schen Geschichte getan. Sie schafft beriihmte Zentra, von
welchen aus sie sich missionierend verbreitet, was in der
griechischen Religion sehr selten, aber fiir die apollinische
bezeichnend ist.

Die Liuterung und Hebung der apollinischen Religion von
diesem stark primitiven Standpunkte zu der Héhe, aul der
wir sie z. B. bei Aischylos finden, ist eine der glinzendsten
Taten des griechischen Geistes; die Schlacke ist dem Orphi-
zismus und anderen Sekten zugeworfen worden. Das Gliick
Griechenlands ist es gewesen, dass die Verbindung der ver-
wandten Illemente wieder in die urspriinglichen Teile zerliel;
die Tabus und superstitiosen Regeln setzten sich in dem nie-
deren Aberglauben fort, denn die Griechen waren nicht su-
perstitios genug, um in allen Kleinigkeiten formelle Siihne
zu erheischen; daher ist der Siihnegott von jenen Quisquilien
freigeworden. Dagegen hat er den anderen Teil, die Siihneze-
remonien in wirklich bedeutenden Tillen wie bei der Mord-
siihne, der Reinigung der Stidte, dem Abwenden schidlicher
Einfliisse von den Ackern behalten. Indem die Griechen so die
ihnen angeborene Abneigung gegen die Deisidaimonie auch
hier betitigt haben, haben sie Apollo zu dem machen kon-
nen, was er dem spiteren Griechentum ist. Vor uns steht
er in dieser verklirten Gestalt, der alten Zeit miissen wir
aber nicht diesen, sondern ihren eigenen weit primitiveren
Masstab anlegen.

Apollo ist der Patronus der Monatsrechnung, er ist wie
kein zweiter mit einem besonderen Monatstag, dem sieben-
ten, verbunden; hiervon ist die Tagewahl nur eine Weiterent-
wicklung; die Beobachtung der besonderen Bedeutung der
Monatstage stimmt vortrefflich zu dem eben geschilderten
Charakter der apollinischen Bewegung. Wie stimmt aber die-
ser Zusammenhang mit dem orientalischen Ursprung von der
Bedeutung der Siebenzahl, den ich wahrscheinlich zu machen
gesucht habe? Nun ist es eine Annahme, die, seitdem v. Wi-
lamowitz daliir eingetreten ist, immer mehr an Boden gewon-

[447

P}
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nen hat, dass Apollo kein einheimisch griechischer Gott ist,
sondern aus Kleinasien eingewandert ist; zu den von ihm dar-
gelegten Griinden habe ich in meinen Griechischen I'esten ei-
nen neuen zu fiiggen gesucht, indem ich auf einige heortologi-
sche Tatsachen hingewiesen habe, die nur auf diese Weise
eine Lrklirung finden. Der Regel nach kommen die grossen
veligiosen Bewegungen von auswiirts nach Griechenland, und
die apollinische macht keine Ausnahme. Von ihrem Heimats-
lande muss sie die treibenden Kriifte, die Siihneforderung
und die Beobachtung gewisser Regeln und Tage mit sich ge-
fithrt haben; in Gricchenland ist sie mit einheimischen ver-
wandten Elementen verschmolzen und hat so die Gemiiter sich
untertan gemacht. Kleinasien ist aber eine Ltappe auf dem
Wege nach Babylonien. Ich denke, die belden Hypothesen
stiitzer einander gegenseitig.

Es lidsst sich so aus den I'ragmenten der Uberlieferung
von den Bewegungen der Friihzeit ein Bild erschliessen, das
auf bestimmtem Gebiet eine Schuld der griechischen Kultur
an die babylonische wahrscheinlich macht. Die Griechen kann- [44g
ten secit altersher das Sonnenjahr, dessen Zeiten durch ge-
wisse Naturerscheinungen und recht frith durch die wegen
ihrer Genauigkeit hierfiir besonders geeigneten heliakischen
Auf- und Untergiinge der Gestirne bezeichnet wurden, und
einen an das Sonnenjahr nicht gebundenen Mondmonat, der
nach den typischen Phasen des Mondes in zwei, spiiter drei
Teile zerlegt wurde, wobei als typische Zahl die Neun im
Spiel war. Die anders geartete und berechnete typische Zahl,
die Sieben, die in Babylonien religiés bedeutsam ist, und die
siebenten zu tabuierten Tagen gemacht hat, verbreitete sich
von dort zugleich mit dem gebundenen Monat (dem lunisola-
ren Kalender), in den sie als Schabattu 3% fest eingefiigt war,

35 Gegen die Annahme, dass der lunisolare Kalender babylonischen
Ursprungs ist und dass die Heiligung des Siebenten dem babylonischen
Schabattu entspricht, kénnte jemand einwenden, warum nur der 7. und
nicht auch die iibrigen Schabattus, der 14., 21., 28. iibernommen worden
sind. Die Antwort ist die, dass die religisse Viertelung die #ltere
praktische Dreiteilung nicht zu verdrdngen vermochte, und dass die
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westwirts und hat sich in Kleinasien an einen Gott geheftet,
der sich der religiosen Regelung des menschlichen Lebens
besonders durch Reinigungen hingab, den Apollo. Vermoge
seines Charakters hat dieser Gott sich auch Griechenlands
bemichtigt, indem er an verwandte einheimische Glaubens-
sidtze ankniipfte. Diese a potiori apollinisch genannte Bewe-
gung, deren werbende Kraft in der Forderung von skrupuls-
ser Genauigkeit in dem Betragen der Menschen gegen die
Gotter liegt, hat zuerst die Beobachtung auf den heiligen Tag
des Gottes, den siebenten, und ferner auf die Bedeutung an-
derer Monatstage gerichtet, und darum wurden die Feste auf
bestimmte Monatstage festgelegt. So hat der lunisolare Ka-
lender zuerst auf dem religiosen Gebiet gesiegt, und von dort
ist er in biirgerlichen Gebrauch eingedrungen.

Der Ursprung der Tragodie®

I. DIE HYPOTHESEN
(609]

Es ist in der eigensten Art der entwicklungs-geschichtlichen
Forschung begriindet, dass sich den Ursprungsfragen das
lebhafteste Interesse zuwendet. Je michtiger und befruch-
tender der Strom dahinrollt, desto stérker regt sich das Ver-

Grundzahl leichter durchdringt als die Multipeln, die ihre Bedeulung
aus der Grundzahl herleiten.

* Folgende einschligigen Artikel und Werke werden nur mit dem Autor-
namen zitiert: Wilamowitz, Einleitung in die griechische Tragidie = Euri-
pides ’Herakles’! Kap. I—IV; E. Bethe, Prolegomena zur Geschichte des
Theaters im Altertum, 1896; W. Schmid, Zur Geschichte des griechischen
Dithyrambos, Programm, Tiibingen 1901; L. Reisch, Zur Vorgeschichte
der attischen Tragodie in der I'estschrilt Th. Gomperz dargebracht, 1902;
K. T. Preuss, Der didmonische Ursprung des griechischen Dramas in den
N. Jahrb. 1906 XVII; A. Dieterich, Die Entstehung der Tragddie im
Arch. . Religionswiss. 1908 XI; W. Ridgeway, The Origin of Tragedy
with Special Reference to Greek Tragedians, Cambridge 1910.
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langen, zu der einsamen Quelle vorzudringen, der er ent-
springt. Freilich rauscht sie zumeist in dem wverborgenen
Lande, wohin kein sicherer Pfad leitet; es bleibt nur iibrig,
aus diesen und jenen Anzeichen Richtungslinien zu zichen,
die sich vielleicht an dem rechten Punkt treffen, vielleicht
weit abirren. Deswegen dar{ aber an der Sache nicht ver-
zweilelt werden; mag der erste Versuch und abermals andere
misslingen, so wirken auch die Irrtiimer belchrend und fiih-
ren auf den richtigen Weg.

Was den Ursprung der Tragodie betrifft, so glaubte man
bis vor kurzem allgemein, dass die I'rage durch diec Angaben
des Aristoteles, dass si &nd TV £Eapydvimy tov didtpaufov und
¢x toD catvpixod entstanden sei, [iir immer entschieden wiire.
I's zcigt sich aber, wenn man die geliufigen modernen Dar-
stellungen von der EIntstehung der Tragodie nither priift,
dass das durch Aristoteles gegebene [Fundament an und fiir
sich zu schmal ist, um daraufl eine DIntwicklungsgeschichte
aufzubauen, und deshalb durch Hypothesen ausgeliillt wer-
den muss. s ist von dem ersten Satz auszugehen. Was ver-
steht Aristoteles unter Dithyrambos? Das Verdienst, diese
I'rage scharf und klar gestellt zu haben, gebiihrt Wilamo-
witz. Wenn die Worte des Aristoteles nur besagen, dass die
Tragodie aus dem lyrischen Chorgesang des VI. Jahrh.
stammt, enthalten sie etwas Selbstverstindliches und nichts
weiter; es muss also eine Urform des Dithyrambos postuliert
werden, aus der sowohl der attische Tragodienchor wie der
Pindarische Dithyrambos hergeleitet werden kénnen, und zwar
folgt, da die Tragiédie im Gegensatz zum Dithyrambos eine
uiunoig  ist, dass eine mimetische Urform des Dithyrambos
vorausgesetzt wird, die wir sonst erst im IV. und V. Jahrh.
unter dem Einfluss des Dramas kennen.! Also ist schon, um
den Worten einen Inhalt zu geben, die hypothetische Kon- 610]
struktion notig. Dieser Konstruktion sucht man ecine tatsich-
liche Grundlage zu verschaffen durch das Heranzichen der
zweiten Aussage des Aristoteles, dass die Tragodiec £x tod
catvpwod hervorgegangen sei, und der Vita des Arion bei

1 Wilamowitz a. a. O. S. 80f.
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Suidas. Die so entstandene Kombination ist die allbekannte,
dass Arion Satyrn als Choreuten in den Dithyrambos einge-
fiihrt habe, dass aus diesem Satyrdithyrambos das Satyr-
spiel und aus diesem die Tragddie hervorgegangen sei. Ob
nun diese Rekonstruktion den Sinn des Aristoteles trifft,
scheint nicht ganz sicher, da sie eine Verquickung von Dithy-
rambos und Satyrspiel einliihrt, um eine gemeinsame Urlorm
zu gewinnen; Aristoteles spricht von den vielen peragolai der
Tragodie, von welchen das ocatvpixév eine ist. Dass diese
petafolai in dem modernen Sinn eines kontinuierlichen Ent-
wicklungsprozesses zu verstehen sind, scheint mindestens
zweifelhaft.

Uber die Grundlage der Rekonstruktion, die Vita des Arion,
sind Zweifel lautgeworden, deren Berechtigung untersucht
werden muss; denn ist der Boden schwankend, so ist es die
Rekonstruktion auch.? Das Hauptzeugnis iiber Arion ist die
bekannte Sage bei Herodot I 23 von seiner Errettung durch
einen Delphin. Sonst wird er in alter Zeit nicht erwihnt, und
keine Zeile von ihm ist erhalten. Wie steht es nun um dic An-
gaben der Vita? Der Vater KuxAetg verriit sich schon durch
seinen Namen als allegorische Persoénlichkeit. Crusius hat
bemerkt, dass die dxun des Arion einfach aus dem Synchronis-
mus mit Periander erschlossen ist und dass stichometrische
Angaben auch fiir die Sieben Weisen wie fiir ihren Freund
Arion gemacht wurden und die gleiche Gewihr haben wer-
den. So wird es auch f[raglich, ob dic darauffolgenden An-
gaben der Vita authentisch sind. Zum Teil stiitzen sic sich
auf Herodot und bewahren noch wértliche Anklidnge an ihn ¥,
denn dass die Erfindung des Namens aufl ihn zuriickgelt,
wird niemand bezweifeln konnen. Lésst sich eine Quelle fin-
den, woher auch die iiberschiissigen Angaben hergeleitet wer-
den kénnen, so ist es um dic Autoritit der Vita geschchen.

2 Schmid a. a. O. S. 21 und in Christs Literaturgesch.? I 205; Crusius
in Pauly-Wissowas Realenz. s. v. Arion.

3 Mit den Worten der Suidasvita xal mpdros yopdv otijca xai hidbpappov
Gow xai dvopdoar T ¢dSuevey Hnd tod yopod vergleiche die des Ierodot:
xal 01)vpapBov mpdrov &vIpdnwv @V Hiele duev Tomjoavtd te xal dvop o av-
Ta xal 0daEavta &v Kopivdom.
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Diese Quelle ist aber eben die Poetik des Aristoteles. Dic
Tragodie stammt aus dem Dithyrambos, also muss der Fr-
finder des Dithyrambos zwar nicht Erfinder der Tragodic,
aber des tpayixde TpdTog sein; das ist eine einfache Schluss-
folgerung. Die Tragodie ist ferner aus dem ocatvpidv hervor-
gegangen, dadurch ist der Anlass gegeben, auch in dic Urform
des Dithyrambos die Satyrn einzuliihren.

Wir kennen den Betrieb, der die Liicken der Uberlieferung
iiber dic Grossen der alten Zeit auszufiillen trachtete, im
besten I"all mit IKKombinationen, die von den Tatsachen nicht
streng geschieden wurden, im schlimmsten mit Antoschedias-
men. Uber das Buch tiber Thespis, das der nicht unbedeutende
Pcripatetiker Chamaileon geschrieben hatte, dussert Reisch
a.a. 0. S. 473: ‘Lr scheint die Andeutungen des Aristoteles [611]
weitergesponnen zu haben, indem er die Liicken der Uberlic-
ferungen durch Kombinationen erginzte, diese IKombinationen.
aber vielfach nicht als Méglichkeiten, sondern als feste Tat-
sachen darstellte.” Nach dem Dargelegten scheint dasselbe Ur-
teil iiber die leider ohne Gewilhrsmann iiberlieferte Vita des
Arion berechtigt zu sein.?

4 Neuerdings ist aber eine Notiz aus einem IKommentar eines Johan-
nes, Owixovec xal Xoyo¥étng e peEYdAng &xxAnoiug, zu Hermogenes Ilepi
pedédov dewdmres zum Vorschein gekommen (herausgeg. von Rabe, Rhein.
Mus. 1908 LXIIT 150 ff.), die der Vita die urkundliche Bestiitigung zu
schenken scheint. Es heisst dort: tfic 5t tpaymdiag npdrov dpdua *Apiwyv O
MeSouvaleg eloiyayey, domep Zolov v taie émypapousdvalg Eleyeinig £didage.
Aplxwv Dt O Aaubaxnvde dpaud gnor mpdtov "Adivnor didaydivar moujcavtog
Ogomdog. Dieterich urteilt S. 170, dass niemand die Angabe der Hand-
schrift wenigstens in Bezug auf Solon bezweifeln wird. Demgegeniiber
muss man fragen: was hat Solon in den ersten Jahrzehnten des VI. Jahrh.
iiber die Tragodie sagen konnen, da Thespis, der Begriinder der Tra-
gddie nach einer Uberlieferung, die nun einmal wohl urkundlich ist, erst
lange Jahre nach dem Tod Solons bei dem ersten Agon in der Stadt
siegte? Nach Herodot ist Arion Erfinder des Dithyrambos; also miisste
er und alle vergessen haben, dass Solon ihn als den Urheber der Tra-
godie bezeichnet hatte. Es springt gleich in die Augen, dass, was die
Notiz aussagt, so in den Elegien des Solon nicht gestanden haben kann.
Es wire ja zwar nicht ganz unméglich, dass Solon etwas iiber Arion und
seine Chore gesagt hiitte, dass er aber Arion die erste Tragddie habe
inszenieren lassen, ldsst sich mit den Tatsachen einfach nicht vereinen.
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Es bleiben also nur die kurzen Angaben des Aristoteles; dic
scheinbar reichere Uberlieferung ist aus ihnen herausgespon-
nene Lrweiterung (vgl. Reisch S. 473). Aber auch seine An-
gaben sind der Kritik unterzogen worden. Gegen die Abstam-
mung der Tragiédie von den Vorsingern des Dithyrambos hat
Bethe a. a. O. S. 27 {f. eingewendet, dass der tragische Schau-
spieler nicht sich selbst aus dem Chor habe herauslésen kon-
nen und dass, gesetzt, die Tragédie wire nur eine I'ortbildung
des dithyrambischen Chores, sie sich zu einem Singspiel habe
entwickeln miissen. Der Einwand ist schlagend und kann
nicht entkriftet werden. Das Nebeneinander von gesproche-
nen Versen in attischem Dialekt und gesungenen in der dori-

(612] sierenden Sprachform der Chorlyrik ist immer eine crux in-
terpretum gewesen, die unten nochmals besprochen werden
muss; es zeigt sich daraus, dass eine ausschliessliche Her-
leitung der Tragédie aus dem Chorgesang nicht méglich ist.

Der zweite Punkt, €x tod catvpixed uetapaleiv, wird allge-
mein so verstanden, dass die Tragddie aus dem Satyrspiel

Solon wird sich fiir die Urgeschichte der Tragddie noch nicht interessiert
haben. Aber auch die Mdoglichkeit eines naiven Hineinlegens dieses Sinnes
in die Worte Solons ist weniger wahrscheinlich als die, dass eine dreiste
Idlschung vorliegt. Der zweite angeliihrte Gewihrsmann, Drakon aus
Lampsakos, ist sonst unbekannt; es kann wohl nicht der bekannte Straton
aus Lampsakos gemeint sein, der sich vorwiegend mit Physik Dbefasste.
Uber die Entstehung der Komddie Dberichtet Johannes die auch ander-
weitig bekannte Geschichte von Susarion und seinem albernen Urteil
itber die LEhe. Grossere Gewihr kann auch dem Bericht iiber den Ur-
sprung der Tragodie nicht beigemessen werden: er zitiert Aristoteles und
spinnt nur den Gedanken weiter aus, den wir schon in der Vita des
Arion gefunden haben. Ist die Tragddie aus dem Dithyrambos entstanden
und ist Arion der Erfinder des Dithyrambos, so ist er auch der Schépfer
der Tragodie. Nun erzihlen Plutarch Sol. 29 und Diog. La. I 59 die
bekannte Anekdote, die Solon einer Auffiihrung von Thespis zuschauen
und sein verwerfendes Urteil dariiber aussprechen ldsst. An die Authen-
tizitdt des Geschichtchens wird wohl niemand mehr mit Bergk, Lit-
Gesch. III 256 und Ridgeway S. 58 glaubien; es ist, wie die Pointe zeigt,
von der Richtung erfunden, die den schauspielerhaften Vortrag der Ge-
richtsredner missbilligte. In dem Zusammenstellen von Solon und Thespis
liegt wohl der Anlass jenen als Zeugen fiir die aus den Angaben des
Herodot und des Aristoteles herausgesponnene Urpremiere des Arion
anzurufen.

5
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hervorgegangen sei; Gomperz iibersetzt zwar unter der Zu-
stimmung von Reisch S. 472 ‘aus einem satyrspielartigen Ur-
sprung’, der Unterschied ist aber praktisch nicht von grosser
Bedeutung. Diese I'rage ist kompliziert -worden durch den
Nachweis, dass wenigstens in der zweiten Hélfte des V. Jahrh,
die Choreuten des Satyrspiels als Halbgéule, die Silene ge-
nannt werden, kostiimiert waren. Man musste also eine
Ubertragung annehmen: bei der Aufnahme des dorischen, von
bocksgestaltigen Choreuten, den Satyrn, aufgefiihrten Spieles
wurden diese durch die heimischen Pferdeddmonen ersetzt,
auf diese aber der Name der Bocksddmonen iibertragen.5 Aber
auch diescs ziemlich allgemein angenommene Resultat hilt
der eingehenden Priifung, der Reisch es unterzogen hat, nicht
stand. Er hat schwerwiegende Griinde dafiir beigebracht, dass
im VI. wie im IV. Jahrh. Satyrn und Silene als wesensver-
wandt galten, und dass der pferdeschwinzige Typus der
Choreuten den Attikern von altersher unter dem Namen der
Satyrn geldufig war. Folglich sind die bocksgestaltigen Sa-
tyrn aus der Vorgeschichte der Tragédie auszuschalten, wie
es auch Reisch ausgefiihrt hat. Nach ihm ist die Tragédie
einc einheimische attische Schépfung, die élter ist als das
erst in nachpeisistratischer Zeit bezeugte Satyrspiel (Prati-
nas).6

So ist die Tatséchlichkeit der Aristotelischen Angaben
von bedeutenden Forschern mit nicht leicht abzufertigenden
Griinden angezweifelt worden. Reisch sagt S. 472: ‘Inwieweit
freilich iiberhaupt Aristoteles zur Beurteilung der vorischy-
leischen Tragédie noch ausreichendes Material zur Verfiigung
stand, wieweit seine Angaben dariiber auf blossen Kombina-
tionen beruhen, wird sich wohl niemals entscheiden lassen.’
Niemand wird wohl aber behaupten, dass ihm urkundliches

5 Wilamowitz S. 82; Wernicke, Hermes 1897 XXXII 290 If.; Hartwig,
Rom. Mitt. 1897 XII 89 {f. [; . Brommer, Satyroi, Diss. Miinchen, 1937].

6 Schmid a. a. O. S. 19 A. 2 u. in Christs Lit.-Gesch.> I 247 A. 3
hebt ferner hervor, dass die IHerleitung der Tragédie aus dem Satyrspiel
dem aus dem Dithyrambos widerspricht; freilich hat man den Wider-
spruch schon im Altertum auszugleichen versucht durch das Einfiihren
des Satyrchors in den Dithyrambos des Arion, wo er nichts zu tun hat.
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Material oder alte Uberlieferung tiber den Werdegang der
Tragodie in der Zeit vor Thespis zur Verfiigung stand; in
dieser Zeit musste aber der Ubergang von dem Dithyrambos
des Arion zu dem, was eine Tragodie genannt werden konnte,
sich vollzogen haben. Aus alledem wird der Schluss unver-
meidlich, dass die beiden Angaben des Aristoteles keine auf
urkundlichem Material oder alter Uberlieferung beruhenden
Tatsachen, sondern aul gewissen Beobachtungen aulgebautc
Hypothesen sind, die er wie jeder I'orscher im Voriibergehen
kurz anzudeuten das Recht hat.
Aristoteles, wie schon Thukydides, wusste sehr wohl mit
der Methode der survivals zu arbeiten. Er kannte die Phallo-
[613) Phorie mit ihren Zoten und personlichen Neckereien, wie sie
z. B. Semos von Delos schildert?, aus vielen Stidten, und
schloss, dass die Komdodie, worin der Phallos eine grosse
Rolle spielte, aus jener entstanden war. Ibenso kannte er das
Satyrspiel als ein derberes Seitenstiick der Tragédie, das, als
der Geschmack verfeinert wurde, allmihlich abhanden kam
und durch eine leise burlesk abgetonte 'orm der Tragodie,
wie die Alkestis, ersetzt wurde. Ergab sich nicht daraus der
Schluss, dass die Tragodie einmal durch dieselbe Wandlung
aus dem Satyrspiel entstanden war, das sich, wie alles Alt-
iiberlieferte, nicht mit einem Mal verdringen liess, sondern
noch eine Zeitlang neben dem vollkommeneren Schossling
herging? Was den Dithyrambos betriflt, so ist es nicht mog-
lich, zu entscheiden, ob Aristoteles den neuen Dithyrambos
seiner Zeit, der mimetische Anwandlungen hatte, oder den
alten im Auge gehabt hat. Die Verwandtschalt zwischen
diesem und besonders den chorischen Partien der Tragodie
lag so auf der Hand, dass, da die Chorpartien ausserdem, je
dlter die Tragodie war, eine desto gréssere Rolle spielten, die
Ansetzung des Dithyrambos als Quelle der Tragsodie wolil
berechtigt erscheinen konnte und berechtigt ist.
Dic Aussagen des Aristoteles iiber den Ursprung der Tra-
godie sind also Hypothesen, die auch wir zu priilen berech-
tigt sind; jedenfalls kénnen die von ihm angezeigten Quellen

T Bei Athen. XIV S. 622 B {f.
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der Tragédie nicht ausschliessliche Geltung beanspruchen.
Dass dic Sache so steht, ist mit den erwihnten Ausnahmen
weniger durch kritische Behandlung der fraglichen Stellen
als durch positive I'orschung anerkannt worden, diec neben ih-
nen und iiber sie weiterzudringen trachtet. Dic religionsge-
schichtliche Betrachtung der tatsidchlichen Anlehnung der Tra-
godic an den Dionysoskult hat den Anstoss gegeben, und
schon lingst hat Karl Otfried Miiller den Keim der Tragédie
in der unmittelbaren Einheit der Dionysosverehrer mit ihrem
Gott und der Natur, deren Wandlungen in den Leiden des
Gottes sich widerspiegele, mit beredten Worten aufzuzeigen
versucht.®

I's konnte nicht ausbleiben, dass die wvergleichende cthno-
logische Iorschung, die iiber die altgriechische Religion so
viel Licht verbreitet hat, auch in dieser I'rage mitreden woll-
te. Ethnologische Parallelen zu den dramatischen Auffiih-
rungen gibt es in Hiille und TIiille. Vermummungen und Mas-
kentéinze spiclen gerade in dem Kult der primitiven Vélker
iiberall cine hochst bedeutende Rolle. Aber jene Methode soll-
te immer mit dem Bewusstsein ihrer natiirlichen Grenzen an-
gewendet werden, was ich bei meiner bisherigen Arbeit auf
dem Gebiet der Religionswissenschaft vielleicht aussprechen
dar{, ohne einer Voreingemommenheit gegen sie verdichtigt
zu werden. Sie fusst auf der Annahme einer gleichartigen
psychischen Veranlagung der ganzen Menschheit; darauf be-
ruht es, dass sie nur fiir primitive Verhiltnisse Geltung ha-
ben kann, die in gleichartiger Gestalt héufiger und bei ver-
schiedenen Vélkern wiederkehren. Wie weit dieses Gebiét
auszudehnen sei, dariiber lisst sich freilich oft in den Lin-
zclfillen streiten; grundsitzlich liegt jene Begrenzung in der
eigensten Natur der Methode eingeschlossen. Eine iiber die
primitiven Verhiltnisse gediehene Kulturentwicklung ist im- 414]
mer durch cine Differenzierung eingetreten, die bei den im
Vergleich mit den zuriickgebliebenen recht wenigen Kultur-
und Halbkulturvélkern der Erde, die ihre Kultur sclbstéindig
entwickelt haben, nie in den gleichen Linien verlaufen ist. An

8 K. O. Miiller, Gesch. d. Griech. Literatur? I 481 ff.
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differenzierten Zustinden versagt die Methode, wo es sich
eben nicht um Uberbleibsel aus dem primitiven Zustande han-
delt — héchstens kann sie unverbindliche Analogien lielern
-, und wenn sie trotzdem bei solchen angewendet wird, ver-
strickt sic sich in Irrtiimer. An diesem Grundfehler krankt
der Versuch von Preuss, den diamonischen Ursprung des gric-
chischen Dramas aus mexikanischen Parallelen zu crliutern;
auf das cinzelne einzugehen gestattet der Raum nicht; ich
kann mich nur an das scharfe Urteil Dieterichs S. 195 durch-
aus anschliessen.?

Finen quantitativ und qualitativ bedeutenden Versuch, der
Ursprungsgeschichte der Tragddie nachzugehen bildet das
Buch des beriihmten Cambridger Archiologen Ridgeway. Mit
dem Abweisen der Anspriiche des Dithyrambos und des
Satyrdramas macht er es sich etwas zu leicht; tiberhaupt wer-
den zum Schaden der Sache die deutschen Beitrige zur Lr-
forschung der Frithgeschichte des Dramas kaum berticksich-
tigt; sonst hitten sicherlich einige Problemec schirfer und
klarer gefasst und vor allem die literarische Uberlicferung
vollstéindiger beriicksichtigt und besser beurteilt werden kon-
nen. Die Hauptthese Ridgeways ist nun, dass bei vielen He-
roengribern mimetische Tiénze aufgefiilhrt wurden, was cr
durch ethnologische Parallelen zu erhirten versucht, dass
sich der Dionysoskult jener Heroenkulte samt ihrer mime-
tischen Tinze bemiichtigt habe und dass die in der Tragédic
hiufigen Griber, Klagegesiinge und Gespenstererscheinungen
survivals aus den zu Lhren der Heroen veranstaltcten Aul-
fithrungen wiren. So lebhaft ich von der Richtigkeit des lei-
tenden Gedankens, dass der Ursprung der Tragédie in dem
Heroenkult zu suchen ist, iiberzeugt bin, so. sehr muss ich
jedoch im cinzelnen zu jeder dieser Behauptungen Bedenken
dussern. I's wurden zwar sicherlich von Gesang Dbegleitete
Tidnze im Heroenkult aufgefiihrt, wovon unten mchr zu sagen
scin wird; dass diese mimetisch waren, dafiir steht der Be-

9 Die panbabylonischen Phantasien von C. Fries tiber das Zagmukfest
auf Scheria und den Ursprung des Dramas (Mitteil. der Vorderasiatischen
Gesellschaft 1910, H. 2—4) méchte ich nicht mit grausamer und verstiind-
nisloser Hand stéren.
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weis aus; denn dass die Tpaymoi yopol des Adrastos in Si-
kyon, welche die Hauptstiitze Ridgeways bilden, mimetisch
waren, liegt keineswegs in den Worten Herodots, sondern
muss erst hineingelegt werden.1? Viel vorsichtiger ist Schmid;
indem er die I'rage aufwirft, warum der Dithyrambos, der
doch als Dionysoshymnos nur dionysischen Inhalt gehabt ha-
ben kann, doch heroischen Stoff behandelt, der mit dem Dio-
nysoskult zunichst nichts zu schaffen hat, sondern zu den
Kulten der einzelnen Heroen gehért, gelangt er, auch aul die
toaymxoi yopol des Adrastos sich stiitzend, zu dem Irgebnis,
dass die musischen Darbietungen an den Erinnerungsfesten
der Heroen durch das absichtliche Lingreifen der Tyrannen
im VII./VIL. Jahrh. zugunsten des volkstiimlichen Dionysos- [415]
kultes mit diesem verbunden worden seien: er schaltet also
den Heroendithyrambos als Mittelglied zwischen Epos und
Tragodie ein.

Die fiir mimetische Tinze im Grabkult von Ridgeway ange-
filhrten ethnologischen Parallelen sind noch weniger bewei-
send. Der Schluss des Beowulf spricht nur von einer Toten-
klage und einem feierlichen Umreiten des Grabes und wird
auch dafliir richtig von Schmid zitiert. Gréssere Bedeutung
legt wohl auch Ridgeway selbst den primitiven Dramen asia-
tischer Volker bei, welchen er ein besonderes Kapitel widmet,
aber einschligig sind auch diese Beispiele nicht. Das lamais-
tischz Drama stellt deutlich die der Seele drohenden Ge-
fahren und die Errettung daraus dar und hat mit dem Toten-
kultus ebensowenig zu tun wie die Auffithrungen der christ-
lichen Heilsgeschichte, auch wenn Totengeister sich unter
den Auftretenden befinden sollten, was nicht der Fall zu sein
scheint. Das ausfiihrlich beschriebene Weddahdrama ist ein-
fach ein Jagdtanz.!! Mimetische Darstellungen der von Ridge-

10 Der tegeatische Kult, in dem Skephros auftritt, ist kein Totenkultus,
s. meine Griech. ['este S. 166 {f.; I'arnell, Cults of the Greek States V
231 A. b.

11 Ts scheint mir merkwiirdig, dass Ridgeway dies hat verkennen
konnen. Sowohl Zeremonien wie Worte zeigen so deutlich wie sonst
selten, dass das Ganze die Sicherung von Jagdbeute bezweckt. Der ge-
lehrte Anthropologe Ridgeway wird sicherlich weit mehr DBeispiele als
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way postulierten Art kommen als Schluss der Bestattungs-
zeremonien wirklich auf den Torres-Straitsinseln vor12, aber
ein vereinzeltes oder einige wenige Beispiele sind hier nicht
beweiskriftig. Wieviel einfacher wire der Weg, wenn wirk-
lich der griechische Totenkultus ein mimetisches LElement ge-
habt hétte, aber er ist nicht gangbar. Wir werden unten auf
die Ténze u. dgl. im Totenkultus zuriickkommen.

Fiir den zweiten Punkt, dass der Dionysoskultus den He-
roenkultus aufgesogen habe, wird als einziger Beweis ange-
fithrt, dass es im griechischen Theater zwei Kultstitten gab:
auf der Orchestra den Altar des Dionysos, die Thymele, und
auf der Biihne einen Bomos mit einem Opfertisch, ‘den koni-
schen Steinpfeilern dhnlich, die vor den Tiiren auf der Strasse
standen und spiter Apollon Agyieus benannt wurden, aber
wahrscheinlicher Grabsteine waren’ (S. 47). Um von. der Biih-
nenfrage nicht zu reden, ist es klar, dass Pollux an der hier
allein in Betracht kommenden Stelle IV 123 von einem beson-
ders fiir dic jiingere Biihne, deren Hintergrund eine Hausfas-
sade darstellte, typischen Setzstiick spricht, das zu dem Thea-
ter gar keine feste Beziehung hat. Die Frage kann iibrigens
nicht so dusserlich abgetan werden; griechische Kulte pflegen
nicht zu verschmelzen, ohne dass es zwischen ihnen Ankniip-
fungspunkte gibt.

Ebensowenig ist der dritte Punkt, so dusserlich wie er ge-
fasst ist, beweiskriftig; Totenklage, Grab, Lrscheinungen der

[616] Verstorbenen sind in der Tragddie so hiufig, weil in ihr im-
mer die Rede von Not und Leid und Tod ist, was schon Aris-
toteles als ihre eigenste Natur betrachtet hat (vgl. u. S. 624);
woher kommt aber diese Grundstimmung, die selbstverstind-

ich fir die bekannte Tatsache anfiihren konnen, dass der Zauberer iiber-
all und ganz besonders in Hinterindien, in dem indischen Archipel und
auf den Inseln Ozeaniens seine Zauberkraft dadurch erhilt, dass ein
Totengeist bei seinem Auftreten in ihn eingeht.

12 Die Tinzer stellten die Geister der kiirzlich verstorbenen Frauen
und Minner dar und ahmten sie in ihren Manieren und Bewegungen
nach; sie waren dabei schwarz bemalt. Haddon, Reports of the Cambridge
Anthropological Expedition to Torres Straits V 252 {f.; vgl. denselben in
Anthropological Essays for E. B. Tylor, Oxford 1907, S. 180; Arch. f.
Religionswiss. 1907 X 141f.
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lich auch in Ausserlichkeiten ihren Ausdruck findet? Das ist
der springende Punkt.

Von solchen auf ungeniigender Beriicksichtigung der lite-
rarischen Uberlieferung und der philologischen I'orschung be-
rubenden Mingeln ist — was natiirlich nicht besonders her-
vorgehoben zu werden braucht — die Arbeit frei, die der
grosse I'6rderer der religionswissenschaftlichen I'orschung,
Albrecht Dieterich, bei seinem allzufrithen Tode hinterlassen
hat. Die Sitze des Aristoteles nimmt er an, aber in Wirklich-
keit geniigen sie ihm nicht. Das Verstindnis der Tierverklei-
dung sucht er durch den Vergleich mit Vermummungen und
Maskenaufziigen bei primitiven Vélkern und in ldndlichen
Briuchen zu gewinnen. Es heisst weiter: ‘Die tierischen Tin-
zer aber um den Gott, die Bockstinzer vor allem, die wir
oben erwihnten, die um den Seelengeleiter Hermes, um die
aus der Unterwelt emporkommende Kore oder Pandora oder
Persephassa tanzten, sind die Geister selbst, sind die Toten.
Dass das I'est, an dem sie tanzten und umgingen, das Fest
der Seelen war, ist am deutlichsten am alten Dionysosfeste
in Athen, den Anthesterien, dem Blumenfest und zugleich
Allerseelen’ (S. 172). ‘Dionysos selbst ist der Herr der Seelen,
an seinem I‘este gehen sie um. Sein Thiasos sind eben die
Seelen’ (S. 173). Dazu beruft er sich auf die Epiphanie des
Dionysos bei diesem IFest (d. h. den Anthesterien) in dem
carnus navalis, um den Thespiskarren zu erkliren.!3 Aber an
dem allgemeinen Totenfest diirfe die Totenklage nicht fehlen.
Daraus, dass das Spiel an dem Heroenfest erwuchs, sei es

13 So frither Bethe S. 45ff. Wenn ich also das Bemiihen den Thespis-
karren wieder zu Ehren zu bringen nicht anerkennen kann, so glaube ich
doch zu wissen, woher er gekommen ist. Die bekannte Glosse iiber die
an den Lenden und Choen gerissenen Zoten, td éx t®v Guafdv oxdupatae,
steht bei Suidas, Photios und Apostolios; Suidas s. v. £§ dudgng spricht
von agonistischem Vortragen scherzhafter Gedichte, die von dem Wagen
herahb gesungen wurden; Schol. zu Lukian, Funuch. 2, Harpokr. s. v.
nouneing und App. proverb. IV 80 schreiben jene Spésse den Dionysien
ohne Unterschied zu. Der Thespiskarren ist in Wirklichkeit nur der
Wagen, auf dem bei Suidas s. v. ¢£ aud¥ne die Singer Platz haben, ins
Tragische iibersetzt; jener Gesang von dem Wagen herab in der diony-
sischen Iestprozession machte sich ganz gut als Urform des Dramas.
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zu erkldren, dass der Threnos ein feststehender Bestandteil
der Tragodie ist. Ein zweiter ist die Peripetie, die mit der
Peripetic der eleusinischen Mysterien, dem Ubergang von der
Trauer des Suchens zu der I'reude des I'indens, zu verbinden
sei; besonders durch Aschylos werde eine Einwirkung der
bestehenden Liturgie von Lleusis auf die werdende Liturgic
des Dionysosfcstes wahrscheinlich stattgefunden haben; in
beiden handelt es sich um ein Aition. ‘Die Liturgie, dic im
Kulte und Ritus gebunden ist, sozusagen im praktischen reli-
giosen Gebrauch, bleibt im wesentlichen immer dieselbe; lang-
sam, in langen Zeitrdumen, gehen Verdnderungen, Verlust und
Zuwachs vor sich. Die Umsetzung der Liturgie ins weltliche
Kunstwerk ist die erste Intwicklung der attischen Tragodie.
Die werdende Liturgie des Dionysosfestes wurde wohl in
Athen eben damit, dass fremdes, als Dithyrambos {reies

[617) Kunstwerk hereinkam, was sich an den Namen des Thespis
kniipft, von den unmittelbaren Banden des Kultes belreit und
ist zunichst mit all dem Mummenschanz und Tierkult, den
die volkstiimlichen Briuche dhnlich auch lingst gehabt hatten,
beinahe véllig ins Burleske hiniibergetrieben. Andere alte Be-
gehungen des Iestes, wie die Totenklage, machten noch ihr
Recht und ihre alte Kraft geltend: der dpfivog drang ein und
gestaltete sich kiinstlerisch weiter’ (S. 190).

Die summarische Wiedergabe wird, obgleich ich zumeist
Dieterichs eigene Worte benutzt habe, dem frisch und leben-
dig geschriebenen Aufsatz nicht gerecht, er ist aber deutschen
Lesern wohlbekannt. Aber wieder muss ich widersprechen
und zwar aus religionsgeschichtlichen Bedenken. Der Krater
mit dem Aufstieg der Pherophatta* ist ein viel zu vereinzeltes
und nicht unzweideutiges Beweisstiick, um dadurch die Sa-
tyrn, welche, wenn irgend etwas biindig bezeugt ist, Natur-
ddmonen sind, zu Verkorperungen der Verstorbenen machen
zu kénnen; in der volkstiimlichen Religion durfte sogar Dio-
nysos als Herr der Seelen eine wenigstens sehr beschriinkte
Geltung haben.!® Dafiir kann auch nicht die Verbindung des

14 Aprchiiol. Anz. 1893 S. 166.
15 Die Gleichstellung von den Unterirdischen und den Vegetations-
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dionysischen I'estes und der Totenfeier in den Anthestericn
angeflithrt werden; denn an der Totenleier der Chytren wurde
nicht dem Dionysos, sondern nur dem chthonischen Hermes
geopfert.t® Also eine von Totengeister darstellenden Satyrn an
cinem dionysischen Fest aufgefiihrte Totenklage, die sie zu-
gleich iiber sich selbst, da sie die Toten darstellen, ange-
stimmt haben miissten, ist undenkbar. Es kommt aber noch
cine andere Unmoglichkeit hinzu. Diese Totenklage sollte an
den Anthesterien stattgefunden haben, die tragischen Aul-
fithrungen sind aber an das I'est des Dionysos Eleuthercus,
die grossen Dionysien, gebunden. Es miisste also cine Uber-
tragung stattgefunden haben. Aber wer. die Bestindigkeit des
I'estrituals und der I'estsitten kennt, weiss, wie bedenklich
es um eine Hypothese steht, die die Verlegung eines Teiles
des Rituals von dem einen I'est zu dem anderen zur Voraus-
setzung hat. Eine solche bediirfte vor allem des biindigen.
Beweises. Es kommt wohl vor, obgleich selten, dass dic
Briuche eines Festes denjenigen eines anderen angeglichen
werden, eine Verlegung widerspricht aber dem ganzen Geist
der Riten. Dazu kommt hier, dass die grossen Dionysien ci-
gens liir dic dramatischen Auffiihrungen eingerichtet worden
zu sein scheinen. Wire die Tragsdie in der Totenleicr der
Anthesterien aufgekommen, wire sie auch immer dort ge-
blieben.1?
Nun habe ich vor cinigen Jahren in einem den wenigsten [618]

geistern ist in dem Umfange, in dem sie besonders in der deutschen I'or-
schung Dbeliebt ist, nicht aufrecht zu erhalten. Dass auch die Satyrn
‘chthonische’ Wesen sind, ist eigentlich nur eine Konsequenz dieser An-
schauung, die man sich jedoch vor Dieterich zu ziehen gescheut hat.

16 Awvésp in den Schol. zu Aristoph. Ach. 1076 und Suidas s. v.
Xdtpor ist olfenkundige Interpolation; s. meine Studia de Dionysiis atticis
S. 131, [Gesch. d. griech. Rel., I, S. 561 A. 4]

17 Mit dem hier Ausgeliihrten steht es natiirlich nicht in Widerspruch,
dass sich in spéterer Zeit dramatische Spiele an nicht-attischen An-
thesterien finden wie in Kyzikos CIG. 3655 Z. 20; da die Spiele an ein
Dionysoslest angekniipft werden mussten, hat man, wo kein andecres
passte, auch die Anthesterien aufgegriffen. In der Ilucht der Teier IGA.
497 B 7. 32 xadnuévov tdydvoc ‘Aviestpioow xai ‘Hpaxdeiowow xai Mowow
sind die Spiele nicht dramatisch.
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zugiéinglichen, weil in schwedischer Sprache geschriebenen
Aulsatz, von dem nur ein sehr kurzes deutsches Resiimee ge-
geben wurde 18, die Ansicht vorgetragen, dass die Tragddic
aus der Totenklage stamme. Wenn ich jetzt zu diesem Thema
zuriickkehre, geschieht es wahrlich nicht, um aul irgendeinc
Prioritit Anspriiche zu machen, denn diese gehort Crusius,
der angedeutet hat, dass die Tragoédie in dem Ahnenlkultus
entstanden sei, in welchem die Taten und die Leiden cines
Heros gefeiert wurden, und mit dem Dionysoskult durch den
chthonischen Charakter des Dionysos verbunden seil?; und
nach ihm Schmid, dessen bedeutsame Arbeit, in einem Pro-
gramm versteckt, den 'achgenossen, die tiber diese I'rage ge-
handelt haben, unbekannt geblieben zu sein scheint; leider
bin ich erst durch die Zitate in der von Schmid besorgten
finften Auflage von Christs Literaturgeschichte darauf aul-
merksam geworden. Es lidsst sich aber dem, der einmal eine
Spur zu finden geglaubt hat, nicht verdenken, dass cr mit
dem lebhaftesten Interesse zusieht, wenn auch andere sich
aul demsclben Weg belinden, und dass er sowohl aus dem
Richtigen, das sie gefunden haben, wie aus ihren Irrtitmcen
lernen mag und seine [ritheren Aufstellungen in dem Licht
der fortschreitenden I'orschung einer Priifung unterzieht.

II. TOTENKLAGE UND TRAGODIE

Is ist vielleicht nicht ganz gleichgiiltig, wie ich aul den Ge-
danken gebracht wurde, den Ursprung der Tragddie in der
Totenklage zu suchen. Um die Kommoi der Tragédie besser
zu verstehen, hatte ich mich darangemacht, die TForm decr
literarisch iiberlieferten Totenklagen zu analysieren und it
den Kommoi zu vergleichen. Es stellte sich nun heraus, dass

18 Dodsklagan och tragedi in den Commentationes philologac in ho-
norem loannis Paulson, Géteborg 1905. Das Resiimee: Tragiédie und To-
tenklage, Arch. f. Religionswiss. 1906 IX 286 {.

19 Aus Anlass der damals zuerst in einer Sitzung der Hellenic Society
vorgetragenen Ilypothese Ridgeways hat M. Maas, WochenschriltI. klass.
Phil. 1904 S. 779 [. die gelegentlichen, verstreuten Ausserungen von Crusius
iiber den Ursprung der Tragiodie aus dem' Ahnenkultus zusammengestellt.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



6 N. Jahrb. f. klass. Altertum, XXVII, 1911

trotz der Spirlichkeit des Materials, das zudem in eine an-
dersartige Kunstform, die des Epos, hineingezwiingt worden
war, die Totenklage sich je nach dem Vorherrschen des epi-
schen oder des lyrischen Llementes deutlich in zwei Arten
scheidet.

Das typische Beispiel einer altgriechischen Totenklage bie-
tet die Ilias in der Klage um Hektor € 720 ff. Nacheinander
preisen seine Gattin, seine Mutter und seine Schwigerin seine
Verdienste und seine Giite, und auf das von jeder von ilinen
vorgetragene Lied folgen Jammerrufe, Seufzer und Trénen,
die zusammen mit dem Wort voog bezeichnet werden.20 Die-
jenigen, die das Preis- und Klagelied vortragen, leiten damit [g19]
das Wehklagen ein; sie sind €5apjyot Yé010.21

Hier liegt also die Klage um den Toten wie noch im heuti-
gen Griechenland und bei unzihligen anderen Vélkern beson-
ders den weiblichen Verwandten ob. Nun werden aber die
Klagelieder der Frauen eingefithrt durch die Verse:

OV uEv Easite
720 tpntolg &v Aeydesor Yéoav, mapa eloav dodobs
Fpnvdv EEdpyovs of te 6TOVGEGGUY GodNY
of udv i Fpijvevy, &m O’ Zotevdyovro yovalres.

o % *Avdpoudyn Aevxdlevog fipye y6oo0.

Schon die sprachliche Form zeigt, dass die Stelle nicht in
Ordnung ist. Iiir unseren Zweck ist es nicht nétig, die ver-
schiedenen Versuche zu besprechen die Stelle zu heilen oder
zu erkliren; entweder macht man eine Konjektur oder nimmt
eine Liicke oder eine ungeschickt zusammengekittete Iuge
an, die durch das Einfithren der Klagelieder der Frauen ent-
stand. Von den Adéden, die V. 720—721 einfiihrt, ist in dem

20 Nach der Klage der Andromache V. T46 &¢mi & Zorevdygovto yovaixec,
nach der der Hekabe 760 ydov ‘éNiactov &pwvev, nach der der Ielene V. 766
¢m O #oteve dpog dneipwv. Hier wird nicht die korperliche Misshandlung
erwihnt, die sich die Trauernden zufiigten; sieh dagegen £ 50 ol dua
ndom oujdea memlhiyovto, @fnig O’ 2Efjpre ydoro. Vgl. die wilden Formen,
worin der Schmerz Achills sich kurz vorher geiussert hatte.

21 Homer hat den Ausdruck nur in verbaler Form &Efpye ydoio @
747 u. 762; von Andromache, die die Klage anhebt, heisst es fpye ydoio Q
723, dagegen Ypivov #Eapyor 721
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Folgenden nicht mehr die Rede; eine jiingere Bearbeitung hat
sie also durch die Klagelieder der I'rauen ersetzt. Diese ge-
mieteten Adden sollten wie Hesiod in Chalkis (vgl. S. 621f.)
den Preis des Toten singen, und derjenige, der den Vers 722
zusammengellickt hat, hat sich gedacht, dass ihre Lieder
die Einleitung zu dem Wehklagen der I'rauen bildeten. Damit
wird er das Richtige getroffen haben, auch in V. 728 heissen
die Sanger ¥pnvov £apyor, aber auch Minner konnten wie
in £ an dem Wehklagen teilnchmen. Es ist méglich, vielleicht
wahrscheinlich, dass unter #pfivor nicht ungeordnete WWeh-
rufe, sondern ein Relrain zu verstehen ist, den die Irauen an-
stimmen, als die Aéden ihr Lied beendet haben. Das wire vor
allem walrscheinlich, wenn die Irauen, V. 722, wie Christ
meint, gemietete Klageweiber wiren.

Aulffallend ist, dass dic jiingere Bearbeitung die urspriing-
lichere I'orm der Totenklage aulzeigt; denn eine von gewerbs-
missigen Adden ausgelithrte Totenklage ist weit gekiinstelter
als die iiberall vorkommenden Klageweisen der \Weiber. Die
kiinstlerische Form wird sich an den TFiirstenhéfen und in
den Burgen der Ritterzeit entwickelt haben und mit dem Sin-
ken der ritterlichen Gesellschaft wieder zuriickgedringt wor-
den sein. Der dussere Rahmen — Lobpreisungen und Trauer-
bezeugungen von einem einzelnen vorgetragen und von dem
Wehklagen sdmtlicher Anwesenden begleitet — ist dersclbe
und ist immer typisch gewesen; vgl. z. B. noch das Gedicht
Bions auf den Tod des Adonis mit dem Refrain:

aldZom tov "Adwviy, Ermdlovow "Epotec.

Dic Klage um Patroklos > 314 ff. wird von Miinnern aus-
geliihrt; Achill ist der &%apyos, und seine Wallengefihrten
bilden den Chor ( 2 317):

(620] adtip Ayaiol
navvvyror Tldrpoxlov dvestevdyovro yodnwtes,
tolor D& In\eidrg adivod E&fpye yéolo, —
354 mavvoyror pev Eneita modeg Tayby auy’ *Ayi\fa

Mopiddveg Ildatpoxhov GveESTEVAYOVTO YOMVTEC.
Abgesehen von den Ausdriicken des Schmerzes haben die
Worte Achills natiirlich einen anderen Inhalt als die der
I'rauven in ©; es sind Versprechen der Rache und grossartiger
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Trauerbegehungen, u. a. des Opfers zwoll gefangener Troja-
ner. Diese Totenklage findet an der Leichenwache in der ers-
ten Nacht statt; nachher werden die I'rauen die iibliche 'T'o-
tenklage anstimmen; dass diese gefangene Trojanerinnen sind,
wir{t ein helles Licht aul den véllig konventionellen Charak-
ter der Totenklage.22

Die besprochenen Stellen nebst 2 50ff., wo Thetis iiber
den noch lebenden Achill, dessen baldiges Geschick sie vor-
aussieht, wehklagt, sind gleichartig. Sie entsprechen, wie be-
reits hervorgehoben, dem, was sich bei anderen Vélkern fin-
det, und die Entwicklung ist klar. Urspriinglich haben die
Verwandten, Minner wie I'rauen, die Pflicht der Totenklage
erfiillt, und dabei taten sich besonders die I'rauen hervior,
weil der Verlust des Beschiitzers sie am hirtesten trifft und
die Trauer sie am lebhaltesten ergreift. Der Inhalt bestand
teils aus Ausscrungen der Trauer, teils aus Lobpreisungen
des Toten, seiner Taten und Tugenden und, falls er einen ge-
waltsamen Tod gestorben war, aus Versprechungen der Blut-
rache. Die I'orm war walhrscheinlich die des improvisierten
versifizierten Rezitativs, vielleicht mit Instrumentalbegleitung,
sicher nicht Gesang. Nachdem der oder die €Zapyoc rezitiert
hatte, stimmten die Umstehenden das Wehklagen an und
schlugen sich an Brust und Haupt.23

Da man bei steigender Kultur die Totenklage und den
Preis des Toten kiinstlerisch zu gestalten wiinscht, reicht
das Koénnen der Verwandten nicht mehr aus. Es entstehen
besondere Trauersinger (Adden) und Klageweiber, wie es
solche noch in verschiedenen Gegenden Europas gibt, die bei
einem Todesfall gedungen werden, um den Toten wiirdig zu
besingen. Die Lieder der Aéden wurden gewiss nicht ganz

22 2 889 aupl bt ot Tpmai xal Aapdavidec Badidxolmor

x\avoovtar vOxtac Te xai fjuate daxpu yEovowt.

23 Vorsianger und Klagechor finden wir in dem Orient wieder; s. z. I3.
die u. a. von Jeremias, Der alte Orient I II. 3 S. 11 zitierten nicht ver-
offentlichten Keilschrifttafeln mit der Schilderung eines koniglichen Lei-
chenbegéingnisses: ‘es wehklagten die Gattinnen, es antworteten die
Ireunde’. Vgl. Sacharja 12, 11f. und Matth. 11, 17 &3pnviicapey xai odx
gxohace.
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aus dem Stegreif retiziert, wie die Trauerweisen der weib-
lichen Verwandten es gewesen sein miissen, obgleich die Kla-
gen der Andromache, der Hekabe und der Helene um Hektor
bei der Aufnahme in das Epos selbstverstéindlich kiinstlerisch
gestaltet wurden. Der Adde rezitierte seine Strophen unter
Begleitung des sonst von ihm verwendeten Imstruments, der
Zither 2t; er war ¢2apyog, und als er eine Strophe beendet
hatte, fielen die Umstehenden mit dem gewdhnlichen Weh-
klagen cin. Hier passt die leidenschaftliche I'lgtenmusik bes-
ser; die I'léte war auch spéter das bei der Totenklage tibliche
Instrument. Diese auf die #dussere Erscheinung und kiinstle-
rische Gestaltung berechnete I'orm der Totenklage hat die
unniittelbare, leidenschaftliche Trauer in die Bande der Kou-
vention cingeschniirt; aber auch diese musste sich Luft schaf-
fen, und deswegen hat die idltere I'orm der Trauerweisen sich
immer neben der jiingeren behauptet; die unmittelbaren Weh-
rufe und die leidenschaftlichen Ausbriiche des ydos werden
bei den Totenbegehungen nie gefehlt haben; sie heissen he-
sonders bei den Tragikern id\epo1.25 In ihnen liegt der Keim
ciner Trauerlyrik, wihrend die von dem Adden vorgetragenen
Verse hauptsidchlich epischer, erzihlender Art sind; diese
Art der Lobpreisung des Toten miindet nach dem Aufkommen
der Kunstprosa in die Noyor €mtdgior aus.

Aber auch in dem Ydoc machte sich der Trieb geltend, dic
T'otenklage zu einer kiinstlerischen IForm zu gestalten; cin
beredtes Zeugnis ist das Sprichwort ialépov Pugpdtepov (Ze-
nob. IV 39), welches zeigt, wie das Wehklagen zu eiver véllig
konventionellen und dabei abgeleierten I'orm erstarrt sein
muss. Aus ihm muss sich die zweite, responsorische Art der
Totenklage entwickelt haben. Andromache, Hekabe und He-
lene 16sen einander ab, aber ein Wechselgesang im eigentli-
chen Sinn ist dies nicht. Ein solcher ist dagegen die Klage
um Achill; die in einer der allerjiingsten Partien der Odyssee,

[621]

24 Auf einer Hydria korinthischen Stiles (Annali dell’ Inst. 1884, Ti.
OP; Pottier, Vases du Louvre Tf. 51, E.643), die die an der Bahre des
Achill klagenden Nereiden darstellt, hédlt eine von ihnen eine Zither.

25 Z. B. Fur. Phon. 1033 {é\epor d& patépov, idleuor d maphévor.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



80 N. Jahrb. {. klass. Altertum, XXVII, 1911

der zweiten Nekyia, erwihnt ist, vielleicht nach der Schilde-
rung der Athiopis. Agamemnon schildert die Leichenfeicr
des Achill (o 58):

apupl 3¢ o gomoav xoBpar @&Aowo yépovtog

oixtp’ dlopupduevar, mepi O’ duppora efuata Eocav.

Modoar O’ évvéw mdowr &ueBéuevar om %ald

Opriveov.
Dic Mutter des Achill wird in V. 85 pymp €€ aldg {ide obv
adavaing alinow €pyetan erwihnt; man wiirde erwarten, dass
sic €5apyog Yoore sci. s treten aber zwei Chére, Nerciden und
Muscn, auf, welche die Totenklage als Wechselgesang
(duerBopevan) vortragen; der eine besteht aus den nichsten
l.cidtragenden, der andere aus den Musen selbst, so dass
alle beide gleich wichtig erscheinen.

An ciner viel umstrittenen Stelle rithmt sich Hesiod, an den
l.cichenspiclen des Amphidamas in Chalkis durch einen Hym-
nos den Dreifuss gewonnen zu haben.26 Wenn man annehmen
darf, dass der Inhalt des Hymnos das Lob desjenigen bildetc,
zu dessen IEhre dic Feier veranstaltet war, wiirde diese Stelle
dic folgerichtige Entwicklung des von den berufsmissigen
Adden vorgetragenen Klage- und Preisliedes aul den Toten
uns vor Augen [ithren. Sicherlich ist es keine kiithne An-
nahme, unter dem Wort duvog, das die gewohnlichen Rhapso-
denvortrige ausschliesst, den aivog avdpds, wie es bei Aschy-
los heisst, zu verstehen, in Erinnerung an die zu der Klage
um Hektor zugezogenen Adden; denn das Wort kann auch ein
Lied bezeichnen, das zum Totenkultus in Beziehung steht.27

=

622]

26 Hes. Op. 654 &vda d &ydv én dedha daippovos Augidapavtog
Xalxide 1’ eicenépnoa ta O mpomeppadueve moAld
&I\ €9ecav maldeg ueyalitopeg Evda wé enu
Duve vimjoavte @épely 1pinod’ drdevta.
Die Verse werden oft und so schon im Altertum fiir interpoliert ge-
halten; ich glaube mit Wilamowitz S. 66 und Kirchhoff, Berliner Sitz.-
Ber. 1892 S. 865 {[., dass sie wirklich echt sind; sie spiegeln die Zu-
stiinde der Ritterzeit deutlich wider. Keinesfalls kénnen sie, wie auch der
Agon Homers und Hesiods, lange nach Hesiod erfunden sein; s. Rodhe,
Kl Schriften I 42 {f.
*7 Die hier sog. epische Art der Totenklage war ein Preislied, das
wohl die Benennung Buvos, womit Hesiod seine Leistung bezeichnet, ver-
tragen kann. Bei Aschylos, Pers. 618 und 623 heisst das Lied, womit
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Man versteht ohne weiteres, wie die Grossen der Ritterzeit,
auch die Lobpreisung des Toten, um sie so feierlich und gross-
artig wie méglich zu gestalten, in den agonistischen Rahmen
der Leichenfeier einbeziehen und die Asden einen Wettbewerb
veranstalten lassen konnten.28

Uber die Totenklage in nachhomerischer Zeit erfahren wir
zuerst etwas durch die Gesetzte iiber die Totenbegehungen.
Die Solonischen Gesetze sind die #ltesten; noch dem FEnde
des V. Jahrh. gehéren das Gesetz der Labyaden in Delphi und
das von lulis auf Keos.?? Aus den Worten Plutarchs, Sol. 21
Apuyag d& xomtouévmv xal tO donveiv mEmompéva . . . AQEilev,
geht hervor, dass die Totenklage zu einer vollstindig kiinstle-
rischen I"orm entwickelt war, so dass sie im voraus kompo-
niert wurde. Die unvermeidliche I'olge war, dass die Ver-
wandten ihrer Pflicht nicht selbst geniigen konnten, sondern
jemanden, der die Kunst berufsmissig ausiibte, herbeirufen
mussten, wie es noch oft geschieht. Welche von den beiden
Arten der Totenklage zu dieser Zeit die tiblichste war —- es
kamen wohl, wenigstens zuweilen, beide vor —, ist nicht di-
rekt iiberliefert; aber einiges scheint darauf zu deuten, dass
der responsorische Klagegesang, der id\epog, der weitaus ge-
brauchlichste war. \Wenigstens scheint die Gesetzgebung, die
im VI. und V. Jahrh. allgemein und im ganzen mit dem beab-
sichtigten Erfolg die Trauerbriduche einzuschrinken suchte
und dadurch veranlasst hat, dass uns iiber die kunstmiissige
Totenklage so wenig iiberliefert ist, sich vorzugsweise gegen
diesen zu richten; bei seinem leidenschaftlichen Charakter
fiilhrte auch besonders er Ausschreitungen herbei. Daraus
erklirt sich, dass das Gesetz der Labyaden und das der lulic-
ten nur verwandte Frauen und Solon, dessen Gesetze fast 200
Jahre #lter sind, ausserdem auch Frauen, die 60 Jahre tiber-
schritten haben, zu den Trauerfleicrlichkeiten zulisst.30 So

Dareios heraufbeschworen wird, so, und Philostratos gebraucht das Wort
geradezu fiir die heroische Totenklage; s. S. 632 A. 7.

28 SIG.2 438 Z. 131—165 und 877.

29 Mehr s. Schmid S. 18.

30 Gesetz bei Demosth. XLIII 62. Vgl. Cic. De¢ leg. II 26 Pittacus
omnino accedere quemquam in funus aliorum velat.

6
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versteht man, dass in Delphi und Iulis Schweigen wihrend
des Leichenzuges auferlegt wird, was Platon, Leg. XII S.
960 A aufgenommen hat. Fiir den Leichenzug passt nur der
v6og und der i&\epoc, nicht die epische Form der Totenklage;
dic Dipylonvasen bilden gerade mit Vorliebe den Leichenzug
mit langen Reihen von klagenden Frauen und Minnern ab;
die weissen Lekythen stellen dagegen immer die Totenklage [423]
an der im Trauerhause aulgebahrten Leiche dar; denn an der
Prothesis und am Grab wurde die Totenklage nicht ganz
verboten, nur eingeschrinkt. Es ist also von vorneherein wahr-
scheinlich, dass die ausgebildete Totenklage der nachhome-
rischen Zeit in leidenschaftlichem, von Misshandeln des eige-
nen Koérpers begleitetem WWechselgesang bestand. Dass die
ruhigere, epische Lobpreisung der Toten auch nicht fehlte,
beweist die I'ortsetzung, die diese Art in den M\dvor gmtégion
gefunden hat; an diese hat sich Demetrios Phalereus ange-
lehnt, indem er in einer Schriflt iiber die athenische Gesetzge-
bung, aul dic Cicero De leg. Il 64 zuriickgeht, den idealen
Zustand unter Kekrops schildert, als iiber den Toten nur cine
mit der Wahrheit iibereinstimmende Lobpreisung gesprochen
wurde.

Platon schreibt vor, wie die Luthynen seines Idealstaales
begraben werden sollen. Es heisst Leg. XI1S. 947 E: xop@v d¢
YOPOV TEVTEXQUOEXQ Xl &PPEVQV ETEPOV TEPUOTAUEVOLEG T %Aivny
éxatépovg olov Duvov mezomuévov €maivov elg tolg iepg€ag v ué-
per exatépovg Gdelv eddaipovidovrag hdfj dio mecng ThHg NuEpac.
Platon schliesst sich dem Dbestehenden Brauch an, denernach
seinem Sinn umgestaltet. Leidenschaltliche Ausbriiche des
Schmerzes sind unwiirdig, dagegen die Lobpreisung der Ta-
ten und Tugenden des Toten berechtigt und niitzlich. Da er
diese Lobpreisung als einen von einem Chor von Jiinglingen
und einem von Midchen ausgefiihrten Wechselgesang sich
vorstellt, schliesst er sich derjenigen Form der Totenklage
an, die wir in der zweiten ‘Nekyia’ gefunden haben.

Es gibt kein dircktes DBeispiel daliir, dass der Wechselge-
sang von FEinzelsingern vorgetragen wurde, und dass der
Chor der Trauernden mit seinem unisonen \Wehklagen oder
einem Refrain ihren Gesang aufnahm; es ist dies aber eine
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natiirliche Entwicklung der beiden behandelten Arten der
Totenklage und wird durch eine Stelle in dem Trauergedicht
aul Bion vorausgesetzt.31
V. 46 ddevidec ndoai te yehddves, e mox’ Erepmev,
de Naléew &didaoxe, xadelduevar mot mpéuvorg
avriov @ANd\eow éxdxvov, af D drephvevy

Spvideg Avmelod ai mevdadeg, dANG xal duele.

Mit Benndorf, der die Aufmerksamkeit auf die Stelle gelenkt
hat 32, lisst es sich mit Sicherheit schliessen, dass Nachti-
gallen und Schwalben je einen Chor bilden und abwechselnd
den Klagegesang vortragen, die iibrigen Viégel bilden den
grossen Chor und singen dazu den Refrain.

Die Totenklage wurde bald zu einer Form der lyrischen
Poesie wie andere Gattungen; die zum Teil recht umfang-
rcichen I'ragmente von den Threnoi Pindars haben die in
der chorischen Lyrik gewdéhnliche Komposition. Die spiteste
wichtige Stelle steht bei Lukian, De luctu 20: petacteihduevol
TIVeL oMYV SomGTHY TOANAS GUVEINOKOTA TaAadg CUUPOPAG TOVTH
ouVaYVIoTH xal yopny® thg dvoiag xatayp®vral, dmoi’ &v €xeivog
gEdpY, PO TO pélog énaidlovtee. Die Totenklage wird noch
in den alten Formen ausgefiihrt — es gibt den Vorsidnger und
den Chor der Leidtragenden —, nur ist das epische Ilement
verschwunden; was der £apyos des Lukian vortrigt, ist im
Gegensatz zu dem homerischen Gebrauch ein péloc,

Um kurz zusammenzutassen: s gibt zwei Arten der Toten-
klage, eine erziihlende, epische; die schon in der homerischen
Zeit ausgebildet vorliegt, und eine lyrische, leidenschaftlich
hervorbrechende, den vydoc, der, in kiinstlerische Form ge-
fasst, zum IidAeuog wird; beide kommen vereint vor, wobei
auf die epische Lobpreisung der Aéden das lyrische Weh-
klagen des Chors der Leidtragenden folgt; hiufiger vielleicht

31 Dije dussere Form, worin die beiden Trauergedichte der Bukoliker-
sammlung (das iiber Adonis und das iiber Bion) eingekleidet worden
sind, ist fiir unsere Untersuchung ohne Bedeutung; sie haben den stro-
phischen Bau und den Refrain iibernommen.

32 Benndorf, Griech. u. Sizil. Vasenbilder I 5f. gibt die ausfiihrlichste
Zusammenstellung der literarischen Zeugnisse iiber die Totenklage, aber
ohne ihre beiden Arten zu unterscheiden.
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kommt das \Wehklagen ohne dic epische Beigabe vor; dann
entwickelt sich daraus teils der gewdhnliche Threnos, teils
ein von Linzelsingern oder auch Choéren abwechselnd abge-
sungenes Lied, das auch durch von dem Chor der Leidtragen-
den unisono gesungenen Refrain unterbrochen und beendet
werden kann.

Um mit dem so gewonnenen Iirgebnis die Kommoi der Tra-
godie zu vergleichen, wenden wir uns Aschylos zu, der die
grossten und grossartigsten  Beispiele der Totenklage biclet.
Der Schluss der ‘Sieben’ ist ein grosser Klagegesang iiber
die gefallenen Briider.?® Es ist nur natiirlich, dass sowohl
hier wie in den ‘Persern’ ein Kommos die Exodos ausmacht;
dic Totenklage ist der natiirliche Schluss der Tragédie, und
das tatsiichliche Vorbild der Schlussprozession der Tragédic,

53 Bekanntlich ist die Echtheit des Schlusses der ’Sieben’ stark be-
stritten. Allgemein ist man zu der Ansicht gekommen, dass die Schluss-
szene von dem Auftreten des Heroldes an eine von der Antigone des
Sophokles abhingige Zudichtung ist. S. Rohlecke, Septem adv. Th. et
Prom. v. esse fabulas post Aesch. correctas, Diss. Berlin 1885. Diese
Ansicht soll nach ciner Mitteilung von Oberdick in einem Programm, De
Exitu fab. Aesch. quac Septem vocatur, Arnsberg 1877, zuerst miindlich
von Westphal ausgesprochen worden sein. Dagegen kann unmoglich das
vorhergehende Klageduett der Antigone, der Ismene (und des Chors) spi-
teren Ursprunges sein, welche Ansicht durch Bergk, Griech. Lit.-Gesch.
IIT 302 ff. recht verbreitet worden ist. Wenn Diimmler, Philol. 1894 1.IIT
211 A. = Kl. Schr. II 415 A. 1 meint, dass das Streben nach Parallelis-
mus des Ausdrucks und das Vorkommen von Assonanzen und Reimen die
Verwendung volkstiimlicher, sizilischer Motive glaubhaft machen, so ist
die Beobachtung (mit Ausnahme des sizilischen Ursprunges!) richtig,
beweist aber gerade das Gegenteil von der Behauptung Diimmlers. Denn
den spiteren Tragikern lag es ferner als Aschylos, dem Schopfer der
Tragodie, volkstiimliche Motive zu benutzen, eine so ausfiihrliche Toten-
klage weicht von der Art der spiteren Tragiker ab; iiberall in Athen
konnte man die Totenklage an der Prothesis héren und brauchte sie
wahrlich nicht von Sizilien herbeizuholen. Eine scharfsinnige Lésung hat
Wilamowitz gegeben, Sitz.-Ber. der Berliner Ak. 1903 S. 436 ff. Er
nimmt an, dass die Totenklage urspriinglich ist, aber auf Halbchére und
ihre Leiter verteilt worden war; ein Bearbeiter habe aus Sophokles Anti-
gone und Ismenc eingefiihrt, woliei abgesehen von kleineren Anderungen
die Anapisten V. 840—852 hinzugeliigt worden sind. ['lir die vorliegende
Untersuchung wird hierdurch sachlich nichts geéndert. Um Missverstind-
nissen vorzubeugen, habe ich oben die traditionellen Namen beibehalten.
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die unter Klagelicdern sich mit dem Kérper des Toten fort-

[625] bew\egt findet sich auf den Dipylonvasen.3* Der Kommos in
den ‘Sieben’ zerfillt in zwei Teile. In dem ersten (V. 865—
933) tragen Antigone und lIsmene respondierende Strophen
vor, nach denen auch untereinander respondicrende Strophen
des Chors eingeschoben sind. Der zweite Teil (V. 934—988),
wo dic Leidenschalt auf das hiéchste gesteigert wird, besteht
aus kurzen, auf dic Schwestern verteilten Versen, in welchen
das Streben nach Parallelismus sehr ausgepriigt ist. Auch
in dieses Klageduett fillt der Chor ein; zwar pllegt der Re-
frain nach den Strophen V. 955—7=970—2 beiden Schwes-
tern gemeinsam zugeteilt zu werden; er gehort aber vielleicht
mit noch anderem dem Chor als Ganzem.35

Das grosse Klagelied iiber Agamemnon in den ‘Choephoren’
ist dhnlich komponiert. Vier Strophen und vier Antistrophen
werden abwechselnd von Orestes und Llcktra vorgetragen;
zwischen ihnen sind teils lyrische Strophen teils Anapisten
des Chors eingeschoben. Darauf folgt eine Partie, die Versc
411-—442, die wahrscheinlich liickenhaft und deren Auftei-
lung unsicher ist; jedenfalls besteht sie aus lingeren Stro-
phen. Der leidenschaftliche Ausbruch, als alle sich an dic
Gotter und an Agamemnon wenden und sic um Rache anrulen,
besteht aus zwei Strophen, welche, obgleich die Personcnbe-
zeichnung fehlt, scit langem so verteilt worden sind, dass
Orcstes und Llektra je einen Vers, der Chor die drei folgen-
den bekommt.3¢ Zuletzt folgt ein Paar dem Chor zukommen-
der Strophen. Obgleich das Ganze kiirzer ist, wird hier wie
in den ‘Sieben’ der Hohepunkt durch kurze Verse und hiufi-
gen Pcrsonenwechsel ausgezeichnet.

Der grossc Kommos, der die ‘Perser’ abschliesst, ist zu-
gleich eine Klage iiber den ungliicklichen Krieg und eine
Totenklage iiber die Tapferen, die darin gelallen sind; der
Chor zihlt lange Namenreihen auf. Im crsten Teil (V. 912-—

34 S, hieriiber Briickner, Athen. Mitt. 1893 XVII 103.

3% Zuerst dargestellt von Wilamowitz in seiner Ausgabe der Choepho-
ren, jetzt nach dem auf S. 624 A. 1 beriihrten a. a. O. modifiziert.

36 Nicht ohne Wahrscheinlichkeit teilt Wilamowitz dem Chor nur den
dritten Vers zu und lidsst die beiden letzten unisono vorgetragen werden.
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976) respondiceren die Strophen des Xerxes miteinander, eben-
so die des Chors; V. 977—1047 werden mit unbedeutenden
Ausnahmen Vers fiir Vers auf den Kénig und den Chor ver-
teilt; Xerxes ist hier ein wirklicher #£Eapyog dprivon.37 Wie
hoch Trauer und Verzweiflung gestiegen sind, zeigen die dicht
eingestreuten Interjektionen. Es gibt auch Ansiitze zu Wie-
derholungen und zum Parallelismus, obgleich bei weitem nicht
so durchgefiihrt wie in den ‘Sieben’.

2 50 ff. klagt Thetis; es heisst von ihr: g&fpxe ydéowo; die
Nereiden schlagen sich die Brust und jammern. Die Klage gilt
aber nicht dem toten Patroklos, sondern dem lebenden Achill,
dessen baldigen Tod die Mutter voraussieht. Ein #dhnliches
Beispiel aus der spiteren Literatur bietet die Klage der Ll-
terr. iiber Erysichthon in Kallimachos’ Demeterhymnos V.
94 ff. Dies ist keine Totenklage, obgleich die Form die gleiche [626]
ist. Die Tragédie hat also keine Neuerung eingefiihrt, als sie
den Kommos in jeder grossen Gefahr und Angst anstimmen
liess, auch wenn es sich nicht um einen Toten handelte. Das
vornehmste Beispiel ist das responsorische Lied der Kas-
sandra und des Chors im ‘Agamemnon’ V. 1025—1131. An-
fangs steht der Chor ohne Verstindnis da und verwendet Dia-
logverse, bald wird er aber von Ungliicksahnungen iiberwil-
tigt. Die verschiedene Situation bedingt aber einen anderen
Inhalt, so dass der Chor mehr die Seherin iiber das kiinftige
Ungliick ausfragt als sie beweint und beklagt.

Is wiirde zu weit fithren, die Kommoi der beiden anderen
Tragiker eingehend zu analysieren. Ich will nur bemerken,
dass Sophokles dem von Aschylos im ‘Agamemnon’ gewiese-
nen Weg folgt, den Kommos mit dem Drama und der Hand-
lung innig zu verschmelzen. Seine Kommoi sind kein Klage-
ensemble des Chors und der Personen, sondern der Chor
streut beruhigende Bemerkungen ein; daher verwendet er
oft Dialogverse, z. B. in der ‘Antigone’ und im ‘Kénig Odipus’,
und lyrische Verse desselben Inhalts im ‘Odipus in Kolonos’
und im ‘Philoktetes’. In der ‘Elektra’ und im ‘Aias’ fiihrt der

37T Auf Grund von V. 1013 jvle uélog Opmod ndelc = simul mecum canla

lasst Wilamowitz, Comm. metr. II, Progr. Goéttingen 1896, S. 23, die
folgende Interjektion 1014—1022 o&totototrol unison vorgetragen werden.
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Kommos die Handlung weiter: im ‘Aias’ begleitet er das Fin-
den des toten Korpers des Helden, in der ‘Elektra’ die Totung
der Klytdmestra. Wihrend das Streben, die Sonderstellung
des Kommos aufzuheben und ihn mit der Handlung zu ver-
schmelzen, bei Sophokles deutlich hervortritt, gibt Euripides
ihm seine alte Stellung zuriick, obgleich er ihm weniger Platz
einrdumt und die Auflésung der alten strengen Form deutlich
ist. Siehe z. B. Elektra V. 1177 ff., wo Elektra, Orestes und
der Chor auftreten; der Chor ergeht sich aber in Klagen und
Reflexionen iiber die handelnden Personen. Ein Wechselge-
sang ' wird vorgetragen von Antigone und Odipus Phén. V.
1485 ff., von Adrastos und dem Chor Suppl. V. 798 ff. und von
den Kindern und dem Chor V. 1123 ff. Die Troerinnen wer-
den durch einen kurzen regelrechten KKommos iiber das ge-
fallene 1lion abgeschlossen, der von Hekabe und dem Chor
ausgeliihrt wird.

Wenn die Kommoi der Tragédie mit den vorhin geschilder-
ten Formen der wirklichen Totenklage verglichen werden,
so erhellt, dass die Tragédie von den Arten der Totenklage
die ausschlicsslich lyrische aufgenommen hat. Sie tritt auf
als ein von einem Klagenden und dem Chor abwechselnd vor-
getragenes Lied oder auch in der verwickelteren I'orm, dass
zwei Klagende abwechselnd ein Lied vortragen, das von Ver-
sen des Chors oder auch von unisono abgesungenen Versen
unterbrochen und begleitet wird, wie wir es schon in der
wirklichen Totenklage gefunden haben.

Dagegen scheint es, dass wir in der Tragédie die zweite,
mehr epische Art der Totenklage vergeblich suchen, in der
die lyrischen Gefiihlsausbriiche aul das Rezitieren des episch
abgefassten Lobes des Toten folgten. Wenn wir uns aber be-
sinnen, dass diesc rezitierten Verse den Dialogversen der Tra-
godie entsprechen miissen, so finden wir in den formell pri-
mitivsten, ‘episch’ komponierten Tragodien, besonders in den
‘Persern’ und den ‘Sieben’, eine Analogie, die sich nicht von
der Hand weisen ldsst. Der Prolog der ‘Sieben’ schildert die
Not, worin die Stadt sich befindet, die Parodos ist der ly-
rische Kommentar dazu. Dasselbe Thema wird in dem dar-
aullolgenden Dialog zwischen Eteokles und dem Chor und
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in dem ersten Stasimon weiter ausgefiihrt. Darauf folgt die
beriihmte responsorisch komponierte Beschreibung der Heer-
fithrer, die in dem Zwiegesprich zwischen Eteokles und dem
Chor ihren Hohepunkt erreicht und durch ein Stasimon ab-
geschlossen wird. Zuletzt kommt die kurze Botschaft von
dem I'all der Briider und darauf die grosse Totenklage iiber
sie. Ebensowenig gibt es eine dramatische Handlung in den
‘Persern’. Die Ungliicksahnungen und -botschaften steigern
sich, der Chor ergiesst sich in Klagen, und diese werden
durch das von dem Koénig und dem Chor abwechselnd vorge-
tragene Lied abgeschlossen. Der dussere Rahmen ist also der
gleiche in den einzelnen Teilen dieser alten Tragédien wie in
der epischen Totenklage: die epische Schilderung wird Dbe-
gleitet und zum Teil durchbrochen von lyrischen Gefiihlsaus-
briichen, der wesentliche Unterschied ist die piuncic dpwvrwoy,
in der Aristoteles die Eigenart der Tragoédie sucht.

Diese Eroérterung hat etwas ausfiihrlicher werden miissen,
weil mit Ausnahme der Darstellung Benndorfs, die die Arten
der Totenklage nicht scheidet, keine Vorarbeiten bestanden.
Wir sind durch die formelle Analyse zu dem Ergebnis gelangt,
dass ein genauer Parallelismus zwischen der Tragédie und
der Art der Totenklage besteht, in welcher das lyrische Ele-
ment in eine natiirliche Verbindung mit einem epischen Lle-
ment getreten ist. Diese Erkenntnis wirft unmittelbar eine
zweite ab. Die Zwiespiltigkeit der Kunstform der Tragédie
ist immer eine crux interpretum gewesen, die keine wirkliche
Losung gefunden hat. Wie kommt es, dass gesprochene Dia-
logverse, die in einer ionisierenden, an das Epos anlehnenden
Sprache 8, und gesungene Chorlieder, die sich in der Sprach-
form an die dorische Chorlyrik anschliessen3?, vereint auf-
treten? Der Anschluss der Sprache des Dialogs an den ioni-
schen Dialekt scheint, so iiberraschend es vorkommt, ein-

>

38 Belege und Literatur z. B. in Christs Lit-Gesch.5 I 245 A. 2.

39 Der Versuch Ridgeways, S. 31. nebst den dort zitierten Stellen, die
Sprachform der Chorlieder als den alten aus religissem Konservatismus
in der Hymnenpoesie bewahrten attischen Dialekt darzustellen, kann
nicht verfangen bei der Tatsache, dass ein Bjoter wie Pindar und ein
lonier wie Bakechylides in der Chorlyrik auch dorisieren. Ireilich wiive
auch der attische Demeterhymnos eine erst zu erkldrende Ausnahme.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Der Ursprung der Tragodie 39

mal ein vélliger gewesen zu sein: wenigstens sind durch einen
Papyrus aus Oxyrhynchos zwei ionische Dialogverse aus den
‘Phoinissen’ des Phrynichos auf uns gekommen.t® Es ist nun
gewiss richtig, dass der Mythos in den Dialogpartien seine
Stitte hat, und dass die Mythen Brosamen von dem reichen
Tisch des Epos sind und demnach hier die epische Sprach-
form die natiirliche ist, und ebenso, dass bei dem zihen Fest-
halten der einmal geschaffenen Kunstform die Chorlyrik in
Athen wie iiberall dorisierte; aber ebendasselbe feste Behar-
ren bei der iiberlieferten Kunstform macht es um so auffal-
lender, dass hier zwei Kunstformen verschiedener Art und
getrennten Ursprungs vereint erscheinen. An ein willkiirliches
Zusammenwerfen wird niemand ernstlich denken. Nun gibt
es nirgends eine Dichtart, wo dasselbe Nebeneinander aufgec-
wiesen werden kann, ausser der Totenklage. Zwar kénnen wir
kein schriftliches Beispiel aufzeigen, da keine wirkliche To-
tenklage aufgezeichnet worden ist und die uns erhaltenen in
die gangbare literarische IForm des hexametrischen Gedichts
eingezwiingt sind; es gibt aber, wie dargelegt, genug Zeug-
nisse dafiir, dass die Totenklage sowohl in dem von kunstge-
rechten Adden vorgetragenen Preis der Toten wie in den Ge-
fiilklsausbriichen der idAepor bestand, die sich in den Kom-
moi der Tragédie wiederfinden. Jener ist episch und musste
episch vorgetragen werden, dieser ist lyrisch und wurde,
zu kunstmissiger FForm verdichtet, in lyrische Tracht ge-
kleidet. Beide F'ormen konnten aber in der Totenklage in eine
natiirliche Verbindung treten, indem auf die epische Lob-
preisung der lyrische idlepog  folgte. Bei dieser auffallenden
Ubereinstimmung kann es nur methodisch richtig sein, den
Ursprung der Tragédie dort zu suchen, wo das Vorbild ihrer
Form sich aufzeigen lisst.

Das Versmass der Tragodie ist aber nicht der epische
Hexameter, sondern der Jambus, wozu besonders in den iilte-
ren Stiicken der troch#dische Tetrameter hinzutritt. Der Jambus
war das volkstiimliche Versmass, das dem Sprechen am niich-

(628

—_

40 In einem Bruchstiick von dem Homerkommentar des Ammonios; s.

Diels, Rhein. Mus. 1901 LVI 29 {f.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



90 N. Jahrb. f. klass. Altertum, XXVII, 1911

sten stand.*! Die fahrenden S#nger traten an den Hofen des
Adels und bei den grossen I'esten auf, und ihre Kunst wurde
mit Gold aufgewogen, aber auch der gemeine, schlichte Mann
mochte wie noch heute jeder griechische Bauer die Ilhre der
Totenklage nicht entbehren; konnten die Mitglieder der IFa-
milie sie nicht improvisieren, so gab es unter dem Violk Klage-
frauen und wohl auch Klagemidnner — beide erscheinen in
der spiteren Uberlieferung —, wie jetzt iiberall, wo die To-
tenklage vorherrscht, die Dberufsmissig den Toten loben
und beweinen konnten. Das Epos war diesen Leuten eine
fremde Prachtbliite; sie gebrauchten die volkstiimlichen Jam-
ben wie die Jambiker in ihren fiir Verbreitung unter den Mit-
biirgern bestimmten Spottgedichten und Solon in seinen auf
das grosse Publikum berechneten politischen I'luggedichten.
Nun hat Wilamowitz 42 bemerkt, dass in dem Kommos der
I'ragodie die Jamben vorherrschen, und dies mit Recht dar-
aus hergeleitet, dass der volkstiimliche Jambus das Versmass
der wirklichen Totenklage (also der lyrischen) war. Die Kla-
genden brauchten eben fiir beide Arten der Totenklage das-
selbe schlichte, ihnen geldufige Versmass, obgleich selbst-
verstindlich verschieden abgetont; bei der kunstmiissigen Aus-
bildung mussten aber die epischen Partien sich an das lipos,
die lyrischen sich an die Chorlyrik anlehnen.

Wir gehen von der Iform zum Stoff iiber. Der Inhalt der
Tragodic besteht in Leid und Schmerz; Aristoteles selbst
lehrt, das der Tragodie Ligentiimliche sei, dass sie piuntie
poPep®v xai &\eevdv ist, was er in demselben 13. Kapitel der
‘Poctilc’ niher entwickelt; er hat sogar diesen Punkt in die
beriihmte Definition der Tragoédie (Kap. 6) aufgenommen: Ot
gEXéov xal pofov mepaivovsa Ty TOV To10UTOY TadnudTey xddapaoty.
Woher hat nun die Tragédie den Grundcharakter, der sich
noch in der Bedeutung des Wortes ‘tragisch’ ausprigt? Mit [629]
der Hypothese von der Entstehung der Tragédie aus dem Sa-
tyrspiel ist er schlechterdings unvereinbar. Bethe hat S. 37 L.
einleuchtend bemerkt, dass der diistere Ernst der Tragodie

41 Aristot. De art. poet. S. 1449 A.
42 Comment. metricum II, Progr. Géttingen 1896, S. 32I.
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nicht denkbar sei, wenn sie von Anfang an von den lustigen,
leichtfertigen Satyrn agiert wird. Er will den Ernst durch die
wiirdevolle Person des Gottes einfithren, der, mit dem pracht-
vollen Gottergewand angetan, unter ihnen als der erste Spre-
cher auftritt. s ist aber ebenso unméglich, sich vorzustellen,
dass ein Satyrchor herzzerreissende Klagelieder singt, von
denen doch jede Tragédie voll ist; denn das Yévog ovTidavadv
Sattpwv xal aunyavoepy®dv mit Dieterich als Totengeister zu
fassen streitet doch zu offenkundig gegen jede Uberlieferung.
Der Stoff bietet aber ein anderes Ritsel dar: die Tragodie
ist mit dem Dionysoskult so eng verbunden, dass jede Auf-
filhrung, wo sie auch stattfindet, Dionysia getauft wird; der
Priester des Dionysos hat in Athen den Vorsitz inne, und der
Gott selbst wird, um dem Spiel zuzuschauen, aus seinem
Tempel geholt und in der Orchestra aufgestellt. Der Inhalt
der Tragédien ist aber mit verschwindenden Ausnahmen odd&v
npog Atovucov. Aber noch mehr! Wilamowitz hat bemerkt und
Usener die Bemerkung unterstrichen*?, dass die Géttersage
von der Tragddie nur benutzt wird, insoweit sie entgéttlicht,
d. h. zur Heldensage herabgesunken ist. Schon die Alten ha-
ben dieselbe Beobachtung positiv verwertet; Theophrast de-
finiert die Tragodie als fpwuig toyng mnepictacts, woraul
Schmid mit Recht grossen Wert legt.4* Dasselbe Problem hat
Schmid fiir den Dithyrambos gestellt; hier ist es aber in sei-
nen Wirkungen ungleich wichtiger. Auch fiir die Tragodie ist
dieselbe Antwort giiltig wie fiir den Dithyrambos: das kommt
daher, weil der Dionysoskult die alten zu Ehren der Heroen
gefeierten Totenbegehungen aufgesogen hat. Ihnen verdankt
die Tragédie nicht nur die Form, sondern auch den Stoff.
Dass in der Friihzeit der Tragédie ein paarmal geschicht-
liche Freignisse der Gegenwart den Stoff hergegeben haben, ist
immer aulfallend gewesen: nimmt man hinzu, dass schon vor
dem grossen und kiihnen Neuerer Aschylos zwei solche Tra-

4 Wilamowitz, Heraklesl I 59—61; Usener, Arch. f. Religionswiss.
1904 VII 282.

44 S, Christs Lit.-Gesch.? I 248; vgl. Et. m. s. v. toaymdic toti Blov te
%ol Aéywv fipwixdyv uipnog und die anderen a. a. O. A. 3 angeliihrten Stel-
len.
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godien von Phrynichos auf die Biihne gebracht wurden, die
‘Doivicoar’ und ‘Miljtov &\woig’, so wird es deutlich, dass ein
solches Thema nicht die gewaltsame Neuerung darstellen kann,
fir die es gemeiniglich gehalten wird. Das Problem findet
seinc Lésung, wenn die Tragodie auf die Totenklage des He-
roenkults zuriickgefiihrt wird; denn auch denjenigen, die im
Kampfe, besonders fliir das Vaterland, den Tod gefunden ha-
ben, gebiihrt die Totenklage; es wird ihnen als Heroen geop-
fert wie den I'reiwilligen aus Oresthasion (Paus. VIII 41, 1),
den bei Platié Gefallenen und sogar den in Agylla gesteinig-
ten Phokidern (Herodot I 167). So wird die Stoffwahl des
Phrynichos verstindlich; sein Missgeschick hat aber gezeigt,
dass das Volk an eigenes Leid nicht erinnert werden wiollte,
und die Gegenwart stand doch in einem so scharfen Gegen-
satz zu der mythischen Zeit der Heroen, dass die historische
Tragodic als etwas Abnormes erscheinen musste und dem- [630]
nach bescitigt wurde. Die kiithne Neuerung ist die Gottertrago-
die, dic gehort eben auch Aschylos und ist fiir immer verein-
zelt gebliecben.45

Die durch diese Erwiigungen gegebene Antwort erheischt
aber eine Begriindung zweier darin enthaltenen Punkte: Kam
in dem Heroenkult eine Totenklage vor? und: Warum ist die
in dem Heroenkult vorkommende Totenklage von dem Diony-
soskult aufgesogen worden? Erst wenn diese beiden I'ragen
hinreichend beantwortet sind, kann das Ergebnis, das durch

45 Mit Crusius und Schmid den Heroendithyrambos als Mittelglied
einzuschieben, indem man den Theorien der Alten folgend den tatsiich-
lichen Zusammenhang zwischen ihm und der Tragddie zu einem geneti-
schen macht, heisst das Problem zuriickschieben, ohne es zu lésen; wes
wird dabei ein nicht erweislicher mimetischer Keim des Dithyrambos
vorausgesetzt, der aber, wie unten dargelegt werden soll, nicht im To-
tenkult zu finden ist. — Wilamowitz sagt S. 95 und 105, dass Aschylos
die Tragodie durch das Einfithren der Heldensage in die (friiher nur
dionysische) Tragédie geschaffen habe. An eine so willkiirliche Schépfung
kann ich nicht glauben; denn die Tragddie kann als wesentlicher Teil
des Gotterkultus wie wegen der relativen Bestindigkeit der Kunstform
im Altertum nicht willkiirlich revolutioniert worden sein, sondern muss
‘bei aller Verschiedenheit zwischen Anfang und Ende organisch gewach-
sen sein.
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die Analyse von I'orm und Stoff der Tragodie gewonnen
wurde, als gesichert gelten.

Dass eine jdhrlich wiederholte Totenklage zu den DBege-
hungen des Heroenkultes gehorte, ist mehrfach bezeugt; frei-
lich sind die Zeugnisse nie in vollem Umfange zusammenge-
bracht und gewiirdigt worden. In erster Linie steht die fiir
das Problem der Entstehung der Tragiédie hochwichtige und
in der letzten Zeit wiederholt besprochene Herodotstellé iiber
die zu Lhren des Adrastos in Sikyon aufgefiihrten tpayxoi
xopo1, die der Tyrann Kleisthenes dem Dionysos iiberwies.46
Frither wurde hier Toaymoi yopoi durch ‘Bockschére’ iiber-
setzt; der innere Grund dafiir war der Wunsch zwischen dem
dorischen Dithyrambos und dem Chor des Satyrdramas, die
beide nach Aristoteles als Vorstufen der Tragodie betrachtet
wurden, ein vermittelndes Glied zu finden; als man dann nach-
weisen zu konnen glaubte, dass die bocksgestaltigen Damo-
nen in dem Peloponnes zu Hause waren, in Attika aber die
plerdegestaltigen Silene an ihre Stelle traten, gewann jene
Auffassung noch mehr an Gewicht.

Diese Ubersetzung lasst sich aber nicht aufrecht erhal-
ten *7, abgesehen von der Irage, ob das Wort tpayxdg in alter
Zeit so viel als tpdyeios ‘zum Bock gehérig’, ‘bocksartig’ be-

[631] deuten kann.48 Gesetzt, dass tpayixds im V. Jahrh. wirklich

46 Hdt. V 67 td¢ te d) &\a ol Ziudvior Eriueov TOv "Adpnotov, xai O npode
1 nddea adtod tpayxoiot yopoioct Eyepatpov, TOv uEv Advvcev od TiLéovteg, TOV
d¢ "Adpnotov. Khewsdévig d¢ yopobe uev 1@ Arovdon enédwxe, v d& dX\nv do-
oiny 1§ Melevinno.

17 Der gesunde geschichtliche Sinn Ed. Meyers hat zuerst wider-
sprochen, Gesch. des Alt. II 789; die Antwort Wernickes, Hermes 1897
XXXII 292 Anm. 2, trifft den Kern der Sache nicht. Zuletzt hat Reisch
S. 452 If. die Behauptung einer vernichtenden Kritik unterzogen.

48 Soweit die Beispiele der Lexika reichen, zeigen sie, dass tpayixds
erst in spiter Zeit (die beigebrachten Beispiele rilhren sogar simtlich
aus der nachchristlichen Zeit her) in der Bedeutung ‘zum Bock gehorig’
auftritt, als die Auslegung der Tragidie als Bockgesang lingst Gemein-
gut war. In guter Zeit bedeutet es immer ‘tragisch’, so auch in dem
Wortspiel Plat. Crat. S. 408. Vielleicht ist das Wort nicht direkt mit
tpdyos zu verbinden, sondern als Kurzform zu tpaymdixés wie xouixée zu
xoupdnée aufzufassen.
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die vorausgesetzte Bedeutung haben kann, so ist doch die ge-
laufige ‘tragisch’, und es scheint mir véllig unverstiandlich,
dass man Herodot, dem Freunde des Sophokles und dem be-
geisterten Anhénger Athens, hat imputieren kénnen, er habe
dem Wort eine andere Beziehung gegeben als auf die Chére,
die an dem glinzendsten Fest Athens auftraten, wo die Stadt
ihre Pracht und Macht den zusammenstrémenden Iremden
und Bundesgenossen zur Schau stellte. Auch vom religiésen
Standpunkt scheint es mir ein ungeheurlicher Gedanke, dass
die ‘nichtsnutzigen’ Satyrn als Chor bei einer Totenbegehung
auftreten sollten. Sogar in der Umformung, in welcher Schmid
S. 19 an jener Bedeutung festhilt, dass der Chor von Bauern

~ der Umgegend gebildet wurde, die in der b#uerischen Tracht
von Bocksfellen auftraten, kann sie nicht gerettet werden.
Herodot meint ganz einfach das Nichstliegende, dass jene
Chore, die die Leiden des Adrastos besangen, denen der Tra-
godie irgendwie #hnlich waren — wir erinnern uns, das Aristo-
teles das Hauptcharakteristikum der Tragédie in Leid und
Schmerz sah —; das lag ihm um so n#her, da zu seiner Zeit
die sikyonischen Chére wie die der Tragédie zu Ehren des
Dionysos auftraten. Das ist fiir ihn der springende Punkt des
Vergleiches.

Adrastos sollte in Megara begraben liegen, hatte aber in
Sikyon ein Kenotaph.t? Die Feier zu seiner Ehre wird selbst-
verstindlich an dem Grabmal stattgefunden haben wie jeder
Heroenkult. Sie bestand urspriinglich aus Opfern und Ché-
ren, die die Totenklage iiber den Heros ausfiihrten (t¢ nmatea
gyépaipov): das Opfer hat Kleisthenes dem Todfeind Adrasts,
Melanippos, iibergeben; dass er die Chore abgetrennt und
dem Dionysos iiberwiesen hat, muss darauf beruhen, dass
Dionysos schon die musischen Feiern der Heroen an sich zu
ziehen angefangen hatte.

Da nun einmal diese Stelle lebhaft umstritten ist, obgleich
iiber die richtige Interpretation nicht der leiseste Zweifel
bestehen kann, so ist es wichtig, nachzuweisen, dass eine
derartige jahrlich wiederholte Totenklage im Heroenkult nicht

49 Dieuchidas in dem Scholion zu Pind. Nem. IX 380; vgl. Hdt. V 67.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Der Ursprung der Tragidie 95

vereinzelt ist. Eine solche wurde von den eleischen IFrauen
an einem bestimmten Tag bei Sonnenuntergang dem Achill
dargebracht, und dasselbe finden wir in Kroton wieder.?¢ In
Theben wurde eine Totenklage iiber Ino abgehalten; auch
diese war mit Opfern verbunden.51 Ahnliches muss in einem
[632] korinthischen Kult vorgekommen sein ®2; leider ist die Aus-
sage des Hauptgewihrsmannes nicht ganz unzweideutig. Die
Herden in Korinth waren eine £optly mévihpogh fiir die gete-
teten Kinder der Medea, die in dem Heiligtum der Hera Ak-
raia begraben lagen?5!; LFuripides schliesst nach seiner Art
scine Medea mit der Einsetzung des Kultes. Der Kult der
Kinder, Mermeros und Pheres, wurde von sieben Jiinglingen
und sieben Madchen aus vornehmen IHdusern besorgt, welche
die Trauerzeichen, das schwarze Kleid und geschorene Haare,
trugen.’® Nun erzihlt Philostratos, Her. 20,24: t& ugév on Ko-
pwdov énl Melxépty ... xai 6mdoa ot abdrol dpdowv &ni toig Thg
Mndeiug nauciv, odg Onep the [havxng dnéxtevay, ypive eixacta
tedecTix te xai E&v3Ewm ToLg uEV Y&p pelNiocovral, TOV O
vuvotorv. s wiirde sich ausgezeichnet zusammenfiigen, dass
jene sieben Jiinglinge und sieben Maidchen, die gerade fiir
zwei Chére passen und dazu die Trauertracht tragen, jenen ¥pii-
vog Teectindg te xau Evideog tiber die Kinderheroen ausfiihrten. Ich
glaube, der Schluss ist berechtigt, denn der $pfivog wird auch

50 Paus. VI 23, 3 #v fuépa pnrij mept dnoxivavte el duopag tob firiov tov
dpduav ai yovaineg ail "HXelar d\\o te 108 ’Ayi\\émg dpdow &g mpny xal %dm-
tesdar vopiZovoww adtév. — Kroton: Lykophr., Alex. 859 yovwEi & #otar teduoc
gyypoig dei mevdelv 1ov eivamyoy Aldxotpitov.

51 Plut., Apophth. Lac. S. 228 E toig 5t ovpBovlevopévoig v Onpaiwmv nep
tiic lepovpylag zai 10D mévBove, v motodviar tff AevxoFéq, cvveBovlevoev (sc.
AvxoBpyog), el pev Jedov fyobviar wiy Spnvelv: el d& &vdpwrov pi iepovpyely
oc Jed. Das ist die urspriingliche Form der Anekdote, die bei Aristot.
Rhet. II 26 S. 1400 B und dreimal bei Plutarch etwas anders erziihlt
wird; s. meine Griech. Feste S. 432 A. 4.

52 Vgl. Griech. Ieste S. 57{. u. bes. S. 58 A. 2. Die dort gegebenen
kurzen Andeutungen iiber die Feier brauchten in diesem Zusammenhang
notwendig eine Ergédnzung.

53 Scholien zu Eur. Med. 1379.

5¢ Fur. Med. 1378 1.

55 Paus. II 3, 7; Parmeniskos in dem Scholion zu Eur. Med. 273.
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aul sie bezogen®%, und das TtENeGT*OG passt genau zu dem
Wort tAn des Furipides. Zwar werden in dem flolgenden Satz
dic pe\iypara den Kindern und cin Suvog dem Melikertes bei-
gelegt; das streitet aber gegen das Vorhergehende; die ver-
schrobene Ausdrucksweise des Sophisten hat die Antithese
herbeigeliibrt. s bleibt also am walrscheinlichsten dabei,
das. die Kinderheroen im Temenos der Hera Akraia von zwei
in Trauergewand gekleideten Chéren mit ciner Totenklage
geehrt wurden.57

Kurz vorher erziihlt derselbe Gewiihrsmann, dass die Thes-
saler jedes Jahr eine Theorie schickten, um an dem Grabhiigel
des Achill bei Rhoiteion Opfer darzubringen und ITymnen ab-
zusingen 58; in der 20, 25 folgenden ausfiihrlichen Schilderung
werden diese Hymnen nicht erwidhnt, dagegen cin Duvog »An-
mxog an Thetis wortlich angeliihrt, der, wihrend das Schiff
noch vor Anker lag, abgesungen wurde. Trotzdem gestatten
dic angeliihrten Worte keinen Zweilel, dass auch am Grabmal
des Achill Hymnen, d. h. ein Preislied auf den Ileros, oder
was hier dic cpische Art der Totenklage genannt worden ist,
vorgetragen wurden.

Die Nachrichten iiber dic Meyapéov ddxpva erzihlen, dass
bei dem Tode einer Tochter des Balchios die Megarer gené-
tigt wurden, Klagechore von fiinfzig Jiinglingen und Jung- [633]
frauen nach Korinth zu senden, um die Tote zu betrauern.?
Das ist das Aition; die bestehende Sitte war nach den Pindar-
scholien, dass dic Klagechore bei dem Tode eines jeden Mit-

56 Mit den Worten o6ndoc dpmon &m tolg tiie Mndeieg naisiv . . . Fpive
gi%zaoTal %T\,

57 Auch wenn man die Totenklage aul Melikertes beziehen michte,
bleibt das Beispiel bestehen: die isthmischen Spiele wurden anfangs dem
Melikertes gefeiert (s. Maass, Griechen und Semiten auf dem Isthmos
S. 80): Dem leros geziemte sowohl die Totenklage wie der Agon.

58 Philostr. Iler. 20, 22 xai uhy xal Buvor éx Oetralag O *Ayi\\edg #ruyev,
obg rdvi mav Erog &ni O ofipe portdvTEG MOV v vuxTi TEXETHG T AyRaTaYVOVTES
10l #vaylopaow, dg Afuviol te vouiovow xai ITeomvnoimv ol drd Zisbgov.
Die letzten Worte leiten zu den eben besprochenen korinthischen Riten
itber.

59 Bekker, Anecd. I 281, 27if.; Paroemiogr. gr. I 117 und dic dort
zitierten Stellen; Schol. zu Pindar, Nem. VII 155 am Ende.
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gliedes des Bakchiadenhauses, nach Bekkers Anekdota sogar
jahrlich wiederholt wurden. Bei der Uneinigkeit der Uber-
licferung ist dics Beispiel nicht gesichert, zeigt aber jedenfalls,
dass solche jahrlich wiederholten Totenklagen dem griechi-
schen Gedanken und der griechischen Sitte nahe lagen.

Schmid meint S. 18, dass das I'reudenfest mit Chéren, das
Klytdmestra nach Sophokles’ ’Elektra’ V. 289 If. am Todes-
tag des Agamemnon veranstaltete, fiir einen #dhnlichen Ge-
brauch zeuge, indem es eine genaue Umkehrung der monat-
lichen Trauerfeier sei. Das ist méglich, aber unsicher; dass
dic Totenklage in dem Heroenkult keine vereinzelte Erschei-
nung ist, ist ohnchin geniigend bezeugt.

Dazu kommt, dass es schon in dem allgemeinen Totenkultus
Sitte war, die Totenklage an gewissen Gedenktagen zu wie-
derholen, und auch bei der Begribnisfeier eine Totenklage
nicht nur iiber den eben Verstorbenen, sondern auch iiber
dicjenigen, die schon seit frither auf der Begribnisstitte ruh-
ten, anzustimmen, wie durch [reilich wenig beobachtete Zeug-
nisse feststeht, die sich in der schon erwihnten Gesetzge-
bung gegen die Trauerbrduche finden. In dem Gesetz der La-
byaden aus Delphi wird es verboten, teils bei der Bestattung
iiber die frither Verstorbenen zu klagen, teils die Totenklage
an dem folgenden, an dem zehnten und an den Jahrestagen
zu erneuern.’® Durch diese Parallelen fillt neues Licht auf
zwel schwierige Stellen in der Darstellung Plutarchs K. 21
von den von Solon gebotenen Einschrinkungen der Trauer-
briauche. TO xwxvewv d&\\ov &v tagaic £tépov dgeilev kann sich
nur auf das ersterwihnte Verbot beziehen: ‘er verbot, einen
anderen (als den eben Verstorbenen) bei der Begribnisfeiér
anderer zu beweinen’.61 Auf das zweite Verbot beziehen sich

60 Dittenberger SIG.2 438 Z. 152 {f. v o& apoote tedvaxdtov &y Tolg
csapatesor uf Fpnvely und otordlev, a\N’ dmiuev LFoixade Exactov #ydw Oues-
oy xai  matpadedgedy xal mevdeodyv xiyyovov xal yauBpdv. undi t@ vor-
epaiet und &y talg dexdataig und &y tolg éviavrtolg Wi oludlev T OToTlLEV.
G. Tiirk, IHermes 1896 XXXI 647, hat erkannt, dass &viavtég hier Jahres-
tag bedeutet, was auch sonst belegt ist.

61 Die eigentliche Schwierigkeit ist das Neleneinander von &\\ov und
¢répov. Lindskog weist darauf hin, dass das Wort érépwv durch die Be-
stimmung der Labyadeninschriflt d\\’ dniuev xt\. seine Lrklérung {indet:

T
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die Woérter: ovd’ €1’ @\\dtoa pvipata Badilewv ywopig Exxomdic.
Es handelt sich darum, inwieweit Fremde, d. h. vor allem die
berufsmissigen Klageweiber, welche Solon in einem Alter von [¢34)
mehr als sechzig Jahren zuliess (s. 0. S. 622), an dem Toten-
kult teilnehmen durften; das zeigt das Wort &\\dtpia. Der
Zusatz ywpig #oomdig ‘ausser bei Gelegenheit des Hinaus-
tragens zum Grabe’ kann nur verstanden werden, wenn man
sich erinnert, dass auch beianderen Gelegenheiten Trauerfeiern
an dem Grabmal stattfanden: diesen wurden die Beschrinkung
auferlegt, dass daran keine berufsmissigen Klagefrauen, son-
dern nur die Mitglieder der I'amilie teilnehmen durften. Die
Wiederholung der Totenklage istiibrigens schon in der Termi-
nologie der Arten der Lyrik iiberliefert; denn da Proklos sagt 62,
dass der ¥pfivog im Gegensatz zu dem bei der Prothesis vor-
getragenen &nuadeiov  keiner zeitlichen Begrenzung unterlag,
also zu jeder Zeit vorgetragen werden konnte, so kann das
nur bedeuten, dass Threnoi auch an den Gedenktagen vorge-
tragen zu werden pllegten. Es fillt hierdurch auch ein Streif-
licht auf die Ausbildung der Totenklage zu einer kiinstleri-
schen I'orm. Diese wird den von einer ruhigeren Stimmung
getragenen Gedenkfeiern, die hierin dem Heroenkultus ih-
neln, viel zu verdanken haben. Zu solchen Gedenkfeiern sind,
wie die zeitlichen Verhiltnisse mit Notwendigkeit fordern,
die Threnoi des Pindar geschrieben.

Dass die Totenklage sich in dem Heroenkultus wieder-
{indet, ist also eigentlich selbstverstiindlich, denn der Heroen-
kultus ist aus dem Totenkult entstanden und bewegt sich in
dessen formen. Die bei der Lieichenlcier beobachteten Briiuche

Solon verbot an dem Begribnis Nichtverwandter iiber andere als iiber
den zu Begrabenden zu klagen; bei der Totenklage iiber diesen waren
dagegen, was unmittelbar besprochen werden soll, auch Nichtverwandte,
d. h. Klagefrauen zugelassen. Solon ist also lange nicht so weit in.dem
Verbot der Totenklage gegangen wie die spiiteren Gesetze: zu der Klage
um den eben Gestorbenen hat er die berufsmissigen Klageweiber zuge-
lassen, und die Klage an den Grabmiilern (év sepdresor die Labyadenin-
schrift) hat er den Verwandten gestattet.

62 Proklos, Chrestom. S. 247, 16 {f.. Westphal: dwapéper d¢ t0d émaundeiov
6 9piivoe, 611 TO pEv dmvuaiderov stap’ adtd 10 xfdoc En tod CMUATOL TPOXEWUEVOL

Aéyetat, 6 d 9pijvog ob mepiypdpetar POVE.
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werden in dem Heroenkult dem IHeros zu Ehren wiederholt.53
Das ist nur natiirlich; denn von Anfang an bezweckt jede To-
tenfeier, sowohl die bei der Bestattung, wie die wiederholte,
dasselbe: die Befriedigung der Bediirfnissc des in dem Grabe
Lebenden. Besonders augenfillig ist das bei den hippischen
und gymnischen Agonen. ‘Mit der Leichenfeier vornehmer To-
ten sind alle grossen Agonen verkniipft, von denen die epische
Uberlieferung erziihlt.’ 6¢ ‘Regelmiissig nach Ablauf einer be-
stimmten Frist neu begangene Festagone gab es in Griechen-
land erst, seit der Heroenkult in Bliite stand. Viele dieser
Wettspiele waren fiir immer mit den Jahresfesten einzelner
Heroen verbunden und bestimmt, deren Andenken zu feiern.
Noch in geschichtlich erkennbaren Zeiten sind, meist auf Ge-
heiss des delphischen Orakels, zu Ihren von Ileroen jihr-
liche Xampfspiele eingerichtet worden. Iis war die besondere
Art der Verehrung, die den Heroen zukam, und man wusste
ganz gut, dass man in solchen Spielen die l.eichenfeier eines
Verstorbenen wiederholte. — — Die héchsten, ganz Griechen-
land versammelnden Agone der Pythien, Olympien, Nemeen,
Isthmien sind in historisch bekannten Zeiten allerdings Got-
tern zu Ithren gefeiert worden; dass aber auch sie urspriing-
[635) lich als Leichenspiele [ir Heroen eingesetzt und erst mnach-
triaglich hsheren Schutzherren geweiht worden seien, war
wenigstens im Altertum allgemeine Uberzeugung.’ t Es gibt
sogar, wenn auch selten, in den Agonen Spuren, die aul ihr
Entstehen aus einem Totenbrauch hindeuten, wie der augopitng
ayov auf Agina, in dem die Wettliufer Wasserkriige auf
den Schultern trugen; es ist das Badewasser oder die Wasser-
spende, die wie auch sonst in dem Totenkultus dem IHeros
gebracht wird.66
So sind die Agone nach der Meinung der Alten selbst aus

63 Das Ilaaropfer, das ofters den Heroen dargebracht wird — vgl.
auch, dass die Chére im Dienst der Kinder der Medea geschorene Ilaare
tragen —, stammt wohl aus der Sitte bei dem Leichenbegingnis die
Haare fiir den Toten abzuscheren. S. Griech. I'este S. 460 A. 2.

64 Reisch in Pauly-Wissowas Realenz. 1 841.

65 Rodhe, Psyche® 141f. (I4 151{.) mit Belegen in den Nolen.

66 Griech. Feste S. 172{.
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den in dem Heroenkultus wiederholten Leichenspielen ent-
standen: vielleicht ist diese Meinung nicht richtig, sie zeigt
aber, in welchen Gleisen sich ihre Vorstellungen bewegten.
In den Agonen hat sich, wie immer im Kult, alte Sitte be-
wahrt: die Tracht der Kitharéden und der Rosselenker ist der
alte schleppende Chiton, den nach dem homerischen Hymmnos
die Ionier bei dem delischen Feste als I'estkleid trugen.6? Dort
hilt sich auch der Streitwagen der Ritterzeit, seitdem er
langst an der Schwelle der historischen Zeit aus dem prak-
tischen Gebrauch geschwunden ist. Eine kiinstlerisch gestal-
tete Totenklage, die zugleich den Ruhm des Toten sang, war
noch unerlésslicher als die Leichenspiele. So scheint es selbst-
verstindlich, dass jene wie diese aus der Ritterzeit in den
Heroenkult iibergegangen ist und sich dort bewahrt hat. Die
kiinstlerisch gestaltete I'orm, die nicht die Sache jedermanns
war, muss vor allem in dem Heroenkult geiibt werden, der die
alte iiberschwengliche Weise der Totenbegehung festhielt,
wihrend sie im privaten Leben Beschrinkungen unterworfen
wurde. .

Der Wettstreit hat nie weitere Gebiete des menschlichen Le-
bens in sein Bereich gezogen als in Griechenland. Es wird
dies immer mit allgemeinen Worten aus der geistigen Veran-
lagung des griechischen Volkes erklirt, und Niheres ist tiber
den Ursprung noch nicht mit Sicherheit ermittelt: sicher ist
nur, dass der Schwerpunkt in jenen hippischen und gymni-
schen Agonen liegt und dass man von dort ausgehend auch
die musischen Darbietungen zu einem \Wettbewerb ausgestal-
tet hat. Der ilteste musische Agon, den wir kennen, ist der
bei den Leichenspielen des Amphidamas in Chalkis, an dem
Hesiod sich rithmt den Preis davongetragen zu haben (vgl. o.
S. 621 1.). Da berufsméssige Adden zu der glinzenden agonis-
tischen Leichenfeier zugezogen wurden, kam es von selbst,
dass auch fiir den schonsten Gesang ein Preis ausgesetzt
wurde. Es ist sehr zu bedauern, dass wir hier fast nichts
wissen und nur vermuten konnen: denn die I'olgerungen wiiz-

67 Exxeyitoveg laoves I 1471, Es braucht nur an allbekannte Monu-
. : ;i o e .
mente wie den delphischen Wagenlenker und Apollon Kitharddos crinnert
zu werden.
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den sehr wichtig sein, wenn es feststiinde, dass die agonis-
tische F'orm in die Leichenklage und ferner in die dieser
gleichartige Totenklage des Heroenkultes eingedrungen wire.

Zwar hat der Gétterkultus sich die agonistische I'orm auch
in den musischen Darbietungen recht frith zu eigen gemacht
— der Pythische Agon ist der #lteste. s haben aber viele
Kultgebriauche diese 'orm nicht angenommen, vor allem, was
uns besonders interessiert, eine ganze Reihe unten zu erwih-

[636] nender mimetischer Gebrdauche. Es ist schwer einzusehen,
warum die Tragodie in agonistischer Form auftritt, falls man
dies nicht auf cinen Akt der Willkiir des Peisistratos bei dem
Stiften der grossen Dionysien zuriickliihrt. Vielleicht lédsst
es sich besser verstchen, wenn diese I'orm cine Erbschaft dés
Heroenkultes ist, in dem sie von altersher heimisch war.

Unser Weg wiire viel leichter, wenn wir mit Ridgeway an-
nehmen diirften, dass zu Fhren der Verstorbenen mimetische
Auffiihrungen stattfanden, oder wenigstens mit Schmid, dass
in der Musik und Orchestik des Heroendithyrambos mime-
tische Keime lagen: nichts davon ist weder bei den Griechen
noch bei anderen Voélkern zu erweisen. Zu diesem negativen
Ergebnis fiithrt eine Musterung der Begribnisfeiern bei den
verschicdenen Vélkern, wobei wir besonders die européischen
berticksichtigen.

Tédnze kommen nicht selten bei den Leichen- und DBestat-
tungsfeiern vor, es fehlt ihnen aber, mit der einzigen Aus-
nahme des oben S. 615 A. 2 erwiihnten Beispieles, eben das,
was der springende Punkt in der Hypothese Ridgeways ist
und erkldaren koénnte, warum die Tragodie nicht bei einem
in stets gleicher I'orm wiederholten liturgischen Drama ste-
hengeblieben ist, sondern immer neuen Stofl aus den Ieroen-
mythen zu sich gezogen hat: die Darstellung Verstorbener als
Handelnde und Redende. Die in dem Totenkult aufgelithrten
Ténze sind oft nicht [iir den Totenkult spezilisch oder sind
wenigstens denjenigen dhnlich, die bei anderen Gelegenheiten
aulgeliihrt werden. Dieser Art ist das eine von I'arnell zitierte
Beispiel 68, das aus Yap (Karolineninseln) stammt; denn wie

68 J'arnell, Cults of the Greek States V 231 A. a. nach Arch. £ Reli-
gionswiss. 1907 X 522f., wo wieder Zeitschr. f. Lthnol. 1903 XXXV
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der Originalbericht zeigt, sind die von jenem tanzfrohen Volk
aufgefliihrten Ténze dem Totenkult nicht eigeatiimlich, zum
Teil sehr obszén. Das zweite von ihm zitierte Beispiel 67 ist
mir nicht zuginglich gewesen. In Afrika werden bei der To-
tenfeier hiufig Téanze von den maskierten Mitgliedern der [637]
Geheimbiinde aufgefiihrt, eine engere Beziehung zum Totén-
kult fehlt aber auch hier.?” Ebenso steht es mit den euro-
paischen Ténzen, die bald besprochen werden sollen. Ob cin-
schligige Beispiele ausser dem einen angefiihrten sonst zu

134 1. ausgezogen ist. Z, B. “Tamm’ ist ein von jungen Midchen aufge-
fithrter Tanz, der von jemandem bestellt wird, der beispielsweise das
Gedichtnis eines verstorbenen I’amilienmitgliedes durch einen solchen
Tanz ehren will; das Tanzlied verherrlicht die DBegebenheit, die den
Tanz veranlasst hat. ‘Kuthiol’ ist ein sehr obszéner I'rauentanz, der bei
verschiedenen Gelegenheiten, besonders bei dem Tode eines jungen Mid-
chens aufgefiihrt wird. In diesem I'alle soll der Tanz dem Kummer Aus-
druck verleihen, dass die Dahingeschiedene die I'reuden der Liebe nicht
mehr geniessen kann (vielmehr einen Ersatz dafiir bieten). Das Tanz-
lied handelt nur von der Liebe. Dasselbe scheint von den Tinzen der
Baininger zu gelten, welche geschildert werden in: Aus der deutschen
Siidsee, Mitteilungen der Missionare vom h. Ilerzen Jesu Bd. I, P. Mat-
thaus Rascher, M. S. C. und Baining (Neu-Pommern), Land und Leute.
Es heisst S. 193, dass die Ténze, soviel P. Rascher von den Bainingern
erfahren konnte, zu Ehren der Toten und auch zur allgemeinen Belusti-
gung zur Zeit der grossen Taroernte stattf{inden, und S. 249, dass ein
Tanz einen doppelten Zweck hatte, teils Erinnerungsfeier an einen ver-
storbenen Héuptling und teils Ernfefest, da die Reilezeit der Taro und
Pit gekommen war. Freilich miissten die Nachrichten, um wissenschaftlich
verwertbar zu sein, von einem der melanesischen Verhéltnisse kundigen
Ethnographen gepriift werden; man denkt natiirlich an Geheimbiinde, aber
von solchen verlautet in der Schilderung nichts.

69 Aus ‘Man’ 1906 S. 54.

70 L. Frobenius, Die Masken und Geheimbiinde Afrikas, Abh. der Akad.
zu Halle 1899 LXXIV 56. Bei einer IFiirstenbestattung in Loango waren
die Téanzer mit einer Art federbesetztem Sack bekleidet, das Gesicht mit
dem Schnabel und dem halben Kopf einer Loéffelgans geschmiickt; der
Tanz bezog sich hauptsiichlich auf einen von den Ténzern herumgeliihr-
ten grossen Phallos. Andere sehr verschiedenartige Beispiele s. S. 58.
62. 631. 94 (aus Yoruba). Die Egungun genannte Maskenfigur tritt bei
den DBestattungszeremonien auf; nach einigen Tagen erscheint er im
Trauerhaus, bringt Nachrichten von dem Verstorbenen, wird bewirtet
und mit Botschaften an ihn entlassen.
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{inden sind, vermag ich wegen meiner unvollstindigen Kennt-
nis der ungeheuren ethnologischen Materiales nicht zu sagen;
die Aussicht scheint mir aber gering, da Ridgeway, der aus
dem Vollen schopfen kann, nichts Besseres beibringen lkonnte,

Eine Liturgie der oben bezeichneten Art, die also drama-
tisch unfruchtbar bleiben musste, sind die von Dieterich S,
193 herbeigezogenen Zeremonien des dgyptischen Totenkultes.
‘Die Hauptperson bei diesen Zeremonien ist ein Priester, den
man den Sem nennt, aber auch der Cherbeb (dem es obzu-
liegen scheint, die alten Spriiche bei den Zeremonien abzu-
lesen und dessen Nebentitel Schreiber des Gottesbuches ihn
wohl als gelehrten Kenner der alten heiligen Literatur be-
zeichnet) und manche andere Personen nehmen daran teil.
Wenn der Tote mit Wasser besprengt und mit Weihrauch
umriuchert ist, dann treten drei Leute zum Grabe und wec-
ken den Sem, der sich in Binden gehiillt vorher in ihm nieder-
gelegt hatte. Hat er sich in bestimmter Weise langsam erho-
ben, so itbernehmen die vier zusammen die Rolle jener Horus-
sohne, die fiir Osiris gesorgt hatten. In einem weiteren Sta-
dium der Handlung, wo der Sem einen seltsamen DBrust-
schmuck und einen Stab trigt, stellt er Horus, den Sohn des
Osiris dar; die einen rufen: o Isis, Horus ist gekommen, dass
er seinen Vater umarme, und der Cherbeb ruft: eile, dass du
deinen Vater schauest’. Darauf folgt ein Opfer und die ‘das
Offnen des Mundes und der Augen’ genannte Zeremonie.?
Wiedemann hat ganz recht diese Zeremonien als eine Zauber-
handlung zu betrachten, die einst die Verwandten und Genos-
sen des Osiris nach der Ermordung des Gottes vorgenommen
hatten, um der Leiche das Wiederaufleben im Jenseits zu
sichern; durch ihre Wiederholung zugunsten eines mensch-
lichen Toten hoffte man diesem eine entsprechende Neéube-
lebung zu verschaffen.’”? Das ist aber nur eine liturgische
Zauberhandlung, wie sie in allen Religionen, auch den niede-
ren, vorkommt, obgleich in sehr entwickelter Form: um von

1 A. Erman, Die #gyptische Religion S. 133f.; iiber den Cherbeb
S. 58. ]

72 A. Wiedemann, Die Anfinge dramatischer Poesie im .alten Agypten
in Mélanges Nicole S. 561 ff. . g
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einem Anfang dramatischer Poesic sprechen zu kénnen, miiss-
te wenigstens ein Ansatz vorhanden sein, iiber die spezifischen
Grenzen der Liturgie hinauszugreifen. Denn eben in der Los-
lssung von dem liturgischen Ziele, in dem Hinausgehen tiber
das durch den Zweck der Zauberhandlung unmittelbar Ge- (638]
gebene liegt der durchgreifende Unterschied zwischen Litur-
gic und Drama. Bei einer ernsten, hochheiligen Liturgie ist
die Grenze sehr schwierig zu durchbrechen; viel leichter ge-
schicht das in den scherzhaften Aulziigen, wo die Teilnehmer
sich die Ziigel konnen schiessen lassen. Aber die Tragédie
ist ernst.

Nun scheint es aber, als ob ein einschligiges Beispiel sehr
nahe zu finden sei. Im alten Rom zogen in den Leichenziigen
der Nobilitit Personen mit, die die Wachsmasken der Ahnen
trugen, und in der Schilderung des Leichenzuges des Vespa-
sian sagt Suetonius Kap. 19: in funere Pavor archimimus
personam eius ferens imitansque, ut est mos, facta et dicta
viri. Inwieweit diese Sitte aul alter Uberlieferung beruht oder
eine spitere LErweiterung darstellt, dariiber ist sonst nichts
tiberliefert.’”® Sehr giinstig [iir die Annahme, dass hier ein
uralter Brauch vorliegt, den Toten an seiner eigenen Leichen-
feier darzustellen, scheinen die Umstidnde nicht zu sein. In
seiner ausliihrlichen Schilderung der rémischen Bestattungs-
feier VI 53, 6 erwihnt Polybius diese Sitte nicht, obgleich
sie sehr aulfillig gewesen sein muss. I'tir unsere Untersuchung
ist es wichtig daran zu erinnern, dass die Totenklagen in Rom
wie anderswo von Irauen vorgetragen wurden, berufsmiissi-
gen praeficae, die ihren Namen wohl davon hatten, dass sie
die Verse vorsangen, die dann von dem Chor wiederholt wur-
den™: so wird dic Totenklage oft z. B. bei den Letten ausge-
fithrt. Ferner muss man auch auf das skurrile Benehmen des
Darstellers Riicksicht nehmen; es folgen im Leichenzuge wie
in der pompa circensis Ténzer und Mimen, denen ebenso wie

73 Die einschligigen Belegstellen s. bei Marquardt, Privatleben der
Rémer 12 353.

74 S. u. Das ist in Wirklichkeit schon ausgesagt von einem Claudius
bei Varro, De 1. Lat. 3, 70 quae praeficeretur ancillis, quemadmodum
lamentarentur, praefica est dicta,
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bei dem Triumphe alle Freiheit des Scherzes gestattet war.?
Der Darsteller des Verstorbenen oder des Triumphators ist
in beiden Idllen ein Ausfluss der echt italischen Neigung fiir
derben Scherz und karikaturenhafte Darstellung, die sich auch
jetzt nicht einmal bei der Totenfeier hat vollig zuriickdringen
lassen.” Dagegen ist die Sitte 6fters bezeugt, dass bei dem
junus indictivum auf den den Korper des Verstorbenen ent-
haltenden Sarg ein Bild mit seiner Maske gelegt oder daneben
aufrechtgestellt wurde.’” Diese Sitte wird bei den Etruskern
aufgekommen sein, deren Sarkophage und Graburnen mit der
liegenden I'igur der Toten versehen sind, und daraus ist es
zu crkliren, dass aul ctruskischen Darstellungen des Leichen-
zuges der Tote so oft in eigener Person erscheint.”® Hierin
wird der Ursprung der Sitte zu suchen sein, die sich dank der
starken mimischen Veranlagung der Italiker weiter entwic-
kelt hat. '

[(639] Das mimetische Llement der rémischen Bestattungsfeier
kommt also nur bei den grossen prunkvollen Schaustellungen
der Nobilitdt wvor; volkstiimlich war es nicht und ist des
jingeren Ursprunges stark verdichtig. Fine Hilfe zum Ver-
stdndnis des Ursprunges der griechischen Tragoddie bietet es
nicht und ist auch nie dafiir in Anspruch genommen worden.

Jedem Gebildeten bekannt sind die Bilderzyklen des Toten-
tanzes: sie gewinnen noch betrdchtlich an Schirfe und An-
schaulichkeit, wenn man sich erinnert, dass sie sich an einen
bestehenden Gebrauch anschliessen. Im frithen Mittelalter war
es nach den Beichtfragen Burchards von Worms (XI. Jahrh.)
Sitte bei der aufgebahrten Leiche carmina cantare, ioca et

75 Marquardt a. a. O. S. 352f. und 353 A. 1.

76 Nachdem die Bahre fortgetragen ist, findet sich in ein sardinisches
Trauerhaus eine ILustigmacherin, die buffona, ein; Usener, Rhein. Mus.
1904 I.IX 625 f{.

77 Das Bild ist ein Ersatz der sonst olfen getragenen Leiche. In dem
Leichenzug des Augustus erschienen sogar drei Bilder des Verstorbenen:
Cass. Dio LVI 34. Belegstellen s. Daremberg et Saglio, Dict. des ant. II
1399 A. 32; Marquardt a. a. O. S. 354 1.

78 Ich kann nicht wie Martha, L’Art étr. S. 417 hierin ein Zeugnis
dafiir sehen, dass schon die Etrusker den Verstorbenen in dem Leichen-
zug durch einen Mimen darstellen liessen.
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saltationes facere, die Leichenwache scheint unter grosser
I'rohlichkeit vor sich gegangen zu sein, wie auch die Begriib-
nissc der Letten heutzutage so verlaufen, ‘dass man glaubt
auf einer Hochzeit zu sein’. Ahnliches wird zu der Entriistung
des wohlerzogenen Stiddters ziemlich iiberall in ldndlichen
Verhiltnissen vorkommen, wie ich aus eigener Erfahrung ken-
ne. Bei den siidslavischen Vélkern ist noch ein ‘verkehrter
Reigen’ im Gebrauch, der von einem Preislied auf den Toten
eingeleitet wird. Es ist aber nicht richtig diese Tinze, wie es
oft geschieht, als eine Abwehr gegen die bosen Geister zu
erklidren.” Sie gehen vielmehr aus demselben Bediirfnis wié
die glinzenden Leichenspiele Griechenlands und Etruriens her-
vor: noch einmal, ehe der Tote dem Grab iiberantwortet wird,
mit ihm zusammen im fréhlichen Genusse das Beste und
Préachtigste, was das Leben bietet, zu kosten. Auch spéter
schmausten die Rémer mit dem Toten auf dem Grab auf dem
triclinium funebre zusammen, wie noch die Russen im Iriih-
jahr auf dem Kirchhof ein grosses Gelage feiern. Wie der
Agon so dient der Tanz zur Belustigung des Toten: die Etrus-
ker, die fiir Schmausereien und T#nzerinnen einen besonderéen
Sinn hatten, malten mit Vorliebe diese auf den Winden der
Grabkammer, wie die Agypter das fréhliche Leben an dem
Ufer des Nils darstellten, damit die im Grab Ruhenden immer
davon geniessen konnten. Der Zweck wird in dem klassischen
Lande des Grabkults, Agypten, mit aller Offenheit ausgespro-
chen. ‘Wie das Totenmahl sich am Tage der Beerdigung ab-
spielte (und ebenso gewiss an den grossen I'esten, wo man
den Toten opflerte), das stellen uns die Gridber des neuen
Reiches oft genug dar. Da sitzen die Verwandten und I'reunde
des Toten, festlich gekleidet und mit Blumen geschmiickt;
sie essen und trinken, sie sehen den Ténzerinnen zu und ho-
ren auf das Lied des Harfenspielers... Und nun redet der
Séanger den Toten selbst an,-als séisse er noch mit unter den
Schmausenden, und ruft ihm zu, des kurzen Lebens mit sei-
ner Gattin' zu geniessen: I'eiere den schénen Tag! Stelle dir
Salben hin und feines Ol fiir deine Nase und Krinze und Lo-

7 8. z B. Arch. f. Religionswiss. 1906 IX 454.
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tusblumen fiir den Leib deiner lieben Schwester, die dir zur
Seite sitzt. Lass Gesang und Musik vor dir sein!’ 80

Daher wird auch nicht aus den Tinzen der Leichenfeier eine

Stiitze fiir eine mimetische Gestaltung derselben zu gewinnen

[640] sein: die Tdnze waren derselben Art, die sonst im Leben ge-
wohnlich war. Dagegen hat die Totenklage in vielen Gegenden
Furopas ecine Ligentiimlichkeit, die fiir die Lntstehung des
Dramas bedeutsam gewesen sein kann und daher hervorgeho-
ben zu werden verdient: sie wird in dialogische ['orm einge-
kleidet und der Vorséinger redet aus der Person des Toten
heraus.

Die Totenklage ist noch in vielen Lindern Furopas ge-
brauchlich.8t Sic. spricht von dem Leid der Hinterbliebenen
und dem Ruhm der Dahingeschiedenen und wird gewéhnlich
von berufsmissigen Klagefrauen vorgetragen, die den Schatz
der alten poetischen Volksiiberlieferung besitzen oder, wie
vor allem im Siiden, die Gabe der Improvisation haben. Aber
auch dic Leidtragenden wollen sich beteiligen: entweder bre-
chen sie nach dem Beenden einer Strophe in kurze Schmer-
zensrufe und Interjektionen aus oder wiederholen im Chorus
die eben vorgetragene Strophe. Beides lisst sich auch ver-
einen, indem die Leidenschaft, je linger die Klage dauert,
desto hoher steigt und zuletzt ungehemmt und wild durch-
bricht. Die Analogie, ja Gleichheit mit den fiir das griechische
Altertum erschlossenen Tormen der Totenklage springt in
die Augen, ohne besonders gezeigt werden zu miissen. Als
charakteristisches - Beispiel fithre ich eine Schilderung der
Totenklage der rhodischen Juden an?82: ‘Die Leidtragende

80 Lrman, Die #gypt. Religion S. 138.

8l Die Absicht ist nur, kurze Andeutungen iiber die heutigen euro-
péischen Briuche zu geben; auf ausfiihrlichere Literaturangabe wird
daher verzichtet. Unter neueren Aufsitzen s. z. B. E. K. Blimml, Ger-
manische Totenlieder mit besonderer Beriicksichtigung Tirols im Arch. {.
Anthropologie 1906 XXXIII 149 [f.; A. C. Winter, Lettische Totenklagen
im Globus 1902 LXXXII 367 {f.; J. C. Lawson, Modern Greek I'olklore
and Ancient Greek Religion, Cambridge 1910, S. 546 {f.

82 V. Guérin, Voyage dans I'ile de Rhodes, Paris 1856, S. 69; daraus
zitiert von A. Berg, Die Insel Rhodos, Braunschweig 1862, II 29, dessen
Worte ich benutze.
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wirft sich auf das Grab und stdsst ein Geheul aus. Alle set-
zen sich darauf um die Ruhestitte, jene stimmt eine Art im-
provisierten Grabgesang an, in welchem sie zuerst langsam
anfangend den Verstorbenen preist. Es sind kurze Strophen,
welche von den Umsitzenden wiederholt werden. Immer be-
wegter und leidenschaftlicher wird der Gesang und endet in
eine Art wahnsinnigen Geheuls unter den Ausserungen einer
trunkenen Verzweiflung.’

Besonders wertvolle Parallelen bietet die albanesische To-
tenklage, da sie die hier fiir das alte Griechenland angenom-
menen Verhiltnisse im elementaren Zustande zeigt, die
Schmerzensausbriiche, woraus sich eine Trauerlyrik entwic-
keln kann, neben dem Lobpreisen des Toten, den Vortrag von
einer Vorsingerin und die Wiederholung von dem Klagechor
und sogar das Wiederholen der Totenklage bei spiterer Ge-
legenheit. Gleich beim Eintritt des Todes erfolgen wilde
Schmerzensiusserungen der I'rauen. Spéter wird der Tote aus-
gezogen und mit einem Stiick Zeug bindenférmig umwickelt;
seine Kleider werden auf ihn gelegt, aber bei der Grablegung
zuriickgezogen. Darauf setzen sich die Frauen um ihn, und
nun beginnt die eigentliche Totenklage, an der nicht nur die
Verwandten, sondern auch die Nachbarinnen teilnehmen. Sie
ist stets in gebundener Rede und besteht in der Regel aus zwei
Versen, welche von einer Solostimme vorgesungen und dann
von dem ganzen I'rauenchor wiederholt werden. Diese Toten- [541)
klagen sind durch den Brauch festgestellt und beziehen sich
auf die Lebensverhiltnisse des Verstorbenen. Mitunter wird
jedoch eine Leidtragende vonihrem Schmerz zu eigenen Trauer-
liedern begeistert. Wihrend des Zuges nach der Kirche singt
der I'rauenzug Totenklagen. Die Ménner begleiten die Leiche
in die Kirche, die I'rauen bleiben aber vor ihr stehen unter
fortwihrenden Klagen und Trauergesingen. Die Leiche wird
unter herzzerreissenden Schmerzensausbriichen der Irauea
und auch der Minner in die Erde gelegt. Darauf erfolgt die
Verteilung und das Geniessen der x0\vpa (gekochter Weizen,
Wein, Branntwein). Die Totenklage wiederholt sich am Grabe
am dritten Tage nach dem Begribnis; im Sterbehause werden
die Totengesinge noch vierzig Tage nach dem Todesfalle,
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namentlich am Iriihmorgen von Sonn- und Festtagen, von be-
suchenden Verwandten und I'reunden immer wiederholt.83 Ich
habe diese Schilderung ausfiihrlicher gegeben, weil sie wie
keine andere geeignet ist uns die friithgriechischen Verhiltnisse
zu veranschaulichen. -

s kommt nun in der curopiischen Totenklage recht hiufig
vor, dass die (der) Vortragende sich in die Person des Ver-
storbenen hineinversetzt und aus ihr hinaus spricht, die Hinter-
bliebenen beriit oder von seinem Tod und seinen Taten jerzihlt.
Diese eigentiimliche Sitte wird wohl vielen Lesern aus der
entziickenden Erzidhlung Prosper Mérimées von der korsikan-
ischen ‘voceratrice’ Colomba in der Erinnerung geblieben
sein 84; lettische und Tiroler Beispiele finden sich in den
zitierten Aufsiitzen. Uns liegen die neugriechischen Toten-
klagen, die sog. Myrologia, besonders nahe, die in Passows
Carmina popularia leicht zuginglich sind. Beispiele der dia-
logischen I'orm geben u. a. Nr. 374, wo der Vater seine
Tochter fragt, warum sie hinunter in den Hades gegangen ist,
der wie im Altertum als ein freudenloses Land beschrieben
wird, diese antwortet, sie habe Hades geheiratet, und Nr. 376,
wo die Tochter die Mutter das Kraut des Vergessens zu holen
mahnt, diese aber antwortet, es sei vergeblich. Es gibt auch
Myrologia in I'orm eines Dialoges zwischen Lebenden, z.
B. Nr. 381, wo jemand die Witwe damit trostet, dass sie einen
anderen Mann finden konne, jene aber antwortet, es sei un-
moglich, und niemand kénne ihrem verlorenen Gatten gleich-
kommen.

So verbreitet ist die Sitte der Totenklage als Zwiegespriich
mit dem Verstorbenen, dass Schrader diese FForm der indo-
germanischen Urzeit hat zuschreiben kénnen.8° Demnach ist
es nicht unwahrscheinlich, dass schon das griechische Alter-
tum die dialogische Totenklage, vielleicht sogar diejenige

83 J. G. v. Hahn, Albanesische Studien 1 151; Probestiicke der Klage-
lieder II 134 ff.

84 P. Mérimée, Colomba, Kap. 3 und 12.

85 0. Schrader, Sprachvergleichung und Urgeschichte 3 II 430; aus-
fiihrlicher in Hastings Dictionary of Religion and Lthics II 19 s. v. Aryan
Religion.
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Form, in welcher der Verstorbene redend eingefiihrt wird,
gekannt hat; aber wie immer, wo die Belege fehlen, ist in
der Ubertragung der jetzigen Verhiltnisse auf das Altertum
die dusserste Vorsicht und Zuriickhaltung geboten; man darf
u. a. nie vergessen, dass tatsiichlich nicht wenig von sla-
vischem Volksglauben und Volksbrauch sich in Griechenland
festgesetzt hat. (642]
Die dialogische Form der Totenklage und das Zwiegespriich
mit dem Toten brichten uns, wenn sie fiir das Altertum
feststiinden, der Tragédie einen Schritt niher. s ist sehr
leicht verstédndlich, dass jemand glauben mochte den Ursprung
der Tragodie hierin zu finden. Das Wort Tragédie selbst
bringt es mit sich, dass man das dramatische Element in
der dltesten Tragédie zu hoch einschitzt, obgleich die‘epische’
Komposition z. B. der ‘Perser’ und der ‘Sicben’ ein Gemein-
platz ist. Man kann sich nun leicht in Anlehnen an die
dialogische Totenklage eine Tragddie vorstellen. Nehmen wir
an, sic behandele die Leiden des Adrastos. Imletzten Akt, um
damit anzufangen, wiirde da ein Bote auftreten und den Twod
des Adrastos erzidhlen, worauf der Chor Klagelieder anstimmt.
An sich kénnte, anstatt des Boten, auch der Aéde sein Lied
von dem Geschick des Helden vortragen, das der Klagechor
mit seinem lyrischen Klagelied begleitet. Ein sachlicher Unter-
schied besteht hier nicht. Nehmen wir dagegen eine vorher-
gehende Szene an, in der Adrastos selbst auftritt und seine
Taten erzihlt, was wiederum der Chor mit seinen Liedern
begleitet, so ist etwas vollig Neues gegeben, die Einfiihrung
eines Schauspielers. In jenem Unterschied legen wir den Finger
an das, was zu erkldren ist, die piunocig dpwvrwv, in welcher
schon Aristoteles die Sonderart des Dramas sucht. Denn auch
von der dialogischen Totenklage ist es ein weiter \Weg zu Ver-
mummung und Auftreten in der Person eines anderen. Wollen
wir auf dem festen Boden der Tatsachen stehenbleiben, so kén-
nen wir das mimetische LElement der Tragoddie nicht aus der
Totenklage herleiten, sondern miissen es anderswo suchen.
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[673) III. DI®NYSOSKULTUS UND TRAGODIE

Mimetische Darstellungen sind bei primitiven Viélkern und
in den Volksbriuchen der fortgeschritteneren héulig; es
gilt aber den Weg zu finden, worauf der hierin, zumeist zu
magischen Zwecken, sich dussernde mimetische Trieb mit der
das Menschengeschick darstellenden Totenklage die Vereini-
gung eingegangen ist, aus welcher die Tragddie geboren wurde.
Je tiefer ein Volk steht, desto mehr erschopit sich seine
religiose Titigkeit in mimetischen Zaubertinzen, die das nach-
geahmte Ereignis in der Wirklichkeit herbeifiihren . sollen.
Im europiischen Volksgebrauch ist diese mimetische Art
bekanntlich sowohl in der Gegenwart wie im Altertum beson-
ders in den Ackerbauriten zu finden. Aber auch sonst begegnet.
sie, im alten Griechenland z. B. in den nicht seltenen Zere-
monien, wo ein Priester in der Gestalt seines Gottes auf-
tritt.86 Am héufigsten kommt sie jedoch in den lédndlichen
Gebriduchen vor, und hier hat sie sich vor allem der volks-
tiimlichsten Gestalt der griechischen Gotterwelt angeschlos-
sen, der tanzirohen Artemis, die zugleich alle IFruchtbarkeit
beschiitzt. Als solche heisst sie Kopuvdalia, ‘die wom Mai-
zweige’. Thr galten die Ténze der italiotischen xvpittei, welche
hélzerne Masken trugen. Die PpuvA\ixictai waren Minner, die,
mit I‘ravenkleidern und IFrauenmasken angetan, einen Tanz
aulfithrten; die I'rauen scheinen denselben Tanz, vielleicht
als Miénner verkleidet, getanzt zu haben. Einige dieser T#nze
waren, wie es im Fruchtbarkeitskultus oft vorkommt, phal-
lisch.8” Eine unerwartete, sehr lehrreiche Illustration zu dieser
Seite des Artemiskultes bieten die neuerdings beiden Ausgrab-
ungen der Englinder in dem Orthiaheiligtum in Sparta ge-
fundenen grotesken Masken.88 Wenn aber Schnabel nach dem

86 F. Back, De Graecorum caerimoniis, in quibus homines deorum vice
fungebantur Diss., Berlin 1883.

87 Naheres und Diskussion der Belegstellen in meinen Griech. Iesten
S. 184 1f.; vgl. auch H. Schnabel, Kordax S. 40 ff.

88 Annual of the British School at Athens 1905/6 XII Taf. 9—12.
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Vorgang vieler8? den Ursprung des Dramas aus dem Frucht-
barkeitszauber, d. h., was Griechenland betrifft, eben aus
diesen artemisischen Ti#nzen herleitet, so ist das iibereilt.
Denn woher kommt die Darstellung des Menschengeschickes? [647]
Die ethnologische Methode versagt hier, weil die Tragidie
auch in ihrer primitivsten Form nicht etwas Allgemeinmensch-
liches ist, sondern etwas Spezifisches, das sich nur aus spezi-
fischen Umsténden erklidren lidsst. Die ethnologische Methode
lehrt uns den Nihrboden analysieren, die Pflanze nicht.
Ohne Nachwirken sind jene mimetischen Tinze bei dem
regen und erfindungsreichen Sinn der Griechen nicht geblieben;
aus ihnen werden die vielen schon in alter Zeit belegten
Ténze, die eine kleine Handlung darstellen, hervorgegangen
sein: sie enden im Pantomimus.’Y Ich glaube mit Reich, dass
das yévog Piwtindy, der Mimus, der einen Ausschnitt aus dem
tdglichen Leben in typischer Ausgestaltung darstellt, aus jenen
artemisischen Tinzen entstanden sein mag, die gerade wie
der Mimus als fiir die Dorier charakteristisch bezeugt sind.?!
Zu vergleichen ist, dass in den nordeuropiischen Umziigen
der I'ruchtbarkeitsddmonen typische Charakterfiguren hinzu-
treten, die zum grossen Teil aus den kirchlichen Auffiihrungen
hergenommen sind. Dieses yévog piwtixdv hat aber, wie all-
gemein und auch von Reich anerkannt ist, einen anderen Ur-
sprung als die Tragodie; schon das sollte uns abhalten auf
Belehrungen iiber die Genesis der Tragiodie aus dem ethno-
logischen Materiale allzu grosse Hoffnungen zu setzen.9?
Nun ist aber auch Dionysos ein Vegetations- und Frucht-

89 Neuerdings Reich, Mimus I 500, der jedoch nur von dem Mimus
spricht; Preuss s. oben S. 614.

90 Vgl. meine Abh. Zur Geschichte des Biihnenspiels in der rom.
Kaiserzeit in Lunds Universitets Arsskrift 1906 XL 3 S. 14

91 Reich a. a. O. S. 503 hebt sehr mit Recht hervor, dass die land-
livlige Benennung ‘dorische Komédie’ irrefiithrend ist, es fehlt vor allem
der Chor.

92 Da Reich a. a. O. S. 476{. in dem Tanz das wichtigste Mittel
isthetischer Lebensiiusserung sieht, soll daran erinnert werden, dass der
Tanz als Zauberhandlung von Anfang an mimetisch ist. Man dar{ keinen
dieser beiden notwendigen Gesichtspunkte zu einseitig betonen; Preuss
schlidgt in das entgegengesetzte Extrem iiber.
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barkeitsgott wie Artemis, man wird also auch in seinem
Kultus einenin dhnlichen mimetischen Auftritten eingekleideten
I'ruchtbarkeitszauber erwarten. Es gibt auch eine Tier-
maskerade, obgleich die Zeugnisse davon weit spérlicher sind,
als man sich gemeiniglich vorstellt. Sehr wertvoll, weil sehr
frith und geradeaus sprechend, ist eine Stelle aus den Edonern
des Aschylos?, worin er die dionysischen Orgien schildert:
Paludg 8’ dlaldler tavpegdoyyor O’ vmopvx®vral Todev &5 dpa-
vobg @ofepoi pigor. Damit stimmt iiberein, was sicher aus guter
Quelle von den Méinaden des Dionysos Laphystios erzihlt
wird: xepatogopodor y&p xai adbtar xatd piunow Aovdcovt Das
geht auf den Stiergott, den die Eleerinnen in dem bekannten
Ruflied zu kommen bitten; ihm gilt wohl die einfach dem
Ocdc Tadpog gesetzte Weihinschrift, die aus den Mauern Thes-
pids hervorgezogen ist.%6
Dionysos ist in eine attische Sage verflochten, die Usener
einleuchtend auf den rituellen Brauch zuriickgefiithrt hat, der
[675) auch im modernen Volksgebrauch als der Kampf zwischen
Sommer und Winter bekannt ist?7; es ist dies gewdhnlich ein
Zweikamp!, oft aber ‘auch ein Kampf zweier Scharen. Die
in verschiedenen Fassungen iiberlieferte Sage® erziihlt, dass
ein Streit zwischen den Athenern und den Béotern um das
Grenzgebiet von Eleutherai®? durch einen Zweikampf zwischen

93 Aschylos, I'r. 57 bei Strabon X 471.

9% Schol. zu Lykophr. Alex. 1237.

95 Die Vorstellung ist hier zwar nicht ganz theriomorph; vgl. u.S. 693

96 Bull. de Corr. hell. 1891 XV 659.

97 Usener, Arch. f. Religionswiss. 1904 VII 303 {f.

98 Verzeichnis der Stellen von Toepifer in Pauly-Wissowas Realenz.
s. v. Die von Ridgeway S. 84 beliebte euhemeristische Deutung, die Sage
halte die Erinnerung an einen wirklichen Grenzkrieg fest, wird aul kei-
nen Beifall rechnen kénnen, um so weniger, da jener rituelle Kampf noch
in griechischen Gegenden ein lebendiger Volksbrauch ist und da der wirk-
liche Streit um das Gebiet, wo die Sage lokalisiert ist, in das Fnde des
VI. Jahrh. {fallt.

99 Es werden in den verschiedenen Berichten vier Ortsnamen erwiihnt:
Eleutherai, Melainai, Oinoe, Panakton. Die hierdurch entstandene I'rage
ist behandelt von Wilamowitz, Ath. Mitt. 1908 XXXIII 141 {f. Eleutherai
stand zuerst im Untertanverhiltnis zu Athen; als es spiiter einverleibt
wurde, wurde der Demos Melainai (vgl. Meldvaivie, Mélavitoz) genannt,

8
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dem Athener Melanthos und dem Booter Xanthos entschieden
werden sollte. \Wihrend des Kampfes erschien hinter dem
Riicken des Xanthos eine in schwarzes Ziegenfell gekleidete
Erscheinung. Als Xanthos, von dem Gegner auf den Verstoss
gegen die Kampiregeln aufmerksam gemacht, sich umsah,
wurde er von diesem erlegt. Zur Erinnerung an den durch
diesen ‘Trug’ gewonnenen Sieg wurde das Fest der Apaturien
gestiftet; aber mit den Apaturien hat die Sage sonst nicht das
geringste zu tun.100

Die Aitien, die die Entstehung der Apaturien erkliren wollen
sind alle etymologisch; ihre Buntscheckigkeit lehrt, dass sie
alle jung sind, wenigstens in ihrer Verkniipfung mit den
Apaturien.t%! Jung muss auch das Aition sein, in dem Xanthos
und Melanthos auftreten, denn ein Grenzstreit um Oinoe ist
erst nach 308 denkbar.!%?2 Der Zweikampf um ein Land ist ein
gewohnliches Sagenmotiv; der Trug, wodurch er entschieden
wird, kommt auch sonst in dem Streit um das Anianenland
vor; der Mitldufer ist hier ein Hund.13 Die Freude an der

aber die Gegend hiess immer Lleutherai. Oinoe ist ein betréichtliches
Dorf westlich von Eleutherai, dem dieser Ort attribuiert war, ehe ecr
zum eigenen Demos gemacht wurde; daher nennt Thukydides das Kastell
von Lleutherai (das jetzige Gyphthokastro) Oinoe. I'iir diese Aulfassung
spricht die Kultgeschichte; denn Dionysos Melanaigis gehdrt zu Eleu-
therai und nicht anderswohin, wie die Stiftungssage des Kultes zeigt.

100 I dem Aition konkurriert Zeus Apatenor (Apaturios) mit Diony-
sos Melanaigis (Bekkers Anecd. I 416f., Et. M. s. v. ’Anatodpie, Konon
c. 39 am Ende). Das ist nicht so zu deuten, dass Zeus von Dionysos in
dem Aition verdringt worden ist, sondern da Dionysos an den Apaturien
nicht verehrt wurde — Dionysos als Apaturiengott wird immer nur im
Zusammenhang mit dem Aition genannt und stammt also daher —, hat
man in dem Gefiihl des Widerspruches den wirklichen Apaturiengott
Zeus an seine Stelle einsetzen wollen. In dem Bericht des Hellanikos
(Schol. zu Plat. Symp. S. 208 und Tim. 21) sieht Xanthos nichts hinter
sich, es ist einfach eine Liige des Melanthos. Dies wird aber eine spitere
Aufbesserung sein, die den Trug stirker hervorheben soll; denn wenn
wirklich jemand hinter Xanthos erscheint, so ist es eigentlich keine &ndm.

101 Vgl. meine Griech. Feste S. 464.

102 Wilamowitz, Hermes 1886 XXI 112 A. 2.

103 Plut., Qu. graec. S. 294 B., schon bemerkt von Usener, Rhein. Mus,
1898 LIII 366, der auch serbische Parallelen anfiihrt.
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wenig ritterlichen Schlauheit ist ein sehr urspriingliches Motiv,
[676] weit primitiver als die I'reude an den Aufschncidercien des
Odysscus. So konnte es erscheinen, als ob die Zuriickfiihrung
Useners aul einen rituellen Zweikampf nicht zwingend sei.
Das ist sie jedoch, denn einmal fillt der wirkliche Streit um
das Gebiet in historische Zeit, so dass die Sage, die sich
daran geheftet hat, #dlter secin muss; zweitens beweisen es
die Namen Xanthos und Melanthos, der Blonde und der Dunlkle.
In c¢ben dieser Gegend wird ein ritueller Zweikampf aufge-
fithrt worden sein, der in geldnfiger \Weise als Erinnerung an
den ehemaligen Zweikampf, wodurch das Land fiir Athen
gewonnen wurde, erkldrt wurde. Der Brauch gehorte dem
Dionysoskult an, der hier durch Dionysos Melavaiyis ver-
treten ist; daher die Erscheinung in schwarzem Ziegenfell.
Spéter ist die Sage den Apaturien als Aition angehingt
worden, da man irgendeinen Trug brauchte, um das Wort
zu erklédren.!04
Die Sage ist also der Niederschlag eines rituellen Zwei-
kampfes, der einmal an den Dionysoskult in FEleutherai
gekniipft war, in dem Land, das in der uns iiberlicferten von
den Attidographen zurechtgelegten I'orm der Sage der Preis
des Streites war. Der Gott in der Sage ist zunichst als ein
Doppelginger des getoteten Sommergottes, des ‘Blonden’, auf-
gefasst. worden; sicher ist das nicht, denn anderseits kann
man nicht ohne Wahrscheinlichkeit behaupten, dass Dionysos
erst nachtriglich in eine Sage, in der er.keine notwendige
Rolle spielt und die auch in der IForm ohne den Mitldufer
bekannt - ist, eingefiigt wurde, um -sie in Beziehung zu dem
Dionysoskult ‘zu setzen. Der Zweikampf wére dann wie so
viele andere Gebriuche einst Selbstzweck und eine selb-
stindige rituelle Handlung gewesen, die der Vegetationsgott
Dionysos durch die \Wahlverwandtschaft an sich gezogen hatte;
jene Kdmpfe kommen ja nicht nur im Dionysoskult vor. Dass
aber inhaltlich, wenn nicht geschichtlich, der Zweikamp{ um
Oinoc mit der Toétung des Vegetationsgottes Dionysos eins
ist, wird nach den Darlegungen Useners keiner bezweileln.

104 Vg]. Aristoph. Ach. V. 146.
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Der Bund zwischen Dionysoskultus und Scheinkampf ist
nicht zuerst in Attika geschlossen worden, sondern in den
nordlichen Gegenden, woher Dionysos nach Griechenland ge-
kommen ist. Mit dem Kampf zwischen Xanthos und Melanthos
hat Usener den Xandika oder Xanthika genannten Scheinkampf
zweler Scharen zusammengestellt, der einen Teil der Zere-
monien bei der Lustration des makedonischen Heeresbildete.
Ich habe in meinen Griechischen Festen S. 404 f. diesen
Kampf anders erkldart, namlich als den Scheinkampf, der
nebst Reinigungen die FEinleitung eines Kriegszuges bilde,
und bin wegen der angefiihrten Parallelen, besonders der
spartanischen Gebriuche, auch noch von der Richtigkeit dieser
Erklarung iiberzeugt. Auf das sicher nicht zufillige Vorkom-
men des Xanthos auch in Makedonien und die Namensgleich-
heit konnte ich a. a. O. nicht eingehen, da mein Zweck ein
anderer war; es erheischt aber eine Erklirung. Es ist nur so
zu verstehen, dass von Anfang an zwei Arten von rituellem
Scheinkampf bestanden: der jahrlich wiederholte Vegetations-
gebrauch, in welchem Xanthos auftrat, und der Scheinkampf
als FEinleitung eines Kriegszuges in Verbindung mit Reini-
gungszeremonien. Wie mit vielen Beispielen zu belegen ist,
haben solche ausserordentliche Reinigungen Neigung sich in [677]
einen jihrlich wiederkehrenden Brauch zu verwandeln; da-
durch wurde einer Vermengung der beiden gleichartigen Ri-
ten der Weg gebahnt, und so ist auch der lustrale Schein-
kampf zu einem Xanthosstreit geworden.

Usener behi#lt also nach meiner Meinung recht darin, dass
Xanthos und der Kampf zwischen Sommer und Winter in
Makedonien anzunehmen ist. Aber daraus folgt weiter, dass,
da der Dionysoskultus von Norden her in Griechenland ein-
gewandert ist, der Xanthoskampf auch schon vor der Einwan-
derung des Kultes mit ihm vereinigt ward. Um so grésseres
Interesse muss sich den verwandten Riten zuwenden, die
noch gerade in 'T'hrakien, Ipirus und Thessalien fortleben.

Da diese Briauche %5 erst neulich beobachtet worden sind

105 Das Material zusammengestellt von Ridgeway S. 16 ff. I'arnell hat
den Karneval von Vizye, den Dawkins in Journ. of Hell. Stud. 1906 XXVI
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und die Kunde von ihnen wenig verbreitet sein diirfte, so ist
eine kurze Beschreibung der Besprechung vorauszuschicken.
In Vizye in Thrakien findet am Kisemontag’® (Montag in der
Woche vor I'asten) ein Maskenaufzug statt. Die Personen sind
zwel in eine Kopftracht mit Maske von Ziegenfell gekleidete
“Monche’ (das I"ell kann auch von anderen Tieren sein; manch-
mal sind die beiden auch an Kérper und Beinen in I'elle ge-
hiillt); um den Leib haben sie Schellen gebunden. Der eine
von ihnen trigt einen hélzernen Phallos, der andere einen
Bogen. Weiter kommen zwei als Midchen gekleidete Jungen,
die ‘Briute’, darauf die ‘Babo’, als ein altes \Weib maskiert,
das in einem Korb einen in Lumpen eingehiillten Gegenstand
triagt, der ein Kind darstellen soll; die Wiege heisst Mixvi und
das Kind Mxvitng. Es  folgen Zigeuner und Polizisten mit
Schwertern und Peitschen. Der Zug geht in dem Dorf umher
und samimelt auf die bekannte Weise Gaben ein; nachmit-
tags wird auf dem Platz vor der Kirche ein kieines Drama
aufgefiihrt, das mit einem Tanz beginnt. Darauf folgt ein von
den Zigeunern dargestellter Pantomimus, die Hammerung ei-
ner Pflugschar. Jetzt fingt das Kind an zu gross fiir die
Wiege zu werden, hat einen riesigen Hunger und Durst und
verlangt ein Weib. [is wird zwischen dem einen Ménch und
einem der Midchen eine Hochzeit geleiert, die die kirchlichen
Zeremonien parodiert. Der Monch macht sich darauf etwas
mit dem Phallos zu schaffen, der zweite schleicht sich von
hinten heran und erschiesst ihn mit dem Bogen, er fillt tot
nieder, und der Gegner tut, als ob er ihn enthéutete. Die I'rau
des Getdteten wirft sich unter lauten Klagerufen iiber seinen
Kérper, die Umstehenden stimmen mit ihr ein, und es folgt
die Parodie eines kirchlichen Begribnisses, die mit dem \Weg-
tragen des Korpers endet. Plotzlich kommt der Getdtete wie-
der zum Leben zuriick. Nun wird eine wirkliche Pflugschar
geschmiedet, wobei alle Werkzeuge mit dem Wunsch xai tod
#povov (auch fiir das nichste Jahr) in die Luft geworfen wer-

191 . beschreibt, herangezogen, Lawson den Karneval von Skyros, Ann.
of the Brit. School at Athens 1899/1900 VI 135 ff.; Dawkins a. a. O.
1904/5 XI 72{f. [Jetzt auslithrlich behandelt von C. A. Romaios. Cultes
populaires de la Thrace, Athen 1949.]
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den. Zuletzt wird cin Pflug gebracht, welchen die Midchen
zweimal um das Dorf ziehen.

Auf Skyros sind nur Reste des Aufzugs iibrig; Gruppen [678]
von drei Personen, der ‘Alte’, der die Kopftracht von Fell,
gewdhnlich Ziegenfell, und eine Unmenge Schellen, die um
den Leib festgebunden sind, trigt, das ‘Miadchen’, ein mit dem
schonsten weiblichen Staat aufgeputzter Junge, und der ‘Fran-
ke’ ziehen an drei Sonntagen, manchmal auch wochentags, in
der Karnevalszeit umher und tanzen. Eine dramatische Auf-
fithrung fehlt.

Auch unter den Albanesen kehrt der Brauch wieder. Am
vorletzten Sonnabend der Osterfasten, dem St. Lazarustag,
ziehen dic Knaben verkleidet und mit Schellen behangen von
Dorf zu Dorf. Jeder Trupp besteht in der Regel aus sechs
Képfen; einer trigt einen Korb, in dem er die geschenkten
Eier sammelt, ein anderer h#lt einen Trichter, den er als
Trompete benutzt, und ein dritter ist als Braut (voVcos, ngr.,
vouen) verkleidet.!0¢

Im Winter am Abend vor dem Epiphanientag oder an die-
sem Tag selbst wird in vielen Teilen von Thessalien und dem
stidlichen * Makedonien ein #dhnliches Spiel aufgefiihrt, das
Wace bei Ridgeway S. 20 {f. beschreibt. Die Burschen bilden
Gruppen von ungefidhr zwélf, von denen vier das Spiel auf-
fithren, die iibrigen, in zwei Halbchore geteilt, singen und
tanzen. Die Auftretenden sind der Briutigam in Mantel und
Maske von Ziegenfell, die Braut, ein in brdutliche Tracht ge-
kleideter Junge, der Araber mit geschwirztem Gesicht in
Fustanelle und Fez, und der Arzt. Das Spiel fingt mit Gesang
und Tanz an; darauf beldstigt der Araber die Braut, ein Zank
erhebt sich zwischen ihm und dem Br#utigam, der damit en-
det, dass dieser von einem Schlag getroffen tot niederfillt.
Die Braut wirft sich iiber den Korper, jammert um ihn und
bittet den Arzt ihn wieder ins Leben zuriickzufiihren. Dies
geschieht, der Tote springt auf, und alles endet mit einem
Freudentanz. Damit ist der gewdhnliche Umzug mit Gaben-
einsammlung verbunden.!0?

106 J. G. v. Hahn, Albanesische Studien I 156; in den Ricadoriern.
107 Bulgarische verwandte Briuche fihrt G. Kazarow an im Avch. [.
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Es gibt einen merkwiirdigen Bericht von einem Festbrauch
in dem Dorf Parga in Epirus, also nicht weit von der Gegend,
wo die eben beschriebenen Aufziige heimisch sind.108 Zwi-
schen dem ersten und dem siebenten Mai wurden dort unter
verschiedenen lustigen Auftritten die Rosalien gefeiert; an
dem letzten Tag gab es einen Scheinkampf zwischen zwei als
Christen und Tiirken ausstaffierten Scharen, der mit der Ge-
fangennahme des Paschas, des Anfiihrers der Tiirken, endete.
Tomaschek bezieht diesen Kampf richtig auf den Streit zwi-
schen Sommer und Winter, in dem sehr hiufig zwei Scharen
auftreten und die auftretenden Streiter oft umgedeutet wer-

(679] den, der unterliegende gerade oft zu einem Tiirken.!%. Was
sonst fiir Handlungen vorgekommen sind, bleibt leider unter
dem nichtssagenden \Vort xwuixai oxnvai verborgen, aber die
Wiederbelebung wird dort gefehlt haben, da der Getitete als
der verhasste Tiirke auftrat. In nordeuropiischen Volksbriu-
chen sind #hnliche Auftritte sehr hdufig, und mitunter folgt
auf die T6tung auch die Wiederbelebung.110 Schon Mannhardt
hat geschwankt, ob diese ein fester Bestandteil des Brauches
gewesen ist, und die Deutung also davon auszugehen habe.
Als allgemeine Regel kann dies sicher nicht behauptet wer-
den, aber fiir den in Frage stehenden Brauch machen es die
thessalischen und thrakischen Parallelen im hohen Grade
wahrscheinlich, dass er einst umfassender gewesen ist und
mit der Wiederbelebung des Getiteten geendet hat. Nichts ist
gewdhnlicher als dass, wie gerade die skyrischenund bulgari-
schen Bréauche zeigen, ein Festgebrauch zusammenschrumpft;
der dramatische Teil erleidet dabei immer zuerst Einbusse.

Religionswiss. 1908 XI 407; es fehlt aber hier das, woraul es f[iir uns
ankommt, die Tétung des einen der Auftretenden; dagegen triigt die
Hauptperson, der Kuker, die charakteristische Kopftracht von Ziegenfell
und Schellen am Giirtel, neben ihm steht eine Kukerica (==alte I'rau)
und viele andere l'iguren. Von jenen beiden aufgefiihrte laszive 'Tiinze
und eine rituelle Pfliigung sind die Hauptzeremonien. Sie finden ebenso
am Kisemontag statt.

108 »ApaBavnivds, Xpovoypagia tig *Hnaeipov, Athen 1857, II 191; ich cnt-
nehme das Zitat Tomascheks unten angefliihrter Abhandlung.

109 S, Farnell, Cults of the Greek States V 235 A. b.

110 Mannhardt, Baumkultus, bes. S. 357 ff.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



120 N. Jahrb. [. klass. Altertum, XXVII, 1911

Man hat also mit einem Zusammenhang zwischen den von
den Englindern beschriebenen und den von Tomaschek er-
wiihnten Gebriuchen zu rechnen. Das scheint weite Aussich-
ten zu erdffnen, denn das epirotische I'est wird Rosalien ge-
nannt, und die Rosalien sind schon in dem ausgehenden Alter-
tum als mit dem Dionysoskultus verbunden bezeugt; es deutet
das auf eine direkte, wenn auch entfernte Verbindung der
erwihnten Briuche mit Dionysos. So einfach liegt freilich die
Sache nicht.'1? Der Name ist lateinisch und tritt nach den
inschriftlichen Zeugnissen zuerst in Rom unter Domitian auf.
Das IFest erscheint hier als eine im Sommeranfang, gewdshn-
lich im Mai mit Schmausereien begangene Feier des Sommer-
einzuges, hat also, da man dabei auch der Verstorbenen ge-
denkt, ein doppeltes Gesicht; testamentarische Dispositionen
schreiben Grabopfer vor am Geburtstag, an den Parentalien,
am Veilchenfest im I'rithling und am Rosenfest oder nur an
den Parentalien. Die Verbindung mit dem Totenkultus scheint
jedoch keine innere zu sein, sondern sich aus den dusseren
Umstéinden ergeben zu haben. Der Rosenschmuck bei einem
romischen Gastmahl ist jedem geldufig; die Rosenzeit und
ganz besonders das Rosenfest selbst war fiir die Lebenden
eine Zeit der gesellschaftlichen I'reuden und der Schmauser-
eien; nach rémischer Sitte wurde aber auch auf der Grab-
stitte ein Gedidchtnismahl abgehalten. Dabei durften ebenso-
wenig wie sonst die Rosen fehlen, und so ergab es sich von
selbst, dass die Gastmahle der Toten wie die der Lebenden
in die schéne Rosenzeit fielen, wo das Grab mit Rosen herr-
lich geschmiickt werden konnte. Es ist bezeichnend, dass ne-
ben dem Rosenfest im Totenkultus auch das Veilchenfest in
dem I'rithlingsanfang erwihnt wird.112

111 Uber die Rosalien handelt grundlegend Tomaschek, Uber Brumalia
und Rosalia in den Sitzungsber. der Wiener Ak. 1868 LX 351 [[.; beson-
ders die slavischen Briiuche Leriicksichtigt Miklosich ebd. 1864 XLVI
388 If. I'ernier Perdrizet Bull. de Corr. hell. 1900 XXIV 299, wo noch
anderc Literatur. [Vgl. meinen unten abgedruckten Aufsatz, »Das Reo-
senfest».]

112 Einc nicht beachtete Hindeutung aul die Violaria steht bei Per-
sius I 39 (.:

nunc non e tumulo forfunataque [avilla
nascentur (?iolae?
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[680]  Das Rosenfest gehort nun, wie Mommsen bemerkt, zugleich
wie die Brumalien und die Vota (votorum nuncupatio) zu den-
jenigen I'esten, die, weil ohne kultische Grundlage, religits
indifferent sind und in der Ubergangszeit zwischen der Herr-
schaft der heidnischen und der christlichen Religion von offi-
zieller Seite begiinstigt worden zu sein scheinen. Da die Rosa-
lien in weltlicher I'estlust und Schmausereien an den Gribern
bestanden, so konnten sich Heiden und Christen hier zusam-
menfinden. Das Rosenfest lebt noch im kirchlichen Gebrauch
fort, in Italien wenigstens in der pasqua oder domenica rosata
(Pfingstsonntag).

Die Rosalien haben sich ostwiirts verbreitet: anfangs wohl
im Anschluss an den Kaiserkultus.!® Die Nachrichten stam-
men aus Kleinasien und besonders aus Thrakien, und zwar
bringen sie die Rosalien fast immer in Verbindung mit dem
Totenkultus. Auch in dem christlichen Heiligenkultus kommt
der podiouds vor. Perdrizet a. a. O. erkliart die Verbreitung
des Festes durch den Einfluss der rémischen Einwanderer
und die auffallende Héaufigkeit der Belege in der Gegend von
Philippi dadurch, dass diese Stadt eine rémische Kolonie er-
halten hatte. Das mag an und fiir sich richtig sein, reicht
aber, auch den michtigen Einfluss des Kaiserkultes hinzu-
genommen, fiir eine Erkldrung der grossen Verbreitung der
Rosalien, der Brumalien und der Vota auf der Balkanhalb-

Die romische Sitte, die Griber mit Blumen, besonders Rosen zu schmiic-
ken ist bekannt; Stellensammlung im Roschers Lexikon II 2322.

113 Der Anschluss der Rosalien an den Kaiserkultus kann natiirlich
nur ganz dusserlich gewesen sein. Dass er in der frithen Kaiserzeit be-
standen hat, zeigt die Inschrift der den Kaiserkultus besorgenden perga-
menischen IHymnoden (aus der Zeit Hadrians; Inschr. v. Pergamon Nr.
847). Neben den Gedenktagen des Kaiserhauses feiern diese an den
drei ersten Tagen des Panemos (des asianischen Sonnenjahres = 24.—
26. Mai) den podisuée und im Peritios die Kal. ’Iavovdpiai, beide mit
grossen Schmausereien, deren Kosten die Beamten der Gesellschaft teils
in Geldspenden teils durch Naturalleistungen tragen. Man hat also seine
Looyalitit gegen Rom bezeugt durch die Aufnahme speziell rémischer
I'este neben dem Kaiserkulte. Der Bund scheint Bestand gehabt zu ha-
ben, denn unter den spiter auf den Balkanhalbinsel verbreiteten I'esten
finden sich neben Rosalien, Brumalien und Kalendae auch die Vota.
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insel 114 nicht aus. Die Rosalien miissen sehr volkstiimlich
gewesen sein, da der Name in viele slavische Sprachen tiber-
gegangen und das I'est fast bis zum heutigen Tage in einer
griechischen Gegend iiblich gewesen ist. Das lidsst sich nicht
durch eine einfache Anleihe erkliren, auch wenn man hinzu-
nimmt, dass die Verbreitung in eine Zeit fiel, die fiir diese
Feste als religi#s indifferent besonders giinstig war.

Die Rosalien in Philippi sind, wie zwei bekannte Inschrif-
ten11% zeigen, mit dem Kult des Liber pater Tasibastenus ver-
bunden, dessen Thiasoten durch letztwillige Verfiigung die
Mittel fiir das Totenmahl an den Rosalien angewiesen werden;
in einer von Perdrizet a. a. O. herausgegebenen griechischen
Grabstele heisst es ‘den Mysten des Dionysos’. Das ist kein
Zutall; die mystische Dionysosreligion, die ein freudenvolles [681]
Los in dem Jenseits verhiess, war hier besonders lebendig,
wie wir aus den Grabschriften wissen.!’¢ Wie alt diese Ver-
bindung zwischen Dionysos- und Totenkultus ist, lehrt erst
recht handgreiflich die archaische Grabschrift aus Cumi '17:
o0 YEpig évradda xeiotar (ef) un tov Befaxyevuévov. Fir die nach-
christliche Zeit zeigt eine Inschrift aus Magnesia a. M., dass
den Mysten des Dionysos fiir eine Totenfeier im Monat Le-
naion, d. h. wohl an dem Dionysosfest der Leniden, Geld ver-
macht zu werden pflegte.''® Die Verbindung zwischen Diony-
sos- und Totenkultus bestand also seit altersher und scheint

Lt4 Brumalia, Vota und Kalendae wurden auf dem zweiten trullani-
schen Konzil in Konstantinopel im Jahre 692 verboten. Wie verschwende-
risch die Brumalien an dem [Ilofe von Konstantinopel geleiert wurden,
ist bekannt.

115 CIL. IIT 703 (Sarkophaginschrift) und 704.

116 S, die Grabinschrift CIL. III 686 — Biiche'er, Carm, epigr. 1235.

117 Notizie degli scavi 1906 S. 378.

118 Inschr. aus Magn. 117 aus der ersten Iilfte des II. Jahrb. n. Chr.
Vgl. die Teilnahme der pergamenischen IHymnoden und der Iobakchen an
der Begriibnisfeier der Mitglieder, SIG.2 737 Z. 159 f{. und die dazu
von Maass herbeigezogene Grabschrilt, Kaibel, Epigr. gr. 153 Z. 11
otéupe 3¢ [wor mMAéEavto] Awwvisov hecwtar: ferner IG. VII 686 obrov #dabav
 Awoviovowesty (Tanagra) u. a.. angefihrt von Jacobsthal, Abh. der Ber-
liner Akad. 1910 II 14f.
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immer stirker geworden zu sein; das ist der Grund, warum
die Rosalien an Dionysos angegliedert worden sind. Das ist
auch der Grund, warum die Rosalien so sehr in Thrakien her-
vortreten, denn dort war die Heimat des dionysischen Mysti-
zismus.!*® Es wiederholt sich, was immer der Fall zu sein
pflegt, wenn ein importierter Kultus oder ein solches Fest
zur Bedeutung gelangt: dass er auf verwandte Elemente trifft,
die er aufnimmt und die ihrerseits ihn umbilden. Die Perso-
nennamen zeigen, dass die Leute, die jene Inschriften gesetzt
haben, Thraker waren, obgleich sie sich nicht ihrer heimi-
schen Sprache bedienten, und bei den Thrakern ist die alte
Religion lebendig geblieben, auch wenn sie sich in rémische
Namen kleidete.

Die andere Seite der Rosalien, der Rosenschmuck und die
Gelage, passten ausgezeichnet zu der exoterischen Auffas-
sung von dem Wein- und Friihlingsgotte Dionysos; das bedarf
keines Wortes. Der byzantinische Grammatiker Johannes von
Gaza hat im VI. Jahrh. in seinen Anakreontea 120, um den
Rosentag zu besingen, den alten Gotterapparat, Dionysos,
Apollon und Aphrodite, aufgeboten; er nennt das Fest sogar
Aloviocian Gpau.

So wurden die Rosalien auf der Balkanhalbinsel zum Na-
men einer dionysischen Feier. Es kam aber bald die Sterbe-
zeit der heidnischen Religion. Unter den heidnischen I'esten
konnten die Rosalien sich wegen ihres indifferenten Charak-
ters halten — der (Eodicudc fand sogar an den Gribern der
Mirtyrer statt. Andere Festbrduche von ausgeprigterem heid-
nischen Charakter mussten, wenn sie auch fortlebten, ihre
Festigkeit einbiissen; einige retteten sich in christliche Feste
heriiber, andere aber lebten sozusagen sikularisiert im Volks-
gebrauch fort wie heutzutage gewdshnlich nordeuropéische
Frithlingsgebriuche und Jahresfeuer. Dadurch muss ihre Zeit-
lage, wie es auch bei den eben erwihnten Briduchen ist,
schwankend geworden sein; sie suchten Anschluss, wo sie

119 ygl. Perdrizet, Cultes et mythes du Pangée (Annales de I’Est 1910
XXIV 1), bes. S. 83 if.
120 PLLG.3 III 8421f. Nr. 4 u. 5.
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ihn finden konnten. Daher erklirt es sich, dass in den heuti-
gen ldndlichen Festen oft mehrere Briduche zusammengelegt
worden sind, die im alten Griechenland, wo der Festkalender [682]
einen festen Halt gab, jeder fiir sich den Inhalt einer Feier
bildeten; z. B. in dem Karneval von Vizye Hochzeit (bei den
attischen Anthesterien und sonst), zweitens Tétung und Wie-
derbelebung (vgl. o. S. 675{f.) und drittens rituelle Pfliigung
(vgl. z. B. die heilige Pfliigung der Buzygen). Es ist von vorn-
herein natiirlich, dass alte Volksbriuche sich gerade nicht-
kirchlichen Festen wie den Rosalien angeschlossen haben.
Das muss in Wirklichkeit der I'all gewesen sein, denn als
die Rosalien wieder erwidhnt werden, sind sie ein ldndliches
Fest, dessen Charakter den heutigen lidndlichen Feiern &hn-
lich ist. Theodor Balsamon spricht Ende des XII. Jahrh. in
seinem Kommentar zum 62. Kanon des zweiten trullanischen
Konzils von den Rosalien als einem verworfenen Fest, das
nach Ostern év taig £Zoywpaig gefeiert wurde. In dem Kanon
selbst, der ja eine weit dltere Quelle ist, werden die Rosalien
nicht erwihnt, sondern neben den Kalenden, Vota und Bru-
malien eine am 1. Mirz gefeierte Panegyris, mit welcher
Balsamon die gleichfalls in dem Kanon verbotenen Zeremo-
nien (teletai) und Ténze von Minnern und Frauen, die dabei
verkleidet, die Minner in Frauentracht, die Frauen in Min-
nertracht, auftraten, wohl mit Recht besonders zusammen-
bringt. Diese Beschreibung stimmt so sehr mit der gleich an-
zufithrenden der Rosalien, dass, da die auch sonst wech-
selnde Zeitlage kein uniiberwindliches Hindernis ist, der Ge-
danke von selbst kommt, die von dem Konzil verbotenen Briu-
che wiren diejenigen, die sonst Rosalien genannt zu werden
pflegen. Eingehender ist die von Miklosich a. a. O. hervor-
gezogene Schilderung des Demetrios Chomatianos, eines bul-
garischen Erzbischofs des beginnenden XIII. Jahrh. Die Ro-
salien werden in der Woche nach Plingsten gefeiert; die
jungen Leute bilden eine Bande, ziehen in den Dérfern umher
und verlangen Gaben maiyvioic 161 xai dpyuact xai BePaxyev-
uévolg d&luaot xai oxnvixaic acynuocvvaic. In den Rosalien des
Mittelalters gab es also Ténze, Spriinge und irgendwelche mi-
mische Auffiihrungen, vielleicht mit Vermummungen, wie die

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Der Ursprung der ‘I'ragédie 125

folgenden Worte anzudeuten scheinen:cvvtdiavtes tavrtote xai
TAPACKEVACAVTES, 1V obT xatd ydpav omvopaticwoty.  Die
Beschaffenheit jener oxnvixai doynuoovvar zu kennen, wiire
wertvoll, davon schweigt aber der brave Erzbischof; man
diirfte nicht allzusehr fehlgreifen, wenn man das nach dem
modernen Bericht aus Parga erginzt.

Es bestehen gerade in jenen Lindern, wo die Rosalien im
Altertum und im Mittelalter erwiihnt werden, heute die oben
beschriebenen Karnevalsgebriuche, die einen Frihlingsritus,
Tétung und Wiederbelebung, enthalten; ein verwandter Ritus,
der Kampf zweier Scharen, kommt in den epirotischen Rosa-
lien vor. Es kann hier wieder nicht nur ein tiickischer Zu-
fall obwalten. Zwar ist ihre Zeit wechselnd und im allgemei-
nen fallen sie viel frither, in dic Vorfasten, in Thessalien
sogar aul die Epiphanienfeier. Aber Wace spricht bei Ridge-
way S. 23 von einem dem thessalischen Epiphanienfest #hn-
lichen Fest, das auf dem Pelion am 1. Mai gefeiert werden
soll; das ist der Tag der epirotischen Rosalien.

Die Verwandtschaft der IFeste ist offenbar; auch die Zeit-
lage der Rosalien ist wechselnd; bei Balsamon nach Ostern,

(683] bei Chomatianos nach Pfingsten, in Epirus in der ersten Mai-
woche. Ich habe schon darauf aufmerksam gemacht, dass
vicle nordeuropéische lindliche Bréuche grossen zeitlichen
Schwankungen unterworfen sind und, dass, wenn sie an den
christlichen [I'estkalender angekniipft worden sind, dies in
verschiedener Weise geschehen ist. So ist es auch jenen Driiu-
chen auf der Balkanhalbinsel gegangen, seitdem sie durch
dic Abschaffung des heidnischen [I‘estkalenders ihren zeit-
lichen Halt verloren hatten. Aufgrund der wechselnden Zeit-
lage wird sich also der Zusammenhang zwischen jenen Karne-
vals- und Epiphanienbrduchen und den verwandten heutigen
und mittelalterlichen Rosalienbriduchen nicht bestreiten las-
sen.121

121 Da man sich allgemein scheut das Iortdauern eines urspriinglich
heidnischen I'estes aus der antiken Zeit bis in die moderne anzunehmen,
notiere ich ein paar mir neulich unter die Augen gekommene sichere I'illc.
Zuerst einen recht profanen. Auf dem 6den Mont Beuvray, dem alten
Bibracte, stromt noch alljiahrlich am ersten Mittwoch des Mai die Bevol-
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Die Untersuchung der Rosalien war wegen ihres unleugba-
ren geschichtlichen Zusammenhanges mit dem Dionysoskul-
tus eine notwendige Vorbereitung, um das Verhiltnis zwi-
schen den heutigen Volksbriuchen und dem Dionysoskultus
zu beurteilen. Bereits Dawkins hat a. a. O. die Vergleichs-
punkte hervorgehoben, die rituelle Hochzeit, die Phallopho-
rie, das Aoyl und den Axvitng usw. Die Parallelen sind schla-
gend, dic entscheidende I'rage ist aber, ob sie etwas dem
Dionysoskult Spezifisches, das nicht in anderen #hnlichen
Fruchtbarkeitsriten wiederkehrt, bieten; nur in diesem I'alle
hat man das Recht, zu statuieren, dass jene Briduche nicht nur
dem Dionysoskult inhaltlich verwandt sind, sondern direkt
aus ihm abstammen. Das ist nun in der Tat kaum der TIall;
dieselben Elemente kehren auch in Lindern wieder, wohin
Dionysos nie gekommen. ist. Aber man muss doch zugeben,
dass die Ubereinstimmungen in hohem Grade auffallend sind,
vor allem der Awxvitng und die Phallophorie, die sich im alten
Griechenland iiberall an den Dionysoskultus anheftete.!22 Dazu
kommt, dass der Dionysoskult sich ziher als irgendein anderer
Kultus auf der Balkanhalbinsel gehalten hat. Leider ist das
fiir die Iriihlingsfeier nicht bezeugt, wohl aber fiir die \WVein-

kerung von weither zusammen, um einen Markt abzuhalten, der sich bis
ins XIII.—XII. Jahrh. zuriickverfolgen lisst. Er ist uralt, denn die dortige
Kirche ist auf mehreren Vorgingern, zuunierst einem gallo-rémischen
Tempel erbaut (Dragendorff im Arch. Anz.-1910 S. 454). Auf dem sog.
"Aotog Aetuadn fand nach Strabon XIV 650 eine Panegyris statt; noch heute
stromt hier alljihrlich zur Zeit der Sommersonnenwende die Bevélkerung
meilenweit aus der Umgegend herbei zur Ieier eines religiosen Volks-
festes (Oberst v. Diest in Ws. f. klass. Philol. 1911 S. 475).

122 Dawkins, Journ. of Hell. St. a. a. ® S. 196f. hebt hervor, dass
Mxvov  und M\ixviZo sonst nicht ‘Wiege’ oder Korb und ‘wiegen’ bedeuten
(wo die Weérter in dieser Bedeutung in die neugriechischen Lexika auf-
genommen sind, sind sie nicht als volkstiimlich zu betrachten; sie fehlen
in den Dialektglossaren nach der giitigen Mitteilung Professor Thumbs).
Der Umstand ist in der Tat auffillig, und man ist geneigt anzunehmen,
dass das Wort sich hier ausnahmsweise wegen des rituellen Brauchs ge-
halten hat. Der Gebrauch von dem Korb, Mxvov, als Wiege und das
Wort Axvime fiir das Kind in dem M\xvov gleicht dem alten Dionysos-
kult zu sehr, um zufillig zu sein, besonders bei dem sonst bezeugten star-
ken Nachleben gerade dieses Kultes. [Bestritten von Romaios a. a. O.
S. 1341]
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[684] lese durch den schon erwihnten Kanon des trullanischen Kon-
zils, der bei dem Verbot der heidnischen Festsitten nur die-
sen Gott namhaft macht und damit bezeugt, dass Dionysos
noch bei der Weinlese bei Namen angerufen wurde.'?3, Das
Hauptargument fiir einen geschichtlichen Zusammenhang wird
immer sein, dass diese so schlagend verwandten Briuche sich
in demjenigen Land jetzt wiederfinden, das im Altertum die
Wiege des Dionysoskultes gewesen ist.

Wir haben von dem Dionysoskultus im Altertum zu den heu-
tigen Briduchen eine Linie iiber die Rosalien verfolgen kon-
nen: das hilft aber nicht, wenn nicht dazu bewiesen werden
kann, dass die Rosalien nie durch die Aufnahme von fremden
Briauchen inhaltlich umgewandelt worden sind. Auch dazu
reichen die wenigen Reste der Uberlieferung nicht aus, be-
sonders in Betracht des starken slavischen Linflusses; die
Slaven haben ja gerade diesen Festnamen iibernommen. W.

aber auch diese Untersuchung scheinbar ergebnislos endet,

so erhoht sie doch die Wahrscheinlichkeit fiir ein Nachleben
der dionysischen Festgebriuche. Denn sie hat gezeigt, dass
der Dionysoskultus in Thrakien so eingewurzelt war, dass er
die Rosalien zu einem dionysischen FFest zu machen vermocht
hat, das auch nach dem Siege des Christentums als diony-
sisch empfunden wurde. Man kann doch nicht umhin, als
hochst wahrscheinlich anzuerkennen, dass gerade dieses Fest
alte dionysische Briuche an sich gezogen hat. Aber in der

Mitte dieser Briduche steht eine Tétung und \Wiederbelebung

oder cin Scheinkampf zweier Scharen; beides fillt in die

Kategorie des Streites zwischen Sommer und WWinter.

Endlich ist es méglich die Frage vorzunehmen, wegen deren
diese lange Abschweifung notig gewesen ist, die, obgleich
sic zu einem streng beweisenden Schluss micht gefiihrt wer-
den konnte, doch etwas Licht verbreiten wird. Ls ist eine
wohlbekannte heortologische Tatsache, dass die Tragodie an
den Kultus und das Fest des Dionysos Eleuthereus in Athen

enn

i) . . , 3 = )
123 Kanon 62 des trullanischen Konzils: wire  tod. 3oelvxrod  Atovtoou
dvope MY otaulily drodNBovtag &v tale Mvole EmpBodv undt 1oy oivov &v rtolg

P > . . 3 .
‘,‘113'()1; ET/EOVTUS Y!{.\(I)T(‘L ETAIVELV,
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gekniipft ist. Das Bild des Gottes wurde von einem Haus nahe
der Akademie, wohin es vorher von dem Tempel hinausge-
bracht worden war, feierlich bei [Fackelschein eingeholt und
in der Orchestra bei Gelegenheit der szenischen Auflithrung
aufgestellt, und sein Priester hatte den Vorsitz in dem Thea-
ter, wo [iir ihn als besonderer Ehrensitz der bekannte reich
skulptierte Marmorthnon aufgestellt wurde. Die Athener kann-
ten sehr wohl das Alter des Dionysoskultes von Eleutherai
und verehrten ihn als den Ursprung des glinzendsten Diony-
soskultes iiberhaupt, der grossen Dionysien. Daraufl haben
sie die Sage gegriindet, dass Dionysos in Eleutherai geboren
sei, und als Zeugnis dafiir haben sie den alten Tempel und
Bezirk des Gottes angeliihrt.1?* Diese Tatsache versperrt die
Moglichkeit die Entstehung der Tragédie an irgendeinem an-
deren Dionysosfeste, z. B. den Anthesterien, zu suchen. Das [485)
hiesse dasselbe wie z. B. den Anlass zur Aulstellung der
Weihnachtskrippe in der Osterfeier suchen. Es ist belanglos
dagegen anzufiihren, dass Tragédien auch an anderen Diony-
sosfesten, besonders an den Leniien in Athen aufgefiihrt wur-
den; denn wie zuerst Bethe bemerkt hat 123, tritt die Tragédie
bei den Lenien zuriick; ihre glinzende Entwicklung, die sie
von ihrem Ursprung weit ab [iihrte, lockerte allmihlich das
Band mit dem IFest, so dass sie auch an anderen Dioaysien als
dem F'est des Eleuthereus aufgefiihrt werden konnte.

Die Tatsache, dass die Tragiodie an den Kultus des Diony-
sos [lleuthereus gekniipft ist, reicht fiir denjenigen, der gric-
chischen Kult kennt, véllig aus, um den Gedanken abzuweisen,
dass sie irgendwo anders als in diesem Kult entstanden scin
kann; um so dringender ist die Aufgabe ihn genau zu priifen.
Er stammt aus Eleutherai, das, am Nordrand des Kithairon
gelegen, urspriinglich eine béotische Stadt war, die recht spiit

124 S, Diodor III 66. Daher heisst es in der Aulzihlung der iiltesten
Kultgriinder bei Hygin. I'ab. 225, dass Eleuther der crste gewesen sei,
der das Bild des Dionysos aufgestellt und, wie cr zu verehren sci, ge-
zeigt habe.

125 Bethe a. a. O. S. 18 ff. Jetzt zu modilizieren nach den besonders
von Wilhelm, Urkunden dram. Auffiihrungen in Athen, gewonncnen Re-
sultaten.
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unter Athen gekommen ist126; die Kultiibertragung ist natiir-
lich nicht an den politischen Zusammenschluss gebunden. Die
Einfithrung des Kultes hat ihren Niederschlag in der l.egende
von Pegasos aus Eleutherai gefunden !??, der mit dem Bei-
stande Delphis seinen Gott in Attika einfithrte. Das Scholion
crziihlt weiter, dass die Athener, da sie ihn nicht mit Ihren
aufnahmen, von einer Krankheit der Genitalien befallen wur-
den; zur Siihne errichteten sie auf das Geheiss des delphi-
schen Orakels sowohl privat als 6ffentlich Phallen. Das ist
ein Aition der Sitte der Phallophorie und zeigt, dass diese
zum Kult des Eleuthereus gehérte. So war es auch, denn wir
wissen aus der Urkunde iiber die Kolonic Brea, dass jede
Pflanzstadt Athens einen Phallos zu den grossen Dionysien,
wo sich Athen in der Entfaltung seiner Macht sonnte, senden
musste.128
Eleuthereus ist aber nur, wie z. B. die Beinamen des Apoll,
Delios und Pythios, der lokalbezeichnende Name, den der aus
Eleutherai eingefiihrte Gott in Athen erhielt; zu Hause hiess
er Melevaryis. Denn unter diesem Namen tritt er in der Stif-
tungslegende des eleutherischen Dionysoskultes auf.1?® Die
(686] Tochter des Eponymen Eleuther sahen eine Erscheinung des

126 ‘Der dlteste Tempel im Bezirk des Dionysos Lleuthereus ist hoch-
stens solonischer Zeit. Wenn der Kult des LEleuthereus mit der Annexion
von [Lleutherai aufgenommen ward, hat diese spiitestens um 600 stattge-
funden; es konnte aber auch erst eine I'iliale gegriindet worden sein und
die Uberfithrung des DBildes, also auch die Annexion des Ortes, spiiter
fallen” Wilamowitz, Ath. Mitt. 1908 XXXIII 142 {f. Er hat hier die Nich-
tigkeit der Annahme Vollgraffs, Ath. Mitt. 1907 XXXII 567 {f., nachge-
wiesen, dass Lleutherai erst im Peloponnesischen Krieg von Athen an-
nektiert und der zweite Tempel im Theaterbezirk fiir den neueingefiihrten
Kult des Lleuthereus gebaut worden sei. Er hebt hervor, dass unbefangene
Interpretation des Pausanias ergibt, dass der iiltere Tempel der des Llcu-
thereus ist und dass ein Lleuthereer in der Verlustliste IG. I Suppl. S.
108 vorkommt. Seine Auseinandersetzungen iiber die rechtliche Stellung
des Ortes und das Verhilltnis der aus dieser Gegend iiberlieferten Orts-
namen s. o. S. 675 A. 99.

127 Pausanias I 2, 5; Schol. zu Avistoph. Ach. 242.

128 1G. I 381 = SIG.2 19 Z. 12 nach sicherer Ergiinzung; es kinnen na-
tiirlich nur die grossen gemeint sein.

129 Suidas s. v. Mé\ay.

9
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Dionysos mit einem schwarzen Ziegenfell angetan, an der sie
etwas auszusetzen hatten; der erziirnte Gott versetzte sie in
Raserei, worauf Eleuther auf den Befehl des Orakels in Delphi
zu ihrer Heilung die Verehrung des Dionysos Melanaigis ein-
richtete. Das ist eine blutlose und schemenhafte Kultsage des
bekannten Typus, in dem der Widerstand gegen den orgias-
tischen Kult mit wirklicher Raserei bestraft wird, worauf als
Heilmittel die Einsetzung des Kultes folgt. Sie lehrt aber eins,
dass der eleutherische Kult wie die béotischen im allgemeinen
ein orgiastischer war. Die zweite Sage, worin Dionysos Mela-
naigis auftritt, ist der bereits besprochene von dem Streit des
Xanthos und des Melanthos.30

Farnell, der den Keim der Tragédie in diesem Zweikampf
finden will 131 ist auf dem rechten Weg, wenn er die Entste-
hung der Tragédie auf dem einzig richtigen Platz, in dem
Kult des Dionysos Eleuthereus sucht, und mit Recht zieht
er auch die heutigen Karnevalsbrduche aus Thrakien heran.
Wir haben in Eleutherai in der Tat ein rituelles Drama, dessen
Schwerpunkt der Tod des ‘Blonden’ ist. Wie aber hat daraus
die Tragodie mit ihrem wechselnden, aus den Heroenmythen
geschopften Inhalt entstehen konnen? Farnell meint, ‘dass ein
einfaches Passionsspiel leicht dadurch auf eine hohere Stufe
gebracht werden konnte, dass eine wirkliche oder erdichtete
»Geschichte» daran angefiigt wurde’. Das ldsst sich gut ho-
ren, birgt aber cine grosse Schwierigkeit. Welchen Grund
gibt es zu dieser Erweiterung des Stoffes? Gerade in dieser
Bezichung sind die modernen Karnevalsbriuche lehrreich. Sie
lehren aufs neue, wie jede Musterung idhnlicher antiker, nord-
europiiischer oder aussereuropiischer DBriuche, dass das ri-
tuelle Drama immer jahraus jahrein in derselben geheiligten
Form wiederholt wird. Es kénnen andere rituelle Handlungen
aus anderen [Festen hiniibergenommen und hinzufiigt werden,
besonders wenn dic Gebriuche ohne Regelung sich selbst
iiberlassen sind, z. B., um bei dem Karneval in Vizye zu blei-

130 Der Kult des Dionysos Melanaigis in, Hermione ergibt fiir unseve
Irage michts. S. Griech. reste S. 304.
131 Tarnell, Cults of the Greek States V 233 ff.
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ben, die rituelle Pfliigung, aber auch diese Zutaten treten als
typische, immer sich wiederholende Handlungen auf. Kurzum,
das rituelle Drama vertrigt keine Manniglaltigkeit des Stoffes,
und wo Anderungen und Erweiterungen eintreten, geschieht
das crst allmihlich in dem Laufe einer langen Zeit. Wo ist
das Ferment, das aus dem liturgischen Drama die wechselnde
Mannigfaltigkeit des tragischen Stoffes hat entstehen lassen?

I'arnell hat dieses Problem zu lésen versucht; ich benutze
seine eigenen Worte a. a. O. s. 286: ‘Das Spiel (in dem die
Verkoérperung des Winter- oder I'rithlingsgottes getétet wurde
und das sich an den Ziegengott gekniipft hatte) konnte in sei-
ner Verbreitung in den Dérfern des nérdlichen Griechenlands
leicht eine Vielheit wechselnder Motive erwerben; denn viele
Doérfer hatten lokale Legenden von jemandem, der in dem
Dienst des Dionysos untergegangen war, der als der mythische

{687) Ahnvater des Clans betrachtet wurde: er iibernahm nach Be-
darf die Rolle des Xanthos oder des Melanthos: so konnte die
Tragodie in ihrer I'rithzeit in gewissem Sinne leicht als eine
zum Gedichtnis eines Heroen aufgefiihrte Totenklage erschei-
nen und die Ahnlichkeit mit der Totenklage erhalten, die in
ihrer ilteren Form tief eingewurzelt ist. Das Dorl Ikaria, die
Heimat des Thespis, besass gewiss ein ausgezeichnetes Motiv
fiir eine frithe Tragodie in dem tragischen Tod des Ikaros
und der [rigone; Schauspieler, die solche Geschichten in
dramatische I'orm gebracht hatten, wiirden sich bald jedem
heroischen Stoff tragischer Art gewachsen fiithlen.” I"arnell
hat sich also nicht ganz der Erkenntnis verschlossen, wie viel
die Tragédie der Totenklage verdankt, obgleich er ihre Fnt-
stehung aus der Totenklage S.233 leugnet. Er lehnt auch, ob-
gleich in sehr vorsichtiger [Yorm, einen Zusammenhang zwi-
schen der Tragédie und dem orgiastischen Kult ab. Ohne auf
Einzelheiten, worin sich wohl auch dieses oder jenes aussetzen
liesse, einzugehen, muss die zuletzt erwihnte Hauptirage einer
eindringenden Behandlung unterzogen werden.

Bekanntlich haben folkloristisch geschulte Iforscher den
Keim der Tragodie gerade in dem orgiastischen I'ruchtbar-
keitskult gesucht. Schon Mannhardt hat angedeutet, dass die
Tragédie aus den Umziigen der Vegetationsdédmonen, die eine
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ausgesprochene Neigung zu dramatischer Darstellung zeigen,
entstanden sei.l® Diese Ansicht wurde durch den Glauben
an den Ursprung der Tragiodie aus dem Satyrdrama gestiitzt,
da die Satyrn den nordeuropiiischen Vegetationsdimonen
gleichgesetzt wurden. Die Gedanken Mannhardts hat Voigt
weiter ausgebaut1®3; die Satyrn haben sich fiir ihn in die
Verehrer des Gottes umgewandelt, die durch die Kommunion
der Omophagie und das Umwerfen des Felles des getoteten
Tieres mit ihrem Gotte eins zu sein glaubten; so sei das Satyr-
kostiim entstanden. An die Stelle des Glaubens an die vor-
handene leibhaftige Tdentitit trete aber die freie Ubernahme
der Rolle, wodurch das dramatische Spiel entstehe.

Hiermit beriihrt sich die von mir in meinem schon erwihn-
ten Aufsatz vorgetragene Ansicht. Aber ich konnte nicht die
lose Gesellschaft der Satyrn mit den Teilnehmern an dem in
der hochsten Verziickung und mit dem heissesten Streben
nach Vereinigung mit dem Gotte gefeierten Kulte Griechen-
lands zusammenwerfen, und die Analyse der literarischen
Form hatte mir unweigerlich gezeigt, dass die Tragodie ihre
Form und zum gréssten Teil ihren Stoff der Totenklage ent-
nommen hatte. Der Schluss schien sich von selbst darzubieten:
In der orgiastischen Feier wurde der Gott in Bocksgestalt ge-
totet; seine Verehrer, die sich das Fell des getoteten Tieres
umgeworfen hatten, stimmten eine Klage iiber den getoten
Gott an; das war die tpaymdia, da die S'ing»en'den in Bocksfell
gekleidet, selbst tpdyor waren. Die Totenklage im Dionysos-
kult und diejenige der Heroenkulte hatten sich zu der uns
unter dem Namen Tragodie bekannten Schépfung verschmol-
zen, die das mimetische Iilement aus dem Dionysoskult, die [688]
Form und den griéssten Teil des Stoffes aus dem Heroenkult
tibernommen hatte.

Auch Karl Otfried Miiller hat die Leiden des Dionysos, aber
in anderer Auffassung, als das Absterben der Vegetation im
Winter, der Tragodie zugrunde gelegt. Jetzt wird immer wiec-

132 Mannhardt, Ant. Feld- und Waldkulte S. 200 f.
133 In dem besonders fiir seine Zeit ausgezeichneten Artilkel Dionysos
in Roschers Lex. der Mythologie.
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der behauptet, dass es keine Leiden des Dionysos gegeben
habe, so Voigt, Wilamowitz, Dieterich; aber Dieterich hat
doch einige Worte zur Wiederlegung hinzufiigen zu miissen
geglaubt S. 175: ‘Die spiteren Lehren des orphischen Kultes
haben jedenfalls hier keinen Platz, und das Zerfleischen des
tiergestaltigen Gottes, das es ohne Zweilel an anderen Orten
und in anderen Kulten und Riten gab, hat im alten Athen
ebenlalls keine Stelle.” Was darauf folgt, hingt mit der irr-
tiimlichen Annahme der Entstehung der Tragoédie an den An-
thesterien zusammen. Die Leiden des Gottes existieren also in
dem orgiastischen Kult, und dass man den Tod des Gottes,
den man, um ihn sich selbst einzuverleiben, zeriss, auch
bejammerte, ist leicht verstindlich; denn das religiose Be-
wusstsein im exaltierten Zustande hat [iir Zwiespiltigkeit
und schroffe- Ubergiinge cine grosse Neigung. Nun ist aber
der Kult, an den die Tragédie gekniiplt ist und in dem ihr
Ursprung zu suchen ist, ein orgiastischer. Dass der orgias-
tische Dionysoskultus bei der Geburt des Dramas mitgewirkt
hat, ist also von vornherein vorauszusetzen.

Ein viel besprochener Umstand zeugt [iir einen urspriing-
lichen Zusammenhang zwischen dem orgiastischen Kult und
der Tragédie, der Name tpaydia, der von vielen als riitselhalt
hingestellt wird, da die einfache Deutung ‘Sang der Bocke’
sich mit ihren Ansichten iiber die Entstehung der Tragodie
nicht vereinigen lidsst. Gewdhnlich wird aber das Wort als
stiarkster Beweis dafiir angeliihrt, dass die Tragodie aus dem
Satyrspiel entstanden sei, da die bocksgestaltigen Satyrn als
Bocke bezeichnet werden konnten; daher das Interesse, das
sich an den Streit iiber Bockschére und Satyrdrama gekniipft
hat. Reisch, der a. a. O. dieser Ansicht entgegengetreten ist,
hat auch die Bedeutung der Worter toaywmdia und toaypmdiog
einer eindringenden Untersuchung unterzogen. Thm ist tpaymdia
aus TPaydidc abgeleitet, und er bestreitet, dass TPAYOSG
‘Bockssinger’ (‘Singebock’, Singer in Bocksverkleidung) be-
deuten konne, da in den iibrigen Zusammensetzungen aul
-0ddg iiberall das erste Wort Anlass oder Begleitung des Ge-
sangs bestimmt. Unmaglich aber kann tpaywmdds, Bockssinger,
wesentlich anders als »xwudds, Komossidnger, zu erkliren
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sein; denn obgleich das Wort x®pog ein Kollektivum ist, be-
zeichnet es doch diejenigen, die den Gesang. anstimmen. Zu
einem bestimmten Ergebnis kommt Reisch jedoch nicht; er
stellt zwei Alternativen auf: dass der Gott Dionysos wie als
tadpog so als tpdyoc angerufen wurde und diejenigen, die den
Hymnos auf den tpdyog vortrugen, tpay®dol genannt wur-
den 3% oder dass tpdyor die Bezeichnung von Personen war,
die im Dienste des Gottes eine bestimmte Kultfunktion aus-
iibten, wie es in anderen Kulten cpxtoi, {mmoi, tadpor usw.
gibt. Es bedarf keines Wortes, dass die erste Alternative sich [89]
mit der Entstehung der Tragédie aus dem orgiastischen Kult
ohne weiteres einen lidsst und die zweite mit der hier vorge-
tragenen Ansicht, die Teilnehmer an den Orgien, die sich das
Fell des getoteten Bockes umgelegt hatten, seien tpdyor ge-
nannt, eigentlich identisch ist.

Von der Verbindung der Tragodie mit dem Bock kommt
man nicht los; es ist aber der Versuch gemacht worden die
Bedeutung dieser Tatsache auf etwas an und fiir sich Gleich-
gliltiges zu reduzieren, indem man das Bocksfell nicht als
kultisch bedeutsame Tracht, sondern als das Alltagskleid der
Bauern darstellt. Schmid lisst tpaymdia den Gesang der zum
Spotte tpdyor genannten, weil in die d1ip¥épa gekleideten, Hir-
ten bezeichnen.135

Ridgeway, der dem Dionysoskultus keinen Anteil an der
Entstehung der Tragédie belassen will, hat dieselbe Ansicht
vorgetragen S. 87f.: die Tracht von Bocksfellen, die er so-
wohl fiir die Bockschore wie fiir die sikyonischen Chére des
Adrastos anerkennt, sind ihm nur die alte primitive Tracht,
die aus religivsem Konservatismus in jenen Auffithrungen bei-
behalten wurde. Aber er geht weiter S. 7T9{f.: er verneint jede
besondere Verbindung des Dionysos mit dem Bock, dagegen
sei der Stier das Tier des Dionysos. Den Beweis scheint er

134 Schmid in Christs Griech. Lit.-Gesch. 1% 248 A. 5 erwiigt die
Maéglichkeit der Bedeutung ¢ tov tpéyov ddwv.

135 A, a. O. S. 12 A. 2; vgl. Christs Lit.-Gesch. I® 248 A. 2, wo
noch mehr Beispiele fiir die lindliche Tracht von Tierfellen angeliihrt
werden.
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sich etwas leicht zu machen. Das nach Apollodor 3¢ Diony-
sos in ein Zicklein verwandelt wird, um ihn gegen den Zorn
der Hera zu schiitzen, und dass Arnobius!3? erzihlt, wie die
Verehrer des Dionysos Bécke zerrissen, ist ihm ohne Beweis-
kraft, da jene Stellen spit sind. Einen Zusammenhang zwi-
schen Dionysos Melanaigis und der Tragédie lehnt er ab
S. 511, da sein Kult phallisch sei, die Tragddie aber von die-
ser Kultweise frei sei; nun trifft es sich dazu sehr ungliicklich,
dass den Kolonien Athens gerade zu den grossen Dionysien
Phallen zu senden auferlegt war. Die anderen von Ridgeway
behandelten Stellen kénnen wir als weniger wichtig auf sich
beruhen lassen und uns den viel édlteren und beweiskriiftige-
ren zuwenden, deren er keine Erwihnung tut.138 Hesych iiber-
liefert s. v. tpaynpepor ai xépar Aovicy opyialovsal TpayRv
mepmnrovro. Durchschlagend ist, dass schon die Tragiker es
[690] als feststehende Sitte kennen, dass ein Bock oder eine Ziege
bei den Orgien zerrissen wird; fiir Aschylos bezeugt es die
bei Hesych und Suidas iiberlieferte Glosse: alyilewv diacndv éx
petapopds map’ & xal to alyilecdon dnod Thv xataryidwy, Aicyvdloc.
® O adtdg gv 'Hdwvoig xai tag vePpidag oltw Aéyer. Eine be-
kannte Stelle in den Bakchen des Euripides V. 137 {{. lautet:. ..
Aldvvcog. NdUg &v olpeoiy . . . . . vefpidog Exmv igpdv EvOuTov,
aypevwy aipa  tpayoxtevov, quogdyov yapwv. Die gewdohnliche
Tracht der Minaden ist die veRpic, das Rehfell, aber Aschylos
nennt auch das Bocks- oder Ziegenfell, die aiyic. In der Poe-

136 Apollodor III 4, 3, wozu Ovid, Metam. V 329 zu vergleichen ist,

157 Arnobius, Adv. nat. V 19,

138 Vgl. I'arnell in seiner umsichtigen und besonnencn Behandlung des
orgiastischen Kultes a. a. @. V 165 ff.; die Zeugnisse sind zusammenge-
stellt S. 303 A. 85 a—c. Es darf auch an einige bekannte Dinge erinnert
werden, dass Dionysos auf Vasenbildern nicht selten auf einem Bock
reitet, was nicht bedeutungslos sein kann, dass der Bock das von Diony-
sos Dbevorzugte Opfertier ist (z. B. an den ldndlichen Dionysien Dbei
Plutarch, De cup. div. 8 und fiir die grossen Dionysien auf dem Kalender-
fries von Panagia Gorgopiko), was die #tiologische Legende als Strafe
dafiir, dass der Bock den Weinstock benagt, ausgelegt hat, dass auf
den spiiten tonernen Reliefvasen, die Kern verdffentlicht hat (Eleusi-
nische Beitrdge, Programm Halle 1909, S. 14 ff.), mit Szenen aus dem
bakchischen Kult, der mit Trauben beladene Wagen, worin zudem ein
Thyrsos steckt, von Bécken gezogen wird, und dergleichen mehr.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



136 N. Jahrb. f. klass. Altertum, XXVII, 1911

sie heisst es oft auch, dass die Minaden gréssere und stir-
kere Tiere zerreissen. Das ist eine ldealisierung; in der Wirk-
lichkeit - werden die wilden oder die grésseren Tiere sich nur
ausnahmsweise von den Ménaden haben einfangen lassen, die
Ziegenherden aber, die sich iiberall in den Bergen Griechen-
lands umhertreiben und nicht besonders menschenscheu sind,
werden ihre gewdhnliche Beute geworden sein. Auch Dionysos
Melanaigis ist beweiskriftig; die Gestalt des Gottes ist wie so
oft nach der seiner Verehrer geschaffen worden und hat ihren
Beinamen entlehnt.13 Er heisst ‘der mit dem schwarzen Zie-
genfell’, weil die Teilnehmer an seinem orgiastischen Dienst
sich ein schwarzes Ziegenfell umhingten.

Gegen die Herleitung der Tragédie aus dem orgiastischen
Kultus werden ein paar aus den #dusseren Verhiltnissen ge-
holte Einwinde erhoben werden kénnen, zuerst, dass die
grossen Dionysien im I'riihling, die Orgien dagegen im Winter
geleiert werden. Inwiefern dies Argument stichhaltig ist, be-
ruht aul der Auffassung des orgiastischen Kultes, die gleich
unten erortert werden soll, aber auch die Moéglichkeit einer
Verlegung der I'estzeit bei der Einfithrung der grossen Dio-
nysien in Athen ist nicht von der Hand zu weisen.!40 Die Zeit
des Zweikamples ist unbekannt; Usener hat ihn wegen der
Verbindung des Aitions mit den Apaturien in den Herbst ver-
legen wollen, das {illt aber, da diese Verbindung erst spit
und lose ist; eher wiirde man an den ['riihling denken, da
Xandikos in Makedonien ein I'rithlingsmonat ist. Da aber die
analogen Brduche in anderen Léndern aui verschiedene Jah-
reszeiten verteilt sind, ist es nicht sicher, ob die makedonische
Zeitlage ohne weiteres aul Attika iibertragen werden darf.

Bedeutungsvoller ist die I'rage, was unter Orgien zu ver-
stehen ist; denn wenn die dionysischen Orgien, wie man sich
gewohnlich vorstellt, ein trieterisches, ausschliesslich wvon

139 Z. B. Apollon degwngépoc aus den Daphnephorien, Dionysos
yoondme, avdpmnoppaiome, Jvllogdpog u. a.

140 Sollte das Fest von Eleutherai urspriinglich wie die iibrigen lind-
lichen Dionysien im Winter gefeiert worden sein, so stimmt das zu der
Zeitlage der Orgien. Die [Irage lisst sich wohl aufwerfen aber nicht
beantworten.
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Frauen gefeiertes Fest waren, so ist es undenkbar, dass die
Tragédie aus ihnen entstanden ist. Diese Feier ist nun das
wohlbekannte Fest der Thyiaden, das von Rapp und Weniger
gut behandelt worden ist!#l: dpYyia heissen auch viele IFeiern
i691] anderer Gotter, in welchen ein Opwuevev vorkommt; es wird
sich nicht mit F'ug behaupten lassen, dass die Opwueva des
Dionysoskultes von allem Anfang an und immer nur in der
I'orm des Thyiadenkultes vorgekommen sind, und wir wissen,
dass in spiteren Zeiten andere Arten von dpwueva stattfanden.
Die Orgien der Thyiaden sind nur eine rituell erstarrte Form
der dionysischen Orgien, die vor allem auch durch die Auf-
nahme in die Literatur und die bildende Kunst zu einem be-
stimmten, scharf ausgeprigten Typus ausgebildet worden ist.
Minner haben an den dionysischen Orgien der spéteren Zeit
teilgenommen; sie haben es auch in dem Anfang getan, ob-
gleich sie, als der erste Taumel des neueingefiihrten Orgias-
mus verraucht war, bald, durch die sinnbetdubende Art des
Kultes abgestossen, ihn den Frauen iiberliessen, die nach
Weiberart von der bakchischen Erregung stérker ergriffen
worden waren. In der Stadt Melangeia in Arkadien gab es
ein Meliasten genanntes Kultkollegium, das dem Dionysos
Orgien verrichtete.142 Dem zu vergleichen ist der Opferbrauch
in Kynaitha in Arkadien: einige Ménner hoben in einer Herde
den Stier auf, auf den der Gott ihren Sinn richtete, und tru-
gen ihn zum Heiligtum, wo er geopfert wurde.143 Das ist deut-
lich ein Ersatz fiir die Zerfleischung des Dionysosstieres und
findet wie die Orgien im Winter statt. Der Kult des Dionysos
Aisymnetes in Patrail%* war ein orgiastischer, in dem die
auf den Miinzen der Stadt abgebildete cista mystica, die den
Gott selbst enthielt, eine Rolle spielte. Er war zum Teil ge-
heim und wurde von einem Kollegium von neun auserlesenen
Minnern und ebensovielen I'rauen besorgt. Es besteht kein
Anlass anzunehmen, dass hier jiingere Bildungen vorliegen;

141 Rapp, Rhein, Mus. 1872 XXVII 1 ff.; Weniger, Uber das Kolle-
gium der Thyiaden von Delphi, Programm Eisenach 1876.

142 Pays. VIII 6, 5.

145 Ebd. VIII 19, 1.

144 Ebd. VII 20, 1f.; vgl. VII 19; Griech. Feste S. 294 ff.
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die Beispiele sind nicht unniitz, da man iiber dem allbekann-
ten Thyiadenkult und den Minaden zu vergessen geneigt ist,
dass auch Ménner an dem orgiastischen Dionysoskult teil-
nehmen konnten.

Wichtiger ist der Einwand, dass die dionysischen Orgien
nur jedes zweite Jahr gefeiert wurden, aber auch dieser be-
ruht auf der zu engen Begrenzung des orgiastischen Diony-
soskultes aufl den Kult der Thyiaden, der nur eine Spielart
davon ist, die ihren grossen Einfluss dem Umstand verdankt,
dass sie von Delphi geregelt und propagiert wurde. Die I'rage
nach der Entstehung der trieterischen Periode hat noch keine
befriedigende Lésung gefunden, sie scheint aber vorzugsweise
mit der von Delphi aus geregelten 'orm des Kultes zusammen-
zuhingen. Dass das unter den Ionern verbreitete Fest der
Lenien nicht ein in der kiltesten Winterzeit gefeiertes Kelter-
fest, sondern das IFest der Afjvai, d. h. der Bakchantinnen, war,
wird sich trotz vereinzelter Einwidnde nicht mehr bestreiten
lassen; schon Heraklit erwiihnt die Ajvar und das Anvaierv,145
Die Teier zu Athen wird von den Epimeleten der Mysterien
geleitet, der Dadurch mahnt den Gott anzurufen, und diec Ge-
meinde erhebt den Ruf; Zepehii’ "laxye mhovtoddte; sie trug
also mystischen Charakter. Die Lenien aber kehren, wie auch
andere orgiastisch gefdrbte Dionysosfeiern andernorts, jiahr-
lich wieder.

Es gab also im Dionysoskult der ilteren Zeit noch andere [692]
Orgia als den trieterischen Orgiasmus der Thyiaden, der im-
mer der Vorstellung als die Orgien vorschwebt. Die dpwueva
werden im einzelnen von wechselnder Gestalt gewesen, man-
ches mag wohl auch dem einheimischen Fruchtbarkeitszauber
entnommen sein, an den der Dionysoskultus ankniipfte. In
dem Kultus von Eleutherai z. B. fand ein ritueller Zweikampf
statt, in dem von Ikaria die unter dem Namen ciwpa bekannte
Sitte; tiber den Hauptpunkt kann kein Zweifel obwalten: es
war immer die rituelle Tétung des Gottes in der einen oder
anderen Form. Eine einfache und naheliegende, obgleich nicht
zu beweisende Annahme ist, dass die T6tung des Xanthos eine

15 Griech. Feste S. 275 {f..
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dieser I'ormen gewesen ist. Aber der Streit zwischen Sommer
und Winter bildet einen besonderen Typus, und es besteht
die Moglichkeit, dass die Totung in der bei den Orgien ge-
wohnlichen Form auch in dem eleutherischen Kult neben dem
Zweikampf bestand.

Zu der Totung gehort das leibhaftige Auftreten des Gottes;
die Epiphanie ist der zweite Hauptpunkt aller dionysischen
Orgien. Wie die Epiphanie des Dionysos in dem Kult von
Eleutherai geschah, lehrt das Aition von der Kultgriindung, das
von einem @acua im schwarzen Ziegenfell spricht. Das Wort
@aopw 1st nicht als Gespenstererscheinung zu verstehen, son-
dern bezeichnet recht eigentlich die in den mystischen Kulten
zur Schau aufgefiihrten Gestalten. Platon sagt in einem von
dem orgiastischen Kulte geholten Bilde: ebdaiuova gdopara
pvovpevol te xal gnontevovieg v adyn xadapd.146 Das ist deutlich
mit Bezug auf die eleusinischen Mysterien gesagt. Noch hand-
greiflicher und unserem Fall nidher kommt es, dass vier Ie-
sychglossend(g)ixnlov u. a. als @doua, piunua, xtinoua, cidwoloy,
avdpidg erkliren und die dumhixtai als vermummte Gesellen,
pipuntad, uipwokdyor in Sparta. Dasselbe @dopa tritt in der Sage
von dem Zweikampf auf.l4? Gerade diese kultisch typische
Bedeutung des Wortes lehrt, dass es auf den tatsichlichen
Kult des Gottes von [Eleutherai zuriickgeht und die Gestalt
des Dionysos bei seiner wirklichen Epiphanie in den Orgien
bezeichnet.

146 Plat., Phaedr. S. 250 C. In der aus Plutarch stammenden Schilde-
rung der eleusinischen Mysterien von Themistios bei Io. Stob. 4 S. 107
Mein. heisst es wieder: seuvémrag dxovopdrov iepdv xai @ aocpdtov dylov
#govtec. @aopa ist demnach sicher ein alter technischer Mysterienaus-
druck, der die vorgezeigten, d. h. auftretenden Gestalten bezeichnete; ver-
gleiche den iepogavmg, dessen Name so eine seinen Obliegenheiten mehr
entsprechende Bedeutung erhilt, als die Herleitung aus dem blossen ¢
iepd paiverv gibt.

147 Das Wort kehrt in dem Bericht des Konon wieder: xaopi 6
Mélavdog @dopna m 1tH Zdvde dvdpa Emduevov dyévetov. Obgleich die Er-
ziihlung durch die Auslassung der Beziehung auf die Apaturien ge-
kiirzt ist und Dionysos der spiiteren Vorstellung gemiiss als bartloser
Jiingling erscheint, ist bei der Ubereinstimmung mit der Pegasoslegende
nicht zu bezweileln, dass das Wort ¢doua der Ortslegende entstammt und
auf den ortsiiblichen Brauch des Lrscheinens des Dionysos hindeutet.
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Dass Dionysos sich in den Orgien in Tiergestalt offenbart
und in Tiergestalt zerrissen wird, ist die Grundlage der or-
giastischen I'eier, aber auch nur die Grundlage, die sich einer
héheren Vorstellungswelt wie der griechischen anpassen und
sich nach ihr umwandeln musste. Die Hymmen der Dichter,
z. B. das beriihmte letzte Chorlied in der Antigone 148, zeigen [¢93]
doch die Vorstellung, dass der Gott den Ménaden in mensch-
licher Gestalt als ihr Leiter erschien. In dem altertiimlichen
Ruflied der Eleerinnen wird er sowohl als fjpws wie als cZiog
tadpog Poép modl $dwv angerufen4?; ob jemand glaubt, dass
ein Tier ipwg gennant werden kann, weiss ich nicht; mir
scheint es augenscheinlich, dass auch hier die anthropomorphe
Vorstellung sich einmischt, obgleich die alte Tiergestalt noch
nicht zuriickgedringt worden ist. Diese Zwittervorstellung
wird am besten beleuchtet durch die dionysische Tiermaske-
rade, die tavpdpidoyyor pinor des Aschylos und die Minaden
des Dionysos Laphystios, die in Nachahmung des Gottes Stier-
horner trugen (oben S. 674). Die Nachrichten haben ergeben,
dass das gleiche in Eleutherai sich findet. Dionysos trat hier
mit einem schwarzen Ziegenfell angetan auf, und die Teil-
nehmer an seinem Kult trugen wie er schwarze Bocksfelle.

Das mimetische Element steckt also in dem worgiastischen
Dionysoskult. Die dionysische Liturgie wurde nicht nur im
blutigen Ernst durch das Zerreissen von Tieren aufgefiihrt
— das hat sich als Mittel der Kommunion in dem Ménadentum
erhalten, auch seitdem man glaubte, dass der Gott selbst sich
in anthropomorpher Gestalt in der Feier olfenbarte —, son-
dern wie alle liturgischen Dramen, die in dem Kultus sonst
vorkommen, wird auch das dionysische xatd piuncwv aulge-
fithrt worden sein.

148 ygl. ferner z. B. Aristoph. Nub. 604:
obv medxaig oelayel
Baxywe Aelgiow éunpenmy
xmpuaothe Arévuococ.
Eur. Ton 716: fve Baxyoe dugpimdpove aviywy medxag
Aanpnpa andd voxnmolog lua odv Bdxywe.
149 Plut., Qu. gr. S. 299 A. Das Ruflied wurde von dem Kollegium
der sechzehn Irauen in der orgiastischen leier der Thyia gesungen; s.
Griech. l'este S. 291f.
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Wir sind nun dem Dionysoskult, soweit unser Wissen ge-
sichert ist, nachgegangen, aber um die berechtigten Anspriiche,
den Keim der Tragddie zu enthalten, die einerseits der Diony-
soskult, an den sie unldslich gekniiplt ist, anderseits die
Totenklage, der sie I'orm und zum grossen Teil Stofl entnom-
men hat, beide erheben, miteinander auszugleichen, wird die
Hypothese noétig, und sie ergibt sich von selbst.

Wenn wir jene alten 9pwueve des Dionysoskultes uns ver-
anschaulichen wollen, so wird der ldndliche Karneval von
Vizye ein in der allgemeinen LErscheinung und Stimmung —
von den Einzelheiten spreche ich hier nicht, es ist auch kein
Beweisstiick, sondern ein Analogon — viel getreueres Bild
geben als das von Kunst und Dichtung verklirte Mianadentum.
Wenn der cine ‘Ménel’ von dem anderen erschlagen tot nie-
derfillt, bricht seine I'rau in laute Klagen aus, in welche die
tibrigen auftretenden Personen einstimmen; es folgt eine regel-
rechte Nachahmung einer kirchlichen DBegribnisfeier, wobei
statt Weihrauch Kuhdreck verwendet und dic Messe nach-
gemacht wird. Das ist eine offenkundige, weil christliche,

[694]Zutat; der Tote soll nicht der jedem Toten gebiihrenden Be-
gribnisfeier und Totenklage entbehren; daher ist die her-
kémmliche Begréibnisfeier ganz in die Auffithrung tibernom-
men worden wie aul einem [riitheren Punkte die Hochzeits-
feier. Stellen wir uns nun die Tétung des Gottes in der friihen
lindlichen Liturgie von Eleutherai oder sonst einem anderen
Orte vor! Soll der Getétete die Leichenfeier oder gar die To-
tenklage, die unmittelbar aul den eingetretenen Tod anhebt
und im alten Griechenland ebenso unerlidsslich wie im heu-
tigen war 150, entbehren? Die Totenklage wird sich in der al-
ten Feier ebenso natiirlich und selbstverstindlich wie in der
modernen eingestellt haben; die Klagenden waren die in die
Bocksfelle gehiillten Teilnehmer der Orgien, die tpé&yor Die
Totenklage hatte aber lingst eine kiinstlerisch ausgebildete
Form, die schon bei IHomer hoch entwickelt begegnet; diese
Totenklage, die sich das ganze griechische Altertum hindurch

150 Elpenor bittet Odysseus \ 72: ui W &dcvroy &Yantov xareleinew.

Der Chor fragt Asch. Agam. 1502: tic 6 Fdpov viv; tig ¢ Ypnvijomy;
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verfolgen lédsst, hatte sich wie andere Reste der heroischen
Herrlichkeit, wie das Wettfahren in dem alten Streitwagen,
in dem Kult der Heroen festgesetzt, wodurch ihre Florm noch
mehr befestigt und ausgebildet werden musste: in den noch
recht neuen Dionysoskult wurde die Totenklage aufgenom-
men, ganz wie man sie vorfand, wie die Begrédbnisfeier in
den Karneval von Vizye. Nun war aber der Dionysoskultus
mimetisch; er stellte die Epiphanie und den Tod des Gottes
dar. Indem die Totenklage sich mit der LEpiphanie zu einem
Ganzen vereinigte, kam das mimetische Llement hinein, das
anfangs, und so noch in den ersten Dramen des Aschylos, sehr
unvollkommen, erst durch dieses wohl grisste schipferische
Genie der dichtenden Kunst, das es je gegeben hat, zu wirk-
lichem dramatischen Leben entfaltet wurde.

Dionysos selbst ist der erste Schauspieler gewesen, wie
aus dem Dargelegten folgt, das haben schon K. O. Miiller und
Bethe 15! richtig erkannt, obgleich aus einem anderen Grunde,
den ich nicht fiir richtig halten kann: das Prachtgewand, das
die Schauspieler tragen, sei dasjenige des Gottes selbst. Die
Totenklage hat bald die Kraft der festen Kunstform betiitigt:
mit der Form ist der Inhalt in den Dionysoskult hineingezogen
worden. Zunichst sind wohl, wie Farnell vermutet, Heroen
aus dem dionysischen Kreise, danach auch diejenigen, denen
ovdev mpbg Aiévvcov war, aber am Grab eine kunstgerechte
Totenklage aufgefithrt wurde, aufgenommen, bis zuletzt die
ganze Heroenwelt in dem dionysischen Spiel Aufnahme fand,
eine Entwicklung, die man sich dadurch erleichtert denken
kann, dass in die Klage iiber einen Heros auch andere mitein-
bezogen wurden: in die Totenklage wurden auch andere als
derjenige, dem die Klage eigentlich galt, hieneingezogen (oben
S. 633[.). Wenigstens in Ansiitzen ist diese LEntwicklung si-
cherlich an verschiedenen Orten vorgekommen; es wird nicht
zufillig sein, dass der erste dem Namen nach bekannte Tragi-
ker aus dem weinreichen und den Dionysos eifrig verehren-
den Gau Ikaria stammt; und als Kleisthenes dem Adrast sei-

151 Bethe a. a. O. S. 42; K. O. Miiller, Griech. Lit-Gesch.t I 497;
Handb. der Archiol. § 336, 6.
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(695] nen Kult nehmen will, ist es so natiirlich, dass die Klagechore
dem Dionysos zugewiesen werden, dass der Rival Adrasts,
Melanippos, sich mit dem Ileroenopfer begniigen muss. Da-
durch ist die Entwicklung beschleunigt und die Aulnahme
der Ileroensagen erleichtert worden, aber der Schwerpunkt
der Entwicklung liegt in dem Kult von Eleutherai, von dem
der Anfang der Tragodie nicht ohne Vergewaltigung der Tat-
sachen getrennt werden kann. Nur so wird es verstindlich,
dass die Tragodie sich innerlich von dem Dionysosdienst ge-
lsst hat, obgleich sie #usserlich wihrend des ganzen Alter-
tums daran gebunden war.

Er hat sich also uns ergeben, dass das attische Drama nicht,
wie gewdhnlich angenommen wird, zwei sondern drei Aus-
gangspunkte hat, befremdlich ist das an und fiir sich nicht, da
es in sehr vielen Kulten mimetische Ansitze gegeben hat, die
nur des Anstosses bedurften, um sich weiter zu entwickeln.
So hat sich aul Sizilien die dorische und in Unteritalien die
Phlyakenkom&die von dem volkstiimlichen Hintergrunde ge-
l6st.

Die Anfinge der Komédie brauchen nicht beriihrt zu wer-
den; ihre schon von Aristoteles angenommene Entstehung aus
der Phallophorie hat allgemeine Anerkennung gefunden. Die
Anfinge sind durch treffliche Arbeiten von Poppelreuter, Kor-
te, v. Salis u. a. aulgehellt worden. Das Satyrspiel ist von der
Tragodie getrennt worden. Wenn nur der eingewurzelte Glau-
ben, dass das Satyrspiel die Anfangsstufe der Tragodie dar-
stellt, iiberwunden ist, so wirkt die gewonnene Erkenntnis des
verschiedenen Ursprunges beider belreiend. Das Satyrdrama
stammt aus der Peloponnesos; Pratinas von Phlius has es An-
fang des V. Jahrh. von seiner IHeimat nach Athen gebracht.
Die Annahme, die in dem Satyrdrama die Urform der Tragédie
sieht, widerspricht schnurstracks der Verkniipfung der Trago-
die mit dem Kult des Dionysos Eleuthereus. Denn der Gott von
Eleutherai, das einmal botisch gewesen ist, gehért dem boo-
tischen Kultkreise an, wo der dionysische Orgiasmus, den
wir auch in Eleutherai gefunden haben, seine IHauptgegend
hat; wie der Parnassos so wird der Kithiiron von Minaden
durchschwiérmt; Furipides verlegt das Rasen seiner Bakchen
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und den Tod des Pentheus dorthin. Auch hier wird man den
Tatsachen nur durch eine Trennung des Ursprungs der Trago-
die von dem des Satyrdramas gerecht. Jene zeigt nach Boo-
tien, dieses nach dem Peloponnes.

Das Satyrdrama hat sich in Athen seiner ernsten Schwester,
der Tragodie, angeschlossen, weil die grossen Dionysien das
Iest der szenischen Aulliihrungen waren, und das Verhiltnis
ist so geordnet worden, dass aufl eine tragische Trilogie als
heiterer Abschluss ein Satyrdrama folgte. Weil man sich diese
Anordnung als uranfinglich vorstellte, ist der Glauben ver-
stiarkt worden, dass das Satyrdrama die zu einem Nachspiel
herabgesunkene Urform der Tragddie war, die jedoch aus al-
tem Herkommen nicht verworfen werden durfte. Aber das
Satyrdrama muss einst eine selbstindige und von der Tragodie
unabhingige Stellung gehabt haben; das zeigt die Notiz bei
Suidas, dass Pratinas 50 Dramen, wovon 32 Satyrspiele, ge-
schrieben habe. Mit der gewdéhnlichen Anschauung von dem
Satyrdrama als dem Nachspiel der Tragédie ist diese Nach-
richt schlechterdings unvereinbar.

Selbstverstindlich hat die Tragédie das Satyrdrama stark [696]
beeinflusst, aber das entzieht sich unserem Urteil. Dasselbe
muss bei der Komddie der I'all gewesen sein; denn wie gross
auch der Unterschied war, sie war wie die Tragdédie ein dio-
nysisches I'estspiel. Wahrscheinlich wurde die Komdédie unter
dem Einfluss der viel f[riiher fest ausgebildeten Kunstform der
Tragodie von der Stufe, wo sie aus zumeist aus dem Stegreif
gesprochienen Hohn- und Scherzreden bestand, zu einer Art
Drama erhoben. So wird es verstiindlich, dass auch die Komo-
die uns zuerst an den grossen Dionysien entgegentritt, da sie
sich dem dramatischen Fest angeschlossen hat; es fand auch
an ihm eine Phallophorie statt. Erst spit, sagt Aristoteles, hat
der Archon der Komdédie einen Chor zugewiesen; das war acht
Jahre vor dem Perserkrieg, 487 oder 488.192 Damals also war
die literarische Form der Komodie so fest, dass der Staat
auch ihr einen Agon ausschrieb, und dahin wird es gewiss
nicht gekommen sein, ohne dass der Komiker etwas von der
Kunst und Technik der Tragiker gelernt hatte.

152 Wilhelm, Urkunden dram. Auffihr. S. 109.
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Dic Ubertragung auf die Lenien ist die erste Erweiterung,
durch die das selbstidndig gewordene Drama iiber das Iest,
wo es entstanden war, hiniibergriff; die erste staatliche Auf-
fithrung an den Lenéen hat nicht allzu wenige Jahre vor 420
stattgefunden.r®® Vorbereitet war das durch die tragischen
Aulfithrungen ausserhalb Athens, die schon [rither anfingen.
Der grosse Schopfer Aschylos ist ja am Abend seines Lebens
in die I'remde gezogen und hat auf Sizilien Dramen gedichtet
und auffiihren lassen.

Das Drama lag in dem Dionysoskult latent eingeschlossen;
es kam daraufl an, welcher Chor bei der Geburt Gevatter war;
er bestimmte das Aussehen und die Entwicklung des Kindes.
Man kann sich nicht denken, dass jene drei Arten voneinander
unabhéngig jede fiir sich eine selbstéindige Entwicklung ge-
habt haben. Schon von Anfang an miissen sie in Wechselbe-
ziehungen zueinander gestanden haben, und es wére nicht un-
wahrscheinlich, dass die zuerst entwickelte Art die anderen
ausgelost hat. Sicher ist, dass die Tragodie ihre Form zuerst
gewonnen hat und dass die Zwiespiltigkeit dieser Yorm, dic
so schwer zu erklédren ist, sich in natiirlicher Verbindung in
der Totenklage wiederfindet. *

[181] Die Anthesterien und die Aiora.’')

Unter den ncuen Oxyrhynchuspapyri, Bd. XI Nr. 1862, be-
findet sich ein Stiick mit einer ziemlich wohlerhaltenen Ko-
lumne und den Resten einer zweiten aus den Aitia des Kalli-

153 Wilhelm a. a. O. S. 123; Wilamowitz, Gott. gel. Anzeig. 1900
S. 627,

* Hrn. Dr. G. Weicker, der sich neben dem Hrn. Herausgeber der bei
diesem von einem Nichtdeutschen geschriebenen Aulsatz ebenso grossen
wie wichtigen Miihe bereitwilligst unterzogen hat, den Text durchzukor-
rigieren, mochte ich meinen besten Dank aussprechen.

11Zu den vielverhandelten Problemen der Anthesterien sichc meine

10
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machos in schéner Handschrift des ersten Jahrhunderts. Zwei
Zitate finden sich im IFragment wieder, aber auch sonst wiirde
der Stil unzweideutig auf Kallimachos gefiithrt haben.

Die crsten Zeilen erwiihnen zwei vielbehandelte athenische
Feste:

Mg odoE mboryig Eldvdavey odd Gte dovloig
fuap 'Opéotetor Aevrdy AYOLGL YOEq,

Ixapiov xal maidec dywv €néteiov GyiGTLY,
gc daitny exdlecoev oundéac x.

Unter den Geladenen belindet sich ein Mann aus Ikos, den der
Sprecher iiber einen Brauch im Kult des Peleus ausfragt. Das
ist nur die Rahmenerzihlung, und gerade wo es zur Haupt-
sache kommt, bricht das Fragment ab; die kleineren sind nur
winzige Brocken.

Das grossziigige Werk Rohdes iiber den Seelenkult hat ei-
nen Einfluss wie kein zweites auf die Vorstellungen der jetzt [182]
lebenden Generation iiber griechische Religion ausgeiibt.
Rohde schildert nach bekannten Zeugnissen die Anthesterien
als das griechische Allerseelenfest, an dem die Seelen umher-
gingen, ihre alten Wohnungen wieder besuchten und die Men-

unten abgedruckten Aufsitze mit der dort zitierten Literatur: Eine An-
thesterien-Vase in Miinchen, und Eine neue schwarzfigurige Anthesterien-
vase.

R. Pfeiffer, Kallimachosstudien, 1922, S. 102 {f.

F. Boehm, Das attische Schaukelfest, I'estschrift Eduard Hahn, 1917,
S. 280 1.

A. Kérte, Zu den attischen Dionysosfesten, Rhein. Mus., LXXI, 1916,
S. 575 1.

G. van Hoorn, Lentefest en Allerzielen, Meded. van het Nederlandsch
Historisch Instituut te Rome, VI, 1926, S. 21 f{f.

L. Deubner, Das attische Bliitenfest, N. Jahrb. f. Wissenschaflt und
Jugendbildung, VI, 1930, 606 ff.

Ders., Attische P'este, 1932, S. 93f{f., die Aiora, S. 113 1{.

H. Immerwahr, Choes und Chytroi, Transact. of the Amer. Philal.
Association, LXXVII, 1946, 245 1{f.]
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schen gegen die unheimlichen Giste allerlei Vorsichtsmass-
regeln ergriffen. Zuletzt wurden sie am Schluss des [Iestes
mit den Worten 3pale Kipeg, otxét' 'Avideostipia in ihre unter-
irdische Heimat zuriickgewiesen. Vor dieser Schilderung hat
man eine zweite, die des Aristophanes, nebst Verwandten bei-
seite geschoben. Sie schildert WWettrinken, fréhliche Festlust
bis in den Abend hinein, wo das bezechte Volk zum Heilig-
tum des Dionysos €v Aluvaic zieht, um seine Krénze darzu-
bringen. Sogar die Kinder vom dritten Jahr ab nahmen teil,
die Schulen feierten, und die Lehrer erhielten ihr Honorar.
Dieses Bild schien zu jenem schlecht zu stimmen. Die un-
heimlichen Giste aus der Erdtiefe sollten mit Ernst und Ehr-
furcht empfangen werden. Das ist modern gedacht. Man denkt
wie ein Stiddter, der zur Begribnisfeier auf dem Lande in alter
Zcit eingeladen, sich #rgert, weil die Leute gar keine passende
Miene aufsetzen, sondern tiichtig essen und trinken und viel-
leicht die Gasterei mit einem Tanz schliessen. Lehrreich fiir
die Art, wie unbefangen man mit den Seelen umgeht, ist die
nordische Weihnachtsfeier bis in unsre Tage hinein. Die Toten
besuchen zu Weihnachten, besonders in der heiligen Nacht
selbst, ihre alten H#user; man darf nichts unter den Tisch
Gefallenes aufheben, damit man sie nicht stért, man heizt
ihnen die Badestube, das Essen soll fiir sie tibernacht auf
dem Tisch stehen bleiben, man rédumt ihnen die Betten ein und
schldft selbst auf dem am Fussboden ausgebreiteten Stroh.
Am Ende des Festes fegt man die Stube aus oder schligt und
stobert mit Stocken in alle Winkel, um die unheimlichen
Giste hinauszutreiben und wieder an ihren Ort zu weisen.
Die Parallelen zu den Anthesterien sind schlagend und manch-
mal, auch von Rohde selbst, angezeigt. Trotzdem sind die
Weihnachten ein sehr frohliches Fest, an dem dem Becher
stark zugesprochen wird. Die Alten standen den Toten nicht
anders gegeniiber. Ich brauche nur an bekannte Sitten des an-
(183] tilken Totenkultes zu erinnern, die Gastmiler auf dem Grab.
Dieselbe Sitte setzte sich im Mirtyrerkult fort, wo sie sogar
zu argen Ausschreitungen fiithrte.2

2 Z. B. Lucius, Die Anfinge des Heiligenkults 26 [f.
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Der Totenkult schliesst also die I'réhlichkeit nicht aus;
wenn man das meint, beurteilt man die Anthesterien schief,
weil in ihnen gerade diese uns wunderlich anmutende Verbin-
dung erscheint. Ich fiirchte, man ist in der letzten Zeit der
aristophaneischen Seite des Festes nicht gerecht geworden.
Dazu hat vornehmlich das oben zitierte Sprichwort beigetra-
gen, in dem man frither Kapeg statt Kijpeg zu lesen pflegte und
das man folglich auf die Sklaven bezog, die nach beendetem
Fest wieder an die Arbeit hinausgetrieben wurden. An ihrer
Statt erscheinen die Seelen und zwar unter einem Namen, der
ihre unheilbringenden Ligenschaften besonders in die LErinne-
rung ruft. So schien es, dass das frohliche, lirmende I'est,
an dem auch den Sklaven ein froher Tag gegénnt wurde, vor
dem ernsten, ja diisteren Seelenflest verschwand.

Selbst die Pithoigien, der Vortag des I'estes, wurden in
diesein Sinn umgedeutet. Nach allen antiken Zeugnissen3 ist
dies der Tag, an dem die Weinfiasser gesffnet, der neue Wein
zum ersten Mal probiert und reichlich getrunken wurde. Nach
Proklos durfte weder Sklave noch Tagelshner von dem Wein-
gelage dieses Tages ausgeschlossen werden,® nach Iustath
war jedoch dieser Tag wie die tibrigen Tage der Anthesterien
&noppag. 5 Miss Harrison hat die von Schadow herausgegebene
Jenaer Lekythos, wo Hermes mit dem Zauberstab vor einem
in der [rde eingegrabenen Pithos steht, durch dessen Miin-
dung die Seelen hinaus- und hineinflattern, auf die Pithoigien
bezogen.® Bekanntlich werden auf den Grébern oft grosse
Gefdsse ohne Boden aufgestellt; diese dienen sicherlich als
Eingang zum Grab, denn durch diese werden die Spenden dem
Toten hinabgegossen; nur noch eine handgreifliche Verdeut-
lichung ist es, wenn Rohren bis in das Grab hinabgeleitet
werden, damit die Spenden bis auf die Asche selbst hinab- [184]
gefiihrt werden.” Der Pithos der Lekythos is mit diesen Ge-

3 Abgedruckt in meinen Stud. de Dion. att., test. LV—LIX.
Proklos zu Hes. op. 366 (LVII).

% Lustath p. 1363, 26 zu @ 526 (LIX).

6 Prol. to the Study of Greek Rel.2 42,

T VL. Ber. {iber die Ausgr. in Milet 27f. Vgl. die rohrenférmigen
Gerite, die von Zahn besprochen sind bei Kinch, Vroulia S. 26 {f. Spiitere

I
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fiassen zu vergleichen, nicht mit denjenigen, die als Sarg die-
nen, in welchen in spiterer Zeit nur ganz kleine Kinder be-
graben wurden. Ebenso wie die Spenden durch die Miindung
des aufl dem Grab stehenden Gefisses zum Toten hinabge-
schickt werden, so kann seine Seele durch dieselbe in die
Oberwelt hinaufsteigen. Hermes steht also aul dem Grab,
lisst die Seelen durch die Miindung des Grabpithos hinaus
und zwingt sie mit seinem Zauberstab durch diesen wieder
zuriickzukehren. Dieselben kleinen befliigelten Gestalten ums
flattern ja immer aul den Lekythen Grab und Grabmal. Das
fragliche Gefédss ist eine gewdohnliche Grablekythos mit einer
aul das Grab beziiglichen Darstellung. Ist dem so, so hat das
Bild keine Beziehung auf die Anthesterien, die keine aul dem
Grabplatz verrichteten Riten haben. Die Deutung Miss Harri-
sons wiire nur annehmbar, wenn fiir die Anthesterien eine
dem romischen mundus patet entsprechende Zeremonie be-
zeugt wiére. Dem Bild kann eine solche nicht entnommen wer-
den. Also miissen wir bei der alten Deutung der Pithoigien
bleiben, die vorziiglich zum Einsegnungsfest des neuen Wei-
nes passt. Und das sind die Anthesterien.

Noch weniger scheint man zu bedenken, dass der Haupttag,
die Choen, ein Sklavenfest war. Nach den Rechnungen der
eleusinischen Epistaten aus dem Jahr 329/8 erhalten sogar
die Staatssklaven ein Schlachttier, tonerne Gelisse und zwei
Metreten, nahezu achtzig Liter Wein, um die Choen zu feiern.8
Eine von Antigonos von Karystos erzéhlte Anekdote von Dio-
nysios, ‘dem Abtriinnigen’ (sc. vom Stoizismus), die im zwei-
ten Viertel des 3. Jahrhunderts spiclen muss?® zeigt diesen
die Choen zusammen mit seinem Hausstand feiernd; das will-

[185] fihrige Mi#dchen ist dabei, das auch bei dem Choenmahl er-
scheint, zu dem der Dionysospriester den Dikaiopolis ein-

Beispiele zitiert Ridgeway, The Origin of Tragedy 30 f. Aus Italien sehr
bekannt und iiberhaupt bei primitiven Vélkern verbreitet. [G. Oikonomos,
De profusionum receptaculis sepulcralibus, Bibliotheca Soc. archaeol.
Athenarum, XXI, 1921.]

8 IG II2, 1672 = Dittenberger SIG 2 587 Z. 204.

9 Bei Athen. X p. 437 E — — — 1olg oixétmc ovveoptdlovia & i) tdv
Xodv fopt] xai uh duvauevov dia yiipag xpfotar §| nape\iipeoav Eraipg xTA.
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14dt.10 Diese Zeugnisse scheinen fast vergessen; vielleicht
wird man dem Kallimachos etwas mehr Gehér schenken, wenn
er versichert, dass dobloig fuap *Opésteior Aevxodv éyovor Xoeg,
und dass der Athener Pollis auch nach seiner Ubersiedelung
nach Agypten das I'est fortfeierte gerade wie Themistokles
in Magnesia; dass auch ihm das Trinkgelage der hauptsiich-
liche und charakteristische Teil der Choen war, zeigt der
Name des Gottes, dem er das Fest weihte, Xoonotng. 1t Die
Choen erscheinen also in den #ltesten Zeugnissen als ein froh-
liches Fest, das Herren, Sklaven und Kinder zusammen unter
allgemeiner Ausgelassenheit feierten.

So viel darf behauptet werden, dass Képes neben Knpes,
wenn es auch einem Missverstindnis die Entstehung verdankd,
auch alt ist. Schon die Alten miissen das Sprichwort in dop-
pelter I'assung gekannt!? und gebraucht haben. Wenn Kalli-
machos es kannte — und das kommt gerade bei seinem inten-
siven Interesse fiir #hnliche Dinge nicht unwahrscheinlich
vor —, so zeigt diese Stelle, die »den frohen Tag der Sklaven»
hervorhebt, dass er es nicht von Seelen, sondern von Sklaven
verstanden hat. I’'s mag sein, dass die Bevorzugung von Kijpeg
»eins der sichersten Resultate der modernen I"orschung» ist;!3
an dem I'estbild dndert das nichts, und es ist nicht richtig,
wenn Rohde behauptet, dass Kapeg eine mit falschem Scharf-
sinn erklirte Gestaltung ist.!* Sie ist volkstiimlich. Die Lr-
kldrung, ja auch die Umbiegung des Sprichwortes ergab sich
ohne weiteres aus den I'estbriduchen.

Wir haben also ein I'est, das von Herren und Dienerschalt
zusammen in den einzelnen H#usern geleiert wird. Darauf

10 Aristoph. Ach. 1091,

11 Possis bei Athen. XII p. 533 D (LXXV).

12 Die Frklirung, die das Sprichwort auf die nach dem Fest an die
Arbeit hinausgetriebenen Sklaven bezieht, [iihrt Crusius, Anal. crit. ad
paroemiogr. gr. 48 auf Demon zuriick; dieser hat natiirlich nur etwas
allgemein Gelidufiges wiedergegeben. [R, Ganszyniec, ®vpale Kdpeg, Dra-
nos, XLV, 1947, 100 ff., verwirft die IFassung Kipec ganz; dagegen rich-
tig H. J. Rose, Keres und Lemures, Harvard Theol. Rev., XLI, 1948,
217 1f.]

13 Robert, Gott. gel. Anz. 1899, 544

14 Rodhe, Psyche 219 A. 2.
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deutet auch die Anekdote vom Menschenhasser Timon, der

r186] an den Choen soweit ging, mit Apemantos zusammen das Fest-
mahl einzunehmen.’> Demades soll zur I'eier der Choen fiir
jeden Athener eine halbe Mine aus der Staatskasse zuriick-
gelegt haben.1® DBei Aristophanes finden wir dagegen ein 6f-
fentliches und allgemeines Wettrinken. Darauf folgt aber das
Gelage, zu dem Dikaiopolis von dem Dionysospriester eingela-
den wird.?” Auf den o6ffentlichen Teil des Iestes, das gemecin-
same Wettrinken, folgten also private Gelage, wie bei den
Saturnalien die privaten Gelage auf das 6ffentliche Mahl vor
dem Saturnustempel. Von diesen begab man sich wieder spit
abends im Komos nach dem Heiligtum £v Aiuveus, um dem
Gott durch die Priesterin die Krinze darzubringen.

Um die Anthesterien von dieser Seite richtig zu erlasscn,
bieten eben die Saturnalien eine schlagende Parallele. Beide
Feste zeigen dieselbe Ausgelassenheit und I'estlust, beide wer-
den gemeinschaftlich von Herren und Dienerschaft gefeiert;
auch die Schulen feiern. s ist kein Zufall, dass wenigstens
in der Kaiserzeit die Honorare an die Lehrer in Griechenland
an den Choen, in Rom an den Saturnalien ausgezahlt wur-
den. ['8] Diese gemeinsame ['estlreude findet sich bei ande-
ren, leider wenig bekannten griechischen I'esten wieder, dem
attischen Lrntefest der Kronien und den thessalischen Pelo-
rien.1® Sie ist, wie ich anderem Orte 2’ hervorgehoben habe,
ein Rest primitiver ldndlicher Verhiltnisse, in denen wie die
Arbeit so auch die I'estfeier nach getaner Arbeit Herren und
Dienern gemeinsam war, die sich durch kultischen Konserva-
tismus noch in entwickelteren Verhiltnissen erhalten hat.

Die Anthesterien zeigen ein Doppelantlitz: sie sind einer-

15 Plut. Anton. 70.

16 Plut., praec. reip. ger. p. 818 F.

17 Aristoph. Ach. 1085 [f. Ich bezweifle, dass hieraus ein besonderer
Priester des Dionysos Limnaios zu erschliessen ist.

18 [Die Schulen feierten und die Schulmeister erhielten Gaben und ihr
Honorar und gaben wohl auch ein Gastmahl. Athen., X p. 473 D mit
einem Zitat aus dem Komiker Eubulides, fr. II, 431 Kock.]

19 S. meine Gr. Feste 37.

20 In meinem Art. Saturnalia in Pauly-Wissowa.
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seits die [rohliche Ilinsegnungsfeier des neuen \Weines, andrer-
seits die Seelenfeier. Die Seelen gingen an den I'esttagen um-
her und besuchten ihre alten Wohnungen, und das Fest schloss
mit einem Opfer fiir die Toten, das nach den Kriigen, in wel- [187]
chen die aus allerlei I'riichten zusammengekochte Panspermie
dargebracht wurde, Chytren genannt wurde. Dieses Opfer fand
nach unsrer und der griechischen biirgerlichen Rechnungs-
weise am Abend des Choentages statt, der nach der kalenda-
risch-sakralen Rechnungsweise dem folgenden Tage, dem 13.
Anthesterion, angehorte. Hierzu bietet die nordische Weih-
nachtsfeier die beste Paralelle, in der, wie oben bemerkt, mit
dem [rohlichen TI'est die Seelenfeier zusammengeflossen ist,
ohne die Iréhlichkeit des I'estes zu Dbeintrédchtigen. Welche
von diesen beiden Seiten der Anthesterien die dlteste ist, lidsst
sich nicht sagen; beide sind némlich uralt. Wie und warum
die Verkoppelung zustande gekommen ist, entzieht sich uns-
rem Wissen; man wird iiber leicht erkaufte Vermutungen
nicht hinauskommen kénnen.

IL

Beim ersten Lesen der oben angefiihrten Zeilen des Kalli-
machos erhilt man den LEindruck, dass die engste Verbindung
bestehe zwischen den Choen und dem Siihnlest fiir Erigone,
das unter dem Namen Aiora bekannt ist. Die Verse gehéren
zwar in den Anfang des Gedichts, sind aber nicht die aller-
ersten, es fehlt das Subjekt. Die Herausgeber haben aus Athe-
naeus XI p. 477 erkannt, dass dies Pollis, ein nach Agypten
iibergesiedelter Athener, ist. Auch in dem fremden Lande
feierte er die heimischen Ieste. An einem von ihm gegebenen
Fest trifft der Dichter den Ikier, mit dem er das Gesprich
fiihrt, das er in der Haupterzidhlung wiedergibt. Also muss
etwas vorangegangen sein, etwa: Der Athener Pollis vergass
im [remden Lande nicht die athenischen I'este, sondern feierte
das und das und die Pithoigien, die Choen und die Aiora. Als
er das LErigonelest feierte, lud er seine I'reunde ein. Es lisst
sich also bei genauerer Uberlegung aus dem Iragment nicht
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aul eine engere Verbindung zwischen den Anthesterien und
den Choen schliessen, aber die Frage wird aufgeworfen.

Das Aition zum I'est der Aiora ist die Erigonesage, die Lra-
tosthenes in einem beriilhmten Gedicht behandelt hat, auf
dessen Relkonstruktion die Philologen grosse Miihe verwendet
haben.2t Dionysos kehrt bei dem armen Bauer lkarios ein,
wird gut emplangen, als Lolhn lehrt er ihn die Rebe zu ziich-
ten und \Wein zu keltern. Ikarios fihrt im Lande umher, um
die Gabe des Gottes zu verbreiten; die Hirten, die zu viel
getrunken haben, glauben sich vergiftet und erschlagen ihn.
Scine Tochter Lrigone findet von dem Hund Maira begleitet
den Leichnam und erhéngt sich aus Verzweillung an einem
Baum, auch der Hund stirbt. Alle drei werden unter die Ge-
stirne versetzt. Als Strale der Untat folgt, dass die attischen.
Junglfrauen durch Erhéngen Selbstmord begehen. Als Siithne
wird auf den Spruch des Orakels das I'est der Aiora gestiftet.
Die Uberlieferung ist im ganzen einheitlich, die Varianten fiir

(188

[t

unsren Zweclk nebensichlich.

Ikarios, auch lkaros, lkarion genannt, ist eine schatten-
hafte Gestalt.22 Lr ist nichts als der Jiponymos des Demos
Ikaria, der wegen seines Dionysoskultes beriithmt war und
noch ot6 Aidvuco heisst. Seine Mission, den Weinbau zu ver-
breiten, ist deutlich eine Nachbildung der eleusinischen Sage,
die den Triptolemos im Auftrage der Demeter den Ackerbau
verbreiten lisst. Als Zeichen seines Aultrages erhélt er von
dem Gott einen Reberzweig?® wie Triptolemos die Ahre von
Demeter. Die Variante, die ihn mit einer ambulierenden Knei-
pe, einem Wagen voll Weinschlduchen, umherziehen liisst,

21 Zuletzt Maass, Analecta Eratosthenica (Philol. Untersuchungen VI)
59 ff. Dazu das Scholion zu Lukian, Dial. deor. 22 p. 274 Rabe.

22 Als Demenheros hatte er aber selbverstindlich einen Kult, Papers
of the Amer. School at Athens V 94f.

23 te xAjua steht formelhaft z. B. Lukian, dial. deor. 18,2 & npdnw
#doxey 1o xAfjua; vgl. Apollod. IIT 4,7; Schol. II X 29, Maass 83. [Zwei
schwarzfigurige Vasen zeigen auf der einen Seite Triptolemos mit Ahren
und auf der anderen Dionysos mit Kantharos und Weinreben, oder ist
er lkarios zu Dbenennen? DBesprochen und abgebildet bei A. B. Cook,
Zeus, I, S. 214, Abb. 157 und 158.]
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ist eine Vergréberung, die Vorstufe zu ‘Bacchus auf der
Tonne’. T'ir das Aition der Aiora ist lkarios ohne grissere
Bedeutung, die Hauptligur ist Lrigone.

Auffallend gross ist die Rolle des Hundes Maira; ob er ci-
gentlich dem Ikarios oder der Lrigone folgt, ist recht gleich-
giiltig; seine Hauptrolle hat er bei dem Auffinden des lLeich-
nams. Unter den Sternen ist er Sirius oder auch Prokyon ge-
worden.?* Der Hund gehérte zum alten Bestand der Sage,
und da diese nach alexandrinischem Schema in einen Kata- [189]
sterismus auslaufen musste, wurde er selbverstidndlich mit
dem Hundsstern oder wenigstens dem Prokyon identiliziert.
Das fiihrte ferner eine sehr dusserliclie Verbindung mit einer
keischen Kultsage herbei. Auf Keos bestand der auch sonst
erwihnte Brauch, beim [I'rithaufgang des Sirius die Ltesien
durch gewisse Riten hervorzulocken, eigentlich ein an Zeus
Ikmaios sich richtender Wetterzauber.?> Das wurde so hin-
eingezogen, dass man einige der Mérder nach IKeos fliehen
liess. Da Sirius deswegen das Land verbrannte, wurden zur
Siihne jene Riten eingesetzt.

Die I'estbriiuche, die diese #tiologische Sage erkliren soll,
sind in den griechischen Quellen kaum erwihnt; der Name
aivpa, Schwinge, Schaukel, ist aber sprechend. Beim Schau-
keln wurde ein &Mtig genanntes Lied gesungen. Mehr in Lin-
zelheiten gehende Beschreibungen geben die lateinischen Quel-
len, die sich wegen des Vergleichs mit den lateinischen oscilla
[ir die Sitte interessieren. IHygin 26 beschreibt den Vorgang:
tabella interposita funibus se iactarent. Servius?" verbindet
damit die romische Sitte der oscilla. Die Midchen schwangen

24 Maass hat S. 124 behauptet, dass auch die iibrigen mythologischen
Figuren, die Maira heissen, auf Sirius Beziehung haben, aber das ist
ganz willkiirlich. Weder die Nereide * 48 noch die Maira, die Odysseus
in der Unterwelt sah A 326 und Polygnot in der Lesche der Knidier
malte, noch die arkadische, die Tochter des Atlas und Gemahlin des
Tegeates (Paus. VIII 12,7; 53,3), noch die argivische (Anton. Lib. 40)
hat etwas mit der Sternmythologie zu tun.

25 Gr. TFeste 7.

26 Hygin, astr. 1I 4,

27 Serv. zu Verg. Georg. 11 289,
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sich an einem Seil, da sie aber herunterfielen, hingte man
Masken oder Puppen auf, die statt der Midchen selbst ge-
schaukelt wurden; auch spricht er von oscilla in Phallenform.
Probus erwihnt nur die oscilla,?® die Statiusscholien nur die
Masken und die Lieder der Hirten,?? die Germanicusscholien
libersetzen ai®pat einfach mit oscilla und vermischen beides.30
Deutlich ist, dass die rémische Sitte der oscilla an die Aiora
angekniipft und aus ihr erkldrt wird.
Mehrere Vasenbilder zeigen Midchen, die geschaukelt wer-
[190] den; sie sind aber alle Genrebilder mit Ausnahme des jetzt
bei Furtwingler-Reichhold, Gr. Vasenmal. Tf. 125 abgebilde-
ten attischen Skyphos, wo ein Satyr mit einem eigenartigen,
dem der sog. Kalathiskosténzerinnen #hnlichen Kopfschmuck
ein Midchen schaukelt. Die teilweise verléschte und sehr
verschieden ergiinzte Beischrift liest Hauser wohl richtig »xe\n
"Avieia. [31] Der Kopfschmuck deutet auf festliche Begehung.
Wie so oft vermischt die kiinstlerische Phantasie Mythos und
Wirklichkeit; der Satyr dringt sich iiberall in die Dionysos-
feste hinein. o
Erigone hatte aber einen Doppelnamen; sie hiess auch Ale-
tis wie das beim Schaukeln gesungene Lied.32 Das Wort ist
Femininum zu d&Mtng, bedeutet also ‘die Wandrerin’. Dieser
Name wird so ausgelegt, dass Erigone so genannt wurde, weil
sic um ihren Vater zu suchen umherirrte.33 Ir ist sicher der
Altere und ist dem FFestbrauch entnommen; denn auch das Fest
hiess Aletis.?* Sowohl das Fest wie die Heldin des Aition ha-

28 Probus zu Verg. Georg. II 885.

29 Schol. Stat. Theb. XI 644.

30 Schol. Germ. BP p. 67 Breysig.

31 [Wolters liest: -el¢, & ela, Rhein. Mus., LXXI, 1916, S. 283.]

32 Hesych s. v. aidpa — — — 1fj "Hpnyévy "ANjudr 1 'Ixaplov; Athen.
XIV p. 618 E 'Hpiydvn, {v xai 'ANfuv Aéyovow.Uber Hygin astr. s. u. A. 34.

33 Et. m. s. v. &\jug; vgl. Hygin a. a. O.

3¢ Hesych s. v. é\fng, €opth ’Adivnow, i vdv aidpa eyopéviy, xal fuépas
dvoua bz IM\drov 6 xomnds, Es ist kein Grund vorhanden, das fiuépac Svopae
zu beanstanden; ein I'estname ist zugleich ein Tagesname und wird zur
Datierung gebraucht; so wird Platon den IFestnamen Aletis gebraucht
haben. Hygin, astr. II 4 quod ‘sacrificium solemne instituerunt itaque et
priuatim et publice faciunt et id Aletidas (sic mss!) adpellent indert
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ben den Namen nach einem Iestbrauch. Es ldsst sich also
hieraus erschliessen, dass zu den DBréuchen des Festes ein
Umzug der Junglfrauen gehorte. Vergleichbar ist der I'orm,
nicht dem Inhalt nach — es ist ein Bettelzug — der Umzug
der I'rauen aul den Inseln und in lonien zu Ehren der Opis
und Arge, wobei sie ein Lied absangen.’® Spiter wurde das
Fest nach dem auffallendsten Brauch, dem Schaukeln, Aiora
genannt, und das Lied, das dem Umzug seinen Namen ver-
dankt, wurde auch bei diesem gesungen. So viel ergibt sich
aus den Namen,

Den also erschlossenen Ritus bestitigt das oben erwiihnte
Vasenbild. Auf der Riickseite schreitet eine I'rau feierlich [191]
vorwirts;36 ein Satyr, der einen noch ausgesuchteren Kopl-
schmuck triagt, einen Kalathos wder Polos, der mit einem
Kranz von spitzen Bldttern versehen ist, hilt einen Sonnen-
schirm iiber sie. Auch dieses Bild stellt wie das der Vorder-
seite einen I'estbrauch dar und zwar einen, der mit dem der
Vorderseite zusammenhidngt. Denn die beiden Bilder gehéren
deutlich zusammen. Welches der Brauch ist, zeigt der zweite
Name des Aiorafestes, &\ftic.

Schwierig ist die Zeitlage dieses {"estes zu bestimmen, da
das Kallimachosfragment nicht entscheidend ist. Iis wird all-
gemein [iir en Weinlesefest gehalten. Das steht nur bei Hygin,
fab. 139: ut per uindemiam de frugibus Icario et Erigonae
primum delibarent, fehlt aber allen anderen Parallelstellen.
Diese sprechen von der Linfithrung des Weinbaus; wenn
Weinlese und Keltern erwiahnt wird, geschieht das nur, weil
sie zum Weinbau gehéren. Am ausfiihrlichsten wird bei der
Zuch’ der Rebe verweilt; Ikarios ist der typische Weinbauer
(yewpYde). Eine nicht beachtete heortologische Tatsache wird
den richtigen Weg zeigen. s ist ndmlich im alten Griechen-
land die Weinlese kein Dionysosfest. Das alte athenische

Muncker Aletidos, d. h. er bezieht das Wort aul Erigone, Robert, Era-
tosth. catast. rel. p. 59 Aletida, d. h. er bezieht es mit, [Hesych aufl das
Fest. Dieses ist wohl vorzuziehen.

35 Herodot IV 35; Gr. Feste 208.

3¢ Trotz der eng geschlossenen Beine ist es nicht anzunehmen, dass
sie steht; s. [Hauser im Text zu der Tafel S. 31.
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Weinlesefest sind deutlich die Oschophorien Anfang Pyanop-
sion, an denen Rebzweige mit Trauben in feierlicher Prozes-
sion getragen wurden. Die Karneen, an denen die Staphylo-
dromen liefen, ist wohl das dorische, obgleich es Bedenken
erweckt, dass dieses I'est ziemlich friih, Mitte Metageitnion,
fallt. In meinen Griechischen I'esten Ikonnte ich nur zwei
Zeugnisse fiir die Weinlese als Dionysosfest anfiihren, beide
aus der Kaiserzeit: Longos Il 2 und die attischen Privatfasti
aus dem ersten nachchristlichen Jahrhundert.’” Iiir die Ge-
schichte des Dionysos und seines Kultes ist es sehr lehrreich,
dass die Weinlese als dionysisches I'est erst der machchrist-
lichen Zeit angehért. Damals wurde die alte Religion zersetzt,
und neue I'ormen entstanden; das lidsst sich mehr, als bisher

[192] beachtet wurde, auch an den I'esten nachweisen. Iiin solches
neues ['est war die dionysische Weinlese, seitdem Dionysos
hauptsichlich als Gott des Weines betrachtet wurde. Is ist
diesem I'est gegangen wie auch anderen, die in der Kaiserzeit
aufkamen; es hat sich bis tiel in das Mittelalter hinein ge-
halten. Noch das trullanische Konzil im Jahr 692 verbietet
unte tod Bdelvxtod Alovicov Gvoua Ty otagulMy dmodAiBovrag
gv toig Anvoig gmPodv unde tov oivov £v toig midolg gmiyéovrag
Yélwta Emively.

Die Theorie ist der Praxis vorausgegangen. Sie leitete, tib-
rigens prinzipiell richtig, die I'este aus einfachen ldndlichen
Begehungen her. So wurde die Weinlese zum ersten Dionysos-
fest wie die Ernte zum ersten Demeterfest. doxodot O€ por unde
Y &pyv ovotioacdar foptag xai teletds Fedv dA\ot Tiveg 1} yewp-
yoi, mp@Tol uev €ml Anve) oTnoduevol Aovicw xopovs: TPMOTOL OE &l
X\ Auntor epyia, Maximus Tyr., Diss. 30. Das geht aul Aristo-
teles zuriick, IXth. Nicom. p. 1160 A: al yap &pyaim dvoic xai
cvvodor qaivovrar yiveothar UETE Thg TOV xapndv cuyxoudds olov
dnapyais palicta yap €v tovtoig eoyolalov toig xaipois. Unsicher
ist, ob Tibull I 7,39 Bacchus et agricolae magno confecta la-
bore Pectora tristitiae dissolvenda dedit ein Weinleselest im
Sinn hat; die Stelle zeigt aber den Weg zu einem solchen:

3T IG III 77 =v. Prott, Fasti sacri 3 Z. 7 Bondpowdvos — — — i’ tpv-
TnTov Aroviom zal tolg @A\Noig deols.
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dass es nédmlich mit einem dionysischen Ritus umgeben wird.
Das ist dadurch gekommen, dass das mystische Element im
Dionysoskult immer mehr iiberwiegend wurde. Das Zertreten
der Trauben beim Keltern wurde als die Zerreissung und Té-
tung des Dionysos aufgefasst?® So wurde der ldndlichen
Arbceit der Zeitrichtung gemiss ein tieferer, mysticher Sinn
beigelegt, und das trug noch mehr dazu bei, die \Weinlese
zum Dionysosfest zu machen.

Theorie und Praxis, Theologie und Fest waren den Scho- [193]
liasten der Spétzeit selbverstéindlich und haben bei ihnen viele
Spuren nachgelassen, z. B. Schol. Verg. Georg. 11 381 Dionpsia
antiquissima, quae confecta uindemia faciebant. Die Missdeu-
tung der alten Len#en als Kelterfest durch die Beziehung auf
Mvog, Kelter, ergab sich von selbst; sie werden daher keck
in den Ierbst verlegt.? Daraus ist sogar eine Theorie tiber
den Ursprung des Dramas gemacht worden, die an die scherz-
hafte 1 Wortbildung tovypdic ankniipfte. Die ersten Schau-
spicler hiitten statt der Masken sich das Gesicht mit Hefe be-
schmiert oder Most als Preis erhalten. Das passte zu dem
Lenaion, das als Kelterplatz gedeutet wurde.*! Ein anderer
hat ausdriicklich die Erfindung der Tragddie bei der Weinlese
in Ikaria angenommen.*? Eine ndhere Untersuchung wire sehr
niitzlich; hier galt es nur zu zeigen, wie die Aiora bei Hygin

38 Schol. Alex. Clem. Protr. p. 297,4 Stdhlin Mipvaffevtec  dypowixy
GO Emt 1 Anvd ddopdvn, | xal adtl mepielyev tOv Alevicev onapaypdv. Die
mystische Dogmatik setzt Cornutus auseinander p. 58,14 Lang und be-
sonders 62,10 pvdoleyeltar & 61 daonasPeig tnd Titdvov cuvetddn naly Hnd
g ‘Péag, wivittopévoy 1@y Tepaddvtov tov uddev Su ei yewpyei, Fpsuuata yiic
Ovteg, ovvéyeawv Tobg Botpvg wai tod Ev avtoig Awovicev ta uépn Eydpisav dn’
aA\ilov, & dff maAwv i elg adtd ovppuoic 100 ylevxevs cuviiyauye xai Ev odhua
88 adtdv  anetédece. Ilir die gleiche Auffassung der Ernte und des De-
meterkults vgl. den Vers eines ungenannten Verfassers bei Plut., de Is.
p- 377 D tijnog 6v ailnol Angwuitepa xmletreuedoiv. [Ausfiihrlicher in meinem
Aufsatz, Symbolique astrale et mystique dans certains cultes publiques
grecs, Ilommages a J. Bidez et I'. Cumont, Coll. Latomus, 1I, 1949,
S. 217 1f.]

39 Schol. Aristoph. Ach. 878 (XLI).

40 Trotz Reisch in Festschrift [. Gomperz S.467;vgl. de Dion. att. 88 {f.

41 Anon. de com. III 7.

12 Athen. I p. 40 B; vgl. Clem. Al.,, Strom I 79 p. 365 .
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zu einem Weinlesefest gemacht werden konnte. Urspriinglich
kann sie es nicht gewesen sein, nicht nur weil alle andere Ge-
wihrsménner nichts davon wissen, sondern auch weil ein
dionysisches Weinlesefest in vorchristlicher Zeit nicht nach-
weisbar ist.

Es gibt aber einen Umstand, der auf eine engere Verkniip-
fung zwischen den Choen und der Aiora hinfiihrt. Es gibt noch
zwel LErigonesagen. Nach der ersten, die hier belanglos ist,
war Erigone cine Tochter des Tyrrhenerfiirsten Maleotes;!3
der Mythos war wohl irgendwie mit dem des siebenten home-
rischen Hymnos verwandt.4¢ Alter und wichtiger ist die zwei-
te, nach der LErigone Tochter des Aigisthos und der Klytai-
mestra war, die mit ihrem Grossvater Tyndareos nach Athen
kam um Orest zu verklagen und, als er freigesprochen wurde,
sich erhéngte.*> Lrigone als Schwester des Orestes war min-

[194] destens ebenso bekannt wie als Tochter des Ikarios;i¢ zwei
bedeutende Zeugen, Hellanikos und das Marmor Parium, fol-
gen dieser Version, aber ohne den Namen der Lrigone zu nen-
nen.t? Sie geht sicher auf eine Tragédie zuriick; wir kennen
mehrere, die den Titel Erigone tragen: von Phryaichos, Solmn
des Melanthas, von Kleophon, Philokles, und ein Satyrspiecl
von Sophokles.t® Bildliche Darstellungen dieser Sagenform
erscheinen auf einem silbernen Kantharos im Palazzo Corsini,

13 Hesych s. v. aidpa; Lt. m. s. v. é\ijne.

41 Vgl. Crusius, Philol. XLVIII 1889, 206.

45 Et. m. s. v. cidpa; die iibrigen Stellen s. bei Maass a. a. O. 1321,

46 S, z. B. Et. m. s. v. aMjue;Hesych s. v. aidpe; Dictys, B. troi. 6.2.

47 Tlellanikos in Schol. Eur. @r. 1618; Marm. Par. § 40.

48 Hauser a. a. O. 30 A. 6 meint, dass auch das letztere die Tochter
der Klytaimestra behandelt hat. Moglich ist es immerhin, dass es die
Tochter des Ikarios behandelte; sie wiirde unzweifelhaft fiir ein Satyr-
spiel besser passen. Lratosthenes hat wohl micht seine Sagenlorm selbst
erfunden, meint Wilamowitz, Einl. in die Tragédie 61; dann wird man
aul einen Tragiker geliihrt. Hygin, fab. 122 gibt wieder eine abweichende
IF'orm, die deutlich eine Weiterentwicklung durch irgend einen Tragiker
verriit. @restes tétet den Sohn des Aigisthos, Aletes, der sich zum' Konig
von Mykene aufgeworlen hatte, und will seine [albschwester, LErigone,
auch téten; diese wird aber von Diana nach Attika entfiihrt und dort zur
Priesterin gemacht. Muster ist deutlich die Behandlung der Iphigeniasage
durch Euripides gewesen.
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wo [Erigone bei dem Urteil tiber Orestes anwesend ist,1® und
aul dem Sarkophag I.ezzani, wo Robert Irigone erkannt hat
in dem Midchen, das bei der Ermordung des Aigisthos ihm
zu Hiille eilt.?®

Erigone, die Halbschwester des Orestes, ist also éller und
berithmter als die Tochter des Ikarios gewesen. Nur das An-
sehen des Gedichts des Iiratosthenes bei den spiiteren Kom-
pilatoren und Ixzerptoren hat diese Sagenform zu der herr-
schenden gemacht. Aber auch jene bezieht sich auf denselben
Kultbrauch; auch sie gibt das Aition der Aiora ab. Die Halb-
schwester des Orestes erhiingt sich; der Name ihres Bruders
bei Hygin, Aletes, ist das Maskulinum zum zweiten Namen der
Erigone, Aletis. Nun bildet aber die Orestessage das Aition
tiir die Choen. Als Orestes nach dem Muttermord nach Athen
Athen kam, wollte der Konig Pandion ihn nicht abweisen und
auch nicht die Biirger sich durch Beriithrung mit ihm bellec-
ken lassen; darum liess er einen jeden aus einem besonderen
Geliiss trinken, so dass man nicht mit ihm Wein aus dem ge- [195]
meinsamen Mischgeliss zu schépfen brauchte.” Irigone kam
nachher nach Athen, um den Orestes vor dem Gericht zu ver-
klagen, und erhingte sich aus Gram, als er [reigesprochen
wurde

Das Aition der Choen und das der Aiora sind ia eins zu-
summengeflochten. Die beiden I'este konnen nicht ein halbes
Jahr wie Weinlese und Anthesterien auseinanderliegen;dasist
ein biindiger Schluss, den Hauser a. a. O. S. 29 A. ¢ gezogen
hat. Wenn er aber daraus folgert, dass die Aiora ein Teil der
Anthesterien war, so ist das zu weit gegangen. Die Antheste-
rien werden in Athen, die Aiora in Ikaria gefeiert; volle Iden-
titit ist also ausgeschlossen.5?

49 Amelung, Rém. Mitt. XX 1905, 293.

50 Mon. d. Imst. VIII Tf 15; Robert, Bild u. Lied 185.

51 Eur. Iphig. Taur. 940 ff.; Phanodem bei Athen. X p. 437 B u. a.
(LXIV—LXXIII).

52 Fiir die Identifizierung lLeruft sich Hauser auf eine Hydria in Ber-
lin, wo eine I'rau ein Midchen schaukelt; hinter ihr steht ein Arbeits-
korb, vor ihr ein im Boden steckender Pithos. In diesem {indet er den
Unterweltseingang wieder, der sich an den Anthesterien 6ffnete. Uber
diese Hypothese s.o0. S. 148 f. Der Pithos der Hydria ist nicht einmal ein
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Noch ein Brauch verbindet die Choen und die Aiora, der
Askoliasmos. Nach Aristophanes erhielt der Sieger im Wett-
trinken als Preis einen Schlauch \Wein, und Suidas erziihlt,
dass bei den Choen ein Schlauch in die Mitte gelegt wurde,
auf dem die Trinker zu balancieren versuchten.’3 Es erscheint
aber auch in der Uberlieferung ein besonderes, Askolia ge-
nanntes [est.’* Ls wird ein attisches Dionysosfest genannt,
an dem die Leute auf einem aulgeblasenen Schlauch auf einem
Bein hiipften; wer herunterfiel, wurde ausgelacht. Als Ai-
tion wird hier und von Vergil ®® angegeben, dass der Bock die
Rebe benagte. Deswegen wurde er geopfert, sein Haut wurde

[196] abgezogen, daraus ein Schlauch gemacht, der als Wein-
schlauch diente, auf diesem hiipfte man bei den Askolien. s
ist ein frohes, lindliches Fest.’¢ Nach Porphyr, de abst. II 10
wurde die erste Ziege in lkaria geopfert, weil sie die Reben
beschidigte. Dasselbe Aition kehrt bei Lratosthenes wieder.
Hygin, astr. 114 erzihlt, dass der Bock die von lkarios ge-
piflanzte und sorgsam gepflegte Rebe benagte; lkarios totete
ihn im Zorn et ex pelle eius utrem fecisse ac uento plenum
pracligasse et in medium proiecisse suosque sodales circum
eum saltare coegisse, itaque Eratosthenes ait: 'Ixapiov 7061
npOTA MEPL TPAYOV Qpynoavto, sc. £raipor. Die unbelangene
Auffassung wird hier unter tpdyov den Schlauch aus der Haut
des Bockes verstehen (gegeniiber Maass); mit leichter Ande-
rung ist der Askoliasmos zu einem Tanz um den Schlauch ge-
worden.>” Der Askoliasmos gehort also nach lkaria. Er passt

Grabpithos, sondern ein gewdhnliches, im Boden eingegrabenes Vorrats-
geldss und gibt wie der Arbeitskorb an, dass die Szenc im Inneren des
Hauses spielt. Es ist ein reines Genrebild.

53 Suidas s. v. aoxds Kmorgdvros.

5¢ Die Ilauptnotizen {iiber die Askolien sind zusammengestell( im
Schol. Aristoph. Plut. 1129, z ‘I ausgeschrieben und z. "I vermehrt bei
Suidas s. v. doxmMdZew.

5 Verg. Georg. 11 381 {f.

56 8. die o. a. Stellen. Typisch' ist Cornutus p. 60,20 Lang tov ok
tpayov adtd Fovor e 1O Nopwymixdy doxelv @V dumédmy xal thv cvxdv elva
todto 10 C(dov, %add xai &xdépoviec adtOv ko TOV doxndy Avd\lovar zatd Tic
’Atnxde xwuag ol yewpyol veavioxor.

57 Die And‘eruno kommt wohl (1{11181‘. dass man hier wieder den Ur-
t= 3
11
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vorziiglich zu einem Trinkfest wie den Choen, aber auch die
Aiora war durch fréhliche I'estlust ausgezeichnet; sie heisst
geradezu deswegen e80e1mv02.98 Da nun das Aition des Asko-
liasmos ein integrierender Teil der Ikariossage ist, sodarf man
schliessen, dass der Brauch zu dem in Ikaria gefeierten I'est
gehorte.

Zu dem in Ikaria geleierten Dionysoslest gehorten also
die Briuche der aMric, der aidpa und des doxwhiaoudc; es
wurde unter ausgelassener I'rohlichkeit gefeiert, trug aber
zugleich Siihnecharakter, war eine a&yiotds. Es beriihrt sich
zeitlich und inhaltlich so nahe mit den Choen, dass sich beidc
in dassclbe Aition teilen kénnen. Dieses Verhiltnis kann nur
so verstanden werden, dass eine stidtische und eine léindliche
FForm desselben Iestes vorliegen, die allmihlich auseinander- [197]
gegangen waren. An beiden kam der Askoliasmos vor, an den
Choen aber nur als Belustigung. Insofern hat wohl Hauser
Recht, dass das Schaukeln auch einmal an den Choen vorkam,
aber bald zuriicktrat, so dass es dem I'est in Ikaria eigentiim-
lich erschien und dazu beitrug, der eratosthenischen Version
des Aition den Sieg zu verschallen.

Welchen Zweck hat dieses ldndliche Dionysoslest im frii-
hen Vorjahr? Denn die Riten der Aletis und der Aiora bezie-
hen sich nicht auf den neugediineten Wein. Das Schwingen
und Schaukeln ist als I'ruchtbarkeitsritus so weit verbreitet,®?
dass nicht mit I'ug bezwecilelt werden kann, dass die Aiora
denselben Sinn hat. Dasselbe bedeutet das Springen, woliir
jetzt der Palaiokastrohymnus mit seinen vielen #0pe zeugt: Lr
wird bei der Ankunft des Zeus im Irithling vorgetragen und
mahnt die Tinzer, fiir die Heerden, dic Saaten, die Stiidte,

sprung der Tragédie suchte, vgl. Verg. Georg. II 381, Varro bei Dio-
medes IIT 487 Keil. Zu welchen Ungereimtheiten das {fiihrte, dariiber
lese ‘man mach bei Eustath p. 1769.44 (aus [dem Attizisten] Pausanias).

58 Et. m. s. v. Vgl. Hesych s. v. eo8efnvore- Svola tg nepe ASjnor
xat | tpieyévig  stellt Wilamowitz, Orestie II 205 her Svsic mc A. #m
*Hpiyévy und bemerkt, dass es ein Scholion zu Choeph. 486 nap’ eddeinvoig
oy ist. Ilieraus zu schliessen, dass die Aiora wegen der Totenopfer
etdeimvog genannt wurde und also auch hierin mit den Anthesterien iiber-
einstimmte, wiirde vorschnell sein.

.39 G, z. B. Frazer, The Golden Bough,3 bes. II 449 {f., III 275 {f.
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dic Schilfe, die Biirger zu springen. Moderne Briuche, wo
jemand springt oder hiipft, damit das Getreide und andere
Pflanzen ebenso hoch wachsen, sind ausserordentlich zahl-
reich.%® Beide Briuche sind gleichartig, die Burschen springen,
dic Midchen schwingen sich in einer Schaukel; der erste ist
aber, weil das I'est zugleich ein [réhliches Weinfest war, zum
lustigen Askoliasmos umgewandelt worden. Um den zweiten
Brauch, diec &\itig zu verstehen, miissen wir den Anlass des
I'estes genauer untersuchen.

Iiin Weinbaufest, das im Anthesterion geleiert wird, kann
sich nur aul die beendete Winterarbeit im Weinberg, die Diin-
gung, die Umhackung und das Beschmeiden der \Weinsticke,

rund aul die kommende Vegetationsperiode beziechen. Das Be-
schneiden soll nach Hesiod beim Spitaulgang des Arkturus
stattfinden, der damals aul den 24. I'ebruar julianisch fiel;!
nach modernem griechischem Brauch soll das Umgraben und
Beschneiden der Weinstécke bis zum 1. Mirz julianisch (==
[198] 13. Miivz gregorianisch) vollendet sein.52 Die Zeit stimmt also
genau. Nun wissen wir, dass das Beschneiden der Weinstécke
auch sonst von den Griechen mit einem Iest geleiert wurde.
Hesych s. v. BioBnv- dpénavov aumelotdpov Aéyovor Meoodmior xai
gopthv BioPaia, fiv fueic Khadevmipia Aéyopev und ITlayxhdda
fopth mapa ‘Podioig, Otav N &dumelog tundi. 68 Da die erstce
Glosse ein messapisches Wort zitiert, muss sie in die Zcit
vor der Romanisierung Siiditaliens zuriickreichen; die zweile
wird aul einen der vielen in der hellenistischen Zeit bliihen-
den rhodischen Lokalhistoriker zuriickgehen. Es ist also cin
altes I'est. Auch die Haloen wurden &mi ) topf tig dumélov
xai T yevoer tod dmoxeipuévov 1jOn oivouv geleiert; sie sind also

60 Frazer, a. a. O. I:1, 137ff. u. a.

61 fles. op. 570; vgl. Colum. XI 2,26 u. die Geoponiker. Darin liegt
wohl der Grund, warum Ikarios, der Weinbauer, mit Bootes identiliziert
wurde, dem Sternbilde, dessen griosster Stern Arkturus ist.

62 A, Mommsen, Zur Kunde des griech. Klimas, Progr. Schleswig
1870, S. 3.

63 Gehort vielleicht hierher die »\nuatic (Fest des xAjua?) IG 112 1043
Z. 31 tedoxévar dE uetd tdv E@iBav T e x\quatd xal T mouni) ted *EXagn-

BoXidmwoce?
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danach ein genaucs Gegenstiick zu dem Aiorafest, und des-
wegen wird auch fiir sie das lkariosaition aufgefiihrt.t4

Nun ist aber gerade im Wein- und Gartenbau das Um-
wandeln des Grundstiicks oder das Umherwandeln im Garten [199]
cin apotropéischer Ritus, der von den landwirtschaftlichen
Schriftstellern oft erwihnt wird;% er soll immer von einer
I'rau oder Jungfrau ausgefiihrt werden. Die a. a. O. erwéhn-
ten Riten gehoren dem Zauber an; daher sollen sie von einer
nackten oder menstruierenden I'rau ausgefiihrt werden; cin
offentliches I'est vertrigt solche krasse Brduche nicht. Aus
dem Zauberritus wird ein blosses, feierliches Umherwandeln.
So gewinnen wir das Verstindnis des #ltesten Namens der
Frigone, der ‘Wandrerin’; der Brauch findet im Iest selbst

64 Schol. Lukian, Dial. mer. 7, p. 2719 Rabe. Aber dic [Haloen sind
eine heortologische crax. In der Haupsache halte ich noch meine Be-
handlung de Dion. att. 96 [f. fiir zutreffend. Die Haloen werden im Po-
seideon gefeiert. Ein I'est, das in diesen Monat fillt, kann nichts mit der
Dreschtenne zu iun haben, sondern bezieht sich auf &\wz = a\oni Garten,
\Weinberg. Die Nachricht An. Bekk. I 385 &v | xai Iloceddvog moumi
wird bestitigt durch das rhodische Opfer an Poseidon ¢utdlpios am 6.
Theudaisios (= Poseidon), IG XII:1, 905= Dittenberger, SIG> 1030.
Die Schwierigkeiten liegen in dem sehr gelehrten Lukianscholion, dessen
o. a. Angaben nur f{iir das Weinbaufest nach dem Beschneiden der
Stocke im Anthesterion passen; auch das frohliche Essen und Trinken
an dem I'est wird hervorgehoben. Hierin erscheinen die Ialoen als ein
genaues Gegenbild der Aiora, aber ein wichtiger Unterschied Dbesteht
darin, dass die Ilaloen als ein Weiberfest, den Thesmophorien #hnlich,
mit Aischrologie und auf die Zeugung beziiglichen Symbolen geschildert
werden. Die Losung ist wohl die, dass das Fest der Haloen am Anfang
der Arbeiten im Weinberg, das wie die Thesmophorien die I'ruchtbar-
keit des kommenden Jahres zum Zweck hatte, mit demjenigen nach dem
Abschluss dieser Arbeiten zusammengeworfen wurde, der Aiora, wo-
durch das Aition des letzteren, die Ikariossage, auch zum ersteren ge-
zogen wurde. Um diesem angepasst zu werden, wurde das Aition am
Ende etwas abgeindert nach bekanntem Muster, um den tatsichlichen
I'estbrauch, die Phallen u. s. w. zu erkliren. Ist dem so — und eine
andere Irkldrung scheint kaum méglich —, so stammen die oben im
Text zitierten Worte aus dem Aioraaition und sind ein antikes Zeugnis
ftir die hier vorgetragene Auffassung dieses l'estes.

65 S, meinen Aufsailz iiber die Prozessionstypen im griech. Kult im
Arch, Jahrb. XXXI 1916, 319 [unten S. 1821f.].
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seinen natiirlichen Anlass. Dieser Brauch erkliart auch den
Siihnecharakter des IFestes, der gar nicht mit dem Schaukeln
verbunden ist.

Dieser Charakter wiirde wohl noch besser hervortreten,
wenn wir ectwas iliber den rituellen Anlass wiissten, der den
Hund Maira in das Aition hineingebracht hat. Denn wie be-
merkt, ist er ein so fester Bestandteil des Aition und fiir den
Gang der Erzidhlung zugleich so nebensiichlich, dass er aus
einem Kultbrauch stammen muss. Man darf wohl an die
grosse Rolle erinnern, die der Hund in apotropiischen und
kathartischen Briuchen spielt ¢ und vermuten, dass cr cinc
solche auch bei der Aletis, der Sithnung der Weinberge, ge-
spielt hat. Vielleicht hat ein sogenanntes Hundsopfer stattge-
funden.

Das I'est der Aiora hat einmal griéssere Verbreitung ge-
habt, viclleicht war es sogar eins der gemeinionischen Ieste.
Wenigstens wurde es in Iolophon gefeiert. Denn nach
Aristoteles hat Theodoros von Kolophon Lieder gedichtet,
die noch zu seiner Zeit von den I'rauen bei der Aiora ge-
sungen wurden.” Nur aus Attika ist es niher bekannt und
zwar aus lkaria, wo es besondere Beriithmtheit erlangte. Dort
ist ¢s mit der Einsegnung und dem ersten Genuss des hcu-
rigen Weines verbunden. Dasselbe ist der eine Teil der stiid-
tischen Chocn, dessen Hauptritus es bildet. Zum anderen ‘Ieil

[200]) ist- die Aiora ein I'est, das sich aul das Gedeihen der Rebe,
den Weinbau bezieht; dieser Teil wurde in der Stadt von
selbst in den Hintergrund geschoben. So scheint es méglich,
dass Choen und Aiora zwei I'ormen desselben I'estes sind,
die unter verschiedenen Verhiltnissen sich allmihlich wver-
schieden entwickelt haben.

65 Rohde, Psyche 363 A. 1; Prozessionstypen u. a. [unten S. 181].
67 Athen. XIV p. 618 II; gekiirzt Pollux IV 55; vgl. Gr. Feste 323 A. 2.
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Die Prozessionstypen im griechischen Kult.

Mit einem Anhang iiber die dionysischen Prozessionen in Athen.

I'tir die meisten Philologen und Archiologen, aber auch
fiir Religionsforscher ist Prozession gleich Prozession. In dic
aus der Antike geldufligen Beispiele, deren vornehmstes der
Zug des Parthenonirieses ist, mischen sich zuweilen mo-
derne Analogien hinein. Wer denkt nicht nebenbei an die
grossen katholischen Kirchenprozessionen, in denen das Kreuz,
die Hostie oder Heiligenbilder umhergetragen werden, oder
an \Valllahrten, wo Pilgerscharen von verschiedenen Wegen
kommend sich vereinen, wie kleine Biche zu einem grossen
I'luss zusammenlaufen und unter frommen Liedern dem er-
schnten Ziel zustreben? Oder es taucht die Vorstellung aul,
dass der Gott, der sonst in seinem Heiligtum verborgen ist,
an den hohen I'esttagen sich seinen Verehrern zeigt und in
den Strassen seiner Stadt spazieren gefiithrt wird. Das ist un-
griechisch. Der griechische Gott stand nicht in einem dem
Volk unnahbaren Allerheiligsten, sondern war mit Ausnahme
gewisser mystischer Kulte jederzeit den Verehrern zugiing-
lich. Zwar werden diese Analogien zuriickgehalten und wir-
ken wohl mehr unbewusst weiter, aber trotzdem es allgemein
anerkannt wird, dass die griechischen Prozessionen aus sich
selbst verstanden werden miissen und konnen, da das Material
reichlich ist, fehlt es an einer tieferen Einsicht in ihr Wesen.
Eine solche kann erst dadurch gewonnen werden, dass die
wechselnden und sehr wesensverschiedenen Arten der grie-
chischen Kultprozessionen gesondert und umrissen werden !.

Da der Gebrauch des Wortes Prozession, moum), etwas
schwankend ist, so muss zuerst angegeben werden, in wel-
chem Sinn es hier verwandt wird. Ich verstehe darunter einen [310]

1 Das Material lindet sich bei E. Pfuhl, De Atheniensium pompis
sacris, Berlin 1900 (A. P. S.) und liir das iibrige Griechenland in mnei-
nen Griechischen Festen (G.F.).
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geschlossenen und wenigstens, was dic Hauptfunktionire be-
trifft, geordneten Zug von Menschen, der sich in ritueller Ab-
sicht bewegt, nebst den in dem Zuge zum rituellen Zweck
mitgefiihrten Tieren und Gegenstianden. Diese Definition wird
wohl auch im allgemeinen dem Sprachgebrauch entsprechen,
obgleich das Wort mitunter etwas enger gefasst zu werden
scheint. Die Zahl der Teilnehmer ist ein nur édusserlicher Um-
stand; es miissen auch diejenigen I'ille hinzugezogen werden,
wo ein einzelner Mensch in ritueller oder magischer Absicht
sich bewegt.

[. Die dewpia.

Die Wallfahrt fehlt nicht im alten Gricchenland; ihr wiirde
die Theorie entsprechen; es besteht aber zwischen beiden in
dem religiosen Stimmungsgehalt ein grosser Unterschied. Den
panhellenischen FFesten und anderen, die von mehreren Stad-
ten und Stimmen gemeinsam gefeiert werden, wie den Delien,
streben Scharen auf verschiedenen Wegen, manchmal zu
Schiff, zu und vereinen sich auf den nach dem Heiligtum fiih-
renden Hauptwegen. Aber die I'rommigkeitsiusserungen, dic
der christlichen Wallfahrt ihr Geprige geben, fehlen, der Zug
als solcher hat keine religisse Bedeutung. Die Theorie ist
daher hier nur mit wenigen Worten zu beriihren. Religiéser
Charakter kommt jedoch den von Staats wegen geschickten
Delegierten, den Theoren, zu; das Zcichen ihres sakralen Auf-
trages war der Kranz, den z. B. die Theoren, die Alexander
dem Grossen als Gott huldigten, trugen . Auch fiihren sie dice
von ihrem Staate bestimmten Chore, Opfer und Opfergaben
und andere Gerdte mit3. Das gab Anlass dazu, grossen Prunk
in kostbaren Gefidssen und anderen Schaustiicken zu cnt-
wickeln, um die Macht der Stadt zur Schau zu stellen4. Der
Zug nach dem Festort bedeutet aber nichts mechr als die

2 Arrian, Anab. VII 23, 2.
3 Thukydides V 186.
4 Ps.-Andok. IV 29,
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Reise selbst, der Hauptteil geht erst vonstatten nach der
Anlkunft. Das war eine gewdshnliche Oplerprozession, die dort
angeordnet wurde und dem Gott zuschritt®. Aul ein paar Son-
derformen komme ich unten zuriick.

. Eine Theorie. kann aber cinen anderen Zweck haben als
am [Feste zugegen zu sein und Opfer darzubringen, sie kann
ein Heiltum vom heiligen Ort nach Hause bringen. So holt
das lemnische Schilf das heilige I'euer von Delos, die atheni-
schen Pythaisten von Delphi. Die letzte ist das glinzendste Bei-
spiel einer Theorie und dank der Inschriften in Einzelheiten ge-
nau bekannt 6. Iline Pricsterin [iihrte das Feuer in cinem Drei-
fuss aul cinem Wagen, umgeben von Theoren, Reitern, Ephe-
ben, Kanephoren und einem jugendlichen Chor usw. Der Hop-
litenstrateg selbst [ithrte den Zug, mehrere priesterliche Be-
amtc nahmen teil. In Delphi fanden Oplerungen statt und
wurden sogar Spiele gegeben. In die gleiche Kategorie fillt
die delphische Theorie nach Tempe, die den heiligen Lorbeer
heimfiihrte (G. I'. 137).

II. Gotterzug. [311]

Religios bedeutungsvoll sind also hauptsichlich diejenigen
I’rozessionen, dic sich im Gebiete derselben Stadt bewegen.
Dic einlachste ist der Oplcerzug.

1. Zug zum Gott. a) Oplerzug. Als Musterbild ei-
ner griechischen Prozession steht die panatheniische Pompe
vor unseren Augen, die aul dem I'rics des Parthenon in idea-
ler Gestaltung vorbeizieht; auch die literarischen Quellen [lies-
sen reichlich. Die Erzihlung von dem Mord des Hipparch
fithrt uns mitten ins bewegte I'estleben hinein. Die Differen-
zen zwischen Thukydides und Aristoteles sind [iir unseren
Zweck gleichgiiltig, da beide das Fest aus eigener Anschau-

5 Eine romantisierte Schilderung der glinzenden Theorie, die die
Anianen dem Ncoptolemos in Delphi schickten, Heliodor, Athiopica III,
11 (G. ¥. 461).

6 Colin, Bull. de corr. hell. XXX 1906, 161 {f. [A. Boethius, Die Py-
thais, Diss. Uppsala, 1918.]

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Die Prozessionstypen im griech. Kult. 169

ung kennen. Jener erzihlt VI 57, dass Hippias aussen im
Kerameikos mit seinen Trabanten anordnete, wie jeder Teil
der Pompe einherschreiten sollte; dieser, Pol. Ath. 18, dass
Hippias auf der Akropolis wartete, um den Zug zu empfangen,
Hipparchos dagegen die Pompe aussandte. Am Dipylon lag
ein besonderes Gebaude é¢ mapacxevny t@v moun@v?, sicher eine
praktische Linrichtung in der gottesfiirchtigsten Stadt Grie-
chenlands; entsprechendes findet sich auch an anderen Orten,
z. B. in Phigalia, wo der Tempel der Artemis Soteira als
Pompeion diente8. In der Prozession wurden mitgefiihrt:
Opferticre, Rauchergefiisse, Opflergerite, das neue, der Got-
tin gewobene Kleid; das Gepringe wurde gehoben dadurch,
dass die Teilnehmer an den auf das Fest folgenden Agonen
mitzogen, vor allem die Wagen der Wettfahrer; das Volk in
Walffen zog mit, darunter die berittenen Epheben. Die Gottin
erwartet in ihrer Cella die Prozession und nimmt dort die
Opfer und Gaben in Empfang: der Zug begibt sich zu ihr.
Abgesehen vom Peplos und dem panathenédischen Schiff,
das cine spitere Zutat ist, ist dies die typische Prozession
der gricchischen Polisreligion, worin der Lokalpatriotismus
cine vorziigliche Gelegenheit zur Schaustellung und Prunk-
entfaltung fand, die Religion aber im 6éden Prunk erstickte.
Jiingere Ieste folgen im allgemeinen diesem Schema. In Athen
gehoren zu dieser Gattung die Asklepieen, die Olympien, die
Hephéstien, im Pirdus die Bendideen, die Disoterien, in Ma-
rathon die Herakleen, um nur die deutlichsten Beispiele an-
zufiihren. Aus anderen Stiddten besitzen wir nicht so aus-
fiihrliche Schilderungen, aber genug Andeutungen, um zu wis-
sen, dass dieser der Normaltypus der Prozession war. Line
ausfiihrliche Prozessionsordnung ist in der lex sacra aus
Andania? bewahrt. Obgleich diese Prozession als einem Mys-
terienkult gehérig etwas mehr, die cista mystica, bietet,
so ist sie doch bei der Neugestaltung des Kultes ganz nach

7 Paus. I 2, 4. Die Reste wiedergefunden, s. Judeich, Topogr. Athens?
321; iiber die Zeit der Erbauung Noack, Athen. Mitt. XXXII 1907, 4911,

8 Paus. VIII 39, 5. .

9 Dittenberger SIG3 736 = Ziehen,  Leges sacrae 58 Z. 28 ff.
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herkémmlichem Schema geordnet. Zuerst schreitet der Er-
neuercr der Mysterien, Mnasistratos, darauf der Priester der
Mysteriengdtter, der Agonothet, die Opferpriester, die Ils-
tenbliser, Jungfrauen, die einen Wagen mit der cista mys-
tica ziehen, die Gastgeberin der Demeter, die »heiligen»
Minner und I'rauen wie die Junglrauen nach dem Los ge-
ordnet. Im Zug werden die Tiere mitgefiihrt, die den Géttern [812]
geschlachtet werden sollen.

Eine besondere Variante ist das Aufzeigen des fiir das
Opfer an Zeus Sosipolis in Magnesia am Miander eingekaul-
ten Stieres?. Am Anfang der Saatzeit wird der Stier eingc-
kauft und im feierlichen Zug, an dem die Priester und dic Be-
horden der Stadt und Chére teilnehmen, dem Gott vorgeliihrt,
wobei ein feierliches Gebet hergesagt und Hymnen vorgetra-
gen werden. Im I'rithling wird er geopfert; der Opferzug ist
noch prachtvoller; darin ziehen mit der Rat, ausgewihlte
Epheben und die Sieger in den Spielen der Stadt und in
anderen Kranzagonen.

Wenn das Heiligtum ausserhalb der Stadt liegt, ist der
Oplerzug der gleiche, aber weil der Weg linger ist, werden
oft Wagen von den Irauen benutzt. So zieht die Priesterin
der Hera an den glinzenden Heraien von Argos nach dem
Heraion auf einem mit Kithen bespannten Wagen!!; an den
Hyakinthien fahren die Jungfrauen im Wagen von Sparta nach
Amyklai. Von diesen grossen, oft prachtvollen Ziigen ist we-
nig iiberliefert; so ist die vorauszusetzende grosse Prozession
von Milet nach dem Didymaion erst neuerdings durch die
Stiftungsurkunde des Eudemos !2 urkundlich bezeugt. Der Zug
bewegt sich natiirlich langsam vorwiirts und macht zuweilen
Halt, um den Gottern, deren IHeiligtiimer und Bilder am Wege
stehen, Verehrung und Opler darzubringen. Das bekannteste
Beispiel ist der Iakchoszug, der in eine andere Kategoric ge-
hort; ein zweiter der Zug der Molpoi nach Didyma, in dem
viele Opferungen dargebracht werden.

10 Dittenberger SIG? 589; G. I'. 23.

11 Das ist eine aus der Urzeit, in der Rinder Zugtiere waren, be-

wahrte Antiquitdit. Vgl. Hehn, Kulturpflanzen und Haustiered 38.
12 1. Ziebarth, Aus dem griech. Schulwesen? Z. 69 {f.
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Die Prozession im Heroenkult unterscheidet sich prinzipiell
nicht von der des Gotterkultes. Am genauesten bekannt ist
diejenige, die zum Grab der bei Platdd Geflallenen sich be-
gab13. An der Spitze geht ein Trompeter, ihm folgen Wagen
mit Myrten und Krinzen, als Opfer ein schwarzer Stier, frei-
geborene Jiinglinge, die Spenden tragen; der Archon, einc
Hydria tragend, schliesst den Zug. Romanhaft ausgeschmiick(
ist die Schilderung des Heliodor von dem Opler, das dic
Anianen in Delphi dem Neoptolemos brachten. Uber die The-
seenn und Epitaphien siehe unten S. 824f. [190]

b) Zug zu cinem Kultort, wo e¢in anderer Ritus
alscin Opfer verrichtet wird. So wird man ein paar
Iille beschreiben miissen, wo die Riten zwar magisch, aber
einem Gott unterstellt worden sind; der Zug an und fiir sich
hat nicht magische Beziehung und kann daher hier eingereiht
werden. Der eine gehort dem Wetterzauber, der andere ist
das Jahresfeuer.

Im Hochsommer zog man auf den Berg des Zeus, um
Kiihlung zu erflehen, aul Keos zu Zeus lkmaios, auf den
Pelion zu Zeus Akraios, aul Kos gab es ein xowvov tdv cvuno-
pevovimy mapa Ala ‘Yénov!i, Von Einzelheiten ist leider nur
bekannt, dass die Teilnehmer am Zug auf den Pelion mit
frischen \Widderfellen umgiirtet waren; diese dienten nach
allen Analogien dem Woetterzauber.

[313] Die Jahresfeuer sind im alten Griechenland nicht selten, ihre
Riten von den gewdhnlichen Opferriten scharl getrennt!®; le-
bendige Tiere werden beim I'est der Artemis Laphria und
dem der Kureten in Messene ins Ifeuer geworfen, bei den
Laphrien in Hyampolis und den béotischen Daidala men-
schengestaltige Puppen, I'riichte und Habe allerlei Art. Der
Ritus ist ein alter Zauberritus, dessen Sinn hier nicht be-
sprochen werden soll. Er wurde aber nicht mehr verstanden
und, trotz seiner abweichenden Art, als ein Opfer an einen

13 Plutarch, Arist. 21; G. F. 455 .

G . 31l

i Leider haben sie in G. I'. micht an einem Ort zusammengelasst
werden konnen; Daidala S. 50, Messene S. 433, Patrai S. 218, Hyam-
polis S. 222,
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Gott aulgefasst; der Zug wurde sodann als ein Opferzug zum
Platz der Riten betrachtet. Komplizierter ist das Verhilinis
bei dem Zug aul den Kithiron, den Daidala. Oben auf dem
Gipfel war ein michtiger Holzstoss errichtet. Als Opfer-
emplinger galten Zeus und Hera, jenem wird ein Stier, dicser
einc Kuh geopfert. Die Kérper werden ganz zugleich mit
anderen Opfergaben verschiedener Art und den mitgefiihrten
Holzbildern, den daidala. auf dem Scheiterhaufen verbrannt.
Der Zug wird als Brautzug und die mitgefiihrten Holzbilder,
obgleich es ihrer 14 gab, als Braut und gar als Hera vvpgevo-
uévn gedeutet. Das Schicksal der Bilder war dic Verbrennung,
was zum angeblichen igpog yduog schlecht passt. Es liegl eine
durch Seiteneinfliisse veranlasste Umbildung des typischen
Ritus des Jahresfeuers vor.

¢) Zug,der die Verbindung zweier Kultstéidtten
ausdriickt. Entweder ist der Kult verlegt worden, die alte
Stiitte bewahrt aber noch etwas von ihren Rechten, was rituell
zum Ausdruck kommt, oder es ist der Kult eines abhingigen
Ortes in die Hauptstadt hineinbezogen worden. Die letztere
Erscheinung ist besonders héufig in Attika und verdient eine
nihere Untersuchung. An und fiir sich kénnen die Prozessio-
nen verschiedenen Typen angehéren.

Zu den athenischen Thesmophorien waren die des Demos
Halimus geschlagen worden. Der erste Tag der stédtischen
Feier wird daher xd%$0dog genannt, d. h. die Riickkehr nach
der Stadt, oder auch dvodoc, d. h. der Zug hinauf, nimlich
von der Kiiste, wo Halimus lag, nach der Stadt. Der Kult der
Artemis Brauronia hatte einc [iliale auf der Burg; zu dem in
Brauron gefeierten I'est zog man von der Stadt jedes vierte
Jahr in einem lustigen Zug, den Aristophanes scherzhalt er-
wihnt 16, Ebenso zog man nach Munychia zum Iest der Ar-
temis Munychia, das zum Siegesfest fiir Salamis umgestaltet
worden war — im Zug wurden mit brennenden Fackeln be-
steckte Kuchen getragen —, und jedes viertec Jahr nach den
Herakleen in Marathon; am Ort selbst wurde dann die grosse

16 Herodot VI 138; Kanephoren Schol. Il. A 594 aus Philochoros; die
Penteteris Arvistot., Pol. Ath. 54, 7; Aristoph., Pac. 874, das Scholion
z. St. ist ein Autoschediasma.
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Opferprozession aufgeliihrt. Dieser Zug und der nach Brauron
sind einer Theorie zu vergleiclven und werden auch so ge-
nannt.

Vor allem gehort hierher der Zug nach Eleusis. Am 14,
Boedromion wurden die sacra von Lleusis in das Eleusinion
zu Athen gebracht, von den Priestern getragen, spiter auf
einem Wagen gefahren; am 19. wurden sie in dem grossen
lakchoszug, von den Mysten, den Priestern, den Behérden,
Epheben begleitet, aul dem heiligen Weg nach ELleusis zu-
riickgelithrt mitsamt dem Bild des lakchos, das aus seinem

(814] Heiligtum geholt wurde: Das Hin- und Herfithren der sacra
ist an und fiir sich unnétig; es entstammt deutlich dem Be-
streben, den Dberiihmten eleusinischen Kult Athen einzuver-
leiber und kann erst nach dem Anschluss von Eleusis an den
athenischen Staat im 7. Jahrhundert entstanden sein. Als re-
ligioser Grund ldsst sich immerhin denken, dass Athen durch
das Herbringen der sacra des durch diese gewihrleisteten
Segens teilhafltig werden wollte. Aulfallend ist, dass zwischen
beiden Ziigen vier Tage vergehen, von denen nur der eine
(6\ade wdctar) fiir die Mysterien von Bedeutung ist, der 17.
konnte gar fiir die Asklepien hergegeben werden. Auflallend
ist ferner, dass der Zug nach Athen auf den Vollmondstag
fillt, der allem Herkommen nach der Hochtag des -I'estes
sein miisste. s scheint mir naheliegend, dass einmal die Ab-
sicht bestanden hat, die Ieier nach Athen hiniiberzuziehen;
der Zug nach Athen am Vollmondstag zeugt daliir, dass hier-
mit eigentlich der Hochtag abgesehen war; in den folgenden
Tagen wiire Platz Hir die Feier. Das Herkommen ist aber
stiirker gewesen; die Hauptleier blieb am eleusinischen Boden
haften und liess sich nicht zur Nebenfeier herunterdriicken.

Apollon Parrhasios hatte einen Tempel aul dem &stlichen
Abhang des Lykaion. An scinem Iest wurde auf dem Markt
zu Megalopolis dem Apollon Epikurios, dessen Bild aus Bas-
sai stammte, ein Bock geschlachtet, der Kérper in Prozession
nach dem erwiihnten Tempel des Parrhasios getragen, wo
Opfer und Opfermahl abgehalten wurden 1. Ich habe lingst

17 Paus. VIII 38, 8; G. I'. 172.
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vermutet, dass dieser eigentiimliche Zug auf eine Kultver-
bindung zwischeen dem Epikurios in Bassai und dem Parrha-
sios weiter §stlich deute; leider bleibt es unklar, wie sie niher
aufzufassen ist. Die Uberfithrung des Bildes nach Megalopolis
hat den I'all noch verwickelter gemacht.

2. Zugmitdem Gott. a) Uberfiithrungdes Bildes.
Besonders beachtenswert sind die Idlle, wo der Gott selbst
im Zug mitgefithrt wird, damit er am Ieste zugegen sei. Ein
besonders deutliches Beispiel stammt aus Patrai. Die Stadt
war aus der Zusammensiedelung von drei Ortschaften, u. a.
Mesoa, entstanden. Der Artemis Limnatis war an dem Markt
ein préachtiger Tempel gebaut worden. Das alte Xoanon blieb
aber in Mesoa, wo es also ein Heiligtum gegeben haben muss,
wurde aber an dem Fest von einem Tempelsklaven in den
neuen Tempel gebracht. In Therai am Taygetos hatte Deme-
ter Lleusinia ein Heiligtum, wohin an den Festtagen das
Bild der Kore aus Helos gebracht wurde. Ich habe ehedem
vermutet, dass Demeter dort allein war und dass Kore dahin
gebracht wurde, um das gewdhnliche Paar herzustellen 18,
Das liasst sich nicht aufrechthalten angesichts der an Demeter
und Kore gestifteten Weihungen1? und besonders des Ziegels-
tempels, der nur Aaua]tépmv erginzt werden kann 20. Das Bild
war also wie in Patrai nach der Stadt tiberfiihrt worden und
kam an dem Fest zu der alten Stéitte auf Besuch. Auf dhn-
liche Weise erklart sich vielleicht der sog. Bittgang an den
Fluss Sythas?l. Zwei jugendliche Chére wurden nach dem
IFluss geschickt; sie sollten die Gétter, Apollon und Artemis,
bewegen, nach der Akropolis der Stadt zu kommen; die erste
Stelle, wohin sie kamen, war der Tempel der Peitho. Von [815]
dem Ritus wird nur gesagt xai vé&p £z tov Zodav {aoiv of naideg
i £optiy tobd ‘A ovog, xal dyaydvreg O tovg deovg &g TO Thg
[Teidodg epov addiz dndyerv &g TOv vady gact tod "And wvoc. Der
Hergang ist nicht klar. Werden die Gétter mit nach dem Iluss

18 G. In 335.

19 Athen. Mitt. XXIX 1904, 8.

20 Ann. Brit. Scheel Athens XVI 13.
2L Paus. 11 7, 71.; anders G. F. 171,

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Die Prozessionstypen im griech. Kult. 175

gefiihrt? oder nur nach dem Tempel der Peitho, die hier eine
alte Gottin ist? Viclleicht sind Apollon und Artemis einstmals
vorerst bei Peitho untergebracht gewesen und lebt der DBe-
such in ihrem Tempel noch als eine Erinnerung daran- fort.
Schliesslich gehért der lakchos hierher. Er wohnt in Athen,
zieht aber mit nach Lleusis, um an dem Iest teilzunchmen.
Das ist [iir die Geschichte der Mysterien wichtig, denn es
beweist, dass er ein athenischer Gott ist, der erst nach dem
Zusammenschluss von Athen und Eleusis hinzugekommen scin
kann.

b) Epiphanienzug. LEs sind also zwei Hauptlypen zu
sondern, der Zug zum Gott, der in seinem Tempel harrend
Opfer und Weihgaben entgegennimmt, und das [linbringen
des Gottes zur Kultstitte, was an und [iir sich nur ein vor-
bereitender Ritus ist. Dieser konnte zwar LEpiphanie genannt
werden, aber es empfliehlt sich, nach gewdshnlichem Sprachge-
brauch die Verwendung des Wortes aul diejenigen Riten zu
beschrinken, in denen die Ankunft des Gottes nicht nur in
den ortlichen Verhiltnissen begriindet ist, sondern eine wirk-
liche religiose Bedeutung hat. Hier ist aber nicht von der
Epiphanie zu sprechen, wo der Gott unsichtbar zur Stiitte
kommt oder sich in sein Bild niederlisst, wie Apollon im
kallimacheischen Hymnus, sondern nur von der, wo der Gott
kérperlich erscheint. Die Epiphanie am I"est, korperlich oder
unsichtbar, geschieht, damit der Gott Opfer und Verehrung
entgegennehme. Ligentlich sollten also zwei Ziige aufinar-
schieren, zuerst der Epiphanienzug des Gottes und darvauf
der Oplerzug, aber es kommt von selbst, dass Ipiphanienzug
und Opferzug in einen verschmelzen.

Dem Dionysoskult ist die kérperliche Epiphanie des Gottes
eigen. In Sikyon wurden die Bilder des Dionysos und des
Lysios Dbei der Mysterienfeier nachts aus ihrem geheimen
Verwahrungsort in das Dionysion gebracht?22. Im ionischen
Gebiet ist ein LEpiphanienfest des Gottes verbreitet; cs heisst
gewdohnlich Katagogia. Erst neuerdings ist durch Inschrilten
helles Licht dariiber gefallen. In Milet wird vorgeschrieben: toic

22 G. F. 300.
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ot Kataywmyioig xatdyey Tov Aidvucoy Tovg igpeig xai tag iepeiag Tod
[Atovi]oov tod Baxyiov peta tod [iepéung x]at tiig iepeiag 2% und in
Priene, dass der Priester des Dionysos Kaltagogios und Phleos
toig Kataywyioig xadnynoetar tdv cuyxatayovroy tov Aidvocov 24,
Schon vorher hatte Maass richtig gegen Usener?® die in den Ak-
ten des hl. Timothe os erwihnten Katagogiern zu Ephes os an de-
nen die Feiernden Masken und Phallen anlegten, aul Dionysos
bez ogen 26 und ebenso richtig in dem Bericht von dem Einzug
des véog Aidvucos, M. Antonius, in dieselbe Stadt eine [rivole [316]
Nachbildung erkannt: Plut., Ant. 24 i yodv "Egecov eioidvtog
adtod yuvaixeg uev elg Bdxyag, dvdpes d& xai maideg el Zatvpove
xai [IGvag fyodvro diesxevaciévor xittod 08 xai JVpcwy xai pat-
PloVv xal cvplyywy xal adAdv | Tohig fiv TAéa Atdvucoy adTov dvaxal-
ovpévoy Xaptdomy xai Meikiyiov. Er hat sich gefallen, in derselben
Rolle in Alexandria aulzutreten, Vell. Pat. II 82 cum ante
novum se Liberum patrem appellari iussissel,
cum redimitus hederis crocotaque velatus au-
rca et thyrsum tenens cothurnisque submixus
curru velut Liber pater vectus esset Alexan-
driae. Hier wird gar das Selbstverstindliche ausgesagt,
dass der Gott bei seiner Epiphanie zu Wagen [ihrt. Dass dic
Katagogien fiir den Dionysoskult typisch waren, zeigt ihr Vor-
kommen in dem spéten Statut der lobakchen zu Athen 27. Die
athenischen Feste miissen, weil kontrioves, in einem Anhang
behandelt werden. Eine Prozession mit dem Bilde des Diony-
sos aul einem Wagen muss etwas Geliduliges gewesen sein,
da von den dyovteg (Tov A) €nl Tilg apding i uéong tig &yo-
pag olvwuévov als von etwas iiberall zu Sehendem gesprochen
wird 28. Anderswo wurde das Bild getragen, wie [iir Syraku-

23 VI. Bericht iber die Ausgr. in Milet (Anh. der Abh. d. Berliner
Akad. 1908) S. 22 Z. 21.

2% Inschr. von Priene Nr. 174.

250 Maass, Orphcus 56 A. 61.

26.Das Datum der ephesischen Katagogien im Martyrologium, 22.
Januar = 30. Poseideon (Peritios) im ephesischen (asianischen) Sonnen-
kalender macht jeder Theorie Schwierigkeiten. Deshalb hat Usener, wie
ich glaube, mit Unrecht das Fest dem Dionysos ahgesprochen.

27 Dittenberger SIG3 1109 7. 114,

28 Athen. X p. 428 L.
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sai aus der Hesychglosse Aiovucogdpor dpypy tig €v 2. zu er-
schliessen ist. Aus Methymna stammt ein Phylendekret 29, das
eine Bekrdnzung &v toic Aiovuoioig 7pd TAg TO AydApatog
nepipopds anordnet. Das Wort scheint auf ein Umhertragen
des Bildes zu deuten, diirfte aber, nach den Analogien zu ur-
teilen, auf die Epiphanie des Gottes gehen.

Abgesehen von Dionysos wiisste ich nur anzuliihren den
von Augustus aus Kalydon nach Patrai verpflanzten Kult der
Artemis Laphria, der aber bei dieser Gelegenheit sicher auf-
geputzt worden ist. Am ersten I'esttag gab es eine grossartige
Prozession, die die jungfrduliche Priesterin auf einem Hirsch-
gespann fahrend beschloss. Sie diirfte die Géttin selbst dar-
stellen, aber der Ritus ist sicher unter spéten Einfliissen zu-
rechtgemacht worden 30.

¢) Installation. Vergleichbar ist die Installation eines
Gottes in einen neuen Tempel. Wir haben ein ausfiihrlich
beschriebenes Beispiel aus Magnesia am Miander 3!. Der Pries-
terin und dem Neokor wird auferlegt cvvreléoa tv dnoxatd-
otacwy g Yeod eig tov Ilapevidva petc Yooiag thg &mpavestane,
alsc wird das Bild mit im Zuge gelithrt. Derselbe Tag,
der 6. Artemision, wird fiir die Zukunft als Fest bestimmt
mit dem Namen Eisiteria. Frauen ziehen mit als Ehrendamen,
Chore, sicher auch die Behsrden; Opfer und Prozession liegen
der Priesterin der Goéttin und dem Stephanephor ob. In der
Inschrift ist zwischen der Installationsfeier und den spiteren
nicht geschieden; diese erscheinen als Wiederholungen von
jener. Sicher bestand aber das Fest der l.eukophryene auch
vorher. Also wird die Uberfilhrung des Bildes in den ncuen
Tempel in das alte Iest hineingelegt worden sein, das nun
fir die Zukunft in Verbindung mit den Spielen, fiir welche
man panhellenische Geltung anstrebte, priachtiger ausgestaltet
wurde. Alles fithrt darauf, dass Uberfiihrung des Bildes und
Opferzug in einen Akt verschmolzen waren.

29 1G XII: 2, 503.

30 Denn was Back, De Graecorum caerimoniis, in quibus homines
deorum vice fungebantur, Diss. Berlin 1883, anfithrt, ist genau besehen
herzlich wenig. ’

31 Dittenberger SIG3 695 7. 22.
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d) Hinausfithrung cines Gétterbildes zur Rei- [317]
nigung. Das alte Griechenland kennt sonst nur einen An-
lass, wo ein Gotterbild aus seinem Tempel hinaustritt: wenn
es zur Reinigung hinausgebracht wird. Bei den Plynterien in
Athen wurde das Xoanon der Athena ihres Kleides und
Schmuckes entkleidet und zum Gestade bei Phaleron gefiihrt
und gereinigt; spéter begleiteven die Epheben den Hin- und
Riickzug unter Fackelschein. Auf Samos wurde das Bild der
Hera ans Meeresufer gebracht und gereinigt, darauf wurde
ihm ein Mahl von Kuchen vorgesetzt 32.

Das Mitbringen des Gotterbildes beruht also immer auf
bestimmtem Amnlass; es fehlt dem: &lteren griechischen Kult
die uns geldutige Form, wo der Gott an seinem Feste in feier-
lichem Zug sich unter sein Volk begibt, um Verehrung ent-
gegenzunehmen und Segen zu spenden. Spiter ist es freilich
anders geworden unter den zersetzenden Einfliissen der frem-
den Religionen, in denen diese Art der Prozession vor-
herrschte. l.ehrreich ist der oben erwihnte Opferzug des Zeus
Sosipolis in Magnesia am Méander. Auf dem Markt lag der
Tempel, wohin der prichtige Opferzug sich begab; an der
Spitze schritt der Stephanephor mit den Xoana der Zwéli-
gotter. Bei ihrem Altar auf dem Markt wurde eine Tholos
aufgeschlagen und drei Speisesophas ausgebreitet, d. h. es
wurde den Zwéligsttern ein Gottermahl gegeben. Die Bilder
werden also mitgefithrt, um an dem Mahl bei Zeus teilzu-
nehmen: auch hier also ein in griechischen Kultgewohnheiten
begriindeter Anlass. Ein solcher fehlt aber der Stiftung des
C. Vibius Salutaris aus Ephesos in hadrianischer Zeit?. Ir
schenkte silberne Gotterbilder, die bei den Volksversamm-
lungen im Theater aufgestellt wurden und an den grossen
IFesten von den Epheben begleitet von dem magnetischen zum
koressischen Tor getragen wurden. Das war in der Kaiserzeit,
wo sich neue rituelle Formen allenthalben nicht nur im gros-
sen, sondern auch im kleinen hineindringen. Beigetragen hat
die Prunksucht, deren iippigste Entfaltung die Schilderung

32 Die Tonaia. Vgl. Arch. f. Religionswiss. X 1907, 403 Z. 24 (Kos).
33 Die Inschrift zuletzt und am besten Ephesos II 127 {[.
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der Dionysosprozession des Ptolemaios Philadelphos® uns
kennen lehrt. Im Zuge wurden mythologische Darstellungen,
wie der Thalamos der Semele, eine Nymphengrotte, Dionysos
vor Hera an den Altar der Rhea sich flichtend und wieder
mit seinem Thiasos von Indien zuriickkehrend, Personifikatio-
nen von Stédten, des Jahressegens, der Penteteris, der Jahres-
zeiten, ein automatisches Bild der Nyse, ein zehn Ellen gros-
ses Bild des spendenden Dionysos, Satyrn, Silene, Bakchan-
ten in grossen Haufen mitgefithrt. Bezeichnend fiir das abge-
stumpfte kultische Verstindnis ist, dass zwei grosse Altiire
und eine Kelter mitgefiihrt wurden. Kurz, alles was man
sonst in den Tempeln sah, wurde hier auf die Strasse ge-
bracht. Die Pompe schliesst sich freilich an die athenischen
Dionysosprozessionen an, sprengt aber durch dic Zutaten den
alten Rahmen, indem die Anordner nicht kultisch, sondern my-
thologisch gedacht haben.

III. Zauberprozessionen.

In meinem Werk iiber dic griechischen I'este habe ich 6f-
(818] ters bemerkt, dass viele Feste urspriinglich Selbstzweck sind,
d. h. dass sic sich urspriinglich an keinen Gott richteten, son-
dern aus magischen Riten Dbestanden, die schon durch sich
den ersehnten Zweck bewirken, aber mich bei diesem Ge-
sichtspunkt als selbstverstiindlich nicht weiter aulgehalten.
Seine einschneidende Wichtigkeit crhellt ohne weiteres. Sol-
iche Riten stellen eine idlterc religiose Stufe dar, dic sich, wie
immer, tief hinab in alle weiter entwickelten Religionen er-
streckt. Aber ohne Umdeutung und Vermischung kénnen dicse
Riten sich nicht auf einer hoheren Stufe halten, vor allem
nicht im Staatskult; rcin erscheinen sie nur im Privatkult
und Zauber. Sonsthat sich der griechische Anthropomorphismus
ihrer bemichtigt und sie einem Gott zugewendet, wodurch sie
mit den Gétterprozessionen verschmolzen. Denselben Gesichts-
punkt hat Deubner mit reichem Ergebnis auf die rémischen

34 Kallixeinos bei Athen. V p. 197 [f.
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Feste angewendet35. Von den magischen, »gdotterlosen» Riten
ausgehend zeigt er, wie diese mit den Goéttern gewidmeten Ri-
ten verschmolzen worden sind, indem Menschen zur Erlangung
gewisser Giiter sich mit Gebet und Opfer an einen Gott wen-
den, aber gleichzeitig dieselben Giiter durch selbstindig wir-
kende Zeremonien zu erlangen glauben. So stehen im Kult
Opferriten und Zauberriten nebeneinander. '

Hiermit betreten wir das Gebiet der Kathartik und der Ab-
wehr vom Bésen, aber auch das der Heilmittel und Heilttimer,
die leider immer noch gegen die kathartischen und apotro-
pdischen Riten zuriicktreten miissen. Ich méchte eine Pro-
zession, die an und fiir sich ein Zauberritus ist, eine Zauber-
prozession nennen, auch wo der Zauber nur als Residuum in
einer Gotterprozession erscheint.

1. Kathartische und apotropédische Ziige. a)
Kathartischer Umzug. Am bekanntesten ist der Haupt-
ritus der Thargelien, der Siindenbock. Ein Mensch wird in
der Stadt umhergefiihrt, nimmt alles an Stadt und Volk haf-
tende Ubel und Unreinheit auf sich, wird darauf aus der
Stadt herausgefiihrt, getétet und mitsamt dem an ihm haf-
tenden Miasma vernichtet, verbrannt oder im verwandten Ri-
tus ins Mcer gestiirzt, wie die Griechen im A die Auata ins
Meer werfen. Das ist kein Opfer, obgleich es so genannt wird.
Auffallend #hnlich sind die sog. Kronien auf Rhodos3¢. Ein
verurteilter Verbrecher wurde aus der Stadt hinausgefiibrt
und vor dem Bild der (Artemis) Aristobule getétet. Der Mo-
natstag ist der gleiche wie der der Thargelien, der sechste,
der Tag vor dem des Apollon, an den die Thargelienriten we-
gen ihres Siihncharakters angeschlossen worden sind. Der
sechste ist der Tag der Artemis, und der Mann wird vor ihrem
Bilde getotet; also scheint das Fest ein Artemisfest sein zu
sollen; es liegt nahe, dass Kronia und Kronos eine Interpola-
tion spiterer Zeit sind, in der Kronos wegen der Menschen-
opfer beriichtigt war. Auch die mouncic in Athen scheinen nach

35 Vor allem in dem schonen Aufsatz »Zur Entwicklungsgesch. der
rom. Religion» in N. Jahrb. f klass. Altert. XXVII 1911, 321 {f.
36 Porphyr, De abst. II 54; G. F. 38.
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der etwas kurzgefassten Beschreibung3” in diese Kategorie
zu fallen.

(312] b) Kathartische decursio. Eine andere Art der Reci-
nigungsprozession ist, dass die zu Reinigenden sich durch
das Reinigungsmittel hinbewegen. Das kommt vor bei der
Reinigung des Heeres oder des Volkes; das Tier, das als
kathartisches Mittel dient, ein Hund, wird in zwei Teile zer-
schnitten, zwischen denen der Zug hindurchgeht. So wurde
das makedonische Heer und das bdéotische Volk gereinigt *8.
Mythische Reflexe geben die Sage, ‘dass Peleus, als er lolkos
crobert hatte, die Astydameia Glied fiir Glied zerstiickelte
und zwischen diesen Teilen das Heer in die Stadt hinein-
fithrte 39 und die Erzihlung Herodots, dass Xerxes den iiltes-
ten Sohn des Pythios in zwei Teile zerschneiden liess, die
Teile zu jeder Seite des Weges legen und das Heer hindurch-
marschieren liess 10, IIs ist der Lohn des Besiegten, dass man
ihm diese griechischem Ritus entstammende Schauermir aulf-
gehalst hat. Es ist nicht unwahrscheinlich, dass, wie dicse

37 Bustath. zu % 481 (p. 1935, 10) of o domopneiv dE Epunvedovtée pac
81 dlov éxadovy xddiov iepelov mPevtog A Mehigin v tolg xadapuols pHvovroc
Mmpaxmpidvog unvéde, 6te fiyovto 1 mounale xai zadapudv éxBolai elg tag
6dovg  Eydvovro. Ieh vermute, dass das Aide oder diov (was dasselbe ist)
xhdtov urspriinglich dem Wetterzauber gehért, dass aber ein I'ell auch
in Reinigungsriten vorkam, auf welches der Name Aoz xddiov, donouneiofa
iibertragen wurde, daher die Weiterbildung drodionouneiodor. Da die ver-
schiedenen Arten der Zauberriten zusammenflossen, erhielt der aus
zwei verschiedenen Quellen stammende Ritus hauptsichlich kathartische
Bedeutung. Diese hebt Miss Harrison, Proleg. 23 [f. einseilig hervor;
vgl. G. F. 6 und 12.

38 G. F. 404.

39 Apollod. III 13, 7.

40 Tlerodot VII 39. [Siehe auch meine Gesch. d. griech. Religion, I,
97. Paus. VI 2, 4, beschreibt das Standbild des Thrasybulos in @lympia,
der zum Sehergeschlecht der Iamiden gehorte und den Mantineern in der
Schlacht gegen die Lakedaimonier geweissagt hatte. Neben ihm lag ein
entzweigeschnittener Hund, dessen Leber sichtbar war. Pausanias hat
dies nicht begriffen, wie seine Erkliarung zeigt, es bezieht sich sicher
auf denselben Brauch. — Nachklang zu der Geschichte von Xerxes in
der Erzihlung von den persischen Kénigen, Menologium graecum III
p. 44, abgedruckt bei Clemen, Fontes hist. rel. Pers., S. 109]
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beiden Sagen erzihlen, einmal auch liir diesen kathartischen
Ritus ein Mensch als Reinigungsmittel diente.

¢) Umkreisen. Manchmal mit der dmerouny vermischt
und von dieser sehr schwierig zu scheiden erscheint eine dritte
Art der Zauberprozession, das Umkreisen. Durch die Umwan- -
derung eines Ortes oder eines Grundstiickes wird cin magi-
scher Kreis gezogen, ausserhalb dessen das Unheil gebannt
wird, da -es ihn nicht iiberschreiten kann. Dem Sinn nach ist
also das Umkreisen und das dabei gebrauchte Zaubermittel
apotropiisch, die dmenoum| dagegen kathartisch; beides ver-
schmilzt aber in demselben Ritus, wie Deubner fiir das lust-
rum nachgewiesen hat4. Am reinsten erscheint der magische
Kreis in einem Brauch aus Methana?. Wenn der Siidwest-
wind die Weinpflanzungen zu schiddigen drohte, wurde cin
Hahn mit weissen Fliigeln in zwei Stiicke zerschnitten. Zwei
Minner nahmen jeder ein Stiick und liefen in entgegengesetz-
ter Richtung um die Pllanzung herum. Wo sie sich begegneten,
wurden die Stiicke vergraben. Der also gezogene magische
Kreis sollte deutlich die schiddlichen Wirkungen des Win-
des abwehren. In demselben Sinne waren urspriinglich einige
agrarische Briéuche gegen Unkraut und Ungeziefer gemeint.
Dem eben erwidhnten Ritus kommt es nahe, wenn eine nackte
Jungfrau mit einem Hahn in der Hand das Grundstiick um-
schreitet; gleich soll das Unkraut verschwinden und die Hiil-
senfriichte besser gedeihen 43. Bezeichnend ist, dass an den
meisten Stellen, die den Brauch erwidhnen, das Wort wepiedeiv,
circumire immer wiederkehrt, sogar zum bedeutungsvol-
len dreimaligen Umwandeln gesteigert**. Darin verrdt sich
noch der alte Sinn. Da eine menstruierende Frau den Kreis
macht, kommt ihrem Blut dieselbe bannende Wirkung zu wie
dem Blut des Hahnes in Methana oder dem Urin in der Wer-
wollgeschichte bei Petron. Es lag aber nahe, dieses Zauber-
mittel anders aufzufassen, nicht als bannend, sondern als [320]

41 Arch. [. Religionswiss. XIV 1913, 128 {f.

12 Paus. II 34, 2.

43 Geopon. II 43, 3.

44 Colum. X 362, XI 3, 64; Plin.. N. H. XXVIII 78: Pallad., agr. 1
35, 3; Geopon. XII 8, 5.
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vernichtend, und zwar die schidlichen Tiere und Pflanzen ver-
nichtend. Das Abwehren des Unkrauts und Ungeziefers, das
ausserhalb des Kreises bleiben soll, wird zu einem Vernichten
desselben. IFolglich wird das Herumgehen um den Garten zu
einem Umhergehen in dem Garten. Die Geoponica XII8 schrei-
ben vor, dass eine menstruierende IFrau in den Garten hinein-
gefiihrt werden soll, ihn dreimal umwandeln und mitten durch
ihn hinausgehen; dann sollen die Raupen verschwinden. Ae-
lian erwihnt nur das Mittenhindurchgehen +%; hier ist das Ur-
spriingliche ganz vergessen. Dreimaliges Umwandeln und dazu
Zauberformeln und kathartische Mittel (Schwefel und Fackel)
gebraucht der Zauberer Lukians, der das Ungeziefer innerhalb
der Grenzen des Grundstiicks vertreibt46. Ich méchte also
das Umkreisen etwas stirker betonen als Deubner *7.

Deutlich um einen kathartischen Ritus handelt es sich in
Mantinea. Nachidem sich die Gesandten der durch eine schreck-
liche Mordtat befleckten Kynaitheer aus der Stadt entfernt
hatten, wurde eine Reinigung veranstaltet, xai ocedyia nepl-
fveyxav Thg te moAews xOxAm xai THG ywpas naong48. Ebenso las-
sen die Athener, als sie eine dhnliche Mordtat der Argiver,
den oxvtalhiouods, vernahmen, mepieveyxeiv xaddooiov mepi T
Sodnoiav4d, Das Wort mepieveyxeiv  ist hier schwerlich in
weniger eigentlichem Sinn von einem blossen Umherfithren zu
verstehen. In Griechenland scheint also das Umkreisen in die
kathartischen Riten aufgenommen und der Ritus des magi-
schen Kreises im kathartischen Sinn umgedeutet worden zu
sein. Sogar das Umwandeln einer Person kommt als kathar-
tischer Ritus vor 50,

Von o6ffentlichen Festakten dieser Art verlautet wenig; sie
gehoren vor allem dem privaten Zauber und stimmen schlecht
zum Anthropomorphismus. In Tanagra ging am Fest des Her-
mes der schonste Ephebe einen Widder auf den Schultern tra-

45 Aelian, H. A. VI 36.

46 Tukian., Philops. 39.

17 A, a. O. 129.

18 Polyb. 1V 21, 8.

49 Plut., Praec. ger. reip. p. 814 B.

50 Plautus, Amphitr. 775 quin tu istanc iubes pro cerrita circumferri.
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gend im Kreis um dic Stadtmauer herum. Das Aition dazu er-
zihlte, dg 6 'LEpuig omow &motpédhar vocov Noipmdn mepi to Teiyog
xp1ov mgpieveyxmv 51, Das kann sowohl (und zwar vielleicht ur-
spriinglich) als durch magische Umkreisung fernhaltend wie
als kathartisch verstanden werden. Uber die Astydromien ha-
ben wir nur die Suidasglosse: *A. mapa AiBuow olovel Tijg mdewg
vevédhie; der Vergleichungspunkt sind die Amphidromien, der
Gang um den Herd nach der Geburt eines Kindes 52. Also liegt
wohl ein Umkreisen vor, die Deutung muss aber unsicher
bleiben. Wenn Wide mit Recht die heilige Pfliigung der Bu-
zygen am [Fuss der Akropolis mit der Umpfliigung der Stadt
bei der italischen Stadtgriindung vergleicht, so wiirde auch
dieser Ritus hicrher zu rechnen sein 53.

2. Umzug mit cinem Heiltum ist die zweite Haupt-
art der Zauberprozessionen. Zu solchen Heiltiimern sind zu
rechnen die cista mystica, der Phallos, und wenigstens
in cinigen IFdllen die Eiresione und die Panspermie. Diese Ziige
sind im Gegensatz zu den frither behandelten oft in den Staats-
kult aufgenommen und dabei zu Festprozessionen zu Ihren
cines Gottes umgewandelt worden. s empfiehlt sich daher,
mit den im Volksbrauch lebenden FFormen anzulangen.

a) Der Bettelzug kommt im volkstiimlichen Gebrauch
noch heutzutage genau so vor wie in der Antike und im friithen
Mittelalter®t. Eine Schar li.eute zieht von Tiir zu Tiir ein
Lied singend und etwas mitfithrend, von dem sie sagen, es
bringe Gliick mit sich, und oft etwas davon zuriicklassend; als
Lohn heischen sie eine Gabe. Gar der Spottvers gegen den
Geizhals, der nichts gibt, fehlte ebensowenig im Altertum
wie heute. Der Zug mag zur Belustigung hinabgesunken sein
und hauptsichlich dazu dienen, den Sickel zu fiillen, der
einstige religiose Zweck schimmert trotzdem durch. Am be-
kanntesten, weil ausfiihrlich von Mannhardt behandelt, ist

51 Paus. IX 22, 1.
52 ;. F. 115.
5 Wide, Pomerium och Pelargikon, Progr. Uppsala 1911 = Ausonia
VII 1913, 177 ff.

5 Die keltische Tiervermummung nahm zuweilen dicse IForm an,
Ps.-August. (d. h. Caesarius von Arles) hom. 130, 2. [vgl. unten S. 64.]
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der Umzug mit der Eiresione auf Samos; 7\odtog £oe161 singen
die Jungen, die den Segenszweig umhertragen. In lonien und
auf den Inseln zogen die Frauen umher und bettelten, dabei
sangen sie ein Lied des Olen, das der Opis und Arge galt.
Dass sie im Zug etwas mitlithrten, sagt die kurze Notiz nicht,
aber Opis und Arge sind die hyperboreischen Jungfrauen, die
Trigerinnen der Erntegarben. Hochst wahrscheinlich sind sie
der mythologische Reflex jenes Brauches; die I'rauen wer-
den also die Erntemaie mitgeliihrt haben 5. Noch interessanter
sind die bukolischen Umziige auf Sizilien®¢. Die Zusammen-
stellung der Zeugnisse ergibt folgendes Bild. Die Bukoliasten
hatten aul dem Kop[ einen Kranz und ein Hirschgeweih, sie
trugen ein Brot mit eingepressten Tierfiguren, einen Sack mit
allerlei Hiilsenfriichten und einen Schlauch Wein. Wem sie
begegneten, reichten sie einen Trunk von dem Wein, und sie
bestreuten die Tiirschwellen der Hiuser mit Friichten aus
dem Sack, dazu sangen sie ein Lied, das schloss dgEm tav
ayadav toyav, OEEal tav Gyieav. Uyieia ist hier in konkreter Be-
deutung: »Gliicksbrot», »Gliickstrunk» zu verstehen5?. Die-
selbe Form zeigt der vielgenannte Umzug der Schwalbenjungen
aul Rhodos und der eigentlich interressantere der Kriihen-
jungen, wohl in Kolophon %; denn das bei diesem gesungene
Lied miindet in dieselben Segenswiinsche wie das Eire-
sionelied und zeigt dadurch Zweck und Sinn des Zuges an.

b) Umhertragen eines Heiltums. Die Eiresione ist
in viele Staatsfeste aufgenommen worden; auch die bei den
Daphnephorien in Theben unter dem Absingen eines Hymnus
umhergetragene xw7® ist nichts als ein reicher ausgestatteter
Maizweig, an dem in der Spiitzeit der Symbolismus sich breit
gemacht hat. Unsere Nachrichten stammen besonders aus
Athen. An dem Vorerntefest der Thargelien wurde die Eire-
sione nach einem Apollontempel getragen und dort aulge-
stellt, ebenso an dem Herbstfest der Pyanopsien; an beiden
FFesten wurde daneben eine Panspermie mitgetragen. Die

55 Tlerodot IV 35; G. I'. 208.

56 G. F. 199 ff.

57 Deubner, Glotta IIT 1909, 37.

58 Athen. VIII p. 360 C, bzw. 359 E.
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Oschophorien sind cine Dublette der Pyanopsien; wie es auch
sonst in Attika vorkommt, sind die unter sich gleichartigen
Feste zweier Kultorte zusammengelegt worden. Die Pansper- [322]
mie tragen die Deipnophoren, der Rebzweig mit Trauben ent-
spricht dem Maizweig der Liresione; er ist der lirntczweig.
Der Zug geht nach dem Tempel der Athena Skiras in Phale-
ron. Die eigentiimlichen Gebriduche kénnen hier nicht bespro-
chen werden; ich erinnere nur daran, dass der Wettlauf der
Staphylodromen auch an den Karncen vorkommt. Die Eire-
sione wurde auch in dem panathenidischen Zug einhergetra-
gen®. Im Privatkult wurde die Liresione vor der Haustiir
aulgestellt, wo sic.iibers Jahr blieb, bis sie durch cine neue
ersetzt wurde. Dies ist die urspriingliche FForm; der Segens-
zweig wurde heimgebracht. Aus ihr ist die 6ffentliche Prozes-
sion eine Weiterentwicklung. Bei dieser konnte die Liresione
nicht vor irgendeinem Haus aulgestellt werden, sie musste
zum Tempel getragen werden. Aus der Zauberprozession wur-
de eine Gotterprozession, und der Gott beméchtigte sich des
Iestes.

Genau genommen gehért die Eiresione an den Pyanopsien
nicht in die hier behandelte Kategorie, das Umhertragen eincs
Heilmittels; der Ritus ist das Heimfiihren des konkret dar-
gestellten Erntesegens. Die I'riihlingsmaie ist dagegen das um-
hergetragene Heilmittel fiir die reifende Ernte: denn die Thar-
gelien sind ein Vorerntefest. Aber eine Scheidung ist hier
wie in betrefl der apotropiischen und kathartischen Riten nur
moglich in der Theoric.

Ein Heilmittel, das dem I'ruchtbarkeitszauber dient, ist der
Phallos. Die geldufige apotropiische Bedeutung fehlt bei der
Phallophorie: sie ist spiter entstanden, vielleicht erst recht.
-als man sich der Unanstindigkeit des Gebrauches bewusst
wurde. Die Phallophorie ist dem Dionysoskult eigen; zu den
grossen Dionysien in Athen 8 mussten die Kolonien Phallen
senden; sonst ist sie bezeugt z. B. aul Delos und in Alexan-
dria. Lehrreich ist wie immer der Privatkult®!. Dikaiopolis

59 Pruhl, A. P. S. 16.
60 vgl. Schol. Arvistoph. Acharn. 243,
61 Aristoph., Acharn. 237 ff.
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feiert mit seinem Haus die ldndlichen Dionysien, er tritt aus
dem IHaus, um zu opfern, und ordnet die Prozession, zuerst
die Kanephore, daraul folgt der Sklave mit dem Phallos, zu-
letzt er selbst, das Phalloslied singend; er trigt auch einen
Topf, um den er sehr besorgt ist. Soll darin das Opfermahl
gelkocht werden, oder enthielt er etwa eine Panspermie? Die
Prozession ist nun ein Opferzug®. Also wird dem Dionysos
geoplert, dazu braucht man sein Bild. Nun gibt es zwischen
den lidndlichen Dionysien und den meisten anderen griechi-
schen I'esten einen wenig beachteten Unterschied. Ein grie-
chisches I'est ist gewohnlich an einen Ort gebunden; es wird
an der Kultstiitte des Gottes von der ganzen Einwohnerschaft
der Stadt begangen, bzw. von dem Kreise der Verehrer (De-
mos, Kultverband, Orgeonen); die ldndlichen Dionysien wer-
den aber gleichzeitig an mehreren Orten begangen, darin etwa
unserm \Weihnachtsfest dhnlich, obgleich nicht von den ein-
zelnen [Familien, sondern vion den verschiedenen Demen, also
vor Kleisthenes von den Kultgenossenschaften der Thiasoi
und Orgeonen. Hatte nun jeder Demos sein Dionysosbild und
seinen Tempel? Die Antwort gibt vielleicht das bekannte
Idol der Vasen. Es ist gewagt anzunehmen, dass dieses Idol
nur an cinem Fest vorkam. Der Notwendigkeit, fiir jedes die-
ser kleinen IFeste ein Bild zu haben, wiirde dies leicht herzu-
stellende Idol geniigen konnen.

(823 Auch die cista mystica und das Liknon im Dionysos-
und Demeterkult sind dhnliche Heilmittel. Die Prozessionen,
worin sie getragen werden, sind aber alle zu grossen Gétter-
und Opflerziigen umgebildet worden.

In dieser Kategorie wiirde nun diejenige Prozession ihren
Platz finden, in der das Gotterbild segenspendend auf Ge-
markung und Strassen umhergefiihrt wird. Dass diese fehlen,
wirft ein helles Licht aul die einheimische griechische Reli-
gion. Sie hat nicht, wie z. B. die &gyptische, ihre Gétter mit
zauberischen Kriften ausgestattet; sie hat bis zum Einstré-
men [remder Anschauungen fest an dem Géottlichen festge-
halten, und das ist ihr héchstes Verdienst, obgleich das Gott-

62 A, a. 0. 240 96omv yap dviip, dg fow’, EEépyetan.
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liche allzu menschlich wurde. Gerade der durchgefiihrte An-
thropomorphismus hat der zauberischen Auffassungsweise der
Gotter ein uniiberwindliches Hindernis entgegengesetzt. Alte,
einmal selbstéindige Zauberriten sind zwar in die Prozessionen
des offentlichen Kultes aufgenommen, aber umgedeuset, ei-
nem Gotte angeschlossen und in ihrem anfédnglichen Sinn nicht
mehr verstanden worden. Deutlich erkennbar sind sie im
Privatkult, der immer im Hintertreffen bleibt. Wer aber den
Spuren verstindnisvoll nachgeht, findet in den scheinbar so
einheitlichen Prozessionsziigen reiche religionsgeschichtliche
Belehrung.

Anhang:

Dicdionysischen Prozessionenin Athen.

In die Darstellung der Prozessionstypen konnte ich die
wichtigen Prozessionen an den Dionysosfesten in Athen nicht
einordnen, weil die Tatsachen von einem Gestriipp von Hypo-
thesen iiberwuchert sind, das die neuesten Arbeiten zu lich-
ten nicht beigetragen haben. lch fange damit an, das Material
fiir die Prozessionen hinzusetzen 63.

Die Prozession der lindlichen Dionysien ist aus den Achar-
nern des Aristophanes bekannt¢!. Plutarch ¢ kennt sie als
Sklavenfest; sie war gesunken, weil die Herrschaften in die
Stadt iibergesiedelt waren. Auf sie bezieht sich auch «die

63 Die romischen Ziflern bei den Zitaten beziehen sich aul die Quel-
lensammlung am Ende meiner Studia de Dionysiis atticis. |Die Diskussion
iiber die hier behandelten Probleme wurde lebhalt fortgesetzt. Stengel,
Die eloaywyl] ted Awovboov and tig doyapag,Arch. Jahrb. XXXI 1916 340 [f.;
Bethe, Programm und I'estzug der grossen Dionysien, Hermes LXI 1926
459 {f.; Buschor, Ein choregisches Denlmal, Athen. Mitt. LIII 1928 bes.
98 ff.; Deubner, Das attische Bliitenfest, N. Jahrb. [. Wissenschalt u.
Jugendbildung, VI 1930 606 [I.; Attische Feste 93[[.; meine unten abge-
druckten Auflsdtze: Iline Anthesterien-Vase in Miinchen und Eine neue
schwarzlig. Anthesterien-Vase und die dort zitierte l.iteratur.]

64 S, oben S. 322 [187].

65 Plut., n. p. svav. vivi p. 1098 B (XXVI).
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zweite Plutarchstelle 66, wo eine Weinamphora, ein Rebzweig,
ein Bock, der geopfert werden soll, ein Korb IFeigen und der
Phallos aufgezihlt werden 67. Die Pirtien sind eine hierher
gehorige Feier, deren IForm der der stddtischen Dionysien
vermutlich angeihnelt wurde.

Ehe die iibrigen TFeste einzeln aufgezihlt werden, ist ein
Brauch zu erwiéhnen, den ein paar von ihnen gemeinsam ha-
ben, die Wagenscherze. Der erste Zeuge ist Platon, de leg. 1
‘p- 637B, xai obt av Aiovicia wpoé@acwy €ovt’ adtov AMdoaito

[824] (d. h. wiirde ein Spartaner den xwudZovta freisprechen), @cmep
¢v duetaic eldSév mote map’ Vuiv (in Athen) ¢yo. Eine gleichlau-
tende Glosse bei Suidas, Photius und Apostolius (XVIII) s. v.
ta &x Thv duaEdv oxwpupata sagt: "Adnvnot yap v tf thv Xobv
£0pTi ol xwpdlovies €mi TV AUAEDY ToDg AnavtOvTag E0XWORTOV TE
xai gho1ddpovy, To O abto xai toig Anvaiolg Hotepov &moiovy; eine
zweite Suidasglosse €5 audtng (XXXIX) spricht von einem
Wettkampf zwischen Scherzdichtern, die ihre Lieder vom
Wagen herab an den Leniéien vortrugen. Andere Stellen spre-
chen von den Dionysien, ohne die I'este genauer zu unter-
scheiden 68, ¢% &udknc ist sprichwortlich fiir derbe Spisse
und Scheltworte geworden. Als Thespiskarren ist dieser Wa-
gen der dionysischen Prozession einer Hypothese iiber den
Ursprung des Dramas dienstbar gemacht worden; etwas von
dieser Weisheit hat sich die zweite Suidasglosse angeeignet.
Man hat diese Sitte von der I'estprozession trennen wollen
und einer comissatio, die abends stattfand, zugewiesen.
App. prov. a. a. O. sagt, dass dieser ausgelassene Brauch tags
(ued Nuépav) stattfand; ich sehe keinen Grund, die Angabe zu
bezweifeln. Und das ist eine unglaubliche Art comissatio,
wo die Zecher wie gewdhnlich kreuz und quer durch die

66 Plut., de cup. div. p. 527 D (XXV).

67 Pfuhl, A. P. S. 67 hat diese Schilderung als eine #ltere Form der
Leniienprozession angesprochen, es ist aber nicht ersichtlich, woher
Plutarch die Kunde von einer ilteren Form der Lendenprozession erhalten
konnte als derjenigen, die uns aus dem vierten Jahrhundert belannt ist,
noch warum er einfach Dionysia sagl, wenn er gerade eine eigentiimliche,
lingst verschollene I'orm der Lenien im Sinn hat.

68 Schol. Luk. Fun. 2 (Rabe p. 202); App. proverhb. IV 80.
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Strassen ziehen, aber zu \Wagen. Gefahren wird nur in einer
IPestprozession, nicht in einem Komos. Und die gleichen Spisse
ertonen bei dem hochheiligen Iakchoszug. Verlegt wird jene
Annahme durch Harpokration, ouneiag xai mopnedey &vti too
Nodopiag xai Aowdopeiv. Anpoocévng év @ dnep Kmowphvrog (p.
268)° HeTagépel OE amd TOV €v taig Alovvoiaxaig mopmaig £mi Thy
Guag®v Aotdopovpévov alnloig, Mévavdpog [Tepivdiq: éni tdv dua-
Qv elor moumeial Tiveg opodpa Noidopor. Die Wagenscherze ge-
horen also eben der Prozession und sind fiir die Choen und-
Lenien bezeugt, dagegen nicht fiir die grossen Dionysien. Dort
fehlten sie wohl.

Die Prozession der Lenien wurde von dem Archon-Basileus
zusammen mit den LEpimeleten der Mysterien besorgt ¢9; das
Opfer war eine dnpodowvia, denn es wird in den Hautgelder-
rechnungen aufgefiihrt 7.

Fiir die Anthesterien (Choen) ist eine Prozession durch die
Glossen vion den Wagenscherzen bezeugt. Trotzdem behaup-
tet I'rickenhaus, dass eine Prozession an diesem I'est nicht
existiert haben kann 7!, Beweise sind ihin, dass eine Anthe-
sterienprozession weder in der 'Adnvaiov moliteia, noch in
den Hautgelderrechnungen erwihnt wird. Aristoteles erwihnt
bei der Besprechung einiger athenischen Behérden, welche
Pompen und Opfer sie ausrichteten; eine erschépfende Dar-
stellung der athenischen Heortologie in dieser Beziehung beab-
sichtigt er natiirlich damit nicht. Es gibt daher auch, wie ein
Durchblittern von Pluhls A. P. S. lehrt, Prozessionen, die
bei Aristoteles fehlen. Ich erwihne ein paar Beispiele, vor-
ziiglich die verwickelteren. Il's gab eine Prozession bei den
Oschophorien, Theseen, Epitaphien. Die Kalenderzeit der I%pi-
taphien ist unbekannt; dass sie mit den Theseen zusammcn-
hiingen, ist ein Schluss daraus, dass sie immer mit diesen zu-
sammen in den Ephebeninschriften erwihnt werden. Dem sei,

69 Aristol., Pol. Ath. 57, daraus Pollux VIII 90 (XXXIIIf); Gesclz
des Fuegoros (XV) fi éni Anvaie mopmi] xai ol tpayedol xai of xouwdoi.

70 IG IIZ 1006; Ditienberger SIG3 1029 (XVI).

© Der Schiffskarren des Dionysos in Athen, Arch. Jahrb. XXVII
1012, 69.
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wic ihm wolle; dieselben Inschriften 72 zeigen aber, dass es

[325] zwei I'este, also zwei Prozessionen waren. Den Opfcerzug an
den Theseen bezeugen die Hautgelderrechnungen; er muss
sich nach dem Theseion begeben haben. Die Epitaphien setzen
dagegen eine Prozession nach dem dusseren Kerameikos vor-
aus, wo die Enagismata dargebracht wurden. Die Theseen er-
withnt Aristoteles gar nicht, von den Epitaphien nur den
Agon und die Enagismata, von dem Marathonfest ebensowe-
nig die Prozession, sondern nur das Opfer an dic Artemis
Agrotera. Auch schweigt er iiber die Olympieen und ihre
Prozession, die wieder in den Hautgelderrechnungen erschei-
nen. Die beiden Zeugen widersprechen einander, wenn man
bei ihnen cine erschopfende Aufzihlung sucht.

Was dic Hautgelderrechnungen betrifft, so setzt der ver-
suchte Beweis voraus, dass der Preis fiir jede Haut eines aufl
Staatskosten dargebrachten Opfertieres in diese Kasse floss,
also dass dic Haut eines Staatsopfers niemandem als dem
Staat zugewendet werden konnte. Schon Béckh zu CIG 157
hat den ecinfachen Sachverhalt bemerkt, dass nur die grésseren
Opler in diese Rechnung eingetragen wurden. Puttkammer 73
hat die gelidufigen Tatsachen zusammengestellt. Die Haut ist
derjenige Teil des Oplertieres, der am hiufigsten dem Priester
zulillt, auch in Athen, und das ist gliicklicherweise dort auch
ftir ein Staatsopfer bezeugt 7. I'rickenhaus hat tibersehen, dass
nur bei cinigen I'esten grosse Onuodowian auf Staatskosten
stattfinden, dass aber auch bei den anderen IFesten dem Gott
ein Opfertier gebiihrt, das in der Prozession mitgefiihrt wird.
Puttkammer bemerkt S. 5, dass bei grosseren I'esten die Spor-
teln der Priester herabgemindert wurden. Das ist sehr natiir-

27.B.1G 1I 471 7. 22 ueXémy év tolg Baloig anedeifavto tole te Onoeioig

%xal toic ‘Emrtagiow.

“ Pattkammer, Quomodo Graceci vietimarum carnes distribuerint, Diss.
Nonigsberg 1912, bes. S. 7 und 65. [B. Keil, Anonymus Argentinensis,
8. 30211,

7 S, Aristoph. Thesmoph. 758 mit Schol.; IG II 21356 (wohl Demeter-
kult), 21861 (Orgeonen im Pirdus). Das Staatsopfer an Athena Nike SIG3 63
@EpEY D THY lepdy TevTEXOYTA dpayLac xal 1¢ oxEXe xai T4 dépuate @épey 6V deftoaioy
mit Dittenbergers Anmerkung von den usitatissima per omnem (raeciam
SaCe]‘(]‘()liS cmo]umenla.
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lich, und aus demselben Grund riihrt es, dass der athenische
Staat bei den Festen, an denen viele Tiere geschlachtet wur-
den, die Hiute einzog und verkaufte. Bei anderen Festen, wo
nur das fiir den Gott unbedingt notige Opfertier von Staats
wegen dargebracht wurde, kam die Haut nach dem alten Her-
kommen unter die Sporteln des Priesters.

Also die Prozession der Anthesterien ist nicht so vollkom-
men und einwandfrei abgetan, dass sie nicht wiederaufleben
kann, und da sie nun einmal bezeugt ist, so ziehe ich vor, mit
ihr zu rechnen. Es ist nur eine wahrscheinliche Annahme,
dass der Archon-Basileus diese Prozession veranstaltet hat.
Die Aufzihlung seiner religiosen Obliegenheiten, unter denen
die Choen fehlen (!), schliesst Aristoteles, Pol. Ath. 57, 1, mit
den Worten ¢ 0 #nog eineiv xal tdg marpiove dvoiag dioixei
obtog mdoas. Darin sind die Choen mit dem Wettrinken und
die Choenprozession mit eingeschlossen, gerade wie er etwas
weiter c. 58 in die Worte @ d¢ moléuapyog dder uev Jvoiag v
te 'Aptéudt ) "Aypotépa xal t@ 'Evualio in das Wort dvoiag
auch die Prozession des Marathonfestes mit cinschliesst.

Die Prozession an den grossen Dionysien ist erwiihnt im Ge-’
setz des Euegoros, von Aristoteles, Pol. Ath. 56,4, in einem
Ehrendekret fiir den Vater einer Kanephore, IG 112896, in den
Ephebeninschriften und Hautgelderrechnungen. Sie wurde von
dem Archon und besonderen Epimeleten geordnet. Aus ver-
schiedenen Glossen erschliesst man die I'unktioniire, Kane- [326]
phoren, Obeliaphoren, Askophoren, Skaphephoren und Hydria-
phoren 75, welche Brot, Wein, \Wasser und Geschirr fiir das
Opfermahl trugen. Phallen wurden auch mitgefiihrt; der Ko-
lonie Brea wurde es auferlegt, einen solchen zum [Iest zu
senden 6. Nachdem sich das Theater mit Zuschauern gefiillt
hatte, wurde der Uberschuss der Staatseinkiinfte Talent fiir
Talent und die aul Staatskosten erzogenen Séhne der im Krie-

75 Nach einer wahrscheinlichen Vermutung Pluhls, A. P. S. 23 A. 149,

76 IG: T 245 = Dittenberger SIG3 130 Z. 12f. [xai & Awndoi]a @adNoy
ist einc sichere Iirgiinzung; allgemein und richtig werden davunter die
grossen Dionysien verstanden, die wie die neben ihnen erwihnten Pana-
thenidien zu einer Schaustellung der Macht Athens und Musterung der
Kolonien und Biindner wurden.
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ge Gefallenen iiber die Orchestra gefiihrt; diese erhielten dabei
eine Walffenriistung 77.

Irgendwie mit den grossen Dionysien verbunden war das
Hinaustiihren des Bildes des Dionysos Eleuthereus nach einem
Tempelchen in der Akademie. Denn Philostratos sagt, dass es
an den Dionysien geschah, und da das Bild das des Eleuthe-
reus war, kénnen darunter nur die grossen verstanden wer-
den 78, Gewohnlich wird dieser Zug als Vorbereitung zu der
gicaywyl) durch die Epheben verstanden .

Das sind diejenigen Nachrichten, die durch alte Zeugnisse
oder allgemein anerkannte Schliisse sich auf die verschiedenen
Dionysosfeste verteilen lassen. Es gibt ferner andere, deren
Zuteilung unsicher oder umstritten ist. Es sind:

1. Der durch die Vasen bekannte Zug mit dem Schiffskar-
ren. Obwohl oft frither behandelt, sind die Vasenbilder zuerst
erschépfend und methodisch zusammengestellt worden von
Frickenhaus a. a. O. Auf einem auf Réder gesetzten und durch
das Hinzufiigen eines Sporns und eines Aplustre als Schiff
gekennzeichneten Kasten sitzt Dionysos mit einem Rebzweig
in der Hand, von zwei flotenblasenden Satyrn umgeben. Es
ist das Verdienst von I'rickenhaus, energisch die Zugehorig-
keit der nachfolgenden Prozession hervorgehoben zu haben.
Die Tiguren variieren, indem aus Riicksicht auf den Raum
diese oder jene weggelassen wird; an der Spitze schreitet wie
in Platdd ein Trompeter, darauf eine Kanephore, ein Jiingling
mit einem Thymiaterion, der mit Opferbinden geschmiickte
Stier und der Priester, der Ilotenblidser, Teilnehmer am Zug,
die Zweige tragen. Also eine Epiphanienprozession des Diony-
sos; von Usener und mir auf die Choen89 von Irickenhaus
auf die L.en&en bezogen.

77 Isokr. VIII 82; Aeschin. III 154.

78 Paus. I 29, 2 xoi vede ob péyac éotiv (in der Akademie), &c v twod
Atovioov 10D "EXevdepéme T dyalua ave nav £roc xopifovoy &v tetayuévarc Nuépag,
Philostratos, v. soph. II 1, 5, Herodes Atticus bewirtete das Volk, ondre
d¢ fixor Awovdoia xai xatior &g *Axadnuiey 1o T0d Alovioov £dog &v Kepaueixd
motilmv dotodg Guoimg xal Eévovg xataxeipévovs &mi cufddev xrtod.

9 Robert, Gott. gel. Anz. 1899, 543; 1913, 368.

80 Usener, Sintflutsagen 117; Vi., de Dion. att. 125; G. I. 268 {f.
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2. Die gioaywyn, das eionyayov tov Aidvucov amd the goxdpas
elg 10 Yéatpov peta @wtdg der LEphebeninschriften, iibersicht-
lich zusammengestellt von Frickenhaus, das IL.enaion, a. a. O.
80, gewshnlich auf die grossen Dionysien, von Frickenhaus
auf die Lenien, von Stengel auf diese beiden FFeste bezogen 81,

3. Dic Phallagogie IG 112673, s. u. S. 336 [209].

Wenn man weiterkommen will, muss man den Versuch ma- [327]
chen, die iiberlieferten Riten auf die verschiedencn Ieste zu
verteilen und in diese einzuordnen, d. h. den Gang der Diony-
sosfeste Athens hypothetisch zu rekonstruieren. Das Problem
ist hauptsichlich religionsgeschichtlich, und die Religionsge-
schichte darf sich dabei keines ihrer Rechte zugunsten von
Hypothesen, die auf anderem Boden erwachsen sind, abdingen
lassen, moégen dicse auch noch so zuversichtlich vorgetragen
werden. I's ist nicht zu vermeiden, die IFrage nach den Diony-
soskulten Athens aufzurollen.

Wenig beriihrt wird dadurch der Kult des Dionysos Ileu-
thereus. Er ist von der ehemals bootischen Stadt Eleutherai
im Kithairon8? nach Athen gekommen, zu Hause hiess er
Melanaigis. Sein Fest, die grossen Dionysien, kann also erst
nach der Linverlcibung Lleutherais in Athen, wohl zum Teil |
wenigstens diesem politischen Zweck dienend, eingefithrt wor-
den sein. Die Stiftung des Iestes wird oft mit der ersten
staatlichen Auffiihrung ciner Tragédie identifiziert, die nach
dem Marmor Parium 43 in die Olympiade 536/5—532/1 fiel.
Gliicklicherweise kommt die unendlich schwierige I'rage nach
dem Ursprung der Tragoédie, die in diesem Kult entstanden
ist, hier nicht in Betracht.

Der Lenaios ist der ionische Orgiengott. Der Anvaiogsteht
zu den Mivar und dem Mvaileiv 83 wie der Baxyeioz zu den
Baxyar und dem Paxyevew. Die gewéhnlich etwas skeptisch

81 In der dritten Auflage seiner Sakralaltertiimer 242, die beim Kriegs-
ausbruch bis auf den Index fertiggedruckt war, aber leider nicht erschie-
nen ist; ich verdanke der Giite des Verfassers Aushingebogen des heor-
tologischen Abschnittes. [Arch. Jahrb. XXI, 1916 S. 340 {f. nimmt Stengel
ausliihrlicher zu dieser Frage Stellung. Die Redaktion.]

82 Zuletzt Wilamowitz, Ath. Mitt. XXXIII 1908, 141.

83 Beide Worte in den Heraklitfragmenten; mehr G. I. 275.
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aulgenonmumene Nachricht8' von dem Auftreten des Daduchen
bei den Lenden und seinem Ruf xaleito $edv, den die Menge
beantwortet Zepehyt’ “laxye mAovtoddtadd, findet ihre Bestiiti-
gung darin, dass die Epimeleten der Mysterien dem Archon-
Kénig bei der IFeier zur Seite standen86. Zu ungewisser Zcit
sind also die Leniien unter den Einfluss der Mysterien gera-
ten. Der Angriffspunkt lag in dem mystisch-orgiastischen Cha-
rakter des Iestes. Der Monatsname Lenaion, der sich schon
bei Hesiod findet, kommt in allen ionischen, auch den .nach
den Fasti Bischoffs neugefundenen Kalendern vor, ausgenom-
men nur die attischen, aber in Athen erscheint im entsprechen-
den Monat das I'est der Lenien. Der Monatsname zeigt, dass
das I'est in den meisten ionischen Stidten gefeiert wurde.
Diesc Tatsachen reden fiir denjenigen, der griechische Reli-
gion wirklich kennt, eine nicht missverstindliche Sprache.
Gott, Kult und TFest sind gemeinionisch.

Frickenhaus behauptet, der Dionysos Lenaios sei von The-
ben gekommen. Die meisten hiéitten sich dadurch tiduschen
lassen, dass der Monat Lenaion in ganz lonien und aus-
schliesslich dort viorkomme! Nichts als der Monatsname sei
ionisch, der Kult, seine I'ormen und sein Geist seien von The-
ben gekommen 87. Er teilt die Ansicht, dass die attischen l.e-
niien eine orgiastische Feier sind; das sind die ionischen auch.
Orgiastische I'orm und orgiastischer Geist sind den attischen
und den ionischen Leniien gemeinsam. Dennoch soll an den

[828] attischen Lenden nichts als der Name ionisch sein! Iolgerich-
tiger wiirde man schliessen, dass das AnvaiZew die ionisch-
attische I'orm des iiber ganz Griechenland verbreiteten diony-
sischen Orgiasmus ist; die Jahreszeit stimmt auch, der ticfe
Winter.

Was man nicht sehen will, sieht man auch nicht. I'ricken-
haus trennt die attischen Lenéen von den ionischen und schligt
sic zu Béotien. Das Gesagte wird dagegen geniigen, es seien

84 Zuletzt Robert, Gott. gel. Anz. 1913, 368.

85 Schol. Aristoph. Ran. 479 (XXXVIII).

86 Aristot. Pol. Ath. 57 (XXXIII) und die Hautgelderrechnungen
(XVI) 7. 11.

87 Lenienvasen, 72. Berliner \Winckelmanns-Progr. 1912 S. 32
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jedoch auch die positiven Griinde fiir die Zuweisung zu Boo-
tien gepriift. Zum grossen Teil ist das schon von Robert vor-
weggenommen 88, auf dessen Besprechung ich einfach ver-
weisen kann, vor allem in betreff der willkiirlichen Identifi-
zierung der Feier im Bakcheion im Anfang der Lysistrata des
Aristophanes mit derjenigen im Lenaion, die der eigentliche
Eckstein der Beweisfithrung ist. Denn diese dient dazu, die
Frauenfeier um das Dionysosidol der Vasenbilder mit den
Lensen zu identifizieren. Das Idol dient dann weiteren Hypo-
thesen; es sei das Ebenbild des Dionysos Kadmos in Theben,
der unrichtig mit Dionysos nepwvadvies identifiziert wird 89.
Es mag sein, dass das thebanische Idol dem der Vasenbilder
dhnlich war, aber erwiesen ist das nicht; von einer Maske ist
bei dem thebanischen keine Rede. Also steht die Schluss-
folgerung von Anfang an auf recht schwankendem Boden.
Um eine geschichtliche Verbindung zwischen beiden herzu-
stellen, miisste nachgewiesen werden, dass diese Bildung des
Idols eine spezifische und seltene ist. Demgegeniiber hat Ro-
bert richtig auf bekannte Beispiele hingewiesen, wo ein Baum-
stamm als Idol dient?®. Damit fillt die Schlussfolgerung vél-
lig. Kein geschichtlicher Zusammenhang, héchstens ein Ana-
logon kann zwischen dem thebanischen Idol und dem der
attischen Vasenbilder hergestellt werden. Uber die Geburts-
legende hat Robert S. 370 das Notige bemerkt; mit ihr haben
die sog. Lenienvasen nichts zu tun. Auf die I'rage Roberts:
was berechtigt uns da, alle s#ulenférmigen Dionysosidole aus
Theben herzuleiten? muss mit ihm geantwortet werden: nichts.

Mit Unrecht ist auch der Dionysos ©pddg hineingezogen
worden. Das kliigelnde rationalistische Aition ist ein echtes
Produkt der Atthidographen (Philochoros), ebenso die Riick-
fiithrung der Kultstiftung in die Koénigszeit. Iiir die wirk-
liche Natur des Gottes lehrt beides nichts. Robert hat viel-

88 Gott. gel. Anz. 1913, 366 {f.

89 Dagegen Robert a. a. O. 369 .

90 Maximus Tyrius VIII 1 yeopyol Mibvwsov mudor mifavteg év opydre
adropuig mpéuvov, &ypowxxdy dyalpa. Das war nicht nur dem Dionysos
eigen, vgl. die Hera in Tiryns, Phoronis fr. 4, mit der Bemerkung des
Clemens Alexandrinus z. St. Strom. 1 p. 418 Potter.
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leicht recht darin, dass der Name auf ein stehendes Kultbild
hindeutet, wenn es ein Kultbild gab, was sehr unsicher scheint,
also ein Xoanon; aber das Bild der Vasen ist eben kein Xoa-
non. Der Orthos steht fiir sich und hat aus der Erérterung
auszuscheiden. Es ist nicht zu begreifen, warum er mit einem
anderen Dionysos, sei es dem Lenaios, sei es dem [imnaios
oder irgendeinem anderen identifiziert werden soll.

In einem hat Frickenhaus véllig recht: jene Vasenbilder be-
ziehen sich auf eine attische Feier, und zwar stellen sie etwas
sehr Populidres und Selbstgeschautes dar. Man hat an die
Theoinien und lobakchien gedacht. Jene sind ein Geschlech-
terfest, zu dem wie zu den eleusinischen Mysterien auch

[329] Fremde zugelassen wurden ?!. Die lobakchien sind wenig be-
kannt. Robert bringt sie augenscheinlich richtig mit den im
Anfang der Lysistrata erwiihnten Bakcheien zusammen und
bleibt bei ihnen als Gegenstand der Vasenbilder stehen. Das
ist wahrscheinlicher als die Lenien, ich muss aber auch hier
einen Linwand machen. Das Charakteristische dieser Dar-
stellungen ist nicht der orgiastische Taumel, — dic meisten
Bilder zcigen eine ruhige Haltung, viele gar keinen Tanz, —
sondern, was die betreffenden Bilder in eine Gruppe vereint
und diejenigen unter ihnen, aul denen ein orgiastischer Tanz
erscheint, von den gewshnlichen Minadendarstellungen unter-
scheidet, ist das Schopfen des Weines aus dem Gefidss auf
dem Tisch vor dem Idol des Gottes und das Trinken des Wei-
nes; auch dem Gott wird es geboten. Dem Namen nach sind
die lobakchien eine der gewdohnlichen orgiastischen Irauen-
feiern. In diesen spielt der Wein eine -recht nebensichliche
Rolle; — wer es anders meint, hat sich gerade von unseren
Vasen als Darstellungen der Orgien beeinflussen lassen. Sogar
die Stréme, die die Ménaden aus der I'rde hervorbrechen glau-
ben, fliessen gewohnlich mit Mileh und Honig, nicht mit Wein.
Der eigentliche Hauptpunkt der Orgien, die Omophagie, die
noch in der milesischen Inschrift vorkommt, fehlt; nur Hieron

91 Vf,, de Dion. att. 104 ff. Denn wenn nur die Geschlechter Zutritt
hatten, wie konnte man von den Geridren verlangen, dass sie das Iest
mitgemacht hatten?
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hat eine Andeutung angebracht auf seiner Vase, die freilich
aus der Reihe fillt. In Wirklichkeit wissen wir zu wenig von
den lobakchien. .

T) e xipvevan, eit’ adrobe mpocgépectar ist eine treffende
Beschreibung des auf den Vasenbildern dargestellten zentralen
Ritus ?2. Sind wir nun wieder gliicklich zum Orthos zuriick-
gelangt? Dieser muss sich aber in die Ehre der Erfindung des
Mischens des Weines mit Wasser mit einem anderen Dionysios
teilen, dem ¢év Aiuvaic. Der Gewihrsmann ist wieder ein fir
die altattische Religion besonders interessierter Attidograph,
Phanodemos 93. Die rationalistische Weisheit lassen wir auch
hier auf sich beruhen, wir kénnen an einem festen Punkt ecin-
setzen, dem Ritus. Ausser dem aus Aristophanes bekannten
Wetttrinken kennen wir noch eine Einzelheit der Choenriten,
wiederum aus Phanodem %4, dass die Zecher nach dem Trink-
gelage der Priesterin év Aiuvaic ihre Krinze brachten und im
Heiligtum die Neige spendeten. Die Priesterin des Limnaios
dient also als Vermittlerin zwischen dem Gott und den Fest-
feiernden beim Schluss des Gelages; ebenso muss sie den An-
fangsritus, das t@® %ed »pvavar, vermittelt haben. Die Menge
kann weder noch darf sie den Ritus des Mischens des Weines [330]
vor dem Gott selbst besorgen; das liegt selbstverstindlich

92 Schion @. Jahn, der zuerst unsere Vasen behandelt hat, Bull. dell’
Istit. archeol. XXXIV 1862, 72, hat diese entscheidende Stelle angefiihrt,
aber auf die I'estteilnehmer im allgemeinen bezogen. LEbensowenig hat
E. Petersen, der Rh. Mus. LXVIII 1913, 239 die sog. Lendenvasen wieder
fiir die Anthesterien in Anspruch nimmt, die Konsequenzen daraus gezo-
gen. Seine eigene Deutung auf die rituelle Hochzeit des Dionysos und der
Basilissa schwebt in der Luflt; die Identifizierung des Bukoleion, wo
dieser Ritus stattfand, mit einem Nebenraume des Limniientempels, die
fir die Hypothese notwendig ist, ist weder Lewiesen noch zu beweisen;
ebensowenig, dass Theoinien oder Iobakchien eine Bezeichnung der Ge-
heimriten des Choentages ist.

93 Athen. XI p. 465 A (LXXIV): dbavédnuog dt mpdz 1@ iepd gnot tob &v
Aduvarg Awovioov 10 YAedrog wépoviee Tobg ‘AUnvaiovg €% t@v widov 1§ Yed
xpvavar, el abtods mpospépesdar EFev xai Awuvaiov xAndfvar tov Ardvoooy, b
uerydey 1o yAedrog @ Udam tdte MPdTOV EMEIN AEXPAUEVOY.

94 Phanodemos in dem Choenaition bei Athen. X p, 437 D (LXX)
nepl D& TOV yod 1OV Eevtod Exeotov memPelven xal T lepele dnopépey todg oTEQQ-

\ \ m ; . » , 3 i W
voug apde 10 v Aluvaig tEpevog, Eneita Ivew év td {epd te éniloima.
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der Priesterin ob. Die Teilnehmer trinken aber auch sclbst
von dem vor dem Gott gemischten Wein; sie miissen ihn also
von der Priesterin abholen, und zwar in einer Kanne, damit
er nicht im Gedrédnge ausgeschiittet werde; zum Trinken
braucht man natiirlich besser dazu geeignete Gefisse. Da
man also nicht nach Bedarf den Schépfléffel in das gemein-
same Mischgefiss eintauchte, um sich einzugiessen, war der
Anlass fiir das Orestesaition da.

Das Mischen des Weines an den Choen ist cin ritueller
Akt, das Schopfen des Weines auf den Vasenbildern eben-
s095; die Ubereinstimmung ist zu gross, um zufillig zu sein
und macht eine eingehende Priifung und Vergleichung der
Choenriten zur Pflicht, insofern sic iiberliefert sind oder sicher
wiederhergestellt werden kénnen. Es besteht der Unterschied,
dass an den Chocen alle einschliesslich der kleinen Kinder und
Sklaven 76 teilnehmen, auf den Vasen nur I'rauen erscheinen
— nur Tf. V Nr. 27 erscheint auf der Riickseite unter den
Frauen ein Mann mit Knotenstock; ich wiirde ihn nicht ohne
weitere Uberlegung als gedankenlos iibertragene Mantelfigur
wegerkldren. Aber dieser Unterschied erklirt sich aus dem
oben Gesagten. Was den Vasenmaler interessiert, ist der Ri-
tus, den die tausendkopfige Masse nicht selbst besorgen kanm,
sie holt einfach den Wein ab; das ist an und fiir sich kaum
rituell und reizt nicht zu einer Darstellung. Aber die Prieste-
rin kann nicht allein fiir alle aufkommen; siec braucht Gehil-
fen, um dem ganzen athenischen Volk den Wein darzureichen.
Nun kennen wir die vierzehn Geridren, die gewisse Riten im

95 Unter adtovz sind auch die Priesterinnen mit cinbegrilfen; auch sic
trinken von dem Wein.

96 Fragm. aus den Aitien des Kallimachos, Oxyrh. Pap. XI Nr. 1362:

foc o0de mdorylg ENavdavey odd’ Gte dovlowc
fpap *Opéoteiot Aevxdy dvovor ydec.

Die Teilnahme der Sklaven an den Pithoigien war schon f[riiher bezeugt,
Schol. Proklos zu Iles. op. 366 (LVII), und kann aus der eleusinischen
Rechnungsurkunde, Dittenberger SIG2 587 7. 204, nach der den Staals-
sklaven ein Opfertier an den Choen gewiihrt wird, und der Erzihlung des
Antigonos von Karystos bei Athen. X p. 437 I {iir die Choen erschlossen
werden. VI., Eranos XV 1915, 181 {f, [oben S. 145 ff.] Vgl. Philod. de sanct.
109, 8 (p. 127 Gomp.)
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Heiligtum £v Aiuvoug vollzogen und jede einen Altar bedien-
ten 97,

Die Geriren stehen in Beziehung zu der Basilissa nach der
ausfiihrlichen, aber nach der Gewohnheit der Gerichtsredner
in solchen Dingen weniger klaren als rhetorisch aufgeputzten
Stelle der Neiirarede. Das Heiligtum ¢v Aipvaig wird nur an
eincm T'ag im Jahre, dem Choentag, gesffnet. Die Basilissa
vereidigt die von ihrem Manne, dem Archon-Basileus, ernann-
ten Gerdren mit Hilfe des Hierokeryx. So viel ist klar. Aber
es ist nicht klar, ob das rituelle Beilager im Bukoleion zu den
Choenriten gehort oder zur besonderen Zeit stattfand®8, ob
die Geriiren, wie gemeiniglich gesagt wird, an diesem eine
Rolle spielten, ob iiberhaupt die Geriren Gehilfinnen der Ba-
silissa sind, oder ob die einzige Beziehung zwischen der Basi-
lissa und den Geriren die ist, dass diese als I'rau des héchsten [331]
Sakralbeamten den von ihrem Mann ernannten Gerdren den
Eid abnimmt9’. Diese I'ragen spitzen sich zuletzt auf die-
jenige zu, ob dic Basilissa identisch ist mit der vion Phanodem
crwithnten Priesterin im Heiligtum ¢v Aipvaic. Die Obliegen-
heiten der Geriiren sind némlich mit diesem Heiligtum fest
verbunden; ihr Mitwirken bei dem rituellen Beilager ist nicht
klar iiberlicfert, sondern ein Schluss. Die I'rage scheint mir
nicht mit voller Sicherheit cntschieden werden zu kénnen;
meinesteils wiirde ich fiir wahrscheinlicher halten, dass die
Basilissa bei den Riten des Chocntages die Hauptrolle inne-

97 Hes. und An. Bekk. S. 231 s. v. yepapai . . . . ai © Atovbow 16 &v
Aluvarg T fepa gmredodoar apdud dexatéoocapec; Et. M. s, v. yepwipaw .
dz 6 Baoiledeg xaBomow {sepidovg tolg Bwuols tod Atovdcov. Die Neiirarede
s. u., Pollux VIII 108 (LXXXVII bis XC).

98 Die Zeit ist nicht bezeugt. Frazer, The Golden Bough3 1:2, 137 A1,
verlegt den Ritus in den Gamelion, dessen Name sich daraul beziehcen
soll; vgl. Cook, Zeus I 686 A. 6.

9 Die Unsicherheit beruht auf der Unklarheit des Ausdrucks a. a. O.
elofiddev, ol ovdelq d\\og . ... eicépyerar zielt deutlich auf das rituelle Bei-
lager; sind die kurz vorher erwiihnten &ppnre iepc bei dieser Gelegenheit
verrichtet? Sind die weiter unten in den Worten E&&dpxmoé te tig yepapacg
taz; Onnperovoag tolg iepol; erwiihnten iepé mit jenen identisch? Es ist
kein zwingender Grund, bei Omnpetovcag hinzuzudenken 1) Bacileie; man
konnte auch z. B. tf} iepeie tolg Xovsiv hinzudenken.
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hatte und also als Priesterin é¢v Aiuvaig fungierte. Gliicklicher-
weise hat diese I'rage fiir die hier behandelte Hauptfrage
keine Bedeutung.

Die Priesterin des Limmnaios, sei es die Basilissa, sei es
eine andere, besondere Priesterin, muss also das rituelle Mi-
schen und Schépfen des Weines auf dem Tisch vor dem Gotte
besorgt haben und dabei von den vierzehn Ger#ren, deren
Dienst an dem Heiligtum in den Siimpfen gebunden ist, unter-
stiitzt worden sein. Die vepapal oder yvepaipar haben ihren Na-
men von ihrem Dienst an dem Tisch oder Altar des Gottes 100;
von ihrem Dienst wiirde man sagen +vyepaipovot thy tpdmelav
tod $eod. Selbstverstindlich wurde der Gott zuerst mit einem
Trunk von dem Weine bedacht. Auf den Vasenbildern steht
oft auf dem Tisch sein charakteristisches Gefiss, der Kan-
tharos; in diesem wird ihm auch der Wein geboten von einer
Frau, Tf. V Nr. 26 und 27; an ihre Stelle tritt ein Satyr Nr. 23
S. 11. I'rickenhaus bemerkt S. 18 sehr richtig, dass der Kan-
tharos dem Gott bestimmt ist. Auf seinem Tisch liegen auch
andere Opfergaben; die Zukost, das Brot, hingt man ihm an
die Armstumpfe oder in die Rebzweige 191, Auch die Prieste-
rin und die Geréren kosten den Wein. Dic Frauen der Vasen-
bilder tragen oft Napfe in den Hénden; sie kénnen direkt in
diese schopfen und brauchen eigentlich die Kanne nicht, aber
dieses charakteristische Gefiss, das dem Tag seinen Namen
gegeben hat, erscheint oft in ihren H#nden 102; einmal sogar
giesst eine I'rau aus einer Kanne einer anderen ein 103,

Nun wird man nach der landléufigen Auffassung einwenden,
dass diese Vasenbilder eine orgiastische Feier, den Taumel

100 Vgl. vyepaph, tpéneta Xenoph. fr. I 9; Bouods sopraic yepaipew Pind.
O1. V 11.

101 Hauser im Text zu Furtwingler-Reichhold, Gr. Vasenm. III 28
hat den n\uxode erkannt und f{indet in diesem einen Beweis fiir die DBe-
ziehung der DBilder auf die Choenriten, da nach Phanodem a. a. O. der
Sieger im Wettrinken einen m\axode als Preis erhielt. Das war wohl auch
hier die Zukost zu dem Schlauch mit Wein, den der Sieger nach Aristo-
phanes erhielt. In den grossen Dionysien gab es neben den Askophoren,
die Weinschliuche trugen, ebenso Obeliaphoren, die das Brot trugen.

102 A, a, O. Nr. 1 S. 3; Nr. 28 S. 13; Tf. III Nr. 17; V Nr. 26 und 27,

103 Tf. IIT Nr. 17.
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der Méanaden, darstellen, die Choen aber keine orgiastische
Feier waren. Oben wurde bemerkt, dass der Nachdruck der
Darstellungen nicht auf den von den Malern so geliebten or-
giastischen Tanz, sondern auf das Spezifische dieser Bilder [832]
zu legen ist, das Mischen und Schépfen des Weines. IEs muss
aber auch untersucht werden, wie es sich mit den Dar-
stellungen des Tanzes auf den Bildern verhilt. Bei cinem
dionysischen Fest stellt sich der Thyrsos von selbst ein; eine
I'lstenbliserin assistiert wie bei jedem Opfer, cine Irau, weil
die Riten von I'rauen besorgt werden. Iis gibt Bilder sehr ru-
higer Haltung, besonders Tf. IIl Nr. 17, das kaum mehr als
ein feierliches, rituelles Trinken darstellt; der Thyrsos fehlt.
Dieses Bild ist das einfachste und wird dem wirklichen Her-
gang am treuesten entsprechen. Ruhig sind auch Tf. III Nr.
16, IV Nr. 25 (der Gott fehlt!), V Nr. 26 und 27. Andere zei-
gen Ansiitze eines Tanzes oder einen wenig bewegten Tanz;
wild Dbewegt sind eigentlich nur die beiden kiinstlerischen
Hauptstiicke, diec Schale des Hieron und der Neapler Stamnos.
Es wiirde nicht wundernehmen, wenn die I'rauen bei diescr
dionysischen Feier auch ecinen rituellen Tanz aufgefithrt hiit-
ten; ein solcher ist aber nicht bezeugt, und sicher ist es nicht.
Denn die Maler mischen immer Phantasie und \Wirklichkeit,
am meisten gerade die grossten Kiinstler, und die rituellea
Vorginge des lLebens werden in die mythologische Sphére
hinaufgeriickt, gerade vor allem im bakchischen Kreise. Wie
gern die Maler den geliufigen dionysischen Apparat hinein-
bringen, zeigen die Satyrn Nr. 23 S. 11 und Tf. II Nr. 12, der
Bock Nr. 2 S. 4. Am weitesten geht Hieron, dessen Darstellung
eigentlich inhaltlich aus dieser Reihe herausfillt; nur formal
gehort sie zu ihr. Von dem zentralen Bild ist nur das Idol
iibrig; statt des Tisches setzt er einen Giebelaltar, dic Stam-
noi und das Schépfen des Weines fehlen, nur ein kleines »sur-
vival» ist, dass eine I'rau einen Krater hiilt. Sonst malt er ei-
nen regelrechten Minadentanz; eine I'rau hilt ein kleines Reh
in der Hand. So ist die Darstellung in eine ganz andere Sphiire
hineingeriickt und muss demgemiiss gewiirdigt werden. Auf
dem Neapler Gefiiss ist der Akt des Schépfens bewahrt, eine
Irau besorgt ihn; die anderen fiihren mit Pauken, Thyrsen,
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IFackeln den bakchischen Tanz auf, vier unter ihnen sind ge-
wohnliche Miéinadennamen beigeschrieben.

Die Analyse der Vasenbilder ergibt klar, dass ihr Spezifi-
kum nicht der orgiastische Taumel ist, der sich von selbst
hineindringt, sondern das rituelle Mischen und Schépfen des
Weines vor dem Gott, das sie in der Weise darstellen, die
man zu der Zeit erwartet. Da dieser Akt fiir die Choen be-
zeugt, ist und selbstverstindlich von der Priesterin und ihren
Gehilfen ausgefithrt wird, scheinen mir Bild und \Wort so
gut iibereinzustimmen, wie man in diesen Dingen verlangen
kann 104,

Wir sind noch nicht mit den Choen fertig. Diesem I'est
hatten Usener und ich gleichzeitig die aus Vasenbildern be-

(833] kannte Prozession mit Dionysos auf dem Schiffskarren zu-
gewiesen 19, I'rither hatte Crusius diese Darstellung auf die
Dionysien in Brauron bezogen 1%, inzwischen hat Pfuhl an das
Fest in Ikaria gedacht 197, aber diese beiden Hypothesen sind
zu schwach begriindet, um sich bei ihnen aufzuhalten. Fricken-
haus, der wieder diese Vasenbilder mustergiiltig zusammen-
gestellt hat198 bezieht die Pompe auf die grossen Dionysien.
Sein grosstes Verdienst dabei ist wieder energisch auf die
Zugehorigkeit des folgenden Opferzuges hingewiesen zu ha-
ben. Durch diese Erkenntnis ist zum erstenmal cin bildlicher
Beleg fiir die oben behandelte Zusammenlegung zweier Pro-
zessionstypen, der Epiphanie und des Opferzuges, gegeben.

104 Als Zeit der lLobakchien setzt Robert, Gott. gel. Anz. 1913, 373,
wegen der frischen Trauben auf der Iieronschale den IHerbst an. Aber
Hieron schaltet, wie gesagt, so frei mit der Wirklichkeit, dass man sich
aul diesen Umstand gar nicht verlassen kann (vgl. Frickenhaus, Arch.
Jahrb. a. a. O. 71 A, 3). Der Name spricht fiir eine orgiastische Feier,
und die pflegen in den Winter zu fallen. Nebenbei ist zu bemerken, «ass
die Weinlese in der iilteren Zeit kein dionysisches I'est ist, sondern an-
deren Gottern gehort; das éndert sich erst in der Kaiserzeit; siehe mei-
men Aufsatz: Anthesterien und Aiora, FEranos XV 1915, 191, |oben S.
156 {.]

105 Usener, Sintflutsagen 117; VI., de Dion. att. 126.

108 Philol. XLVIII 1889, 213.

107 Pfuhl, A. P. S. 73 und 109.

108 Der Schiffskarren des Dionysos in Athen, Arch. Jahrh. XXVII
1912, 61 {1,
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Dass dic zuversichtliche Behauptung, dass keine Prozession
an den Choen stattgefunden haben kann, auf Irrtiimern beruht,
ist oben dargelegt worden. Also wird der Weg frei fiir die
Priifung der Umstéinde, die fiir das eine oder andere Fest ins
Gewicht fallen. I'rickenhaus legt viel Gewicht auf den aus den
delischen Rechnungsurkunden bekannten Wagen, auf dem das
Bild des Dionysos dort im Monat Galaxion (= Elaphebolion)
umhergefiihrt wurde 1%. Die delischen Dionysien entsprechen
also den grossen zu Athen und es ist wahrscheinlich, dass die
Athener das Fest auf Delos eingefiihrt oder wenigstens nach-
haltig beeinflusst haben. Der Zusammenhang wird dadurch
bestitigt, dass auf Delos wie in Athen auch ein Phallos im
Zug mitgefiihrt wurde. Dass dieser delische VWagen ein
Schiffskarren war, steht nirgends, wie I'rickenhaus selbst S.
68 zugibt. Nun muss jedenfalls ein Wagen fiir den Transport
des Dionysosbildes im Zug der grossen Dionysien gedient ha-
ben. Also findet der delische Brauch jedenfalls seine Parallele
an den grossen Dionysien zu Athen, und es ist unabhingig
davon zu entscheiden, welchem Fest der Schiffskarren zuzu-
weisen ist.

Irickenhaus bemerkt selbst S. 77: »Es ist ja merkwiirdig,
dass die Athener denselben Gott auf dem Schiff in ihre Stadt
ci_nzicllen lassen, von dem sie genau wussten, dass er iiber
die Berge nach Athen gekommen war». Freilich ist es sehr
merkwiirdig. Der Epiphanienzug der grossen Dionysien halt
dic Erinnerung fest an die Ankunft des Gottes vion der kleinen
Stadt im Nordwesten oben auf dem Kithairon; von dort sollte
der Gott zu Schiff gefahren kommen. Mit diesen Vasenbildern
hingen die anderen, auch von Frickenhaus a. a. O. zusammen-
gestellten und verglichenen zusammen, die Dionysos iiber das
Meer in seinem Wunderschiffe fahrend zeigen. Am bekann-
testen unter ihnen ist die Schale des Exekias. Sic illustrieren
die oft angcfiihrten Verse des Hermippos, welche Dionysos

L09 Tch habe G. I'. 281 zweilelnd das dyelpe @ Aoviow (so gewdhn-
lich!. selten Genetiv) mit dem cbendort erwiihnten Phallos identiliziert.
Das ist eine ungliickliche Vermutung, die ich lingst aufgegeben habe.
[Siehe R. Vallois, I.” ‘agalma’ des Dionysies de Délos, Bull. corr. hell.
XLVI 1922 94 [f.|
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alle Giiter der Fremde nach Athen bringen lassen, ¢2 od
vavxAnpoi Aiévucog &n' oivoma wévrov; dasselbe Motiv liegt
dem homerischen Hymnos mit der Tyrrhenersage zugrunde.
Die Beziehung auf das Meer ist so fest wie mdglich. Jedoch
soll der iibers Meer fahrende und im Schiffskarren in die
Stadt einziehende Gott auf dem Landweg von der Bergstadt
Eleutherai kommen.

(834] Der Sinn des Schiffskarrenzuges bezieht sich urspriinglich
auf dic Eréffnung der Schiffahrt19; Dionysos ist aber kein
Seefahrergott. Also muss seine Ubernahme des Schiffskarrens
durch &dusserliche Umstinde veranlasst sein: das ungefidhre
zeitliche Zusammentreffen des Schiffskarrenzuges mit cinem
Fest des Dionysos. Hierin liegt der -einzige biindige Grund,
um den Schiffskarren auf die grossen Dionysien zu verlegen.
Denn es ist ein Gemeinplatz, thv Ydlacoav &x tdv Alovuciov
Aoy eival, und Frickenhaus riigt mit Recht, dass ich a. a. O.
unter Dionysien die Anthesterien verstehen wiollte. Denn wenn
auch anderc das tun, ist das kein Grund, von dem richtigen
abzugehen, dass ein Athener hier unter Dionysien nur die
grossen verstehen konnte. Das spricht gewiss fiir Frickenhaus’
Verlegung des Zuges. Es ist aber zu beachten, dass rituelle
Begchungen, die sich auf gewisse, an die Jahreszeiten ge-
bundene Erscheinungen beziehen, oft antizipiert werden. Das
ist dem heissen Sehnen und der Ungeduld der Menschen be-
sonders bei dem: Anfang der schémen Jahreszeit entsprungen.
Die Schwalbenjungen auf Rhodos zogen umher und sangen,
AAe yehidov xaldg Opag dyovca, im Monat Badromios, der
dem Anthesterion entspricht; die Schwalbe kommt abererst im
Elaphebolion . Vor der Erséffnung der Schiffahrt spielen
ziemlich zeitraubende Vorbereitungen. Das Schiff muss aus
dem \Winterverwahrungsort hervorgeholt und ausgebessert
werden. - In diese Vorbereitungen ordnet sich der Schiffskar-
renzug ein. Fiir ein seefahrendes Volk wie die Athener besteht
dic Eroffnungsfeier der Schiffahrt natiirlich im Aussenden
des ersten Schiffes, nicht im Erwarten des ersten ankommen-

110 v{,, Archiv f. Religionswiss. XI 1808, 400 [oben s. 23|.
111 i, Timbres amph. de Rhodes (@versigt der Akad. d. \Wiss. zu
Kopenhagen 1909) S. 128.
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den Schiffes. Dies ist auch die Form der spiteren Eréffnungs-
feier der Schiffahrt, des [Isidos navigium, die etwas
spiter als die Anthesterien auf den 5. Mirz fillt. Die Vor-
stellung, dass Dionysos mit dem Schiff gefahren ankommnt,
kann erst entstanden sein nach der Vereinigung des Schiffs-
karrenzuges mit der Epiphanie des Dionysos, musste dann
aber entstehen, weil das Fest dic Ankunft des Gottes darstellt.
Also halte ich es fiir verstindlich, wenn die Prozession mit
dem Schiffskarren etwas vor dem eigentlichen Anfang der
Schiffahrt aufzieht. ['12]

Ich bin noch von der Richtigkeit meiner alten Annahme,
dass der Zug mit dem Schiffskarren an den Choen anzusetzen
ist, tiberzeugt, nicht gerade felsenfest, denn ich weiss sehr
wohl, dass es eine Hypothese ist; sie sucht aber den heorto-
logischen Tatsachen gerecht zu werden ohne gewaltsame Um-
deutungen. Der Kernpunkt ist noch immer die Prozession mit
dem Schiffskarren in Smyrna im Monat Anthesterion 113; »al-
les hingt von dem Alter des smyrndischen I'estes ab», sagt
Frickenhaus sehr richtig S. 74 A. 2; seiner Theorie zuliebe
vermutet er, dass die Smyrnéer in spiter Zeit den Schiffskar-
ren von Athen geborgt haben, oder, falls das Alter nicht zu
leugnen ist, dass umgekehrt die Athener ihn von Smyrna be-
zogen haben. Denn bei einer solchen Ubertragung wiirde man
leichter annehmen kénnen, dass der Brauch von dem einen
Fest auf das andere verlegt worden ist, und so wiirde man
dem fiir die Annahme, dass der Schiffskarren in Athen den
grossen Dionysien gehért, beschwerlichen Mangel an Uber- [335]
einstimmung in der Kalenderlage mit dem smyrnéischen Feste
entgehen konnen. Auch abgesehen von der Streitfrage tiber
das Alter der Katamlor in welchen der smyrnéische Schiffs-
karren erwiihnt war !4, besteht kein anderer Anlass, das Al-

112 [In der Tat war die Schiffahrt zur Zeit der grossen Dionysien
schon eréffnet. Bundesverwandte waren ja an diesem ['est anwesend, den
Athenern ihre Tribute mitbringend. An den Lenaden waren die Athener
unter sich allein, Aristoph. Ach. 504 ff.]

115 Philostr. V. sophist. 1 25, 1; Arist. Rhet. I p. 373 und 440 Dind.;
VI., de Dion. att. 126; G. I'. 268.

114 [eh habe, Rhein. Mus. LX 1805, 161, nachzuweisen versucht, dass
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ter des Festgebrauches zu bestreiten und als eine Ubertragung
aus der Iremde zu erkldren, als der Wunsch, ein lastiges
Zeugnis loszuwerden 5, Wer den im ganzen ionischen Gebiet
sehr festen Entsprechungen der Feste und ihrer Kalenderlage
Rechnung tragen will, kann nicht anders schliessen, als dass
der Umzug mit dem Schiffskarren den Anthesterien gehort.
Wer heortologische Tatsachen gering schitzt, kann sich selbst-
verstindlich der Folgerung entziehen 116,

Gegen die grossen Dionysien sprechen ein paar Umstinde,
die ich, weil argumenta e silentio, gering einschitze.
Der Schiffskarren fehlt in der Pompe des Ptolemaios Phila-
delphos, deren Vorbild die der grossen Dionysien in Athen ist.
Auf den Vasenbildern fehlt der Phallos, der ein Charakteris-
tikum der grossen Dionysien in Athen wie in Alexandria und
auf Delos ein Hauptstiick ist; der Maler des Londoner Sky-
phos hitte ebensogut diesen wie drei gleichgiiltige Zweigtrii-
ger abbilden kénnen.

Ich glaube also, bis neu hinzukommende Zeugnisse anderes
lehren, daran festhalten zu miissen, dass sowohl die Vasen
mit dem Schépfen des Weines vor dem Gott wie die mit dem
Schiffskarren Szenen des Choenfestes darstellen. Die Abnei-
gung, diesem I'est jene Riten zuzuschreiben, ist wohl psycho-

diese ein der altionischen nautischen Literatur zugehériges Gedicht sind;
eine andere annehmbare Deutung ist nicht vorgebracht worden.

115 Die von Justin XLIII 4, 6 erwihnten Wagen mit Lauben, die an
den Floralien in Massilia (d. h. Anthesterien) umherfuhren, sind nicht
als Schiffskarren bezeichnet, eher sind sie mit den Wagen, von denen
an den Choen die \Vagenscherze ertonten, zu vergleichen. Dennoch ist
das Zeugnis wertvoll, da es einen Wagenzug fiir eine dritte ionische Stadt
an den Anthesterien bezeugt. Massilia wird ihn von seiner Mutterstadt,
Phokia, iibernommen haben. Die Anthesterien sind ja nach Thuk, II 15
ein gemeinionisches Iest.

116 Dagegen kann nicht eingewendet werden, dass Smyrna eine ur-
spriinglich #olische, erst spiter von den Ionern besetzte Stadt ist; denn
die Ioner werden ihre I'este mitgeliihrt haben. In der Inschrift von dem
Priestertum des Dionysos Phleos (Inschr. v. Priene 174 7. 15) erscheinen
l.enaion und Anthesterion als Iestzeiten des Dionysos. Daraus ist wohl
zu schliessen, dass die Katagogien in einen dieser Monate fallen, und
zwar vermutlich in den Anthesterion. Ist dem so, so haben wir noch
eine Epiphanienfeier des Dionysos in diesem Monat.
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logisch begriindet in der Vorstellung der Modernen von den
Anthesterien als der ernsten und unheimlichen Seelenfeier.
Aber das grossartige Werk Riohdes darf uns nicht die feucht-
frohliche Stimmung bei Aristophanes und des Kinder-' und
Sklavenfestes vergessen lassen. Das Aufsteigen der Seelen hat
der Festfreude ebensowenig bei den griechischen Anthesterien
als bei dem nordischen Weihnachtsfest Eintrag zu tun ver-
mocht 117,

Zuletzt fragt sich, wie die dem Choentag urkundlich wie
durch Schlussfolgerungen zugewiesenen Riten sich zu einem
Festprogramm zusammenfiigen. Den Anfang bildet die Epi-
phanienprozession mit Dionysos im Schiffskarren, die mit
dem Opferzug vereint ist. Ihn begleitet der Opferzug, die
Opfer mitfithrend, mit denen der Gott nach der Ankunft in
seinem Heiligtum empfangen werden wird. Im Zug fahren
auch andere Wagen mit, aus denen derbe Scherzc ertonen.
Vielleicht wurden auch Weinschlduche mitgefiihrt; einer dient [336]
ja als Preis bei dem Wettrinken. Der Zug strebt von einem
ungewissen Ausgangspunkt dem Heiligtum &v Aiuvaig zu. Aber
wohl nicht direkt, denn hier ist wohl am besten das Beilager
zwischen dem Gott und der Basilissa einzuordnen. Sie wartet
in dem Bukoleion; der Zug, der dort voriiberzieht, macht
Halt; der Gott wird hineingefithrt und der Akt findet im
Geheimen statt; wie, ist natiirlich unbekannt. Das Bild im
Schiffskarren war durch ein mit Kleid und Maske bekleidetes
Gestell hergestellt; im Heiligtum angelangt, wurden diese
abgenommen und die Séule im Heiligtum damit bekleidet 118,
Die TFeier &v Aifuvaig fing an wohl mit dem Schlachten des Op-
fertieres fiir den Gott, darauf folgte die Einsegnung des neuen
Weines durch das Mischen, Schépfen und Trinken vor dem
Gott. Das Gelage schloss damit, dass die Neige dem Gott im
Heiligtum gespendet und die Krinze der Priesterin gebracht

117 Vf., Eranos XV 1915, 181ff. [oben S. 145 [f.]

118 Philostr., v. Apoll. III, 14, erwihnt das Bild des Dionysos Lim-
naios neben denen der Athena Polias, des Apollon Delios und des Apol-
lon Amyklaios als die #ltesten Gotterbilder der Griechen. Da diese Er-
wihnung des Bildes ganz vereinzelt ist, ldsst sich aus der Zusammen-
stellung kein Schluss aul seine Beschaffenheit ziehen.
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wurden (nicht die Kannen; sie dienten nur als Unterlage und
wurden von dem Opfernden wieder mit nach Hause genom-
men). Diese Zeremonie zog sich bis in den Abend nach Son-
nenuntergang hinein, der kalendarisch dem folgenden Tag, den
Chytren, gehorte und an dem die Chytrenriten vollzogen wor-
den sein miissen, da Didymos nach der biirgerlichen, morgend-
lichen Tagesepoche rechnend Choen und Chytren auf den-
selben Tag verlegt 119,

Die Prozession der grossen Dionysien ist in Einzelheiten
ziemlich genau bekannt, diese bieten aber nur das banale
Schauspiel eines gewdshnlichen Opferaufzuges. Fine Ausnahme
sind die Phallen. Wahrscheinlich ist auf diese Phallophorie
zu beziehen die sehr fragmentierte Inschrift IG 112 673, in der
fr. b Z.7 von tig gaMay[wyiag die Rede ist; fr. c. Z.5
t]etpdxvxdov handelt wohl vion einem Wagen, der in der Pro-
zession mitfuhr; zu den grossen Dionysien stimmt fr. ¢ Z. 5
gniwelntdv und der Weg fr. b Z. 4 to0]t dimddov.

Sicher darf man annehmen, dass die an den Agonen des
Festes auftretenden Chore mitzogen, wie die Wettrenner an
dem Panatheniienzug und die siegreichen Athleten an der
Prozession des Zeus Sosipolis in Magnesia. Diejenigen, die an
den mit dem Fest verbundenen Agonen teilzunehmen beab-
sichtigten, pflegten in der das Fest eréfinenden Prozession mit-
zuziehen, und die Athener, die darauf bedacht waren, dic
grossen Dionysien so glinzend wie méglich zu gestalten, wer-
den den Chéren diese Pflicht nicht erlassen haben 120,

119 Aristoph. Ran. 216 ff. VI, de Dion. att. 122 ff.; nur muss, um
Didymos, auctori haud spernendo, gerecht zu werden, schiirfer
hervorgehoben werden, dass die Chytrenriten an diesem Tag nach Son-
nenuntergang stattfanden.

120 Auf die Ubereinstimmung zwischen dem Gesetz des Eucgoros, i
nopunh xai of maidec {xai oi dvdpeg add. Bergk) xai 6 xduoz xai ot xopwdol
xai ot tpaypdoi und dem Siegerverzeichnis der grossen Dionysien (\Vil-
helm, Urkunden dram. Auff. in Athen, S. 10f[) ist oft hingewiescn
worden. In Dbeiden gibt es vier Glieder, die sich genau entsprechen, das
zweite Paar ausgenommen. Soll Entsprechung auch hier erkannt werden,
so folgt, dass x®pog die Minnerchére bezeichnet. Wie unmdiglich das ist,
zeigt die allgemeine Aufnahme des Einschiebsels Bergks (Gr.. Lit.-Gesch.
IIT 21 A. 29) xai of dvdpes. Dadurch wird aber Komos ein [iinftes, iiber-
fliissig scheinendes Glied. Das Wort findet sich in der Uberschrift des
14
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Ausgangspunkt und Ziel der Prozession stehen fest. Das
Hinausbringen des Bildes des Dionysos Eleuthereus nach dem
Tempelchen in der Akademie kann, wie oben bemerkt, nicht (337]
von den grossen Dionysien getrennt und als ein Besuch. be-
trachtet werden, den der Gott zu beliebiger Zeit an seinem
alten Aufenhaltsort machte. Es ist eine Virbereitung zum
feierlichen Einzug, zum Epiphanienzug. Merkwiirdigerweise
herrschen Zweifel und Unklarheit dartiber, wie dieser zu
denken ist. Das Problem ist, wo das durch die Ephebenin-
schriften bezeugte Hineinfithren des Gottes in die Orchestra
unter Fackelgeleit cinzuordnen ist. Gewohnlich wird diese
Eisagoge mit der grossen Festprozession identifiziert, nun-
mehr wird sie von dieser getrennt und auf den Viorabend des
Festes verlegt1?l. Wir hiitten also zwei Ziige: die Epiphanie
am Vorabend, wo der Gott von der Akademie in die Orchestra
gefithrt wurde, und am Festtag die grosse Opferprozession.
Frickenhaus hat gegen diese beiden Annahmen durchschla-
gende Einwiinde erhoben 122, aber den wichtigsten kaum an-
gedeutet.

Wo endet die Prozession? Wo wurden die Opfertiere ge-
schlachtet? Selbstverstiindlich vor dem Tempel des Dionysos
Eleuthereus im Theaterbezirk. Das ist urkundlich belegt in
den Ephebeninschriften 123. Identifiziert man die Eisagoge mit

Verzeichnisses wieder: ¢g’ ol mpdt]ov xduor Aoy @1 Aoviowt &v doter,
Stiinde also O xduog im Geselz an der ersten Stelle, so wiire nach der
Konjektur Bergks alles in schénster Ordnung. Nun ist es aber nicht zu
verstehen, dass die lyrischen Chore im Siegerverzeichnis als xduom be-
zeichnet werden, urspriinglich kann das Wort nur die dramatischen
Chore bezeichnet haben. Dann steht aber das Wort an der richtigen Stelle
im Gesetz und ist im Siegerverzeichnis, das eine Uberschrift brauchte,
katachretisch als solche verwendet, d. h. auch auf die lyrischen Chore
iibertragen worden. Kauog bezeichnet also die dramatischen Chore, von
denen die Schauspieler sich erst allmihlich verselbstindigt haben; das
Gesetz nennt beide Teile. Wenn die Bezeichnung x&uoc, die deutlich cin
obsoleter Sprachgebrauch im Gesetz ist, geblieben ist, so beruht das viel-
leicht darauf, dass der Komos in der Prozession mitzog.

121 Pfuhl, A. P. S. 76; Robert, Gott. gel. Anz. 1913, 368.

122 Arch. Jahrb. a. a. O. 81. Aul seine eigene Theorie lkomme ich
unten zuriick.

123 IG II2 1028 und 1006 tadpov . ... ¥voav & it fepdrt Tt mouad.
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der grossen Opferprozession, so miisste die Opferung in der
Orchestra stattfinden. Das ist einleuchtend unméglich. \War
aber das Bild des Gottes am vorhergehenden Abend in die
Orchestra gebracht worden, so fanden Opfer und Opferfest
vor dem leeren Tempel statt, das Bild stand verlassen in der
Orchestra. Auch das ist einleuchtend unmgglich.

Positive Bewecise fiir die Zuweisung der Eisagoge an die
Lenéen fehlen, abgeschen von der zweifelhaften Identifizierung
des Tempels in der Akademie mit dem Lenaion 2!, Wiire

124 Die Auslassung des I'estnamens bei eiojyayov xt\. erklirt sich, weil
der Akt jedermann bekannt und durch diese \Worte eindeutig bezeichnet
war; #dvcav xai Erewpav kann aul jedes beliebige l'est bezogen werden,
daher ist dic Hinzuliigung des [‘estnamens notwendig. Aufl die Aufein-
anderfolge der einzelnen Feste und Ilestakte in den Ephebeninschriften
dar{ man nicht viel geben, z. B. die [isagoge steht gewdébnlich nach den
Pirden, aber II 21011 vor ihmen. Die Eschara gibt keinen Fingerzeig; eine
Eschara kann jeder Dionysostempel haben, zumal da die scharfe Schei-
dung zwischen #oydpe und popde kiinstlich ist; im gewdohnlichen Sprach-
gebrauch werden die Worte nicht auseinandergehalten, s. Reisch bei
Pauly-Wissowa. Hier ist diejenige vor dem ilteren Dionysostempel im
Theaterbezirk im Gegensatz zu dem grossen Altar vor dem jiingeren ge-
meint. 6 &x' Zoydpag Mdbvvosoe, Alkiphron II 3, 16, ist cine gespreizte Aus-
drucksweise, wie es die Sophisten lieben. Da Frickenhaus S. 82 sein Re-
sultat durch eine einfache Subtraktion gewinnt, so ist diese leider falsch,
weil er vergessen hat, die unien erwihnte Eventualitit in die Rechnung
einzustellen. Also [illt dieser eigentliche Beweis fiir die Lage des Le- .
naion, und die I'rage ist unabhingig davon zu priifen.

Es wire wirklich sehr schén, wenn das l.enaion ausserhalb der Stadt
lige. I's wiirde sich dann ein Anhalt bieten [iir einen Gedanken, den ich
nicht habe loswerden konnen, aber auch mangels Beweis nicht habe aus-
sprechen diirfen, dass die Leniden die stiddtische Form der lindlichen Dio-
nysien sind. (So jetzt Farnell, Cults of the Greek States V 2131{.; Cook,
Zeus I, 666 A. 4). Denn wenn diese regelmissig in den verschiedenen
Demen geleiert werden, warum f[ehlen sie in der Stadt? Dann wiren die
Namen der Dionysosfeste in Ordnung; denn wenn lindliche Dionysien
und Lenden eigentlich eins sind, bilden sie zusammen den Gegensatz zu
den Dionysien &v doter

Es liesse sich denken, dass die Demenfeste zugunsten des Iestes in
Athen, an dem alle teilnehmen wollten, verschoben worden sind. Aber
ich habe mich dabei beruhigt, dass die Riten der Demen auch in dieser
Beziehung nicht einheitlich gewesen sein mégen, also die ldndlichen Dio-
nysien nicht in allen Demen wie Ostern in allen Kirchspielen gefeiert
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diese Ansicht richtig, so sollte der Lenaios den Auffiithrungen

von der Orchestra zuschauen, der Gott des Theaterbezirkes
sclbst aber nicht. Das wire doch verkehrt. Ein paar Stellen

bei Verfassern der Kaiserzeit, die sich sicher auf dic grossen (333)
Dionysien beziehen!25 kann die Beweiskraft fiir iltere Zeit
selbstverstindlich abgesprochen werden. Die Athener sollten
dann erst nachtriglich auf den Gedanken gekommen sein, den
Eleuthereus in die Orchestra seines eigenen Theaters zu fiih-

ren, wo sein Priester den Vorsitz innehatte.

Also muss man den grossen Dionysien die Eisagoge be-
lassen, sonst verstrickt man sich in Ungereimtheiten. Die er-
withnten Schwierigkeiten lésen sich befriedigend, wenn man
nur den Vorgang der Prozessionen und die einzelnen Fest-
akte klar und anschaulich durchdenkt. Nachdem der Gott
morgens von dem Tempel in der Akademie in feicrlicher Pro-
zession nach seinem Tempel im Theaterbezirk hineingebracht
und das Opfer vor demr in seinem Tempel befindlichen Gott
dargebracht worden ist, muss dieser sich aus dem Tempel
in die Orchestra begeben, um den Auffiihrungen beizuwohnen.
Das ist die Eisagoge der Ephebeninschriften, dic nach dem
Opfer stattfand, wie Frickenhaus S. 82 sehr richtig aus dem
Aorist dtcavtec schliesst. Diecsen cinfachen Sachverhalt hat

worden sind. Es bleiben mir jedoch einige Stacheln: das Lemma zum
Schol. Aristoph. Ach. 202 &Ew ¢ xav’ aypode; aus diesem Missverstindnis
kann das (Ganze herausgesponnen sein. Steph. Byz. kiirzt so, dass man
nicht sieht, ob Apollodor Tatsachen iiber die Lage des Tempels oder
Theorie iiber den Ursprung des Agon berichtet (er spricht von dem Agon,
nicht vom Tempel). Ferner die Hesychglosse, in der noch kein Grund
zu der Interpolation des &v doter nachgewiesen ist. I'erner wiirde man
doch nicht erwarten, dass von der Akademie gesagt werde, sie liege
&v &ypols, sondern &v mpoacteio oder dgl. Und schliesslich ist es doch
auffallend, wenn Pausanias nur mit den sehr allgemein gehaltenen Wor-
ten, vadg od péyag &oti, bei denen man unwillkiirlich an ein quidlibet
denkt, von dem wahrlich nicht unbekannten Lenaion sprechen sollte.
Ich kann also die I'rage nach der Lage des Lenaion nmoch nicht fiir ent-
schieden halten. Die hier behandelte I'rage ist von jener unabhingig, wo
immer. das Lenaion liegt.

125 Dion.. Chrys. XXXI 121 {n' adty v é&xpérolw, ob tov Aidvuoov émi
Wy dpyotpey ndéacw; Philostr. v. Apoll. IV 22 ob bk, Aiévvoe, peta torodrov
alpe (se. der Gladiatoren) #¢ 1o $éatpov gortdc.
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man nicht erkannt, weil die Einfiihrung unter I'ackelgeleit
geschicht und man sich von der modernen Vorstellung nicht
hat freimachen konnen, dass ein Fackelzug im Dunkeln statt-
finden muss. Robert hat mehrere Beispiele [iir den kultischen

(839] Gebrauch der I'ackel am Tage angefiihrt, besonders im Dio-
nysoskult 126, Pfuhl hat das Tackelgeleit der Epheben an den
Plynterien in dem Zug nach Phaleron, der tags stattfinden
muss, angefiihrt, aber nur um scine Beweiskraft abzuschwi-
chen gegen diejenigen, die Eisagoge und Pompe identifizie-
ren 127, Stengel weist brieflich treffend auf die Schluss-szene
des Plutos des Aristophanes hin, wo der Gott unter Iackel-
geleit in den Opisthodom des Parthenon installiert wird. Die
FFackel ist fiir Dionysos typisch, sie durfte nicht fehlen, wenn
der Gott vom Tempel ins Theater gefiihrt wurde. Die Eisagoge
war ein glinzendes Schauspiel, wo dem im Theater versam-
melten Publikum die Herrlichkeit des attischen Reiches vor
Augen gefithrt wurde, der Staatsschatz wurde vorgezeigt, die
wehrfihigen Séhne der im Kriege Gefallenen mit \Waffenriis-
tung bekleidet. Hier wandte man sich an Biindner und I'remde,
die an dem Opfermahl nicht hatten teilnehmen diirfen. Wer
meint, der Weg sei fiir eine Prozession zu kurz, kann an die
Prozessionen erinnert werden, die heutzutage in den Kirchen
stattfinden.

Noch eins verdient eine kurze Erwihnung. Ist es méglich,
dass das Idol des Gottes iiber Nacht in der Orchestra bliebh?
Es war ein kostbarer Besitz; im Elaphebolion gibt es manch-
mal boses Wetter, und das Theater konnte nicht abgesperrt
werden; es geht eine Strasse hindurch. Wenn dem so ist, so
muss man annehmen, dass der Gott wihrend der Auffiih-
rungen jeden Morgen in die Orchestra gebracht und jeden
Abend in den Tempel zuriickgefithrt wurde. Das diirfte auch
das Wahrscheinliche sein; einen prachtvollen Aufzug gab es
nur am ersten Tag, aber jedesmal diirften die Epheben den
Gott mit I'ackeln begleitet haben. Ich wiirde gern annehmen,
dass auch der Lenaios ins Theater, d. h. nach der Erbauung

126 Robert, Gott. gel. Anz. 1913, 367.
127 Pfuhl, A. P. S. 76 A. 17.
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des steinernen Theaters in dieses, an den Len#en gefiihrt
wurde 128, aber iiberliefert ist es nicht.

lch weiss wohl, dass die obigen Darlegungen auch nur eine
hypothetische Rekonstruktion der athenischen Dionysosfeste
bieten, ihr Vorzug liegt, hoffe ich, darin, dass sie weniger mit
Verwerfung von Zeugnissen und Zerreissung des religions-
geschichtlichen Zusammenhanges arbeiten, dass sie sich um-
gekehrt mehr der Uberlieferung und der Religionsgeschichte
fiigen. Ein Bedenken will ich ausdriicklich hervorheben, weil
von dieser Seite Uberraschungen nicht ausgeschlossen sind.
Die Uberlieferung, mit der wir arbeiten, stammt aus sehr ver-
schiedenen Zeiten: sie erstreckt sich iiber ein halbes Jahr-
tausend. Wenngleich die alten Riten bis tief in die Zeit der
Antoninen gehegt und gepflegt wurden, so ist eine ecinheit-
liche Betrachtungsweise ein Provisorium, das uns auferlegt
ist, weil wir bei dem Mangel an Quellenmaterial die Ande-
rungen und Verschiedenheiten nicht verfolgen kénnen. Also
miissen wir darauf gefasst sein, dass Riten und Prozessionen
in diesem grossen Zeitraum Verdnderungen unterworfen ge-
wesen sind; mit den uns zu Gebote stehenden Mitteln kénnen
wir diese nicht nachweisen.

Studien zur Vorgeschichte des Weihnachtsfestes (50]
I KALENDAE JANUARIAE

Der Erforschung der heutigen volkstiimlichen Feste bereitet
die Ubertragung der Briuche und Sitten von dem einen Fest
auf das andere wohlbekannte und oft unlésbare Schwierigkei-

128 Stengel, Gr. Kultusalt.? 242 denkt an eine zweimalige Linholung
des Lleuthereus von der Akademie in die Orchestra, an den grossen Dio-
nysien und an den Lenden. Warum ich das nicht annehmen kann, ist
aus dem Obigen klar. Solange Spiele an den Lenden gegeben wurden,
gehorten diese dem Lendengott, nicht dem Lleuthereus, wenn sie auch
in seinem Bezirk aufgefiihrt wurden.
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ten. In der Antike scheint es anders zu sein. Zwar verleiht die
Aufnahme der IFFeste in den offiziellen Kalender ihnen eine weit
grossere IFestigkeit, als die modernen volkstiimlichen Feste be-
sitzen, jedoch ist es zum grossen Teil nur Schein, dass jene
Ubertragungen fehlen. Es liegt an der Diirftigkeit unserer
Uberlieferung, die uns nur wenige kurze Notizen gibt oder,
wie in Athen, sich hauptsichlich auf eine verhiltnismissig
kurze Epoche bezieht. Abgesehen von der Uberlagerung der
romischen Religion durch griechische Briuche, wird es im
allgemeinen erst moglich, einer #dhnlichen Wandlung nachzu-
gehen, wo uns Quellen verschiedener Zeiten zur Verfiigung
stchen, d. h. in der rémischen Kaiserzeit und dort auch nur
bei den volkstiimlichsten Festen, vor allem dem Neujahrsfest,
das sich in jeden Winkel des Reichs verbreitete und unter all-
gemeinster Teilnahme gefeiert wurde. Gerade diese Zeit, in
der die alten I'ormen zerbriockeln und neue geschaflen wer-
den, bietet fiir alle Wandlungen, auch die der IFeste, den
besten Boden. So scheint eine historische Untersuchung hier
Ergebnisse zu versprechen; andrerseits macht die Verkniipfung
der Weihnachtsbriuche mit denen des Kalendenfestes eine
solche Untersuchung zu einer unerlidsslichen Vorbedingung
der Erforschung unsrer volkstiimlichen Weihnachten.!

1 Die fiir alle Zcit grundlegende Arbeit ist die Hisloria strenarum von
M. Lipenius in Graevius’ Thesaurus antiquitatun laiinarum XII, die alle
Neueren ausschlachten ohne selbstindige Nachpriifung der Quellen; be-
sonders gilt dies leider von den Verfassern, die den Ursprung der Weih-
nachtsbriauche aus den romischen Kal. Jan. nachweisen wollen. Eine solche
Behandlung der Quellen bringt eine gewisse Gefahr mit sich. Z. B., fiihrt
Bilfinger Das germ. Julfest, Progr. Stultgart 1901 S. 63, eine Schilderung
des Neujahrsfestes des Gregorius von Nazians in Ubersetzung an. Das
Zitat entnimmt er Lipenius, der Or. IV p. 129 zitiert, d. h. die zweite
Rede gegen dJulian, jetzt V 35 (Migne 35, 708 £.). Bei B. heisst es aber in
dem Zitat: »denn auf diese Weise begehen die Heiden das Neujahr». So
gibt er lunae festum in dem lateinischen Zitat des Lipenius wieder; der
-griechische Text hat iepounvia: welches Wort jedes Test iiberhaupt be-
zeichnet, wie schon von den DBenedilktinerherausgebern z.St. bemerlt
wird. Die Stelle scheidet also aus den Belegen fiir das Kalendenfest aus.
Die Schilderung gilt den heidnischen [estfeiern im allgemeinen und kei-
nem einzelnen Iest. —— Die Abhandlung von A. Miiller Die Neujahrsfeier
im rom. Reich, Philol. LXVIII 1999, 46%(f., bedeutet kaum einen TFort-
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Aus der ersten Kaiserzeit besitzen wir eine aus[uhrhche[)l]
Schilderung der Kalendae Januariae in den Fasti Ovids. Er
zitiert Gott Janus selbst und fragt ihn aus iiber sein Fest.
Da er I 190 sagt: pars mihi de festo ne labet ulla tuo, darf
man schliessen, dass nichts Erwihnenswertes ausgelassen
worden ist. Ovid hebt mit dem Preis des Tages an, an dem
keine bosen Worte gedussert werden, Weihrauch seinen Wohl-
geruch verbreitet und die neuen Beamten auf das Kapitol zie-
hen und opfern. Darauf werden die Neujahrsbriuche einzeln
erwithnt, gliickverheissende Worte werden getussert, Gliick-
wiinsche ausgetauscht: omina principiis inesse solent. Darum
betitigt sich ein jeder ein wenig in seinem Geschiiflt. Seit der
Verlegung des Amtsantritts auf den 1. Januar hilt der Senat
gewohnheitsmiissig eine solenne Sitzung an diesem Tage, und
zwar aul dem Kapitol selbst.2 Man schickt einander Palm-
zweige, Ieigen, Honig, aber besonders Geldgeschenke, die
aus alten Kuplerassen bestehen, die strena oder stips. Ein
Gelage wird mit keinem Wort erwihnt; die Saturnalien sind
die grosse I'estzeit.

Im 4. Jahrhundert sind die Kal. Jan. dagegen die grosse [52]
I'estzeit, die mit denselben I'arben wie friiher die Saturnalien
ansgemalt wird. Der Rhetor Libanios hat zwei ausfiihrliche
Schilderungen, eic tdz Kaldavdag 1 p. 256 ff. Reiske und
Exppacic Kalavddy 1V p. 1053 ff. Die zweite ist nach den Ta-
gen gegliedert; ich muss mich begniigen, die Hauptpunkte her-
vorzuheben, wobei ich die der ersten Schilderung entnomme-
nen Einzelheiten in das Tagesschema der zweiten einreihe.
Die Kal. Jan. werden geleiert, soweit die Grenzen des Reiches
sich erstrecken. Ihr Kommen wird heiss ersehnt. Man zieht
das Festkleid an. Das Fest fangt schon am Silvesterabend an.
»Allerlei Geschenke werden durch die Stadt getragen, lauter

schritt in der Sammlung und Sichtung des Materials, in bezug auf die
Probleme gar keinen. .
Der Bequemlichkeit halber zitiere ich die kirchlichen Schriftsteller
immer nach Mignes Pafrologia, die Synodbeschliisse nach MNansis. Csl-
lectio. Wo bessere Ausgaben bestehen, sind die Stellen in diesen un-
schwer aufzufinden.
2 Mommsen Rém. Staatsrecht I3 616 A. 7.
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Dinge, die zu einer festlichen Tafel gehéren.» »Ein Strom von
Geschenken ergiesst sich nach allen Seiten, vom Land in die
Stadt, von Dorf zu Dorf, das Beste, was im Stall und Hiihner-
hof erwuchs, die schmackhafteste Beute der Jagd. Ganze Ziige
von beladenen Menschen und Lasttieren bedecken die Land-
strassen und Fusswege.» »Uberall sieht man Trinkgelage und
reichbesetzte Tafeln; schwelgerische Uppigkeit zeigt sich im
Hause der Reichen, aber auch im Hause der Armen wird letwas
Besseres als gewdhnlich aulgetischt.» An dem. Abend ent-
wickelt sich ein Silvestertreiben, das lebhaft an Erscheinungen
in modernen Grosstidten erinnert. » Wenige gehen schlafen.
Die meisten treiben sich unter Gesiingen, Spriingen und aller-
lei Neckereien in den Strassen umher; teilweise dringen sie in
die Werkstiitte ein und verspotten die darin Befindlichen,
klopfen an ihre Tiire und verhindern sie am Schlafen (d. h.
sie ulken diejenigen an, die an dem Festtreiben nicht teilnch-
men wollen). Und wenn die Leute iiber die Spéttereien un-
willig werden, gibt es neues Gelichter.» »Viele zechen die
ganze Neujahrsnacht durch.» »Kaum graut der Morgen (des
Neujahrstages), so beginnt man die Tiiren der Hiuser mit
Lorbeerzweigen und anderen Laubgewinden zu schmiicken.»
»Die Besitzer von Rennpferden werden unter IFackelschein in
die Tempel geleitet, opfern den Gottern und streuen dem Volk
[68] Geldstiicke aus. Der Senat ist versammelt. Die neuen Konsuln
treten ihr Amt an und zeigen sich zum erstenmal in festlicher
.Amtstracht, von zahlreichem Gefolge begleitet. Der Kaiser
wiihlt in seiner Schatzkammer mit eigener Hand Geschenke
aus und verteilt sie. Neujahrskiisse und Geldstiicke werden
ausgetauscht. Kostbare Geschenke werden in grosser Menge
durch die Strassen der Stadt getragen. Das Volk ahmt den
hohen Herrschaften nach; mit gleicher Lust schenkt man und
lasst sich beschenken. Auch die Lehrer erhalten ihr Honorar.»
Aus Lydus ist hinzuzufiigen, dass der Glanz des Amtsantritts
der Konsuln durch eine grosse Militirparade erhoht wurde,
und dass der Kaiser die Beamten mit einem Gnadenkuss emp-
fing. Am 2. Januar bleibt man zu Hause. »Alles sitzt hinter
den Wiirfeln, Herren und Sklaven in einer und derselben Ge-

3 Lydus de mens. p. 67 u. 69 Wiinsch.
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sellschaft. Lisst sich cin Diener etwas zuschulden kommen, so
braucht er in diesen Tagen keine Strafe zu fiirchten. Trinkt
er sich einen Rausch an, so bedeckt das I'est auch dieses Ver-
gehen' mit dem Mantel der Nachsicht. Der gestrengste Piadagog
wird nachsichtig.» »Prozesse, Klagen, Strafen erleiden wiih-
rend der I'esttage einen Aufschub.» »Das Iest stiftet allge-
meine Versohnung.», Am 3. kommen die Wettrennen; nach
diesen werden die ‘Gelage und das Wiirfelspiel fortgesetzt.
Noch am 4. und 5. wiihrt das Fest, obgleich allmihlich ab-
flauend.

Das TFesttreiben wird von den gleichzeitigen Kirchenviitern,
Ambrosius, Augustinus, Johannes Chrysostomos u. a. in iihn-
lichen Iarben geschildert, aber natiirlich als Teufelswerk ver-
dammt. Ich will nicht die Schilderung des Libanios aus ihnen
interpolieren; insofern sie etwas Neues lehren, werde ich aul
sie unten zuriickkommen. Der Name Kalendae Januariac be-
zeichnete also in der zweiten Hilfte des 4. Jahrhunderts eine
IPestperiode von fiinf Tagen, wie die Saturnalien unter Domi-
tian es waren, wozu noch der Vorabend, der Silvesterabend,
hinzukommt. Daher tij mpwty tdv Kalavdin Lydus de mens.
p. 713, 16 W. Diesem Tag gehoren die Neujahrsbriuche im [54]
engeren Sinn an: Amtsantritt, Omina, Strenae. Weil der 2.
als postriduanus ein Ungliickstag ist, fehlt die 6ffentliche Fei-
er, aber das Zechen dauert fort unter allgemeiner Gleichheit
zwischen Herren und Sklaven.t Auf den 3. war die volorum
nuncupalio, gewdhnlich nur vota genannt?, das feierliche Aus-
sprechen von Geliibden fiir das Wohlergehen des Kaisers und
des kaiserlichen Hauses, verlegt. Libanios erwiihnt diese nicht,
weil er die volkstiimliche Secite des I'estes ins Auge fasst. An
diesem Tag fingen auch die Iudi compitales an, die drei Tage
dauerten. Das sind die fiinf Tage des I'estes.

Die Kalendae Januariae stchen in der Mitte zwischen zwel
alten und sehr volkstiimlichen FFesten, den Saturnalien, dercn
Hochtag der 17. Dezember war, und den Compitalien, einem

4 Ober den an diesem Tag in Rom von dem Kaiser gegebenen circus
privatus s. Mommsen CIL I2 p. 305.

5 Marquardt Rom.' Staatsverw.? IIT 263 f.. NMo:nmsen Rém. Staatsrecht?
T 811.
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Wandelfest, das um die Jahreswende angesetzt zu werden
pflegte. Wir kennen aus der Zeit Ciceros als IFesttag in ver-
schiedenen Jahren den 31. Dezember, den 1. oder 2. Januar,
spiiter ist er auf den 3. Januar fixiert worden, da nach den
Kalendern des Philocalus und des Polemius Silvius die ludi
compitales an diesem Tag anfangen. Beide I'este treten in der
spiiteren Kaiserzeit immer mehr zuriick, withrend die Kalendae
Januariae immer eifriger gefeiert werden. Bezeichnend. ist,
dass abgesehen von den natales und den mit dem Totenkult in
Verbindung stehenden FFesten kein anderes Fest als die Kal.
Jan., und zwar schon in der Zeit Domitians, in den Vereins-
statuten erwiihnt werden.t
Die Erwiihnungen der Compitalien nach der ilteren Kaiser-
zeit sind nur antiquarische Gelehrsamkeit, nur ihr Name lebt
in den ludi compitales fort. Die I'eier war vorzugsweise iiind-
lich, wurde aber, wenigstens am Ende der Republik, auch von
(55] den unteren Bevilkerungsschichten in der Stadt begangen, aus
denen die collegia compitalicia hervorgingen, deren magistri
die ludi compitales ausrichteten.” Durch die Reform des Au-
gustus wurde bekanntlich den beiden Larenbildern in den
compita der Genius des Kaisers hinzugefiigt; die collegia
compitalicia standen von nun an in engster Verbindung mit
dem Kaiserkult. Da seit dem J. 38 das feierliche Aussprechen
von Geliibden fiir das Wohlergehn des Kaisers von dem Neu-
jahrstag abgetrennt und auf den 3. Januar verlegt wurde, so
konnte es als eine passende Huldigung der collegia compita-
licia erscheinen, die ludi compitales auf diesen Tag zu verle-
gen. Vermutlich ist das der Anlass gewesen, warum die lud:i
compitales spiiter auf den 3. fixiert erscheinen. Bezeugt ist
dies erst im Kalender des Philocalus, kann aber sehr viel
ilter sein, da wir sonst keine Data haben. In der spiteren
Zeit wurden aber die ludi compitales nicht mehr wie friiher
vicatim, sondern im Cirkus mit Wettrennen gefeiert; Libanios

6 Coll. Silvani CIL X 444, eborariorum (unter Hadrian) VI 33885,
Aesculapi el Hygiae (J. 153 n. Chr.) VI 10234; vgl. Waltzing Les corpo-
rations 1 234, IV 435.

" Wissowa Ges. Abh. 237{f. Daher Compitaliasien aul Delos, Bull.
corr. hell. XXXVI 1912, 157 {f.
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bezeugt ein Cirkusrennen und die Kirchenviter die Cirkus-
prozession fiir den 3. Januar (s. u. S. 81 [244]). Die Vota sindnur
ein verschobener Teil des Neujahrsfestes; so ging der Tag
und mit ihm die Compitalien in die Kal. Jan. auf. Da die
Spiele wenigstens in der spiitteren Kaiserzeit dreitéigig waren,
so werden die Kal. Jan. [inftigig.

Die Saturnalien werden in- der #lteren Kaiserzeit immer
populédrer und iiberall, auch im Heer, eifrig gefeiert. Augustus
setzte die Gerichtsruhe auf drei Tage an, Claudius erweiterte
sie aul vier, Domitian auf fiinf. Das alte Verhiltnis zwischen
ihnen und den Kal. Jan. besteht im 2. Jahrhundert fort. Dieser
Zecit gehoren die Epigramme und die Vorlagen der Monatsbil-
der des im Jahre 354 abgefassten Kalenders des Philocalus
an.8 Das Dezemberbild bezieht sich auf die Saturnalien; es
zeigt einen Mann mit einer I"ackel, aufl einem Tisch neben ihm [56]
Wiirfel und Wiirfelbecher, in den oberen Ecken eine Maske
und einen Haufen Végel. Die Verse lauten:

aurea nunc revocel Salurno festa December,
nuanc tibi cum domino ludere verna licel.

Das geht iiber das aus Ovid Bekannte nicht hinaus.

Das Januarbild zeigt einen Mann, der aul einem Stiinder
Weihrauch opfert — das ist das an allen Kalenden iibliche
Weihrauchopfer an die I.aren — und die Verse:

Hic Jani mensis sacer esl, en aspice ul aris
tura micant, sumant ut pia liba Lares.

Annorum saeclique caput, natalis honorum,
purpureos faslis qui numerat proceres.

Das ist auch nichts Neues; der Wandel bereitet sich aber
schon vor; das zeigt die [eierliche Bezeichnung des Tages als
annorum saeclique caput. Zu der gleichen Zeit ist die Kalen-
denfeier von den Kollegien aufgenommen. Freilich sind die
Linzelheiten der I'eier in dem collegium eborariorum (CII, VI

8 Strzygowski Die Kalenderbilder des Ph., Arch. Jahrb., Ergénzungs-
heft I. [Gedichte und Bilder urspriinglich nicht zusammengehorig, H.
Schenkl, Zu den lateinischen Monatsgedichten, Festschrift fiir O. Benn-
dorl, S.29I1.]
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33885) dieselben wie zu der Zeit des Ovid. Bei Tertullian,
Ende des 2. Jahrhunderts, sind die Saturnalien noch das grosse
Fest; spidtere Kirchenviter erwihnen es aber mur mehr bei-
liufig?, wiihrend sic dagegen ausfiihrlich und eifrig gegen
die Kal. Jan. predigen; schon Johannes Chrysostomos und
Augustin erdffnen die lange Reihe der Kalendenpredigten.
Die Saturnalien erscheinen noch im Kalender des Philocalus
und als feriae servorum in dem des Polemius Silvius (448/9).
Wissowa hat die IPeier der Saturnalien !0 fast ganz als eine
(67 Neuerung griechischen Ursprunges angesprochen; etwas ur-
spriinglich Rémisches sei kaum zu entdecken.!! Livius Dbe-
richtet 12, dass im J. 217 dem Saturn ein lectisternium und cin
offentliches Gelage eingerichtet wurde. Nach ihm soll der
Festtag vollends erst damals eingesetzt worden sein. Aber die
Saturnalien gehéren der iltesten Iestordnung an; sie bestan-
den seit alters. Der Anlass des I"estes ist anerkannt: nach der
Beendung der Ackerarbeit, vorziiglich der Aussaat, wurde es
dem Siegott zu Lhren gefeiert. Daher geht Wissowa zu weit,
wenmn er auch die privaten Gelage erst im Jahre 217 nach
griechischem Vorbild eingerichtet werden ldsst; héchstens hat
die Sitte damals &ffentliche Anerkennung gefunden. Griecl-
schen Ursprunges ist auch nicht das hervorstechendste Merk-
mal der Saturnalienfeier, die libertas Decembris, die Gleichheit
zwischen Herren und Dienern, die sogar zu einer Umkehrung

9 Tertull. Apol. 42 non lavo diluculo Saturnalibus ul el noclem ¢t
diem perdam; de idolol. 10 Saturnalia Saturni quae etiam serviculis sub
tempore Saturnaliorum celebrari necesse est, 14 Salurnalia et Januariae
et Brumae el Matronalia frequentantur; Hieron. in Ephes. 6,4 (Migne
26, 540) kalendariam strenam, salurnaliliam sporlulam, minervale munus,
Maximus von Turin hom. 103 de Kal. (Migne 57, 491) spricht von der
ebrietas Salurnaliorum.

10 Vergl. meinen Artikel Salurnelia in Pauly-Wissowas Realenc. d.
klass. Altertumswiss. - !

1 Wissowa Rel. u. Kult. d. Rémer? 205 f. und in Roschers Myth. Lex.
II1 436 1.

12 Liv. XXII 1, 19 postremo Decembri iam mense ad aedem Salurni
Romae immolatum est leclisterniumque imperatum, et eum lectum senato-
res straverunt, et convivium publicum, ac per urbem Salurnalia diem ac
noctem clamala populusque eum diem festum habere ac servare in perpe-
tunm iussus.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



222 Archiv f. Religionswissenschaft, XIX, 1916/19

des Verhiltnisses fithren kann, so dass die Sklaven von ihren
Herren bedient werden. Ich brauche kaum auf fremde und
moderne Parallelen aufmerksam zu machen. Es ist wohlbe-
kannt, dass sich bei den verschiedensten Vglkern oft ein
Fest findet, in dem allgemeine Lustbarkeit, sogar Ziigellosig-
keit herrscht, und dass dies I'est oft mit der Ackerarbeit ver-
kniipft ist. Wer altertiimlichere lindliche Verhiltnisse kennt,
weiss, wie gross und frohlich das I'est war, das nach Beendi-
gung der lindlichen Arbeiten im Spitherbst gefeiert wurde.
Diec libertas Decembris ist nichts als ein Uberbleibsel #lterer
Verhiiltnisse, in denen wie die Arbeit so das IFest Herren und
Dicnern gemcinsam war, gerade wie heute aus dhnlichen Zu-
stinden einer bald vergangenen Zeit die Sitte noch iibriggeblie-
ben ist, dass in vielen I'amilien die Dienerschaft zu der Weih-
nachtstafel zugezogen wird. Die lindliche Idylle bei Horaz
Sat. 11 6, 66 O noctes cenaeque deum, quibus ipse meique [58]
Ante Larem proprium vescor vernasque procaces Pasco libatis
dapibus bewahrt noch einen Nachklang dieses patriarchali-
schen Verhiltnisses, wenngleich die mei nicht die familia,
sondern die convivae sind, die nach beendetem Mahl sich iiber
philosophische Probleme unterhalten.

Eine Parallele zu den Saturnalien bilden die Compitalien.
Wahrscheinlich sind beide nur verschiedene I'ormen dessel-
ben TFestes, das nach der beendeten Aussaat gefeiert wurde;
die Aussaat zieht sich fiir gewisse Gewichse bis zwischen Sa-
turnalien und Compitalien hin, Plin. N. H. XIX 114; die Com-
pitalien werden gefeiert finita agricultura, Schol. zu Pers.
IV 28. Dass beide Teste verschiedenen Gottheiten gewid-
met sind, das eine dem Siegott selbst, das andere den Laren,
den Beschiitzern der Gemarkung, kann dem nicht widerspre-
chen; wie so viele I'este war auch dieses urspriinglich Selbst-
zweck und an keine Gottheit gebunden. Eine auffallende Ein-
zelheit sind die wollenen Puppen, die maniae der Compitalien;
trotz des verschiedenen Materiales entsprechen ihnen die Ton-
puppen, nach denen der Saturnalienmarkt der Puppenmarkt
(Sigillaria) heisst. Der Charakter beider Ieste ist der gleiche.
Die Compitalien wurden mit denselben Schmausereien und
derselben Ausgelassenheit wie die Saturnalien gefeiert; be-
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sonders die Diener und Sklaven diirfen sich giitlich tun. Der
sparsame Cato de agric. 57 gewiihrt den Sklaven eine LExtra-
ration Wein an den Saturnalien und Compitalien. Die Com-
pitalien sind aber lindlich, die Saturnalien stddtisch. Der Herr
wohnt nicht mehr aul dem Gut, er ist in die Stadt gezogen.
Ihn vertritt aul dem Landgut der wvilicus. Colum. XI1, 19
consuescal rusticos circa larem domini focumque familiarem
semper epulari alque ipse in conspectu eorum simililer epule-
tur. Zu der Zeit, als Coriolan selbst den Pflug [iihrte, ass
auch er in der Mitte seines Hausvolkes, wie Lucretia in dem
Kreis ihrer Migde spann. Man merkt der Vorschrift Colu-
mellas an, dass auch der vilicus damals anfing, vornchm zu
tun und sich den gemeinsamen Mahlen zu entziehen. Als Stell-

(69] vertreter seines Herrn bringt der vilicus das Opfer an den
Compitalien dar (Cato de agric. 5, 3), wie seine Frau ihre
Herrin in der Besorgung des Larenkultes, der einstmals der
Hausfrau oblag, vertritt (a. a. O. 143). Der ganze Unterschied
zwischen dem Saturnalien-- und Compitalienschmaus wurde
also durch die Veriinderung der Zeitverhiiltnisse herbeige-
filhrt: Seit der Herr in die Stadt gezogen war, blieb die Die-
nerschaft aul dem Lande sich selbst iiberlassen!3; die Com-
pitalien wurden daher, in die Stadt iibertragen, zu einem [Fest
der unteren Volksschichten. Die gleiche Sitte der allgemeinen
Ausgelassenheit konnte in der Stadt, wo Herren und Diener
zusammen schmausten und zechten, eine solche Lintwicklung
ergeben, wie ja aus den Saturnaliecn bekannt ist; das bedarf
keiner besonderen Darlegung.

Aul das Gelage der Saturnalien hatte zu der Zeit, der unsre
Nachrichten entstammen, die fcinere griechische Sitte abge-
firbt, die noch Cicero der heimischen gegeniiberstellt.! We-
gen der allgemcinen I'cier erscheint alles gesteigert und in,

13 Dieselbe Wandlung hat in den attischen Kronien stattgefunden, die
auch in denselben einfachen landlichen Verhiltnissen wurzeln. Urspriing-
lich als frohes ILrntefest von Herren und Dienern gemeinschaftlich ge-
feiert (Philochoros und Accius bei Macrob. I 7, 87; 10, 22), war es zu
der Zeit Plutarchs (non p. suav. vivi sec. Epic. p. 1098 B) zum Sklaven-
fest geworden.

1% jnvitatio ut graeco more biberetur, Cic. Tusc. V 8.
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festere Formen gegossen, woraul einc regelmissig wieder-
holte Festfeier von selbst hindriingt. Apophoreton heisst das
Geschenk, das der Gast von dem I'estmahl mit nach ITausc
bringt, die Verschenkung fand eigentlich durch das Zutrinken,
propinare, statt. Apophoreta wurden namentlich an den Sa-
turnalien verteilt, oft verlost.1® An den Saturnalien haben diese
Geschenke sich einer einheimischen Sitte angeschlossen, der
Verschickung jener oben erwiihnten ténernen Puppen und
Kerzen, deren Bedeutung dahingestellt werden muss.
Griechischer Sitte entstammt der Symposiarch, magister,
arkiter bibendi. Seine Geschichte geht in graue Vorzeit zu-
ritck: die Schilderung der spartanischen Syssitien von Per- [60]
saios setzt einen solchen voraus; sein lakonischer Name war
#pewdaitng .16 Der Symposiarch war ‘der Leiter der aus ge-
meinschaftlichen Beitrigen hergerichteten Mahlzeiten (Pollux
VI 11); je mehr das Symposion die Hauptsache wurde, desto
mehr fiel ihm als Aufgabe zu, den Komment und die Heiter-
keit dabei aufrecht zu erhalten. Den Namen Paci\eds trigt cr
nur bei Lukian und Epiktet in den Schilderungen der Satur-
nalien; so scheint dieser rémischen Ursprungs zu sein. Der
rex der Saturnalien ist in weitgehende, neuerdings viel be-
sprochene Hypothesen einbezogen worden. Auf diese einzu-
gehen liegt kein Anlass vor, es ist nur festzustellen, dass der
rex der réomischen Saturnalien nichts als der Symposiarch ist.
In den Schilderungen der Saturnalien der ilteren Kaiserzeit,
denen noch kein orientalisches LElement beigemischt war, hat
er keine anderen Obliegenheiten als die des Symposiarchen.!?
Rex heisst auch der gewdohnliche Symposiarch.l®8 Wie er
diesen Namen erhalten hat, lisst sich bei dem sonstigen Ge-
brauch des Wortes leicht verstehen: af pueri ludentes ‘rex
eris, aiunt, Si recte facias’ Hor. Epist. 1 1, 591%; auch der

15 Beispiele gibt Mau in Pauly-Wissowa s. v.

L6 Persaios bei Athen. IV. p. 140 E; vgl. Klio XII 1912, 317 {.

17 Seneca Apocol. 8 (hier princeps), Tac. Ann. XIII 15, Fpikt. Diss. I
25, 8, Lukian Saturn. 4.

18 regna vini Hor. Od.-I 4, 18.

19 Kiessling z. St. vergleicht Schol. Plat. Theaet. p. 146, nach der der
Sieger im DBallspiel Baci\edc heisst,
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Patronus wird von den Klienten rex genannt.2 Wenn nun ein-
mal der Symposiarch rex hiess, stellte sich leicht eine Er-
weiterung ein, so dass auch andere amtliche Funktionen bei-
gefiigt wurden. Plutarch gibt ein lehrreiches Beispiel dafiir,
wie das ganz von selbst kommt; qu. conv. I 4, wo er zum Sym-
posiarchen gewiihlt worden ist, bezeichnet er diejenigen, die
das veranlasst hatten, als eionyntas xai vopodérag tod ddyuatos.
Bei Seneca erscheint das bis in ‘Einzelheiten ausgefiihrt; Ep.

(61) V 47, 14 instituerunt diem festum non quo solo cum servis
domini vescerentur sed quo utique honores illis in domo
gerere, ius dicere permiserunt et domum pusilleam rempubli-
cam esse iudicaverunt. Die Gerichtsszene darf man sich nach
den oft bei den Gastmiihlern aufgefiihrten Mimen veranschau-
lichen.

Die Wahrscheinlichkeit spricht dafiir, dass das allmihlich
erstarkende Kalendenfest von den mahen Saturnalien beein-
flusst. worden ist?!; ein Nachweis muss von einer Unter-
suchung der einzelnen Briuche ausgehen.

Deubner hat in seinem klirenden Aufsatz, Glotta 111 1912
341f., nachgewiesen, dass die strena, deren Name zuweilen
die Kal. Jan. bezeichnet, anfangs einfach der am Neujahrstag
errichtete Maizweig war; im Kultus ist er an dem alten Neu-
jahrstag, dem 1. Miirz, haften geblicben, im Volksgebrauch
der Kal. Jan. ging er in die allgemeine Sitte auf, bei jeder
festlichen Gelegenheit die Tiir mit Zweigen und Blumenge-

20 Hor. Epist. 1 7, 37; mehr bei Iriedlinder Sittengesch.8 I 453.

21 Cumont bemerkt, Rev. de Philol. XXI 1907, 149; dass die Saturna-
lien im Osten wenigstens seit dem 4. Jahrhundert aul den 1. Januar ver-
iest worden sind, und Wissowa in Roschers Lexikon 1II 440, dass gegen
Ende des Heidentums die Saturnalien mit dem Kalendenfest zusammen-
fielen. In dieser apodiktischen I'orm sind diese Behauptungen nicht rich-
tig, wie die folgende Untersuchung holfentlich zeigen wird. Lydus de
mens. p. 174 W. sagt ausdriicklich, dass.die Brumalien eine Iortsetzung
der Saturnalien sind. Die Bruma wird zuerst von Tertullian a.a. O.S. 56
A. 1 [221 A. 9] erwidhnt; dieses I'est wurde im byzantinischen Reich sowohl
am lIofe wie aul dem Lande geleiert und umfasste die Zeit eines ganzen
Monats vor der Wintersonnenwende, s. Tomaschek Sitz.-Ber. d. Akad.
Wien, phil.-hist. KI. LXIX 1868, 351 {f. und meinen Artikel Saturnalia
in Pauly-\Wissowa am. Ende.

15
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winden zu schmiicken.?? Diese Sitte hat also einen zu allge-
meinen Charakter, als dass man statuieren diirfe, es liege [62]
cine Ubertragung von den Saturnalienbriiuchen vor, wenn Li-
banios u. a. berichten, dass die Linginge an den Kal. Jan.
mit Lorbeerzweigen und Kriinzen geschmiickt werden. Die
Sitte war schon zur Zeit des Ovid so abgegriffen, dass das
Wort sirena das Geldgeschenk bezeichnete, und dass der
Maizweig durch den fremdlindischen Palmenzweig ersctzt
wurde, dessen Siegesbedeutung durch Spiele, Cirkusrennen
und bildliche Darstellungen geliulig war. Ausserdem trug man
auch Zweige in den Hénden. Nach dem Morde des Commodus
in der Neujahrsnacht begleitetc das Volk den eben erwiihlten
Kaiser Pertinax zum Palast mit Lorbeerzweigen in den FHiin-
den; Maximus von Turin erwiihnt die gleiche Sitte.23 Die Sitte,
die Tiir an den Kal. Jan. mit Zwecigen zu schmiicken, be-
gegnet auch in der Vélkerwanderungszeit.2! Der Maizweig
muss auch bei den Linwanderern heimisch gewesen seinj um
so mehr behielt er seinen Platz in dem von diesen iibernomume-
nen Kalendenfest.

22 Die Lorbeerzweige vor der Tiir bei der Hochzeit Juven. VI 52 (s.
I'riedliinder z. St.), bei der Riickkehr eines I'reundes XII 91, bei dem
Triumph Plin. N. H. XV 127, bei jedem &ffentlichen und hiuslichen Fest
Mart. III 38, 23 Ef larga festos lucet ad lares silva, Tertull. de idolol.
15 scio jratrem per visionem eadem nocle castigatum graviter, quod ia-
nuam . eius subito annuntiatis gaudiis publicis servi coronassent. Carm.
adv. Flavianum (Ende des 4. Jahrh.) V 41 ornaret lauro postes, convivia
daret. T'ir Augustus wurde als Auszeichnung beschlossen, dass seine 'Liir
immer mit Lorbeerzweigen geschmiickt sein sollte. Das Schmiicken mit
griinen Zweigen und Krédnzen ist in der Antike in vielleicht noch grés-
serem Umfange als heute zum allgemeinen und an und fiir sich bedeu-
tungslosen  Iestschmuck iibergegangen. Vgl. J. Kéchling De coronarum vi
atque usu, Rel. gesch. Vers. u. Vorarb. XIV, 2

23 Herodian II 2. Maximus hom. 103 de Kal. (Migne 57, 494) hoc
autem malis suis addunt, ut quasi de auspicatione redeunies ramuscualos
gestant in snanibus, scilicet pro omine, ut vel onusti ad hospitium redeunt.

24 Martin von Bracara (wirkte in der 2. Hilfte des 6. Jahrh. unter
den Sueben Spaniens) de corr. rusticorum, herausgeg. v. Caspari, Christi-
ania 1883, 17 Vulcanalia (das I'riihlingsfeuer s.u. S. 107 [269]) et Kalendas
observare, mensas ornare, lauros ponere ete. Das Verbot neque licet lauro
et viriditate arborum cingere domos wird oft wiederholt, Caspari z. St.;
ders. Kirchenhist. Anecd., Christiania 1883, S. 172. Vgl. u. S. 109 f. [271]

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Vorgeschichte des Weihnachtsfestes 221

Zu dem Laubschmuck gesellt sich die Hlumination. Liba-
nios erwihnt sie, Johannes Chrysostomos spricht in seiner
Kalendenhomilie (Migne 48, 9561.) vom Anziinden von Lam-
pen auf dem Forum wie von dem Schmiicken der Hiuser mit

(63] Kriinzen. Aber auch dics ist nichts fiir die Kal. Jan. Eigen-
tiimliches; Tertullian spricht an mehreren Stellen von der
ianua laurealu el lucernala, ohne sich besonders aul die Kal.
Jan. zu beziehen. T'reilich scheint es hier eine Ankniipfung
zu geben, indem die Lampe cin beliebtes Neujahrsgeschenk
war (s. u. S. 65 [229]). Sie stellt aber eine Ubertragung von
den Saturnalien dar, an denen die Kerze ein gewéhnliches
Geschenk war.

Weil der Gebrauch des Maizweiges so verallgemeinert wur-
de, dass man ihn gar nicht als einen besonderen Neujahrs-
brauch empfand, konnte der Name strena aul den eigentlich
charakteristischen Neujahrsbrauch, das Geldgeschenk iiber-
gehen, das richtiger stips heisst. Die Griechen nennen es
evapyiopog, das trifft den immer lebendig gebliebenen Sinn:
dic strena ist ein Omen [iir das kommende Jahr, das bedeutet.
dass einem immer Geld zufliessen wird. s ist also besser, zu
nehmen als zu geben. Die Kchrseite ist, dass man nichts aus-
leihen will. Das wird von Ciisarius von Arelate erwihnt; zur
Zeit des Papstes Zacharias (741—752) wollte in Rom niemand
aus seinem Haus Fisengerit oder nicht einmal Ieuer, iiber-
haupt nichts ausleihen.2 Das passt hierzu so vorziiglich, dass
man dicse Sitte unbedenklich als viel #dlter betrachten kann.
Das Geldgeschenk der Kal. Jan. ist in ecigentiimlicher \Weise
mit dem Kaisertum verbunden worden. Vor allem brachte
man dem Princeps Neujahrswiinsche und strenae dar. Augus-
tus hat eine gewisse Schwiiche liir den Brauch gehabt, die ihm
Vorschub geleistet haben muss. Sueton berichtet (c. 91) als
Beispiel seines Aberglaubens, dass er an einem gewissen Tag
eine stips dem Volk cava manu als gliickverheissendes Zeichen
abbettelte; das war aber nicht an den Kal. Jan., an denen

25 Pg.-Augustin Hom. de Kal. 129 u. 130 (Migne 39, 2001, 2003); dar-
aus in der Homilia de sacrilegiis ed. Caspari, Christiania 1886, 25. Boni-
facius in einem Briel an Zacharias, Mansi 12, 314 . Das lebt noch im
heutigen Volkeg'auben [ort.
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ihm die strenae aul das Kapitol gebracht wurden, auch wenn [64]
er abwesend war (c. 57). Natiirlich musste der Kaiser die
gliickverheissende Gabe mit einer grosseren erwidern; das gab
zum Geschift Anlass. Tiberius gab das Vierfache, trat aber
dem Unfug entgegen, dass, wer ihn an den Kal. Jan. nicht
hatte treffen kénnen, die strena an einem folgenden Tag brach-
te, um das Gegengeschenk zu erhalten. So konnte die Ent-
wicklung zwei Wege nehmen. Einerseits sind die Kal. Jan.
der Tag geblieben, an dem der Kaiser seine Freigebiglkeit aus-
iibte; an diesem wurden regelmiissig Geldspenden verteilt,
besonders an die Soldaten. Andererseits konnte der Kaiser
diese Sitte zu seinem Vorteil benutzen gleichwie die Sitte,
ihm bei' besonders freudigen Ereignissen Geschenke darzu-
bringen. Das aurum coronarium wurde in den Jahrhunderten
der dkonomischen Misere zu einer Steuer, die aus den Curia-
len erpresst wurde. Ebenso erging es den strenae. Schon Cali-
gula soll sic benutzt haben, um seinen Geiz zu befriedigen
(Sueton 42), HHonorius hat am 5. Mirz 395 eine Verordnung
iiber die Hohe der strena erlassen, Kaiser Leo hat sie 458
abgeschafft.26

So erhielt die alte Sitte offizielle Bestitigung. Was der
Kaiser trieb, wurde vom Volke nachgeahmt. Asterios zeigt
uns in seiner Kalendenhomilie (Migne 40, 220) Bettler und
Gaukler in Scharen, die Tiiren der Besitzenden belagernd, um
fiir ihre Neujahrswiinsche Geldgaben zu erpressen; Kinder
gehen von Tiir zu Tiir und tauschen gegen mit Denaren be-
steckte Apfel den doppelten Wert als Gegengabe ein. Noch
Tzetzes Chil. XIII 243 ff. erwihnt dasselbe.[2?] Die Kirchen-
viiter halten sich mit Vorliebe iiber die wahnsinnige Ver-
schwendung auf, wozu die Geldspenden Anlass geben. Wer
nichts hat, muss Geld leihen, und wer doch nichts auftreihen
kann, wird der allgemcinen Verachtung preisgegeben.

Das Geldgeschenk ist ein omen novi anni; es hat dadurch

26 Cod. Theod. VII 24, 1= lustin. XII 48. L. I Nov. Maj., tit. 13;
Gothofredus ad cod. Theod. a. a. O.

27 [Bettelziige der Jungen im heutigen Griechenland am St. Basils Tag,
dem Neujahrstag, Halliday, Ann. of the Brittish School at Athens, XX,
1914, S. 32ff., und TFolklore Studies, S. T3ff.]
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[65] seine Berechtigung, und dieser Sinn ist immer, in vielen Lin-
dern bis zum heutigen Tage; lebendig geblieben. Bezeichnend
ist, dass man mit Vorliebe Miinzen mit altem Geprige ver-
schenkte; die Armeren, die kein Geld hatten, gaben Bleitesse-
ren.?8 Bei Geschenleen in natura tritt dieser Sinn zuriick, sie
gchoren daher auch nicht zu den Kal. Jan., sondern zu den
Saturnalien und anderen festlichen Gelegenheiten. Die beiden
Xenia und Apophoreta belitelten Biicher des Martial entspre-
chen unseren \Weihnachtsgeschenkversen; sie enthalten wirk-
liche Aufschriften bei den Saturnalien verschenkter Gegen-
stiinde. Nun gibt es in der ilteren Kaiserzeit zwei Arten Neu-
jahrsgeschenke: Lampen und Sparbiichsen. Die Lampen hiingen
wohl zusammen mit der Sitte, an den Saturnalien Kerzen zu
verschenken. Sie gehéren dem ersten nachchristlichen Jahr-
hundert an und sind Geschenke der kleinen Leute gewesen.
Ihre Bilder sind charakteristisch: ecine Victoria oder eine
Fortuna, daneben Neujahrsgeschenke ausgestreut, unter denen
Miinzen alten Gepriiges die Hauptrolle spielen. Noch bezeich-
nender ist die zweite Art von Neujahrsgeschenken, die Spar-
biichsen, die auch mit Miinzabbildungen versehen sind.2? Spi-
ter werden andere Geschenke an den Kal. Jan. allgemeiner,
aber das ist eine Erweciterung und Ubertragung von den Sa-
turnalien. Tertullian de idolol. 14 sagt ganz allgemcin munera
commieanl et strenae; Libanios schildert, wie Lebensmittei
fir die Festtafel am Silvesterabend verschickt werden und
wic der Kaiser am Neujahrstag eigenhiindig die Geschenke
auswiihlt und Privatpersonen kostbare Geschenke durch die
Stadt verschicken.

Auch die reichbesetzte Neujahrstafel wird als ein. Omen
ausgelegt, man glaubt das ganze Jahr hindurch in demselben

28 Rostowzew Klio, Beiheft III 115 [. |Die Kotorniaten wurden geprigt
um als Neujahrsgeschenke verteill zu werden, A. Alféldi, Die Kotornia-
ten, lestschrift der ungarischen numismatischen Gesellschalt, S. 37 {f.;
mit weiteren Nachrichten iiber die Sitte, Kuchenformen mit Neujahrs-
inschriften, ders., Tonmodel und Reliefme:daillons aus den Donauldndern,
Diss. Pannonicae, Ser. 2, Nr 10, S. 1. Am Neujahr wurde ecine pan-
carpia gegessen, Augustinus, c. Secundinum, 23.]

29 Rostowzew a. a. O., Graeven Arch. Jahrb. XVI 1901, 178.
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Uberfluss schwelgen zu konnen, wie oft ausdriicklich gesagt
wird. Nun werden Gelage zwar an allen Kalenden, Nonen und
Iden abgehalten (s.u. S.67 [231]), aber die iippige Festfreude
der Kal. Jan. hat sich sicherlich:im Anschluss an die nahen Sa- [66]
turnalien entwickelt; wie schon bemerkt, fehlen Erwahnungen
in. der #lteren Kaiserzeit. Beweisend ist, dass die Kalenden-
gelage sich durch dieselbe Gleichheit zwischen Herren und
Dienern wie:die Saturnalien auszeichnen (Libanios a.a;O.).
Ein nebensichlicher Zug kann vielleicht als Bestitigung die-
nen. Libanios sagt, dass an den Kal. Jan. namentlich alle Ar-
ten von Gefliigel aufgetischt werden; das Saturnalienbild des
Philocalus zeigt in der rechten oberen Ecke als Andeutung
der Schmiuse einen Haufen Vogel.

So haben die Kal. Jan. die Festfreude und TFestsitten der
Saturnalien angenommen und allmiéhlich die Oberhand ge-
wonnen. Die Ursachen kénnen wir ahnen. Die Saturnalien
waren dem Christentum das bestgehasste Fest; den Kal. Jan.
konnte es wegen ihres offiziellen Charakters weniger anha-
ben, obgleich oft und laut gegen sie gedonnert wurde. Schon
frith waren sie in den Kaiserkult aufgenommen worden.%0
Hochotfiziell waren die Darbringung der Neujahrswiinsche
an den Kaiser und der Amtsantritt; beide gaben zu grossen
Geldspenden Anlass, die im ganzen Reich sehr volkstiimlich
wurden. Das Beispiel des Hofes hat alle Kreise noch mehr
angeregt; so floss das Geld in Strémen. Kein Wunder, dass
das Fest volkstiimlich wurde, der Grund liegt aber zum gros-
sen Teil in der Verbindung mit dem Staatsleben.

Alles das ist aber nicht der tiefste Grund, woraus die Kal.
Jan. ihre gewaltige Bedeutung und Popularitit geschépft ha-
ben. Um die eigentliche Triebkraft zu erfassen, muss man
sich die Bedeutung des ersten Tages des Jahres als des Ein-
schnittes im Kalender iiberlegen. Dies ist nicht so selbstver-
stéandlich, wie es uns wvorkommt. Die Griechen kannten
keine Neujahrsfeier. Der Jahresanfang wechselte sehr stark
und war nichts anderes als der Tag des Amtsantrittes der Jah-

30 7. B. lex arae Narbonensis, Dessau ILS 112; Inschrift der perga-
menischen Hymnoden, v. Prott Fasti sacri 27.
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[67) resbeamten. Der Amtsantritt hatte bei ihnen keine allzu grosse
Bedeutung; man ging iiber den Jahreseinschnitt glatt hiniiber.
Dagegen spielte die monatliche Feier seit alter Zeit eine grosse
Rolle; der Geburtstag z. B. wurde anfangs monatlich gefeiert
und schon bei Homer der Neumondstag. Auch in Rom wurden
scit alter Zeit die Monatseinschnitte gefeiert. Staatsopfer wur-
den an allen Kalenden und Iden dargebracht. Die vilica, ei-
gentlich die Hausfrau, sollte an allen Kalenden, Nonen und
Iden wie an allen festi dies einen Kranz auf den Ilerd legen,
nach bestem Vermdégen dem Lar opfern und zu ihm beten;
mitunter wurde ein Schwein geopfert. An allen Kalenden
wurde dem Lar ein Rauchopfer dargebracht. Mit diesen Fa-
milienfesten verbanden sich grosse Schmiuse. Augustus hat
in seiner lex sumptuaria die Kosten fiir Schm#use im allge-
meinen auf 200 Denare festgesetzt, aber an den Kalenden,
Nonen und Iden auf 300.2 Unter den Monatseinschnitten
wurde in Rom seit alter Zeit der Erste des Jahres, der Neu-
jahrstag, besonders hervorgehoben, der an und fiir sich an
den Briuchen der Monatsersten teilhatte. Das zeigt die Be-
zifferung der Monate im romischen Kalender (in Griechen-
land sind die Zahlenmonate ausnahmslos jung), und die idlteste
strena, der am 1. Mirz errichtete Segenszweig, zeigt die Be-

[68] deutung an, die man dem Tag beimass.?? \Wie der alte Neu-
jahrstag am 1. Mirz diese besondere Ilervorhebung erhalten
hat, ist unbekannt; nur als Vermutung kann man aussprechen,

31 Tibull I 3, 33 u. a. (Rauchopfer); Cato de agric. 143 (die vilica):
die lex s. Gellius II 24, 141.; vgl. die collegia kalendarium et iduaria,
CIL II 4468 (Aeso in Spanien); im Totenkult eine lampe an allen Ka-
lenden, Nonen und Iden CIL VI 10248.

32 Die am 1. Marz gefeierten Matronalia, auch Kaiendae jemineae
genannt, zeigen eine grosse Ahnlichkeit mit den Saturnalien. An diesemn
Tag bewirtete die Hausfrau die Dienerschaft wie der Hausherr an den
Saturnalien, und die Irauen erhielten Gaben, was sogar von der Gesetz-
gebung beriicksichtigt wird. (Die Stellen bei Marquardt Rém. Staats-
verw.2 III 571 u. 6.) Dass sich hierin ein Nachleben des alten Neujahrs-
festes am 1. Marz gehalten hat, scheint weniger wahrscheinlich. Eher
liegt eine Ubertragung der Saturnalienbrduche auf das besondere Frauen-
fest der Matronalien vor. Der Anlass des Yestes wird ein besonderer
I'rauenkult sein, wie alte Nachrichten und der Name andeuten.
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dass er von Anfang an der Antrittstag der Beamten war; dafiir
lassen sich griechische Analogien anfiihren. Die Lage im Jahre
passt dazu. Sehr kriftig wirkte die Bedeutung des Neujahrs-
tages nicht, insofern sie eine rein kalendarische war. Der
Amtsantritt hat sich als der stirkere Teil gezeigt. Bekanntlich
schwankte er in der élteren und mittleren Republik sehr; als er
aber im J. 153 v. Chr. endgiiltig auf den 1. Januar verlegt wurde,
folgte ihm der Neujahrstag nach. Die Bedeutung beider liegt
in dem echtréomischen Glauben an das faustum incipium, bo-
nuun onien. Bei dem Neujahrstag als solchem hat dieser Glaube
nicht sehr entwickelt sein konnen, da er sich verlegen liess;
um so stirker betral er den Amtsantritt. Die erste Handlung
des neu antretenden Beamten war, sich durch Auspicia von
den Géttern gute Vorzeichen fiir seine Amtszeit zu erbitten.
Die spitere grosse Bedeutung des Neujahrstages als omen
principii beruht also anfianglich auf seiner seit dem J. 153
festen Verbindung mit dem Amtsantritt und was dazu gehért.
Andrerseits besitzt der Neujahrstag in der Kaiserzeit als Zeit-
einschnitt, annorum saeclique caput, und kalendarischer Merk-
tag erst recht seine eigentliche Bedeutung. Eine Verlegung
des Amtsantrittes, wie es im J. 153 v. Chr. geschah, wire da-
mals undenkbar gewesen, wenn der Gedanke iiberhaupt hiitte
aufkommen kénnen. Diese rein kalendarische Bedeutung ist
also spiter hinzugekommen, vielleicht richtiger: von einem
schwachen Anfang zu entscheidender Geltung gelangt.

Die Kalenderreform Ciisars und die dadurch veranlasste Po-
pularisierung des Kalenders — alle unsre Steinkalender sind
aus der julisch-claudischen Zeit — mogen beigetragen haben,
aber diese wie die steigende Bedeutung des Neujahrstages ist
im Grunde ein Ausfluss der Astrologie, vor allem der l.aien-
astrologie, die seit dem Ende der Republik unaufhaltsam in
Rom cindrang. Schon die I'asti Sabini aus der Zeit des Au-
gustus haben wie der Kalender des Philocalus neben den Nun- [69)
dinalbuchstaben die Wochentagsbuchstaben. In der Astrolo-
gie war der Anfangstag des Jahres fiir das ganze Jahr ent-
scheidend.?® Am besten erfassen wir die Bedeutung, die dem

33 Ich erinnerc an die besondere Bedeutung des Neujahrstages und des
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Neujahrstag in diesem Vorstellungskreis zukommt, wenn wir
uns ihn als den Geburtstag des neuen Jahres vorstellen mit
allen den Konsequenzen, die der Geburtstag fiir den astrolo-
gischen Glauben hat. An dem Neujahrstag wurde das Horo-
skop liir das neue Jahr wie fiir das Leben des Menschen an
seinem Geburtstag gestellt. Kaiser Hadrian soll das selbst
getan haben (Spartian 16). Bezeichnend ist auch, dass Trajan
am 1. Januar der Fortuna omnium einen Tempel weihte (Ly-
dus de mens. p. 710, 14 \V.), und dass die Antrittsauspikation
der Konsuln, die sich urspriinglich auf ihre Amtsfithrung be-
zog, in ein Vorzeichen fiir das neue Jahr umgedeutet wurde.34
In der Laienastrologie konnte man durch verschiedene, leicht
anzustellende Beobachtungen am Geburtstag des Jahres auf
die Beschaffenheit des Jahres schliessen. Statt einzelner Be-
lege ziticrte ich ein paar Ausserungen Bolls. »Der Platz am
Himmel, den etwa der Mond bei Eintritt eines neuen Jahres
cinnimmt, gibt dem ‘Jahre seinen Charakter, oder der Wochen-
tag, auf den das Neujahr fillt, tut das Gleiche.» »Ein ganz
besonders beliebtes Spiel muss nach den zahlreichen erhal-
tenen Belegen die Beobachtung des Wochentages des 1. Ja-
nuar gewesen sein.»3% Johannes Chrystostomos hat dea inni-
gen Zusammenhang zwischen den Kal. Jan. und der Astrologie
[70] erkannt, als er in seiner Kalendenhomilie (Migne 48,955) die
Tagewiihlerei iiberhaupt mit den Kalendenbriuchen an der
Spitze als ein Blendwerk Satans darstellt. Sowohl die Viélker
des rémischen Reichs wie die einwandernden Germanen sind
fiir nichts so empfiinglich gewesen wie fiir die Laienastrologie.
Schon vor der Bekehrung hat sie sich bei den Germanen ein-
gebiirgert, wie die Wochentagsnamen zeigen, im Friihmittel-

Neujahrsfestes in Babylonien, die in die sumerische Zeit hinaufgeht, die
grosse Gotterprozession, das »Ergreifen der Hande des Marduk», wodurch
der Koénig alljahrlich seine Macht erneuerte, die »Versammlung der Git-
ter in der Schicksalskammer», wo sie die Geschicke des Jahres bestimm-
ten. Jastrow Rel. Bab. u. Assyr. I 59, 121, 457.

31 Lydus de mens. p. 15 W avégepov Ty olwvooxoniav ol timator toig
avtoxptopot, D 1o Eywvdoxeto, motande dpa Fotwm O Eviavtde.

35 Boll Aus der Offenb. Joh. 9 bzw. in Pauly-Wissowa s. v. Hebdo-
mas VII 2572,
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alter gibt sie Anlass zu immer wiederholten Klagen und Ver-
boten. In der Bauernpraktik kommt sie in einer spiteren Zeit
zum Vorschein und ist noch nicht ausgestorben.

Von altersher war der rémische Neujahrs- und Amtsantritts-
tag durch den im rémischen Wesen fest eingewurzelten Glau-
ben an das faustum incipinm und bonum omen hervorgehoben.
Dieser kam der astrologischen Bedeutung des Geburtstages
des Jahres als fiir dessen Beschaffenheit entscheidend ent-
gegen in einer Weise, die sich nicht besser denken lisst. So
erwuchs die Bedeutung des Neujahrstages als des Kalender-
einschnittes. I'r wurde auch festlich mit Gelagen und Opflern
gefeiert wie alle Kalenden, Nonen und Iden, musste aber ge-
miiss sciner wachsenden Bedeutung diese weit iibertreffen
und zog die I'estbriiuche der nahen Saturnalien an sich. Vol-
lends wurden die Schmausereien und Zechereien der Kal. Jan.
zur Pflicht dadurch, dass auch sie unter die Omina fiir ein
gutes und iiberflussreiches Jahr einbezogen wurden.3¢

Bisher war die Rede von dem Einfluss der einheimisch réomi- [71]
schen T'este und der Astrologie auf die Kalendenfeier. Um
weiterzukommen, ist ein Umweg nétig. Die Forscher, welche
den romischen Ursprung aller oder der meisten WWeihnachts-
briuche behaupten, finden eine Hauptstiitze in den so hiufigen
Tiervermummungen. Denn Tiervermummungen bilden in der
Ubergangszeit zwischen der Antike und dem Mittelalter und

36 Es gibt einige Ubereinstimmungen zwischen Agypten und Rom in
dieser Beziehung; sie aber scheinen am ehesten zufillig zu sein. Die
Agypter begingen als T'este auch die Zeitabschnitte wie den Neujahrstag
und die Ersten der Monate, Erman Ag. Rel.2 62; das Neujahrsfest scheint
schon am vorhergehenden Abend anzufangen, ders. Agypten 211. Das
tdgliche Ritual wird erweitert mit einem grossen Opferschmaus und einer
Illumination. Dem Konig schicken seine Grossen wertvolle Neujahrsge-
schenke, a. a. O. 177. Alles das braucht die rémische I'eier nicht direkt
beeinflusst zu haben. Ein sicheres Urteil ist kaum moglich, da die den
Nichtdgyptologen zugidnglichen Werke fiir diese I'rage nur wenig ergeben.
Die Sitte, dass die Grossen des Reichs dem Konig bedeutende Geschenke
oder Tribut senden, ist im ganzen Orient verbreitet, und es kann nicht
als unwahrscheinlich bezeichnet werden, dass in der spiteren Kaiserzeit,
als der orientalische Einfluss auch im Staatsrecht sich geltend machte,
die -romische Sitte, am Neujahrstag Geschenke zu geben, durch die
orientalische befordert und entwickelt worden ist.
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im friihen Mittelalter einen stehenden Zug des IKalendenfestes,
den sehr oft Predigten geriigt, Synoden und Bussbiicher be-
straft haben. Sie werden ausschliesslich in der christlichen
Literatur erwiihnt. Es ist notwendig, das Material ausfiihrlich
vorzulegen, da die Zitate und Zitatennester meistens unbese-
hen iibernommen werden, nicht gerade zum Vorteil der Sache.?7
Die ausfiihrliche Fassung der Zitate wird iiberdies daneben
die Art der Kalendenfeier im I'rithmittelalter besser erkennen
lassen.

Ich fange mit den Homilien an und ordne sie nach ihrem
Ursprungslande.

Nord-Italien. Ambrosius (gest. 397) in psalm. 41=dc
interpellatione Job et David 11 1 (Migne 14, 813) sed iam satis
nobis in exordio tractatus (sc. cervus), sicut in principio anmni
more vulgi cervus allusil. pergamus ad cetera. Maximus von
Turin (um 420) Hom. 16 (Migne 57, 2571.) de Kal. Jan. —
vir virium suarum vigore mollilo totum se frangil in feminam
tantoque illud ambitu atque arte agit, quasi poeniteal illum
esse, quod vir est. numquid non universa ibi falsa sunt et
insana, cum se a Deo formati homines aul in pecudes aut in
portenta transformant? — auspicia etiam vanissimi colligere

[72] se dicunt ac statum vitae suae inanibus indiciis aestimantes
per incerta avium ferarumque signa imininentis anni futura
rimaentur. Petrus Damiani (geb. 1006/7 in Ravenna) epistolac
p. 884 editionis A.D. 1610; ich habe das Zitat nicht verifizie-
ren konnen; es hat bei der spiten Zeit auch wenig Bedeutung.
Petrus Chrysologus und Ps.-Severian s. u. S. 81f. [2441]

Spanien. Pacianus, Bischof von Barcelona (gest. um 390)

37 Nachtriiglich finde ich, dass die Zeugnisse zum gréssien Teil be-
quem mit orientierenden Notizen versehen abgedruckt sind bei E. K.
Chambers The Mediaeval Stage (Oxford 1903) II 290—306, leider oft
allzusehr gekiirzt. [Ausfiihrlicher I'. Schneider, Uber Kalendae Ianuariae
und Martiae im Mittelalter, Archiv f. Religionswiss., XX, 1921, S. 82 [f.
und 360 ff. W. Boudriot, Die altgermanische Religion in der amtlichen
kirchlichen Literatur des Abendlandes vom 5. bis 11. Jahrhundert, Unter-
suchungen zur allgemeinen Religionsgeschichte, hgg. von C. Clemen, H. 2,
1928, gibt eine bequeme Zusammenstellung der kirchlichen Quellen fiir
den Volksglauben des I'riihmittelalters, Den Schliissen des Verf.s muss
man aber kritisch gegeniiberstehen; vgl. unten S. 278 A. 100]
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Paraenesis ad poenilentiam (Migne 13, 1082) hoc enim pulo
proxime cervulus ille profecit, ut eo diligentior fieret, quo im-
pressius notabatur. — puto nescierant cervulum facere, nisi
illis reprehendendo monstrassem. Hieronymus de viris illustr.
c. 106 sagt von P. scripsit varia opuscula, de quibus est cerva.
— Isidorus von Sevilla (gest. 636) de offic. eccl. I 41 (Migne
83, T775) tunc (sc. Kal. Jan.) enim miseri homines et, quod
peius est, etiam fideles sumentes spacies monstruosas in fera-
‘rum habitu transformantur, alii femineo gestu demutati virilem
vultum effeminant. nonnulli etiam de fanalica adhuc consuetu-
dine quibusdam ipso die observationum auguriis profanantur,
perstrepunt omnia saltantinin pedibus tripudantium plaudibus,
quodque est turpius nefas, nexis inter se utriusque sexus cho-
ris inops animi furens vino turba miscetur.

Frankreich. Ps.-Augustinus Hom. 129 (Migne 39, 2001)
de Kal. Jan., sicher in der ersten Hilfte des 6. Jahrhunderts
in Gallien verfasst und dem Bischof Cisarius aus Arelate, der
nach der Vita (Migne 67, 1021) praedicationes contra Kalen-
darum quoque paganissimos ritus fecerat, mit \WWahrscheinlich-
keit zugeschrieben. quis enim sapiens poterit credere inveniri
aliquos sanae mentis, qui cervulwm facientes. in ferarum se ve-
liat habitwm conunutare? alii vestiuntur pellibus pecudum,
alii assumunt capita bestiarum. — quam turpe est, quod viri
nati tunicis muliebribus vestiuntur et turpissima demum de-
mutatione puellaribus figuris virile robur effeminant non eru-
bescentes tunicis muliebribus inserere militares lacertos. —
sunt enim qui Kalendis Januariis auguria observant, ut focum
de domo sua vel alinud quodcumque beneficium cuicumque pe-
tenti non Llribuant. diabolicas etiam slrenas el .ab aliis .acci- [78]
piunt et ipsi aliis tradunt. Ders. Hom. 130 (Migne 39, 2003)
quid enim esl tam demens quam virilem sexum in formam
mulieris turpi habitu commutare? — quid tam demens quam
incompositis motibus et impudicis carminibus vitiorum laudes
inverecunda delectatione cantare? indui ferino habitu et cap-
reae aut cervo similem fieri — 2. — quicunque ergo in Kalen-
dis Januariis quibuscunque miseris hominibus sacrilego ritn
insanientibus potius quam ludentibus aliquam humanitater
dederint, non hominibus sed daemonibus se dedisse cognos-
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cant. et ideo, si in peccatis eorum participes esse non vulfis,
cervalum - sive -invencam (v. 1. anulas, agniculas, anniculam)
aut alia quaelibet portenta ante domos vestras venire non per-
mittatis — 3. — in diem Kalendarum si forte aut vicinis aut
peregrinantibus opus sit etiam focum dare, dissimulent. multi
praeterea strenas et ipsi offerre et ab aliis accipere solent. —
ieiunemus et pro illis miseris, qui Kalendas istas pro gula et
ebrietate sacrilega consuetudine colunt, Deo quantum possu-
mus supplicemus. Ders. Hom. 265 (Migne 39, 2239) tamen si
adhuc adgnoscatis aliquos illam sordidissimam turpitudinem
de hinnicula vel cervula excercere, ila durissime castigate.
Eligius, Bischof von Noyon, gest. 659, in einer ihm in seiner
Vita zugeschriebenen Predigt (Migne 87, 524) nullus in Kalen-
dis Januariis nefanda et ridicula, velulas aut cervolas aut
iotticos (sic!) faciat. Homilia de sacrilegiis herausgeg. von
Caspari, Christiania 1886, im nérdlichen Frankreich im 8.
Jalirh. verlasst, bietet § 24 einen Auszug aus der ps.-augusti-
nischen Homilie 129.

England Dbietet keine Homilien, aber um so mehr Buss-
biicher (s. u. S. 74 [2371]).

Deutschland. Dicta abbatis Priminii (gest. 753) heraus-
geg. von Caspari Kirchenhist. Anecd., Christiania 1883 S.175.
cervulos et vetulas in Kalendas vel alind tempus nolite ambu-
Iare, viri vestes femineas, feminae vestis virilis in ipsis Kalen-
dis vel in alia lusa quam plurima nolite vestire.

Zwei franzosische Synodalbeschliisse beziehen sich auf die
Sitte. Tours im J. 567 (Mansi 9, 792ff.) can. 22 ad calcandam

[74] gentilium consuetudinem patres nostri statuerunt privalas in
Kalendis Januariis fieri letanias. Can. 23 nonnullos inveniri
sequipedes erroris antiqui, qui Kalendas Januarias colunt.
Auxerre im J. 578 (Mansi 9, 912) can. 1 non liceat Kalendis
Januariis vetulo aut cervolo facere vel strenas diabolicas ob-
servare. Ausserdem wird ein concilium Toletanum 1V can. X
zitiert; ich [inde aber eine idhnliche Bestimmung nicht in den
Konzilbeschliissen von Toledo bei Mansi wieder; ein zeitrau-
bendes Suchen. verlohnt sich nicht.

Ferner werden vetula und cervulus sehr oft in den Bussbii-
chern erwihnt. Ich entnchme Caspari Hom. de sacrilegiis S. 34
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folgende Zitatenreihe: Poen. Valicell. I n. 88, II n. 62, Roman.
n. 36, Cummeani n. 9, Merseb. a. C. XXXII, Paris. C, XVIII,
Ps.-Theod. C. XII § 19, die ich z. T. nicht ndher gepriilt habe.
Dazu Ps.-Egbert VIII 7, Halitgar C. VI, Regino v. Priim de
eccl. disc. 1 300 gegen Iinde, Burchard von Worms XIX5
(Migne 140, 965 B). I'lir meinen Zweck ist es nicht nétig, nii-
her aul diese Literatur einzugehen; sie gehort eben den Lin-
dern an, aus denen die schon friither angefiihrten Zeugnisse
stammen, und dic jiingeren Bussbiicher nehmen immer die
Sitze der #lteren heriiber. Der Anstoss zu der Zusammen-
stellung von Bussbiichern geht von der irischen und altengli-
schen Kirche aus. Thcodor von Canterbury (gest. 690) ist
fiir die I'olgezeit massgebend gewesen; aber das unter seinem
Namen umlaufende Poenitentiale ist untergeschoben, ebenso
das des Egbert von York (gest. 767). In das [riinkische Reich
wurde die Bussordnung durch Columban (gest. 615) iiber-
bracht und gewann trotz des Widerstandes frinkischer Sy-
noden immer mehr Boden (Poen. Cummeani). 829 hat Halitgar
.von Cambray ein Bussbuch zusammengestellt. Auch das sog.
Poen. romanum ist nicht réomisch, da eine von der romischen
Kirche approbierte Bussordnung nicht zu existieren scheint.38

Die Bussbiicher bilden eine wirre Masse einander kreuzen-
der Uberlieferungen, was aber unserc I'rage betrifft, so weist [75)
die Geschichte dieser Literatur aufl ein noch nérdlicheres Ge-
biet als die Homilien.

Der Befund ist eindeutig: die Tiervermummung gehért ei-
nem bestimmt umgrenzten Gebiet an, besonders Norditalicn,
I'rankreich und IEngland, aber daneben auch Spanien und
Westdeutschland. Besonders hiibsch ist, dass simtliche au-
gustinische Homilien, in denen die Sitte erwihnt wird, unter-
schoben sind. Die Zuteilung an Cisarius von Arles, der gegen
die Kalenden eifrig predigte, wird durch den Bezug auf die
Tiervermummung bestiitigt; wenigstens sind die Homilien si-
cher gallisch. Schon Lipenius hat bemerkt 39, dass die Tier-
vermummung besonders oft in Gallien crwihnt wird. Das hat

38 Ubersicht und Literatur z. B. von Friedberg in der Protest. Real-
enzyklop.3 s. v. Bussbiicher IIT 581.
39 In Graevius’ Thes. ant. lat. XII 468 § 15.
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Tille nachgesprochen, ohne dadurch zu weiterem Nachfor-
schen angercgt zu werden40, weil ihm alles, was im Gebiet
des romischen Reichs vorkommt, ohne weiteres fiir rémisch
gilt. Die Zusammenstellung der Zeugnisse zeigt, dass die Tier-
vermummung nur in denjenigen Lindern vorkommt, in denen
Kelten sassen oder gesessen hatten. Doch wird sie zuerst in
und nach der Vélkerwanderungszeit erwiihnt. Die westrémi-
schen Provinzen waren damals von Germanen iiberflutet,
Frankreich und Norditalien waren seit dem Ende des zweiten
Jahrhunderts tief mit germanischem Blut durchsetzt. Also kann
auch germanischer Ursprung in I'rage kommen. Doch spricht
dagegen, dass die deutschen Erwihnungen verhiltnismissig
spirlich sind und sehr wohl, wie es in dieser Literatur zu ge-
hen pflegt, auf literarischem Wege iibermittelt sein kénnen.4t
Der i#lteste Zeuge ist der im dJ. 390 gestorbene Bischof von
Barcelona Pacianus. Freilich wirkte dieser in Nordspanien,
[76] und seine \Worte zeigen selbst, dass die Sitte auch dort nicht
allgemein war; Ort und Zeit fallen aber einigermassen ins
Gewicht gegen einen germanischen Ursprung. Die Entschei-
dung bringt die Verbindung mit der keltischen Religion.

Der gewoéhnliche, durch die Bussbiicher gelidufige Ausdruck
fiir die Tiervermummung ist cervulum et vetulam facere oder
in1 cervulo et vetula vadere. Der Hirsch, den schon Pacianus
und Ambrosius erwihnen, ist demnach die charakteristische
Tiergestalt; es kommen aber auch andere Tiere, sowohl wilde
(ferae, portenta) wie Haustiere, vor; recht oft begegnet das
Wort pecudes, so noch in dem Poen. Ps.-Theod. Maximus von
Turin sagt allgemein aut in pecudes aut in feras aul in por-
tenta iransformant (se). In den dem Cisarius von Arles zu-
geschriebenen Kalendenhomilien, die die ausgiebigste, immer
wieder abgeschriebene Quelle fiir die Kalendenbriuche sind,
wird in n. 129 allgemein von pelles pecudum und capita bestia-

40 Tille Gesch. der deutschen Weilnacht 14; Yule and Christmas 96
nennt er die Sitte italisch!

41 Ob der von Tille Yule and Christmas S. 96 unter Anfilhrung spracl-
licher Griinde angetretene Beweis dafiir, dass die Tiervermummutag uni
ter den Germanen unbekannt war, stichhaltig ist, entzieht sich meinct
Beurteilung. ’ ‘
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rum und speziell von dem IHirsch gesprochen, in n. 130 Bock
und Hirsch und etwas weiter unten Hirsch und TFdrse ge-
nannt (die Lesung ist aber in betreff des letzten Wortes
schwankend und kann infolge mangelnder IKenntnis der Hand-
schriften nicht festgestellt werden). Also ist die Ilirschver-
mummung stehend, daneben werden pecudes, d. h. Rindvieh,
sehr oft erwihnt, nur vereinzelt andere Tiere. Schliesslich
fasst man alles in die bequeme Iormel cervulus seu vetula
zusammen.

Das zweite Wort dieser I'ormel wird gewéhnlich von der
Figur eines alten Weibes verstanden. Nun wird zwar die Wei-
berverkleidung sehr oft neben der Tiervermummung erwihnt,
aber immer von dieser getrennt??; es wird auch nie gesagt,
dass die Verkleidung die eines alten Weibes ist. Man hat
sich dabei beruhigt, dass die Ausgelassenheit des Aufzuges
zu der Verkleidung in die licherliche Gestalt eines alten
Weibes gefiihrt hat. Angesichts der Tatsache, dass neben [77]
dem Hirsch regelmiissig nur pecudes erwiihnt werden und
das Wort vetula nie allein steht, hat die richtige Auffassung,
vetula als vitulus Kalb zu verstehen, lingst Platz gegriffen.43

Die Tiervermummung ist auf die keltischen Linder be-
schrinkt, die Hauptfiguren sind der Hirsch und das Kalk,
bezw. die Firse. Dabei kommt einem. gleich der mit Hirsch-
hornern ausgestattete keltische Gott Cernunnos in den Sinn,
dessen inschriftlich bezeugtes Bild unter der Notre-Dame in
Paris gelunden worden ist; inschriftslose Bilder hat man in
Gallien o6fters gefunden. Der Name soll nach den Keltologen
‘den Gehornten’ bedeuten; sonst ist kaum etwas iiber diesen

42 Ps.-Augustin Hom. 129, 130, Maximus von Turin, Isidorus von Se-
villa a. a. O.; erst die Dicta Priminii fiigen hinzu. dass auch umgekehrt
Frauen sich in Minnerkleider verkleideten.

43 Zu den von Caspari angefiihrten Autoren kommt nach Chambers
The Mediaeval Stage I 269 A. 3 auch hinzu C. de Berger Comm. de per-
sonis vulgo larvis seu mascharis p. 218 (1723). S. Caspari Kirchenhist.
Anecd. 175 A. 2. Obwohl, wie Caspari bemerkt. weder die Schreibung
vetulus mnoch vitula vorkommt, kann die Sache nicht zweilelhaft sein.
Eine Stelle wie in dem Poen. des Theodor von Canterbury: si quis in
Kalendis Januariis in cervulo aut velula vadit, id est in ferarum habila
se conununicant el vestiuntur fellibus pecudam ist vollig beweisend.
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Gott bekannt. Nun hat der Abt Aldhelm von Malmesbury (in
der zweiten Hilfte des siebenten Jahrhunderts) in einem
Briefc an seinen aus Irland zuriickgekehrten Freund Eahfrid
ein Stiick keltisches Heidentum gerettet, das unschitzbar wi-
re, wenn nicht der Abt in seinem unertriglich aufgeblasenen
Latein es mehr auf Wortkiinsteleien als aul Tatsachen abge-
sehen hitte. Er sagt (Migne 83, 93) ubi pridem eiusdem ne-
fandae natricis ermuli (hoflnungslos korrupt) cervulique cruda
fanis colebantur stoliditate in profanis, versa vice discipulorum
gurgustia (imo almae oraminum aedes) architecti ingenio fabre
conduntur. Soviel ist verstiindlich, dass Hirsche (und was
fir andere Tiere?) in den Tempeln angebetet wurden.!t Das
bezieht sich doch auf den Gott mit dem Hirschgeweih.
Die monumentale Uberlieferung kennt auch das Kalb. Auf
der dritten Trommel der Juppitersiule von Mainz stehen zwei
(78] ratselhafte Gottinen: die eine, hinter der ein Pferd oder Maul-
esel kniet, ist wohl die gallische Pferdegéttin Epona — die
hinnicula wird wenigstens von Ps.-Augustin als Figur der
Tiervermummung erwihnt —,; dic andere setzt den Fuss aul
einen Rinds- oder Kalbskopf, dem die Zunge aus dem Maul
heraushingt.#® Auch sonst kommt diese riitselhafte Gestalt
vor; es gibt eine Statue im Wallraf-Richartz-Museum in Ké&ln
(N. 241), wo dieselbe Gottin als Attribute noch Fruchtkorb
und Schlange hat, und eine Statuette mit dem Fruchtkorb aus
Woodchester im British Museum.6
Aus der zweiten Homilie des Cisarius geht hervor, dass die
als Tiere vermummten Leute von Tiir zu Tiir zogen und Gaben
erhielten. Das kommt in den bisher besprochenen Kalenden-

14 In Ducanges Lexikon ist der Vorschlag gemacht, ermuli in hinnuli
zu korrigieren. Das stimmt zu der Lpona, aber zu raten ist zwecklos.

45 Uber die Siule s. Korber Mainzer Zeitschr. I 54 u. 90 {f. und Die
grosse Juppitersiule in Mainz, Oxé a. a. O. VII 28 ff., Domaszewski
Abh. z. rom. Religion 1389 {f., Drexel Rém.-germ. Kerr.-Blatt VIII 1915,
65 ff., vgl. auch Wissowa, [s.S. 269 A.81] S. 48. Den Deutungen kann ich
mich freilich nicht anschliessen: die unumgingliche Vorarbeit an den
Monumenten, wo die Goéttin mit dem Kalbskopf vorkommt, sollte zuerst
gemacht werden.

46 Peide abgebildet bei Kérber Juppitersiule, TI. II.
16
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brauchen nicht vor, wohl aber im Orient, wo Asterios den
Umzug der gabenheischenden Kinder erwihnt (s. S. 64 u. 84
[228 u. 247]). Die Ahnlichkeit ist nur zufillig; der Umzug, in
dem Gaben erheischt werden, ist bekanntlich im lindlichen
Brauch sowohl im Altertum wie in moderner Zeit sehr all-
gemein. Es ist ganz natiirlich, dass die Kalendenaulziige diese
Form erhalten haben, zeigt aber, dass diese aus den Stiddten
hinaus unter die Landbevélkerung gewandert sind und sich
deren Gepllogenheit angeschlossen -haben. Aber rémisch ist
jener Umzug nicht.47
In dem roémischen Kalendenbrauch fehlt die Tiervermum- [79]

mung; Libanios z. B. erwéhnt sie nicht, trotzdem er zwei
ausfiihrliche Schilderungen des Kalendenfestes gibt.48 Es darl
nicht behauptet werden, dass er diesen Brauch iibergeht, weil
er anstéssig war; lir die Heiden war die Vermummung nicht
anstéssiger als die Ulkereien aul den Strassen. Seine Schilde-
rung ist so ausfiihrlich und beriicksichtigt so sehr das volks-
tiimliche Treiben, dass es unbegreiflich wire, warum er die

17 Marx Ber. d. sichs. Ges. d. Wiss. phil.-hist. K1., LVIIT 1906, 101 £f.
sieht in dem mit einem Ilirschgeweih gekrdnten Aktaion richtig einen
alten Jagdgott und verkniipft mit ihm die Aufziige der sizilischen DBuko-
liasten. Der Gott und die Aulziige seien aus dem ephesischen Artemis-
kult iiber Massilia nach Gallien gekommen, wo der Gott als Cernunnos
erscheine und die Aufziige in der von Cisarius geschilderten Tiermaske-
rade fortleben. Maass @sterr. Jahresh. X 1907, 113 {f., hat dies in etwas
modifizierter Gestalt aulgenommen und erldutert die keltische Tiermaske-
rade aus der Darstellung des Aktaion auf dem Unterweltsbild des Po-
lygnot in Delphi. Ausserdem leitet er andere in der Predigt des Eligius
und von Cisarius erwihnte Briuche aus dem antiken Kult her; der dies
tiniarum z. B. sei nichts anderes als ITidoiyic, die ,F'asséffnung’, der
erste Tag der Anthesterien. Ich vermag in diesen Zusammenstellungen
nichts als gelehrte Spielereien zu sehen.

48 Die moderne Tiervermummung ist also nicht antiken Ursprunges.
Tille a. a. O. begniigt sich mit der blossen Behauptung. Billinger Das
germ. Julfest, Programm, Stuttgart 1901, weist wenigstens auf das Trei-
ben des roémischen Kalendenfestes hin. Wenn er aber in der freien Wie-
dergabe von der #xppacic Kalavddv des Libanios S. 68 die Worte
ayavaxtodoty olg dxovovoy so umschreibt: »wer tiber diese Maskenscherze
in Zorn gerit», so trigt er etwas in den Text hinein, was dort nicht
steht. Richtig ist dagegen die Ubersetzung derselben Stelle S. 43: »wenn
diese ILeute iiber die Spottereien unwillig werden».
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Tiervermummung iibergangen haben sollte, wenn er sie wirk-
lich kannte.4?

Unkenntnis der Tiervermummung lisst sich auch aus zwei,
diesmal echten Homilien des Augustinus erschliessen. Hom.
198 de Kal. Jan. (Migne 38, 1024 f.) schildert er cingchend
die verworfene heidnische Ieier. Die Einzelheiten entsprechen
dem, was wir von den rémischen Kal. Jan. schon wissen.
acturus es celebrationem strenarum sicul paganus, lusurus
alea el inebriaturus te? — avocantur illi cantionibus luxu-

[80] riarum — currunt illi ad theatrum —— inebriantur illi — iila
daemonia deleclantur canticis vanitaltis, delectantur nugatorio
spectacuio el turpitudinibus variis thealrorwm, insania circi,
crudelitate amphitheatri. Von einer Maskerade kein \Wort!
Bindend, wenn ein argumentum ex silentio bindend scin kann,
ist Hom. 197 de Kal. Jan. contra paganos (a. a. O. 1021 {f.).
Von der Torheit und dem Ubermut der Heiden sprechend,
die das Geschaffene, nicht den Schépfer anbelen, kommt er
auf die Gotzenbilder zu reden und hilt sich ausfiihrlich bei
den #gyptischen aul: numquid enim fratres in aliis templis
vidistis simulacrum capite canino vel laurino celerorumque
animalium irrationabilium figmenta? usw. Dabei soll er von
der Tiermaskerade geschwiegen haben! Welcher Prediger
wiirde es iiber sich gewinnen, in ciner Kalendenpredigt die
schéne Parallele nicht zu gebrauchen!

Eine Schilderung sehr bedenklicher Art gibt Ambrosius in
einer u. S. 81 [244] zu erwiihnenden Kalendenhomilie, ohne von
der Tiervermummung zu sprechen. Noch auffallender ist die
0. S. 71 |235] angefiihrte Stelle, wo er auf diese Sitte anspielt.
Zu Psalm 42,2 »Wie ein Hirsch, der nach Wasserbichen lechzt,
so lechzt meine Seele nach dir, o Gott!» macht er eine lange
Auslegung, in der er Christus mit dem Hirsch, der Schlangen

19 In der oberen linken Lcke des Kalenderbildes fiir Dezember des
Philocalus hiingt eine Maske, die also aul die Saturnalien bezogen werden
muss. Man darl diese nicht aul ,Maskenscherze’ deuten und sie noch
weiler [iic einen Neujahrskarneval in Anspruch nehmen, denn eine Maske
bezieht sich in der Antike auf Theaterdarstellungen. Also sind schau-
spielerische Auffiithrungen gemeint, die oft als Unterhaltung bei den Gast-
mihlern gegeben wurden (Friedldnder Sittengesch.8 I 429).
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zertritt, und die Christen mit Hirschen, die ungefihrdet iiber
Schlangen wandeln, vergleicht, und das beschliesst er mit den
Worten: sed iam satis nobis in exordio tractatus (sc. cervus),
sicut in principio anni mone vulgi cervus allusit. Fiir einen
Casarius wiire das Gottesldsterung. Ambrosius dagegen hat
nicht gegen das cervulum facere als heidnische Unsitte zu
kiampfen gehabt, er betrachtet es von ferne als ein recht un-
schuldiges Spiel. Es war eben ein b#urischer Brauch, dessen
heidnischen Gehalt er nicht einsah; in der grossen Weltstadt
Mailand hielt man sich an eine andere Art der Kalendenfeier,
Es kommt nidmlich aus dem Osten des Reiches ein anders-
artiger Neujahrskarneval. Die von Libanios erwihnten Nec-
kereien sind nichts als eine allgemeine comissatio, ein Aus-
schlag ausgelassener I'estlaune gegen Knauser und Miirrische, [81]
die an dem I‘esttreiben nicht teilnehmen wollen. Schlimmer
erscheint das Treiben bei seinem christlichen Zeitgenossen
Ambrosius in seiner Kalendenhomilie n. 7 (Migne 17, 617 {f.)
idoli enim portio est inebriare mentem vino, ventrem cibo dis-
tendere, saltationibus membra torquere — arte insinuant se
hominibuas, domos peneltrant, ingrediuntur praetoria, aures iu-
dicum et publicas inquietant. Auch die Behérden werden nicht
verschont; merkwiirdigerweise spricht er auch von dem Ge-
richt, wihrend nach Libanios Gerichtsruhe wihrend der Kal.
Jan. eintritt. Noch schirfer ziechen Johannes Chrysostomos und
Asterios gegen das Neujahrstreiben los (s.u. S.83f. [246[.]).
Andere Zeugen sprechen von spoéttischen Darstellungen, also
gerade Maskenscherzen. Lydus de mens. p. T4 W. xai adede
0 nm\idog dméoxwmntey elg ToLG dpyoviag ob Piuacty dAN& xai
oyfnpacty &mi to yeloi®deg €xovct: er gibt auch an, dass diese
Spoéttereien an den Vota stattfanden. Ausfiihrlicher is Petrus
Chrysologus, Bischof von Ravenna 433, in der Kalendenho-
milie n. 155 (Migne 52, 609 ff.). Nach einer Schilderung der
von den heidnischen Gottern begangenen Schindlichkeiten
fahrt er fort: haec diximus — quare gentiles hodie faciant deos
suos talia comimittere, quae sustinemus, el faciant tales qui
videntibus et horrori sunt et pudori — sed dicit aliquis, non
sunt haec sacrilegiorum studia, vota sunt haec iocorum —
esse hoc anni principium non gentililatis offensam. Die Gotter
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wurden von Menschen dargestellt, die ihre Masken trugen:
qui se deum facit, Deo vero contradictor existit; imaginent
Dei portare noluit, qui idoli voluit portare personam. Auch
diese Aufziige fanden an den Vota statt. Es nimmt keinen
wunder, dass Chrysologus, der vor der Mitte des 5. Jahr-
hunderts in Norditalien wirkte, auch die Tiervermummung
kennt; denn auf diese neben der Géttermaskerade zielen wohl
die Worte iiber die, qui se bestiis compararunt, exaequarunt
iwmentis, aptaverunt pecudibus, daemonibus formaverunt. Das-
selbe kehrt wieder in der einem Severian zugeschriebenen Ho-

|82) milia de pvthonibus et maleficiis 599: ecce Kalendae veniunt et
tote ‘daemonum pompa procedit, idolorum itota producitur
officina, et sacrilegio velasto anni novibas consecratur. figu-
rant Saturnum, faciunt Iovem, formant Herculem, exponuni
cam venantibus Dianam suis, circumducunt Vulcanum verbis
haletantem turpitudines suas — praeterea vesliuntur homines
in pecudes, el in feminas viros vertunt, honestatem rident,
iwdicia violant, censuram publicam rident.

Jetzt wird es klar, woher diese Gétterdarstellungen an den
Vota, dem 3. Januar, herstammen: es sind die Gotterbilder
und -darstellungen, die in langer Reihe die Zirkusprozession
erdffneten.’’ Der 3. Januar war der crste Tag der ludi compi-
tales und wurde nach Libanios mit Zirkusrennen gefeiert. In
jener Zirkusprozession wurden auch Bilder der konsekrierten
Kaiser und anderer Mitglieder des Kaiserhauses mitgefiihrt;

50 Mai Spicil. rom. X 222; die Stelle abgedruckt nach Caspari Hom. de
sacrilegiis S. 35. Die Erwiihnung der Gotterprozession und der keltischen
Tiervermummung zeigt, dass der Verfasser micht der Bischof Severianus
von Gabala in Syrien sein kann, sondern in Norditalicn zu suchen ist.
Nach Bardenhewer Patrologie? 315 (vgl. G. Kriiger in der Prot. Realenc.?
XVIII, 247) hat I'r. Liverani Spicileg. Liberianum (Florens 1863) 1 192 1.
nachgewiesen, dass auch diese Homilie Petrus Chrysologus zuzuschrei-
ben ist.

51 Triedlinder Sittengesch.8 II 353 und bei Marquardt Rém. Staats-
verw.? III 510, mehr bei Soveri De Iludorum memoria Tertull. (Diss.
Helsinglors 1912) 84f. Siehe bes. Ovid Amor. III 2, 45ff. Die Antritts-
spiele des ersten Konsulpaares fanden nach dem Kalender des Polemius
Silvius erst am 7. Januar statt; bei Philocalus heissen sic lano patri cir-
censes. Mehr s. Mommsen CIL 12 p. 306.
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Cisar wurde diese Ehre bei Lebzeiten zuteil. Macrobius Sat.
I23, 13 erwiihnt als etwas Gelduliges, dass die Gotterbilder
in den Zirkusprozessionen auf Tragbahren einhergefiihrt wur-
den. Der Zug wurde mit Zurulen und Hiindeklatschen begriisst
und gab zu politischen Kundgebungen Anlass. Die von I'ried-
linder a. a. O. S. 304 gesammelten Beispiele stammen zwar
aus der letzten Zeit der Republik; noch weniger werden sie
aber in einer Zeit gefehlt haben, in der die 6ffentliche Mei-
nung sich nur im Zirkus aussprechen konnte. Man versteht,
der Gedanke konnte bei der Anschauung dieses Zuges kom-
men, den Gefithlen nicht nur Mjuaci, sondern auch oyjuact, [83)
durch karikierte Nachbildungen, Luft zu schalfen. Nun ist es
woll kaum glaublich, dass eine solche Darstellung heidnischer
Schéndlichkeiten noch etwas vor der Mitte des 5. Jahrhun-
derts von Staats wegen aufgefiihrt wurde, aber Chrysologus
erwiihnt sie so, dass sie etwas tatsiichlich Gesehenes und
nicht nur literarischer Gemeinplatz zu sein scheint. Leider
weiss ich nicht, wann die heidnische Zirkusprozession von
der christlichen, die man im byzantinischen Reich findet,
abgelost wurde. Tis besteht aber die Méglichkeit, dass die
Gotterprozession auch nach der offiziellen Abstellung von
den Heiden auf private Anregung hin fortgeselzt wurde. Das
wiirde eine noch bessere Gelegenheit zu spéttischen Dar-
stellungen gegeben haben. Die Prozession kann aber dann
nicht mehr die Linleitung der Spiele gebildet, sondern muss
cine Umwandlung erfahren haben. Und auch abgesehen von
dicser Moglichkeit, wie wurde die Zirkusprozession, die sich
bei Seneca (‘controv. I prooem.) als ein langweiliges Vorspiel
der allgemeinen Unbeliebtheit erfreute, zu einem so volkstiim-
lichen Aufzug?

Johannes Chrysostomos hat in Antiocheia eine Predigt ge-
gen den Kalendenunfug gehalten (Migne 48,953); am folgen-
den Tage dann eine zweite, in der er jedoch das ‘satanische’
Fest nur streift (Migne 48,963). Die Beschreibung enspricht
dem, was wir schon kennen. ai yep dwafolixai mavvueyideg ai
YIVOUEVAL TNHEPOV xal TG Oxopuate xal ol Aowdopioan xai ai
xopelar al voxtepwval xai 1 xatayélactoc abtn xwupdia, die
_Bekrinzung und Ausschmiickung des Marktes und der Buden
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— merkwiirdig modern mutet es an, dass die Handwerker
einander durch ‘die Schaustellung ihrer Erzeugnisse zu iiber-
bieten suchten —, das Einholen von Omina, wozu auch das
Leeren von vielen Bechern ungemischten Weines 0mo wv £w
gehort, — in den frithen Morgenstunden nach der Neujahrs-
mitternacht, mit der nach rémischer Rechnung das neue Jahr
anfing, hat man fiir die Gesundheit im neuen Jahre miéchtig
getrunken.52

(84] Diese Beschreibung ldsst keinen Zweifel iibrig, dass die
Predigt sich auf den Neujahrstag selbst bezieht. Nun steht
aber am Anfang ta oniuepov Omd Tilg wONews ddong Guapdévie
— Nuiv mokepog ouvvéotnrey VOV — daipdvoy TTOUTELCEVTOY £
tfig dyopdc. Hier scheint die Gotterprozession am Neujahrs-
tage aufzutreten, denn man kann nicht zu dem Ausweg grei-
fen, dass der Ausdruck metaphorisch ‘das teuflische Trei-
ben’ der Kal. Jan. bezeichnet. Man wird vielmehr, wenn spiter
von der xatayélactog xwumdia die Rede ist, auch diesem
Ausdruck die konkrete Bedeutung jener oynuata beilegen
miissen.[??]

Die I'rage findet ihre Losung durch eine ein wenig jiingere
Kalendenpredigt des Bischofs Asterios in Amaseia im kap-
padokischen Pontus (um 400, Migne 40, 221; einiges von seiner
Schilderung, wie das Kalendenbetteln, ist schon S. 64 [224] er-
wihnt). Sie verlduft in dem allgemeinen Schema; daneben treten
aber neue merkwiirdige Linzelheiten auf, wie das Anulken der
Bawern (s. u. S. 93 A. 1 [256 A. 67]) und ein von Soldaten auf-
gefithrter Neujahrskarneval.®# Er nennt diesen couneia. Die

52 Lydus de mens. p. 73, 16 ff. W.; vgl. Libanios a. a. O.

53 [Die Schilderung des Johannes Chrysostomos scheint Licht zu ver-
breiten iiber die Andeutung in einer pseudo-augustinischen Homilie, die
dem ungefdhr gleichaltrigen Bischof in Karthago zugeschrieben wird. Es
heisst, 40, p. 703 Migne, An non sacrificant qui imagines idolorum per
noctem ludentes, quod Nocturnum vocant, libentissime. spectant? — — —
tota hoc civitas fecit quae tota consensit. Die I'eier war nichtlich wie in
Antiochia, wenigstens die Ténze u.s. w.; ob die Schaustellung der Gotter
auf dem Markt auch nachts stattfand, wird nicht ausgesprochen, viel-
leicht ist sie mit der Pannychis identisch. Vgl. auch die Worte tota efc.
mit denen bei Chrysostomos, 6nd tiic néAewe dndone duap®bvta.]

5¢ Asterios Kal.-hom. Migne 40, 221 uwav@dvovon yap dvelsufepiay, dmoy-

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



248 Archiv f. Religionswissenschalt, XIX, 1916/19

Soldaten verhdhnen (;{mpq)bof)cn) dic hiéchste Obrigkeit, indem
sie aul einen Wagen wic aul eine Biihne hinaufsteigen und
Trabanten ernennen. Astcrios trachtet nach einem gewiihlten
Stil und deutet die secinen Zuhérern wohlbekannten Einzel-
heiten des Brauchs nur an. Auch wenn er es nicht ausdriick-
lich sagt, so ergeben scinc Worte, dass die Trabanten den
Hofstaat eines Konigs bilden. Die Soldaten verhghnen ihn (85]
weidlich und in seiner Person den Kaiser. Zum IHolstaat ge-
hort auch ein Harem. Darum stecken sich die Soldaten in
Weiberkleider; Asterios geht selbst Ireilich auf in literari-
schen Reminiszenzen von Herakles bei Omphale. Hier haben
wir endlich eine wirkliche Neujahrsmaskerade und cinen Sa-
turnalienkénig, der nicht der rémische rex bibendi ist, sondern
die Stelle des Herrschers usurpiert.

Woher dieser gekommen ist, wurde durch die viel bespro-
chenen Akten des Mirtyrers Dasius aufgehellt.’? Am 20. No-
vember 303 ist der christgliubige Soldat Dasius von dem
Legaten Bassus in Durostorum in Moesia inferior unweit des
heutigen Silistria hingerichtet worden, weil er sich weigerte,
den Saturnalienkénig zu spielen. LEinen Monat zuvor %6, also

deduate oVIXDY — — TV Yap ueyiomyv apyhy xoumdolor xal diasvpovow, dpuc
g &nl oxnvile dveBaivovieg xai dopupdpovg memAuouévovg XePoTovoDVTEG Xl dnpt-
ocie motevTeEg T TOV EELpnHEVLY PG xOVdLNOY. %ol Tadr donv Tiig moumeiag T
oepvétepa. T Ot dNa wdg v Tig gimor; u) xal &xxaluvpduevog yovarxifetar 6
apioteds, O tOv Fopdv Neoviddng, 6 Merd v dmhicww Favuactdg d@diivar tolg
oixeiog xal oPepog tolg Evavtiog xal tov 1Tdve HEypL TAY oPLEGY dpinot xai Toig
otépvorg mepieXitrer Thy Gevny xal dmodipatt xExpntar yovaixeim xai OV xpdBulov
dmrideton tff xepald, | yovaifl vouos, xal @éper iy flaxdny épiov yéuovoay xai
) defad vijpna xateyer T mote @epovon 1O TPéTatoy: xal tOV Tévov Thg Wbuyllg €v-
a\&ttov 10 OEVTEpOY %ai yovexddeg gIéyyetar

55 Herausgeg. von Cumont mit kuvzen Bemerkungen Analecta Bolland.
XVI 1897, 6ft. [W. Weber, Das Kronosfest in Durostorum, Archiv f.
Religionswiss., XIX, 1919, S. 316 ff. bestreitet die Verbindung des Fes-
tes mit den Saturnalien und schreibt es einem syro-phénikischen Ur-
sprung zu.]

56 Ich kann nicht umhin, auf die Parallele hinzuweisen, dass die Satur-
nalienzeit hier die Dauer eines Monats hat gerade wie spiter die Bru-
malien, die die Saturnalien abgelést haben; doch sind mit Riicksicht auf
die Wintersonnenwende die Brumalien zwischen den 24. November und
den 24. Dezember verlegt. Dadurch erkldrt sich, dass in den Kalendern
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am 17. November, war er zum I6nig ausersehen worden;
nachdem er das konigliche ‘Gewand einen Monat hindurch
getragen hatte und allen Liisten hatte frénen diirfen, sollte er
sich an dem Hochtag des Festes am Altar des Saturnus er-
stechen. Die Authentizitit der Akten ist zweifellos, nur hat
anfangs Cumont und noch Wissowa ®" nicht glauben wollen,
dass zu dieser Zeit ein derartiges Menschenopfer im rémi-
schen Heer wirklich vorkam. Aber es ist erklirlich als das
Wiederaufleben einer altheimischen Sitte orientalischer Trup-
pen unter dem Einfluss der Grausamkeit und der Blutgier, die
die damals gerade losgelassene Christenverfolgung entfesselt
hatte.
Die orientalischen Parallelen sind zuerst-von Parmenticr
(86} hervorgezogen und haben Cumont iiberzeugt.’5 An dem baby-
lonischen Sakienfest wurde ein verurteilter Verbrecher in
die Tracht des Konigs gekleidet; er durfte den Herrscher
spielen und alle Liiste befriedigen, sogar der Harem des Ko-
nigs stand ihm zur Verfiigung; am Ende des Festes wurde er
getotet.” Die Sakien wurden zwischen dem 16. und 20. L.ous

des Philocalus und des Polemius Silvius zum 24. November der Vermerk
Bruma steht, d. h. nicht Wintersonnenwende, sondern Anfangstag der
Brumalien.

5% Wissowa in Roschers Lexikon III 440.

58 Revue de Philologie XXI 1897, 143 {f.

59 Am schirfsten hat sich gegen diese Zusammenstellung Geffcken
gedussert (Hermes XLI 1906, 222) und den Vorfall in Durostorum als
ginzlich erdichtet hingestellt. Gegen die oben angefiihrte Schilderung
der Sakien, die aus der Rede stammt, die Dion von Prusa den Diogenes
vor Alexander halten lidsst (p. 67 Arn.), fiihrt er an, dass Berossos (bei
Athen. p. 639 C) von einer Toétung nichts erzdhlt, aber auch dieser er-
wihnt den Narrenkonig unter dem Namen Cwydvne, und seine Existenz,
nicht seine T6tung ist der springende Punkt. Ir kommt ja auch unter
den romischen Soldaten in Amaseia vor. G. ist also im Unrecht, wenn
er behauptet, es fiihre »doch auch schlechterdings keine Verbindung von
dem innerasiatischen l'este der Sakden hiniiber zu dem ausdriicklich als
Kronosfest, ja in den Synaxarien als hellenischer Brauch bezeichneten
Vorgang in Durostorum»; er vergisst sogar, dass fiir die Christen ‘hel-
lenisch’ so viel als ‘heidnisch’ bedeutet. Geffcken folgt sein Schiiler F.

‘Schwenn: Die Menschenopfer bei den Griechen und Rémern (Rel.-gesch.
Vers. u. Vorarb. XV 3) 1671{.
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(im Hochsommer) gefeiert. Darin liegt die Schwierigkeit ge-
gen die Identifizierung der Sakiien mit dem babylonischen
Neujahrsfest Zagmuk; denn dies wurde um dic Friihlings-
Tagundnachtgleiche, zwischen dem 8. und 11. Nisan geleiert.
Diese vielumstrittene I'rage, die durch Hercinziehen des jiidi-
schen Purim- und des persischen Farwardigan- (Epagomenen-)
festes noch verwickelter gestaltet worden ist®, muss hier
beiseitegelassen werden. Es ist jedoch zu erwihnen, dass sich
Spuren des Narrenkonigs in altbabylonischer Zeit gefunden
haben. Eine neubabylonische Chronik erwihnt einen Vorfall,
der sich in der Zeit der Isin-dynastie, ung. 80 Jahre vor Ham-
murabi ereignet haben soll. »Urra-imitti hatte den Girtner
Ellil-bani als Ersatzfigur auf seinen Thron gesetzt und hatte
seine Konigskrone auf dessen Haupt gesetzt. U. starb in sei-
nem Palast. E., der auf dem Throne sass, stand nicht aul,
sondern machte sich zum Kénig.»% Die Sitte eines Ersatz-
oder Narrenkénigs ist also altbabylonisch. Dabei tut es nichts
zur Sache, ob der berichtete Vorfall historisch oder mythisch
ist; die Sitte ist bezeugt. Demnach wird es nicht mehr mog-
lich scin, wie gelegentlich versucht worden ist, auch die T6-
tung des Narrenkonigs an den Sakien als Erfindung hinzu-
stellen, um das gleiche Vorkommnis im Heere von Durostorum
wegleugnen zu konnen. Wir haben hier wirklich den Saturna-
lien-Narrenkénig, aber er ist orientalisch; Frazer nennt ihn
a. a. 0. 308 mit Unrecht romisch. Orientalische Soldaten ha-
ben ihn wie so vieles von oricentalischer Religionsiibung ins
Reich mitgebracht.

Parmentier hat schon a. a. O. bemerkt, dass der Brauch in
der von Asterios geschilderten Kalendenfcier der Soldaien in
Amaseia in Pontus wiederkehrt. Der Narrenkénig wird zwar
nicht getétet, — die Totung muss eine Ausnahme gewesen
sein, die nur in ciner Zeit vorkam, wo die Verfolgung die
bosen Geliiste entfesselte. Es ist also wieder ein Saturnalien-
brauch, obgleich ein vor nicht langer Zcit eingeschleppter,

60 Literatur und Diskussion zuletzt bei I'razer The Golden Bough3
VI 354 {f.

61 Zimmern Zum Streite um die ‘Christusmythe’ 49; die Geschichte ist
auch zu den Griechen gekommen, Agathias IT 25.
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aul die Kal. Jan. iibertragen worden. Die Saturnalien waren
seit alters im Heere sehr beliebt und sehr gefeiert.® In der
allgemeinen Lustbarkeit glichen Saturnalien und Sakien ein-
ander, so dass es ohne weiteres verstindlich ist, dass orien-
talische Soldaten, die im rémischen Heere dic Saturnalien
[eierten, aul diese die Sakienbriiuche iibertrugen. Ilbenso ver-
stindlich ist, dass der Brauch weiter aul die Kal. Jan. iiber-
ging, wenn diese die Rolle der Saturnalien iibernahmen und
diese verdringten. Wenn dic Sakien wirklich eine Fortsetzung

(8s] des babylonischen Neujahrsfestes sind, so muss das aul cine
Verlegung aul die Kal. Jan..hingedringt und zu der wachsen-
den Bedeutung des Neujahrslestes michtig beigetragen haben.
Aber wie gesagt, dieser Punkt ist noch unklar.

So ist in die romische Kalendenleier -ein orientalischer Zug
hineingekommen: der Narrenkénig und der Maskenaulzug,
Etwas #usserlich Ahnliches [and sich in der Gétterprozession
der Vota. s lisst sich vermuten, dass diese, von dem orien-
talischen Maskenaufzug beeinflusst, ihren Rul von tédlicher
Langeweile gegen Popularitiit eintauschte, so dass sie, wenn
sie auch nicht mehr von Staals wegen veranstaltet wurde, doch
fortlebte, wie die Schilderungen des Chrysologus zeigen. Und
Lydus erwilnt, dass die Obrigkeit an dem Tage der Vota
durch Darstellungen verspottet wurde. Andrerseits ist der
italische Géotteraulzug nach Osten gekommen und wic der
Maskenaulzug aul den Neujahrstag verlegt worden. Vor -al-
lem lud der Gott Janus dazu ein. Lydus erziihlt, dass dieser
noch zu seiner Zeit (Zeit des Justinian) in Philadelphia am
Neujahrstage vorgeliihrt wurde.?® Von einer mtouneia dhnlicher

62 Cic. ad Att. V 20, 5; T'ac. Hist. III 78. Is scheint durch Abziige
vom: Solde ein Fonds fiir die leier gebildet worden zu sein, Mommsen
Hermes XXXV 1900, 452, v. Premerstein Klio III 1903, 11; dagegen
Blimner N. Jahrb. f. klass. Altertum V 1900, 434.

63 Nach einer von antiquarischer Gelehrsamkeit strotzenden Partie
iiber den Janus fahrt Lydus fort (de mens. p. 65 W.) xai &v 1 »ad fuac
Miladedgeic t xal vOv fyvog g dpyaidmrog omletwm &v ydp T fuépd TOV
KaXavdhyv mpderon Eoynuatnicuévos adrtog dfifev O ’lavde &v diwdpeo nposdam
xal Tatodpvov adtdv xadodow olov Kpdvov.  Vielleicht leigt hierin die
Erklirung der Hartnidckigkeit, mit der die christlichen IMomilien den
Janus als den Gott des Neujahrs verfolgen.
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Art sind vermutlich die Worte des Johannes Chrysostomos
von den am Neujahrstag auf dem Markt zu Antiocheia
noumevoavteg Oaipoves zu verstchen. Von selbst konnte die
Gatterprozession der Vota kaum auf den Neujahrstag verlegt
werden, da an diesem keine Spiele gegeben wurden.
Vielleicht ist der Soldatenkarneval nach Westen gedrungen
und hat sich in weitere Kreise verbreitet. Es kann kaum nur
Zufall oder stilistische Antithese sein, dass Cisarius ¢4 seine
Schilderung der Weiberverkleidung am Kalendenfest auf dic [89]
Soldaten gemiinzt hat: non erubescentes tunicis muliebribus
inserere militares lacertos und iusto enim indicio Dei evenisse
credendum est, ut militarem virtutem amitterent, qui femina-
rum se specie deformarent. I'reilich stammt die Predigt erst
aus der ersten Hilfte des 6. Jahrhunderts, einige Zeit nach
dem Iall des westrémischen Reichs. Also wird die Militir-
maskerade fortgelebt haben, oder man muss eine literarische
Ubertragung annehmen, die der Schilderung der Weiberver-
mummung die Farbe geliehen hat, die schon friiher von Maximus
von Turin a.a.O. (S.71[235]) erwihnt wird. Jedenfalls scheint
mir dic Wahrscheinlichkeit dafiir zu sprechen, dass die Wei-
berverkleidung in letzter Linie von der orientalischen Militér-
maskerade stamimnt, die in volkstiimliche Kreise sich verbreitet
hat und in den westlichen Provinzen mit der keltischen Tier-
maskerade zusammengetroffen und neben diese getreten ist.
Es eriibrigt noch, einen Punkt richtigzustellen. Aus den
Acta des Dasius hat Wissowa ¢ geschlossen, dass gegen das
Ende des Heidentums Saturnalien und Kal. Jan. zusammenfie-
len, weil diese im Kap. 3 eingehend einen Kalendenbrauch
schildern. abtn N puoapa mapddooic xai pExplg NUOV TGOV E0xd&-
tov nepiehdodoa ddhwtépwe mapapuldrteTar. — v yap T fuépa
1OV Kakavddv 'lTavovapiov pdtaor davdpwmror t6 €der tOv LEAA-
vov ggaxolovdodvieg ypiotiavol Ovoualopevor HETG TappeyEdovg
mopuniic mpoépyovion Evalldttovieg THY EauTOV @UoIY xai TOV TPO-
oV xai THv popeily tod dieBolov €vdvovior aiyeioig dépuact me-
piReRANuUEvor TO mpdcwnov  EvinAhayuévol damofdllovow v @ dv-
eyevviidnoav ayadsp xai dlaxaréyovcy v @ gyevviiinoav xaxd.

64 Ps.-Augustin Hom. 129 (Migne 39, 2002).
65 Wissowa in Roschers IL.exikon der Mythol. IV 440.
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Das ist eine lose eingefiigte Abschweifung, die m. L.
erst von dem griechischen Ubersetzer oder Bearbeiter des
urspriinglich lateinischen Originales herrithrt. Der DBrauch
hat nichts mit den in Durostorum begangenen Saturna-
lien zu tun und ist auch nicht der gleiche wie die keltische
[90] Tiermaskerade; die Leute hiillen sich in Ziegenfelle und ver-
dndern, d. h. maskieren das Gesicht. Wir kennen dank neue-
rer Untersuchungen, den Gebrauch; er hat sich bis zum heu-
tigen Tag auf der Balkanhalbinsel erhalten und ist von Alba-
nien und Bulgarien bis nach Thessalien verbreitet.6¢ Er ist
keine Tiermaskerade, obgleich die Leute sich in Ziegenfelle
einhiillen und vor dem Gesicht eine Maske von Ziegenfell tra-
~gen, denn diese ist nicht wie ein Bockskopf, sondern als eine
gewohnliche Maske gestaltet. Die Briduche zeigen auch hier
gar nichts von einer Tiermaskerade. Sie sind heutzutage ge-
wohnlich vor oder in den I'asten, aber in Thessalien und im
siidlichen Makedonien auch am Abend vor dem Epiphanientag
itblich. Jedenfalls hat cine zeitliche Verschiebung stattgefun-
den. Die Kalendenfeier war im Mittelalter auf der Balkan-
halbinsel volkstiimlich. Sie wird neben den Vota, Brumalien
und einer am 1. Mirz gefeierten Panegyris von dem zweiten
trullanischen Konzil im J. 692 can. 62 verboten; die Briiuche,
die nicht nach den verschiedenen I'esten geschieden werden,
sind Tiinze, Vermummungen der Frauen in Minner, der Min-
ner in I'rauen und das Tragen von Masken xwuxc 1| catvpixc
i tpayixd. Diese Einteilung beruht auf antiquarischer Gelehr-
samkeit; deutlich passt das aber auch auf die Masken von
Ziegenfell. Theodor Balsamon erwiihnt in seinem Kommentar
des angefiihrten Kanons (Migne 137, 727), dass die Bauern
noch zu seiner Zeit am 1. Januar ein I‘est feierten, verliert
sich aber in eine zweifelhafte Gelehrsamkeit anstatt einer
Schilderung der Briuche. Die Stelle ist jedenfalls sehr wert-

66 Dawkins Journ. Hell. Stud. XXVI 1906, 191 ff.; Annual Brit. School
at Athens XI 1904/5, 72{f.; Lawson, ebend. VI 1899/1800, 125 {i.: Zu-
sammenstellung mit neuem Material bei Ridgeway The Origin of the
Tragedy 16 {[.; dazu Kazarow Arch. . Religionswiss. XI 1908, 407. Ich
habe die Gebriduche in anderem Zusammenhang lesprochen N. Jahrb. f.

klass. Altertum XXVII 1911, 677 ff. [oben s. 116 {f.]
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voll als Beweis fiir das ziihe Nachleben der Kalendenfeier und
macht die Verkniipfung von dem in den Akten des Dasius er-
wiihnten Brauch mit dem #hnlichen modernen auf der Balkan-
halbinsel sicherer. Die fragliche Stelle lehrt also nichts we- [91]
der fiir die Saturnalien noch fiir die rémischen und west-
europiischen Kalendenfeiern, ist aber als ein Zeugnis aus dem
frithesten Mittelalter fiir die Kalendenbriuche auf der Balkan-
halbinsel #dusserst wertvoll. Ich habe a. a. O. vermutet, dass
die Verkleidung in Ziegenfelle in letzter Linie auf den Diony-
soskult zuriickzufiihren sei.

Dic Entwicklung des I'estes der Kal. Jan. lisst sich nun
iiberschauen; freilich ist sie etwas verwickelter, als gemeinig-
lich angenommen wird. In dem altrémischen Neujahr iiber-
wog die Bedeutung des Amtsantrittes so sehr, dass dieser bei
seiner Verlegung von dem 1. Mirz auf den 1. Januar das Neu-
jahr mit sich zog. Weniger bedeutete der Neujahrstag als
Kalendereinschnitt, obgleich diese Seite auch nicht fchlte;
zum Teil war das den Kal. Jan. mit den iibrigen IKalenden,
Nonen und Iden gemeinsam. Aus diesen beiden Umstinden er-
gibt sich als das fir den Tag Charakteristische die verschie-
denen Omina. Durch die Astrologie, insbesondere die Laien-
astrologie, erhielt der Neujahrstag als Kalendereinschnitt einc
{iiv das ganzc Jahr entscheidende Bedeutung; hierdurch er-
wuchs recht eigentlich seine rechte Bedeutung als I'eier des
Jahresanfanges und erhielt das Fest seine Anzichungskraft.
Durch dic Verlegung der Vota auf den 3. Januar wurde das
I'est mehrtigig, und zwar durch die anschliessenden Iludi
compitales fiinftigig. So konnten die Compitalienbriuche, das
ausgelassene Gelage, in der Kalendenfeier aufgehen. Ver-
wandt waren die nahen Saturnalien, von denen die Kal. Jan.
auch Briuche in sich aufgenommen haben — vor allem die
ausgelassene [Festlust unter Gleichheit zwischen Herren und
Dienern. Die Saturnalien sind wenigstens bis in das 5. Jahr-
hundert gefeiert worden; nach dem Sieg des Christentums
lkonnten sie schiirfer unterdriickt werden — bei Polemius
Silvius ist der alte Name verschwunden, obgleich das I'est
geblieben ist — als trotz allen Donnerns die Kal. Jan., die
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[92] z. T. hochoffiziell waren. Am 3. 'Januar, den Vota, fand bei
der Eréffnung der Iudi compitales die iibliche Zirkusprozes-
sion statt, die zu Spottereien und politischen Kundgebungen
Anlass bot.

Den babylonisch-persischen Sakéen bzw. dem babylonischen
Neujahrsfest enstammt der von seinem Hofstaat umgebenc
Narrenkonig, der zuerst in den Saturnalien, dann an den Kal.
Jan. im Heere auftritt. Sein Auftreten gab den Vorwand fiir
die beliebten Spéttereien gegen Vorgesetzte und Kaiser. In
dieser I'orm ist diese Maskerade nur aus dem Osten iiberlie-
fert. Natiirlich ist sie der Obrigkeit ein Dorn im Auge gewe-
sen, und man wird bei der zivilen Bevélkerung nicht das ge-
duldet haben, was man von den Soldaten eriragen musste. In
den Stddten des Westens scheint daher der Karneval sich
irgendwie mit der Gotterprozession der Vota verbunden zu
haben, die dadurch, wenigstens als private Veranstaltung,
ein Nachleben bis tief in das 5. Jahrhundert hinein erhielt.
Durch diesen &stlichen Einfluss entstand eine Narrenfreiheit,
von der norditalische Kirchenviter und Lydus sprechen, eine
Narrenfreiheit, die viel weiter ging als friither; die Saturnalien
beschrinkten sich auf fréhliche Festfreude unter allgemeiner
Gleichheit; das Treiben in der Silvesternacht war nichts als
eine allgemeine comissatio. Das Neujahrstreiben artete in ein
Karnevalstreiben aus; auch die Obrigkeit wurde in Wort und
Darstellung arg mitgenommen.

Auch nach dem Fall des westréomischen Reichs pllegten sich
die Soldaten in Weibertracht zu verkleiden; vielleicht stammt
die Weiberverkleidung im ldndlichen Brauch, ‘die sich sowohl
im Westen wie auf der Balkanhalbinsel findet, von dort. Die
Kalendenfeier, die fiir die menschliche Natur etwas merk-

wiirdig Anziehendes hat — man braucht sich nur gewisser
Erscheinungen der Neujahrsfeier in modernen Grosstidten
za erinnern —, hat sich durch das ganze Reich verbreitet,

wozu ihr offizieller Charakter sehr stark beitrug und in christ-
(98] licher Zeit daneben der Umstand, dass sie eine sowohl sehr
volkstiimliche wie auch michtkirchliche Feier war. Seit dem
Anfang des 6. Jahrhunderts hat die westliche Kirche den Ver-
such gemacht, die Kal. Jan. dadurch zu bekémpfen, dass sie
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den Tag zu einem [Fastentag machte, aber aul die Dauer blieb
das vergeblich. Die Kal. Jan. wurden auch auf dem lLande ge-
feiert, wo die Bauern den Stiddtern so gut, wie sie es ver-
standen, nachahmten. Die Narrenfreiheit hatte bei den Bauern
keinen Nihrboden; im Gegenteil wurde ihnen, wenn sie in
die Stadt kamen, arg mitgespielt 67; man hért auch nichts von
ihr im léndlichen Brauch. In den von den I elten bewohnten
Provinzen gab es eine einheimische Tiermaskerade. Sie war
urspriinglich nicht an den Jahresanfang gebunden %, wurde
aber von dem Kalendenfest angezogen, da dieses sich durch
die Gotterprozession der Vota und den Hofstaat des Narren-
kénigs auszeichnete. Von diesem stédtischen Brauch wurde
vermutlich die Weiberverkleidung in den lindlichen hinzuge-
nommen.

Die Tiervermummung und die Weiberverkleidung setzten
sich in den frithmittelalterlichen Kalendenbriuchen fort. Wiohl-
bekannt ist aus vielen kirchlichen Verboten die unausrottbare
Neigung der Landbevélkerung fiir Tinze und Lieder, die sie
vor oder gar in der Kirche selbst auffiihrten, und fiir Schmiuse
und Gelage, die sie mit Vorliebe auf die grossen kirchlichen
I'esttage verlegten und in der Kirche selbst abhielten; das ist
doch ohne Zweifel ein Stiick Erbgut von den heidnischen I'es-
ten mit ihren Opferschmiusen und Kulttinzen. Um so weniger
fehlte dieses bei den Kal. Jan. Schon vor der Bekehrung war [94]
die Laienastrologie bei Kelten und Germanen ecingewurzelt,
lkein Wunder, dass die Neujahrsomina von ihnen aufgenom-
men und mit Benutzung einheimischer Orakelarten weiter aus-
gestaltet wurden. So haben sich die Elemente der friihmittel-
alterlichen Kalendenfeier in Westeuropa zusammengefunden;

67 Asterios a. a. 0. (Migne 40, 220) tobs d& iepodg xai BeltisTovs yewp-
yobg ola dwti¥nowv aboy 1| fuépa. gevxthy xai &Parov wv nélv Epydletan, »al
p&ANov adty dnodidpdoxrovory i ol Aaywoi td dixtow. of yap edpionduevor peocti-
Covtan, mapowodvtal, danol\vovow Tl &v yepoiv. &v elpiivy molepodvrat, émiylevd-
Covtan, xoumdodvtar Adyors xal £pyoic.

68 Fs konnte Zufall sein, dass der ilteste Zeuge, Pacianus, die [ier-
vermwnmung nicht mit einem bestimmten Tag verbindet, in den Dicta
abbatis Priminii heisst es aber ausdriicklich c. 22 cervulos et vetulas in
Kalendas vel aliud tempus nolite ambulare.
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aul weitere einheimische Bestandteile und ihr Verhiltnis zu
den antiken werde ich in dem folgenden Abschnitt zuriick-
kommen.

Im byzantinischen Reich setzten sich die Kal. Jan. bis tief
in das Mittelalter fort. Zeugnisse sind das trullanische Konzil
vom dJahre 692 und Theodor Balsamon Ende des 13. Jahrhun-
derts. Sie leben noch im slawischen Volksbrauch fort, aber
die Brduche und auch der Name sind z. T. aul das Weih-
nachtsfest iibertragen worden. Auch in Ostkleinasien lebt das
Kalendenfest bei den Griechen und Armeniern fort und ist
spogar von den Tirken iibernommen worden. Am Silvester-
abend ziehen arme Kinder umher, pochen an die Tiiren der
Wohlhabenden, singen Kalendenlieder und erbitten Kalenden-
geschenke gerade wie zur Zeit des Asterios.%

II ROMISCHE ODER GERMANISCIIE WEIHNACHTEN?

Uber die Herkunft des volkstiimlichen \Weihnaclitsfestes sind
in den letzten Jahrzehnten gréssere Untersuchungen veran-
staltet worden von Alexander Tille und dem neulich verstor-
benen griindlichen chronologischen I'orscher Gustav Bilfin-

[95] ger.” Beide gehen der herkémmlichen Auffassung scharf zu
Leibe, nach der das Weihnachtsfest cinem heidnisch-germa-
nischen Sonnenwendfest entstamme, ‘das, nachdem die Sonne
ihren tiefsten Stand erreicht hatte, aus I'reude iiber ihre Riick-
kehr gefeiert wurde. Von jenem Sonnenwendfest findet sich
sonst keine Spur, und TFeiern der Sonnenpunkte sind bei pri-
mitiven Vglkern eine seltene Ausnahme. Es ist leichte Miihe

69 Carolides Bem. zu den alten kleinas. Sprachen u. Mythen (Strass-
burg 1913) 183 A. 1.

"0 Tille Die Geschichte der deutschen Weihnacht, Leipzig 1893; Yule
and Christmas, their Place in the Germanic Year, Loondon 1899; Bilfinger
Untersuchungen iiber die Zeitrechnung der alten Germanen, IT Das ger-
manische Julfest, Programm, Stuttgart 1901. Ich habe eine knappe zu-
sammenfassende Darstellung gegeben, Die volkstiimlichen Feste des Jah-
res (Rel. gesch. Volksbiicher III H. 17/18) S. 39—66, erweiterte schwe-
dische Auflage Arets folkliga fester, Stockholm 1915, 123 ff., die durch

diesen Aufsatz in gewissen Punkten eingehender begriindet wird. [2. Aufl.
1936. S. 117 ff.]

~

17

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



258 Archiv f. Religionswissenschaft, XIX, 1916/19

zu zeigen, dass jene IHypothese sehr schwach begriindet ist.
Die Dbeiden erwiihnten Gelehrten gehen aber zum anderen
Extrem iiber. lhnen ist von den Weihnachtsbriduchen nichts
oder wenig einheimisch-germanisch; alles oder aber das Wich-
tigste soll der rémischen Kalendenfeier entlehnt oder zum an-
deren Teil christlichen Gebriduchen entsprungen sein. Da dem
Kalendenfest eine sehr grosse Bedeutung fiir die I'rage zu-
kommt, so wird es auch der antiken Heortologie vergénnt
sein, mitzureden. Denn man muss erst das antike Kalenden-
fest und seine Entwicklung genau kennen, ehe man iiber seine
Fortsetzung im Mittelalter und seine Bedeutung fiir das LInt-
stehen des Weihnachtsfestes urteilt. Diese notwendige Vor-
arbeit habe ich in dem vorhergehenden Abschnitt zu leisten
versucht; nun wird es mir zur Pflicht, obgleich ich mich auf
nichtantikes Gebiet begebe, die Hypothesen zu priifen, die
dem Kalendenfest den ausschlicsslichen oder doch bedeu-
tendsten Aunteil an dem Entstehen des volkstiimlichen Weih-
nachtsfestes zuschreiben.

Das Material fiir die Vorgeschichte des Weihmachtsfestes
im volkstiimlichen Brauch ist sehr umlassend; es ganz vor-
zulegen wiirde weit iiber den Rahmen eines Aulsatzes gehen;
es ist auch so oft besprochen, dass es nicht nétig ist und ich
mich begniigen kann, die springenden Punkte hervorzuheben
und zu untersuchen.

In der im Titel oben gegebenen [Form ist das Problem selbst-
verstédndlich falsch gestellt, obglecich die von Bilfinger erteilte
Antwort dieser gewaltsam vereinfachten Iragestellung ent-
spricht. Es gibt in der christlich-antiken ['eier der Geburt
des Heilandes einen festen Punkt, woran sich nicht nur kirch-
liche, sondern auch volkstiimliche Briuche ankniipfen. Andrer- [96]
seits wird es nie gelingen, gewisse Briduche aul antiken Ur-
sprung zuriickzuliihren, z. B. das Pferdefest am Tag des hl.
Stephanus, das in Schweden schon spiitestens Anfang des
14. Jahrhunderts bezeugt? ist. Die Frage muss in zwei ge-

il Siehe V{. Die volkstiimlichen Feste des Jahres (Rel. gesch. Volks-
biicher III H. 17/18) S. 55, Arets [olkliga fester S. 256 mit Abb. 60,
[2. Aufl. S. 25ff., Abb. 66.]
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teilt werden: 1. gibt es ein heidnisch-germanisches Iest, das
von dem christlichen - Weihnachtsfest aufgesogen wurde? 2.
sind die volkstiimlichen Briuche des Weihnachtsfestes ri-
misch-antiken Ursprunges, oder stammen sie irgend anders-
woher? Beide I'ragen sind untereinander eng verkniipft, las-
sen sich aber'in gewissem Grade unabhiingig voneinander 1§-
sen. Denn gesetzt, dass ein heidnisches Weihnachtsfest nicht
existiert hat, so konnen jedoch sowohl urspriinglich rémische
wie einheimische Briuche an das christliche Weihnachtsfest
angekniipft haben. Diesen Standpunkt nehmen in der Tat so-
wohl Tille wie Bilfinger ein. IFiir sie steht das Problemn dem-
nach anders; es teilt sich in die I'ragen: 1. woher sind die
volkstiimlichen: Briuche, die sich mit dem Weihnachtsfest ver-
kniipften, gekommen? und 2. warum haben diese Briiuche sich
an das Weihnachtslest angeschlossen? Die von ihnen gegebe-
nen Antworten sind verschieden, in zwei Punkten stimmen
sie aber iiberein: einmal die christliche Feier hat die Zeit fix-
iert, und aus ihr haben sich gewisse Briiuche herausentwic-
kelt; zweitens, die Ursache, warum andere Briuche, die das
Weihnachtsfest erst recht volkstiimlich machten, auf sie ver-
legt wurden, liegt darin, dass der Weihnachtstag als Anfangs-
tag des Jahres das Erbe eines élteren Neujahrstages und Jah-
resanfangsfestes antrat. Hier fingt aber der Unterschied an.
Fiir Tille ist der alte Neujahrstag und Winteranfangstag Mar-
tini; die Weilmachten haben das Erbe sowohl von diesem wie
von dem rémischen Kalendenfest iibernommen. Billinger meint,
dass das altrémische Neujahrsfest am 1. Januar einfach auf
den von der Kirche durchgesetzten neuen Neujahrstag, den:

[97) 25. Dezember, verlegt wurde. Die Weihnachtsbriiuche, die
nicht christlichen Ursprunges sind, sind demnach nur iiber-
tragene Kalendenbriuche.

Der Angelpunkt der Beweisfithrung besteht also bei beiden
Gelehrten in der Annahme einer Verschiebung des Jahres-
anfanges und in der weiteren Annahme, dass ein volkstiimli-
ches IFest durch den Jahresanfang bedingt sei, und dass dem-
nach die Briuche die Verschiebung des Jahresanfangs aufl
den 25. Dezember mitgemacht haben. Zuerst muss also unter-
sucht werden, welche Bedeutung dem Jahresanfang in chrono-

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



260 Archiv {. Religienswissenschalt, XIX, 1916/19

logischer und heortologischer Beziehung im allgemeinen und
bei den Germanen im frithen Mittelalter zukam.

Seit J. Grimm und Weinhold spielt die I'rage »iiber die
deutsche - Jahrteilung» eine grosse Rolle unter den Germanis-
ten. Tille, der, wenn sich nur eine Gelegenheit bietet, scharl
gegen Weinhold loszieht, steht ganz im Banne der Jahrteilung.
Gestiitzt auf des Tacitus Zeugnis, dass die Germanen nur drei
Jahreszeiten kannten, und auf mittelalterliche Quellen, sucht
er die drei Jahreszeiten als eine chronologisch [fixierte Drei-
teilung des Jahres nachzuweisen. Eine Zweiteilung des Jahres
in Winter und Sommer ist allen Germanen eigen; Tille legt
beides zusammen und folgert, dass die alten Germanen das
Jahr in sechs Teile, deren jeder 60 Tage umfasste, zerlegten.
Der angelsiichsische Giuli und der gotische Jiunleis (s.untenS.
137 [298]) stellen solche Doppelmonate dar. Da Doppelmonate
sich bei den semitischen Vélkern finden, werden sie aus dem
Orient hergeleitet. Das Jahr fing mit dem Winter, und zwar
am 10. November, an. All das ist unverbindliche Konstruk-
tion. Hauptsache ist, dass die Jahreszeiten eigentlich gar
keine Abschnitte von bestimmter Tageszahl bilden wie auch
heutzutage. In geschichtlicher Zeit, ehe die romische Monats-
rechnung sich durchgesetzt hatte, kommt es dagegen vor; dic
Islinder zéhlen einen Sommer von 184 Tagen und einen Win-
ter von 180 Tagen, die Schweden und Norweger ein Winser-
und ein Sommerhalbjahr vom 14. Oktober bzw. vom 14. April
an. Das beruht aber einzig und allein darauf, dass man, als (98]
man von auswirts den festen kalendarischen Rahmen bezog,
die tiblichen einheimischen Jahreszeiten darin einzwingte. Von
Anfang an waren Sommer und Winter Begriffe, die an eine
bestimmte Tageszahl nicht gebunden waren, und waren es
auch damals nur nebenbei. Ebenso steht es mit den kleineren
Abschnitten. Nach Tacitus kannten die Germanen den Friih-
ling; das bestiitigt die Sprache (schwed. vdr = lat. ver), d. h.
die Drittelung besteht ohne weiteres neben der Zweiteilung.
Wie kleinere Abschnitte entstehen, kann ich aus meiner Hei-
mat belegen, wo man fiinf Jahreszeiten z#hlte; der Herbst
wurde in die ‘Ernte’ und den “Nachherbst’ zerlegt. Es liessen
sich viele Beispiele dafiir anfiihren, dass aus Riicksichten auf
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Klima und Arbeiten eine gréssere Zahl kleinerer Jahreszeiten
entstehen. Auch diese Jahreszeiten sind natiirliche Abschnitte
unbestimmter Linge; erst als man einen Kalender nicht mit
lunaren, sondern mit solaren Monaten daraul legte, werden
sie in sein Schema eingezwiingt und erhalten eine bestimmmte
Tageszahl, d. h. man sucht die rémischen Monatsnamen mit
einheimischen, dem Volke verstindlichen und einigermassen
entsprechenden WWértern wiederzugeben. Daher die vielen
schwankenden, nie recht in Gebrauch aufgenommenen Mo-
natsnamen auf germanischem Boden; daher die Lrscheinung
der viel besprochenen Doppelmonate. 30 Tage ist viel zu we-
nig [iir cine Jahreszeit; dagegen finden wir sechs, fiinf, vier
Jahreszeiten im Jahr. Der Ausgleich mit den rémischen Mona-
ten ldsst sich dann so erzielen, dass die Jahreszeit in zwei,
seltener drei Monate zerlegt wird. Die vernehmbare Bezie-
hung auf die Natur, die diesen germanischen Monatsnamen
innewohnt, macht sie aber fiir eine kiinstlich scharfe Teilung,
wie sie der Kalender fordert, untauglich. Daher sind die ger-
manischen Monatsnamen verschwunden, und die unnatiirliche
Begrenzung der Jahreszeiten aul feste Tage ist nur eine Ipi-
sode gewesen.”?

991 Wenn aber die altgermanischen Jahreszeiten keine bestinun-
te Tageszahl gehabt haben, so fehlt auch ein bestimmter Neu-
jahrstag; hierdurch stiirzt das ganze Gebiude Tilles in sich
susammen. Denn es ruht darauf, dass der altgermanische Jah-
resanfang, zugleich das grosse Schlachtfest, aul den Martins-
tag, den 10. November, ficl. Am Nikolaustag, dem 6. Dezem-
ber, soll ein zweites Schlachtiest erfolgt sein, an dem die
Zuchttiere abgeschlachtet wurden. Aber vor allem der erstere
Tag sei das grosse altgermanische Iest gewesen; seine Briu-
che seien aul Weihmachten verlegt und erst dadurch sei unser
grosses I'est recht geschalfen worden. Die Weinachtsbriuche,
die nicht von diesem Iest abstammen kénnen, d. h. in Wirk-
lichkeit alle wichtigen Briuche, werden von dem rémischen

2 Ich werde hieriiber eingehend handeln in einer abgeschlossen vor-
liegenden, hoffentlich bald erscheinenden Arheit iiber Primitive Zeitrech-
nung. |[Primitive Time-reckoning, Skrifter utg. av Humanistiska Veten-
skapssamfundet i Lund, I, 1920, s. 288 {f.]
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Kalendenfest hergeleitet. Die Briuche, aul welche Tille sich
beruft, um Martini- und Nikolaus als altgermanische I'este zu
erweisen, reichen dazu nicht aus. Vorallem die Martinibriuche
sind entweder iibertragen oder profan, viel tiefer sitzt der allbe-
kannte Nikolausbrauch. Das grosse Schlachten findet zwar aus
natiirlichen Griinden, diec man bei Tille nachlese, um Martini
statt, heutzutage wie [riilher. Die Verschiebung der Schlacht-
zeit auf Dezember, ja Januar, mit der Tille operiert, um dic
Verschiebung der Martinibriuche aul die Weihnachten glaub-
lich zu machen, ist ein Hirngespinst. Wo man wirklich schlach-
tete, um Wintervorrat zu haben, war Oktober oder November
der Schlachtmonat; Oktober hiess so woffiziell bis vor kurzem
im schwedischen Almanach und mit Grund, das kann ich aus
meiner Jugend bezeugen. Das grosse Schlachten ist kein Fest,
obgleich es zu Schimausereien Anlass gibt; es ist schwere Ar-
beit, wo es gilt, den Wintervorrat zu beschalfen. Des weite-
ren will man in dem angeblichen Martinifest das grosse Ernte-
dankfest erkennen. Das ist wieder ein Missverstindnis. Ein
Dankfest ist ein sehr spiter Begriff. Alle heidnischen, ja vicle
christlichen I'este zielen aul etwas, das erst zu erlangen ist.
Die Erntefeste, wie sie bis vor kurzem unter dem Volke lebten,
suchten die LErnte des kommenden Jahres zu sichern. Sie (100]
fallen demgemiiss viel friiher. All die von ‘Tille angefiihrten
Stellen beweisen nur, dass Martini als rechtlicher Termin Be-
deutung hatte, was sehr natiirlich war, da er ein bequem ge-
legener grosser Heiligentag war, dass die grossen Herbst-
schmausereien auf den Tag des populiren Heiligen verlegt,
und dass einige volkstiimliche Briuche hieraul iibertragen
wurden. '
Bilfinger hat in. seiner Vorrede die Aulstellungen Tilles
kurz und gut abgelehnt. I'iir ihn ist die Grundlage die Ver-
schiebung des Jahresanfangs im frithen Mittelalter von dem
1. Januar auf den 25. Dezember; durch diese Verschiebung
seien die an dem romischen IKalendenfest haftenden Briuche
aul den Christtag iibertragen worden. Demgegeniiber habe ich
bereits behauptet, dass die Germanen auch in der friihchrist-
lichen Zeit keinen Jahresanfang in dem Sinn eines scharfen
Finschnitts an einem bestimmten Tage, wo das alte Jahr auf-
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hért und das neue anfingt, kannten und gebrauchten. Das Neu-
jahr ist in dieser Bedeutung eine spezifisch rémische und
orientalische Erscheinung. Sogar die Griechen haben einen
Neujahrstag in dieser spezifischen Bedeutung nicht gehabt (vgl.
oben S. 66 [2301f.]). Die Germanen haben mit dem rémischen
Kalender den scharfen Jahreseinschnitt iibernommen und an-
fangs durch den Einfluss der Laienastrologie beobachtet; aus
demselben Grunde hat die Kirche sich dagegen heftig ge-
(101] wehrt.”® Es ist ihr auch wirklich gelungen, die Bedeutung des
Neujahrstages als solchen zu verwischen, weil das Volk kei-
nen Sinn fiir eine genaue Zeitrechnung besass und die Chrono-
logie in den Hinden der Geistlichen lag.?* Das Interesse fiir
die Chronologie war in erster Linic durch das Bediirfnis der
Osterberechnung hervorgerufen. Statt des 1. Januar hat die
Kirche als Ausgangspunkt einen fiir das Christentum bedeut-
samen Jahrestag gewihlt. So konnten verschiedene Ausgangs-
punkte nebeneinander Platz finden. Man z#hlt z. T. nebenein-
ander anni a nativitate (25. Dezember), a Kal. Martiis, a crea-
tione (Friihlings-Tag- und -Nachtgleiche, 256. Mirz), a passione
und sogar Osterjahre; die letzteren zeigen deutlich, dass das
Verstidndnis fiir den chronologischen Begriff des Jahres sehr
abgestumpft war, denn das Osterjahr umfasste wegen der
Schwankungen der Osterzeit bald mehr, bald weniger als ein

73 Unter den unzihligen Ausfillen gegen den Neujahrstag als solchen,
die sich oft auf Paulus in Gal. 4, 10 beziehen, zitiere ich nur'ein paar.
Ambrosius ad 1. (Migne 17, 361) annos sic colunt, cum dicant: Kalendis
Januariis novus est annus, quasi non quotidie anni impleantur; sed ut
Jani illius recolent memoriam bifrontis, hac superstitione utuntur, iiber-
nommen vonr Burchard von Worms Decr. X 11 (Migne 140, 835), Regino
von Priim de eccl. disc. II 365 u. a., Martin von Bracara de corr. rust. 10
similiter et ille error ignorantibus et rusticis hominibus subrepit, ut Ka-
lendas Januarias putant esse anni initium, quod omnino [alsissimum est.
nam sicat scriptura dicit, VIII Kal. Aprilis in ipso aequinoctio initium
primi nnni esse f[actum. Das letzte hat er in einer Schrift de Pascha
niher ausgefiihrt. Das hat spiter zu dem Osterjahr gefiihrt.

74 Bezeichnend ist, dass Neujahrspsalmen im eigentlichen Sinne vor
der Reformationszeit kaum vorkommen. Die am Neujahrstage gesungenen
Lieder beziehen sich nicht auf den Jahreswechsel, sondern auf die Be-
schneidung, die Weihnachten usw. I'. Biinger Gesch. der Neujahrsfeier
in der Kirche, Diss. Jena 1910, 134 ff.
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Jahr. Diese Schwankungen machen deutlich, dass das Mittel-
alter den Sinn [liir den scharfen Jahreseinschnitt verloren hat;
hitte es einen solchen gegeben, so wiren sie undenkbar, wie
sie in der rdmischen Kaiserzeit und heutzutage undenkbar
wiren. Bekanntlich ist ein cinheitlicher Jahresanfang erst
[allm&hlich, besonders vom 16. Jahrhundert an] eingefiihrt wor-
den; bis dahin herrscht eine den IHistorikern zu ihrem Leid-
wesen bekannte, oft heillose Verwirrung in der Jahreszih-
lung.[""] Noch weniger kiimmerte sich das Volk um den
scharfen Jahreseinschnitt als solchen; fiir das Volk lag die
Bedeutung des Neujahrstages in den Prognostika, und die
konnte man auch aufl einen anderen Tag einholen.’® Der Necu-
jahrstag wird . erst durch einen systematischen Kalender an-[102]
schaulich, in dem er an der Spitze der Tagesreihe steht, also
in einem, der die Tage bezilfert. Das tat man aber im Mittel-
alter selten, und dann dienten die Tagesziflern nur als Hilfs-
mittel der Berechnung, nicht als Datierung. In volkstiimlichem
Brauch bezeichnete man den Tag durch den Namen seines Ilei-
ligen, und von diesem rechnete man vorwirts oder riickwiirts
bis zum néchsten bekannteren Heiligentag. Spéater hat man
die Heiligentage, mit notdiirftigem Kitt-gellickt, in eine poe-
tische Reihe gebracht, den sog. Cisiojanus, der, wie es heisst,
dem des Lateinischen unkundigen Volke zur Orientierung
liber die [.age der Heiligentage im Jahre dienen sollte. Kurzum

75 |Siehe weiter I'. K. Ginzel, Handbuch der Chronologie, III, S.
156 £1.]

76 Fir diese Anschauung ‘kann ich mich auf Bilfinger selbst berulen.
Wo er das Zeugnis Bedas iiber die angelsichsischen Monate entkréften
will, sagl er (a. a. O. S. 1291.): »Allerdings bekamen die Angelsachsen
zu gleicher Zeit auch das julianische Jahr, die julianischen Monate umd
den julianischen Jahresanfang mit dem 1. Januar. Allein diese chrono-
logischen Elemente drangen nicht ins Volk hinein. Das bekannte Anglo-
saxon Chronicle hat bis 759 nur laleinische Datierungen, von da an die
bekannte mittelalterliche Datierungsweise nach Fest- und IHeiligentagen,
nie aber solche mach angelsichsischen Monaten. Man sieht daraus, dass
fiir das Volk diese Monatsanfinge und so auch der 1. Januar keine Be-
deutung hatten. Es stiitzte sich fiir seine Zeitrechnung auf die kirchlichen
Ileiligentage usw.» Das ist in allem richtig, aber dadurch entzieht Bil-
finger selbst seiner Beweisfiihrung die Grundlage.
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das Kalenderjahr als eine Reihe von 365 bzw. 366 Tagen, die
sich durch einen scharfen [Linschnitt, den Neujahrstag, von
dem vorhergehenden und nachfolgenden Jahr abhebt, trat dem
Mittelalter iiberhaupt wenig und dem Volke gar nicht ins Be-
wusstsein. Also konnte der Neujahrstag als solcher keine Be-
deutung haben. Damit wird aber auch die Annahme hinf#llig,
die Verlegung des Jahresanfangs vom 1. Januar auf den 25.
Dezember habe zur I'olge gehabt, dass die volkstiimlichen Ka-
lendenbrituche in Bausch und Bogen auf das Weihnachtsfess
iibertragen worden secien, das {riiher nur ein -christliches
Fest war.

Gegen diesc chronologische DLrorterung ist’ ein Iinwand
véllig berechtigt. Man kann von der Ligenschalt der Kal.
Jan. bzw. des Christtages als Jahresanfang absehen und sagen:
die Kal. Jan. bestanden als ein vielgefeiertes volkstiimliches
I'est seit der Antike fort, obgleich ihre eigentliche Bedeutung
als Jahresanlangsfest verblasst sein mag; eine Woche vor sie
liel ein Test, dessen Wurzeln noch bis in die Antike reichten,
das bald zum christlichen Hauptfest, und zwar einem I'reuden-
fest wurde. Das Weihnachtsfest hat daher die Kalendenbriu-
che an sich gezogen; das wurde dadurch erleichtert, dass die-
ses I'est eine ganze Reile von Tagen umfasste, in welche
auch die Kal. Jan. hineinfielen, und zwar, da sie gerade eine
Woche nach dem Christtag fielen, erschienen sie als das Nach-
fest, die sogenannte Oktave des Weihnachtsfestes. Diese An-
schauung ist vollkommen richtig; sie’ besagt aber nur, dass
Kalendenbriuche von dem Christtag haben angezogen werden
konnen, und dass andere Kalendenbriuche, die noch an ihrem °
Tage halteten, als Weihnachtsbriuche haben aufgelasst wer-
den konnen, weil sie in die Weihnachtszeit fielen. Also ist
die I'rage, ob ein Weihnachtsbrauch ein rémischer Kalenden-
brauch ist oder anderswoher stammt, in jedem ITalle einzeln
zu untersuchen. I's ergibt sich nimlich die weitere Moglich-
keit, dass auch nichtrémische Briuche, die in irgendeine Zeit
des tiefen Winters gehorten, von dem grossen I'este der Weih-
nachten aufgesogen wurden.

Die Amsicht Bilfingers scheint aber eine andere starke
Stiitze zu haben. Im siidéstlichen Frankreich, in der Franzo-
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sisch sprechenden Schweiz, bei den slawischen Vélkern und
ihren Nachbarn, Magyaren, Ruminen, Griechen, Albanesen
bezeichnet ndamlich das Wort Kalenden die Weihnachten, dar-
aus hergeleitete Waorter bezeichnen Weihnachtsgeschenke,
-brote, -lieder, der Christblock heisst z. B. Kalendenblock.?"
Aber der Schluss, dass das Kalendenfest aul den 25. Dezem-
ber zugleich mit dem Jahresanfang verlegt worden sei, ist
darum doch nicht zwingend. Der Name kann auch von dem
1. Januar aul ein anderes am 25. Dezember gefeiertes [Fest
bzw. die mit diesem Tage anfangende I'estzeit, in welche auch
der 1. Januar fiel, und ihre Briuche iibertragen worden sein. [104]
Den Hergang wird man sich so zu denken haben, dass, da
sowohl die Weihnachtsfeier wie das Kalendenfest eine Fest-
periode von mehreren Tagen bezeichneten, die z. T. zusam-
mentielen, beide Namen konkurrierten und in den erwihnten
Léandern die Bezeichnung ‘Kalenden’ diejenige des christlichen
Festes verdringte.. Die I'estnamen wandern und gewihren
keinen sicheren Aufschluss; daliir ist die Geschichte der Ro-
salien das beste Beispiel 78; sogar die Weihnachtsaulziige wer-
den einmal Rusalia genannt.”? Das Wort Kalendae kann sich
also auch aufl andere Zciten und Bréuche beziehen.80

Nachdem sich also herausgestellt hat, dass eine Verschie-
bung des Neujahrstages auf den 25. Dezember keinen ausrei-
chenden Grund abgibt, um den Ursprung der Weihnachts-
briuche aulzudecken, bleibt nichts anderes iibrig, als die
Briauche einzeln auf ihre Abstammung zu untersuchen. In die-

" ser Richtung liegt die schwiichste Seite der Arbeiten der bei-
den erwihnten Forscher, da sie, von ihrer prinzipiellen Aun-
schauung ausgehend, in dem Vorurteil befangen sind, mog-

17 Stellensammlung bei Bilfinger a. a. O. Schon bei ‘Alsso ¢ VI heisst
der Wieihnachtsbettel calendisatio.

78 Vgl. Verl. Das Rosenfest in Beitrigen zur Religionswissenschalft
herausgeg. von der rel.-wiss. Ges. in Stockholm II 1917, 136 {f. [unten
abgedrucht]

7“9 S. Miklosich Sitz.-ber. Ak. Wien, phil.-hist. KI. 1864 S. 391.

80 Die Mailieder heissen franzésisch calendes de mais, italienisch calen
di- maggie, E. . Chambers The Mediaeval Stage I 168.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



| 105]

Vorgeschichte des Weihnachtsfestes 267

lichst viele Weihnachtsbriuche aus den Kalendenbriuchen her-
zuleiten. s kann ihnen der Vorwurfnicht erspart werden, ohne
cingehende Kenntnis der antiken I'este und Briuche und ihrer
Entwicklung die antiken Zeugnisse zum vorgefassten Zwecke
verwertet zu haben. Wenn es in der antiken Uberlieferung ei-
nen einzelnen Punkt gibt, der einem \Weihnachtsbrauch dhnlich
sieht, steht ihnen. die Abhingigkeit fest. Es fehlt ihnen cben
fiir das Altertum die geschichtliche Perspektive, deren Rechte
sie aul dem Gebiet des Mittelalters und der Neuzeit so streng
wahren wollen. Angesichts der so entstandenen Verwirrung
wird es notig sein, cinige methodologische Lrérterungen vor-
auszuschicken.

Wenn édhnliche und innerlich verwandte Briduche sich bei
zwel verschiedenen Vélkern [inden, darf daraus nicht olmne
weiteres auf einen geschichtlichen Zusammenhang geschlossen
werden. Zwar ist der Grundsatz der ethnologischen Religions-
forschung von der unabhiingigen Entstehung gleicher Vorstel-
lungen und Briuche bei verschiedenen Vélkern nicht ganz un-
bestritten; aber er ist so gut belegt, dass es eine Pflicht der
vorurteilsfreien FForschung ist, ein solches Verhiltnis als Ar-
beitshypothese zu priifen. Auf alle I'ille steht es hoffentlich
fest, dass eine Ahnlichkeit im allgemeinen zwischen einem ré-
mischen und einem germanischen Brauch nicht ausreicht, um
eine Entlehnung zu beweisen; es muss eine spezilische Ahn-
lichkeit oder aber eine ununterbrochene Reihe von Zeugnissen,
wodurch die Briduche verkniipft werden, nachweisbar sein,
um eine LEntlehnung zu beweisen.. Diese - Betrachtung greift
Platz z.B. bei der behaupteten Abstammung des VWeihnachts-
baumes von dem an dem Kalendenfest errichteten Segens-
zweig, auf die ich unten S. 109f. [271f.] zuriickkomme.

Absolut verwerflich ist es, zeitlich und 6rtlich verschiedene
Dinge wegen - einer entfernten Ahnlichkeit ohne eine Unter-
suchung der niheren Umstiinde zusammenzustellen und zwi-
schen ihnen einen Zusammenhang zu statuieren. Ein abschrec-
kendes Beispiel gibt Tille, der (Yule S. 153) ohne weiteres
die romisch-keltischen bzw. keltisch-germanischen matres mit
den sizilischen untépeg zusammenwirft und es darauthin fertig
bringt, die in der Homilia de sacrilegiis bezeugte Minner- und
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Weiberverkleidung - mit den rémischen Matronalien zu ver-
kniipfen, an denen von einer Verkleidung keine Rede ist.

Bedenklich und in praxi irrefithrend ist die Unklarheit, die
im Gebrauch der Waérter ‘antik’ und ‘réomisch’ herrscht; es
deckt sich fiir die erwihnten Verfasser mit ‘aus dem Altertum
bezeugt’. Was aus. dem romischen Reich bezeugt ist, darf
nicht ohne weiteres als rémisch-antik angesprochen werden, [106]
Oberitalien, Gallien, Britannien und teilweise Spanien sind
seit dem hohen Altertum von Ielten bewohnt; wenn wir fiir
diese Gebiete eigentiimliche Gebriuche aus dem Altertum be-
zeugt finden, diirfen wir sie nicht als rémisch bezeichnen. Das
vornehmste Beispiel ist schon oben S.71 {f. [234 ff.] vorwegge-
nommen worden; die Wucht der Tatsachen beweist unwider-
leglich, dass dic Tiervermummung, die bisher fiir einen ro-
mischen Kalendenbrauch ausgegeben wurde, keltischen Ur-
sprunges ist. Ferner sind ebendiese Provinzen sehr friih in
der Kaiserzeit von germanischem Blut durchsetzt worden,
schon Kaiser Marcus Aurelius hat ‘die ersten germanischen
Scharen sich in Italien ansiedeln lassen. Es tritt also die Még-
lichkeit hinzu, dass germanische Briuche in antiken, aus die-
sen Lindern stammenden Zeugnissen der spiteren Kaiserzeit
sich verbergen koénnen, was auch in betreff der Tiervermum-
mung erwogen werden musste. Eine weitere, kaum in Be-
tracht gezogene Méglichkeit ist, dass die geschichtliche Ab-
hingigkeit eine umgekehrte sein kann, so dass also nordliche
(keltische oder germanische) Briduche durch die Einwanderer
unter die siidlichen Vélker eingefiithrt worden sind. Soweit
ich sehe, findet sich kein Beispiel unter den fiir \Weihnachten
in Betracht kommenden Briiuchen; ich méchte aber auf ein
anderes Beispiel hinweisen. Woher kommt der in I'rankreich,
Norditalien und im nérdlichen - Spanien verbreitete Brauch, der
segare oder bruciare la vecchia heisst? Zwar hat belkanntlich
Usener versucht, ihnliche Briuche im alten Italien nachzu-
weisen; sie haben aber nur eine entfernte Ahnlichkeit. Alt-
italisch ist der Brauch nicht; die niheren Verwandten finden
sich jenseits der Alpen.

Es lauert noch eine IFalle, die dazu verfithren kann, Gut-
germanisches bzw. -keltisches fiir Antik-Romisches auszuge-
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ben, ndmlich die interpretatio ro:nana. Die Umdeutung der ger-
manischen, keltischen und anderen fremden Gétter in grie-
chisch-rémische ist dem Altertumsforscher wohlbekannt als
eine der grossten Schwierigkeiten, durch diese Hiille zum Ech-
ten- durchzudringen.8! Die interpretatio romana wirkt aber
durch alle Schriften des Mittelalters, die heidnische oder volks-
tiimliche Briuche beriihren. Die Schriften rithren von Kleri-
kern her, und diese schopfen ihre Ideen iiber heidnische Re-
ligion aus der Antike unmittelbar oder noch mehr mittelbar
durch die Kirchenviter, die mitten in der Antike stehen. I'er-
ner: sie schreiben sich immer ab, so dass durch die literari-
sche Tradition verfolgt werden kann, wie auf antike Verhilt-
nisse gemiimzte Ausdriicke bis in das tiefe Mittelalter hinein-
geschleppt werden. Zuerst ein typisches Beispiel des gelehr-
ten I'uhemerismus. Die Zuriickfiihrung der Kalendenfeier auf
einen altrémischen Konig Janus findet sich in der Kalenden-
homilie des Ambrosius n. 17, in der pseudoaugustinischen
Homilie n. 129 (Césarius von' Arles), im Kanon 23 des Kon-
zils von Tours v. J. 570 usw. bis zu der von Caspari heraus-
gegebenen Homilia de sacrilegiis aus dem 8. Jahrhundert. I'er-
ner, z. B. Martin von Bracara c. 16, die Predigt des Lligius
und die Dicta abbatis Priminii lassen die I'rauen beim Weben
die Minerva anrufen; darunter verbirgt sich natiirlich, wie
unter Diana, die spiter in Herodias umbenannt wird, eine hei-
mische Gottin.82

Diese gelehrte Tradition hat dazu beigetragen, antike Bréu-
che und Auffassungen unter dem Violke zu verbreiten, sie hat
aber auch Linheimisches mit antik-rémischem Firnis iiber-
tiincht. So ist das Friihlingsfeuer schon im friithesten Mittel-
alter nachzuweisen; es ist nur leise durch die interpretatio ro-
mana iibertiincht worden. Bei Martin von. Bracara de corr.
rust. c..16 und in den Dicta abbatis Priminii c. 2283 werden
neben den Kalenden die Volcanalia verboten. Caspari a. a. O.

81 Vgl. Wissowa Archiv f. Religionswiss., XIX, 1916, S. 1{f.

82 Vgl. Caspari Martin v. Bracara, de corr. rust. S. XC{.

83 Tid. Caspari Kirchenhist. Anecdota, Christiania 1883, S. 172: nam
Vulcanalia et Kalendas observare, laurus obponire etc.; Martin s. S.

62 AL 2 [226 A. 24]
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S. 172 weiss dazu mur Stellen anzufiihren, die von den am
23. August gefeierten roémischen Volcanalia handeln. Nun [108]
spricht auch Ambrosius von jenen.8! Am ersten Tag Friih-
lingsanfang, am zweiten ein I'euerfest, das ist deutlich unser
I'rithlingsfeuer und nicht die im August gefeierten rémischen
Volcanalien. Ebenso ldsst sich das Johannisfeuer wiederfin-
den. Mommsen bemerkt zu den Lychnapsia im Kalender des
Philocalus am 12. August, dass dieses I'est sonst unbekannt
ist, nam quod ait Fulgentius myth. 1, 10 »lampadarum dies
Cereri dedicatus est illa videlicet ratione quod hoc tempore
cum lampadibus, id est cum solis. fervore, seges ad metendum
cum gaudio requiratur», pertinet ad diem solstitii aestivi
VIII k. lul., »quem lampadem appellant, quo tenipore messis
tritici caeditur», .teste scriptore sermonis editi inter opera
Chrysostomi. latine versa ed. Paris. a. 1588 tom. II p. 1086,
1088. Ich habe dicse Notiz falsch beurteilt Gott. gel. Anz. 1916
S. 56 A. 1. Auf die richtige Spur hat mich ein Zitat gebracht,
das ich wihrend meiner Studien iiber die volkstiimlichen Mo-
natsnamen auffand. Auf Sardinien bedeutet lampadas iunius,
mese in cui si fanno le lampadi a fuochi di allegria (neila notte
di S. Giovanni Battista).85 I'ulgentius, der in der ersten Hiilfte
des 6. Jahrhunderts wirkte, wird auch in dem ldngst von Ger-
manen besetzten Afrika Gelegenheit gehabt haben, die Sonn-
wendfeuer kennen zu lernen; Zeit und Ort der Homilie ist lei-
der unbekannt.

Dic iiberall wirksame antike Tradition legte der INorschung
noch eine Schlinge. Durch - das - stindige Ausschreiben und
Kompilieren der Homilien, Konzilbeschliisse und Bussbiicher
wurden fremde Brauche in die Literatur cines anderen Landes
(z. B. antike nach Deutschland) hiniibergeschleppt. Das ist
wohlbekannt, aber in praxi nicht geniigend beobachtet, da ein
jeder die Stellen, die er braucht, losgerissen zitiert und die
Priifung, ob ein von einem Autor erwiihnter Brauch in scinem

54 Ambrosius in Gal. IV (Migne 17, 361) tempora vero sic observant,
cum dicunt: hodie veris initium est, [estivitas est, post cras Volcanalia
sunt.

85 (i, Spano Ortografia sarda, Cagliari 1840, S. 39.
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(109] Lande auch heimisch ist, manchmal schwierig ist. Die Dar-
legung der Quellenverhiltnisse miisste auch im Zusammen-
hang gelost werden. Ein indiculus superstitionum, am liebsten
ein selbstgemachter, mit Parallelbelegen und kurz orientieren-
der Ubersicht iiber das hinsichtlich der gegenseitigen litera-
rischen Abhingigkeit Lrmittelte wiirde der Erforschung der
mittelalterlichen Reste des germanisch-keltischen Heidentu-
mes viel bessere Dienste leisten als viele gelehrte und scharl-
sinnige Abhandlungen, welche das Material zum bestimmten
Zweck ausbeuten und deuten.8

Ich wende mich nun den einzelnen Briuchen zu.

Der Maizweig begegnet an vielen Tagen des Jahres, kommt,
aber an Martini nur vereinzelt vor, der Klausenbaum ist deul-
lich eine Nachbildung des Weihnachtsbaumes oder der Weih-
nachtspyramide; Tilles Versuch (Weilm. 256 ff.), den Weih-
nachtsbaum aus Martinibrduchen herzuleiten, ist also véllig
hoffnungslos. Viel grosser ist die Ubereinstimmung in der Ver-
wendung des Laubschmuckes zwischen dem Weihnachts- und
dem rémischen Kalendenfest. Es heisst noch in dem necuesten
Buch iiber Weihnachten8?: »Man pflanzt auch Tannenbdume
vors Haus oder um den Brunnen, um das ganze Haus oder
das Trinkwasser zu segnen (eine bekannte elsiéssische Sitte).
Burchard, Bischof von Worms (1000—1025), fiihrt als Dekret
des ‘Papstes’ Martialis an, dass man nicht am 1. Januar scin
Haus mit Lorbeer und Baumgriin schmiicken. solle — das be-
zeugt eine dhnliche Sitte im Siiden und eine dhnliche Neigung
in Deutschland.» Der ‘Papst’ Martialis, dessen Name im Papst-
verzeichnis fehlt, ist kein anderer als der’ portugiesische DBi-
schot Martin von Bracara, der Ende des 6. Jahrhunderts unter

(110] den in Spanien eingewanderten Sueben wirkte (auch ‘Biscliof
Marcianus’ Bilfinger a. a. O. S. 64); seine diesbeziiglichen

86 Gute Dienste als Materialsammlung leistet R. Boese Superstitiones
Arelatenses e Caesario collectae (Diss. Marburg 1909) beschrankt sich
aber leider aul Caesarius und seine Ausschreiber. Seine eignen Ausfiih-
rungen sind weniger bedeutend. [Noch mehr Boudriot, siehe oben S
235 A. 37]

87 Arnold Meyer Das Weihnachtsfest? S. 76 [.
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Worte sind schon angefiihrt worden.8® Dass die Sitte in
Deutschland bestand, kann nicht durch die Stelle bei Bur-
chard bewiesen werden, da sie aus Martin abgeschrieben ist.
Das wird nicht glaublicher durch die Dicta abbatis Priminii®8
c. 22, denn die Quelle ist eben Martin; in Deutschland gab es
keine Lorbeerbiume. Dass dasselbe in einer Rede an Getaulte
in einer Leidener Handschrift des 12. Jahrhunderts wieder-
kehrt, ist, wie Caspari a. a. O. bemerkt, ebenfalls rein litera-
rischc Ubertragung. Nun kennen wir aus der Neuzeit die ei-
sissische Sitte, am Neujahrsabend eine Tanne am Dor[brun-
nen zu errichten, aus dem 15. Jahrhundert besitzen wir die
Nachricht, dass in Strassburg die Hauser am Neujahrstag mit
Tannenzweigen geschmiickt wurden, und die erste Erwihnung
des Weihnachtsbaumes stammt ebenfalls aus Strassburg im
J. 1605.[90] Also, schliesst man, ist das Baumgriin an dem
Weihnachtsfest und insbesondere der Weihnachtsbaum nichts
anderes als die altromische Kalendensitte, das Haus mit Baum-
zweigen und Lichtern zu schmiicken, die o. S. 61 ff. [225 {f.]
erwithnt wurde.

Hierzu darl man erstens fragen: Das letzte selbstindige
Zeugnis fiir den Laubschmuck am Kalendenfest stammt aus
Portugal ungefdhr um 575; darauf begegnet eins wieder fast
tausend Jahre spiter im 15. Jahrhundert in. Strassburg. Be-
rechtigt uns das, den deutschen Laubschmuck am Neujahr
aus dem antiken herzuleiten? \Wie schon bemerkt, war der
Maizweig im Altertum bei jedem I‘est gebriuchlich und zum
leeren Schmuck geworden. Auch in West- und Nordeuropa
kehrt der Maizweig und der Maibaum bei allen I'esten wieder,
auch hier ist es wie im rémischen Altertum gegangen: der
Maizweig ist zum [festschmuck iiberhaupt geworden. Das ver-
gegenwiirtigt man sich z. B., wenn man die baum- und laub-
geschmiickten Strassen und H#user an einemn I'ronleichnams-

88 Oben S. 62 A. 2 [224 A. 24]

89 S. 0. S. 107 A, 3 [269 A. 83]

9% [Der mit Backwerk und Obst geschmiickte \Weihnachtsbaum scheint
ein schon im 16. Jhdt nachweislicher Gildenbrauch zu sein, Lily Weiser-

Aall, Handwdrterbuch des deutschen Aberglaubens, s. v. Weihnacht,
S. 911 ff.]
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fest sieht. Niemand wird daran denken, den Maizweig im

(111]) Friihling und Herbst, an St. Johannis, bei der Hochzeit usw.
aus dem Baumschmuck am Neujahrstag und an den Weijh-
nachten herzuleiten; er ist seit altersher auch bei den Germa-
nen heimisch. Die Sachlage ist also die, dass der Laubschmuck
in der romischen Kaiserzeit nichts fiir das Kalendenfest Cha-
rakteristisches war — dass die alteste strena ein Lorbeer-
zweig war, hat man vergessen, und es ist nur miihsam wieder
erschlossen worden —, in Nord- und Westeuropa ist der
Laubschmuck bei Festen ebenso altheimisch und allgemein.
s ist daher unerlaubt, den Laubschmuck an einem vereinzel-
ten I'est, dem Woeihnachtsfest, tausend Jahre iiberspringend,
auf die IKalendenbriuche zuriickzufiihven.

Die matiirliche Sclussfolgerung lautet vielmehr, dass dic
allgemeine germanische Sitte des Maizweiges sich auf alle
Feste, auch Weihnachten und Neujahr, erstreckt hat. In
Schweden pflegte man, ehe man den Weihnachtsbaum von
Deutschland bezog, vor der Tiir und anderswo unten abgeiis-
tete Tannen — als typische Maibdume — zu errichten; aufl den
Runenkalendern deren Vorlage hoch ins Mittelalter hinauf-
gehen muss, wird der Weihnachtstag durch zwei solche kreuz-
weise gelegten Biume bezeichnet. Schon am Anfang des 16.
Jahrhunderts ist aus England bezeugt, dass Hiuser und Kir-
chen zu Weihnachten mit Efeu, Stechpalme, Lorbeer und an-
derem Griin geschmiickt wurden. Dasselbe gilt von dem eben-
falls in den Weihnachtstagen gebriuchlichen Schlag mit der
Lebensrute.®? Am romischen Kalendenfest fehlt die entspre-
chende, dem Altertum nicht unbekannte Sitte véllig. Noch
unerlaubter ist es, den Lichterglanz der Weihnachten auf dic
Hlumination der Haustiir zu beziehen, die im Altertum an
dem Kalendenfest wie an jedem I'reudenfest stattfand (s. o.
S. 62 1. [227]).

91 Biese diirfte iibrigens, nach den alten Stichen zu urteilen, viel mit
dem Weihnachtsbaum zu tun haben. Bie Abbildungen, z. B. Zeitschr.
des Vereins f. Volkskunde X 1900 S. 323, zeigen einen Weihnachtsbaum
aus belaubten Zweigen, die in einem Topf mit Wasser stecken. s sind
also die Zweige, die man hat Blidtter treiben lassen, um sie an Weih-
nachten als Lebensrute zu verwenden.

18
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Ebenso iiberhastet ist die Zusammenstellung von Kalenden- [112]
und Weihnachtsbettel. Der Bettelumzug ist im lindlichen Ge-
brauch sowohl des Altertums wie der Neuzeit hiufig; ich er-
innere z.B3. an die rhodischen Schwalbenjungen, die sizili-
schen Bukoliasten, die schwedischen Stephansreiter, Lord and
Ladyp of the May in England, um von den deutschen Briuchen
nicht zu reden. Der Bettelumzug ist gar kein charakteristischer
Zug des Kalendenfestes; er hat sich nur vereinzelt dem I'est
angeschlossen in Amaseia, [im heutigen Griechenland] (s. o.
S.64[228]) und, was Bilfinger entgangen ist, bei der keltischen
Tiermaskerade 92; diese Sitte gehort aber mnicht zu der rémi-
schen Kalendenfeier. Das Betteln ist sowohl an den Kalenden
wie an Weihnachten von der allgemeinen Freigebigkeit hervor-
gerufen und unterstiitzt; hierin besteht wirklich ein Zu-
sammenhang. T'iir die romischen strenae war es charakteris-
tisch, dass sie zwischen dem Kaiser und den Untertanen und
iiberhaupt zwischen héher und niedriger Stehenden ausge-
tauscht wurden. Diese Sitte setzt sich im byzantinischen Reich,
in Westeuropa und sogar im Norden fort, auch in kirchlichen
Kreisen. In einer altislindischen Saga (des Bjorn Hitdola-
kappa) heisst es bezeichnenderweise von dem norwegischen
Jarl Erik im J. 1007/8, dass er am achten Tage des Woeih-
nachtsfestes, d. h. am Neujahrstag, seinen Leuten Gaben
schenkte, »wie es I'iirstensitte in andern Lindern ist».9% Jo-
lagjif (Weihnachtsgabe) bedeutet sowohl ein Geschenk, das
der Ké6nig seinen Mannen gibt, wie eine Steuer, die das Volk
dem Konig zahlt; da aber jol die ganze Weihnachtszeit be-
zeichnet, darf man hieraus nichts schliessen iiber den Tag,
an welchem das jolagjof gegeben oder gezahlt wurde. Das Neu-
jahrsgeschenk findet sich moch im volkstiimlichen Gebrauch;
vor fiinfzig Jahren war es hiufiger als das Weihnachtsge-
schenk unter dem Volk im siidlichen Schonen.”t Die Sitte

92 Ps.-Aug. Hom. 130, 2, s. 0. S. 73 [236{/]

93 [Weiteres sihe bei E. Olson, Arkiv {oér nordisk {filologi, XXXVII,
1921, S. 92 A. 1]

94 Uber die Geschichte des Weihnachts- und Neujahrsgeschenkes in
Schweden habe ich gehandelt in dem Aufsatz Julklappen in der Zeit-
schrift I'ataburen 1916 S. 49 {f.
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[118] der Kalendengeschenke ist sicher irgendwann im Mittelalter
auf die Christnacht und den Christtag iibertragen worden. In
der Schilderung der béhmischen VWeihnachtsbriuche aus dem
Ende des Mittelalters durch den Priester Alsso % heisst der
Christabend wegen der Gaben largum sero, an spiitrémischen
Geist, der sich in den Neujahrsbriuchen bis heute [ortgesetzt
hat, gemahnt es, wenn die Sitte damit begriindet wird, dass
man Gaben schenkt, um im folgenden Jahr reich an Geld (for-
tunatus) zu sein. Im 16. und 17. Jahrh. wurden die Weih-
nachtsgaben ebenfalls zwischen héher und niedriger Stehenden
ausgetauscht; teils werden sie den hohen Herrschalten, Wiir-
dentrigern und Beamten geschickt, teils werden Gaben und
Almosen unter die Untergebenen, dic Diener und Armen ver-
teilt. Daraus entwickelt sich wie aus den rémischen strenae
die Bettelei. In Schweden kehrten bis in die letzten Jahre in
den Tagen vor Weihnachten aul dem Lande die » Weihnachts-
bettler» immer wieder; in jedem grésseren Bauernhof wurde
fir sic besonders Brot gebacken; dazu bekamen sie Bier und
eine Kerze.

Dies hat Tille Weihn. S. 189{[. klar auseinandergesctzt.
Ebenso richtig betont er, dass die jetzige Weihnachtsbesche-
rung, die ihrem eigensten Charakter nach eine Kinderbesche-
rung ist, nicht von hier, sondern von den Nikolausbriuchen
herstammt. Dass er neben den Nikolaus- auch die Martini-
briuche als Quelle hinstellt, liegt aber nur anseinem Wunsch,
Martini als den alten Neujahrstag und als Winteranfangsfest
zu crweisen. Die Kinderbescherung gehért noch in den meisten
katholischen Léndern, und friither auch im protestantischen
Deutschland, zum Nikolaustag; nur vereinzelt ist sic aul an-
dere Tage iibertragen worden, wie Martini, Allerscelen, Iipi-
phanien. In grossem Umfang ist sic aul den Christabend tiber-
gegangen; auch lisst sich zeigen, dass diese Ubertragung durch
den Eifer der protestantischen Geistlichen veranlasst worden
ist, damit Christ, und nicht die Heiligen, als Geber aller guten
Gaben erscheine. Diese von den Geistlichen beliirwortete Art

[114] der Bescherung ist ein Rudiment der vollstindigen Sitte, die

95 Herausgeg. von Usener Christl. IFestbrauch, Bonn 1889.
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noch im volkstiimlichen Gebrauch lebendig ist; IKKnecht Rup-
recht, der heilige Christ oder eine andere Gestalt erscheint
mit einem Korbe voller Gaben und der Rute in der Hand. Sein
Aultreten am Weihnachtsabend ist eine Ubertragung von dem
Auftreten des hl. Nikolaus am 6. Dezember. Bekannt ist die
jetzige abgeblasste Art der Nikolausbescherung, dass die Klei-
nen ihre Striimpfe heraushingen, die S. Nikolaus mit Gaben
vollstopft, oder die Schuhe mit I'utter fiir das Plerd des Hei-
ligen vor die Tiir setzen. Eine #hnliche IForm kam seit dem
Ende des 16. Jahrhunderts fiir die Weihnachtsbescherung in
Dinemark vor: das Kind setzte, wenn es dunkel wurde, einen
‘Weihnachtsteller’ unter freiem Himmel aus und erwartete
dngstlich, ob er leer bleiben oder mit Gaben gefiillt zuriickge-
bracht werde.

Es erhellt, dass die jetzige I'orm der Weihnachtsbescherung,
die dem Weihnachtsabend seinen rechten Charakter gibt, erst
im 16. Jahrh. aus Opposition gegen einen als katholisch emp-
fundenen Brauch von dem Nikolaustag iibertragen und etwas
abgeiindert wurde. Merkwiirdig ist, dass die beiden Briiuche,
die unserem Weihnachtsfest ihr Geprige geben, die Kinder-
bescherung und der Weihnachtsbaum, alle beide so jung sind.
Die Ubertragung des Nikolausbrauches auf den Weihnachts-
abend ist selbstverstindlich kein Zeugnis fiir die Entstehung
des Weihnachtsfestes aus einem #lteren Winteranfangsfest,
denn zur Zeit der Ubertragung war das volkstimliche Weih-
nachtsfest schon seit Jahrhunderten ausgebildet. Giinzlich un-
bekannt ist, ob etwa ein altgermanisches Fest dem Nikolaus-
tag zugrunde liegt. Eine tiefgehende Untersuchung, die auch
das mittelalterliche Schulwesen mit hereinbezége, wiire er-
wiinscht — denn bekanntlich ist der Brauch stark pidago-
gisch umgemodelt worden —, aber sie wiirde vermutlich die
I'rage unbeantwortet lassen.

Trotzdem braucht man nicht von einer Deutung des Brau-
ches ganz abzusehen. Die Rute, die S. Nikolaus trigt, ist die
Lebensrute, die auch sonst im Winter vorkommt; nur ist ihre
Bedeutung durch die Hiniiberziehung der Sitte ins Pidago- [115]
gische vollig verdunkelt worden. Schwieriger zu erkliren sind
die Gaben, die S. Nikolaus aus einem Iorbe, den er selbst
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oder eine Nebenfigur triigt, verteilt. Es ist kaum Zufall, dass
diese Gaben im lidndlichen Brauch hauptsichlich aus Apfeln,
Niissen und dergleichen bestehen. Die beste Parallele bietet
ein antiker Brauch, die Bukoliasten, ein lindlicher Umzug der
geldufigen Art.%6 In Liedern riefen diese I'ruchtbarkeit und Se-
gen herab, nach dem Gesang streuten sie I'riichte und Samen-
kérner, die sie in einem Sack mitbrachten, auf der Schwelle
des Hauses aus, vor welchem sie gerade sangen, oder boten
sie den Einwohnern einen Trunk Wein dar. So wurde der
Segen in materieller Gestalt iibermittelt, gerade wie wenn
die schwedischen Maisinger nach ihrem Lied den Mai-
zweig an dem Haus hinterlassen. Es liessen sich noch mehr
verwandte Brduche aus alter und neuerer Zeit beibringen??,
aber das Gesagte geniigt, um den Sinn deutlich zu machen.
Danach ist es also wahrscheinlich, dass wir die Gaben des hl.
Nikolaus als einen IFruchtbarkeitszauber auffassen diirfen;
sie sind gewissermassen eine Dublette der Iebensrute. Soweit
ich sehe, hilt es schwer, den Brauch auf andere Weise aus
volkstiimlichen Anschauungen heraus zu erkliren.

Uber diec schier unglaubliche Menge der Vorzeichen und

96 S, Verf. Griech. Ieste 199 ff. [Vgl. oben S. 185].

97 Ein paar moderne Beispiele. Am Neujahrsabend gehen russische
Kinder von Haus zu Haus, streuen Getreidekérner verschiedener Arten,
aber hauptsidchlich Weizen, aus und singen Ovsénevuipa Ppesni (Ralston
Songs of the Russian People S. 202). Am Kisemontag geht in Kosti im
nordlichen Thessalien der ywywotés oder xovxnpds um, ein in Ziegenfell
gehiillter Mann mit Gléckchen um den Hals und einem Ofenbesen in
der Hand und sammelt Esswaren und Gaben. Er wird ‘ Kénig’ angeredet
und mit Musik begleitet. Ihm folgt ein Knabe mit einer holzernen Ila-
sche und einem Becher, der jedem Hausvater Wein einschenkt und als
Lohn Gaben erhilt. Beide werden von als Midchen gekleideten Knaben
begleitet. Darauf besteigt der Konig einen zweiriderigen Karren und
wird nach der Kirche gezogen. Dort werden zwei Gruppen von verheira-
teten bezw. unverheirateten Minnern gebildet, und jede versucht den
Kénig zu veranlassen, die Getreidekorner, die er in seinen Hénden hilt,
auf sie zu werfen. Schliesslich wirft er diese auf die Erde. Darauf rwird
er seines Iellanzugs beraubt und in den I'luss geworfen, vgl. Dawkins
Journ. of Hell. Studies XXVI 1906, 201 f.
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Omina muss ich mich sehr kurz fassen.?® Der zu untersuchende
Schluss ist der folgende: Die Kal. Jan. waren die rechte Zeil
der Omina; das ist bei den Germanen Weihnachten, besonders
der Weihnachtsabend in noch héherem Grad als der Neujahrs-
tag. Das Orakeln ist mit dem Jahresanfang auf den Weih-
nachtstag {ibertragen; daraus folgt, dass das volkstiimliche
Weihnachtsfest aus dem Neujahrsfest entstammt.

Zucerst ein paar Bemerkungen iiber die einheimisch-germa-
nischen Orakelarten. Dic alten Germanen waren ein orakel-
frohes Geschlecht. Tacitus Germ. 10 sagt von ihnen: auspicia
sortesque ut qui maxime observant, und das wird im héchsten
Grade von den friihmittelalterlichen Berichten bestiitigt. Gegen
nichts hat die Kirche so schwer zu kimpfen gehabt als gegen
den Glauben an Vorzeichen und ihre Einholung. Das Orakeln
haben die Germanen also gekannt, che sie noch in Beriihrung
mit den Rémern und den Kal. Jan. kamen. Als sie spiter die
Kal. Jan. und die damit verbundenen Orakelarten kennen lern-
ten, haben sie diese iibernommen; es ist aber auch von vorn-
herein wahrscheinlich, dass sie zu diesen ihre eigenen altbe-
wihrten Orakelarten hinzufiigten. Das wird z.B. durch cine
der Beichtfragen Burchards 99 bestiitigt. Man setzt sich auf das
Dach und macht einen Kreis um sich mit dem Schwert, oder
man setzt sich auf eine Kuhhaut an einem Kreuzweg, um zu
sehen, was sich im kommenden Jahr ereignen soll. Dieses
Orakel hiess liodorsdza1%0; es war auch im Norden gebriuch-

98 Beispiele bei Bilfinger S. 521f. Die Zusammenstellung ldsst sich
‘sehr vermehren durch die geliufigen zusammenfassenden Werke, Wuttke
Deutscher Volksaberglauben, Reinsberg-Diiringsfeld Das festliche Jahr,
Sartori Sitte und Brauch und fiir die Weihnachten besonders H. I. Teil-
berg Jul (dénisch).

99 Decr. XIX 5= Migne 140, 960 f.

100 Tille Yule 101. [Boudriot in der oben S. 235 A. 37 angefiihrten Ax-
beit S. 78 {. bestreitet, dass dieser Brauch germanisch ist. In seinem
Bestreben, so viel wie moglich aul Caesarius zuriickzufithren und dar-
aus aul einen nicht-germanischen, antiken Ursprung zu schliessen, ver-
gisst er die iiberall sich hervordréingende interpretatio romane und ferner
den Umstand, dass die gleichen Bréuche bei verschiedenen Vélkern vor-
kommen koénnen. Er vermeidet gar nicht fernliegende Analogien, um ei-
nen Brauch auf antike Zeit zuriickzufiihren, lehnt sie aber ab in betrefl
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[117] lich und findet sich noch auf Island, wo es in der Neujahrs-
oder Johannisnacht geiibt wird.10! Ahnlich ist der taghairu ge-
nanntc gilische Brauch, nur wird als Orakelplatz irgendein
verlassener Ort, bes. unter dem von einem Wasserfall gebil-
deten Bogen gewihlt.102 Viele volkstiimliche Briuche sind
Losbriauche (sortes) in der eincn oder anderen Form. Das
Orakeln im allgemeinen ist gar nicht auf die Weihnachts- und
Silvesterabende beschrinkt, sondern begegnet an vielen volks-
tiimlichen Fest- und Merktagen; besonders im Spitherbst und
Winter sind die Orakeltage zahlreich (Allerseeclen, Andreas,
Epiphanias u. a.); einer der grossten ist die Johannisnacht.
Das beruht ganz einfach darauf, dass die wirkungskriftigen
Michte an den Festtagen in Bewegung sind; dann hat man
also Gelegenheit, einen Blick in die Zukunft zu tun. Alle diese
Orakelarten sind also nicht dem Neujahrstag bzw. der Neu-
jahrsnacht eigentiimlich; es ist daher keine Rede davon, dass
die Verlegung des Jahresanfanges vom 1. Januar auf den
Weihnachtstag der Grund zu ihrer Verkniipfung mit dem
Weihnachtstag und -abend sei.

Anderseits entstammen andere Omina den rémischen Kalen-
denbriduchen und haben sich bis zum heutigen Tage bewahrt.

der germanischen. S. 78 ist gerade ein gutes Beispiel. Die Beichtirage
in dem Poenit. eccl. Germ., 62 lautet: in bivio sedisti supra taurinam
cutem, ut ibi futura intellegeres. Abgeschen von der umstrittenen Bedeu-
tung von hleodarsazzo ist eine solche Orakelart unbekannt in der Antike.
B:s Verweis auf Radermacher ist gegenstandslos; es handelt sich bei
ihm nur um die bekannte Verwendung eines Widderfelles als eines
Siihnmittels.. Die Herleitung des isléndischen Brauches aus Siidgallien ist
abenteuerlich. — Die S. 27 angefiihrte Beichtfrage: portasti in aggerem
lapides? hat DB. missverstanden, agger bedeutet u. a. ‘Haufen’. Dies ist
ein Zeugnis fiir die wohlbekannte Sitte ein Steinchen auf einen (Stein-)
haufen niederzulegen, die u. a. aus Schweden und dem alten Griechen-
land bekannt ist, meines Wissens aber nicht aus Italien bezeugt ist. Si-
cher germanisch ist der in dem Poenit. eccl. Germ. bei- Burchard von
Worms (gest. 1025) 19, 180 f. erwihnte Brauch ungetaufte Kinder und
im Wochenbett gestorbene I'rauen mit einem Pfahl zu durchbohren; die
Leichenpfihlung ist ein wohlbekannter germanischer Brauch, der in der
Antike fehlt. Siehe A. Sandklev, Bockstensmannen, 1943.]

101 peilberg Jul IT 117.

102 Halliday Greek Divination 131.
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Noch jetzt gelten nicht nur im Siiden, sondern auch im Norden
dic Handlungen, die man am Neujahrstag vornimmt, oder die
kleinen Ereignisse, die einem zustossen, als vorbedeutend fiir
das ganze Jahr. Derselbe Glaube beherrscht die kirchliche
Anschauung von den Kalendenbriduchen im frithen Mittelalter
und findet sich auch im damals herrschenden volkstiimlichen
Brauch. Eine von den Beichtfragen Burchards, deren Herkunft
leider unbekannt ist 193, zeigt, dass die Frauen an dem achten
Weihnachtstag, d. h. an den Kal. Jan., wegen des neuen Jah-
res spannen und niihten. Dieser Glaube ist auf den Weih-
nachtsabend iibertragen worden. Der Priester Alsso z.B. er-
zidhlt (ed. Usener p. 47), dass man an diesem seine Kleinodien
zur Schau stellte, mit der Hand unter dem Kleingeld in der [118]
Boérse wiihlte und Geld auf den Tisch legte, damit sich das
Geld im kommenden Jahre vermehre; auch die Weihnachts-
geschenke werden in diesem Sinn ausgelegt.

Noch wichtiger ist eine andere Klasse von Viorzeichen, deren
Einfluss auf die steigende Bedeutung der rémischen Kalenden-
. feier 0. S. 69 [233] bereits erwithnt wurde, nidmlich die der Laien-
astrologie entstammendcn. Gerade diese sind von den Germa-
nen gelehrig aufgenommen worden; die Planetenwoche haben
sic schon in heidnischer Zeit wegen der mit ihren Tagen sich
verbindenden Vorbedeutungen aufgenommen.l% Dies kann von
dem friihesten Mittelalter bis zum heutigen Tage verfolgt
werden,

Ich gebe einige Beispiele: Ps.-Aug. (d. h. Césarius von Ar-

103 Decr. XIX 5 = Migne 140, 965 D.

104 Das wird bestritten, aber mit Unrecht. Wer es liir méglich hiilt,
dass die romischen Gétternamen in christlicher Zeit, wo wir sonst immer
das Umgekehrte finden, gegen germanische vertauscht worden sind,
sollte iiberlegen, was es bedeutet, dass die Wochentagsgétter gerade aul
den romisch-germanischen Monumenten so h#ufig sind. Ich meine, das
ist beweisend. Im benachbarten gallischen Gebiet, in der Maas- und
Sambregegend treten am Ende des 2. und im 3. Jahrh. die sog. Planeten-
vasen auf, aul denen die Wochentagsgotier einheimische Gestalten haben
(zuletzt S. Loeschcke Roém.-germ. Korresp. Blatt VIII 1915, 1({f.). Das
zeigt, wie tief in das Volk in ndchster Nihe der Germanen der Wochen-
tagsglaube gedrungen war. Eine gute Zusammenfassung der I'rage bei
. Wessén Die germ. N-Deklination. Diss. Uppsala 1914, 171 {f.
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les) Hom. 130,4 (Migne 39, 2004) diligenter observeni, qua die
in ilinere exeand honorem praestantes aut Soli aut Lunae aut
Marti aut Mercurio aut Jovi aut Veneri aut Satiirno; vgl. Hom.
278,1; 265,5 (a.a. 0. 2269,2240), die Predigt desEligius, Mar-
tin von Bracara de corr. rust. 8 Ireitag als Tag [iir Hochzeit,
was sehr durchsichtig ist, 18 diem Jovis aut cuiuslibet daemo-
nis colunt. FFerner Hom. de sacrilegiis 3,12, Burchard Decr.
XIX 5 (Migne 140, 964 C) quintam feriam in honorem honorasti;
dasselbe in den Bussbiichern. Mehr bei Grimm und anderen
Bearbeitern der germanischen Mythologie. Daneben das ein-
fache dies observare z.B. bei Burchard a. a. O. Die Sonder-
[119] stellung des Donnerstags in dem Volksglauben, vor allem
dem nordischen, ist wohlbekannt; Ireitag wurde bis vor kur-
zem unter dem Volk in Dénemark und Schonen als Tag [liir
Hochzeiten bevorzugt, Dienstag im bayrischen I'ranken, wiil-
rend der I'reitag, vielleicht aus christlicher Ablehnung des
heidnischen Venustages, durchaus gemieden wird.!"> Daneben
geht eine etwas hohere literarische Tradition, z. B. Hom. de
sacr. 3,8 qui astrologia et tonitrualia legit (selbst Beda hat
einen libellus de tonitris aus Lydus ausgezogen, der noch er-
halten ist, Migne 90,609 [l.), Amulette mit Zauberformeln a. a.
0. V19 quicumque salomonicas scripturas facit, und schliess-
lich das Horoskopstellen, z. B. Predigt des Eligius nullus sibi
proponat fatum vel fortunam vel genesin, quod vulgo nascentia
dicitur; vgl. auch die aus Burchard gleich zu zitierende Stelle.
Unter allen Tagen des Jahres wurde der Neujahrstag als
besonders vorbedeutend angesehen; in diesem Sinn haben die
Violker des friihen Mittelalters die Kalendenfeier iibernom-
men nebst der daran sich kniipfenden Laienastrologie. Bei
Burchard 196 steht: est aliquis qui in Kalendis Januariis aliquid
fecerat, quod @ paganis inventum est et dies observavit et.
lunam et menses et horarum effectiva potentia aliquid spera-
verat in melius aut in deterius posse converti, das letzte gehit;
offenbar aul das Horoskopstellen. Das ist dem Beschluss des
Konzils von Rouen im J. 649 can. 131" entnommen. Mehr

105 Djese Bemerkung verdanke ich Prof. Boll.
108 Deer. X 17 Migne 140, 835 f.
107 Mansi 10, 1202.
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volkstiimlich wird die Beobachtung der heidnischen Festtage
mit der Tagewiihlerei (dem dies observare) zusammengcwor-
fen (vgl. Ambrosius a. S. 108 A. 1 [270 A. 84| a. @.); darin
werden auch die Kal. Jan. miteinbegriffen.

Wenn man die sog. Bauernpraktik, wohl nach der Bibel
das verbreitetste Volksbuch,®® zur Hand nimmt, so hebt sie
mit Regeln an, um das Jahr aus dem Wetter der \Weihnachts- [120]
tage vorherzusagen. Zuerst wird die Beschaffenheit des Jah-
res nach dem Wochentag, auf den der \Weihnachtstag fills,
bestimmt, darauf die Witterung der zwolf Monate des Jahres
je nach der Witterung der zwolf ersten Weihnachtstage. Das
ist auch so in volkstiimlichen Brauch iibergegangen. Ls ist
aber kein Zweifel, dass all dies eigentlich dem Neujahrstag
angehoért; es haftet noch anderweitig an diesem. So ist die
Witterung des Neujahrstages fiir das Jahr bestimmend, die
der zwolf ersten Januartage fiir die zwolf Monate vorbedeu-
tend. Schlagend hat Bilfinger nachgewiesen, dass dieser Glau-
be aul antike Quellen zuriickgeht. Bei Lydus de mens. [V 10
(p. 75, 10 W.) werden Prognostika fiir das Jahr gegeben je
nach dem Wochentag, auf den der Neujahrstag fillt; Boll hat
die vielen antiken Beispiele dafiir angefiihrt (s. 0. S. 69 [233]).
Die andere von Boll erwiihnte antike Art, die Beobachtung des
Mondes am Neujahrstag, kehrt auch im volkstiimlichen Brauch
wieder. Noch vor kurzem zog der schwedische Bauer seinen
Hut, wenn er den ersten Neumond des neuen Jahres erblickte,
und die Weiber machen wohl noch einen Knicks, das heisst
‘Neukénig zu griissen’; oder man nahm das Psalmbuch, ging
hinaus und 6ffnete aufs Geratewohl das Buch und entnahm

108 Tch habe die schwedische vom J. 1662 vor mir; das bedeutet we-
nig, da diese in Bausch und Bogen von der deutschen iibernommen ist,
so dass sie zu den klimatischen Verhiltnissen Schwedens gar nicht stimmt.
Das zeigt, wieviel von dem, was wir volkstiimlich nennen, in Wirklich-
keit literarische Ubertragung ist, die allmihlich ins Volk herabsickert.
So war es, wie die eben angeliihrten Beispiele zeigen, auch im {rithen
Mittelalter. Inwieweit die Bauernpraktik auf antiken Quellen fusst, sollte
eingehend untersucht werden, seitdem die Arbeiten von Boll u. a. den
Grund gelegt haben. Gute Anfinge dazu in einer Reihe von Arbeiten
von Max [érster Archiv {. d. Stud. d. neueren Sprachen u. Lit. Bd. 110
u. 120 {1,
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dem Psalm, auf den gerade die Augen fielen, Vorzeichen fiir
das neue Jahr — also ein mit dem bekannten Buchorakel (z. B.
Burchard p. 961 D) kombinierter Brauch.

Hier ist vieles vom Neujahrstag auf den Weihnachtstag iiber-
tragen worden; die Ubertragung ist aber nur eine teilweise,
Nur die Bauernpraktik, die doch gewissermassen ein gelehrtes
Erzeugnis ist, hat die Ubcrtragung vollstiindig durchgefiihrt;
trotz ihres Einflusses haften im lebendigen Brauch diese Pro-

[121] gnostika auch an dem Neujahrstag. Sie sind aber auch auf
andere Merktage iibertragen worden. Jene Reihe von zwélf
vorbedeutenden Tagen fangt z. B. in Schlesien vom Luciatag
(13. Dez.), in Bayern von St.-Thomas (20. Dez., also die zwolf
letzten Tage des Jahres), in Mazedonien vom 1. August an.1%?
Ein besserer Beweis lisst sich kaum wiinschen datfiir, dass die
Ubertragung der Neujahrsbriuche auf den Weihnachtstag nicht
darauf beruht, dass der Jahresanfang auf diesen verlegt wurde.
Bilfinger fiihrt selbst (S. 53 £.) ein paar Beispicle an, in denen
ein spezifischer Neujahrsglaube (wer an diesen Tagen stiehlt,
kann das ganze Jahr stehlen, ohne ertappt zu werden) die Neu-
jahrs-; Christ- und dazu noch die Dreikénigsnacht trifft. Die
Sache verhilt sich, wie oben gesagt, so, dass diese grossen
Feiertage eben nahe beieinander liegen und dadurch zu einer
Festzeit zusammengefasst werden, so dass also die Briuche
zwischen ihnen hin- und herschwanken. Der unter dem Volk
populirste zieht die meisten Briuche an, und da das Weih-
nachtsfest immer populidrer wurde — nicht zum wenigsten aus
kirchlichem Anlass, je mehr die Kirche volkstiimlich wurde,
sowohl dadurch, dass das Christentum tiefer in das Volk
drang, wie dadurch, dass die kirchliche I'eier volkstiimlich

109 Fejlberg Jul II 91 u. 352f., Abbot Maced. Iolklore 62. Der maze-
donische Ausgangspunkt, der 1. August, diirfte damit zusammenhéngen,
dass bei den griechischen Geoponikern I 8 nach dlterer (dgyptischer)
Tradition der heliakische Aufgang des Sirius am 20. Juli fiir die Wetter-
vorzeichen eine éhnliche Bedeutung hat wie sonst der Neujahrs- oder
Weihnachtstag, er ist tatsdchlich als Jahresanfang in griechischen Texten
(vgl. z. B. Eudoxos Catal. codd. astrol. VII 181 ff.) nachzuweisen. Unter
dem Einfluss des Julianischen Kalenders ist der Tag auf den folgenden
Monatsanfang verschoben worden.
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gefiarbt wurde —, so hat es iiber das Kalendenfest immer mehr

die Oberhand gewonnen. Trotzdem sind spezilische Jahresan-
fangsbriuche und -glaubensvorstellungen heutigentags zih mit
dem Neujahrstag verbunden. Auch damit ist die Sache nicht
ansgetragen: die angefithrten Beispiele zeigen, dass auch diese
spezilischen Kalendenbriuche dem Zug der einheimischen [122]
Briuche folgen und zwischen den verschiedenen Fest- und
Merktagen des Jahres ziemlich willkiirlich hin- und her-
schwanken.

Is ist ein nordischer Weihnachtsbrauch, fiir den keine Bei-
spiele angefiihrt zu werden brauchen, in der Christnacht den
Tisch fiir die Seelen oder Engel gedeckt stehen zu lassen,
woran noch andere Briuche sich anschliessen, z. B. das Dampf-
bad fiir die armen Seelen zu heizen, nichts unter den Tisch
Hinuntergefallenes aufzulesen usw. In der Schweiz (Emmen-
tal) legt man am Neujahrsabend alten Stils den Hausgeistern
ein Stiick Brot und ein Messer auf den Tisch als Opferspen-
de.l’® In Deutschland wird der Tisch fiir I'rau Perchta und
ihr Gefolge oder fiir die Waldgeister (Schrettelen) gedeclkt.!!
Der Brauch findet sich hier gewdéhnlich am hl. Dreikonigs-
abend; oft heisst es, dass I'rau Perchta in der ganzen Zeit der
Zwoll umherzieht. In I'rankreich treten freundlichere weib-
liche Wesen aul, fiir die der Tisch gedeckt wird, die domi-
nae oder bonae mulieres oder bonnes dames, deren Anliihre-
rin Abundia Satia, die Uberflussgebende heisst, aber es wird
fiir ihren Besuch keine besondere Nacht namhaft gemacht.
Dieselbe Sitte, einen gedeckten Tisch hinzustellen, kehrt im
frithen Mittelalter, und zwar in der Neujahrsnacht - wieder.
Bei Burchard findet sich das Verbot, an den Kal. Jan. wegen
des neuen Jahres einen Tisch mit Steinen oder Gerichten im
Hause aufzustellen, das kehrt an anderer Stelle zusammen mit
den schon erwihnten einheimischen Neujahrsorakeln wieder;
die dritte Stelle ist ausliihrlicher und spricht von Speisen und
Getrinken und drei Messern, die auf den Tisch fiir drei

110 T, HofImann-Krayer TFeste und Briuche des Schweizervolkes 99.
UL "Fille Yule 107 ff.; Bilfinger 50 f., u. a.
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[123] Schwestern, Parzen genannt, hingelegt werden.!!? Nur Bur-
chard sagt, dass Steine neben die Speisen auf den Tisch ge-
legt werden, nur er nennt die Frauen Parzen. Uber diese sagt
er p. 971B etwas mehr: wenn ein Mensch geboren wird,
kénnen sie ihn zu dem, was sie wollen, bestimmen: aber sie
sind fiir Burchard schon unter unsere IFeen gesunken; er mag
ihnen nichts Gutes zuschreiben, sondern sagt nur, dass sie
das Kind zum Werwolf machen kénnen. Der Name ‘Parzen’
ist eine interpretatio romana fiir einheimische Gestalten, die,
wie der Ritus zeigt, mit den bonnes dames identisch sind. Die
Sitte wird 6fters in noch flterer Zeit, zuerst in der oben schon
oft zitierten pseudoaugustinischen Homilie 129, erwiithnt.118
Die letzten Worte hier sind wieder die inferpretatio romana,
die jene mit Speisen beladenen Tische als fiir die Kalenden-

112 Burchard Decr. X 16 (Migne 140, 835) si quis Kalendas Januarias
ritu paganorum colere vel aliquid plus novi facere propter novwm annum
aut mensas cum lapidibus vel epulis in domibus suis praeparare, et per
vicos et plateas cantatores el choros ducere praesumpseril, anathema sil.
Als Quelle wird ein Dekret des Papstes Zacharias c. 11. d. h. des Kon-
zils in Rom vom J. 743 (s. u. S.125[287]) angegeben; das ist nur zum Teil
richtig. Es gibt zwar Anklinge im Wortlaut, aber mehrere sachliche
Differenzen; der Papst erwihnt die Bruma, die hier fehlt, dagegen steht
nur hier das auffallende Wort lapidibus. Oder ist es nur eine Verschrei-
bung fir dapidus? |oder fiir lampadibus, s. u. S. 287 A. 114]. XIX 5 (p.
960 D) ist nur eine Umschreibung derselben Worte in I'rageform. Ebd.
(p. 971) Jecisti ut quaedam mulieres in quibusdam temporibus anni facere
solent: ut in domo lua mensam praeparares el tuos cibos et potum cum
tribus cultellis supra mensam poneres, ut si venissent tres illae sorores,
quas antiqua poslerilas el antiqua stullitia parcas nominavit, ibi refice-
rentur.

113 Hom. de sacrilegiis (im 8. Jahrh. in Gallien geschrieben) 17 qui-
cumque in Kalendas Januarias mensas panibus et aliis cibis ornal et per
noctem ponel. Eine dem hl. Lligius von Noyon (588—659) in seiner Vita
zugeschriebene Predigt: neque mensas super noctem componat. Martin
von Bracara de corr. rust. 16 Vulcanalia et Kalendas observare, mensas
ornare, lauros ponere. Ps.-Aug. Hom. 129 (Cidsarius von Arles, Migne 39,
2002) aliqui etiam rustici mensulas in ista nocte, quae praeleriil, plenas
multis rebus, quae ad manducandum sunt necessariae, componentes tola
nocte compositas esse volunt credentes, quod hoc illis Calendae Januariae
praesiare possini, ut per tolum annum convivia illorum tali abundantia
perseverent.
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schmiiuse im gewdhnlichen Sinn dienend auffasst. Auffal-
lend ist aber, dass Ciésarius die Sitte besonders den Bauern
zuschreibt, auch Martin schreibt ja de correctione rusticorum. [124]
Dic Kalendenschmiuse waren aber zu dieser Zeit keine béu-
rische Sitte und stammten aus den Stidten. In der Tat besteht
der charakteristische Unterschied, dass jener von den Baucrn
gedeckte Tisch die ganze Nacht hindurch so bleiben sollte
(loba nocte compositas esse voiunt; man beachte auch den
Ausdruck mensas ornare). Ir dient nicht den Menschen, wel-
che ihn nicht anriihren. Der Tisch wird also fiir unsichtbare
Giste gedeckt, die uns die spiteren Nachrichten kennen leh-
ren. Die Zeugnisse verteilen sich ungefldhr wie die von der
Tiervermummung, hier ist aber Deutschland stark vertreten:
denn Burchards Zeugnisse lassen sich nicht aul andere Quel-
len zuriickfiihren, die zwei stehen in jenem Abschnitt, der
sicher aus Linheimischem schépft (es kommen deutsche Wér-
ter vor). Die értliche Verteilung der Zeugnisse zeigt also,
dass hier ein keltisch-germanischer Brauch vorliegt, da aber
simtliche Zeugnisse aus I'rankreich auf eingewanderte Germa-
nen zuriickgehen kénnen — das spanische tut es sicher -—,
so ist es gewiss, dass er germanisch, unsicher jedoch, ob cr
auch keltisch ist.

Der rémische Kalendenschmaus und der in den keltisch-
germanischen lLiéndern fiir weibliche Gétterwesen zu gewissen
Zeiten in der Nacht gedeckte Tisch unterscheiden sich von-
cinander wie im antiken Kult ein gewshnlicher Schmaus und
ein Gottermahl; es besteht eine #usserliche Ahnlichkeit, und
dabei wurde der germanische Brauch (wie ich ihn a potiori
nenne) von dem Kalendenfest angezogen. Diese Ahnlichkeit
scheint auch in einigen bis jetzt zuriickgestellten Zeugnissen
empfunden zu sein. Bonifacius schreibt an den Papst Zacharias
(Mansi 12,3141f.), dass die Ausrottung der heidnischen Un-
sitten in Deutschland dadurch erschwert wurde, dass Pilger
in Rom Ahnliches, u. a. #hnliche Kalendenbriuche, gesehen
hatten, was den Deutschen natiirlich einen vorziiglichen Vor-
wand abgab, auf ihren alten Sitten zu beharren. Uns interes-
sieren die Worte: quando Kalendae Januarii intrant, et mensas
ifla die vel nocte dapibus onerare. Die Pilger werden sich ih- [125]
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rer Geistertische erinnert haben;, die Worte (nocte vel dic)
zeigen aber, dass sie in Rom nichts anderes als die vollbesctz-
ten Taleln der Kalendenschm#use gesehen haben. Durch das
Schreiben des Bonifacius wurde ein Verbot des Konzils in
Rom im J. 743 veranlasst (Mansi 12,384) can. 9 ut nullus
Kalendas Januarias et broma ritu paganorum colere praesum/-
serit aut mensas cum dapibus in domibus praeparare et per
vicos et plateas cantationes et choros ducere.[t'?] Das Verbot
ist so abgelasst, dass es sowohl die Kalendenschmiuse wie
besonders das Hinstellen des Tisches in der Nacht trifft. Der
Papst war natiirlich durch die Missionare von der Sitte in
Kenntnis gesetzt. Aber dieses Zeugnis gibt nicht die geringste
Berechtigung, die beiden Briuche zusammenzuwerfen.

Fiir die romische Herkunft des Geistertisches beruft sich
Tille Yule 107ff. auf ein viel #lteres Zeugnis, nach dem er
ihn tabula fortunae nennt, also als Neujahrsomen auffasst. Der
Kirchenvater Hieronymus kommentiert (Migne 24, 639) Lsaias
65,11 vos autem qui dereliquistis me et obliti estis montis miei
et paratis Fortunae (Gad) mensam et impletis daemioni (Meni)
potionem, folgendermassen: est autem in cuwnctis urbibus et
maxime in Aegypto et in Alexandria idololalriae vetus consue-
tudo, ut ultimo die anni et mensis eius, qui extremus est, po-
nant mensam refertam verii generis epulis et poculwm mulso
mixtum vel praeteriti anni vel futuri fertilitatem auspicantes.
Zum Kult des Gad hat Cumont ein interessantes Zeugnis her-
vorgezogen, das Tille unbekannt war.1'®> Nach Isaak von An-
tiochia, der im 5. Jahrh. n. Chr. lebte, war es damals Sitte,
auf den Dichern der Hiuser zu Lhren des Gad Tische mit
Speisen herzurichten. Die Ahnlichkeit mit dem Geistertisch
[allt in die Augen. Aber das Herrichten von Géttertischen ist
eine jedem Kult und gerade nicht am wenigsten dem semiti-

L4 [Boudriot, a. a. O. S. 28 gibt folgenden Text (nach Nirnberger):
si quis. Kal. Jan. ritu paganorum colere vel aliquid novi jacere propter
novum annum aut mensas cum lampadibus et epulis in domibus suis
praeparare et per vicos el plaleas canltationes el choros ducere prae-
sumpseril, anathema esto.)

115 In Pauly-Wissowas Recalenc. s. v. Gad VII 4341(., aul welchen
Artikel das TIolgende sich stiitzt.
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schen geliufige Opferart; zumal die Sitte, auf den Dachterras-
sen zu opfern, wird 6fters aus dem Orient erwihnt. Zwar ist [126]
die Vorstellung von Gad unter astrologischem Einfluss ent-
wickelt worden. Gad ist das durch die Geburtsstunde bzw.
den Grundlegungstag bestimmte Gliick eines Menschen oder
einer Stadt (gleich Tyche); aber das Entscheidende, die Be-
ziehung auf das Neujahr fehlt bei ihm wie bei Tyche, die nicht
zur Neujahrsgéttin geworden ist. Hieronymus spricht aber aus-
driicklich von #gyptischen Sitten, also soll man die Erklirung
in den 0. S.70 A.1[234 A. 36] erwiihnten dgyptischen Neujahrs-
briduchen, nicht in den rémischen oder syrischen suchen. Tag-
tdglich wurden den #gyptischen Géttern fertig bereitete Mahl-
zeiten dargereicht, an den I'esttagen priichtiger als sonst, und
fiir diese Festmahle wurden besondere Mittel ausgeworfen.
Der Neujahrstag mit dem vorhergehenden Abend war gerade
eins der gréssten dgyptischen I'este. Auf solche am Neujahrs-
abend dargebrachte Géttermahle bezieht sich Hieronymus, von
der zu kommentierenden Bibelstelle veranlasst, dic von einem
Gottertisch spricht. idololatria ist also buchstiblich zu neh-
men,-da die Gottermahle des Kults gemeint sind. vel praeterili
anni etc. ist die sich allezeit einstellende interprelatio romana.
Also hat die Stelle weder mit dem rémischen Kalenden-
schmaus noch mit dem germanischen Geistertisch etwas zu
tun. Zum Uberfluss mag daran erinnert sein, dass das agyp-
tische Neujahr ganz anders als das rémische fiel. In dem Wan-
delkalender verschob es sich jedes vierte Jahr um einen Tag;
in dem von Augustus eingeliihrten festen Kalender fiel es auf
den 30. August.116

116 Bekanntlich fiel der #gyptische Neujahrstag urspriinglich mit dem
Anfang des Steigens des Nils (und dem Aufgang des Sirius, Sothisperio-
de) zusammen. Dieser Tag war immer trotz der Verschiebung des Wan-
deljahres ein grosser I'esttag im alten Agypten und wird immer noch als
solcher gefeiert unter dem Namen Leilet en Nuktah (Nacht des Tro_p[ens).'
Die Nacht wird unter frohem Festleben verbracht. Auf der Dachterrassc:
legt man nach Sonnenuntergang so viele Teigklosse, wie es Menschen
im Hause gibt; jeder setzt ein Zeichen aul einen von diesen. An dem
Morgen untersucht man, ob die Klosse Risse erhalten haben oder nicht,
und urteilt danach iiber Tod und Leben des Besitzers oder iiber die Héhe
der Uberschwemmung. E. W. Lane Manners and Customs of the Modern
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Die Hypothese, dass der germanische Geistertisch eigentlich
der Gastmahlstisch der Kalendenschmiuse ist, wird durch dic
Behauptung gekrént, dass Perchta und Abundia Satia aus der
Sitte des Neujahrstisches heraus entwickelt seien. Freilich
sind viele Gétter aus magischen Riten entstanden, aber aul
einer fritheren Entwicklungsstufe. Eine Mahlzeit ist kein ma-
gischer Ritus, sondern eine Darbringung, und der Empfiinger
muss vor der Darbringung existieren. Es ist nicht wegzuleug-
nen, dass in Perchta und Abundia Satia alte Gestalten stecken,
wenn sie auch unter neuen Namen erscheinen.

Dennoch kénnte die Behauptung richtig sein, dass der Geis-
tertisch von der Neujahrsnacht, in welche die #ltesten Zeug-
nisse ihn setzen, auf die Christnacht iibertragen worden ist.
Er ist aber wie die Tiermaskerade urspriinglich weder an
Neujahr noch an Weihnachten gebunden, wie aus Deutschland
durch Burchard und aus [Frankreich bezeugt ist. Die Sitte
hatte zu dem iibernommenen romischen Kalendenfest eine na-
tiirliche Wahlverwandtschaft wegen der an diesem iiblichen
Schmiuse, die den schwerausrottbaren heidnischen Neigungen
der Bauern entgegenkamen. Sie haben daher das profane Ka-
lendenfest auf dieselbe Weise wic die christlichen I'eiertage
gefeiert!'” und dem Kalendenschmaus die auch ihnen durch
den Kalendenaberglauben geliufige Bedeutung als @men fiir
das neue Jahr beigelegt.118

Die Erkenntnis, dass der Geistertisch ein keltisch-germa-

Lgyptians® II 224. Ich fiihre das an als noch eine Warnung gegen iiber-
hastete Zusammenstellungen. Denn an unsrem Neujahrstag kommt eine
ghnliche Orakelart nach dem Schwellen des Brotes vor (Burchard Decr.
XIX = Migne 140, 961 A, vgl. Tille Yule 114). Orakel von Kornern, Teig,
Griitze, Brot gibt es in vielen Spielarten an den Weihnachten und anderen
Tagen. — Was Tille Yule 112 ff. vortriigt, kann ich als nicht zugehorig
iibergehen, da strenae Dbekanntlich nicht [besonders] Gebiick, sondern
Neujahrsgeschenk vor allem in Geld bedeutet.

117 Tin Beispiel fiir viele, constitutio regis Childebertis c:a 554 (Mansi
9, 738) noctes pervigiles cum ebrietate scurrililale vel canticis etiam in
ipsis sacris diebus, pascha, natale Domini et reliquis [eslivilatibus, vel
adveniente die Domini dansatrices per villas ambulare.

115 Martin von Bracara de corr. rusi. 11 quasi sicul in inlroitu anni
satur est et laelus ex omnibus, ita illi et in loto anno contingat,

19
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nischer Brauch ist, notigt uns die I'rage aul, ob er irgendwie
an das keltisch-germanische Heidentum ankniipft. Die gleiche
Frage konnte in betreff der Tiervermummung beantwortet
werden; hier ist die Antwort misslicher, aber von griosserer
Tragweite [iir die Vorgeschichte des Weihnachtsfestes. Be-
kanntlich sind tiber vierhundert Steine aus der romischen Kai-
serzeit gefunden, die von dem Kultus Mafronae, Matres, Ma-
trae genannter Gottinnen zeugen; das Verbreitungsgebiet um-
fasst Oberitalien, Spanien (einige wenige), Gallien, das links-
rheinische Germanien (von dem rechtsrheinischen stammen
wenige Inschriften), Britannien; nach Rom ist der Kult von
IFremden gebracht; das ist also dasselbe Verbreitungsgebiet
wie das der besprochenden Briiuche. Das #lteste Denkmal
gehort der Zeit Caligulas; sie horen mit dem Untergang der
antiken Kultur, die ihnen die Form gegeben hat, allmihlich
auf.19 Die Gottinnen erscheinen fast immer in Dreizahl mit
Ahren, I'riichten oder einem [Iiillhorn im Schoss. Sie sind also
Gottinnen des liandlichen Segens und konnten treffend Abun-
dia Satia genannt werden. Weil sie segenspendende (indulgen-
tes CIL V 5227) Géttinnen sind, erhalten sie den rémischen
Namen Matres. Sie treten immer unter verschiedenen Bei-
namen auf, die oft der heimischen Sprache entnommen sind,
oft heissen sie domest#icae, paternae, maternae. L.ehner schliesst
daraus mit Recht, dass die Matres eigentiich Schutzgsttinnen
des Hauses und der Iamilie sind, sie entsprechen also den
germanischen Hausgeistern; daraus erklirt sich leicht, dass
sie zu Schutzgdttinnen ganzer Voélker oder des Volksgenossen
im Ifremden Lande wurden. Sie werden fast immer in Dreizahl [129]
dargestellt; dass diese Zahl die Vielheit im allgemeinen be-
deutet, sollte seit Usener nicht mehr verkannt werden. Alle
Deutungen, die von der bestimmten Zahl drei ausgehen, miis-
sen daher fallen. Es ist nicht einzusehen, warum nicht das
Reliefl aus Avigliana (Roschers Lex. II 2471 Abb. 5) wie die
anderen die Matronae, denen es geweiht ist, darstellen sollte.

119 Thm s. v. Matres in Roschers Mythol. Lex.; die mneueste Uber-
sicht ‘K. Ilelm Altgerm. Rel.-Gesch. I 391 ff. An beiden Stellen Literatur-
nachweise. S. auch Wissowa Arch. f. Religionswiss. XIX 1919 S. 21 u. 31.
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s zeigt [iinf120 I'rauven, die tanzend sich die Hénde fassen.
Ils ist insofern wichtig, als es zeigt, dass die Matronae wie so
viele weibliche Wesen des Volksglaubens tanzend vorgestellt
werden. Iis ist einmal ein volkstiimliches Bild; die drei thro-
nenden Matronae sind eine nach antiker Typik geschaffene
Darstellung fiir einen nach antikem Muster eingerichteten
Kult. Die mittlere wird gewdéhnlich durch besondere Gestal-
tung hervorgehoben; obgleich sie etwas kleiner und ohne
Kopftracht dargestellt wird, zeigt der zugewiesene Platz ein
Streben, sie als Fiihrerin einer Schar von gleichartigen \Ve-
sen hervorzuheben.

Diese Matronae zeigen viele Beriihrungspunkte mit den bon-
nes dames des franzosischen Mittelalters, deren [Iiihrerin,
Abundia Satia ist. In der Tat muss man aus Griinden der in-
neren Verwandtschalt und des Verbreitungsgebietes in den
bonnes dames direkte Abkémmlinge der Matronae erblicken.
Die Matronae treten auch in Inschriften unter den Namen
dominae auf. Das Christentum hat die Géttinnen zu Démonen
und Spukgestalten heruntergedriickt (ein charakteristisches
Beispiel ist 0. S.123[285] aus Burchard angefiihrt), obgleich es
ihm micht ganz gelungen ist, sie zu nur bgsen Wesen zu ma-
chen oder den Kult ganz zu unterdriicken. Der in der Stille
der Nacht im Hause hingestellte gedeckte Tisch ersetzt in
christlicher Zeit einen Kult, von dem wir weiter nichts wis-
sen, als dass das Géttermahl sein charakteristischer Zug war.

Auf keltisch-germanischem Boden sind auch Weihinschrif-
ten an die Parcae gefunden. Auch dieser Name deckt einheimi-
sche Gestalten. Iline britannische Inschrift 12! identifiziert sie
mit den Matres. Dem I'ingerzeig ist Siebourg gefolgt und zieht
die Parcae in den Kreis der Matronae. Das ist einleuchtend.
Die Parzen oder die Nornen, die an der Wiege des Kindes sei-
nen l.ebensfaden spinnen, sind eine spitere Vorstellung; violks-

120 Dazu bemerkt mir O. Weinreich: iiber 5 als typische Zahl vgl. Birl
Rhein. Mus. LXX 1915, 255 {I., wo gerade auch aul Wendungen wie tpic
xei mevrdxg hingewiesen wird. Weiteres bei Weinreich Triskaidek. Siud.
(Rel.-gesch. Vers. u. Vorarb. XVI 1) S. 79 u. 87 A. 1; P. Kretschmer
Neugriech. Mirchen (Jena 1917) S. X.

121 CIL VII 927 Matri(bus) Parc(is).
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tiimlich ist, dass géttliche Wesen dem neugeborenen Kind Ga-
ben schenken, die es durch das Leben mitnimmt. Hier passen
die segenspendenden Matres domesticae vorziiglich. So ver-
steht man, dass die britannische Inschrift Matres und Parcae
identifiziert, und dass Burchard die Gottinnen, denen das
niichtliche Mahl aufgetischt wurde, Parzen nennt. Die Feen
der Volkssage tragen noch ihre Ziige. Die Einholung der Vor-
zeichen an den Kal. Jan., die zugleich mit dem Geistertisch
vorkam, mag dazu beigetragen haben, dass man in den G&t-
tinnen die Parzen erkannte.

Auf dic Matres hat man eine vielbesprochene Stelle des
Beda bezogen, wo er von der Modranicht, id est matrum nocte
am 25. Dezember als dem Jahresanfang der alten Angeln
spricht.t22 Mit vollem Recht. Die Stelle gibt keine Entschei-
dung, ob die Goéttinnen germanisch oder keltisch sind, da
beides im damaligen England vermischt war. Die einzig zu-
liassige Ubersetzung ist ‘Nacht der Miitter’; die geldufige‘Mut-
ternacht’, d. h. die lingste Nacht, die gleichsam Mutter der
anderen ist123) ist sprachwidrig. Beda fiigt als Erkldarung des
Namens hinzu: ob causam, ut suspicanmﬂ ceremoniarum, quas [181]
in ea pervigiles agebant. Das ist nicht aus dem Namen her-
geleitet, wie man aus dem ut suspicamur hat schliessen wollen.
Diese Worte sind nur die Entschuldigung des guten Christen
dafiir, dass er etwas von dem heidnischen Wesen weiss, was
er eigentlich nicht wissen diirfte. In diesem :Zusammenhang
kommt es aber hauptséchlich auf den Namen Modranicht an.
Wenn eine Beziehung auf das Heidentum zu suchen ist, so ist
die auf die Matres allein méglich. Sie ist 6fters ausgesprochen

122 Beda de temporum rat. 15 (Migne 90, 356). Zuerst I'. Kauffmann
Zeitschr. des Vereins f. Volkskunde II 1892 S. 34.

123 Diese oft wiederholte Deutung stammi( aus dem vielbenutzien Werk
von Scaliger de emend. temporum II S. 111 in der Pariser Auflage von
1583 Modranicht quasi parens el princeps omnium reliquarum noctium.
In Schweden wurde die Lucianacht von dem Volk die ‘Mutternacht” be-
nannt, s. Hammarstedt Medd. fran Nord. Museet 1898 S. 11 mit Belegen.
Das ist aber gelehrte Tradition, die ins Volk durch die Almanache her-
abgedrungen ist. Sie findet sich z. B. in einem Aufsatz von '‘A. Celsius
in dem Almanach von O. Hiorter 1741 S. 7. Dalin in seiner vielgelesenen
Svea Rikes historia (1746) I, 166 zitiert Scaliger fiir dieselbe Angabe.
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worden 24 aber oft bezweifelt worden. Neue Beweise lassen
sich nicht erbringen; ich kann nur darauf hinweisen, wie sich
alles zusammenschliesst: die Miitter als Spenderinnen des Se-
gens und des Gliicks, daher auch Parzen genannt; in der [riih-
christlichen Zeit deckt man in denselben Lindern den Tisch
fiir segenspendende weibliche Gottheiten; die Miitter wur-
den in England in nichtlicher Feier verehrt. Dass die IFeier auf
den 25. Dezember verlegt worden ist, hat nichts Auffallendes,
wenn man nicht in dem Vorurteil befangen ist, dass alle
Weihnachtsbriiuche von den Kal. Jan. iibertragen worden sind.
Es ist ein frithes Beispiel daliir, dass ein Volksbrauch von
dem Weihnachtsabend angezogen worden ist.

Zuletzt noch einige Worte zu der schwierigen ethnologi-
schen I'rage. Meistens wird der Matronenkult als ein kelti-
scher angesprochen. Das begriindet man damit, dass die rechts-
rheinischen Steine nicht zahlreich sind; das massenhafte Vor-
kommen im linksrheinischen Germanien sei auf Entlehnung
zuriickzufiihren. Diese Anschauung wird kaum haltbar sein;
das spirliche Vorkommen rechts des Rheins ist durch die
niedrigere Kultur iiberhaupt und das friihzeitigere Zuriick-
weichen der Rémer zu erkliren. Gesetzt aber, dass dem so
sei, so ist der Kult schon verhiltnismissig frith in der Kaiser-
zeit von den Germanen lebhaft aufgenommen worden, so dass
auch auf diese Weise dic weite Verbreitung desselben Kultes
in der Volkerwanderungszeit, von der die Erwihnungen des
Geistertisches zeugen, erklirlich ist. In dieser Zeit war der
Kult wenigstens zu einem germanischen geworden, wenn er

124 Mogk in Pauls Grundriss der germ. Philol. III 2392 erkennt die
Verkniipfung an, ist aber aul den Holzweg geleitet durch eine unter ge-
wissen deutschen Forschern oft hervortretende, merkwiirdige Vorliebe fiir
das Chthonische; er verkniipft die Modranicht mit dem Glauben, dass
die Totlen in den Weihnachten zuriicklkehren. Die Hingeschiedenen heissen
iiberall Viter; der Name Mutter fiihrt aber in allen Religionen in einen
ganz anderen Vorstellungskreis. —- J. M. Neale Essays in Liturgiology
(1867) 511 sagt (das Zitat nach E. I{. Chambers The Mediaeval Stage 1
232 A.), dass Weihnachten in den meisten keltischen Sprachen die Nacht
der Jungfrau heisst; vielleicht hingt das mit den Miittern zusammen.
Analoges meint man ja in Deutschland spiiren zu konnen: der Kult der
drei Marien im Rheinlande.
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nicht von Anfang an sowohl den Germanen wie den Kelten
gehorte, was m. E. wahrscheinlicher ist.

Das Ergebnis dieser Nachpriifung der Herkunft der wich-
tigsten Weihnachtsbriuche ist ein ziemlich buntes geworden,
wie in der Tat nicht anders zu erwarten. Die Briuche eincs
I'estes wandeln sich und wechseln, sind zeitlich und &rtlich
verschieden. Unsere Weihnachtsfeier ist eine andere als dic
mittelalterliche; es ist schon bemerkt, dass ihre charakteris-
tischen Ziige, der Weihnachtsbaum und die Kinderbescherung,
erst in der Zeit nach der Reformation entstanden sind. Im
Volksbrauch des skandinavischen Nordens trigt die -Weih-
nachtsfeier den Charakter eines Allerseelenfestes in dem Mas-
se, dass Ieilberg diese Erscheinung seiner Auffassung des
Festes zugrunde gelegt hat; angesichts der Briduche im iibri-
gen Europa kann das nur sekundir entstanden sein. Ich fasse
dic wichtigsten Punkte kurz zusammen.

Der Neujahrstag als kalendarischer Schnittpunkt hat fiir
das Problem kaum eine Bedeutung.

In die Kalendenbriuche sind nichtrémische, kelto-germa-
nische Elemente aufgegangen.

Die Zeitlage des Weihnachtslestes ist durch das christliclie
I'est, also urspriinglich durch den dies natalis Solis invicti, [133]
fixiert; daraul beruht die Zeit der Modranicht bei Beda. Das
Weihnachtsfest wurde schon Mitte des 6. Jahrhunderts vom
Volk in Frankreich aul die wvolkstiimliche festliche Weise
mit Schmiusen, T#nzen und Liedern geleiert.

Urspriinglich rémische Kalendenbriduche, kelto-germanische
Bréuche, die sich auch dem Kalendenfest angeschlossen hatten,
und andere einheimische Briuche, die eine bestimmte Zeitlage
mnicht hatten, haben sich dem Weihnachtsfeste im engeren
(Christtag und -nacht) und weiteren Sinn (Dodekahemeron,
die Zwollten) angeschlossen.

Die Verlegung volkstiimlicher Briduche auf den Christtag
und die Christnacht beruht darauf, dass dieses I'est, wie ein
grosses kirchliches I'est immer tut, die volkstiimlichen Briauche
anzog. Die Anziehungskralt wurde verstirkt dadurch, dass der
Christtag, der Neujahrstag, der hl. Dreikénigstag zu einer
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Festperiode, dem Dodekahemeron, zusammengefasst wurden,
in der der Christtag den Vorrang innehatte.

Das Dodekahemeron fasste drei grosse I'este zusammen, den
Christtag, seine Oktave, die kirchliche Feier der Beschneidung
und das profane Kalendenfest, das die Kirche anfangs durch
die Amsetzung eines Fastentages abzuschaffen suchte, aber
seit etwa dem 8. Jahrh. aufnehmen musste, und die iltere Ge-
burts- und Epiphaniasfeier, die dann hauptsichlich als hl. Drei-
kénigstag gefeiert wurde. Die Briduche dehnen sich teils auf
diese ganze Festzeit von zwei \Wochen aus, teils schwanken
sie hin und her zwischen den Festtagen. Hierauf und nicht auf
der Verlegung des Jahresanfanges vom 1. Januar auf den 25.
Dezember beruht die Ubertragung einiger Kalendenbriuche und
sogar des Kalendennamens auf den Weihnachtstag. Der rémi-
schen Kalendenfeier entstammen die Prognostika fiir das kom-
mende Jahr, die z. T. auf literarischer Ubertragung beruhen,
und die Geschenke, insoweit sie einen mehr offiziellen Cha-
rakter tragen. Der Festbettel dagegen ist eine mehr spontane

[184] Erscheinung. Das Lichteranziinden entstammt wohl der kirch-
lichen Feier, die es seit alters auszeichnete. Die grésste Zahl
der Weihnachtsbriuche sind solche, dic sich auch an anderen
volkstiimlichen I'esten finden. Sie folgen dem Gesctz, dass die
volkstiimlichen Briuche sich an einen festen Tag, und zwar
besonders an die kirchlichen Ieste, anzusetzen pflegen. Je
grosser das Fest, desto grosser seine Anziehungskraft; dem-
gemiss war die des Weihnachtstages sehr stark. Solche Briu-
che sind der Laubschmuck, der Maizweig, die Lebensrute, die
heimischen Orakelarten. Unbekannt ist die Herkunft des Weih-
nachts- oder Kalendenblockes; die Sitte ist nichtrémisch und
hat zum Jahresanfang keine Beziehung an und fiir sich. Wich-
tig ist, dass ein paar schon im frithen Mittelalter belegte Briu-
che sich bis in das keltisch-germanische Heidentum zuriick-
verfolgen lassen, die Tiervermummung und der Geistertisch.
Auch diese kommen bei anderen Gelegenheiten vor; ihre zeit-
liche Fixierung beruht auf der Anziehungskraft des Kalenden-
bzw. des Weihnachtsfestes. Wenn sie im Heidentum mit ir-
gendeinem Fest verkniipft waren — was sehr leicht moglich
ist —, so ist die Uberlieferung iiber dieses verschollen. Der
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Geistertisch lebt als Perchtentisch, im Norden als Seelentisch
fort. Meinesteils halte ich es [iir wahrscheinlich, dass die
Tiervermummung des Kalendenfestes in der des \Weihnachts-
festes fortlebt, aber der Beweis ist nicht zu erbringen. Es ist
auffillig, dass, wihrend das cervulum et velulam facere enl-
schieden eine keltische Sitte ist, die modernen Tiervermum-
mungen hauptsichlich auf germanischem Gebiet vorkomimen,
und dass im neuercn Volksbrauch andere Tiere (z. B. Haber-
geiss, dJulbock, Schimmelreiter, Old Hob u. a.) als in dem
frithmittelalterlichen (Hirsch, Rind) auftreten. Die kirchlichen
Briauche volkstiimlicher Art sind durchsichtig; Schwierigkei-
ten bereitet nur das beriichtigte Narrenfest, von dem der Boh-
nenkonig ein spiter Nachkomme ist; es diirfte wohl, vielleicht
durch gelehrte Tradition, auf die Kal. Jan. und diec Saturna-
lien zuriickgehen.

Es erhellt, dass man die Entstehung des volkstiimlichen [135]
Weihnachtslestes durch diese I'aktoren als erkldrt hinstellen
konnte. Jedoch befriedigt eine solche Erkldrung nicht ganz;
sie geniigt mechanisch, aber nicht psychologisch. Denn worin
liegt der Grund, dass das Weihnachtsfest, das doch nicht das
grosste christliche I'est war, seine alles iiberragende Bedeu-
tung als volkstiimliches I'est, und zwar gerade in den germa-
nischen Landern, crhalten hat? Violl erklirlich wird diese
Bedeutung, wenn das Weihnachtsfest das Erbe eines altheid-
nischen I'estes, das etwa in dieselbe Zeit fiel, angetreten hat,
wodurch seine Volkstiimlichkeit viel stiérker geworden sein
miisste. In der Tat ist ein solches I'est, das Julfest, aus der
altnordischen Uberlieferung bekannt. Die Verneinung seiner
Existenz ist als Reaktion gegen die ilteren haltlosen Hypothe-
sen begreiflich. Ist sie aber auch berechtigt? Die Antwort wird
dadurch ungemein erschwert, dass eine direkte Uberlieferung
aus der heidnischen Zeit nicht vorliegt; es treten immer christ-
liche Mittelsménner dazwisclren. Aber die I'rage ldsst sich
nicht vermeiden, obgleich sie auf ein fremdes Gebiet hin-
fithrt.125

126 Meinem Kollegen Prof. Emil Olson verdanke ich unermiidlichen
fachwissenschaltlichen Beirat.
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Bilfinger schliesst seine Untersuchung mit den Worten:
»dass bei genauer Betrachtung von dem germanischen Julfest
nichts Urgermanisches iibrigbleibt als der Name Jul». Auch
diesen hat man wegzudeuten versucht. Jul soll ein lateinisches
Lehnwort von ioculus sein.!?¢ Das ist eine Etymologie, so

126 Bugge hat sie aufgestellt, aber nicht in diesem Sinn. Er leitet (Ar-
kiv f6r nordisk filologi IV, 1888, 135) jul aus urgerm. * jehwela her, das
eine Parallelbildung zu ioculus sei. Das ist mit einem urspriinglich ger-
manischen Julfest ja gar nicht unvereinlich. Wer jul fiir ein Lehnwort
hilt, sollte zuerst aufzeigen, dass das Wort ioculus besonders verwendet
wurde, um die Kalendenaufziige zu bezeichnen; das fehlt durchaus. Es
fallt auch ins Gewicht, dass das Wort Jul bei den dem Lateinisch spre-
chenden Gebiet benachbarten Stammen fehlt und nur bei den entfernteren,
den Goten, Angelsachsen und Skandinaviern, sich findet. — Noch aben-
teuerlicher ist die Herleitung aus dem kyprischen Monatsnamen *Iovoc,
der die Zeit vom 24. Dez. bis 23. Jan. umlasst, die jedoch erwihnt wer-
den muss, da sie immer wieder auftaucht. Sie ist von J. Grimm Gesch.
d. deutschen Sprache I 106 zuerst aulgeworfen. Tille wendet sich gegen
ihn Yule 184 A. mit verkehrten Griinden (er weiss nicht einmal, dass
dieser kyprische Monatsname und unser Juli in Wirklichkeit dasselbe
Wort sind, da sie beide dem Familiennamen Cisars, Julius, entnommen
sind). Neuerdings hat Hammarstedt Fataburen 1911 S. 44 die Meinung
ausgesprochen, dass die Goten, die im J. 269 nebst anderen Inseln und
Kiisten Cypern verheerten, dabei den Monatsnamen »Iovlog kennen ge-
lernt und entliehen haben. Das ist nicht méglich. Trotz der merkwiirdi-
gen Ubereinstimmung ist es ein Spiel des bésen Zufalls. Der kyprische
Kalender gehort zu der sog. asianischen Kalendergruppe, die um das
Jahr 9 v. Chr. eingefiihrt wurde (Mommsen Ath. Mitt. XXIV 1889 S.
275 ff.). Das Neujahr ist nach dem Geburtstag des Augustus und zugleich
nach der Herbsttag- und -nachtgleiche orientiert, es [dllt auf den 23. Sep-
tember. Der kyprische Kalender ist eine systematisch durchgefiihrte
Schmeichelei gegen den Kaiser. Das DBeispiel der Rémer, welche als
Huldigung fiir Cédsar und Augustus Quintilis und Sextilis in Julius und
Augustus umnannten, dehnt er aufl alle zw6lf Monate aus. Er fingt mit
der Stammutter des julischen Hauses, Aphrodite, an, lidsst daraul die
gottliche Herstammung (*Anoyovirdg), dann den menschlichen Stammvater
Aineias, die Namen des Kaisers Julius, Caesar, Augustus (griech.
Y¢Buctds), seine Amtswiirden, Imperator, Tribun (richtiger (¢ribunicia
potestas), Konsul, Pontifex maximus folgen, und da er damit nicht die
Zahl zwolf [iillen kann, setzt er zuletzt die Schutzgottinnen Vesta und
Roma. Julus steht genau an seinem Platz in der Reihe, die sich durch
die Aufeinanderfolge der Namen und Titel ergibt. (Mehr in meiner Ab-
handlung Die Entstehung und religibse Bedeutung des griechischen Ka-
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schlecht wie viele andere, die auf die realen Verhiltnisse keine [136]
Riicksicht nehmen. In dieser Form ist iiber sie kein Wort
mehr zu verlieren.

In verschiedenen Sprachen gibt es Herleitungen aus dem
Wort Jul, die zur Bezeichnung von Monaten verwendet wer- [137]
den. Beda nennt in seinem Kapitel {iber das angelsichsische
Jahr Giuli als gemeinsamen Namen der Monate Dezember und
Januar. In einem Bruchstiick eines gotischen Kalenders wird
November mit fruma Jiuleis (der erste J.) iibersetzt; man muss
also wenigstens einen folgenden J. voraussetzen; der erste
fiallt einen Monat frither als bei den Angelsachsen. Bei den
Islindern gibt es einen Monatsnamen Ylir, der zweite Monat,
von Mitte November bis Mitte Dezember.12? Diese drei Monats-
namen, von denen zwei Doppelmonate bezeichnen, sind, wie oben
S.971.]260f.] entwickelt, urspriinglich Namen lingerer Zeit-
perioden, die gebraucht wurden, um die romischen Monate mit
einheimischen Namen zu versehen. Sie bedeuten also ‘Zeit des
Jul’, und diese Zeit fillt in die Mitte des Winters.

Das Wort Jul hat, solange wir es kennen, bezeichnet und
bezeichnet noch die ganze Festzeit, die mit dem Viorabend des
Christtages anfingt, und deren Schluss verschieden angesetzt
wird; gewdhnlich umfasst sie aber die zwei Wochen des Do-
dekahemeron. Das Wort ist im Islindischen ein Plural. Also
heisst der Vorabend Julabend, der Christtag der Jultag xat’
gEoynv, darauf wird gezihlt: der zweite Tag der Jul, der achte

lenders, Lunds Universitets Arsskrift, XIV:21, 1918, S. 60.) Das Zu-
sammentreffen beruht also darauf, dass der asianische Kalender wie der
Christtag nach den Jahrespunkten orientiert ist. Der gotische Jiuleis
fallt nur imn allgemeinen in den Winter. [Gotisch iu in jiuleis kann mnicht
aus gricch. Yevlog erkldart werden, und das Verhiltnis zwischen den ver-
schiedenen Vokalismen des got. jiuleis und des nordischen jol, altengl.
zéol usw.. kann nur aus germanischen Lautgesetzen erklirt wer-
den. Olson] — Die letzte DBehandlung des Problems von R. Meringer
Der Name des Julfests in »Worter und Sachen», V, 1913 S. 185 ff.,
fasst die gefiihrte Diskussion unter konziliatorischem Gesichtspunkt: zu-
sammen, ohne erheblich weiter zu kommen, wie auch kaum zu hoffen ist.

127 Der einzige Beleg steht in einer Aufzdhlung der Monate und ihrer
Anlangstage, Rimtol, herausgeg. von Beckman und Kalund (Kopenhagen

1914) S. 8.
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Tag der Jul (bei den Islindern = Neujahrstag, vgl. Burchard
a.a.0. S.117[280]), der dreizehnte Tag sc. der Jul heisst in
Schweden der hl. Dreikonigstag (trettondedagen). Das Wort
Weihnachten zeigt im Deutschen dieselbe Besonderheit. Hier
gilt es nur zu betonen, dass Jul eine Zeitperiode bezeichnet.
Die Bedeutung des Wortes ist unbekannt, aber folgendes
ist zu bedenken. Man kann annehmen, dass das Wort in heid-
nischer Zeit, genauer, ehe das christliche Weihnachtsfest, auf
das -es iibertragen wurde, hineinkam, irgendeine beliebige, un-
bekannte Bedeutung gehabt hat. Dann ist es aber unerfind-
(138] lich, warum von dieser ilteren Bedeutung absolut keine Spur
iibrig ist. Das scheint so unwahrscheinlich, dass man zu der
Annahme gedriingt wird, dass das Wort schon in heidnischer
Zeit einen kleineren Zeitabschnitt-im Winter bezeichnete, der
wegen der Zeitlage als Bezeichnung der Weihnachtsfeier ge-
braucht werden konnte. Auch die Herleitungen, Giuli usw.,
bezeichnen Zeitabschnitte. Also muss das Hauptwort eine mehr
spezifische Bedeutung gehabt haben. Iis bleiben dann, soweit
ich sehe, nur zwei Annahmen méglich, etwa bruma, die Zeit
um die Wintersonnenwende 128 oder cine Festzeit. Gegen jene
Bedeutung fillt die Frage ins Gewicht, warum sie ganz ver-
schwunden ist. M. E. ist also das Wort Jul ein Beweis fiir die
Ixistenz eines vorchristlichen Julfestes; zur Gewissheit wird
sie durch einen anderen sprachlichen Beweis crhoben.
Bekanntlich gibt es in der finnischen Sprache Lehnwirter
skandinavischen Ursprungs, deren IForm zeigt, dass die Iint-
lehnung in sehr frither Zeit geschehen ist, unter ihnen auch
das Wort fiir Weihnachten, joula, das noch die urnordische
Pluralendung bewahrt. Auf meine Anfrage hat Professor Wik-
lund mir giitigst folgende Mitteilungen zur Verfiigung gestellt:
»Finnisch joulu, das nur in der Bedeutung Weihnachten vor-
kommt, ist, obgleich der Diphthong der ersten Silbe schwer
erklirlich ist 129) sicher in vorchristlicher, und zwar sicherlich
vor der Wikingerzeit, in urnordischer Zeit entlehnt worden,

128 Kluge Engl. Stud. IX 1885, 311 f. hat das Wort als Zeit des Schnee-
gestobers gedeutet.

129 Finen Erklarungsversuch siehe bei Noreen Gesch. d. nord. Spra-
chen in Pauls Grundriss d. germ. Philol.3 § 44 1.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



300 Archiv f. Religionswissenschaft, XIX, 1916/19

wie das -u der zweiten Silbe zeigt. Die lappischen [FFormen
des Wortes (juovia u. a.) sind aus dem Iinnischen entlehnt.
Neben joulu gibt es im Finnischen (nicht im Lappischen) ein
zweites Wort juhla, das [eier, I'est im allgemeinen ohne Be-
ziehung auf einc bestimmte Jahreszeit bedeutet. Es ist immer
angenommen worden, dass auch juhla eine Entlchnung aus
dem Skandinavischen ist, und zwar desselben \Wortes wie [139]
joulu, wohl aber muss es einer anderen 'orm des Wortes oder
einer anderen Zeit entstammen, und dabei muss man wverblei-
ben. Die Entlehnung von juhla muss auch in dic urnordische
Zeit fallen und ist vermutlich alter als die von joulu, obgleich
dies nicht sicher zu beweisen ist.» Also haben dic Finnen
schon in vorchristlicher Zeit den Nordgermanen das Wiort
fiir das Julfest, joulu, entlehnt, und selbstverstindlich nicht
nur das Wort, sondern auch die dadurch bezeichnete Sache.
Da wicder im Iinnischen keine andere Bedeutung als die des
Julfestes vorkommt, so muss man schliessen, dass das Wort
zur Zeit der Entlehnung das Julfest bezeichnete, wie es immer
in beiden Sprachen tut. Aus der zweiten und vermutlich #lte-
ren Porm des Lehnwortes, juhla, kann man nur schliessen,
dass das skandinavische \Wort jul auch schon frither ein IMest
bezeichnet hat, nicht aber, dass dics I'est ein anderes als das
Julfest gewesen ist.

Die Existenz eines vorchristlichen Julfestes diirfte also nicht
mehr geleugnet werden kénnen. Das hilft aber nicht viel wei-
ter, sondern cs erhebt sich die I'rage, ob wir von ihm etwas
mehr als seinc blosse Existenz wissen konnen, d. h. es gilt
zu priifen, was auf die hdufigen Erwihnungen des Julfestes in
den islindischen Schilderungen der vorchristlichen Zeit zu
geben ist. Ich kann nur die springenden Punkte, die wirklich
etwas lehren, zur Behandlung aufnehmen; das Material ist oft
srusammengestellt. Snorre Sturlason, der beriithmte Geschicht-
schreiber, der in der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts wirk-
te, sagt an mehreren Stellen, dass die heidnischen Nordménner
drei grosse Opferfeste feierten; es geniigt, die Stelle anzufiih-
ren, wo er von ihrer Einsetzung durch Odin erzihlt, Ynglinga-
saga 8: »Damals sollte man opfern gegen den Winter (=am
Winteranfang) fiir den guten Jahrwuchs und am Mittwinter
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fiir das Keimen; das dritte Opfer gegen den Sommer (= am

[140] Sommeranfang) war Siegesopler.»130 [inleuchtend vergleicht
Bilfinger S. 13 die Bestimmung des iltesten norwegischen (Gu-
lathing-) Gesetzes § 6: »Dieses Bierfest soll gemacht werden
vor Allerheiligen am spitesten. Und man soll das Bier segnen
Christo, um Lohn, und der heiligen Jungfrau, um einen guten
Jahrwuchs und Irieden zu erhalten» und § 7 »dieses Bier soll
man segnen in der heiligen Nacht Christo, um Lohn, und der
heiligen Jungfrau, um einen guten Jahrwuchs und I'rieden zu
erhalten.»

Die Geschichtschreiber erzihlen des weiteren, wie das heid-
nische I'est auf die uns aus siidlichen Lindern geliufige Weise
in das christliche iiberfiihrt wurde. Der norwegische Kénig
Hakon der Gute (940—963), der vergebliche Versuche machte,
das Christentum in sein Land einzufithren, wollte das heid-
nische Julfest durch das christliche ersetzen. Snorre erzihlt
in seiner Saga c. 13: »Er machte ein Gesetz, das Julfest an-
zufangen zu gleicher Zeit wie die Christen, und dann sollte
jeder Mann Bier von einem Miilir Malz haben oder Mulkt
zahlen und feiern, solange das Bier ausreichte. ['rither hatte
man Jul angefangen an der Hékunacht, das war Mittwinter-
nacht, und es wurde drei N#chte Jul gehalten.» Dasselbe kehrt
in dem IFlatébuch 155 wieder. Fin weiteres, soweit ich weiss,

130 Dije Zeitpunkte sind nach dem cigentiimlichen islindischen Kalender
bestimmt, der ein Jahr von 52 Wochen hat; in gewissen Jahren wird einc
53. Woche eingeschaltet, um das Verhiltnis zu dem Sonnenjahr auszu-
gleichen. Das Jahr ist in zwei IIalbjahre, Winter und Sommer, geteilt.
Der Winteranfang (isl. die Winternichte) fillt auf den Samstag in der
Woche 11.—18. Oktober, der Sommeranfang (isl. sumarmal) auf Donners-
tag 9.—15. April; die Halbjahre werden wieder halbiert durch den Mitt-
winter, Ireitag 9.—16. Januar und den Mittsommer, Sonntag 13.—20.
Juli. Dieselbe Jahresteilung wurde 'in Schweden und Norwegen fest in
das julianische Jahr eingeliigt: Winteranfang an Calixtus, 14. Oktober,
Sommeranfang an Tiburtius, 14. April. In dem ersten Teil seiner Unter-
suchungen usw., Das altnordische Jahr, Stuttgart 1899, hat Bilfinger nach-
zuweisen versucht, dass das islindische Jahr erst in christlicher Zeit ent-
standen ist. Das ist nicht richtig, es geht in die heidnische Zeit .hinauf.
Siehe die Behandlung der I'rage in meiner Primitive Time-reckoning,
S. 78 u. 370 und die dort angefiihrte Literatur und Beckman in der Lin-
leitung zu Rimtol S. If{f.
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merkwiirdigerweise nicht herangezogenes Zeugnis, I'ornman-
nasdgur X 393, aus Agrip, einer historischen Schrifl, die et- [141]
was ilter als Snorre ist (Ende des 12. Jahrh.) und als zuver-
lassig betrachtet wird, schreibt die Umwandlung der heidni-
schen Feste in christliche dem Kénig Olav Tryggvason (um
1000) zu, der als eifriger Christ das Christentum auch mit
gewaltsamen Mitteln erst recht in Norwegen eingefiihrt hat.
Es heisst: »Er schaffte Opfer und Opfertrinkgelage ab und
liess mit Genehmigung des Volkes statt ihrer Ieiertagstrink-
gelage 13 kommen, Jul und Ostern, Johannisbier und Ernte-
bier an St. Michaelis.»

Tille akzeptiert die Geschichtlichkeit der zuletzt angefiihr-
ten Nachrichten, sucht sie aber nach seinen Anschauungen
umzubiegen. Nach ihm war das altgermanische Jahr in drei
bzw. sechs Teile geteilt, und der Anfang jedes Drittels war
durch ein grosses Opferfest ausgezeichnet. Die Nachrichten
stimmen insofern iiberein, dass sie drei grosse Opferfeste er-
geben (abgesehen von der Tille unbekannten Stelle des Agrip),
ihre Zeitlagen stimmen aber nicht. Anstatt Oktober, Februar,
Juni, welche die angebliche Drittelung des altgermanischen
Jahres erfordert, haben wir Oktober, Dezember oder Januar,
April. Tille hilft sich so, dass er sprachwidrig den Ausdruck
‘gegen Sommer’ (at sumri) auf den Anfang des Sommermonats
(9.—14. Juni) anstatt auf den Sommeranfang im April be-
zieht 132, und dass er als das vermisste Opferfest im I'ebruar
das Disaopfer in Uppsala heranzieht. Daraus folgert er, dass
das Mittwinterfest spéiterer Entstehung ist." Es sei durch cine
Verschmelzung des Februar- und des Oktoberfestes entstan-

den und zuerst Mitte Januar gefeiert — die Zeitlage beruhe
auf der Aufnahme des rémischen Prinzips der Viertelung in
das germanische Jahr — und sei von Kénig Hakon auf den

Christtag verlegt worden.
Viel Worte sind nicht nétig, da die Grundlage falsch und [142]
ein wichtiges Detail verkehrt ist. In bezug auf das Disaopler,

131 Hatidadrplkjur; das Wort bezieht sich auf die christlichen Fest-
tage im Gegensatz zu den heidnischen.

132 Siehe iiber diesen Punkt Brate Héknatten in Festskrift [or leil-
berg (1911) 412.
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das Hauptopferfest des Hauptheiligtums der Svear in Uppsala,
bemerke ich nur, dass dieses I'est in christianisierter Gestalt
fortlebte, und dass das letzte Uberbleibsel davon, der Distinget
genannte Jahrmarkt, erst vor wenigen Jahren abgeschafft
wurde.13 Zweitens scheint ein wichtiger Unterschied nicht
beachtet zu sein; ndmlich der zwischen den grossen Opler-
festen an bestimmtem Kultort und den Festen, die gleichzei-
tig an verschiedenen Orten gefeiert werden: der Unterschied
zwischen Tempelfesten und Hausfesten. Zu der zweiten Klasse
gehort das Jullest. Zwar tat man sich in grossere Gesellschaf-
ten zusammen — das Gesetz schreibt vor, dass wenigstens
drei Bauern zusammen feiern sollten —, der Konig und andere
vornehme Miénner versammelten eine grosse Zahl Leute um
sich, aber das durchbricht das Prinzip nicht. Das Disaopfer
ist dagegen ein grosses Tempelfest, das an den Kultort ge-
bunden ist; will man mitfeiern, so muss man zum Tempel hin-
fahren. Das ist das Prinzip. Vermischungen kommen natiir-
lich vor.

Viel ernstlicher fasst Bilfinger in seinen fiinf Punkten S.
113 f1.134 die Uberlieferung an. Aber der letzte, den er selbst
als entscheidend bezeichnet, dass selbst bei den Skandinaviern
der 1. Januar als der cigentliche und urspriingliche Triger der
Julsitte erscheint, ist einfach nicht wahr. Bilfinger weiss nur
zwel Dinge namhaft zu machen: die Verteilung von Geschen-
ken an die Mannen des Koénigs, die anerkanntermassen rémi-
schen Ursprungs ist, und dass die Neujahrsnacht eine Spuk-
nacht ist; das sind aber alle Nachte der Julzeit und noch mehr
dic Christnacht. Entscheidend ist, dass das rituelle Trinkge-
lage nicht am Neujahrstag, sondern am Jultag stattfindet. Es
gibt auch andere Julsitten. Uber die kalendarischen I'ragen
habe ich mich schon ausgesprochen; in der \Weise, wie sie

[143] Bilfinger stellt, beweisen sie hier nichts, da Jahresanfang
und Fest nicht notwendig miteinander verbunden sind; also
tut es nichts zur Sache, ob die heidnischen Skandinavier ihr
vorchristliches Jahr mit dem dJulfest begonnen haben oder

133 Brate a. a. 0. 412.
134 Vgl. auch Das altnordische Jahr 30 [f.
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nicht, oder ob das Julfest tiberhaupt mit irgendeinem bedeut-
samen Einschnitt ihres Jahres zusammenfillt oder iiberhaupt
nicht. Von allen Argumenten Bilfingers gibt es also nur eines,
das zieht, nimlich dass das, was die altnordische Tradition
von dem heidnischen Julfest erzihlt, durchaus dem Julfest des
christlichen Mittelalters entlehnt sei, d. h. die  altskandina-
vische Literatur ist erst in christlicher Zeit entstanden; wenn
die Verfasser etwas tliber die heidnische Vorzeit erzihlen, so
projizieren sie die Zustéinde ihrer eigenen Zeit in die heidni-
sche zuriick, wie es ja gewohnlich zu gehen pflegt. Die Er-
zithlung Snorres von den drei heidnischen Opferfesten sei aus
der Bestimmung der christlichen Gesetze iiber die beiden
Bierfeste im Herbst und an den Weihnachten, wozu in der
geschichtlichen Literatur noch ein drittes an Ostern hinzu-
kommt, herausgesponnen. In erster Linie ist die I'rage eine
nach der Glaubwiirdigkeit der altisliindischen Geschichtser-
zithler und der Wandelbarkeit der Uberlieferung in den zwei
Jahrhunderten, die zwischen der offiziellen Linfiihrung des
Christentums und den Literaturwerken liegen. Die meisten
werden wohl hier anders urteilen. Was z. B. Snorre 113 {. von
dem Zwischenfall zwischen Olav dem Heiligen und den heid-
nischen Tréndern im J. 1021 erzihlt, hiingt so eng mit den
Opferzeiten im Herbst, Mittwinter und am Sommeranfang zu-
sammen, dass die ganze Erzihlung erdichtet sein muss, wenn
die Zeitpunkte als erdichtet gelten sollen. Auch ist es bedeu-
tungsvoll, dass Snorre in seiner Vorrede die Triiger der Ge-
schichtsiiberlieferung seit der heidnischen Zeit namhaft macht.
Diese Seite der Sache liegt ausserhalb meines Bereiches;
ich kann nur die innere Wahrscheinlichkeit speziell unter
religionsgeschichtlichem Gesichtspunkte besprechen. Die ei-
gentiimliche Ausgestaltung der christlichen Feste, das grosse
unter althergebrachten Zeremonien gefeierte Trinkgelage, das [144]
sog. Minnetrinken, ist unbestritten eine Erbschaft aus dem
Heidentum.13%® Sein Nachleben in den Gilden des Mittel-

1356 S. V. Grenbech Vor Iolkemt i Oldtiden IV 14ff. Die im frithen
Mittelalter oft erwiihnten Trinkgelage und Schmausereien an den christ-
lichen I'esten, gegen die die Kirche so viel kimpfte, sind, wie oben be-
merkt, dieselbe germanische Sitte des kultischen Trinkgelages.
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alters war sehr kriftig. Auch unter dem Volk wurde es nicht
vergessen. Noch Anfang des vorigen Jahrhunderts fing man
die Julfeier in Smaland an mit dem Trinken von Gottes Minne.
In dem auf das Opfer folgenden Trinkgelage wurden dic
Minnen der heidnischen Gotter und der verstorbenen Helden
getrunken. An und fiir sich ist ein Trinkgelage religits indil-

ferent; daher nahmen die Christen zu dieser Zeit keinen An-

[145]

stoss daran, dass Trinkgelage mit den christlischen I'esten
verbunden wurden. Die Minnen der heidnischen Gétter wur-
den gegen die des Christus, der hl. Jungfrau und der 1lleiligen
vertauscht. Ist aber diese Sitte cinc heidnische, so folgt, dass
das Heidentuin grosse Opferfeste mit solchen Trinkgelagen
gekannt hat, und es fragt sich, ob diese I'estc zu ecrmitteln
sind. LFins der drei Opferfeste, das Herbstfest, ist, wie ich
glaube, unbestritten heidnischen Ursprunges. Es gibt im Herbst
kein grosses christliches I'est, das fiir seine Entstehung ver-
antwortlich gemacht werden kann. Die Verkniipfung mit christ-
lichen Festen variiert — spétestens bis Allerheiligen, sagt das
Gulathingsgesetz, an Michaclis das Agrip, und Michaelis ist
auch sonst als Zeit eines Trinkgelages bekannt. Das zeigt, dass
die Zeitlage des Herbstlestes nicht fest gewesen ist; es rich-
tete sich wie so viele lindlichen I'este nach den Umstinden,
der Ernte, der Witterung usw.; crst nachdem der Kalender
seine uns bckannte I'orm erhiclt, wurde c¢s auf die Winter-
nichte verlegt. Mit den christlichen Ieciligentagen wurde es
verschicden verkniipft. Also ist das I'est das frithere, ilter
als das Christentum und ilter als der Kalender.

Auch wenn dies anerkannt wird, wird man bchaupten kén-
nen: nordische Sitte war es, mit einem I'est ein Minnetrinken
zu verbinden; deshalb hat man, scitdem das christliche Weih-
nachtsfest ecingelithrt worden war, damit cin Minnetrinken
verbunden, wic man das gleiche mit dem Osterfest getan hat.
Dabei ist aber auffiillig, dass das Gesetz nur zweimaliges Min-
netrinken vorschreibt, das urspriinglich heidnische Herbstfest
und das Julfest, dagegen nicht das Osterlest. \Warum hat es
dicses ausgelassen, wenn es nach christlichem Gesichtspunkt
verfihrt? I'erner wird nach Snorre das Herbstlest geleiert,
um cinen guten Jahreswuchs zu erhalten, das Jullest fiir das
20
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Keimen, das I'riihlingsgelage ist Siegesopfer — das letzte ist
fiir Leute die auf Wikingerziigen fuhren, leicht verstindlich
—, das wird durch das Gesetz bestiitigt, das die beiden ersten
Ieste fiir den Jahreswuchs und den I'rieden geleiert werden
lisst. Dass man beim Abschluss der Ernte fiir die I'ruchtbar-
keit des kommenden Jahres opfert, ist jedem geliulig; dass
man dies mitten im Winter tut, ist jedenfalls selten und be-
fremdlich. M. E. ist es allzubefremdlich, um als eine gedan-
kenlose Ubertragung z. B. von dem Herbstfeste hingestellt
werden zu kénnen — ich argumentiere hier nicht damit, dass
der charakteristische Zug der mnordischen Weihnachten in
spitterer Zeit die I'ruchtbarkeitsriten sind. Dann wird nichts
tibrigbleiben, als in ‘dem Zweck des Minnetrinkens am Julfest
einen Rest alter, d.h., heidnischer Uberlieferung anzuerkennen.
Daraus folgt aber dass auch das I'est ein altheidnisches ist.
Die Zuriickverlegung eines christlichen Festes in die heid-
nische Zeit ist eine einfache Hypothese; komplizierter wird
sie durch die Erzihlungen von dem Gesetz des Kénigs Hakon
und den Bestrebungen Olav Tryggvasons. Denn diese fithren
die Hilfshypothese herbei, dass man sich, nachdem man das
christliche IFest in die heidnische Zeit zuriickprojiziert hatte,
darauf besann, was aus jenem erdichteten heidnischen I'est
geworden war, und um dies zu erkliren, jene Erzihlungen
erfand. Man muss wohl die Meinung Bilfingers so verstehen,
dass das Gesetz, wodurch das Gelage in der Christnacht einge- [146]
fithrt wurde, spiter ausgedeutet wurde, als ob dadurch das
Gelage von dem heidnischen I'esttag auf den christlichen ver-
schoben worden sei. Das hier eine Schwierigkeit liegt, scheint
Bilfinger nicht empfunden zu haben, da er dariiber hinweggeht.
Er beschiftigt sich nur mit dem folgenden Satze, der ein an-
erkannter Zusatz Snorres ist: in der heidnischen Zeit fing man
Jul an der Hékunacht — das war Mittwinternacht — an und
hielt Jul drei Nichte. Die Identifizierung der Hékunacht mit
der Mittwinternacht (isl. I'reitag 9.—16. Jan.) ist auf Rech-
nung Snorres zu setzen, wir konnen ihre Tragkraft nicht be-
urteilen. Wenn aber Bilfinger der Nachricht jeden Wert ab-
spricht, weil seiner Ansicht nach der altislindische Kalender
und damit die Mittwinternacht erst in christlicher Zeit ge-
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schaffen worden ist, so ist das unberechtigt, einmal weil der
Kalender ilter ist als die Einfiihrung des Christentums (s.
S.139A.1[301 A. 130]), und zweitens weil die Hékunacht unab-
hingig von der Mittwinternacht bestehen bleibt. Wir wissen tiber
die Hokunacht einfach nichts mehr, als was an dieser Stelle
steht 136, aber der Name, der nicht erfunden sein kann, be-
zeugt einen Merktag mitten im Winter. Mittwinter wird ur-
spriinglich ebensowenig wie \Winteranfang einen festen Tag
bedeutet haben, sondern wurde ein solcher erst durch die
Kalenderregelung; daher konnte im Deutschen und Englischen
Mittwinter als Bezeichnung fiir Weihnachten gebraucht wer-
den.

136 Das Wort kommt nur in dieser Erzdhlung vor; die Form wechselt
in den verschiedenen Schriften, hékunott, hogonott, haukunott. Hokenatl
wird einmal aus einem schwedischen Dialekt als Bezeichnung des dritten
Tages vor Weihnachten angefiihrt. Die Quelle ist nicht die beste, und
Brate nimmt Festschrift f. Feilberg S. 406 mit Recht gelehrten Ursprung
an. Die Ltymologie wird durch die wechselnden formen noch unsicherer.
Bilfingers Herleitung aus haka = llacke, Biegung, also die Nacht der
Wintersonnenwende, in der die Sonne umbiegt, ist sicher falsch, s. Brate
a. a. O. S. 405, ebenso die Herleitung Brates aus &y« ¢dte, dem grie-
chischen Namen des Epiphanienfestes. (Vgl. meine Bemerkungen in [‘ata-
buren 1911 S. 213, woran die Einwinde Brates a. a. O. 407 {. nicht riit-
teln konnen. Wo h in dem Griechischen in spiterer Zeit entnommenen
Lehnwortern vorkommt, ist es gelehrte Schreibung bzw. graphische Uber-
tragung.) Das Wort ist nicht entritselt worden. Brate a. a. O. lenkt die
Aufmerksamkeit aul die sicher auf gute Quelle zuriickgehende LErzidhlung
von dem Kriegszug des Kaisers Heinrich des I. gegen die Diénen bei
Thietmar von Merseburg (Mon. Germ. Hist. V 739 c. VI), nach der die
Dinen auf ihrer Hauptoplerstdtte in Lejre aul Seeland jedes neunte Jahr
im Januar nach dem Epiphanientag ein grosses Opferfest feierten. bei
dem 99 Menschen, . ebensoviele Pferde nebst Hunden und Hihnen stati
Habichten geopfert wurden. Dass dies I'est ungefdhr ziemlich genau auf
den Mittwinter nach nordischer Rechnung fillt, ist in der Tat beachtens-
wert; anderseits ist dies ein Tempel- und nicht ein Hausfest, woriiber
S. 142 [303] gesprochen ist. Den Beweis fiir die Lage der Hokunacht am Mitt-
winter, den Brate in den Worten gallis pro accipitribus findet, vermag ich
mir nicht anzueignen, da er sich wieder aul eine etymologische Vermu-
tung stiitzt: Hokunacht = Habichtnacht. [Das Opfer besteht in Menschen
und ihren Begleitern auf dem Jagd, gleichwie Sigurd mit Sklaven und
Habichten bestattet wird (Sigurdarkvida en skamma, Str. 67); es hat
also nichts mit der Hékunacht zu tun.]
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Trotz dem wenigen, was wir wissen, ist die Hokunacht ein
fester Punkt, denn sie ist aus christlichem Gut schlechter-
dings unerkliarbar, und dadurch wird die Glaubwiirdigkeit der
Erzdhlungen von den Massnahmen der morwegischen Kénige
bestitigt. Im allgemeinen tragen sie alle Zeichen der inneren
Glaubwiirdigkeit. Was sie erziihlen, ist nur ein altbekannter
Zug der christlichen Religionspolitik gegeniiber den Neube-
kehrten. Man nahm nicht dem Volk seine alten Feste, sondern
wandelte sie in christliche um, wobei so viel von den alten
Formen bestehen blieb, als mit dem Christentum irgendwie
vertriiglich war. Das beste Beispiel dieser Duldsamkeit ist das
rituelle Trinkgelage, das Minnetrinken, das so wie in heidni-
scher Zeit geiibt wurde, nur dass die Namen der heidnischen
Gotter gegen die der IHeiligen, Christi und der hl. Jungfrau
vertauscht wurden. Duldete man aber das Minnetrinken, so
folgt, dass auch dic heidnischen Gelegenheiten des Minmne-
trinkens bestanden, nur verschoben und in christliches Ge-
wand notdiirftig gehiillt. Ebendies ist der springende Punkt
in den Massnahmen der. Kénige Hakon und Olav. Zwischen
dem Gesetz des Hakon und der Uberlieferung von Olav besteht
kein Widerspruch: im Gegenteil bedeutet die Massnahme
Olavs eine Erweiterung der Hakons und ihre Durchfiihrung
in ausgesprochen christlichem Sinn. Hakon verlegte die Zeit [148]
des heidnischen Festes auf den Christtag, damit die Moglich-
keit einer Verschmelzung vorhanden sei, Olav fithrte diese
durch, indem er Trinkgelage auf christliche I‘esttage ver-
legte und die heidnischen Kultzeremonien durch dic christ-
lichen ersetzte.

Die altislindischen Erzédhlungen von cinem heidnischen Jul-
fest erlauben also micht durch das Zuriickliihren auf christliche
Verhiltnisse eine andere Deutung; siec geben uns aber wenig
Kunde iiber den Inhalt und keine iiber die Verbreitung des
Festes. Was die Verbreitung betrifft, darf man die oben er-
withnten sogenannten Monatsnamen als Zeugen dafiir anspre-
chen. Demnach fand es sich ausser bei den Skandinaviern bei
den Goten und dem nérdlichsten deutschen Stamm, den An-
geln. Nach allem zu urteilen war es, obgleich es nicht beweis-
bar ist, auch bei den andecren germanischen Stémmen ver-
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breitet. Uber den Inhalt geben die islindischen Quellen nur
an, dass es [iir das Keimen oder [iir den Jahrwuchs und den
I'rieden gefeiert wurde. In der 'Aussage des Geselzes iiber den
Zweck des Ierbst- und Weihnachtsgelages, die ich moglichst
wortgetreu iiberselzt habe, ist etwas Auflallendes. Sie ist
zweigeteilt: til Krist pacca und sancta Maria til drs oc til fri-
dar. So wie es steht, gilt Christus nur der allgemeine Ausdruck
til pacca »um I.ohn zu erhalten», der heiligen Jungirau der
spezilische »um cinen guten Jahrwuchs und Irieden zu er-
halten». Ich wage nicht bestimmt zu behaupten, dass die
Trennung sachlich so scharl aulrechtzuerhalten ist, wie der
sprachliche Ausdruck an die Hand zu geben scheint; ist sie
das, so kommt ihr grosse Bedeutung zu. Denn dass das Spen-
den von Jahrwuchs und I'rieden nicht Christus, sondern der
heiligen Jungfrau zugeschrieben wird, erhélt seine Erklérung,
wenn man sich der segenspendenden Géttinnen aul dem Kon-
tinent erinnert, denen besonders an den Kal. Jan. und in der
Christnacht der gedeckte Tisch hingestellt wurde. Die hei-
lige Jungfrau wiirde also ihre Erbschaft als Iruchtbarkeits-
spenderin iibernommen haben. Zwar wird der Geistertisch im
spiiteren nordischen Volksglauben [iir die Seclen oder die
Engel gedeckt, aber das ist eine Umdeutung des Urspriingli-
chen, das sich aul dem Kontinent findet. Und der I'ruchtbar-
keitszauber ist der am schirfsten und allgemeinsten hervor-
tretende Charakterzug des volkstiimlichen nordischen WWeih-
nachtsfestes. Aller weiteren Vermutungen méchte ich mich
enthalten, da sie entweder aul sehr ungeniigendem Grunde
ruhen — das gilt von der Auffassung des Julfestes als eines
Sonnenlestes — oder mit Riickschliissen aus den volkstiimli-
chen DBriuchen und Glaubensvorstellungen arbeiten, welche
erst viele Jahrhunderte spiiter aulgezeichnet und belegt sind.

Wenn wir auch nicht mehr beweisen konnen, als dass ein
heidnisches Julfest existiert hat und mit dem iiblichen rituellen
Minnetrinken geleiert wurde und vermutlich als Zweck dice
Fruchtbarkeit des kommenden Jahres hatte, so ist das jedoch
sehr bedeutsam. Denn, wie gesagt, die Ixistenz eines heidni-
schen Winterfestes, das von dem Weihnachtsfest aufgesogen
worden ist, erklidrt dessen iiberragende Volkstiimlichkeit. Je

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



310 Archiv f. Religionswissenschaft, XIX, 1916/19

weiter man nach Norden kommt nach den Liindern, in die das
Christentum am spiitesten drang, und wo es sich lange Zeit
nur als diinne Hiille tiber den'heidnischen Untergrund legte,
desto stiirker herrscht das Weihnachtsfest iiber die anderen
Feste des Jahres vor. Dieser Unterschied gegeniiber den Ver-
hiiltnissen siidlicher Linder muss aul die Bedeutung des vor-
christlichen Julfestes zuriickgehen, dessen krbe in Namen
und Volkstiimlichkeit das christliche Julfest wurde.

Diese Vorherrschaft des mitten in den Winter fallenden Jul-
festes im Norden beruht jedoch im letzten Grunde auf dem
Klima. Allen Vélkern, die in Lindern mit einem harten Win-
ter leben, ist durch die Naturverhiltnisse vorgezeichnet, dass
der Sommer die Zeit der Arbeit und des Linsammelns von
Vorrat ist, und dass man im Winter, ohne viel zu tun zu ha-
ben, von dem eingesammelten Vorrat lebt. Der Winter wird
daher zu der Zeit, in der man sich religiosen I"esten, Zere-
monien, Tédnzen u. dergl. widmen kann. So ist z. B. bei den [150]
Tlinkiten im nordwestlichen Amerika der Winter von reli-
gi¢sen Zeremonien erfiillt, dasselbe gilt von den Eskimos.1?7
Die Skandinavier lebten unter #hnlichen Verhiltnissen. lm
Winter waren wegen der Kilte und des Schnees Arbeit und
Verkehr unterbunden. Ein stehender Ausdruck der islindi-
schen Sagas ist, dass jemand im Winter still auf seinem IHof
sitzt. Noch schédrfer wurde dieses Verhiltnis in der letzten
heidnischen Zeit des Nordens, der Wikingerzeit ausgeprigt.
Die Leute fuhren im Sommer als Wikinger auf dem Meer her-
um, im Winter sassen sie still zu Hause. Durch solche Lr-
wigungen erklirt sich die iiberragende Bedeutung des Mitt-
winterfestes im Norden. Ahnlich, aber nicht so gross ist die
Bedeutung des Mittsommerfestes, das zum erstenmal im Agrip
a. a. O., dann im Frostathingsgesetz Il § 21 begegnel; es ist
noch im Norden das zweitgrésste volkstiimliche I'est. Ganz
anders als in Mitteleuropa konzentriert sich das festliche Jahr
um diese beiden gegensitzlichen Pole. Darin liegt die Sonder-
stellung des nordischen Festkalenders heute wie in der Vor-

137 Mauss Les variations saisonniéres des sociétés Eskimos in L’Année
sociologique IX 1904/5. 38 if.
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zeit. Man muss die langen Nichte des Winters und den kurzen
hellen Sommer des Nordens erlebt haben, um zu wiirdigen,
was dieser Wechsel fiir Gemiit und Gefiihl bedeutet.

Das Rosenfest.

Vortrag, gehalten in der ordentlichen Sitzung der religions-
wissenschaftlichen Gesellschaft in Stockholm am 19. Oktober 1914,

Vorbemerkung. Auf Anregung des nunmehr verstorbenen ersten Vor-
sitzenden der Gesellschaft und Herausgebers dieser Beitrdge wird nach-
stehender Vortrag in deutscher, von mir selbst bewerkstelligter Uber-
setzung versffentlicht. Den wirklichen Charakter des Vortrages, der
dadurch bedingt war, dass derselbe in einem allgemein religionswis-
senschaftlich interessierten Kreise gehalten wurde, durch Ausscheidung
allgemein gehaltener Ausfiihrungen, die fiir den I'achmann entbehrlich
sind, und Einfiigung eines gelehrten Apparates zu verwischen, habe
ich nicht fiir angebracht gehalten. Eine Umarbeitung nach dieser Richtung
hin wiirde das Ganze von Grund aus umgestaltet haben. Die Quellen-
belege fiir die Antike sind vollstindig zusammengestellt in meinem
Artikel Rosalia in der Realenzyklopéddie der klassischen Altertums-
wissenschaft von Pauly-Wissowa; am Schluss desselben sind die Werke
angefiihrt, aus denen ich meine Notizen iiber das I'ortleben der Rosalien
geschopft habe. Die letzte Behandlung des rémischen Totenkults gibt
J. P. Jacobsen, Manes (Kopenhagen 1914—16; nebst der Besprechung
Drachmanns in Nordisk Tidskrift 1914, S. 231 {f.); im christlichen Gewand
am bequemsten bei Lucius, Anfinge des Heiligenkulies. Blumen und
Blumenbeete im Totenkult zuletz Kéchling, Rel.-wiss. Versuche und
Vorarbeiten, XIV: 2 S. 48ff. [A. Brelich, Aspetti della morte nelle
iscrizioni sepolerali dell’ impero romano, Diss. Pannonicae, Ser. I:7,
1937, S. 4111

Hochverehrte Versammlung!

Die Vorstellung, die das Thema meines heutigen Vortrages
zunichst bei Ihnen wachrufen wird, diirfte wohl so etwas
wie ein Gemilde v.on Alma Tadema sein: rosenbekrinzte
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Rémer von dem. Herde des Lpikur und stattliche Rémerinnen,
in deren schwarzen Haaren die rote Blume um so lebhafter
gliiht, feiern cin iippiges Gelage in einer marmornen, mit
Rosenguirlanden geschmiickten Halle. Was ich Ihnen zu bic-
ten habe, ist aber etwas ganz anderes: ein Fest, das vorzugs-
weise von den kleinen Leuten geleiert wird und vor allem den
Toten angehort. b

* Wice das Rosenfest zum Totenfest geworden ist, verdient
einige DLrliuterung; denn wurspriinglich ist es das nicht ge-
wesen. Vielmehr war es lediglich cin prolanes Iriithlingsfest,
etwa unserem crsten Mai vergleichbar, hervorgerufen durch
das sentimentale Natlurgeliithl des Stédters, dem dic Natur
Dekoration, nicht Lebensbedingung wie dem cchten Landbe-
wohner ist. In den lindlichen Bréiuchen sucht man vergebens
ein wirkliches Blumenfest; die lindlichen TFeste gelien alle
dem dem Schoss der Lrde entspriessenden realen Scgen. I
Irithling suclit der Landmann den géttlichen Schutz fir die
Ahren zu gewinnen, die socben aus den Getreidehalmen her-
ausgetreten sind; davon weiss der Stidter nichts, aber dic in
voller Bliitenpracht prangende Rosc ist ihm cin Zcichen, dass
die schonste Zeit des Jahres da ist; denn die Rose ist cine
Frithlingsblume, wie jeder weiss, der dicse Jahreszeit im
Siiden erlebt hat. Das sub rosa potare ist sprichwortlich; es
bezeichnet dic volle Intimitiit des gastlichen Beisammenscins, [136)
dic kein Wort, das sub rosa gesprochen wurde, iiber die
Schwelle des Gastgebers hinaustragen lisst. So ist die schone
Rosenzeit zu ciner Zcit des gesellschaftlichen Beisammen-
seins und der I'rghlichkeit geworden. Dieser Zusammenhang
zeigt sich moch deutlich in den uns iiberlieferten Zeitpunkten
fiir dic I'cier der Rosalien: sie wechseln, je nachdem dic Rosc
frither oder spiter bliiht. So wurden die Rosalien in Cam-
panien Anfang Mai, in Rom Anfang oder Mitte Mai, in den
Apenninen und in Bulgarien Mitte Juni, in Oberitalien und
in Krain im Juli gefeiert. In den i#ltesten datierbaren Ur-
kunden treten diec Rosalien ohne Bezichung auf den Toten-
kult auf. In den Satzungen des collegium Silvani aus der Zeit
des Domitian, das iiberhaupt das ilteste Zeugnis ist, reihen
sich die Rosalien den beiden anderen grossen, volkstiimlich
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verbreiteten I'esten, dem Neujahrsfest und dem Geburtstag
des Kaisers an. Das Kollegium der Hymnoden in Pergamon,
dem der Kaiserkult obliegt, ahmt devot rémische Sitten nach;
zur Zeit des Hadrian feiert es trotz des abweichenden asia-
nischen Kalenders den rémischen Neujahrstag, Mysterien, den
Geburtstag des Augustus und die Rosalien. In der mittleren
Kaiscrzeit ist unsere Kenntnis vom Privatleben leider sehr
mangelhaft; es kann aber nicht bezweifelt werden, dass die
Rosalien sich als ein profanes I'est beibehielten. Denn in der
Zeit des entscheidenden Kampfes zwischen Heidentum und
Christentum. erscheinen sie wieder als solches in unseren
Zeugnissen. Gerade zu dieser Zeit kommen sie als volkstiim-
liches' I'est sehr zu statten, da sie in religiéser: Beziehung
indifferent waren. In dem iiltesten christlichen Kalender, dem
durch die Untersuchungen Mominsens und Useners beriihm-
ten, im Jahre 354 niedergeschriebenen Kalendarium des [ilo-
calus, steht beim 23. Mai der Vermerk: »die Markthalle wird
mit Rosen geschmiickt.» Im Jahre 387 zur Zeit Valentinians
ITI. wurde auf allerhéchsten Befehl von dem Priester Ro-
manus, d. h. einem Beamten, dem es oblag, iiber das religiése
Leben zu wachen, in Capua ein I'estkalender aufgestellt, der
dic amtlich statthaften Feste verzeichnet; unter diesen finden
sich neben einigen anderen, z. B. einer Reinigung am I'lusse,
der Weinlese usw., auch die Rosalien. Wie Mommsen hervor-
gehoben hat, sind die verzeichneten I'este alle mehr oder we-
niger von religios indifferenter Art, so dass nicht nur Heiden,
sondern auch Christen sich ohne Anstoss daran beteiligen
konnten. Derartige I'este entsprechen der Religionspolitik des
Staates zu einer Zeit, in der das Heidentum noch als Priester-
organisation und Glaube 6ffentlich geduldet war und der
Staat dem Namen nach in Glaubenssachen eine neutrale Hai-
tung einnahm. In den Rosalien fehlen von Haus aus die den
Christen anstéssigen Kultzeremonien. :

Mit Blumen und Blumenbeeten wurden die Gridber schon

. Irith geschmiickt. Die ergebnisreichen neuen Untersuchungen

Briickners auf dem Iriedhof am Eridanos in Athen haben
gezeigt, dass schon in der Bliitezeit Athens die Griiberanlagen
durch kleine Anpflanzungen ihren freundlichen Blumen- und
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Laubschmuck erhalten haben. Mehrere lateinische Grabschrif-
ten erwiihnen das gleiche, und unter den Blumen, mit denen
das Grab ausgestattet wurde, nennen sie zuweilen auch spe-
ziell die Rose. Die Blumen sind in unserer Zeit noch als der
einzige Uberrest der alten Grabopfer erhalten geblieben. Denn
dass sie das sind, ist unzweifelhalt [iir jeden, der auch nur
einen Augenblick den Inhalt der Sitte und die damit verbun-
denen Gefiihlsstimmungen erwiigt. Ebenso wenig wie heute
wiirde in der Kaiscrzeit oder in dem Athen des Perikles ein
gebildeter Mann sich, dariiber belragt, zu dem Glauben be-
kannt haben, dass die Grabgaben und Grabopfer den Toten
wirklich etwas niitzten. Jene Gaben bringen jedoch ebensc
wie die unsrigen die Stimmung gegen einen lieben llingeschie- [137)
denen zum Ausdruck. Man kniipft die Fiden fester und spinnt
sie noch iiber das Grab hinaus. Auch wir kénnen uns so aus-
driicken, dass wir dem Ilingeschiedenen einen letzten Dienst
erweisen, wenn wir einen Kranz an seiner Bahre niederlegen,
auch wir fiihlen das Band, das uns mit dem Toten, der im
Grabe rubt, verbindet, enger und inniger werden, wenn wir
das Grab mit Blumen schmiicken; das ist eine dem Andenken
gewidmete Gabe, psychologisch gesehen uns selbst, unserer
Stimmung dargebracht, aber psychologisch ebenso voll be-
rechtigt dem Toten, dem T'eil von ihm, der fiir uns noch fort-
lebt, der Erinnerung an ihn, dargebracht. Die Blumen sind die
sinnreichsten und innigsten der «den Toten gespendeten Ga-
ber.. Daher sind sie jetzt ebenso iiblich wie ehemals. Und die
Antike teilt sich auf der IIshe ihrer Kultur mit uns in dieses
Gefiihl. Wenn Aeneas aul sciner IFahrt in die Unterwelt den
Schatten des friih verstorbenen Marcellus, des Lieblings und
der Hotfnung des Augustus und des ganzen rémischen Volkes,
begegnet, lisst Vergil ihn sagen: (Aeneis VI, 883—886)
Werft Lilien voll aus den Hinden!
Ich will°purpurne Blumen ihm streuen und die Seele des Enkels

Durch dies schwache Geschenk erfreuen und der nichtigen Gabe
Pflicht erfiillen.

In der 17. [legie des ersten Buches wiinscht Properz, dass er
die Heimat nicht verlassen hiitte, sondern dort gestorben wiire
und seine Geliebte seine Asche zur Ruhe gebettet hiitte (V. 21):
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Sie dann hétte mich Toten geehrt mit dem teueren Haupthaar
Und die Gebeine zur Ruh sanft mir auf Rosen gelegt.

Dass die Christen, die so manche der heidnischen Grab- und
Bestattungsgebriiuche fortsetzten, auch die Blumenschmiickung
anstandslos iibernommen haben, ist nur natiirlich. Die letzte
Strophe in dem Bestattungshymnus des Prudentius lautet:

Die Gebeine zur Ruhe gebettet

Mit Veilchen und Laubschmuck wir ehren,
Das kalte Gestein und das Denkmal

Mit Wohlgeruch wir besprengen.

Der Blumenschmuck des Grabes und der Bahre ist aber
nicht der Hauptanlass der Verkniipfung zwischen Totenkult
und Rosenfest, obgleich diese Sitte miichtig dazu beigetragen
haben muss. Es gibt eine #hnliche Blumenfeier am ersten
Friihlingsanfang, wenn die ersten Iriihlingsboten der Blumen-
welt, die Veilchen, crscheinen, die Violarien; diese werden
aber nur selten erwihnt. Um den springenden Punkt zu er-
fassen, miissen wir uns ganz anderswohin, an das in der
Kaiserzeit stark entwickelte Vereinswesen, wenden. Alle an-
tiken Vercine sind religiés, wenigstens in dem Sinne, dass
sie, welches auch immer ihr Zweck sein mag, einen Kult aus-
iiberr. Das waren auch die alten stadtrémischen collegia com-
pitalicia, dic Clodius als politischer Agent Cisars zu \Wihler-
klubs des rémischen Proletariats neu otfganisierte, die die
Comitien mit ihren Stimmen und, wenn nétig, mit ihren Kniit-
teln beherrschten. Durch die Erfahrung weise gemacht, haben
die Kaiser alle Vereine politischer Art niedergehalten und
sind auch gegen solche, die politischer Umtriebe verdichtig
waren, unnachsichtig eingeschritten. Seine staatsmiénnische
Klugheit hat aber dem Augustus gesagt, dass es schier un-
moglich ist, Menschen zu verhindern, Vereine zu griinden;
so hat er diesen Trieb in den Dienst des Kaisertums gestellt.
Den beiden von den collegia compitalicia verehrten Laren des
Quartiers wurde der Genius des Kaisers hinzugefiigt. Das ist
der Anfang des Kaiserkultes in Rom. Es zeugt von der Staats-
baukunst des Augustus, dass er hierdurch die kleinen Leute
zu Stiitzen des Kaisertums gemacht hat und dass er die Frei-
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gelassenen, die von einer sozialen Karriere ausgeschlossen
waren, als Augustalen ihren sozialen Ehrgeiz hat befriedigen
lassen. In der spiteren Kaiserzeit zerfallen die Vereine in zwei [139]
Hauptgruppen, Kult- und Gewerbevereine; diese sind fiir die
soziale Entwicklung ausserordentlich wichtig, worauf ich hier
nicht niher eingehen kann. Alle diese »Vereine der kleinen
Leute», wie siec lateinisch benannt werden, sind immer zu-
gleich auch Sterbekassen.

Ein ehrsames Begriibnis ist der dringendste Wunsch des-
jenigen, dessen Loos das Armengrab werden wird. Wie der
Armenfriedhof in Rom gegen Ende der Republik aussah, schil-
dert uns loraz in der achten Satire (V. 8—10, 14—16):

Hierher liess vordem Kameradenleichen aus diistern
Zellen ihr Mitsklav schaffen um Lohn in drmlichen Sérgen,
Weil das niedere Volk allhier ein gemeinsames Grab fand.

Jetzt ist die Hoh’ des Esquilienberges gesund und bewohnbar,
Lasst sich bequem auf dem sonnigen Damm lustwandeln, wo jiingst noch
Trauernde nichts als ein Feld voll weisser Gebeine beschauten.

Ein Massengrab, in das die Leichen durcheinander geworlen
und so oberflichlich mit Iirde bedeckt wurden, dass die Ge-
beine gegen Tiere und Regen nicht geschiitzt waren! \Wiihrend
der grossen Bauperiode in Rom in den sicbziger Jahren soll
man aul dieses Massengrab gestossen sein. Der Gestank war
‘noch nach zwei Jahrtausenden so unertriglich, dass die
Arbeiter sich mehrere Tage micht heranwagten. I'iir unsere
Empfindung sind solche Verhiltnisse mehr als empérend;
fiir die Antike waren sie es in noch héherem Grade. Denn
nur die Gebildeten hatten sich von dem Glauben an die Nach-
wirkung der Bestattung und der Grabopfer freigemacht.
Ebensosehr wie der fromme Katholik an die Seelenmessen
glaubt, glaubte damals der gemeine Mann, dass, wenn einer
kein ehrsames Begriibnis crhalten hatte, er als ein unsteter,
unseliger Geist umherschweilen musste, dass, wenn cr keine
Grabopfer erhielt, er im Grabe darben und diirsten musste.
Das Heil des Toten beruhte auf Bestattung und Grabopfern;
das macht das Elend des Armengrabes in einer ganz anderen
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[140] Weise konkret und real als unser iisthetisch und hygicnisch
emportes Geliihl.

In der Kaiserzeit erstarkt dic Humanitiit und macht sich
auch in Taten bemerkbar, z. B. in der Behandlung der Skla-
ven. Daraus, dass man anerkennt, dass die Sklaven Menschen
und nicht nur Gegenstinde sind, folgt auch, dass man ihnen
menschenwiirdige Bestattung und Grab vergonnt. Den Zeiten
des Augustus und des Tiberius gehdren die ersten Columba-
rien an; oft nchmen dicse dic I'reigelassenen und die Sklaven
einer I'amilie, mitunter des Kaiserhauses, auf. In cinecm Ialle
wird angedeutet, dass der Herr zur Anlage beigetragen hat;
das ist wohl die Regel gewesen, obgleich es auch vorkam,
dass ein Columbarium von einer Sterbekasse angelegt wurde.
Sterbekassen schiessen in der Kaiserzeit aul wie Pilze aus
der Erde nach einem Herbstregen. Man lernt verstehen, was
ein Zusammenwirken der vielen kleinen Krifte vermag. Durch
kleine Zuschiisse, die monatlich an die Kasse des Vereins ge-
zahlt werden, erhilt man entweder Begribnishilfe in Geld
oder einen Platz in dem Columbarium oder aul dem Friedhof
des Vereins; jedenfalls bekommt der Tote ein anstiindiges,
wenn auch bescheidenes Begriibnis und wird in den Totenkult
des Vereines mit einbegriffen. So ist fiir sein Ileil im Leben
nach dem Tode gesorgt. Nicht nur, wer Geld hat, sondern auch
der Arme kann sich das verschaffen, was [fiir sein Ileil im
Leben nach dem Tode unumginglich notig ist, Grab und Grab-
opfer. Die Erinnerung an ihn verschwindet nicht gleich, son-
dern lebt noch eine Weile im Kreise seines Vercines fort. Al-
les dies hat miichlig zu der Renaissance des Totenkultes unter
den kleinen Leuten beigetragen, die wir in der Kaiserzeit be-
merken. Ebenso michtig hat es zum Siegeszug des Christen-
tums beigetragen. Die unziihligen Ginge und Griifte der Ka-

[141] takomben zeigen noch heute, in welchem Umfang die Christen
der crsten Jahrhunderte [iir die Bestattung der Briider ge-
sorgt haben. De Rossi hat sogar, wenngleich wohl nicht ge-
rade mit Recht, annehmen wollen, dass die Christen in der
Form von Sterbeladen ecine gesetzliche Organisation gefunden
haben. Kaiser Julian, der die bewegenden Krifte des reli-
giosen Lebens sehr wohl kannte, hat den Ausspruch getan,
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dass neben der Barmherzigkeit gegen Arme .die Sorge fiir
die Toten die vornehmste Triebkraft in der Verbreitung des
Christentums war.

Stellen Sie sich nun vor, wie zahlreich diese Vercine waren!
Begrdabnis und Totenkult ist fiir sehr viele der Hauptzweck,
fiir andere, die aus verschiedenem Anlass gestiftet sind, wenig-
stens ein sehr wichtiger Nebenzweck. Der Verein verbiirgt
dem kleinen Mann das Scelenheil nach dem Tode, gibt ihm
aber auch etwas in diesem Leben, Geselligkeit und Aufnahme
in einen kleinen Kreis, in dem er sich wohl fithlen kann. Die
Geselligkeit war mit dem antiken Totenkult eng verbunden,
Das ist uns abhanden gekommen, ja es widerspricht unserem
Gefiihl. Der wohlerzogene Stddter wird sich drgern, wenn er
bei einem nach alter Weise gefeierten Leichenbegingnis auf
dem Lande anwesend ist, aber der Tote wiirde sich freuen,
wenn er sihe, wie tiichtig die Géste schmausen und trinken
und wie frohlich sie sind. In aller Welt bekannte Parallelen
brauche ich hier nicht anzufithren; ich beschriinke mich auf
Rom. Zum rémischen Totenkult gehért auch ein Iestesser,
die pareatatio. Im staatlichen KKult hat sich daraus cine Aller-
seelenfeier entwickelt, die dies parentales vom 14. bis zum 21.
Februar, die mit dem I'est der lieben Verwandtschaft, der
cera cognatio, am 22. abgeschlossen wird. Die Parentatio
kommt aber auch an besonderen Gedichinistagen vor. Sie ist
zuniichst ein Opfer von Speisen und Getrdnken, das am Grabe
dargebracht wird. Der Tote geniesst es aber oft nicht allein,
sondern die Hinterbliebenen vereinen sich mit ihm zur I'eier. [142]
Auf den russischen I'riedhéfen pflegen sich die Leute noch
an gewissen Tagen zu versammeln, um mit den Toten zu essen
und zu trinken, und das geschal friiher auch hier in Schweden.
Wer in Pompeji gewesen isty, hat das Grab mit den drei auf-
gemaunerten Speisesophas und dem Tischuntersatz gesehen,
dic stiindig fiir das Gastmahl am Grabe Dbereit stehen. Ter-
tullian de festimonio animae schildert lebendig die Sitte, wo
er sich gegen die Ieiden richtet, die die Toten arm nennen;
denn »du nennst sie selig, wenn du aus dem Stadttor nach
dem Grab hinaus mit I'leischspeisen und Leckerbissen gehst,
um, eher fliir dich selbst als fiir den Toten, zu parventieren
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oder angeheitert vom Grab zuriickkehrst; — denn bei ihrem
Gastmahl, wo sie gleichsam anwesend sind und mit dir zu
Tisch liegen, kannst du ihr Geschick nicht beklagen, du
musst schone Worte von denjenigen sprechen, um derentswil-
len du tippiger lebst.»

Die Festfreude lisst sich durch die Nihe des Todes nicht
stéren; eher erhilt sie dadurch eine pikante Wiirze. Bekannt:
ist, wie die Antike mit diesem Gegensatz in einer Weise spielt,
die uns, die wir uns iiber die Notwendigkeit des Todes doch
am liebsten hinwegtiuschen mdochten, etwas gruselig vor-
kommt. Lin paar schéne Trinkbecher aus Bosco Reale sind
mit Skeletten verziert, denen Namen grosser Philosophen bei-
gesetzt sind. Die Lehre, die sie verkiinden, ist die des Trimal-
chio, der ein silbernes Gerippe an der Talel herumrecichen
liisst und dazu die Verse hersagt (c. 34):

Ach, wir armen Menschlein klein!
Nichts von uns bleibt als Gebein!
Alle werden wir se sein!

Darum lasst uns frséhlich sein!
Schenket ein!

Wir wiirden uns aber tiuschen, wenn wir diese Totenstim-

[143] mung bei den Totenmahlen suchten. Die einfachen L.eute glaub-
ten damals wie noch jetzt den Toten durch ihre I'rghlichkeit
eine I'reude zu bereiten und feierten die Parentatio dement-
sprechend.

Die Parentatio fand an den Gedichtnistagen, dem Geburts-
tag des Verstorbenen und seinem Todestag statt, ferner an
den Allerseelen und ihrem Schlusstag, der cara cognatio,
wo sie auch den vergessenen und namenlosen Toten galt; aber
auch an anderen allgemeinen I‘esttagen, wic den Rosalien,
wollte man die Toten teilnehmen lassen, und das ist das Werk
der Sterbekassen. Aus den eigenen bescheidenen Mitteln konn-
ten wolhl die wenigsten Vereine iippige I'este veranstalten.
Es fanden sich aber hie und da wohlhabende Leute, deren
sozialen LFhrgeiz es belriedigte, als Wohltiter eines Vereins
aufzutreten und die Ehrungen, die der Verein ihnen geben
konnte, entgegenzunchmen, oder durch eine testamentarische
Schenkung eine mehr oder minder kurze Unsterblichkeit zu
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erlangen. Nicht selten wird ein Verein durch eine solche Stif-
tung ins Leben gerufen. Wir kennen die Vereine ganz beson-
ders durch Ehreninschriften, dic sic solchen Wohltitern ge-
setzt haben. In erster Linie feiert der Verein mit dem Gelde
des Wohltiters seinen Geburtstag oder den Stiltungstag des
Vercins, da der Wohltiter den Verein als sein Werk emp-
findet. Wenn eine Stiftung durch testamentarische Verordnung
erfolgt, wird ein Totenkult fiir den Stifter an dessen Geburts-
tag eingesetzt. Ausser diesen individuellen Gedichtnistagen
werden auch allgemeine Festtage als I'esttage des Vercins ein-
gesetzt. Solche sind die Allerseelen, die Parentalien und die
Rosalien, seltener die Violarien, nur vereinzelt die \Veinlese.
Dic Vereine, die die Schenkungen empfangen, wechseln sehr:
z. B. die I'reigelassenen des T. I'lavius Syntrophus in- Rom,
die Getreidemesser ebendaselbst, die Handwerker oder die
IF'ecuerwehr an verschiedenen Orten, die Schiffer, Ortsvereine,
Jugend- und TIrauenvereine.

Uber die Feier des Rosenfestes geben die Inschriften recht [144]
ausgiebige Nachrichten. Oft begegnet uns der Ausdruck »der
Rosentag», und viele Inschriften sprechen von dem Ausstreuen
oder Niederlegen von Rosen; zuweilen heisst es, dass die
Statue oder der Sarkophag des Verstorbenen mit Riosen ge-
schmiickt werden soll. Auch wird ein Opfer oder eine Spende
von \Wohlgeriichen erwiihnt; es scheint, als ob in vielen I'iillen
die Mitglieder, so gut sie konnten, fiir das Gelage sorgen
mussten. Dem Toten werden ausser Rosen auch Speisen dar-
gebracht; in einem I‘alle wird ein leclisternium vor seine
Statue gesetzt. Wenn Geld vorhanden war, so sorgte man
auch fir die Mitglieder des Vereins; einen sichereren \Weg,
in dankbarer Erinnerung weiter zu leben, gab es nicht. Der
verstorbene Wohltiter und der Verein halten ein gemneinschaft-
liches Mahl ab, oder der Verein speist am Grabe fiir das
Geld, das von der Rosenschmiickung des Sarkophags und
dem Opfer iibrig war. Es kommt dahin, dass der Ausdruck
Rosalia vesci (Rosalien speisen) geprigt wird. In dem ge-
schiftigen Rom wurde das Mahl durch eine Verteilung von
Portionen (sportulae) oder der Zinsen der Stiftung ersetzt.

Neben den Rosalien nennen jene Inschriften oft die all-

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Das Rosenfest 321

gemeine Seelenfeier, die Parentalien, aber nur einmal den
Schlusstag der Parentalien, das I'est der lieben Verwandt-
schaft. Das ist bezeichnend. Der Name sagt, dass die care
cognatio das alte Totenfest ist, bei dem jedes Geschlecht
seiner Verstorbenen gedenkt. Die Rosalien sind ein junges
I'est, das erst am Ende des ersten nachchristlichen Jahr-
hunderts belegt ist und der Lage der Dinge nach nicht viel
friiher entstanden sein kann; sie haben eine Wahlverwandt-
schaft mit der zusammengewiirfelten Gesellschaft, die sich
in den Vereinen der Kaiserzeit zusammentut. Was der Kult
des Geschlechtes einmal in der antiken Welt bedeutet hat,
(145] brauche ich nur anzudcuten. Sehr viele der bekanntesten an-
tiken Kulte gehéren cigentlich cinem Geschlecht als Eigen-
tum an; noch mehrere Kulte und Gétter sind von Anfang an
Geschlechtsgotter und -kulte gewesen. Wer diese Kulte einmal
zusammenstellen wollte, wiirde der antiken Religionswissen-
schaft ein niitzliches Werk zustande bringen, das zwar nicht

durch glinzende Hypothesen wirken wiirde — die hat lingst
I'ustel de Coulanges vorweg genommen —; um so mehr aber

durch die ecrdriickende Tiille der Zeugnisse die religiose
Bedeutung des Geschlechtes als der crsten religiésen Orga-
nisation der indogermanischen Vélker vor Augen stellen wiir-
de. Ganz Ligentum des Geschlechtes ist der Totenkult; zwi-
schen Ahnenkult und Totenkult besteht in ilteren Zeiten kein
anderer Unterschied als der der Generationen. Der Totenkult
kettet die dahingeschiedenen, die lebenden und die kommenden
Glieder des Geschlechtes enger zusammen als jedes andere
Band. Wenn Vélkerbewegungen eintreffen, kann der Auswan-
derer wohl die Hausgétter mitfithren, aber nicht die Graber
der Vorfahren. Der Totenkult wird durch Auswanderung ent-
wurzelt. Das begegnet uns schon in der homerischen Gesell-
schaft, obgleich die Erscheinung hicr keine allzugrosse I'ol-
gen gehabt hat, da der Totenkult ungeschwicht im Mutter-
lande fortlebte. Noch grosser waren die Volkerverschiebungen,
die im romischen Kaiserreich stattfanden. Vion der kosmopoli-
tischen Bevolkerung der antiken Grosstidte kénnen wir uns
heutzutage kaum einen Begriff machen, wo die grésseren Vol-
kerverschiebungen innerhalb der Grenzen des eigenen Landes
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Ialt machen — abgeselien von Amerika und den Kolonien, die
keine Nationalstaaten darstellen. Man muss einmal das Ge-
wimmel der verschiedensten Rassen in Konstantinopel, der
internationalsten Stadt der Welt, gesehen haben, um sich das
Volkergemisch Roms recht vorstellen zu konnen.

Alle diese Leute hatten mit ihrer Vorzeit gebrochen und
die Griiber der Viter verlassen; ihre Schatten weder schreck- [146)
ten noch schiitzten sie. Mit der Zukunft konnten sie micht
brechen; aber es gab nun keinen, dem sie zumuten konmten,
dass er fiir ihr Heil im Leben nach dem Tode sorgen 'wiirde,
keinen, der ilmen dic Grabspenden darbringen und das Grab-
opler vorsetzen wiirde. Denn auch wenn sie Séhne hatten,
wer konnte von diesen gréssere Pietiit als die ihrer Viiter cr-
warten? Dic Bevélkerung der Grosstidte war eben genau so
entwurzelt, wie sic es heutzutage ist. Also musste das Heil
des Toten von dem Geschlecht unabhiingig gemacht werden.
Von dem Geschlecht, in dessen Kette der einzelne nur ein
Glied ohne selbstindige Bedeutung, aber darum auch flir jede
Zukunlt gesichert gewesen war, léste sich das individuelle
Seligkeitsbediirfnis ab - denn Seligkeitsbediirfnis darf ich
vielleicht auch das Bediirfnis nach einer durch den Totenkult
gesicherten Rube im Grabe nennen —, gerade wie iin der Gross-
stadt die Existenz des einzelnen vom Geschlecht gelést und
auf sich selbst gestellt ist. Das gleiche Seligkeitsbediirinis
in anderen Ausdrucksformen spricht auch zu uns aus den
vielen heidnischen spiitantiken Mysterienreligionen und aus
den Gemilden der Katakomben, — der Streit, ob damit das
Paradies oder die Auferstehung des [I'leisches gemeint ist, ist
ziemlich gleichgiiltig. Der einzelne, der das Band des Ge-
schlechtes zerschnitten hat, muss fiir sein Heil im Leben nach
dem Tode sorgen; wenn er sich, wie es der gemeine Mann tat,
an dic alten Vorstellungen und Mittel, die Bestattung, die
Grabopfer und den Totenkult, hielt, so traten hier die Be-
stattungsvereine ein. Sie bereiteten ihrem Mitglicd eine an-
stiindige Bestattung, Grabopler und einen fortgesetzten Toten-
kult, da der Vercin, wenn auch seine Mitglieder wechseln,
bestehen bleibt. Es kommt sogar vor, dass ein Geschlecht die
neuc Form aufnimmt und sich als ein Sterbeverein organisiert.
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[147] Wir stehen hier vor einer denkwiirdigen Epoche in der
gesellschaftlichen Organisation der Religion. Dass der alte
Totenkult des Geschlechtes durch den neuen der Vereine ver-
dringt wird, dass cin neues Totenfest entsteht, die Rosalien,
das zum Geschlecht in keiner Beziehung steht, stellt die end-
giiltige Trennung der Religion von dem Geschlecht dar, das
in den iltesten Zeiten wohl fast ausschliesslich der Tréger
der Religion war, dessen Bedeutung im Gétterkult lingst ge-
brochen war — hier hatte zuerst der Staat und dann das In-
dividuum das Erbe angetreten —, im Totenkult sich aber
aus mnaheliegenden Griinden, so lange das Geschlecht das
Gefiihl der Zusammengehérigkeit bewahrte, gehalten hatte.
Gerade in der Kaiserzeit gehen die alten Geschlechter unter,
und die Entwicklung der Gesellschaft und des Staates
schwiicht das Geschlechtsgefiihl ab. Dic ‘l'otenfeiern der
Vereine bilden aber nur eine Zwischenstufe, bis der Totenkult
von der Gesellschaft der Gldubigen iibernommen wird, von
der Kirche, die das entwurzelte Individuum in sich aufnimmt
und ihm die Seligkeit verbiirgt. Aber die Bestattungsvereine
haben den Totenkult dadurch belérdert und gestirkt, dass
er durch sie eine Angelegenheit auch der kleinen Leute wird;
sie haben das Seligkeitsbediirfnis in seiner altheidnischen
I'orm auf einmal belriedigt und gekriiftigt. Sie haben diesen
von dem Geschlecht losgetrennten religiosen Kriiften cine Art
Organisation verliehen. Sie haben dem Christentum michtig
vorgearbeitet, geldhrlich konnten sie ihm niemals werden, da
sie jeder héheren Religiositit bar waren. Erst jetzt verstehen
wir, wie berechtligt der Ausspruch dJulians des Abtriinnigen
ist. Die Sorge fiir die Verstorbenen ist wirklich einer der
michtigsten Hebel der Bekehrung gewesen.

Die Rosalien haben sich mit dem Totenkult verkniipft. Die-
scr wurde von dem Christentum iibernommen und von den

[148) Bekehrten in den alten IFormen fortgefiithrt. Wie dic Heiden
nach ihren Griibern, trugen die Christen Speisen und Wein
nach den Gribern der Mirtyrer. Augustin hat eine rithrende
Erzihlung, wie seine edle Mutter Monica in Mailand mit ei-
nem Korb voll Brot und Wein nach den Mirtyrergribern zu
gehen pflegte und auf die Zurede des Ambrosius keineswegs
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leichten Ilerzens von der ihr lieben und gewohnten Gepflo-
genheit abliess. Auch die meisten Kirchenlehrer driickten ein
Auge zu oder gestatteten diese Grabopfer. Man hielt fest-
liche Mahle und Gelage auf den Mirtyrergribern, gerade wic
es die Heiden aul den Gribern der Verwandten oder Vereins-
mitglieder getan hatten; es entwickelte sich das zu einem
tippigen und lockeren I'estleben.! Der Festtag war der rechte
Geburtstag nach christlicher Anschauung, der Tag, wo der
Mirtyrer in dic Seligkeit eingegangen war. Weniger bekannt
diirfte ¢cs sein, dass die Sitte, aul dem Grab Kerzen oder Lam-
pen anzuziinden, die manchmal verboten worden, aber trotz-
dem heutzutage an allen Allerseelen auf katholischen Kirch-
héfen zu sehen ist, auch heidnische Viorbilder hat. Die Lampe
ist erst in der Kaiserzeit recht in den antiken Kult aufgenom-
men worden; leider fehlt hier eine Untersuchung.?2 Viel un-
schuldiger war das Schmiicken des Grabes mit Rosen; kein
Wunder, dass auch dies von den Christen {ibernommen wurde.
Es gibt nur griechische Belege, das muss aber Zulall sein.
Eine Inschrift aus Phrygien erwiihnt ganz nach altem Muster
einc Stiftung an einen Ortsverein, zu dem Zweck, dass der [149]
Stifter und seine Gattin jedes Jahr »gerost» werden sollten;
ob “das Wort mehr als die Rosenschmiickung bedcutet, ist
nicht zu entscheiden. In griechischen Heiligenkalendern wer-
den Rosenfeste erwiihnt, am 8. Mai das des hl. Johanncs Bron-
togonos, am 9. Mai das des hl. Nicolaus (aestivalis) und des
hl. Timotheos, des Patriarchen. Sehr zweifelhaft scheint mir,
ob die italienisch-spanische Bezeichnung des Pfingstsonntages,

1 Ich setze eine neulich gefundene, sehr charakteristische Imschrift
aus Thugga hinzu, die mit einem gelehrten Kommentar iiber die fragliche
Sitte von Monceaux herausgegeben worden ist, Bull. archéologique du
Comité des Travaux historiques 1908, S. 87f. Sancti et beatissimi mar-
tyres, petimus, in mente habeatis, ut donentur vobis... et simposium
— Mammarium, Granium, Elpideforum, qui haec cub(icula)  quattuor
ad cfonvivia) p(ro) m(artpribus) (?) suis sumptibus et suis operibus
perfecerunt. Die Deutung der Verkiirzung c. p. m. ist natiirlich zwei-
felhaft.

2 [Siehe jetzt meinen Aufsatz, Lampen und Kerzen im antiken Kult,

Opusc. arch. VI (Acta Inst. Rom. Sueciae, XV) S. 96 ff.] !
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domenica oder pascha rosata, mit unseren Rosalien zusammen-
hiingt.

Schon in der &lteren Kaiscrzeit waren, wie gelegentlich
bemerkt wurde, die Rosalien nach Pergamon gekommen. Wir
kennen ferner heidnische Rosalien aus den griechischen Liin-
dernn durch einige bithynische Inschriften, aber viel wichti-
ger sind die thrakischen, die aus der Umgegend von Philippi
stammen.[3] Die Rosalien haben hier ein Biindnis mit dem
Dionysoskult geschlossen. Die Stiftungen werden den Mysten
des Dionysos iiberwiesen; der Mysterienverein soll die Ro-
salien begehen und jiahrlich am Grab des Stifters ein Rosa-
lienmahl abhalten. Diese Verbindung ist kein Zulall. Diony-
sos hatte vor Jahrhunderten den Unsterblichkeitsglauben in
Griechenland eingefiibrt; in Thrakien war er heimisch. Schon
im 5. vorchristlichen Jahrhundert hatten die Mysten in Cu-
mae cinen Bestattungsplatz, wo keine andere als Iingeweihte
ruhen durften; im 2. Jahrhundert nach Christo verrichten sie
in Magnesia am M. den Totenkult fiir die verstorbenen Mit-
glieder. Das war bisher eine aul die Kreise der dionysischen
und orphischen Mysten beschrinkte Irscheinung gewesen.
Im alten Heimatlande des Dionysos schmolz sie ganz natiir-
lich mit der neuen, mehr verbreiteten Totenfeier der Rosalien
zusammen. Die Nachwirkung des Dionysoskultes diirfte der
Grund sein, warum die Rosalien in Thrakien und Mésien po-
pulir geworden sind, wovon die Inschriften zeugen, und Dbis
auf unsere Tage, wenn auch in anderen ['ormen, auf der Bal-
kanhalbinsel erhalten geblieben sind.

Das profane Rosenlest war auch nach der Balkanhalbinsel
gekommen; es wird in den Gedichten des Johannes aus Gaza
im 6. Jahrhundert erwiihnt. Die olfizielle Sprache des &stli-
chen Reiches war anfangs lateinisch; der Ilol rémelte. Auch
das Volk feierte die in der Kaiserzeit iiber das ganze Reich
verbreiteten Feste, das Neujahrsfest, die Vota und die Bru-
malien. In diese Reihe gehdren nicht die Rosalien, die am

3 [Siehe jetzt Picard et Avezou, Bull. corr. hell., XXXVIII, 1914,
S. 38 {f.; Collart, ebd. LIV, 1930, S. 385ff u. LV, 1931, S. 58{f;
Lemerle, ebd. LX, 1936, S. 336 f{f.; Hoey, Harvard Theol. Rev., XXX,
1937, S. 15 If.]
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hiuligsten in Italien und auf der Balkanhalbinsel, ausser-
halb dieser Linder aber nur in Pannonien und Kleinasien
erwiihnt werden. Das IFortleben der Rosalien diirfte daher,
wie ich schon bemerkte, nicht auf den Einfluss der profanen
Rosalien, sondern aul die Verbindung zwischen Rosalien und
Dionysoskult zuriickzufiihren sein. Was ich hieriiber in einem
Aufsatz in den Neuen Jahrbiichern fiir klassisches Altertum 1911
angeliihrt habe [S.120[.], will ich hier nicht wiederholen, son-
dern nur bemerken, dass die Rosalien zu Antang des 13. Jahr-
hunderts einen ganz neuen Inhalt crhalten hatten; sie werden
in der Woche nach Pfingsten auf dem Lande mit Ténzen und
Aulziigen gefeiert. Noch in der Mitte des vorigen Jahrhunderts
werden aber am ersten Mai in Epirus gefeierte Rosalien er-
wihnt; ihr Inhalt ist der bekannte Streit zwischen Sommer
und Winter. Durch dieses epirotische Fest hiingen die Ro-
salien wieder mit anderen Iesten zusammen, in denen man
ein Fortleben des Dionysoskultes vermutet hat und die sich
gerade in denjenigen Gegenden finden, wo die Rosalien im
Altertum festen I'uss gelasst hatten. Wie es sich auch damit
verhalten mag, so ist der Name der Rosalien, wic es nicht
selten geschicht, auf ganz andere Briiuche als die urspriing-
lichen iibertragen worden.t
Hier sollte ich ecigentlich schlicssen, denn ich bin vor ver- [151]

schlossenen Tiiren angelangt, zu denen ich die Schliissel nicht
habe: Kenntnis besonders der slawischen und armenischen
Sprachen und Vertrautheit mit der Volkskunde der Balkan-
halbinsel und Kleinasiens — leider hat man in diesen Lindern,
wilhrend man recht fleissig Volkslieder und Sagen gesammelt
hat, die volkstiimlichen Feste und Briuche mehr vernachlis-
sigt, und das, was aufgezeichnet worden ist, ist oft fast un-
zugiinglich. Ich kann jedoch nicht umhin, einige Andeutungen
zu geben, und zwar aus zwiclachem Grunde. Einmal holfe ich,
dass jemand, der die nétigen Kenntnisse besitzt, sich vielleicht

4 Im heutigen Mazedonien ist das Fest Rousa zu cinem Kinderfest
herabgesunken, dessen Zweck ist, das Scharlachlieber abzuwenden, ein
typisches Beispiel, wie eine zulillige Ahnlichkeit die Auffassung eines
Volksbrauches bestimmen kann; die rote I'arbe der Rose erinnerie an
das durch die Krankheit hervergerufene Rot.
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fiir die I'rage interessieren und sie weiter férdern wird. An-
dererseits darf man iiber die modernen griechischen Rosalien
nicht urteilen, ohne die slawischen zu beriicksichtigen, da
slawische Volksbriduche von den Griechen in grossem Mass-
stabe iibernommen wurden wiihrend der Jahrhunderte, in de-
nen die alten griechischen Liinder von Slawen iiberflutet und
das griechische Volkstum durch slawisches Blut tiel infiziert
wurde.

Bei verschiedenen Viélkern der Balkanhalbinsel, den alba-
nesischen Ghegen, den Rumunen, den Slovenen und den Ser-
ben, bezeichnet der Name Rosalien die Plingsten. In Russland
fallen die Rosalien in dic Woche vor Pfingsten. Die An-
kniipfung an dic Plingsten ist sehr begreiflich, da die Plingsten
das einzige grosse Kirchenlest im I'riihling ist und die Volks-
gebriuche bekanntlich an einen kirehlichen I'esttag Anschluss
suchen. Die russischen Rosalien bicten wieder ganz neue und
verschicdenartige Gebriuche. Bei den Ruthenen werfen die
Midchen am Plingstsonnabend Rosen in die Biiche. Lin Sy-
nodalbeschluss von Moskau aus dem Jahr 1551 schildert die
Rosalien als ein ausschweilendes niichtliches I'est, das mit
einer Waschung in cinem Bach endete; in dieser I'orm sind
die Rosalien bis zu dem finnischen Volk der Mordvinen an
der mittleren Wolga gelangt. Die Rosalien sind also bei den
Russen ein Wasserlest, zuglcich aber auch ein Maifest. Nun
bedeutet das russische Wort rusalka \Wassernymphe. Dieses
Wort wurde friither immer aus dem Stamme, der in unserem
Wort »Strom» wiederkehrt, abgeleitet. Dem hat Miklosisch
widersprochen und leitet das Wort von »Rosalien» ab; dic
Bezeichnung jener \Wesen, ja sie selbst sollten also aus dem
Fest herausgesponnen sein. Jiingere Slawisten halten aber
noch die alte Ableitung aulfrecht, und diese scheint mir aus
sachlichen Griinden bei weitem dic wahrscheinlichste zu sein.
Denn die eigenartigen Briiuche der slawischen Rosalien sind
sicher einheimische Brituche, die sich nur iiusserlich mit den
Rosalien verbunden haben; in den uns sonst bekannten Rosalien
besteht nicht der geringste Anhaltspunkt fiir Wasserbriuche.

Ein russischer I'orscher, Anitschkoff, der ein grosses Werk
iiber das russische I'riihlingslied geschrieben hat, gibt nach

—

[152
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dem mir zuginglichen Referat an, dass die Totenverehrung
sich an die Woche vor Pfingsten anschloss und Russalnaja
medelja hiess; die Seelen der Toten seien russalki genannt,
aber nur weiblich gedacht. Wie viel hiervon Tatsache und
wie viel Hypothese ist, entzieht sich meiner Beurteilung. Die
schon erwiithnte russische Totenfeier auf den Friedhéfen wird
am Sonnabend oder Sonntag mach Ostern, mitunter auch am
Griindonnerstag gefeiert. s finden sich jedoch in fast allen
Lindern der griechischen Kirche eine ganze Reihe von Toten-
feiern im I'riihjahr.

In allen griechischen Gegenden wird ein Totenfest am Sonn-
abend vor Pfingsten abgehalten; der kirchliche Brauch, der
alle dhnlichen Totenfeiern kennzeichnet, ist die Linsegnung [153]
x0MvBa genannter Brote. Jener Sonnabend wird der »Sonn-
abend der Seelen» (Wuvyoodfpatov) genannt; in gewissen grie-
chischen Gegenden Luropas heisst er aber Rousaliou. Die
gleichen kirchlichen Riten nebst Besuchen auf den Iriedhifen
kehren am ersten Sonnabend der I'asten und den beiden vor-
hergehenden Sonnabenden wieder; der zuerst erwihnte ist
durch die Legende mit dem hl. Theodoros Tiro aus Luchaita
in Pontus verkniipft. Aus einer Predigt des Bischofs Johan-
nes von [uchaita aus dem 11. Jahrhundert kennen wir ein
Rosen- oder Blumenfest (‘Podiouds, 'Avinedma), das diesem
Heiligen gewidmet war — er selbst wird der Blumenge-
schmiickte (dmvdicugévoc) genannt — und am Tage der Som-
mersonnenwende, dem 24. Juni, gefeiert wurde. An demselben
Tag wird im westlichen Kleinasien und Makedonien ein Fest
fiir Johannes den Téuler geleiert, das im Volksgebrauch ein
Orakelfest ist und danach den Namen KMdovac {rigt. Die hicr
gebrauchte eigentiimliche Orakelart (verschiedene Gegenstén-
de werden in cinen Wasserkiibel niedergelegt und von einer
Jungfrau aufs Geratewohl hervorgeholt), findet sich auf Cy-
pern bei einem Mailest, das einfach nach dem »Mailied» be-
nannt ist und in Iappadokien an dem Vartuvaria genannten
Fest, das am Sonnabend vor Plingsten geleiert wird. Der Name
soll aber aus dem armenischen \Vort vard, das »Rose» be-
deutet, stammen. Die Armenicr feiern dasselbe IFest am Him-
melfahrtstage und nennen es Vitzag, was einlach »Los» Dbe-
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deutet. Sie kennen auch ein I'est Vartuvar; das wird aber am
Tag der Verklirung Christi, dem 6. August, geleiert; es ist
eins der grossen, sogenannten Ilerrenfeste der &stlichen Kir-
chen. Dieses armenische I'est hiingt vielleicht mit einem alten
heidnisch-armenischen Neujahrsfest und weiter mit dem IFa-
vardiganfest, dem persischen, in den Epagomcnentagen ge-
feierten Totenfest, zusammen.

[154] Die I'iden scheinen sich sehr bunt ineinander zu schlingen;
von diesen I'iiden bilden die Rosalien den einen. Daher habe
ich Thnen diese Notizen zuletzt vorgelegt, aber ich mache
nicht den leisesten Versuch, die I'liden zu entwirren, dazu ist
ein viel grésseres Material nétig, als dasjenige, das mir zu
Gebote steht. Eins aber ist sicher: die Rosalien, die im hcu-
tigen Volkshirauch vorkommen, haben mit dem alten rémischen
I'est nichts als den Namen gemeinsam; ja, ich bin nicht sicher,
ob man eine Spur des antiken Totenfestes der Rosalien in
der Benennung suchen darf, die in einigen griechischen Gegen-
den Europas dem Seelensonnabend beigelegt wird, ‘Povoatiod:
der Name Rosalien scheint aul der Balkanhalbinsel eine so
weite Bedeutung erhalten zu haben, dass er jedes in der Zeit
des TIriihiings geleierte I'est ohne Riicksicht auf den Inhalt
bezeichnen konnte. Und diesc leichte Ubertragung eines Iest-
namens ist lehrreich fiir jeden, der sich mit modernen Volls-
gebriuclien und Volkslesten beschiiftigt; sie wird gegen vor-
eilige Schliisse auf innere Verwandtschalt aus den Festnamen
warnen. Wertvoller ist jedoch die antike Geschichte der Ro-
salien. Sie wird vielen religionswissenschaltlich Interessier-
ten eine Uberraschung gewesen sein; denn sie zeigt die ge-
wohnliche religionsgeschichtliche Entwicklung aul den Kopf
gestellt. Die Rosalien kommen auf als ein ganz profanes I'riih-
lingsgelage, das dem sentimentalen Naturgefiihl einer iiber-
kultivierten Zeit entsprungen ist, treten durch die Vermittlung
der Sterbevereine in den Dienst des Totenkultes und werden
in dieser Form nach Osten iilbertragen, wo sie von dem mysti-
schen Dionysoskult aufgenommen werden. In moderner Zeit
schliesslich bezcichnet der Name Rosalien jene volkstiimlichen
Gebriuche, die eine viel iiltere Stufe der Religionsiibung und
der religiosen Vorstellungen darvstellen.
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Die ,7Traditio per terram* im griechishen

Rechtsbrauch.

Es ist im altgermanischen Rechtsbrauch wohlbekannt, dass
bei dem Verkauf oder Uberlassung eines Grundstiicks der Ge-
genstand des Rechtsgeschéftes durch eine Scholle, ein Rasen-
stiick oder etwas Ii'rde von dem Grundstiick, dic dem Kaufer
tibergeben wurde, korperlich vergegenwirtigt wurde. Das hiess
tradere per terram vel herbam oder cum caespite und kam
nicht nur beim Kaufgeschift, sondern auch bei der Investitur
eines Lehenstrigers vor. In den skandinavischen Sprachen
wird die Zeremonie mit den Wortern (schwedisch) skota
(Verb). und skétning (Substantiv) bezeichnet, weil etwas Erde
dem Empfinger in den Schoss geworfen wurde. Die Worter
sind in das mittelalterliche Latein einfach iibernommen wor-
den in den Formen scotare und scotatio, die iiberall in den
Urkunden begegnen.!

In Rom kam derselbe DBrauch vor im Prozessverfahren. [233]
profecti simul in agrum (der Kliger und der DBeklagte), de
quo litigabatur, terrae aliquid ex eo, uti unam glebam, in ins
in urbem ad praetorem deferrent el in ea gleba tamquam in
toto agro vindicarent, Gellius, N. A. XX, 10. Man hat daraus
mit vollem Recht geschlossen, dass einmal auch beim Kauf-
geschift das Grundstiick durch eine Scholle vergegenwirtigt
wurde. Es gibt ein Zeugnis dafliir, dass der Sinn dieses ver-
schollenen Rechtsbrauches dem Volke noch im Anfang der
Kaiserzeit lebendig war. Sueton, Vesp. 5 erzidhlt: cum aedilem
eum (den Vespasian) C. Caesar succensus curam verrendis
viis non adhibitam luto iussisset oppleri congesto in praetex-
tae sinum, non defuerunt qui interpretareniur quandoque pro-
citlcatam desertamque rem publicam civili aliqua perturbatione
in tutelam eius ac velut in gremium deventuram. Die Ausleger-
weisheit des Sueton kénnen wir auf sich beruhen lassen. Wie-
viel einfacher und handgreiflicher wird das Omen, wenn man

1 J. Grimm Deutsche Rechtsaltertiimer I4, 133 ff., bes. 137 fl.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Die traditio per terram. 331

sich an die alte Bedeutung der traditio per terram hilt! Der
Kaiser iibergibt etwas Erde seines Landes dem jungen Adi-
len, das heisst aber, dass er das ganze l.and, was cr sein
nennt, ihm {iibergibt.

Die bekannte persische Sitte, Wasser und Erde als Zcichen
der Unterwiirfigkeit zu verlangen, beruht auf dem n#mlichen
Rechtsbrauch.2 Ob sich sonst einige Spuren davon bei den
Persern finden, ist mir leider unbekannt.

Es ist lingst und 6fters bemerkt worden, dass der Mythus
densclben »Symbolismus» auch fiir Griechenland bezeugt.?
Da aber das wichtigste Zeugnis m. W. nicht hervorgezogen
worden ist, diirfte es nicht iiberfliissig sein, einmal eigens auf
den interessanten Brauch zuriickzukommen. Besonders ist er
in Verbindung mit der viel diskutierten Griindungssage Ky-
renes erwidhnt worden.* In Libyen an der Miindung des Tri-
tonissees erhilt Euphamos von dem Triton oder vom Sohne
des Poseidon Eurypylos als Gabe eine Erdscholle. Nach dem
Sinn der alten Sage bildet diese den Rechtstitel der Kolonisten
zum Besitz der libyschen Erde. Nachher ist dieses Sagenmotiv
in die verwickelte Griindungsgeschichte Kyrenes verflochten
worden. Medea wahrsagt, dass, wenn Euphamos die Scholle
bewahrt und in dem Erdschlund am Tainaros niedergelegt
hitte, seine Nachkommen im vierten Glied anstatt, wie es
gekommen ist, im siebzehnten Kyrene besiedelt haben wiir-

[284] den. Nun wurde die Scholle aber nach Pindar bei Thera iiber
Bord gespiilt oder nach Apollonios Rhodios ins Meer ge-
worfen; daraus entstand die Insel Thera, von wo aus spiiter
Kyrene besiedelt wurde.

Der zweite Mythus betrifft den korinthischen Kénig Ale-
tes.” Die Parémiographen erwihnen 6fters ein Sprichwort

2 Die Belegstellen a. a. O. S. 167.

3 Z. B. A. Gercke Hermes, XI.I 1906, 455, A. 1; S. Eitrem Beitr. zur
griech Religionsgesch. III (Ges. d. Wiss., Kristiania, 1919, II, Nr. 2) S.
24 A. 2 und die in den beiden [olgenden Noten angefiihrten Stellen.

1+ Pind. Pyth IV; Apoll. Rh. IV 1549 ff. K. O. Miiller Die Dorier
I 85. Vgl. Studniczka Kyrene 105 ff., L. Malten Kyrene (Philol. Unters.
XX) 121.

5 Plut. Proverb. 48, Diogenianos II 38, Zenobios III 22, Schol. Pind.
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Oéyetan xai Bdlov "ANng, &m TOV dnavta TPOS TO XPEITTOV
gxdeyouévoy, wie es erklirt wird. Es ist ein Hexameterschluss
und diirfte wohl also aus irgendeinem alten Ipos stammen.
Die Erzdhlung lautet, dass Aletes aus Korinth vertrieben
wurde und nach Befragung des Orakels zuriickzukehren ver-
suchte. Als er in das korinthische Land kam, traf er einen
Rinderhirten, den er um etwas Essen bat. Dann heisst es bei
Pseudo-Plutarch: 6 & Bdlov &x thg mpag &pcuevog £didov.
6 0t 'A. ¢déEato olwviodpevog xai eimdv xtA. €x the mpag ist
selbstverstindlich ein Autoschediasma, das in den anderen
Quellen nicht erscheint. Nicht viel besser sind die erkliren-
den Worte, die bei Diogenianos und Apostolios hinzugefiigt
sind: dpavra d&€ Pdlov dodvar avt® ©g Tod Atdg Svra. Das
einzige, worauf es ankommt, ist, dass Aletes durch das Er-
greifen einer Scholle des Landes von diesem Besitz ergreift.

In diesen Mythen braucht nun nicht mehr als ein leicht
verstindlicher Symbolismus zu liegen, wie in der verwandten
Erzdhlung bei Herodot VIII 138 von Perdikkas, dem der
makedonische Koénig, bei dem er diente, statt des Lohnes
den durch den Rauchfang hineinfallenden Sonnenschein gab.
Nichts mehr lehrt eine dritte, auch von K. O. Miiller a. a. O.
zitierte Erzihlung [Plut. qu. gr. 13]. Nach vielen Wanderungen
kamen die Anianen in das Land um Inachos. Die Einwohner
hatten ein Orakel erhalten, dass, wenn sie das Land mit je-
mandem teilten, sie das Ganze verlieren wiirden, die Anianen,
dass sie in den Besitz des Landes kommen wiirden, wenn sie
es freiwillig erhielten. Also begab sich ein angesehcner Aniane
T'enzon als Bettler verkleidet zu den Inachiern. Zum Spott gab
ihm der Kénig eine Scholle; er steckte sie in seinen Ranzen
und entfernte sich, ohne um etwas mehr zu bitten. Die Al-
testen des Volkes sahen nun den Irrtum ein und versuchten
Temon zu ergreifen. Das gelang nicht, und die Anianen ka-
men in den Besitz des Landes.

Die wichtigste Erziéhlung steht kurz nachher, Plut. qu. gr.

Nem. VII am [Ende, wo das Orakel aus Dodona: téte xpaniosw, Ote
ug 8§ Pdlov Y, aus der Erzihlung geholt ist. Hesych und Suidas bietem
nichts als das Sprichwort und seine Bedeutung.
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22. Sie betrifft die Besiedelung Eubdas durch die Ioner. Dic
Sohne des Xuthos, Kothos und Aiklos, kamen nach Eubéa,
das damals von Aolern bewohnt war. I<othos hatte ein Orakel
erhalten, dass es ihm wohlergehen wiirde, wenn er das Land
[235) kaufte. An dem Ufer traf er einige spielende Kinder, denen
er viele fremdartige Spielsachen vorzeigte. Da die Kinder
die Spielsachen gern haben mochten, wollte ‘er sie nicht her-
geben, wenn sie ihm nicht etwas LErde giben. Die Kinder
nahmen etwas [Lrde von dem Boden und gaben sie ilim, wor-
auf sie sich mit den Spielsachen entfernten. Da die Aoler
das Geschehene erfuhren, steinigten sie im Zorn die Kinder.

Hier ist es ganz deutlich, dass ein Kaufgeschift in aller
Ordnung stattgefunden hat. Die Aoler kénnen es nicht einmal
riickgiingig machen, sondern miissen sich begniigen, ihren Zorn
an den armen Kindern auszulassen, die gesteinigt werden. Die
Geschichte erinnert an die Art, wie curopiische IKolonisten
in vergangenen Jahrhunderten um glitzernde Glasperlen und
allerlei Tand den Rothiuten und den Schwarzen wertvolle
Grundstiicke und Landstriche abgekauft haben. Mancherlei
solches mag in der Zeit der Koloniengriindung erzihlt worden
sein. LEin bekanntes Beispiel ist die Sage von der List mit
der Rindshaut bei der Griindung Karthagos. Der Wert des
erzihlten Mythos besteht darin, dass er klar zeigt, dass ein
rechtsgiiltiges Kaufgeschift durch das Ubergeben von etwas
Erde bei den Griechen wie bei den alten Germanen einmal ab-
geschlossen wurde.

Freilich ist dieser Rechtsbrauch noch vor dem Anfang der
geschichtlichen Nachrichten abhanden gekommen; die Sage
hat aber dieses wie so viele andere Uberbleibsel ilterer Kul-
turzustinde bewahrt. Diese Sage zeigt, dass auch die iibrigen,
hier angefiihrten Sagen sich auf denselben alten Rechtsbrauch
beziehen.

Da dieser Brauch sich bei vielen indo-europiischen Viélkern
wiederfindet, wiirde man vielleicht geneigt sein, in diesem
einen Rest der gemeinschaftlichen Urzeit zu erkennen. Ich
glaube, Vorsicht ist geboten, da das indo-germanische Urvolk
sicher ein wanderndes Volk gewesen ist. Leist meint, dass
der Liegenschaftsprozess sich als eine spiitere Gestaltung
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erweist, der Prozess iiber IFahrnis, der Gegenstinde der Haus-
haltsordnung umfasst, I'rau, Kinder, Horige, Tiere, leblose
Sachen, ist das Altere.5 Die traditio per terram ist eine so
leichtverstindliche Form, dass sie sich sehr leicht von selbst
ergeben kann. Sie kommt auch im fernen Osten vor. In China
geschah die Investitur eines Lehenstrigers dadurch, dass ihm
eine Scholle iibergeben wurde, die vom Altar des Gottes des
Erdbodens genommen wurde.”

[Diese Erzihlungen sind spiter von Halliday behancdelt wor-
den unter Anfithrung von fernliegenderen Parallelen.? Beson-
ders wichtig ist sein Hinweis auf die Erzihlung bei Konon,
IFGrH. 26, 25. Kreter, diec mit Minos nach Sizilien gekommen
waren, wanderten nach dem Land der Japyger aus. Lin Teil
von ihnen wurde durch Unruhen vertrieben, und sie erhielten
ein Orakel, dass sie sich dort ansiedeln sollten, wo jemand
ihnen Erde und Wasser gab. Nach Bottiaia in Makedonien an-
gelangt fanden sie einige spiclende Kinder, die aus Lehm
Brote und andere Gerichte machten und auf ihr Verlangers
ihnen statt Brote die Lehmbrote gaben. Als sie jetzt das
Orakel als erfiillt betrachteten, wandten sie sich an den K&-
nig der Makedonen und erhielten die Erlaubnis Bottiaia za
besiedeln. Die Ahnlichkeit mit der Geschichte von den eubdi-
schen Kindern ist deutlich.

Dasselbe Motiv ist in einer der Versionen von der Griindung
Milets in eine Truggeschichte umgemodelt worden. Tzetzes
erzdhlt in seinem Kommentar zu Lylkophron, V. 1379, u. a.,
dass Neleus ein Orakel erhielt, er solle sich dort ansiedelsn,
wo eine Jungfrau ihm mit Wasser geniisste Erde gab. Nach
Milet angelangt bat er die Tochter eines Topfers ihm Lehm
fiir einen Siegel zu geben. Als sie es ihm ohne weiteres gab,
bemichtigte er sich Milets und griindete drei Stédte.

Das TPortleben der Vorstellung in der Spitzeit zeigt eine von
Rose aus Augustin hervorgezogene Irzihlung?, die zur Zeil

6 W. Leist Altarisches Jus civile II, 292 [f.

7 P. Chavannes Le dieu du sol dans la Chine antique, Annales du
Musée Guimet, Bibl. des études XXI 438 I.

8 W. R. Halliday, The Greek Questions of Plutarch, S. 76, 112 1., 151.

9 H. J. Rose, The Folklore of St Augustine, Proceedings of the
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des Kaisers Constantius spielt. Ein Biirger in Antiochia war
sehr verschuldet zum Fiscus, und der Gouverneur Acindynus
drohte ihm mit dem Tod, wenn er nicht zum gewissen Tag
zahlte. Seine schone IFrau hatte einen reichen Liebhaber bis-
her abgewiesen, verstand sich aber nun im ILinverstindnis
mit ihrem Manne dem Liebhaber eine Nacht zu geben fiir ein
Pfund Gold. Dieser gab ihr aber nur ein Pickchen Erde. In
ihrer Not appellierte sie an den Gouverneur, der das Geld aus
seiner Tasche zahlte und befahl, das Gut, dem die Irde ent-
nommen war, der I'rau als ihr Ligentum zu iiberweisen. Rose
bemerkt, dass der Gebrauch im mittelaltlerischen Englisch
seizen genanut wird.

Die Erzihlung, dass bei der Griindung Roms ein jeder der
Siedler der neuen Stadt etwas Erde von der Ortschaft aus der
er kam, mitbrachte und in den mundus niederlegte, die bei
mehreren Schriftstellern wiederkehrt 19, hat denselben Sinn:
die Ortschalten gehen in die neue Siedlung auf.]

36] - Der Oidipusmythus.'

Die Zweifel, die ich von Anfang an in Bezug aufl die Grund-
prinzipien in Roberts Deutung des Oidipusmythus gehegt hatte,
erstarkten immer mehr, und es scheint mir nicht tiberflissis,
sie zur Aussprache zu bringen als ein Versuch, die ziemlick

Cambridge Philological Society, 1926, S. 12; Augustin, de sermone Domini
in monte, I, 50 (34, 1254 Migne).

10 Qvid, Fasti 1V, 821ff.; Plut., Romulus, 1I; Dio Cassius, fr. 5, 2;
vgl. Lydus, de mensibus, IV, 73, p. 125 Wiinsch. Die Stellen wurden
hervorgezogen von W. Kroll, Mundus und Verwandtes, Festschrift f.
Kretschmer, 1926, S. 120 ff., und nochmals besprochen von St. Wein-
stock, Mundus patet, Rom. Mitt., XLV, 1930, S. 116 f. und L. Tiubler,
Terramare und Rom, Sitz. Ber. Akad. Heidelberg, 1931/2:II, S. 43 [tf.

1 [Erschienen als Besprechung von C. Robert, Oidipus, Geschiclte
eines poetischen Stoffes im griechischen Altertum, 1915. Die einleitenden
Sitze sind hier weggelassen. Dass ich die Riickfithrung auf eine vor-
griechischkleinasiatische Vorstellungswelt von F. Dirlmeier. Der Mythos
von Kénig Oidipus, 1948, nicht annehmen kann, erhellt aus dem Folgenden.]|
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erlahmte Diskussion iiber die Grundfragen in betreff des Ur-
sprungs und der Deutung der Mythen wieder in [Fluss zu
bringen.

Die moderne Religionsforschung behauptet ihren Platz auch
auf dem klassischen Gebiet, auch Robert benutzt ihre Erkli-
rungen und Methoden. Anders steht es mit der Mirchen-
und Sagenforschung. Das grosse Werk Wundts hat die Ein-
zelforschung wenig beeinflusst. Andrew Langs populireres,
auch in Deutschland viel gelesenes Werk: Myth, Ritual und
Religion beschiiftigt sich vorwiegend mit den Géttersagen.
Der Titel von Hartlands The Legend of Perseus entspricht
dem Inhalt nicht ganz; das Werk behandelt eine Mirchen-
gruppe, die in der antiken Mythologie durch die Perseussage
vertreten ist. Die Mirchen- und Sagenforscher pflegen im-
mer gelegentlich auf antike Parallelen hinzuweisen; es gibt
ansprechende prinzipielle Ausfithrungen, z. B. Bethe, Mythus,
Sage, Mirchen. Es fehlt aber trotz des erkannten und wohl
auch anerkannten Zusammenhanges eine umfassendere Aus-
niitzung der gewonnenen Lrgebnisse und Methoden der Miir-
chenforschung fiir die antiken Mythen.[2] Was ich im Sinn
habe, dafiir wird das folgende Beispiele geben.

Robert weist im ersten Kapitel iiberzeugend nach, dass von
den vier Kultstitten. des Oidipus drei jung und unurspriing-
lich sind, die auf dem Kolonos Hippios, dem Areopag und in
Sparta. Die vierte in Eteonos, die erst in alexandrinischer
Zeit bezeugt ist, hilt er fiir die urspriingliche. Um dies zu [37)
erhirten, beruft er sich auf das bekannte Epigramm, das auf
zwei unteritalischen Vasen vorkommt:

VOTO pEV HONAYNY TE xal Acpedelov meAvpilev,
x0A\7t O Oidimedav NAaio viov &£xo,

das wegen der dialektischen Formen nur fiir Béotien, d. h.
Eteonos passe.. Ich kann diesem nicht zustimmen. Auf den
Vasenbildern steht das Epigramm auf der Grabstele, das ist
aber unpassend, der Sprechende ist in Wirklichkeit der Ra-

2 [Spiter erschien L. Radermacher, Mythos und Sage bei den Griechen,
1938, 2. Aufl. 1943, eine sehr dankenswerte Darstellung, sie scheint
jedoch die Probleme nicht scharf genug anzufassen.]
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sen oder das Grab selbst. Die Verwandtschaft des Epigramms
mit der Riitselpoesie ist augentiillig. Es kommt nicht so sehr
darauf an, welch beriihmter Ileroenname cingesetzt wird; das
bezeugt die Variante bei Ausonius epigr. 21:

Hippothoum Pylenmque tenet gremio infima tellus,
caulibus et malvis tergo superna virent.

Es ist ein frei umherlaufendes Ritsel, das bald auf diesen bald
auf jenen beriithmten lleld der Vorzeit angewandt werden
konnte. Fiir die Kultstitte des Oidipus ist nichts daraus zu
schliessen. Die dorische Torm Oiowméday  erklirt sich doch
durch die Herkunft der Vasen. Wenn, wie Robert S. 8 f. recht
ansprechend vermutet, Oed. Col. V. 389 ff. sich auf die Stiitte
in Eteonos bezieht, bezeugt das nur, dass sie schon damals
bekannt war, nicht, dass sic die urspriingliche ist. w

In Wirklichkeit beruht der Bewecis auf einem Eliminations-
~verfahren. Von den vier Kultstitten sind die drei nachweislich
nachtriiglich geschaffen, also muss die vierte, von der wir
solches nicht wissen, die alte und urspriingliche sein. llier
tritt der prinzipielle Widerspruch ein. Ich meine, es ist mit
nichten notwendig anzunechmen, dass iiberhaupt irgend eine
Kultstiitte des Oidipus alt und urspriinglich ist. Die Sache
liegt folgendermassen. Iis scheint mir die Annahme, dass ir-
gend ein Mythus der Gottersage bzw. dem Kult entstammen
muss, ein letzter Ueberrest der alten vergleichenden Mytho-
logie zu sein; wer die Methoden und Irgebnisse der neueren.
Mirchen- und Sagenforschung anerkennt, muss auch die Mog-
lichkeit in Betracht ziehen und priifen, dass ein Sagenmotiv
ohne urspriingliche religiose oder kultische Beziechung vor-
liegt, und dass die Kulte séamtlich durch den Mythus veran-
lasst sind.

Robert (S. 46) deutet Oidipus als den Vegetationsgott, der
im I'rithjahre von der Irdmutter geboren wird, sich mit ihr
vermiihlt und im Winter Qualen oder Tod erduldet, den Jah-
resgott, den éviavtog daipwv Miss Harrisons. Besonders die
Hypothesen der letztgenannten Verfasserin halte ich fiir #us-
serst anfechtbar. und -abenteuerlich, tiberhaupt lisst sich von
diesem jetzt so beliebten religiosen Vorstellungskreis in der
22
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griechischen Religion (abgesehen von dem Orphizismus) we-
nig Sicheres erweisen. Die religiése und kultische Formel,
auf die der Mythus zuriickgefiihrt wird, ist schon an und (58]
fiir sich von zweilelhafter Berechtigung fiir Griechenland;
man sollte wiinschen, dass die Deutung auf sicherere Grund-
lage gestellt wiire.

Robert hebt wieder (S. 49) kurz und scharf hervor, dass
die urspriingliche Sage Oidipus die Sphinx in offenem Kampfe
iiberwinden liess, wie die Bostoner Lekythos darstellt. Die
Ritselratung ist sekundir hinzugekommen; wiederum ein Bei-
spiel dafiir, dass die Riitseltradition sich mit den Mythen
verkniipft. Man hat gesagt, dass die Ueberwindung eines Un-
geheuers die erste Tat eines jungen Gottes ist, durch die er
seine Berechtigung erweist. In Wirklichkeit ist es eins der
allergeldufigsten Mirchenmotive; das Ungeheuer wird ver-
schieden ausgemalt, Lowe, Schlange, Drache, Meerestier, dem
Orient ist die Sphinx entliehen. Die Gestalt bedeutet wenig.

Die Tat fordert ihren Lohn. Das ist sehr oft (aber nicht
immer) die Logik des Mirchens und auch des Mythus. Der
Lohn wechselt nach Vélkern und Zeiten. »Die Prinzessin und
das halbe Reich» unserer Mirchen ist ein gefliigeltes Wort
geworden. Die Griechen kannten keine Liebessentimentalitiit,
die ihren Weg auch in unser Mirchen gefunden hat, oder die
weibliche Thronfolge. Wir finden die Prinzessin ohne das
Reich. Das Reich wird mit der Hand der verwitweten Kénigin
vergeben. Wie geldufig das war, ist aus der Odyssee allen
gegenwiirtig. Dasselbe Motiv kehrt in der Oidipussage wieder.

Wir sind aber lange nicht an dem wirklichen Oidipusmy-
thus angelangt. Die Mirchenforschung 16st die Mérchen in
einzelne Motive auf, die in immer neuen Kombinationen zu
Mirchen (man sagt auch Mirchennovellen) zusammengefiigt
werden. Die Behauptung, dass das Mirchen dadurch zu einer
unorganischen Mosaik, einer Stidbchenlegerei, gemacht sei, ist
falsch. Die Kunst, mit der die einzelnen Motive verbunden und
in Zusammenhang gebracht werden, ist oft bewunderungs-
wiirdig, obgleich es auch eine lose Aneinanderreihung gibt.
Dasselbe gilt von dem griechischen Mythus und das in noch
héherem Grad. Denn sein Charakteristikum ist die Vermensch-
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lichung, die, schon bei Homer stark entwickelt, in der Tra-
godie ihren Gipfel erreicht, eine schéne Parallele zu der An-
thropomorphisierung der Gotterwelt.

Man hat gesagt, dass das Mirchen amoralisch sei, es gibt
aber Motive verschiedener Art, je nach der Kulturstufe des
Volkes. Damit gehen wir von dem Bereich des Mirchens iiber
in das der Sage. Zu den eigentlich so genannten Mérchenmo-
tiven treten anderc hinzu, die sich auf die Einrichtungen und
Sitten des Volkes bezichen. Man kann diese ethische Motive
mennen, wenn nur nichts von philosophierender Ethik in das

[89] Wort hineingelegt wird. Jedoch sind sie ein Ausdruck der
ersten didmmernden Gedanken iiber die Gebote der Sitten.
Die Naturvélker erzihlen, wie ihre Sitten und Einrichtungen
geschaffen worden sind und wie Uebertretungen bestraft wer-
den. Ein Volk, das die strenge patriarchalische I'amilie hat,
beschiftigt sich mit wissentlichen oder unwissentlichen Ver-
stossen gegen die durch diese gebotenen Sitten. Daraus ergibt
sich ein ganzer Kreis von in dem griechischen Mythus wohl-
bckannten Motiven: die Mutterehe, die Tochterehe, die be-
zeichnenderweise kaum mit demselben Abscheu betrachtet
worden zu sein scheint, die Tétung der cigenen Kinder durch
den Vater oder die Mutter, der Streit zwischen Vater und
Sohn und zwischen Briidern und schliesslich das Problem
der Blutrache, wenn der Mérder selber Mitglied der Familie
ist. Alle diese Motive kehren mehr als einmal in verschiedenen
Mythen wieder; einige finden sich in der germanischen Sage
wieder, z. B. der Streit zwischen Vater und Sohn (IHilde-
brand und Hadubrand).

Wenn die Oidipussage auf die beiden zuerst erwihnten Mo-
tive beschrinkt wire, wire es ein sog. Gliicksmirchen der
allbekannten Form. Erst die Vereinigung mit einem der ge-
nannten ethischen Motive macht sie zu dem, was sie wirklich
ist, und schafft ihre ergreifende Grosse. Die Kénigin, die Oidi-
pus gewann samt dem Reiche, war seinc eigene Mutter.

Welches ihr Name war, war nach Mirchenart gleichgiiltig.
Den alten Erzéhlern war »die Konigin» genug. Daher schwankt
der Name sehr in dem Mythus, der im Gegensatz zum Mir-
chen alle seine Personen mit Namen belegt: Iokaste, Epi-
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kaste, Euryganeia, Eurykleia, Astymedousa, alles Namen, die
fiir eine Koénigin passen. Wie Robert in diesen Namen Bezie-
hungen zu der Erdgottin finden kann (S. 111), ist mir wenig
verstiindlich. Es ist eher eine Iolge als eine Stiitze seiner
Theorie.

Das ist der Kern des Mythus; es fehlt nur die notwendige
Entdeckung der Tat. Aus der kurzen Erwihnung in der Ne-
kyia (A 274 doap O avdmvota deoi Yéoav dvdpomoiow) darf
nicht eine Unkenntnis der gewdéhnlichen Erzédhlung erschlos-
sen werden. Da sind nun die Fussnarben sicher das alte Mo-
tiv[®]; warum die I'iisse durchbohrt worden sind, zu fragen,
ist recht vorwitzig. Robert hat entschieden Recht darin, dass
die Erkennung durch die Vorzeigung des Giirtels des Laios,
als Oidipus mit lokaste an dem verhingnisvollen Kreuzweg
vorbeifdhrt, unurspriinglich ist (S. 159 {f.), obgleich ich je-
doch mit Bethe die Szene an den Kreuzweg bei Potniai ver-
legen muss. Die Wiedererkennung ist hier mit dem Mord
des Vaters verkniipft, und das ist spiter, weil der Mord des
Vaters fiir die Oekonomie der Sage nicht notwendig ist.

Die manchmal sehr tiefe Logik der Sage fragte aber, wie [40]
denn die Koénigin verwitwet worden war, und antwortete mit
einem zweiten Motiv aus dem ethischen Kreis: Oidipus hatte
seinen Vater, der ihr Gatte war, getdtet. So ergab sich eine
nochmalige, starke Steigerung. Der Mythus ist in allem We-
sentlichen da, alles andere ist Iiillsel oder Ausschmiickung,
die weniger wesentlich sind und daher variieren kénnen.

Um die Grundfrage von anderer Seite zu beleuchten, méchte
ich eine Abschweifung machen und zuerst ein paar andere,
auch von Robert beriihrte thebanische Mythen kurz bespre-
chen. Theben hat zwei Griindungssagen. Die Kadmossage ge-
hort einem bekannten Typus an. Wie Ilos folgt Kadmos einer
Kuh und griindet die Stadt, wo sie sich zur Ruhe niederlegt.
Nach schwedischen Sagen sind die Stitten der Grundlegung
von Kirchen auf #hnliche Weise gefunden. Wenn Crusius in
Roschers Lex. II; 887 diese Sage als eine etymologische lse-
gende anspricht, ist das nicht richtig; es handelt sich nicht

[ Siehe Nachtrag S. 847f.]
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um die Landschaft Boiotia, sondern um die Stadt Theben.
Damit vereint sich der Streit mit dem quellhiitenden Drachen,
den auf delphischen Einfluss zuriickzufiihren ganz iiberfliissig
ist. Mit dieser vertrigt sich die Amphion-Zethossage nicht;
die Stadt kann nicht zweimal gegriindet sein. Robert sucht
den Widerspruch so zu lésen, dass er die Zwillingsbriider
nach Hyriai fithrt (S. 398), und in der Tat stammen sie nach
Hellanikos von Hyrieus ab. Er geriit aber so in den andern
Widerspruch, dass die Stadt Hyriai von den Urenkeln des
Eponyms gegriindet ist. Das ist aber unwesentlich, denn das
Stemma ist spiteres I'iillsel. Nun gehért die Sage einem weit-
verbreiteten Typus: das ausgesetzte Kind, das Reichs- oder
Stadtgriinder wird — nur sind es hier Zwillinge wie auch
in anderen Mythen —, woran sich der eben so gelidufige Neid
der bésen Stiefmutter schliesst. Eine solche allgemein ver-
breitete Sage an einem Orte mit Vorzug vor einem anderen
zu lokalisieren, scheint mir sehr misslich. Sie wurde iiber-
all erzihlt, und wenn gerade Theben dadurch eine Griindungs-
sage zu viel bekam, kiimmerte das niemand. Bei der Systema-
tisierung musste ‘man den Widerspruch mit in Kauf nehmen
und die Briider schlecht oder recht in das Stemma hinein-
setzen.

Wir kehren zur Oidipussage zuriick. Die Motive, die wir
bisher zusammengebracht haben, lassen eine Liicke. Wo blieb
Oidipus, bis er die Sphinx erschlug bzw. seinem Vater be-
gegnete? Die alte Sage kehrt sich wie das Miirchen nicht viel
an die Zeit, ein weniger naives Geschlecht suchte den leeren
Raum auszufiillen. So ist die Jugendgeschichte des Oidipus
bei Kénig Polybos in Korinth oder Sikyon hinzugewachser.

[41] Das Kind wurde wie so viele andere in einer Truhe dem Meer
iiberlassen. Die Sage hat ein betrichtliches Alter, wie Bethe
gliicklich erschlossen hat aus dem gemiitlichen Zug, dass die
Kénigin, die das Kind findet, selbst am Strande wie Nausikaa
Kleider wischt. Geographisch ergeben sich gewiss Schwie-
rigkeiten, wenn aber Robert darum mit Berufung auf einen
Polybos in Anthedon die Sage an den Euripos verlegen will
(S. 71), zweifle ich daran. Denn alte Sage schaltet sehr will-
kiirlich mit den Oertlichkeiten. Sagengeographie darf man
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alles andere als mit der Karte in der Hand korrigicren. Ueber
die jiingere Version, die Aussetzung auf den Kithairon und
die sich daraus ergebenden Schwierigkeiten begniige ich mich
auf Roberts scharlsinnige Eroérterungen zu verweisen und
bemerke nur, dass diese Aenderung zeigt, wic wenig wesent-
lich dieser Teil ist.

Zweitens erhebt sich die Frage, warum Oidipus seine Pfle-
geeltern verliess, und das ist mit dem Morde des Vaters, zu
welchem es fiihrt, verkntipft. In WWirklichkeit diirfte dieser
letzte Punkt dlter sein, er stellt sich ein, auch wenn man die
Jugendgeschichte nicht mit in Betracht zieht, denn es bedarf
irgend einen Antrieb um Oidipus auf die Wanderung zu fiih-
ren, die zu der verhingnisvollen Begegnung fiithrt; welcher, ist
an und fiir sich gleichgiiltig. &¢mZnt®v todg yovias sagt das
Scholion zu A 271, &ni {jnowv innov Nikolaos von Damaskos.
Fiir beides gibt es germanische Mirchenparallelen. Dagegen
ist der dritte von dem Scholion zu Eur. Phoen. v. 33 angege-
bene Anlass, iva tpogeic d&toddd @ 'AToNovi crst ein Er-
gebnis der delphischen Umbildung der Sage.

Den ungeheuren Einfluss Delphis zcigt die ganze griechi-
sche Heldensage, in der, wie sic uns iiberliefert ist, iiberall
das Orakel der Drahtzieher ist. In der Oidipussage hat der
Einfluss wegen ihres ethischen Gehaltes sehr tief cingegriffen.
Robert hat diese Umbildung treffend besprochen. Wenn er
aber meint, dass Teircsias einmal die Rolle des Orakels als
Drahtzichers gehabt hat, bin ich nicht véllig einverstanden.
Die Teiresiasgestalt ist allzu deutlich unter delphischem Ein-
fluss geschaffen oder wenigstens umgebildet worden. Die al-
ten Secher wie Kalchas haben einen anderen Charakter. Die
alte Sage braucht keine solchen Mittel, um dic Handlung in
Bewegung zu setzen.

Dic Fortsetzung beruht nicht mehr auf dem organischen
Wachstum einer Sage, sondern erinnert weit eher an Sagen-
klitterung. Es gab noch eine grosse thebanische Sage, die von
einem Kampf um die Stadt sprach. Es ist sattsam bekannt, wie
auch in unseren Tagen alte, geldufige Erzihlungen sich an be-
riihmte Namen ansetzen. So war es auch in der mythischen Zeit;
das grosste Beispiel ist der Herakleszyklus. Nun war Oidipus
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die bekannteste spezifisch thebanische Sagengestalt und ein

[42] michtiger Konig der Stadt. Mehr bedurfte es nicht, um den
Krieg um Theben mit ithm zu verkniipfen. Denn die #ltere
Sage sprach nicht von Oidipus’ Séhnen, sondern von Oidipus
selbst als Fiihrer. Scharf und biindig weist Robert gegen die
geldufigen Harmonisierungsversuche darauf hin, dass diese
Version durch ¥ 676 ff. bezeugt ist.

o

¢ mote OnPag O AAde dedovmdrog OidTGdAO
G Tapov,

kann nur bedeuten: der sich nach Theben zu den Leichen-
spielen des (im Streit) gefallenen Oidipus begab (S. 115), und
A 273 sagt, dass Oidipus auch mach der Entdeckung seines
Frevels in Theben herrschte, durch die verderblichen Rat-
schliisse der Gétter viele Leide ertragend. Welche diese Lei-
den waren, wird nicht gesagt, man darf sie auch nicht aus
der uns geldufigen Sagenform erschliessen. Der Zug der Sie-
ben wird zum ersten mal in der Erzihlung von der Sendung
des Tydeus nach Theben E 800 ff. erwihnt und ausfiihrlicher
in der Scheltrede Agamemnons an Diomedes in der Epipolesis
A 365 1ff., wo auch gesagt wird, dass Tydeus und Polyneikes
nach Mykenai kamen um Leute zu sammeln. Diomedes weist
die Riige von sich mit der Begriindung, dass er und seine
Kameraden Theben nahmen; also war auch der Zug der Epi-
gonen bekannt. Robert weist S. 185 ff. nach, dass die Stelle
der Epipolesis jiinger ist und z. T. die der Aristie des Diome-
des kopiert. Jedenfalls war die uns geldufige Sage vor dem
Abschluss des Homerkorpus voll ausgebildet. Das Verhéltnis
zu der Thebais lasse ich bei Seite. Bei Hesiod, Erga 161 ff.
lesen wir, dass Zeus das Geschlecht der Heroen in zwei gros-
sen Kriegen zu Grunde richtete:

Tobg HEV V@’ Entantlg ONEn, Kadunidr yaiy,

wAeoe papvapévovg pndomv Evex’ Oid1nddao,

Tobg O& xai &v vijesov UnEp péya Aaitpa $aldoong

g¢c Tpoinv dyaydov ‘EXévng Evex’ nuxopoto.

Von diesen Pramissen aus argumentiert Robert folgender-
massen: Oidipus muss leben, Kénig und Fiihrer sein in einem
grossen Krieg um Theben. Herdenraub ist ein gelédufiges epi-
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sches Motiv eines Krieges gegen Nachbarn. Der Mythus er-
withnt viele Kriege Thebens gegen die Minyer, die Teleboer
u. a. Besonders die Minyer waren die Erbfcinde, deren Unter-
jochung den Streit beendete. Der von Hesiod erwihnte Krieg
kann nicht der Zug der Sieben sein, er ist einer der vielen
Kriege, die Theben in der mythischen Zeit ausfocht. In die-
sem Krieg fiel Oidipus, wie W 676 erzihlt, und wurde feierlich
bestattet.

Ich kann diesem scheinbar bequemen Ausweg aus den
Schwierigkeiten nicht folgen. Denn wenn der Krieg um die
Schafe des Oidipus einer der vielen und beliebigen Kriege
war, die der Mythus von Theben erzihlte, wie kann Hesiod [43]
diesen dann auf gleiche Linie mit dem beriihmtesten der Hel-
densage, dem trojanischen, stellen als den zweiten, in dem
das Geschlecht der Heroen zugrunde ging? Mir scheint es
unmdglich zu sein und zu zeigen, dass der Ausweg eine Ver-
legenheitsauskunft ist. Ein anderer Weg muss gesucht werden,
Gegeben war im Mythus ecin grosser Krieg um Theben wie
einer um Troja. Die beiden waren die beriihmtesten Heeres-
fahrten der Heroenzeit. Diese einfache Tatsache ist vorlaufig
der feste Kern. Dieser wurde ausgestaltet und umgebildet.
Man brauchte cinen Anlass, und Herdenraub ist wie I'rauen-
raub ein geldufiges mythisches Motiv fiir einen Krieg. Mit
dem trojanischen Beispiel vor Augen wage ich nicht zu be-
haupten, dass ein solcher Krieg nicht weitere Kreise als die
Nachbarn ergriffen haben kann. Wie der Krieg in der ilteren
Sagenform erzihlt war, wissen wir in Einzelheiten nicht, nur,
dass der altberiihmte Konig von Theben der I'iihrer war, im
Kampfe fiel und prichtig bestattet wurde. Er wird wohl auch
mit der Niederlage der I'einde geendet haben.

Nun hatte die Oidipussage durch ihre Iigenart eine beson-
dere Anziehungskraft auf die Motive, die wir ethisch genannt
haben. Noch eins von diesen, der Bruderstreit, wurde hinzu-
gefiigt. Aber Oidipus selbst konnte hier nicht in den Mittel-
punkt gestellt werden, es mussten seine Séhne scin, und ihr
Streit wurde ganz natiirlich als Anlass des grossen Krieges
von Theben hingestellt. Wie es mit dem Beiwerk stand, scheint
mir nicht ausgemacht. Robert hat im vierten Kapitel iiberzeu-
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gend ausgefiihrt, wie die Helden von verschiedenen Gegenden
zusammengelesen sind, Amphiaraos von Ornopos, Mekisteus
von LEuboia, Adrastos von Sikyon usw. Die Linzelsagen miin-
deten bei den .asiatischen loniern aus in die Sage von den
Sieben wie in ein: grosses Sammelbecken. Es scheint mir nicht
ausgeschlossen, dass dieses Beiwerk sich wenigstens zum
Teil schon in der #lteren Sagenform vorfand. Es ist nicht mit
dem Bruderzwist unléslich verbunden.

Mit der Einfithrung der Kinder des Oidipus ergaben sich
aber erst recht Schwierigkeiten, die aus den beiden I'ragen
erhellen: wer war die Mutter? und: wann geschah die LEnt-
deckung des Greuels? Line unleugbare Lsung ist es, dass die
Kinder von einer spiteren Gemahlin, also nicht in blutschén-
derischer Ehe, geboren wurden. Ich kann Robert S. 110 micht
zugeben, dass dies undenkbar ist. Nach A 273 {. herrschte er
noch nach der Entdeckung in Theben. Ein unverheirateter
Kénig ist mir ebenso undenkbar — wenn die I'rage: verheira-
tet oder micht, gestellt werden soll. Es war aber unleugbar
keine gute Losung. Der gesteigerte Abschzu fiir die Tat des
Oidipus liess ihn fiir eine nachtriigliche Ileldenrolle wie die

[44] I"ithrerschaft in dem grossen Krieg micht geeignet erscheinen,
so auch micht fiir eine zweite Ehe. Ein unbewusstes dramati-
sches Gefiihl verlangte das Ende mit der Entdeckung des
Greuels. So musste die Entdeckung wie bei den Tragikern um
viele Jahre verschoben werden, bis die Kinder grossjihrig
geworden waren. Durch jenes Gefithl wurde der Sicg der
Version, die den Bruderzwist zum Leitmotiv des grossen Krie-
ges machte, entschieden. Als Bindeglied wurde der I'luch des
Oidipus iiber seine Sthne eingefiihrt. Als Epilog zum miss-
lungenen Zug der Sieben kam schliesslich der Zug der Epi-
gonen hinzu, der eigentlich zu der Tatsache schlecht stimmt,
dass Theben immer eine bedeutende Stadt gewesen war. Der
Widerspruch musste durch eine Neugriindung der Stadt aus-
geglichen werden.

Aber moch ein Bestandteil der Sage ist iibrig. Unméglich
kann der Krieg zwischen Argos und Theben ein reines Phan-
tasiebild sein, schreibt Robert (S. 120). Er bekennt sich da-
durch zu der Ansicht, dass geschichtliche LErimmerungen in
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die Heldensage tiibergegangen sind, und befindet sich damit
in guter Gesellschaft, wie die Zitate von Wilamowitz und
Ed. Meyer zeigen. Es ist sehr erfreulich, dass solche Autori-
tidten einer einst als unwissenschaftlich verschrieenen Ansicht
zu ihrem Recht verhelfen, — denn die vergleichende Mytho-
logie, die alle Sagen auf den Gottermythus zuriickfithrte,
wandte sich besonders gegen dic geschichtliche, sog. euheme-
ristische Erkldarungsweise als die gefiahrlichste Rivalin. Wel-
che prinzipielle Bedeutung das hat, habe ich in dem Abschnitt
tiber griechische Religion in der bald erscheinenden Neuauf-
lage der Einleitung in die Altertumswissenschaft unter den
Gesichtspunkten und Problemen (II 280) dargelegt. Iier be-
merke ich nur noch, dass, wenn der Kern die Erinnerung an
einen Krieg zwischen Theben und Argos ist, dies vorziiglich
zu der oben gegebenen Entwicklung passt und nochmals er-
hirtet, dass der Bruderzwist ein der alten Sage nachtriglich
aufgepfropftes Reis ist.

Diese Besprechung ist weit mehr als einc sog. Rezension
ein Versuch geworden, die Entstehung und Entwicklung des
Oidipuszyklus von grundsitzlich verschiedenem Ausgangs-
punkte zu erkliren, ohne tieferes Eingehen auf die mythogra-
phischen Einzelfragen nur mit Benutzung der nicht vielen
bedeutungsvollen und sicheren FErgebnisse. Ich hofle, dass
der verehrte Verfasser, der selbst die Oidipussage im Mir-
chenstil nacherzihlt (S. 64f.), diesem Versuche gegeniiber
verstdndnisvoller stehen wird als diejenige Richtung, die sich
darauf versteift, dass mythologische Forschung nur so lange
festen Boden unter den I'lissen hat, als sie literarische IFor-
schung ist. Demgegeniiber méchte ich fragen, ob der Boden
nicht recht schwankend ist, wo die Quellen erst aus diirren
und schematischen Inhaltsangaben, die obendrein erst durch [45]
Riickschliisse auf ihre Provenienz zuriickgefiithrt werden, und
wenigen und winzigen I'ragmenten rekonstruiert werden miis-
sen, ja ganze, nie erwihnte Epen supponiert werden. Es cr-
hebt sich die prinzipielle I'rage nach der Tragweite und Trag-
fahigkeit der mythographischen Forschung. Diese ist cine ab-
solut notwendige Vorarbeit und Voraussetzung der Mythen-
erklirung, aber auch sie hat ihre Grenzen, die erkannt werden
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miissen. Roberts Oidipus gibt keinen. Anlass zur Aufnahme
diescr I'rage, die einem bei einigen neucren sagengeschichtli-
chen Werken auf der Zunge brennt. Die Ueberlieferung ist
ungewohnlich reich und sicher, und die mythographische For-
schung und ihre Methoden werden mit einer souveriinen Be-
herrschung des bildlichen und literarischen Stoffes, einer Si-
cherheit und Besonnenheit gehandhabt wie sonst nie. I's mag
als eine Liicke betrachtet werden, dass ich nicht auch diese
Scite des Werkes, besonders die Lrérterungen iiber die Be-
handlung des Mythus durch die Tragiker in die Besprechung
aufnehme. Das haben aber schon Befihigtere getan. Ich mochte
nur schliessen mit einer Anerkennung der reichen Belehrung,
nicht nur wo ich zustimme sondern auch, wo ich widerspre-
chen iuss.

Korrekturzusatz. Die alte Deutung des Namens
Oidinovg als »Schwellfuss» stiess bisher auf uniiberwindliche
Schwierigkeiten, da die Zusammensetzung nicht von o0iddco,
0idéw hergeleitet werden kann. Mein Kollege, Dozent Herbert
Petersson, scheint mir neulich in einem Vortrag im hiesigen
philologischen Verein eine Erklirung gegeben zu haben, die
die Schwierigkeiten in belriedigender \Weise 16st. Iir weist
hin auf das Nebencinander von Adjektiven einer Bildung wie
®0dpdg und Zusammensetzungen einer Bildung wie sxvdidveipa.
Auf diesclbe Weise verhilt sich Oidimovg zu einem vorauszu-
setzenden Adjektiv *oidpog, das zwar im Griechischen fehlt,
aber in anderen Sprachen Entsprechungen hat [z. B. ahd. eitar
»Gift», aisl. eitr dass. aus urgerm. *aitra- »giltiges Geschwiir»
(idg. *oid-ro- »Schwellendes»), lett. idra »das faule Mark
eines Baumes» (idg. *id-r&) u. a. H. P.]. Dieser Parallelismus
ist altererbt; er kommt auch im Indischen und Altpersischen
vor [siehe Wackernagel, Vermischte Beitriige S. 8 {f. H. P.].
Demnach besteht die alte Deutung zu recht, und noch mehr,
die Bildung des Namens ist sehr altertiimlich, vielleicht aus
vorgriechischer Zeit stammend, da der Typus iin Griechischen
seine ['ortbildungskraft cingebiisst zu haben scheint. Dies ist
fiir die Auffassung der Oidipusgestalt wichtig. Bekanntlich
sind redende Namen der Art, die das Mirchen liebt, im grie-
chischen Mythus eine Seltenheit; dass dieser individuelle Na-
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men braucht, ist einer der auffilligsten Gegensiitze zwischen
ihm und dem Mirchen. Nun ist aber »Schwellfuss» ein typi- [46]
scher redender Mirchenname, und dies bestiitigt die oben
vorgetragene Auffassung, dass Oidipus anfangs eine Mirchen-
figur und keine Kultgestalt ist. Die hohe Altertiimlichkeit der
Bildung des von der Sage unzertrennlichen Namens gibt ferner
einen Iingerzeig, wie alt sie in ihrem Kern ist und woher sie
nach Griechenland gekommen ist.

Der Flammentod des Herakles auf dem Oite [810]

In dem Gewirr der Meinungen und Hypothesen iiber die
Entwicklung des Heraklesmythus scheint in einem Punkte
Ubereinstimmung zu herrschen: der Schluss, der I'lammentod
auf dem Oite und die Himmellahrt des Heros, ist nachtriglich
hinzugekommen, bildet aber den festen Punkt in der gross-
artigen Dichtung von Deianeira und lole, die auf ihm aufge-
baut ist. Sowohl die I'ahrt nach dem Géttergarten der Hespe-
riden wic die IHerautholung des Héllenhundes bedeuten jede
fiir sich die Beendigung der irdischen Lautbahn des Helden,
das Hincingehen in die Unsterblichkeit, die Besiegung des
Todes.

Die Selbstverbrennung des Helden ist aber ein vereinzeltes
Motiv.! Darum wird die I'rage nach seinem Ursprung um so
dringender. Nur eine Antwort ist gegeben worden, die das
Riitsel ernstlich zu. lésen versucht, die vor bald hundert Jah-
ren von K. O. Miiller veranlasste Verkniipfung des Mythus

1 Ovid Ibis 517 f. erwahnt, dass Broteas sich aus Lust zu sterben
auf den Scheiterhaufen warf. Die Erkldrungen der Scholiasten, dass er
dies wegen seiner Hisslichkeit tat, oder weil Zeus ihn wegen seiner
Lasterhaftigkeit geblendet hatte, sind. deutliche Autoschediasmen. Erst
die im Jahre 1885 aufgefundenen Frgm. Vatic. des Apollodor haben
eine urspriinglichere Sagenform geliefert II 2: Bpotéag xovnyos &v v
"Aptepuy odx drinar Eleye dE (g odd dv Ond wupds T wdFor Euuavig odv yevo-

pevog #3udev elg nbp favtdv. S. u. S. 814 [352 L].
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mit cinigen asiatischen Kultgebriuchen und Sagen, der Pyra
des lerakles-Sandon in Tarsus und der Selbstverbrennung
[3t1] des Sardanapal 2, wodurch der Mythus auf den Orient zuriick-
gefiihrt. wird. Dicjenigen, die widersprochen haben, haben
keine andere Erkldrung statt der verworfenen gegeben, und
so kommen die neueren immer wieder auf dic alte Ansicht
von dem orientalischen Ursprung zuriick.3 Wer an der orien-
talischen Herleitung ~zweifelt und einen einheimischen Ur-
sprung sucht, muss, da verwandte Sagenmotive fehlen, an den
Kult ankniipfen. Es niitzt dabei nichts, wie Gruppe beildufig
getan hat+, auf ganz vage Méoglichkeiten hinzuweisen; man
muss im tatsdchlichen griechischen, und zwar 6rtlichen Kult-
gebrauch den Anhaltspunkt aufzeigen, aus dem sich die Sage
entwickelt haben kann.? Dieser Forderung ist ein archéologi-
scher 'und zu Hilfe gekommen und hat einer Vermutung, die
ich ldangst gehegt und auch gelegentlich ausgesprochen habe 6,
eine so schone Bestitigung gebracht, dass sie reif scheint
vorgetragen zu werden.
Ich setze die bisher versffentlichte kurze Notiz her7: »Im

2 K. O. Miiller selbst driickt sich sehr vorsichtig aus: »bei solcher
Verschiedenheit des Charakters mochie es die iibereinstimmende Todesart
gewesen sein, welche die Identifizierung veranlasste, wenn mnicht etwa
jemand auch diese fiir iibertragen, den §tdischen Scheiterhaufen fiir eine
blosse Nachbildung eines sardianischen halten will», Kl. deutsche Schr.
IT 109. Das haben die spéteren in vollem Umfange getan. Der Zuriick-
filhrung des Sandon auf den semitischen Orient hat Ed. Meyer Zts. d.
deutsch. Morgenl. Ges. XXI 1877, 736 ff. widersprochen. Die Selbstver-
brennung wurde auch von dem lydischen Konig Kroisos erzihlt, wie
spiter ein Vasenbild '(z. B. IFurtwiingler-Reichhold Tf. 113) und Bacchy-
lides 3,29 I. zeigen. [Siehe jetzt Hetty Goldman, Sandon and Ileralkles,
Hesperia, Suppl. VIII, 1949, S. 164 {f.]

3 K. Wernicke Aus der Anomia 71ff.; P. Friedlinder Herakles 122;
O. Hofer in dem Artikel Sandas in Roschers Lex. d. Mythol.; zuletzt in
umsichtiger, kritischer Erérterung L. R. Farnell Greek Hero Cults 166 ff.

4 Gruppe Realenc. Suppl. III 942.

5 Wie Farnell a. a. O. 172 soeben verlangt hat.

6 In einer Darstellung der antiken Mythologie (Olympen) 264 und in
meinen Olaus Petrivorlesungen Den grekiska religionens historia 66 (beide
schwedisch). [A History of Greek Religion 63 f.]

7 Bull. de corr. hell. XLIV 1920, 392{f. [Ausfiirhrlicher Bericht von
Pappadakis, Archaiol. Deltion, V, 1919, Anhang S. 25 {f.]
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August 1920 machte Pappadakis. eine systematische Ausgra-
bung an dem Marmara genannten Orte auf dem siidéstlichen
Riicken des Oite, jetzt ZnpoPodvt thg [lavhdvng genannt. Hier
wire man durch theoretische Erwigungen versucht den be-
rithmten Scheiterhaufen des Herakles zu suchen nicht nur
wegen der Nachbarschaft von Herakleia in Trachis, sondern
auch wegen des Vorkommens von zahlreichen Knochenrestern
und Asche an diesem Platz, die deutlich von Opfern herriihren,
schliesslich auch wegen der Nihe der Quellen des Dyras (jetzt
Gorgopotamos), der nach Herodot hervorbrach, um das Feuer [312]
des Scheiterhaufens zu léschen. Ausser den Resten eines
grossen Peribolos von Poros hat man eine engere (ung. 20 m
die Seite) viereckige Umgrenzung (enceinte) gefunden, die
den Scheiterhaufen begrenzte, mit einer 40 bis 80 cm tiefen
Aschenschicht. Die gefundenen Scherben zeigen, dass die Op-
fer sich von der archaischen bis in die rémische Zeit fort-
setzten. Tierknochen kommen im Uberfluss vor, man hat wahr-
scheinlich auch Reste von Menschen ausgegraben. Die Aschen-
schicht hat bronzene Waffen und verschiedene Werkzeuge
ergeben und schliesslich, was besonders wichtig ist, verschie-
dene schwarzfigurige Scherben, von denen einige archaische
Votivinschriften tragen EPAKLEI oder KLEI und zwei ar-
chaische Bronzestatuetten des Herakles, die an die I'unde von
Dodona erinnern; sie stellen den Heros dar mit der Keule be-
waffnet in starker Bewegung. Ganz in der Nihe hat man einen
sekos erkammt, dorisch mit polygonalem Mauerwerk aus dem
5. Jahrhundert v. Chr. Im Siidosten ist der Oberbau z. T. noch
bewahrt, sonst sind die Blocke und sogar die ['undamente von
Poros verschwunden. Dieser Tempel hatte einen ohne Zweifel
gleichzeitigen Altar, der blossgelegt worden ist. In der Nihe
sind Miinzen, grosstenteils des étolischen Bundes, gefunden.
Im heiligen Gebiet gab es auch Wohnungen fiir Priester oder
Pilger. Zwei Inschriftenfragmente sind gefunden (das eine
vielleicht aus der Zeit des Kaisers Commodus).»

Der Ausgriber hat sich von dem Gedanken leiten lassen,
dass auf der Stitte, wohin der Mythus den I'lammentod des
Herakles versetzte, ein Kult fortbestanden haben muss, und
das Suchen hat sich reichlich verlohnt. Von einem solchen
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Kult auf dem Oite, in dem, um nach altgriechischer Anschau-
ung zu sprechen, die Erinnerung an die Selbstverbrennung
des Heros gefeiert wurde, wissen wir durch die Uberlieferung
sehr wenig. Livius XXXVI 30 erzidhlt, dass M’Acilius im J.
191 v. Chr. auf den Oite zog und dem Herakles ein Opfer ver-
richtete auf dem Platz, der Pyra genannt wurde, weil der
(813] sterbliche Korper des Gottes dort soll verbrannt worden sein.
Ein Iliasscholion erwihnt, dass die Otier dem Herakles einen
penteterischen Agon feierten, in dem der Preis aus Tierhduten
bestand.8 Zugunsten der behaupteten samischen Herkunft der
dtolisch-otdischen Heraklessage hat I‘riedldander diese Iest-
spiele fiir jung -oder von irgendeinem Vorginger iibernommen
erkldart.” Diese Annahme erledigt sich, wenigstens was die
Hauptsache, den Kult, der die Voraussetzung des Agons ist,
betrifft, durch die I'unde, und damit bricht auch das Hypo-
thesengebdude Friedlinders in diesem Punkte zusammen. Die
Schlussworte der pseudo-lukianischen Amores, in denen von
dem Amnziinden eines Scheiterhaufens, das die Anwesenden an
die Leiden aufl dem Oite erinnert, die Rede ist1 ergeben fiir
den otiischen Kult nichts, da das Heraklesfest, an dem der
Dialog spielt, in einer Stadt, wohl Athen, stattfindet; die
Freunde gehen auf den Markt, um dem Schauspiel beizuwoh-
nen.!! Die Stelle zeigt nur, dass die Selbstverbrennung im
Kult nachgebildet wurde.
Der o&tiische Ritus gehért in einen grésseren Zusammen-
hang, zu dem besonders in Mittelgriechenland heimischen
Jahresfeuer, in dem zusammen mit einem grossen Holzstoss

8 Schol. Townl. X 159: xai vbv Ottaior ‘Hpaxel mevenjpiov dydva norody-
tec Pipoug Dwdac.

9 Iriedlander Herakles 83.

10 [Luk.] Amores c. 54: eic dyopiv &Eimusv. fid Yadp eixdg fomv dedatesiha
@ Fed iy mopav. font O odx drepmic 1| Féa tdV &v Ol 1addv drowunioxovow
Tobg TapdVTUC.

11 Tch wiirde in dem erwihnten Fest (c. 1: éopractxiy dyopev fuépay
‘Hpdxdewe 9dovreq) die Herakleen von Kynosarges in Diomeia enkennen.
Das lockere Thema des Gespriches passt nicht iibel an dem Gymnasion,
und die wiederholt hervorgehobene Redefreiheit des festlichen Tages
(c. 53 u. 54) erinnert an die beriichtigten Possenreissereien an jenem

Fest (Athen. VI p. 260 A u. XIV p. 614 D).
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Puppen, Tiere und allerlei Habe verbrannt wurden, und das
zuweilen auf einein Berggipfel angelegt:wurde. Ich habe das
griechische Jahresfeuer lingst in meinen »Griechischen Tes-
ten» behandelt und durch die modernen curopiischen Vollks-
gebriuche erldutert.!2 In dem modernen Jahresfeuer wird oft [314]
eine Puppé, die Hexe, Judas, der Tod usw. genannt wird, ver-
brannt, nicht selten werden lebendige Tiere in die I'lammen
hineingeworfen, keltische Sitten deuten auf ein ehemaliges
Menschenopfer; das Feuer wird oft auf cinem Berggipfel an-
gelegt. Ich kann mich hier nicht bei den Problemen authalten,
die das Jahresfeuer und seine Deutung stellen, sondern will
nur, da es kaum die gebiihrende Beachtung gefunden zu haben
scheint, hervorheben, dass das Jahresfeuer zu den schlagen-
den Parallelen zwischen modernem Volksbrauch und altgrie-
chischem Kultbrauch hinzutritt, durch deren Aufzeigen die
Lebensarbeit Mannhardts Epoche gemacht hat. Ich fithre die
wichtigsten griechischen Beispiele kurz an.

In dem von Kalydon nach Patrai iiberfiihrten Kult der Ar-
temis Laphria wurde ein grosser, von noch griinen Hélzern
umstellter Scheiterhaufen errichtet; in die IFlammen wurden
lebende Tiere, zahme und wilde, Végel, Iriichte hineingewor-
fen. Der Ritus bei den Laphrien in Hyampolis ist aus den
Aitien bei Plutarch und Pausanias zu erschliessen; sie erge-
ben, dass »Gétterbilder», Tiere und allerlei Habe auf einem
grossenr Holzstoss verbrannt wurden.!3 In dieselbe Reihe ge-
hért das bootische Daidalafest. Auf dem Gipfel des Kithairon
wurde ein grosser Scheiterhaufen kunstvoll aufgebaut; zu-
sammen mit diesem wurden hélzerne Xoana, gréssere und
kleinere Opfertiere verbrannt.'* Wie gewoshnlich haben sich alte
prideistische Riten spiter bald dem einen bald dem anderen
Cott angeschlossen, Artemis, Hera, in Messene den Kureten,
und haben zu aitiologischen Mythen Anlass gegeben. Wenn
Apollodor von Broteas (oben S. 310 [348] A. 1) erzihli, dass

12 Nilsson Griech. Feste 54; die modernen Gebriduche s. Mannhardt
Baumkultus S. 497 ff., Frazer Golden Bough3 X 106 ff.; [meine Gesch. d.
griech. Rel., I, S. 119 ff.]

13 Gr. TFeste 218 ff.

14°A, a. Q. 50 ff.
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er Artemis verachtete und zur Strafe sich im Wahnsinn auf
den Scheiterhaufen warf, wird das als cine Erklirung des Ge-
brauchs, dass man in dem dem Kult der Artemis angeschlos-
senen Jahresfeuer ein menschenéhnliches Bild verbrannte, zu
verstehen sein.

Ein zweiter durch denselben Gebrauch veranlasster aitiolo-

[816] gischer Mythus ist die Sage von der Selbstverbrennung des
Herakles. Denn durch einen Ritus dhnlicher Art wie die hier
geschilderten ldsst sich der Befund auf dem Kultplatz des
Herakles auf dem Oite verstehen und erkliren. Finen Tempel
und einen Altar muss es an einem gricchischen Kultort geben;
das ist spéter und nebenséchlich. Einzigartig und allein wich-
tig ist jenes 20 m grosse Viereck, innerhalb welches sich
eine tiefe, von zahlreichen Resten von »Opfergaben» durch-
setzte Aschenschicht findet. Bei der gewaltigen Grésse kann
es kein Altar sein, es diente deutlich, wie auch der Bericht
es deutet, als eine Umgrenzung der Scheiterhaufen, aus deren
Resten sich die Aschenschicht allmihlich gebildet hat. Dic
zahlreichen Tierknochen zeigen, dass in dem Feuer Tiere ver-
brannt wurden; es sollte untersucht werden, ob es unter
‘ihnen auch Knochen von wilden Tieren gibt. Wenn es richtig
ist, dass auch Menschenknochen gefunden sind,[!®] ldsst sich
der Schluss nicht umgehen, dass auch Menschen auf dem
Scheiterhaufen verbrannt worden sind. Befremdlich wiére es
nicht, da offenbar auch einmal Menschen in dem Jahresfeuer
verbrannt wurden. Eine konsequente Interpretation des von
Pausanias erzidhlten Aition des dJahresfeuers in Hyampolis
wiirde ergeben, dass dies dort geschah6; sog. Menschenopfer
sind auch sonst dem griechischen Kult nicht fremd.

Dic Gegenstinde, die in der Aschenschicht gefunden wur-
den, sind nicht als Votivgaben aufzufassen wie dhnliche I'unde,
die in der Aschenschicht um einen Altar oft gemacht werden.
Bleierne Gegenstinde sind zu unfémnlichen Klumpen zusam-
mengeschmolzen, bronzene zeigen Brandspuren;[!7] siec wurden

15 [Dies wird bestimmt verneint von Pappadakis, a. a. 0. S. 30.]
16 A. a. 0. 223.
17 |Pappadakis a. a. O.]
23
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auf den Scheiterhaufen gelegt, gerade wie in Hyampolis allerlei
Habe mit dem Holzstoss verbrannt wurde. Diese Gegenstiinde
bestehen aus Waffen, Werkzeugen und Gefdssen; besonders
interessant sind die beiden archaischen Statuetten des Heros
selbst, denn sie deuten darauf, dass Herakles in effigie auf
dem Scheiterhaufen wverbrannt wurde. Funde und Fundum- [316]
stinde werden durch die erwihnten Jahresfeuergebriuche ver-
stindlich. Wie nicht weit von dem Oite in Hyampolis und auf
dem Gipfel des ‘Kithairon wurden auf dem Oite auf einem ge-
waltigen Holzstoss Bilder, Tiere, allerlei Habe und vielleicht
auch einmal Menschen verbrannt, deren Reste sich in der
Asche der Scheiterhaufen wiederfanden. In dieser Beleuch-
tung gewinnt die Notiz bei Pseudo-Lukian erhthte Bedeutung.
Jene athenische Nachbildung des Scheiterhaufens des He-
rakles entstammt wohl nicht nur dem Mythus, der in spiiterer
Zeit sonst die Riten vielfach beeinflusst hat, sondern mag ein
Auslidufer des wirklichen, cigentlich  6tdischen Kultgebrauchs
sein,

Durch den Vergleich jener mittelgriechischen Jahresfeuer-
gebriauche war ich zu der Vermutung gefithrt worden, dass die
Selbstverbrennung des Herakles auf dem Oite ein aitiologi-
scher Mythus sei, der aus der Verbrennung einer menschen-
gestaltigen Puppe in dem Jahresfeuer entstanden war. Das
war aber nur eine lose Vermutung, solange der Ritus des
Jahresfeuers nicht auf dem Oite nachgewiesen war. Den Be-
weis hat die Archiiologie geliefert, und dadurch diirfte die
Sache gesichert sein. Wenn wirklich einmal Menschen in
diesem Feuer verbrannt worden sind, wird die Deutung um
so eindringlicher. Die umgekehrte Verkniipfung, dass der 6tii-
sche Kultgebrauch aus dem Mythus entstanden ist, ist ausge-
schlossen, da das Jahresfecuer auf dem Oite in die archaische
Zeit hinaufgeht und da der Brauch sich zu einer besonders in
Mittelgriechenland verbreiteten, heimischen Gruppe von Ri-
ten stellt. So ist die packende Schluss-szene des Herakles-
mythus auf griechischem Boden und aus griechischem Ge-
brauch entstanden. Thre volle Gewalt hat sie freilich erstdurch
die Deutung auf die Apotheose desHelden und die Einfiigung in
die Deianeirasage erhalten; davon habe ich hier nicht zu reden.
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[363] Gotter und Psychologie bei Homer.

Die Naturmenschen ziehen in die Schlacht mit viel Ge-
schrei und grossen Gebérden, stieben aber, nachdem das erste
Blut geflossen ist, auseinander. Wie ganz anders benimmt sich
der homerische Mensch, wenn er im Kampf steht. I’hre und
Mut treiben ihn vorwirts, die gegensitzlichen Regungen der
Furcht werden unterdriickt. Jedoch ist er nicht von irgend-
einem tollen. Wagemut besessen!;, und es gibt Ausnahmen,
sogar ein grosser Held wie Odysseus flieht einmal schmih-
lich.2 Hier weisen Sitte und Erziehung ihm den Weg und
zwingen ihn, die Wechsel seines Gemiits zu regeln. Aber auch
nur hier, denn der homerische Mensch befindet sich im all-
gemeinen in einem sehr labilen Zustand des psychischen
Gleichgewichts. Das Sprichwortliche »bald himmelhoch jauch-
zend, bald zu Tode betriibt» gilt in gewissem Sinn auch fiir
ihn. Uns [allt dieser jahe Stimmungswechsel auf, weil Sitte
und Erziehung uns gelehrt haben, uns selbst mehr in der Hand
zu haben, aber dieselben Wandlungen finden sich auch unter
uns und werden sich finden, solange es Menschen gibt.

Vor allem treten uns vor die Augen die Wallungen im Ge-
miit des Achilleus. Was aber dem Achill gilt, ist den anderen
Helden auch recht; er ist der ideale Typus des homerischen
Menschen. Aul die Stellen, wo sich der Gétterapparat hinein-
dringt, werden wir unten zuriickkommen, hier sei nur auf
die wunderbar feine psychologische Schilderung in Priamos’
Bittgang hingewiesen, wo der spite aber grosse Dichter, der
sich sonst so viel menschlich Schénes durch das Hereinziehen
der langst abgenutzten Gottermaschine hat verderben lassen,
gezeigt hat, was er konnte, wenn er sich von dem Bann des
Schemas losmachte. Aul die ungestiime Trauer des Achill
und das Wiiten gegen den Toter seines Freundes — ich erin-

1 Vgl 2. B. H 109 if,
20 971
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nere an die Selbstmisshandlungen, an die grimme I'reude iiber
die neuen, vom Gotte geschmiedeten Waffen, an den Versuch,
die Leute fastend in den Kampf zu treiben, auch er selbst
will nichts kosten, bevor er Patroklos gericht hat3 — folgt die
Abspannung, die ihn fiir mildere Regungen zugiinglich macht. [364]
Als der ungliickliche Greis sich ihm naht, gedenkt er seines
alten Vaters und des jihen Wechsels des Menschenloses im
Guten und im Bésen. Zwar wird die Gottermaschine fiir sei-
nen Entschluss, den Korper des Hektor auszuliefern, verant-
wortlich gemacht, in dem Gesprich zwischen beiden hatte
aber der Dichter gliicklicherweise keinen Anlass sie in Be-
wegung zu setzen. Wundervoll schildert er die Reizbarkeit
des Helden. Er bietet dem Priamos einen Sitz an, das allerna-
tiirlichste Gefiihl lisst diesen sich weigern Gastireundschaft
entgegenzunehmen, solange moch die Leiche seines Sohnes
ohne IMiirsorge daliegt. Mehr braucht es nicht, damit die Stim-
mung des Achill drohe in das Gegenteil umzuschlagen; Pria-
mos muss sich fiigen.

Zwar befindet sich Achilleus hier in einem Zustande der
hochgespannten Empfindlichkeit, aber auch im gewd&hnlichen
Leben steht es nicht anders. Die ufivic oder das veixog ist ein
sehr beliebtes Motiv, darauf ist unsre Ilias aulgebaut, auf
das veixog zwischen Odysseus und Aias wird 6fters hingedeu-
tet, Demodokos besingt das veixog 'Oduvcciog xoi I[In\eidem
'AyiMjog, Nestor deutet auf ein veixos der beiden Atriden hin.t
Odysseus will nicht mit dem Sohne seines Gastgebers Alki-
noos den Wettkampf aufnehmen; es konnte zum veixog fiih-
ren® wic es bei der 6fters erwihnten IFahrt des Tydeus nach
Theben ging 6: nachdem er dic Kadmeer alle im Wettkampf
besiegt hatte, legten diese ihm einen Hinterhalt und suchten
ihn zu téten. Als Odysseus von Kirke gliicklich zuriickgekehrt
und die an den Schiffen hinterlassenen Leute in ihr Haus fiih-
ren will, gerédt er in einen heftigen, uns kaum verstéindlichen
Zorn iiber die gewiss begriindeten Einwinde und Befiirch-

3y 23ff. bzw. T 16, 205 ff., 305 fI.
4y 136.

5 g 208.

6 Vgl. in den a®\a W 490.
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tungen des Eurylochos.” Schon die Kinder sind ebenso rciz-
bar und schlagen ebenso leicht los wie die Erwachscnen. Pa-
troklos schlug einen Spielkameraden tot, weil er beim Wiirfel-
spicl von Zorn crgriffen wurde; deshalb fithrte ihn Menoitios
von Opocis ins Haus des Peleus. Auch der Zorn der Gotter
erscheint als eine Wandlung eines leicht reizbaren Gemiits;
nur zu oft hat man gesagt, das der gerechte Zorn, der cthisch
begriindet ist, dem Wesen der homerischen Gétter fremd ist.

Uns fillt besonders das viele Weinen der homerischen Ilel-
den auf. Die Trinen stehen ihnen bald in den Augen und
fliessen reichlich, und man schimt sich ihrer nicht. Nur Odys-
seus verbirgt sein weinendes Gesicht vior den Phéiaken, weil
er sich nicht verraten will. Ganz anders verhalten sich die
nordischen Helden, denen sonst nicht wenig mit den home-
rischen gemein ist. Der nordischen Sitte waren Triinen un-
ménnlich, weibisch, der Recke hatte also das Weinen verlernt.
In dieser Bezichung hatte cr sich einer strengeren Zucht unter-

[365] worfen, hatte sein Inneres mehr in sciner Hand. Das \Weinen
ist also am Ende auch ein Zeugnis fiir die psychische Labili-
tdt des homerischen Menschen.

Es ist sein Begriff von der Ehre, der dem nordischen Hel-
den gebietet seinen seelischen Regungen Einhalt zu tun. Der
Ehrbegriff leitct auch das Benehmen des homerischen Hel-
den. Auf der Kulturstufe, auf der beide stehen, hingt die Ehre
weit mehr von dem ab, was die Menschen einem antun, als
vion dem, was der Mensch selber tut, freilich sieht der home-
rische Held noch weit mehr als der nordische auf das, was
andere ihm antun, als auf das, was er selbst tut. Der home-
rische Ehrbegriff hat eine eigentiimliche Wendung erhalten,
die ihn weniger geeignet macht, den Wechsel der seelischen
Stimmungen einzuddmmen. Er ist mit der naiven I'reude an
Eigentum -und reichen Gaben, die einen Stich in Habsucht
hat 8 aufs innigste verflochten. Jedes Geschenk ist ein Ehren-

T % 438.

8 Bezeichnend ist das xojuate aysipew  in der Fremde (¢ 285, 323);
der Dichter hat seine helle I'reude an den reichen Gaben, die Odysseus
und Telemachos erhalten (o 83, t 273, 284). Kayser denkt wie ein
Komiker, nicht wie Homer, wenn er von der Szene in o, wo Penelope
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geschenk, und das Ehrende liegt nicht in dem Anlass oder
héngt von dem Geber ab, sondern von der Grésse und dem
Wert des Geschenkes. Je grosser die Gabe, desto grésser die
Ehre.”-

So kommt fast jede Handlung, die ein Mensch gegen einen
anderen richtet, dazu, unter dem Gesichtspunkt der Ehre be-
trachtet zu werden. Wenn Menelaos sagt P 98: émmét dvnp
edéNn mpoOg daiuova gwti pdyectar, &v xe tedg TIUG, TAya oOf pEya
afjuc xvNicdn, so ist Yeoc Tiu@d nicht viel anders als: » Wenn
ein Gott beisteht, hilft», und wenn Achilleus von Patroklos
sagt' 2 81: tov &y mepl maviwv tiev £taipwv icov £l xepali,
so ist hier wieder tiov fast dasselbe wie »lieben». Von dem
in Bettlergestalt auftretenden Odysseus heisst es gar v 129:
tov Eelvov ényunocact’ &vi oixg ebVR xai oiteg.

Ein solcher Ehrbegriff ist micht wie z. B. der nordische, der
aul das eigene Benehmen des Helden ein ganz anderes Ge-
wicht legt, geeignet, dem labilen seelischen Gleichgewicht
cin Regulator zu werden, wenn es eben nicht gerade gilt, im
Kampfgewiihl standzuhalten und sich auszuzeichnen.

‘Rein #usserliche koérperliche Anzeichen eines ins Patholo-
gische gesteigerten Affektes sind nicht gerade sclten. Der
homerische Mensch sieht nicht rot, aber er sieht schwarz, dic
Anschaulichkeit des Affekts und des Ausdrucks ist mnicht [366]
geringer. Z. B. A 103 péveoc d& péya @péveg &upiuélavat
miumhavro. A 249 xpatepov pa & mévidog OpYaluods  exdiupe
xaotyviitolo mecovtog. IMiir die Berserkerwut ist der homerische
Mensch etwas zu zart geschaffen, aber einmal gerit Hektor
in einen wahren Anfall von Wut mit deren #usseren Anzeichen
O 607 &dplowoude dE mept oTdpa YiYveTo, Th O oi dooe hapmioiny.

Der gewaltige Aias hat einmal mitten im Kampfgewiihl ei-
nen Anfall von Geistesabwesenheit, wie einer bei solcher

den I'reiern Gaben ablockt, sagt, dass sie ad arles prope meretricias
descendil. In der llias ist es sehr charakteristisch, dass der Dichter
es fast nie iiber sich gewinnen kann, die Troer Waffen oder Pferde
erbeuten zu lassen, obgleich viele Achier erlegt werden; diec Achier
nehmen dagegen reiche Beute. Um so bedeutsamer wird die Ausnahme,
dass Hektor den getiteten Patroklos der Riistung beraubt.

9 Vgl. 0 114 ddom & %dd\atov zai Tunéotatéy gom,
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Veranlagung fiir jihe Gemiitswandlungen leicht kommen mag,
wenn jemand in die Inge getricben wird. A 545 otiy 3¢ tagomy,
dmidev d& odxog Bdlev éntafosiov, Tpecoe OE mamTnvag £’ OUilov
gnpi’ €oneog gvrpomalifouevog, dNiyov Yovv youvoe dueiBov. Die
Schilderung ist aufs Korn genommen. Einer éhnlichen An-
wandlung wird die Schuld an dem Tod des Patroklos zuge-
schrieben. In diescn beiden [illen greifen Gétter ein, in dem
letzteren besonders auffallig; Apollon schligt Patroklos mit
sciner starken Hand und entkleidet ihn seiner Riistung, Zcus
flgsst dem Aias IFurcht ein.1?

Man hat gesagt, der Gétterapparat kénne aus Homer ge-
strichen werden, die Handlung wiirde sich ebenso verstindlich
entwickeln, d. h. es gibt sozusagen eine Parallelthcorie, die
menschliche Welt und das gottliche Eingreifen laufen neben-
einander wie zwei parallele Linicn; jene ist ohne dieses ver-
stiindlich, dieses hebt den \Wechsel der Stimmung und des
Schicksals heraus. Das ist wahr, aber micht in allem und
nicht gleichmissig fir alle Teile der homerischen Gedichte.
Die ganze mittlere Partie der Ilias ruht auf der Voraussetzung,
dass Zeus die Lreignisse allein leite. In dem Gétterrat im An-
fang des ® Dbeliehlt er den iibrigen Gottern, sich von der
Schlacht fernzuhalten, und dies wird A 75 nochmals ecinge-
schirft. Und wirklich leitet auch Zeus die Schlacht aus der
Ferne, nur einmal geht er so weit, den Blitz vor dic Pferde
des Diomedes zu schleudern; dic Blitze sind sonst Omina,
keine direkten Eingriffe wie in der Sage, wo ldas, Kapaneus
u. a. von dem Blitz des Zeus gelotet werden; so zerschmet-
tert er auch in der Odyssee das Schitf des Odysseus. Aus-
nahmen bilden die spate Einlage der Doloneia, das Auftreten
des Poseidon in N, wiithrend Zeus secine Augen abwendet, und
die Aiog dmdtn. Sonst wirkt in dieser Partie das gottliche
Eingreifen ganz anders, in einer Weise, die nicht allzuweit
von dlterer christlicher Vorstellung abweicht. Hierbei kommt
nicht nur die Absicht des Dichters in Betracht, sondern auch

10 Ins Zauberische gesteigert ist dic Gotterwirkung N 435 (Poseidon
und Alkathoos) 9é\Eag doce qaewd, nédyse 8 quidiua yoiw ofite vap dEonicw
pUYEElY DUver obT dNdaoba.
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der starke Zug in einen Kathenotheismus, der Zeus allen
voranstellt.

Die Diomedie nimmt eine Sonderstellung nach der anderen
Seite hin ein. Die Gétter greifen ausserordentlich hiufig und
stark handgreiflich in die Ereignisse hinein. Dem ist nichts [367)
vergleichbar ausser der Gétterschlacht in T und P, die trotz
der feierlichen Ankiindigung nur ein schwichlicher Anlauf
wird. ‘

In der Odyssee greifen die Gotter, besonders Athena, noch
fleissiger ein wie in der Sage, in der dem lHelden ein Schutz-
gott beisteht. Ein Motiv des echten Violksglaubens ist es, dass
nur Odysseus und die Hunde die Athena erkennen.!! Eine
Fortwucherung des Gotterapparates ist augenfillig; sie zeigt
sich darin, dass das gottliche Eingreifen nicht nur in den
Hauptmomenten, sondern auch in den geringsten Kleinigkei-
ten erfolgt. Es lohnt sich nicht aufzuzihlen, wie oft Athena
dic Penelope cinschlifert oder Schénheit iiber Odysseus und
Telemachos ausgiesst. In p ruft sie dic Leute zur Volksver-
sammlung, bei den Spielen auf Scheria tritt sie als Malwiich-
ter auf, bei der n#chtlichen Entfernung der Wafflen aus dem
Megaron leuchtet sie mit einer Laterne.[!?] Ahnlich sind A4
und B, wo Athena gleichfalls als Herold auftritt und dem
Heer auszuriicken befiehlt, und das frivole Spiel der d¥\a,[13]
Dem Odysseus ist der gottliche Beistand wohlbekannt und si-
cher, wie am besten sein Gesprich mit Athcna nach seinem
Erwachen auf Ithaka zeigt; cr erkennt, wer das wunderbare
Leuchten hervorbringt.l* Daraus folgt, dass die erwachende
Reflexion sich auf die goéttliche Hilfe besinnt. So spricht
Menelaos zu Telemachos von der offenbaren Liebe und Hilfe,
die Athena dem Odysseus gewihrte, und ebenso Diomedes in
der Dolonic; ein Traumbild verkiindet der Pcnelope, dass
Athena dem Odysseus beistehe.l® Ganz rationalistisch ist
schlicsslich ® 653 f., wo Noémon sagt, dass entweder Mentor

11 5 162.

12 ¢ 33.

13 Die Peitsche W 390.

14 290 ff., r 383ff.

15 y 221 ff., K 245, vgl. 278. b 826 ff.
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oder ein Gott als Kapitin mit Telemachos an Bord ging, aber
zugleich bemerkt, dass er am Morgen des vergangenen Tages
den Mentor selbst sah.

Die iibrigen Gétter greifen in der Odyssee weit seltener ein:
Iermes an einigen sehr bekannten Stellen als Vermittler des
Verkehrs der Gétter mit untergeordneten Gottheiten und mit
den Menschen. Poseidon hilt sich auf seinem eigensten Ge-
biet, Zeus ist wie in der Ilias der hochste Lenker, aber auch
zugleich der Wettergott. Daneben greifen auch niedere Gott-
heiten ein; Eidothea, die Menelaos belehrt, wie er ihren Va-
ter iiberlisten soll, Leukothea, die Odysseus aus der Meeres-
not rettet, die Nymphen, die den Leuten des Odysseus Ziegen
auftreiben.!’® Dem Charakter der Odyssee entsprechend ist
der Gotterstaat erweitert durch die Aufnahme der niederen
Gottheiten des Volksglaubens und der Volkssage, Kirke, Ka-
lypso, Leukothea, Eidothea; bezeichnend ist, dass die Nymphen
der Kirke als ihre Hausleute dienen ', wie die grossen Gotter
dem Zeus als Vasallen. Zum Charakter der Odyssee und der

[868] Volkssage gehort ferner das Hervorkehren des Wunderbaren.
Woas uns als das Stiarkste vorkommt, dass Athena die Fos ver-
hindert ithre Rosse anzuschirren, um den wiedervereinigten Ehe-
gatten die Nacht zu verldngern, ist zwar der griechischen My-
thologie natiirlich; beim Kampf um die Leiche des Patroklos
sendet Hera den IHelios wider seinen Willen zum Okeanos
hinab.’® Wunder auch fiir diese Zeit sind aber die Verwand-
lungen. Kirke verwandelt Menschen in Bestien und Athena
den Odysseus in einen alten armen Mann. Jenes ist echte
Volkssage, dieses in Anlehnung daran geschaffen. Denn in
der idlteren Form des Gedichts war Odysseus nicht verwan-
delt, nur verkleidet. So ist er noch bei der Fusswaschung, und
der Freiermord und der Kampf mit Iris!? fordern dasselbe.
Die Verwandlung ist eine Ubertreibung, wozu die Abnutzung
der Goéttermaschine verlockt hat.

Die Gétter greifen nicht alle auf die gleiche Weise ein. Ihr

16 | 154,

17 5 350.

18 241{f, » 239.
19 Siche o 67 ff.
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Gebahren ist héchst menschenihnlich. Die vielberufenen olym-
pischen Szenen ersetzen gewissermassen dic fehlenden Schil-
derungen aus dem hiuslichen Leben in der Adelsherrschaft,
die weder im Lagerleben noch auf Ithaka einen Platz finden
konnten wegen der abnormen Verhiltnisse; der Dichter des
Z muss sich ja zum feindlichen Ilion begeben, um den Held
im Schoss der I'amilie zu zeigen.

Zeus waltet von der Ferne als Schicksals- und Schlachten-
lenker und verteilt Sieg und Tod" nach seinem Iirmessen.
Wenn es einmal 20 heisst, dass er Hektor mit seiner gewalti-
gen Hand vorwiirts treibt, so ist das eine offenbare Lntglei-
sung, wenn wirklich der Dichter sich unter den Worten eine
handgreifliche Offenbarung gedacht hat. Als Gott des Kampf-
gewiihls verkehrt Ares bei beiden Heeren, er ist nicht bloss
auf die eine Partei eingeschworen. Das sind die iibrigen
Gotter. Ein jeder steht seinem Volk, seinen Schiitzlingen, sei-
nen Soéhnen bei. Selbst Zeus fiithlt dic Versuchung, seinen
Sohn Sarpedon zu retten, als sich ihm die Schicksalsstunde
naht im Kampf mit Patroklos.

Eine Sonderstellung nimmt Apollon ein. Zwar tritt er in
menschlicher Verkleidung auf, zwar greift er in den Kampf
ein, aber er lisst sich nie zum Knappendienst oder zu einem
infamen Betrug wie der 0pxiwv cVyxvLoilg herab wie Athena, er
wirkt nie mit menschlichen Waffen, sein Bogen ist keine
Streitwaffe, sondern der gottliche Wunderbogen, und wo er
eingreift, tut er dies mit der wunderbaren Macht des Gott-
lichen. Mitten im Streitgewiihl schligt er Patroklos mit sei-
ner gewaltigen Hand, die Waffen fallen ihm vom Kérper; er
geht dem Hektor voran, die Agis schiittelnd, und ebnet den
Graben um das Schiffslager mit einigen [Fusstritten aus so
leicht wic ein Kind Gruben im Ufersand. Mit der blossen [36Y]
Hand stésst er Diomedes am Schild zuriick und Patroklos
von den Mauern hinunter, der sich, den Zorn des Gottes mei-
dend, weit zuriickzicht. In der Gestalt des Agenor verleitet
er den Achill, ihn zu verfolgen, Athena dagegegen triigt, dem
Dciphobos gleichend, in tiickischer WWeise den Hektor. Er

20 O 394.
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lidsst sich nie so weit herab, dass es jemandem in den Sinn
kommen konnte, den Kampf mit ihm wie mit den anderen
Gottern aufzunehmen.2! Man beachte, wie respektvoll Athena
ihm begegnet?2, und Diomedes weicht auf seinen Zurul zu-
riick.23 Sogar Achilleus gesteht bitter seine Ohnmacht, X 20
N 6 &v noaluny, el pot dvvapic Ye mapein, und wenn die Wag-
schale des Hektor sich meigt, verlisst Apollon ihn. Er hat
viel mehr von der wunderbaren, gottlichen Macht als die
itbrigen Gotter. s haftet etwas Unheimliches an ihm, er ist
der dewog ¥edc?t) den die Menschen scheuen.

Apollon ist anthropomorphosiert, aber micht vermenschlicht
worden in dem Masse wie die iibrigen Gotter, die menschlich,
allzu menschlich sind, um richtige Gétter zu sein. Diese Ver-
menschlichung der Gétter wurde das Erbe der homerischen
Zeit, das trotz des Widerstandes des Volksglaubens tief ins
Volk drang. Gegen diesen homerischen Anthropomorphismus
erwachte die erste Kritik der Religion, er ist aber fiir die
Entwicklung des Griechentums von tiefgehender, nie recht
gewiirdigter Bedeutung gewesen. Denn diese Vermenschlichung
der Gétter versperrte die zauberische Auffassung der Gétter,
dic sonst weit verbreitet ist, scharf ausgeprigt z. B. in der
dgyptischen Religion auftritt. Unter diesen zauberischen, un-
entrinnbaren Kriften der Gotter beugt sich der Mensch in
Furcht und Schrecken. Von diesen I'esseln machte die home-
rische Vermenschlichung der Gotter den Menschen frei. Er
wurde frei, auf eigene Faust und mit eigenen Kriiften dem
Zusammenhang und der Ordnung der Welt nachzugehen; dar-
aus ist die griechische Wissenschaft geboren. Der ionische
Rhapsode hat dem ionischen Naturphilosophen die Bahn frei
gemacht. Dieser hat gebaut, wo jener niedergerissen hat. Es
ist wieder nur Apollon, der vermocht hat, dementgegen eine
Art Kirche und ein System von religiosen Gesetzen aufzu-
bauen. Aber er war nur einer der Olympier, er war kein reli-
gioser Revolutionir, hochstens ein Reformator, daher war

21 Wohl dagegen in der Sage, Idas I 559.
22 H 20 ff.

23 E 443,

24 A 514
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auch sein Werk an das Schicksal der griechischen Religion
im Ganzen gebunden.

Der Gotterapparat ist ein poetisches Schema, das abgenutzt
wird. Je 6fter er in Bewegung gesetzt wird, desto leichter und
leerer fungiert er, wie in der x6log pdyn und derdeopcyicbis
zu der Frivolitit der éiddc. Die Wucherung liegt offen am Tag,
und es ist verfiihrerisch, eine gerade absteigende Entwicklung
zu konstruieren, aber man hat lingst bemerkt, dass das nicht [370]
geht. Zu der beliebten Altersbestimmung der Schichten taugt
der Gotterapparat nicht.

Die Erkldrung dieses verwirrenden Zustandes liegt in dem
Ursprung des Géotterapparates. Den homerischen Dichtern ist
cr ein poetisches und psychologisches Hilfsmittel, das schliess-
lich nur zu oft ihre schaffende Freiheit hemmt und bindet,
“aber das ist etwas Gewordenes, dessen Wurzeln anderswo
als in der Dichtung zu suchen sind. Uberall in der Welt, wo
es Gotter gibt, greifen diese in die Ereignisse ein, helfend oder
hemmend, aber nirgends ist ein dem homerischen #hnlicher
Gotterapparat geschalfen worden. Dieses Resultat hingt von
beidem ab, dem Ursprung und der Entwickiung in der Dich-
tung.

Ein Ausgangspunkt ist dic Sage. Das Mirchen wirtschaftet
ausgiebig mit dem Eingreifen héherer Michte. Das Mirchen,
oder vorsichtiger mit Wundt gesagt das Mythenmiérchen, das
sowohl dem Mérchen wie dem Mythos vorausgeht, wird zum
Mythos dadurch, dass statt jener Michte: Totemtiere, Ur-
viter, Feen, Kobolde, Zauberer, die Gétter eintreten. Dieser
Abstammung sind nicht wenige griechische Mythen, z. B. der
Perseus-, der Bellerophonmythos u. a. Dieser Gruppe haftet
von Anfang das Wunderbare an, das zwar eingeddmmt, aber
nicht abgestreift worden ist durch die Rationalisierung, der
der griechische Geist die Phantastik des Mirchens unterwor-
fen hat, als es zum Goéttermythos umgeschaffen wurde. Hier
steht eine Gottheit dem Helden in all seinen Abenteuern hilf-
reich zur Seite wie Athena dem Odysseus bei Homer. Ihr
Eingreifen entbehrt aller psychologischen Beziehung, es ist
nur das Mittel, dic Rdder der Handlung zu treiben.

Dem Fremdling haftet bei allen Vélkern etwas Unheimliches,
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Zauberisches an, man wihnt bei ihm besondere Krifte. Bei
Homer steht der Fremdling, auch der Armste, nicht nur unter
dem Schutz der Gotter 25, sondern der anthropomorphistischen
Auffassung gemiiss ahnt man sogar unter der Hiille des Bett-
lers einen leibhaftigen Gott.2®6 Auch der verkappte Gott ist
ein altes Sagenmotiv, das a. a. O. schon die uns geldufige
ethische Wendung erhalten hat. Der Sage ist die wunderbare
Verwandlung eins der gelidufigsten Motive. Iierin liegt der
Anmnlass, dass die Gétter so oft bei Homer in der Gestalt irgend-
eines Sterblichen auftreten. Auch das hat stark fortgewuchert.
Oft konnte ebensogut der Mensch selbst wie der Gott, der
seine Ziige geliehen hat, auftrecen; die Handlung wiirde eben-
so verstindlich sein. Das Schema der Géttermaschine hat
sich aber nun einmal der Dichtung bemiichtigt.

Wie die grossen Gotter entstanden sind, ist ein vielersrter-
tes Problem; wenn sie einmal da waren, kam es von selbst,

[871] dass sie in der Sage an die Stelle jener Michte traten. Was
besonders Griechenland betrifft, so gibt es einen Umstand,
der bedeutungsvoll gewesen ist und jedenfalls zum Gétter-
apparat seinen Beitrag geliefert hat. Das Schutzverhiltnis ist
zuweilen erblich. Dem Diomedes z. B. steht Athena bei, wie
sie seinem Vater Tydeus beigestanden hatte. In der mykeni-
schen Religion war der Kult ein Palastkult — das Erbauen
des Tempels der Stadtgottin iiber dem Palast des mykenischen
Fiirsten bezeugt es fiir das I'estland —, die Gottheit war also
die besondere Schirmerin des [Fiirsten. Die Stadtgottheiten
sind aber weiblich, besonders Athena und in Argolis auch
Hera. Diese beiden Géttinnen, vor allem wieder Athena, sind
es auch, die in der Rolle der persénlichen Schutzgottheit bei
Homer auftreten.

Das Charakteristische des héchsten Griechengottes, Zeus,
ist, dass er ein allgemeiner Gott ist. Er wird zwar nach ver-
schiedenen Gipfeln und Stidten benannt, aber es ist derselbe
Gott, der auf den verschiedenen Gipfeln und in den verschie-
denen Stiddten thront. Er hat Sshne und diese schiitzt er, aber

25 ¢ 206, £ 57.
26 , 484,
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keine Sonderbeziehungen zu bestimmten Personen. Zugleich
ist er der Gott, der die Satzungen des Menschenlebens und
die Ordnung des Staates schirmt, von ihm hat der Kénig seine
Herrschaft mit ihren Rechten und Pflichten. Also tritt Zeus
als Schutzgott des Konigs der griechischen Zeit dazwischen.
Er und nicht Hera ist der Gott des I'iirsten von Myken#, Aga-
memnon. Auf ihn beruft sich Hektor in der Stunde des gréss-
ten Erfolges in der Teichomachie. Apollon schiitzt zwar Hek-
tor, er hat aber kein persénliches Verhiltnis zu ihm wie z. B.
Athena zu Diomedes, er ist dem Dichter der grosse und un-
heimliche Nationalgott der Feinde. Wenn Poseidon in dem
Kampf an den Schiffen den bedringten Griechen den héchst
notigen Beistand leistet, so ist es nur natiirlich, dass der
Hauptgott des ionischen Stammes einmal eine Hauptrolle
spielt.

Die Hebung wber die Lokalbeziehung zur allgemeinen Gel-
tung, die fiir Zeus, weil in Himmelserscheinungen wurzelnd,
von allem Anfang dagewesen ist, hat auch die anderen grie-
chischen Gétter betroffen, auch solche, denen ihre feste IL.o-
kalbeziehung einen anderen Weg zu weisen scheint. Wieder
sind es Hera und vor allem Athena, die hervortreten. Der Bei-
name der Hera, »die argivische», der einzig in seiner Art ist,
redet deutlich genug, und Athena ist durch ihren Namen mit
der Stadt verkniipft, die nach ihr benannt ist. Athena ist aber
Stadtgéttin nicht nur von Athen, sondern eine allgemeine Po-
lias, die immer mehr andere Poliades wie Alea, Itonia, Alal-
lkomeneis sich unterwirft. Schon der Dichter von Z konnte
sich nicht einmal die Feindesstadt ohne ihre Athena Polias
vorstellen; er hat ithren Tempel auf der Akropolis von Ilion
eingefiihrt, den dann spitere Geschlechter auch wirklich auf-
gebaut haben.

Die Géttin, die einmal Schutzgottheit des mykenischen I'iir-
sten und seiner Burg gewesen ist, ist iiber den Bannkreis der [872]
einzigen Stadt hinausgetreten. Der gemeinsame Name hat die
verschiedenen Poliades zusammengehalten, so dass z. B. die
Athena von Athen nicht Gegnerin der Athena von Theben
werden kann, wie der Krieg Israels mit Moab der Krieg Jah-
ves mit Kemosch ist. Die griechische Polias ist nicht exklu-
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sive Stammgottheit im Gegensatz zum semitischen Gott. Schon
die mykenische Burggottin war Schutzgottheit des I'iirsten,
wohl nicht des ganzen Volkes, deswegen und unter dem Iin-
wirken der anderen allgemeinen Gétter konnten sich die ver-
schiedenen Poliades zu einer Gottheit zusammenschliessen.
Das starrc semitische System konnte in Griechenland nichi
aufkommen; cinige fdussere Griinde sind angeliihrt, der Haupi-
grund lag im Charakter des Volkes. Die Polias wird sozusagen
in die Defensive gedriingt, sie schiitzt ihr Volk — daran sct-
zen die Palladiensagen an —, sie ist aber nicht seine Vor-
kdmpferin, die dem Heere voran in dem Streit mit dem I'eind,
zumeist der Nachbarstadt, zieht, denn sie sitzt zumeist auch
in deren Burgtempel.

Das Volk braucht aber einen géttlichen Vorkampfer, der
ihm vorangeht, wenn es in den Kampf hinausriickt. Das sind
im Mutterlande die Heroen. Die Heroen sind an ihre Rube-
stitte gebunden, nur von ihr aus wirken sie, nur in dem Lande,
wo ihre Gebeine liegen. Das ist der Witz der Translationen;
dic Spartaner erwarben sich z. B. den Orest als Mitkdmpfer,
wenn sie seine Gebeine in Tegea entdeckten und nach Sparta
iiberfithrten. Die absolute Lokalgebundenheit der Heroen macht
sie fiir den Partikularismus der griechischen Stiddte wic ge-
schaffen, und darin liegt zum gréssten Teil die Erklirung
des Aufschwunges des Heroenkultes in der archaischen Zeit.
Die Heroen sind also die natiirlichen Vorkampfer der Stadt.
Sic ziehen in den Kampf leibhaftig hinaus wie Theseus, Ma-
rathon und Butes bei Marathon, Phylakos und Autonoos in
Delphi gegen die Perser. So kiinstlich geschaffen die attischen
Phylenheroen sind, so lebt jedoch die Vorstellung, dass jeder
von ihnen seine Phyle zur Tapferkeit anfeuert. Die spartani-
schen Kénige fithren mit sich im I'eld die Dioskuren, in deren
Gestalten auch ein Ileroenpaar aufgegangen ist. Die Heroen
kénnen sogar ausgelichen werden, wie die Agineten den The-
banern die Aakiden, die Spartaner den Lokrern die Dioskuren
zu Hilfe sandten. Seltener und spéter nehmen Gétter als Vor-
kimpfer am Streite teil wie Poseidon an der Schlacht gegen
Agis um 249, die bei seinem Tempel in Mantineia geschlagen
wurde, und Isyllos den Asklepios bewaffnet ausziehen lisst,
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um Sparta gegen Philipp von Mazedonien zu schiitzen. Das
ist homerisch. O 307 geht Apollon mit der Agis Ilektor und
Troern voran, E 592 ziehen Ares und Enyo und 2 516 Ares
und Pallas Athena dem ausriickenden Heere voran.

Bei Homer treten also die Gétter in die Stelle der Heroen [373]
als Vorkampier, noch ein Zeugnis fiir den mangelnden Hero-
enkult bei Homer. Ich enthalte mich aller Vermutungen, wie
es in vorhomerischer Zeit gewesen sein mag, ob die Heroen
die Gétter verdrangt haben oder ob einerseits die Heroen, an-
dererseits die Gotter eingetreten sind. Ubermenschliche Vor-
‘kimpfer und Helfer brauchen die Menschen; darin liegt zum
grossen Teil der Ursprung des homerischen Gotterapparates,
dic besondere Form ist gegeben durch das Schutzverhiltnis
gewisser Menschen zu den Gottern.

So tiefgehend der Einfluss der Vorstellung von persénlichen
und nationalen Schutzgéttern, die durch Mythos und Volks-
glauben gegeben war, gewesen sein mag, so reicht er doch
nicht aus, um das gottliche Eingreifen bei Homer zu erkléiren.
Aus der Reihe fallen vor allem deutlich die Fille heraus, wo
das Gottereingreifen sozusagen nur eine Parallelerscheinung
zu den Regungen im Inneren des Menschen ist. Das typische
Beispiel ist das Auftreten des Achill in der Heeresversamm-
lung in A. Schon durch das Einberufen der Versammlung stellt

- er sich in eine gewisse Opposition zum Oberkénig. Als Kal-
chas die schon geahnte Ursache der Pest, den Ubergriff Aga-
memnons gegen den Priester des Apollon, enthiillt, wird der
Gegensatz klar ausgesprochen, indem Achilleus dem Seher
seiner Schutz verspricht, sei es auch gegen Agamemnon selbst.
Der Zorn des Agamemnon wendet sich gegen Kalchas, er
beugt sich der Notwendigkeit Chryseis freizugeben, fordert
aber einen Ersatz. Achilleus, der die Versammlung einberu-
fen hat, fiihlt sich verpflichtét, auf die Undurchfiihrbarkeit
dieses Verlangens hinzuweisen, da bereits alle Beute verteilt
sei. Er spricht dies mit noch ziemlich zuriickhaltenden Wor-
ten aus und verspricht den Schaden, wenn Troja erobert wird,
vielfach gut zu machen. Hiermit hat sich Achilleus direkt an
Agamemnon gewendet, also folgt nun der Zornesausbruch
des Agamemnon gegen denjenigen, der der Hauptridelsfithrer
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ist in dieser Sache, die seine Ehre (in dem Sinn von vépacg)
schmélern wird. Und Achilleus zahlt ihm heim mit der glei-
chen Miinze. Im Vollgefiihl des Selbstwusstseins hiillt er dem
Kénig vor, wie ihm selbst der Hauptanteil an der Kampfesar-
beit, diesem der Hauptteil an der Beute zulalle. Iir droht nach
Hause zu fahren. Agamemnon erwidert, er brauche seiner
nicht, er mége flichen, und nun weiss er, wo er sich schadlos
halten soll; Achilleus muss ihm Briseis hergeben. Diese Her-
ausforderung droht dem Achill den letzten Funken der Selbst-
besinnung zu nehmen. Fr iiberlegt bei sich (Gtop - - diavdiya
pepppigey), ob er die Drohung mit einem Schwertstreich ver-
gelten oder ob er seinen Zorn und dic Wallung seines Gemiits
niederhalten soll. Da erscheint ihm Athena und befiehlt ihm,
das Schwert in die Scheide zu stecken und die Verunglimpfung
nur mit Scheltworten zu richen.

(374] Die ganze Entwicklung der Reden und des Tuns der beiden
ist psychologisch so wohlberechnet und wohlbegriindet wie
nur méglich. Das Erscheinen der Athena ist vollkommen iiber-
fliisssig. Man hat gesagt, dass das Gottesgnadenkénigtum im
A [ehle. Kaum, wenigstens nicht die tiberragende Stellung des
Kénigs. Achilleus ist zum #ussersten gereizt; cinen anderen
wiirde er aul der Stelle niederhauen, gegen den Kénig scheut
er sich die Hand zu erheben. Odewov 8¢ yévog PaciMidy ot
xteivenv?’,  sagt Amphinomos bei der Beratung der Freier, als
Telemachos ihrem Anschlag entgangen ist. Die Verehrung
des Konigs sitzt dem Achill und den Umstehenden im Blute.
Was wiirden diese nach einer solchen Tat gemacht haben?
Sicher wiirde Achilleus, so grosser Held er ist, sie bitter be-
reuen miissen. OwdvOixe pepppifev, auf der einen Seite der
heisse Zorn, auf der anderen Furcht und Ehrfurcht, die Ein-
halt bieten. Finen Augenblick steht die Entscheidung £€mi Zvpod
axufy, er zieht das Schwert, aber der Augenblick geniigt, um
die Besinmung die Oberhand gewinnen zu lassen, er stdsst
das Schwert in die Scheide zuriick und lisst seinen Zorn sich
in Scheltworten austoben. Es braucht wahrlich keine gottliche
Offenbarung, um das verstindlich zu machen.

2T 7 401,
24
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Stellen wir uns vor, dass Achilleus den Agamemnon auf der
Stelle niedergehauen hitte! Wenn er der Heeresversammlung
entgangen wiire, hitte er nicht den Zorn des Zeus und die
ganze Macht der Atriden iiber sich gezogen? Hitte nicht er
nnd sein [Haus elend untergehen iniissen, oder wiirde er nicht
wenigstens in die #dusserste Not gebracht werden? IHitte er
sich dann mnicht oft fragen miissen, wie er ecine solche Tat
hegehen konnte? Iir wiirde sich wohl, wie spiter Agamemnon,
auf die Ate berufen haben. Er wiirde nicht mehr verstehen
konnen, wie ihm solches in den Sinn kommen konnte. Wirk-
liche Beispiele, die diesem gedachten entsprechen, sind je-
dem, der Homer gelesen hat, gelédufig.

Wir kommen hier auf das labile psychische Gleichgewicht
des homerischen Menschen zuriick, das wir eingangs bemerkt
haben. Ir ist der Herrschalt des Alfekts des Augenblicks un-
terworfen; wenn der Rausch verflogen ist, wenn die unheil-
vollen Folgen sich einstellen, sagt er: ich habe dies nicht ge-
wollt, also auch: ich habe das nicht getan. Sein cigenes Be-
nchmen ist ihm fremd geworden. Er versteht es nicht. Is ist
ihm kein Teil seines eigenen Ich, sondern erscheint ihm als
etwas I'remdes, das von aussen hineingedrungen ist.

IEs entsteht so eine Art Personlichkeitsspaltung, aber nicht
in dem gewdhnlichen pathologischen Sinn, wo der eine DBe-
wusstheitszustand von dem anderen durch eine undurchdring-
liche Scheidewand getrennt ist. Niher kommen wir mit der
oft von modernen Dichtern dargestellten Irscheinung, wie [375]
mitteninne in der Seecle des Menschen ein kleiner Teufel auf
Laucr sitzt, der alle secine IHandlungen, Worte und Regungen
beobachtet und kritisiert, ihre Hohlheit und Lumpigkeit aul-
deckt, dessen kalte, hohnische Augen das heisse Wollen und
Streben lihmen. So tritt jene Spaltung bei Menschen auf,
deren Seelenleben zerrissen ist, sie fehlt auch nicht lei ein-
facheren Naturen.

(l've) stood beside an’ watched myself
Be’avin’ like a blooming fool,

lisst Kipling cinen seiner Soldaten bezeugen. Obgleich eine
solche Iintzweiung des Seelenlebens der Schilderung des ho-
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merischen Menschen, der sich dem Augenblick hingibt, fremd
ist, crgibt sich doch ctwas Verwandtes.

Iinsler hat fein ausgefiihrt, wie dem lch als Objekt der
Yopodg als Subjekt gegeniibergestellt wird. Der dvuog erscheint
als ein selbstindiges Wesen, dem alle seclischen Regungen
zugeschrieben werden, der sehr oft als die das Ilandeln be-
stimmende Macht erscheint. Er holft, wallt auf, wird bewegt,
man gibt seinem $vudg nach oder bewiltigt ihn, ja, er und der
Mensch halten ein Zwicgespriich.28 Zu viel darf man nicht
diese ausserordentlich h#ufigen Ausdriicke pressen, sie sind
aber symptomatisch. Der Bedeutung nach steht Houdg wesent-
lich anders als diec Worter fiir die Affekte wie Zorn, Betriib-
heit, I'rcude usw., wo unsere Sprachen iihnliche Redewen-
dungen brauchen. Denn #vpég ist nicht ein Affekt, sondern
der Sitz der Affekte, und das macht einen grossen Unterschied.

Viel stirker kommt die Intzweiung des Scelenlebens, die
ich einer Personlichkeitsspaltung verglichen habe, zum Vor-
schein, wo es sich um zwei zeitlich aufeinanderfolgende Be-
wusstheitszustiinde handelt. Wie gesagt, das ecigene Benech-
men ist dem Menschen fremd geworden. Is erscheint ihm wie
eine fremde Macht, die ihn ergrilfen hat. Ir redet z. B. von
der Ate, die ihn verstrickt, oder von dem D#Amon, der ihn be-
trogen hat. Die dm, das Lrgebnis des ¢dotar, wird zum Agens,
das das a&actau herbeiliihrt. Fine solche Intzweiung ist das
unvermeidliche Ergebnis des labilen seelischen Gleichgewichts,
wo der Mensch dem augenblicklichen Affekt willenlos nach-
gibt. Der jihe Ubergang von dem einen seelischen Zustand
in den anderen, der schroffe Gegensatz zwischen ihnen zer-
reisst das lch. Der Mensch wird »ausser sich» im eigentlichen
Sinn des abgenutzten und in seiner Bedeutung verblassten
Ausdrucks. Wenn er wieder »zu sich» kommt, weigert sich
sein gewohnliches Bewusstsein, den Affekt als zugehorig an-
zucrkennen, betrachtet ihn als eine fremde Macht und sucht,
wer diese ist.

(376] Denn jene Spaltung tritt nicht nur bei den Wallungen und
Regungen des Gemiits hervor. Es mag unvorhergesehcenes Un-

28 o N wor tadta pilog dieXéLaro Duude; A 407, P 97, X 122,
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gliick einen Menschen befallen, seine Handlung mag sich in
ihren Folgen fiir ihn verderblich zeigen, obgleich sie nicht
im Aufbrausen des Affekts, sondern in ungestérter Ruhe des
Sinnes vielleicht nach reiflicher Uberlegung vorgenommen wor-
den ist. Auch hier sagt der Mensch: das habe ich nicht ge-
wollt, es gehort nicht zu mir, und empfindet es als etwas
Fremdes, das stérend von aussen her in sein Leben hinein-
dringt und es in nicht gewollte Bahnen zwingt. Auch hier
greift er zu derselben Erklédrung, eine héhere Macht hat seine
Pline und Absichten gekreuzt, ihn dahin gebracht, wohin er
richt wollte.

Eins der schénsten und der wenigen unwidersprechlichen
letzten Ergebnisse der Homerosforschung ist der Nachweis
Ove Jorgensens, der von Erik Hedén weiter ausgefiihrt wor-
den ist, dass in Beziehung auf die Gétter und das Géttliche ein
scharfer Unterschicd besteht zwischen den cigenen Ausfiih-
rungen der homerischen Dichter und den Reden, die sic ihren
Personen in den Mund legen.?® Nur jenen (und den in die
Reden cingeflochtenen mythischen Erzihlungen) gehért der
Gotterapparat, die Menschenrede kennt ihn kaum oder nicht.
Wo der Dichter genau anzygeben weiss, welcher Gott cinge-
griffen hat, da redet der Mensch ganz unbestimmt von irgend-
cinem Gott oder Daimon oder héchstens von den kollektiven
Gottern oder dem allumfassenden Gott Zeus, welche cbenso
unbestimmt sein kénnen. Deutlich liegt hier cin Unterschied
vor zwischen dem wirklichen Glauben des homerischen Men-
schen — dem Volksglauben zu sagen fiihrte wohl irre — und
der dichterischen bzw. mythologischen Form.

Dieser Unterschied ist sehr begreiflich. Dem Dichter legt
das Schema der Géttermaschine cine leichte Antwort in den
Mund, cr ruft Athena hernicder, um den Achill von dem
Schwertstreich abzuhalten. Wollen wir die wirkliche Religion
der homerischen Menschen crfassen, miissen wir uns nach der
anderen Seite wenden und die durch Mythos und dichterische

29 0. Jorgensen Das Aultreten der Gotter in den Biichern 1—u der
Odyssee, Hermes XXXIX 1904, 357 {f.; E. lledén [Homerische Gotter-
studien Diss. Uppsala 1912.
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Form entwickelte I'ortwucherung zuniichst fallen lassen. Der
gewohnliche Mensceh, von dem Standpunkt des homerischen
Menschen gesprochen, fithlt wohl manchmal das \Wirken ei-
ner hoheren Macht, er kennt aber nur Gétter mit qualitativ
und quantitativ begrenztem Wirkungskreis. In gewissen Vor-
lkoinmmissen und an besonderen Orten erkennt er die Wir-
kungen bestimmter Géller, die sanften Geschosse Apollons
bei plotzlichem Tod, das Wiiten des Poseidon, wenn das Meer
im Aufrubr ist, die Gnade der Athena, wenn jemand Kunst-

(877]) fertigkeit besitzt, den Zorn der Demeter, wenn dic Iirnte fehl
schliigt und Hunger droht.30 Die Gétter sind nicht allgegen-
wiirtig, sondern die lokale Gebundenheit haftet ihinen an. Sie
miissen erscheinen oder auch ihre Aufmerksamlkeit dahin len-
ken, wo sie eingreifen wollen. Durch ihre Eigenart ist ihnen
ihr Wirken, ihr Rayon vorgeschrieben. Als Ilelfer im Streit
treten sie zwar manchmal dariiber hinaus, jedoch ist ihr Ein-
greifen immer durch besondere Beziehungen bedingt. Sie hel-
fen ihrem Volk, ihren Schiitzlingen, ihren Séhnen, ihren Prie-
stern.

Der gewdshnliche Mensch hat keine besondere Bezichungen
zu irgendeinem Gott; er ist weder Sohn noch Schiitzling eines
Gottes. Wie konnte er sich aul einen Gott berulen? Liegt der
Anlass seines I[Handelns im Inneren des Scelenlebens, ist er
nicht cin derartiger, dass der Mensch irgendeinen Gott ver-
antwortlich machen kénnte. Das fremde Wirken kreuzt oft
seine eigene Absichten und fiihrt ihn, wohin er nicht wollte.
Das kann nicht von einem Schutzgott kommen, sondern von
einer unheimlichen und unbarmherzigen, manchmal feindseli-
gen Macht.

Der Mensch nennt diese Macht daiuov oder vedz (tig), deoi,
Zevtg. daipov und $eog sind Bezeichnungen, die zum Teil ein-
ander decken und auswechselbar sind. Fiir jene liegt der
Schwerpunkt im Unbestimmten, — der Macht, fiir diese im
Bestimmten, — der Individualitiit. Der Daimon hat keine ei-
gene Individualitit, seine Individualitit ist im Gegensatz zu

30 Wie Odysseus sagt & 216 1 pév o $apoog ot "Apns T #docav xai *AFivy
xai pngnvopiny.
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der des Gottes nur durch die gelegentliche Manifestation ge-
zeben, in der sich die Kraft dussert. Also kann fiir daiuwv
auch ein unbestimmtes Yedc (tic) oder kollektives eoi ein-
treten, ja, das Allumfassende des hoéchsten Gottes wird zu
solcher Allgemeinheit gesteigert, dass man dafiir auch “Zetg
sagen kann.

Andrerseits kann das Wort Daimion bei Homer jederzeit auch
irgendeinen der anthropomorphen Gétter bezeichnen. Hier inte-
ressieren uns die Stellen, wo es dies nicht tut. Besonders zahl-
reich sind die Stellen, wo ein Daimon einen Menschen gegen
seinen Willen oder gegen seine Absicht oder gegen die Er-
wartung der Menschen irgendwohin fithrt wie den Odysseus
nach Scheria, nach der Insel der Kalypso, zuriick zum Aiolos,
Eperitos nach Sikania, Telemachos am Hinterhalt der Freier
vorbei nach Hause, den Lykaon zum zweitenmal in die Hinde
des Achilleus usw.; hierher gehért auch der heisse \Wunsch
des Schweinehirten und des Rinderhirten nach der Riickkehr
des Odysseus: méchte ein Daimon ihn heimfithren! und der
“Wunsch des Odysscus, dass ein Daimon den mitleidigen Am-
phinomos von dem Treiben der Freier weg nach Hause fithren
mochte. An nicht wenigen Stellen handelt es sich um das
plotzliche Eingeben eines Gedankens. Ein Daimon gab der
Penelope ein, das Leichentuch fiir Laértes zu weben, dem Tele- (378]
machos, die Walffen aus dem Miinnersaal zu entfernen, wird
ihm die Worte bei der Unterredung mit Menelaos in den Mund
legen. Ein Daimon mége nicht den Achill zu demselben Groll
wie den Meleagros verleiten. Vielleicht kénne Patroklos mit
der Hilfe eines Daimon den Achill iiberreden. Der Daimon
macht auch vergesslich, wie er Odysseus verleitete, ohne den
Mantel in den Hinterhalt auszuziehen. Auch sonst fithrt der
Daimon das Unerwartete, das Irrationelle im Menschenleben
herbei. méyyv péyng &ni widea xeiper daipwv, O 467. Er sendet
einen Léwen oder ein Meeresungeheuer, hilt die Schiffe des
Odysseus bei Thrinakie zurtick, fithrt den Elpenor im Rausch
ins Verderben, sendet Ungliick, unermesslichen Schmerz, bose
Triaume. Als Odysseus sich dem Telemachos zu erkennen gibt,
fiirchtet dieser, ein Daimon betriige ihn. Nur einmal riihrt
eine spezifische Wirkung, Krankheit, von einem Daimon her.
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Neben der erwihnten steht zuweilen cine allgemeinere Auf-
tassung, die sich der Vorstellung von der Moira niihert. [ek-
tor fordert Aias aul zu kimpfen, bis ein Daimon die Entschei-
dung gibt. Der Daimon spinnt das Schicksal: wer gegen einen
von einem Gott geehrten Menschen kimplt, kimplt gegen den
Daimon; mehrmals kehrt der Ausdruck obv daipovi wieder.
Ganz in diese Bedeutung iibergangen ist © 166 wdpog tor
daipova dwow, d. h. den Tod. Bei den Tragikern tberwiegt die
Schicksalsbedeutung und spitzt sich in dem mehrmals vor-
kommenden Ausdruck e mapdv daiuwv zu, der zugleich das
Gelegentliche der Wirkung stark hervorhebt. Diese Wandlung
ist von der Vorstellung von dem Schicksal beeinflusst, auf
die wir spiiter zuriickkommen.

Ohne diese Beimischung tritt das Allgemeine in der Vorstel-
lung bei dem Adjektiv dapdviog hervor. Sowohl bei [Homer wie
spiiter bezeichnet es das Wunderliche, Irrationelle, Nichtver-
stiindliche; von da aus folgt von selbst der Anflug von einem
leiseren oder stirkeren Tadel, der dem \Wort anzuhelten
pllegt. Dieselbe noch stirker ausgepriigte Bedeutung hat das
Verb daipovam. Xenophon braucht es z. B. von denen, die die
Orakel nicht verstchen, und Demosthenes sagl von den By-
zantinern xaxodaipovior xai vrepdllovoy avoig.3l Das Unbe-
stimmte der Vorstellung tritt hervor, wenn man das entspre-
chende Wort in der géttlichen Sphire, &v¥eos, vergleicht. Iier
ist immer ein bestimmter Gott zu nennen, dort liegt nur die
allgemeine Vorstellung von etwas Supranormalem zugrunde.
Iirst viel spiiter, wenn die Dimonen zu Geistern geworden
sind, ist der Diimonismus Besessenheit. Das ist von der alt-
gricchischen Vorstellung weit entfernt. Man [fiihlt die Allge-
meinheit der crwiithnten Wérter, wenn man damit die zusam-

[879] mmengesetzten €0-, OABio-, xaxo-, dvcdainwy vergleicht, In diesen
ist der Daimon qualifiziert, aber noch nicht individualisicrt.
So kann spiiter, wenn der Daimon zu cinem Geist geworden
ist, die Anschauung entstehen von einem guten und einem bé-
sen Daimon, der den Menschen durchs Leben begleitet.

In élterer Zeit ist der Daimon nicht cin Geist, denn er ist
nicht von der durch ihn hervorgebrachten Wirkung zu tren-

31 Demosthenes VIII 16.
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nen, wo nicht Daimon Gott bedcutet. Kein Wunder, dass Use-
ner in den Daimones das typische Beispiel seiner Augen-
blicksgotter fand. In der Tat scheint nichts diesem Begrill
so nahe zu kommen. Aber es fragt sich, ob damit das Wesen
der Vorstellung erschéplt ist, insbesondere wie der Daimon
als Ausdruck fiir das Einzelne, Gelegenheitliche sich zu dem
Allgemeinen verhilt, das in den erwihnten Wortern zum Vor-
schein kommt. Der Daimon hat keine echte Individualitit,
sondern ecr verdankt die Individualitit dem Geschehen, in
dem ecr sich offenbart, d. h. er ist nur der Ausdruck dafiir,
dass cine hohere Kraft ein Geschehen hervorgebracht hat.
Dic Differenzierung der Daimones liegt nicht in den religis-
sen Erscheinungen, sondern in den Erscheinungen des Men-
schenlebens und der Natur. Ein Gott ist durch das religidse
Bediirfnis, durch den Kult, zu einer charakteristischen Indi-
vidualitit ausgebildet worden, der Daimon ist ein dem gele-
gentlichen Geschchnis angepasster Ausschnitt aus der supra-
normalen Kraft, die sich in Erscheinungen #ussert, die der
Mensch nicht aus seiner gewdhnlichen Erfahrung erkliren zu
kénnen glaubt. Die Kraft ist nicht an und fiir sich differen-
ziert, in jedem Einzelfall wird sie daher der gelegentlichen
Manifestation gleichgesetzt. Ohne eine, wenn auch unbewusste
allgemeine Vorstellung von einer Kraft ist nicht die Einzelvor-
stellung von der Ausserung einer Kraft méglich.

Die Vorstellung von den Daimones ist von derjenigen von
den individuellen Géttern becinflusst worden, welche das
Wort auch schr oft bezeichnet. Das hat die Daimones mit
cinem [alschen Schein von wirklicher Individualitit umge-
ben, aber das zugrunde liegende Allgemeine driingt sich immer
hervor und schaflft sich spéter einen unmissverstindlichen
Ausdruck in 1O daubviov, dem toO deiov nachgebildet ist. Das
fir die I'rage Bezeichnende und Wertvolle liegt darin, dass
man zu dem unbestimmten Neutrum seine Zuflucht nimmit,
da das Wort daiuwy allzu individualisiert und der Vorstellung
‘von den Géttern und Geistern angeglichen worden war. t0
oarovioy ist keine ganz oder halbphilosophische Konzeption,
sondern auf dem Boden des Volksglaubens gewachsen, um
einen Ausdruck zu schaffen fiir das Gefiihl von dem Einwir-
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ken hoherer Michte oder einer hsheren Macht, dic man
nur unbestimmt und allgemein empfand und an und fiir sich
weder individualisieren moch charakterisieren konnte.
Ein sehr bekanntes Beispiel aus spiterer Zeit ist so crhesi-
(380] lend, dass es auch hier nicht iibergangen werden kann, das
daroviov des Sokrates. Es wird immer moch von »Iatalis-
mus»32, »géttlicher Inspiration»33, »einer Stimme gottlichen
Ursprungs»3¢ gercdet, obgleich lingst Zeller in seiner fein
abgewiigten Erorterung das Richtige gegeben hat: »Die dédmo-
nische Stimme zeigt sich vielmehr im allgemeinen als die
Form, welche das lebhafte, aber nicht zur klaren Irkenntnis
seiner Griinde aufgeschlossene Gefiihl von der Unangemessen-
heit einer Handlung fiir das eigene Bewusstsein des Sokrates
annahm»35 und Gomperz es schirfer pointiert hat, als er von
einer »aus den unbewussten Unterstrémungen des Scclenle-
bens auftauchenden, dunkeln, aber richtigen EFinsicht in das,
was seiner Natur gemiiss war,»36 spricht. Es machte sich das
Unterbewusstsein des Sokrates ungewohnlich stark geltend
in seinen bewussten Intschliissen. Je mehr man auf die Stim-
me des Unterbewusstseins achtet, desto stidrlcer macht sie
sich geltend und ldsst sich auch in Kleinigkeiten vernehmen;
so ist es Sokrates gegangen. Auch diese Stimme, die aus un-
bekannten Tiefen emportaucht, erscheint als ctwas Fremdes,
dem Ich nicht Zugehériges, und zwar gerade, wenn sie etwas
hindernd entgegentritt. Denn wo sie positiv. wirkt, carrentem
instigans, wird sie von dem DBewusstsein iibertént und nicht
als etwas Besonderes bemerkt. I's ist also vollstindig im Ein-
klang mit dem homerischen und spiteren Gebrauch des Wor-
tes, wenn diese Stimme des Unterbewusstseins deupdviov ge-
nannt wird.

32 Gercke Linl. in die klass. Altertumswiss. II3 385.

33 Beloch Griech. Gesch. II 12; 271 »merkwiirdig, dass die Inspiration
immer negativer Art ist!»

34 d. Meyer Gesch. d. Alt. IV 451. Die von H. Gomperz N. Jb. f. ki
Alt. LIII 1942 151 ff. vertretene deistische Auffassungsweise scheint
ver{riiht.

35 Zeller Philos. der Gr. II 1:81.

36 Th. Gomperz Gr. Denker II, T71.
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Es wird schon hinlédnglich klar geworden sein, aul welchem
der grossen weltverbreiteten Vorstellungsgebiete von prinzi-
pieller Bedeutung wir uns hier bewegen, demjenigen, das
unter dem Stichwort mana am bekanntesten ist. In den sehr
lebhaften Erérterungen der letzten Jahre iiber das mana?? ist
die Vorstellung von der allgemeinen Kraft in den Vordergrund
geschoben worden — denn das war es, was in der Religions-
wissenschaft gerade not tat —, die verschiedenen Brechungen
der Vorstellung sind weniger hervorgekehrt worden, insofern
sie nicht zur Herausarbeitung des allgemeinen Begriffes dien-
ten. Dadurch ist der Zusammenhang mit den griechischen
Daimones verdunkelt worden.

Die Vorstellung von einer Kraft, die sich in dem dem Men-
schen Unverstindlichen und Unerkléarlichen, in dem, was ihm
als supranormal erscheint, sich iiussert, ist weltverbreitet.
Die Grundbedeutung des Wortes mana ist »stark, michtig, [881]
wunderbar, Wunder, iibernatiirlich». mana ist eine Kraft, die
ganz verschieden von den Naturkréften ist und auf alle mog-
liche Weise Gutes und Béses bewirkt und die zu besitzen oder
zu beeinflussen zum gréssten Vorteil gereicht. s ist cine nicht
natiirliche, sondern in gewissem Sinn iibernatiirliche Kraft
oder Linwirkung, sie zeigt sich aber in natiirlichen Kriiften
und in irgendwelcher Macht oder Ubermacht, die einzelne
Menschen besitzen. Besser als iibernatiirlich wird das mana
supranormal genannt, denn sein Einfluss ist zu spiiren in
allem, was den normalen Lauf der Natur oder die normale
Kraft des Menschen iibersteigt.

Das wakanda der Sioux bezeichnel alles, was geheimisvoll
ist und ausserhalb der gewdshnlichen Erfahrung und der ge-
woéhnlichen Kraft liegt, eine Kraft, die durch Alles stromt.
Das Wort wird wiedergeben durch »heilig, wunderbar, un-
fasslich, Macht, belebt, unsterblich», am nichsten kommt dem
schwerfasslichen Begriff in unsere Sprache das Wort »myste-
rigs». Die Irokesen kennen eine #dhnliche Kraft unter dem

37 Siehe z. B. K. Beth Religion und Magie bei den Naturvélkern 123 ff.,
Literatur bei Pfister B. ph. Woch. 1920, 645 {f 1921, 396 {f., Realenc.
XI 2113 ff., K. Th. Preuss d. Archiv XXI 171 f{f.,, Rshr Anthropos
XIV/XV Heft 1—3.
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Namen orenda und die Algonkins als manitu, ein unsystemati-
scher Glauben an eine geheimmisvolle Kraft, die iiberall in der
Natur existiert.

Dic Beschreibungen dieser Kraft sind, in unsrer abstrakt
wissenschaftlichen Sprache gefasst, aus den tatséchlichen ein-
zelnen Ausserungen des Glaubens an jene Kraft abstrahiert.
Denn die primitiven Vélker erkennen die Kraft in ihren ein-
zelnen Ausserungen, wie die Pygmiien, die unter die niedrig-
sten Volker gehoren, sich aul das unpersénliche oudah beru-
fen, wenn jemand ohne sichtbaren Anlass stirbt, wenn man
sich zufillig an dem I'inger verwundet, wenn wunderliche
Stimmen im Walde gehort werden.38 Man erkennt das mana
an allem, was das natiirliche Mass iibersteigt, mana gibt dem
Kricger Sieg im Kampf; wenn die Schweine sich besonders
gut vermehren, wenn der Yam reiche LIrnte gibt, wenn ein
Kanoe schnell lduft, so bewirkt es das mana. mana macht
Krankheit und Gesundheit, regelt Wetter und Wind, sagt
kommende Dinge voraus. Das wakanda iiussert sich z. B. im
Jagdgliick eines Menschen, in der Raserei des Biiflels, im
Donnerwetter, im Sturm; der Staubwirbel, den der rasende
Biiffel aufwirft, ist das Zeichen seiner Anwesenheit. ‘Das
orenda ist eine gewaltige oder staunenerregende Wirkung ei-
nes Menschen, eines Ticres, einer Naturkralt. Es Hussert sich
in jedem Geschehnis oder Naturereignis, das auf irgend-
einc Weise das Wohlbelinden der Menschen anfechten oder
regeln kann. Die Algonkins nennen alles, was ihnen zutrig-
lich oder schidlich erscheint, ein manitu und widmen diesen
Dingen die Verehrung, die wir dem wahren Gotte allein wid-
men, sagt cin alter Missionar.

(882] Mit gewissen Dingen, mit gewissen Menschen sind hiiufig
Erscheinungen verbunden, in denen man die Kralt erkennt:
die Kraft wird zu einer stetigen FEigenschaft, die gewissen
Dingen, Menschen, Geistern innewohnt, jedoch crkennt man
sie an ihren einzelnen Ausserungen. Der erfolgreiche Krieger
oder Pflanzer, das schnelle Kanoe, das Gift verdankt seine
EFigenschalt dem mana: europiische Medizin wird peimana

38 R. R. Marett The Treshold of Religion 106 f.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



360 Archiv {. Religionswissenschaft, XXII, 1923/24

genannt. Das mana wird aul das Secelenleben iibertragen und
bedeutet »Intelligenz, Charakter, Energie, Geist», die Weiter-
bildung manawa »Herz, Gewissen, den innercn Mcenschen»,
also dic hoheren geistigen Ligenschaften. Gewisse Leute wie
die Medizinméinner besitzen cin besonders grosses orenda:
wenn jemand einen anderen oder ein Tier iiberwindet, so be-
ruht das daraul, dass sein orenda grésser ist: der Kampl wird
als ein Kampl zwischen den orendas der Kiamplenden aufge-
fasst. Der Erfolg und das Gliick des Menschen, die Schnellig-
keit und die Stirke der Tiere beruht auf dem wakanda, cs
wohnt in Menschen, Tieren, Pflanzen, Himmelskorpern. Itin
Mensch kann selbst wakanda, cin Ding oder ecin Geist mana
genannt werden.

Ausserordentlich wichtig ist es fiir den Menschen, diese
Kraft zu besitzen oder regeln zu konnen, der Irokese z. B.
muss sich das orenda aller Dinge und Wesen seiner Umge-
bung giinstig stimmen. Die Art und Weise, wie dies geschieht,
sind die gewoshnlichen Praktiken des Zaubers und des Kults.
Das mana wirkt durch amulettartige Gegenstiinde, einen Stein,
der in der Erde vergraben den Yam gut gedeihen macht oder
an ciner Schnur umgehiingt dem Krieger den Sieg verleiht,
cinen Blitterbiischel, in den Giirtel eingesteckt, oder einen
Zahn, an dem Iinger angebunden, mit dem der Bogen abge-
schossen wird. Das wakanda ist sehr stark ins Zauberische
hintibergezogen worden. Der Medizinsack mit seinem zaube-
rischen Inhalt ist der wakan-Sack, der cine grosse Rolle an
dem grossen Tanzfest, dem wakamwvacipi spielt, und der Me-
dizinmann wird der wakan-Mann genannt. Bei den Irokesen
besitzt gerade der Medizinmann ein besonders grosses orenda.

Das mana hat durch den Einfluss des Animismus eine eigen-
tiimliche Umbildung erfahren. Codrington berichtet, dass es
immer durch einen lebenden Menschen oder durch den Geist
eines Verstorbenen oder einen anderen Geist vermittelt wird.
Von einem Menschen wird gesagt, dass er maena besitzt, es
wohnt in seinem Inneren, in seiner Seele — es gibt ein Verb
manag »inspirieren, mit mana erfiillen» — von den Geistern,
dass sie mana sind. In einem Ding wohnt das mana nicht
unmittelbar, sondern wird durch einen Geist vermittelt, dem
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das Ding gehort oder der darin wohnt. Dies scheint aber mehr
Theorie zu sein, denn ein Gegenstand, von dem mana ausgeht,
wird - selbst mana genannt. I's wird gesagt, dass der Besitz

(383) von orenda den besonderen Charakter der Gétter der Irokesen
ausmacht, dass aber diese Gotter in idlterer Zeit alle Gegen-
stinde oder Wesen waren, die aul irgendeine Weise auf das
Woll oder VWeh der Menschen einwirken. An das wakanda
wenden sich die Sioux bei dem grossen I'asten mit Gebeten
unter Demut: es scheint aul dem \Wege anthropomorphosiert
zu werden. Aus dem manitu hat man gar den grossen Geist
der Indianer gemacht; inwieweit es mit Geistern oder anthro-
pomorphen Géttern verbunden wurde, ist unsicher, da die
alten Berichte im hohen Mass von europiischen Vorstellungen
geldrbt worden sind.

Wir scheinen uns hier auf cinem ganz anderen Gebiet als
in der griechischen Religion zu bewegen, das liegt aber an
der weit entwickelteren und héheren I'orm der homerischen
Religion. Das mana ist, wie Marett sagt, nur Rohstolf fiir
cine Religion; wie dieser Rohstoff bearbeitet wird, scine Lr-
scheinungsformen, beruht aul der Entwicklungsstufe und Be-
schalfenheit der Religion. In der homerischen Religion spiclt
der Zauber gar keine Rolle, der Zauberglauben, die Zauber-
praktiken, die Amulette, mit denen die supranormale Kraft
so gernc verquickt wird und in welchen sie gercgelt werden
kann, fehlen, also auch ecin weites Gebiet, aul dem die Kraft
sich dussert. Die Gegenstinde der Natur, z. B. Wald und
Wasser, Himmelskérper und Wettererscheinungen, werden
an und [iir sich nicht als supranormal betrachtet; insofern
sie das sind, so sind sie es, weil cin individucller Gott in ih-
nen wirkt. Auch hier ist kein Platz fiir die unbestimmte Kraft.
Es sind vor allem die individuellen Gétter und Geister, die die
Kraft verdringt haben. Sie haben ihr nur cin ganz enges Ge-
biet iibrig gelassen, die Wirkungen, die derart sind, dass das
Eingreifen eines individuellen Gottes in ihnen nicht gedacht
werden kann. Hier setzt der homerische Mensch die Daimo-
nes ecin, die von der Wirkung nicht gesondert sind, sondern
nur der Ausdruck dafiir sind, dass man hinter der Wirkung
einc hohere Kraft spiirt. Man wird einwenden, dass dies nicht
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geniige, um den Glauben an die supranormale Kraft bei dem
homerischen Menschen aufzuweisen. Dann ist es sehr lehr-
reich, an einem einwandfreien Beispiel darzulegen, wie die
Vorstellung von der supranormalen Kraft sich in einer Reli-
gion, die individuelle Gétter und Geister kennt, mit diescn
auseinandergesetzt hat.

Im nordischen Volksglauben ist die Vorstellung von der
supranormalen Kraft wohlbekannt, das Wort dafiir ist »die
Macht». Wenn das Plerd ohne sichtbaren Anlass nicht vor-
wiirts lkommen kann, ist die Macht ibin gestohlen, es ist niak¢-
stulen. Die Macht sitzt in der letzten Brotkante, die darum
um keinen Preis weggeworlen werden darf, denn dadurch be-
raubt man sich der Macht. Macht bezeichnet in der Volks-
sprache gewdéhnlich nicht nur lebende, sondern auch empfin-
dende, denkende und handelnde Kraft. Fin Umbiegung oder
richtiger cin Spezialfall ist, dass das Blut oft »die Macht»
genannt wird. Das Wort bezeichnet aber nicht nur die supra- [884]
normale Kraft, sondern auch iibernatiirliche VWesen. Der Aus-
druck »die Michte» ist in dieser Bedeutung noch in der
Schriltsprache gangbar, fiir das Volk bezeichnet es diec Natur-
ddmonen, die auch mit dem gleichbedeutenden Wort de rd-
dande, »die Waltenden» genannt werden, ja das gewohnliche
Wort fir diese Dimonen rd ist nach Sinn und Etymologie
sicherlich nichts anders als de riddande. So spricht das Volk
von sjd-, skogs-, girdra, den Waltenden im See, im Walde,
aul dem Hofe.

Man meine nicht, dies sei eine unter dem Druck des Chris-
tentums durch Verkiimmerung aus konkreteren Gestalten ent-
standene Vorstellung. Sie begegnet mit derselben Stirke und
in derselben Weise in dem altnordischen Heidentum, wofiir
ich mich begniigen kann auf die kiinstlerisch gestaltete Dar-
stellung Groenbechs hinzuweisen.?? Dem Wort maktstulen ent-
spricht das altnordische hamstolin, hamingja bewegt sich zwi-
schien den Bedeutungen »Macht, Gliick, Schicksal, Schutz-
geist, fyvlgja, Geist, Seele». Und die grossen Gétter werden
regin, die Waltenden, genannt, was schon auf einem Runen-

39 V. Grenbech, Midgard og Menneskelivet 92 ff.
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stein aus dem achten Jahrhundert vorkommt. Die Vorstellung
von der unbestimmten, supranormalen Kraft, die alles durch-
dringt, ist die gleiche wie bei den vorher erwiihnten primitiven
Vélkern, ist aber auf individuelle Gétter und Geister iibertra-
gen worden. Die Gotter und Naturwesen besitzen die Macht,
also sind sie die Michte. Das allgemeine Waltende wird indi-
" vidualisiert: die \Waltenden, indem die individuellen Gétber
und Geister sich iiber dic Vorstellung von der undifferenzier-
ten Macht legen. Die Bezeichnung, die Macht, wird plurali-
siert und aufl die Gotter und Geister iibertragen, die dic Macht
besitzen.

In der nordischen Religion gibt es grosse und kleine indi-
viduelle Gétter und Geister, Michte, aber neben ihnen die
allgemeine supranormale Macht: die Gotter haben sich der
Macht bemichtigt. Bei Homer wieder ist die Intwicklung
um eine gewaltige Stufe weiter geschritten. Die Gotter sind
nicht nur anthropomorph, sondern in hohem Grade vermensch-
licht worden, wic oben bemerkt. Sie besitzen zwar Macht,
iibernatiirliche Macht, daher konnen sie Daimones genannt
werden, aber nicht jene geheimnisvolle, undifferenzierte Macht.
Es fehlt sogar ein Wort fiir jene Macht; will man sie aus-
driicken, muss man zu dem Adjektiv dandviog greifen. Auch
wo die Gotter [iir eine Wirkung nicht eintreten kénnen,
bleibt der allgemeine Hintergrund, die Macht im Verborgenen;
ins Licht treten nur die Manifestationen der Macht, und diesc
werden Daimones genannt. Die Daimones werden nach dem
Muster der Gotter und Geister umgemodelt, bis sie in spiite-
rer Zeit individuelle Geister, Ddmonen in unsrem Sinn, sind
und als unterstes Glied in die géttliche Hierarchie cingereiht

(285] werden. Dass ein Wort [iir jene allgemeine, gehcimnisvolle
Macht fehlt und nur in der Weiterbildung 1O dauudviov er-
scheint, darf nicht dariiber irre machen, dass die Daimones
nichts als Manifestationen von etwas Allgemeinerem sind,
eben jener Macht, die in allem Wunderbaren und Staunener-
regenden sich #ussert. Lehrs hat, lange ehe das mana von der
Wissenschalt entdeckt wurde, gesagt, dass das Wort »das
Waltende» sehr gut den Begriff des Daimonion ausdriicke.!0

40 K. Lehrs Populdre Aufsitze? 147.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



384 Archiv {. Religionswissenschaft, XXII, 1923/24

Das gilt auch von den Daimones, die keine Sonderexistenz
haben, sondern nur Manifestationen sind.

Die Macht ist nicht spezialisiert, daher kamm man sich im-
mer auf sie berufen, wo etwas begegnet, das den spezialisier-
ten Gottern nicht zugeschrieben werden -kann. Ihre Mani-
festationen, die Daimones, sind daher ein Passepartout, das
auch dem gewdhnlichen Manme, wo er keine besonderen Be-
zichungen zu den Géttern kennt, recht ist. Deswegen kénnen
sie fiir unerwartete Lreignisse, fiir die Wallungen und Re-
gungen des Seelenlebens, die der Mensch wegen der Spaltung
seines Seelenlebens nicht als seinem Ich zugehorig anerkennt,
in denen er aber die Wirkung ciner héheren Macht empfindet,
verantwortlich gemacht werden.

dene geheimnisvolle wirkende Macht hat aber auch einen
Ausdruck im Griechischen in ihrer Allgemeinheit gefunder,
dieser hat aber eine eigentiimliche Umbiegung erfahren, so
dass der Zusammenhang verschleiert worden ist. Nicht im-
mer, wo der Mensch das Eingreifen einer héheren Macht
empfindet, die scine Geschicke und Handlungen in ungewollte
Bahnen lenkt, spricht er von einem Oaiuwy oder #eds moch
ofter von der poipa, podpoc, aica, &t Den Spiiteren und auch
vielen modernen Forschern sind dies persénliche Gottheiten
wie die anderen. Man meint, Moira sei sogar urspriinglich
eine ganz konkrete Gottin, die erst bei Homer auf dem Wege
ist, eine Abstraktion zu werden. Dem ist aber nicht so. Die
beiden Schilderungen der "A™ T 91 und nebst den Aitai [ 502
sind Allegorien in unserem Sinn. Dem substantivischen Aus-
druck poipa, puopog ist der verbale &uuope, eipaptar gleichwer-
tig; er steht dazu wie die spileren €iuapuévn, mempouévn, die
geschaffen wurden, als poipa allzu mythologisch geworden
war. woipa und aica sind gleichwertig, und beide bedcuten
Anteil 4] L.os, das Gebiihrende. Ii's kann nicht eine persén-
liche, konkrete Gottin sein, die mit solchen Wértern bezeich-
net wird, die noch im lebendigen Gebrauch als Appellativa
und mit Verbalausdriicken auswechselbar sind: die appella-
tivische Bedeutung muss die urspriingliche sein.

41 4ice Portion, angivisch Athen. VIII p. 365 D; Teil z. B. Kallimachos
Oxyrh. Pap. XI 1362 Z. 15.
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Nicht immer schiebt der Mensch die Michte vor, wenn ihm
(386] ctwas Uncrwartetes zustosst. Er spricht auch von seinem An-
teil an dem Geschehen wie von seinem Anteil an dem Mahl,
und zwar tut er das auch, wo es nach seinem \Wunsch geht,
gupope miuic. Man vergleiche, dass sich Poscidon 42 icouopov
xal Ol mempopévov aion d. 1. tO icov Aaydvra, mniémlich dem
Zeus, nennt.. Hier muss der Ursprung des Ausdruckes lic-
gen.[#3] Der Anteil ist ferner der richtige, ordnungsmiissige
Teil. So erhilt poipa, aica diejenige Bedeutung, die am ausge-
prigtesten die Ausdriicke Omep wépov, dmép alcav zeigen. An-
dererseits sucht der Mensch am chesten mach dem Finfluss
einer héheren Macht, wenn seine Pline durchquert werden,
und es ihm ergeht, wie er weder will noch beabsichtigt hat.
Auch dies ist sein Anteil am Menschenleben, seine poipa. Der
Anteil, die Macht ist dasselbe, nur nach verschiedener Auf-
fassung verschicden betrachtet, wenn man hinter dem Anteil
eine hohere Macht sucht oder nicht. Weil uoipa, aica Substan-
tiva sind, koénnen sie als Bezeichnungen jener Macht eintreten
und als Agentia erscheinen. Das ist der erste Schritt zur Per-
sonifikation, die sich in Verbindungen wie poipa xpatain u. a.
ankiindigt. Daher haben auch poipa, aica und noch mehr pépoc,
auch mdétuog die finstere Bedeutung, die ihnen anhaftet. Denn
im Ungliick und im Tod tritt jene Entzweiung zwischen dem
menschlichen Wollen und dem Anteil des Menschen am Le-
ben hervor mit einer ganz anderen Schiirfe als bei unerwarte-
tem Gliick. Der Tod ist das letzte und endgiiltige Menschenlos.
So kommt es von selbst, dass 6fter von der poipa des Todes
als von irgend einer anderen gesprochen wird, so dass dicses
Wort wie die beiden anderen den Gedanken auf den Tod
fiihrt und oft neben %dvatog (uoipa tavdtow) gestellt wird.
Durch eine Laune des Sprachgebrauchs tritt diese Bedeutung
noch stirker bei udpoc als bei poipa und aioa hervor.
Der Tod ist das Los des Menschen. Lr ist »der Anteil»,
»das Gebiihrende» des Menschen im hochsten Sinn. Alles,

42 0 209.
43 [Vgl. O. Schrader, Zur Entwicklung des Schicksalsbegrilf bei den
Indogermanen, N. Jahrb. f. klass. Altertum, XLIII, 1909, s. 75{f]
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was gceboren ist, muss sterben. Am Tag der Geburt ist der
Tod vorausbestimmt. Das ist Menschenlos. In dieser Gewiss-
heit liegt der Ausgangspunkt alles IFatalismus, auch des gric-
chischen. Sic wirkt so gewaltig, dass sie spiiter den Sinn der
Gricchen fiir jene Scheinwissenschalt empliinglich gemacht
hat, diec das Geschick des Menschen nach seiner Geburtsstunde
vorherzusagen unternimmt. Im lLecben des Menschen begegnen
Gliick und Ungliick, mehr Ungliick als Gliick, meint der
Mensch, der das stiirker empfindet, was scinem Wollen und
scinem Interesse zuwiderliuft. So ist das Menschenleben, sein
Anteil, scine uwoipct. Aber indem dieses als das Gebiihrende,
das Ordnungsmiissige, wic es in der \Wortbedeutung licgt,
hervortritt, reicht c¢s dem IFatalismus dic [land, der aus der
Todesgewissheit alles Geborenen entstanden ist. Der Fatalis- [357]
mus ist da und kann nicht wegerklédrt werden, obgleich er
nicht Alleinherrschalft gewonnen hat, sondern sich mehr im
Hintergrunde hiit, wihrend andere Vorstellungen sich her-
vordringen. Lr ist das natirliche Ergebnis der Vorstellung
von der poipa, dem gebiihrenden Anteil des Menschen am
Leben.

Die verschiedenen Lreignisse im Menschenleben haben nicht
jedes seine woipa, sondern wie das \Wort eines ist, so werden
sic als Manifestationen der einen woipa aulgefasst. So ist auch
das mana, orenda usw. cines, das sich in verschiedenen Ein-
zcelmanifestationen #ussert. uoipa steht auch nic im Plural
ausser an der cinzigen Stelle €2 49: hier ist dic Personifika-
tion durchgefiihrt. Wie die poipa des Todes am Geburtstag des
Menschen vorausbestimmt ist, so erscheint die Vorstellung,
dass der ganze Lebenslaul an der Geburt vorausbestimmt
wird. Thetis sagt zu dem trauernden Achill A 418 t§ ce xaxi
aion téxov. Das ist zweideutig: zum boésen Geschick oder mit
bosem Geschick. Irst in den jingsten Teilen der llias, in der
Lésung Hektors, in der Theomachie, und in dem Lingang des
n begegnet die Vorstellung voll ausgebildet in einem schon
formelhaft erstarrten Vers: yiyvouéve éxévnoe (vioavto n 198)
My Ote v téxe wimp  (téxov admy Q@ 210). Bezeichnender-
weisc ist das Subjekt nicht formelhaft erstarrt, sondern wech-
selt: afoa Y 127, woipa xpataim 2 209, aloa KA\G¥E te Bapeion 197.
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Das Bild ist wirklich schwer zu verstehen, obgleich uns
das entgeht, da das Spinnen des l.ebensfadens cine geldulige
Redensart geworden ist. Bei HHomer spinnen aber die Gétter
nicht den Lebensfaden, sondern Einzeltatsachen, Verderbnis,
Elend, Reichtum, Heimkehr, wohl auch alle Einzelheiten (¢coa),
nicht aber den Lebenslauf als ein Kontinuum. Man muss sich
anschaulich das Spinnen mit der Spindel vorstellen. Das, wor-
aul gesponnen wird, ist die Spindel, woraul der I'aden aul-
gewickelt wird. Der I'aden entspricht also den Geschicken,
die tiber den Menschen kommen. £mxAodm, €mvém muss das-
selbe bedeuten wie #mévvowr in #dhnlichem, tibertragenem
Sprachgebrauch, z. B. ¢meuévos ooy, Wollen wir im Bilde
bleiben, und das muss man, um seinen Ursprung zu verstehen,
so bedeutet es, dass die Gotter den Menschen mit etwas be-
kieiden, umgarnen konnte man sagen, wenn uns das nicht
cin andersartiges Bild, das Netz, die Schlinge, vorfiihrte.

Von den acht Stellen, sieben in der Odyssee, cine in €2, wo
gndadev (-eodal) vorkommt, stehen in sechs veoi als Subjekt,
einmal daipwy, einmal Kpoviwv, also dieselben, allgemein gefass-
ten gottlichen Michte, die sich in der Menschenrede finden.
Wo uoipa, aica Subjekt ist, ist das Verbum das gleichbedeu-
tende &m- (xata-) véew (-ectran). Das Bild gehort also der volks-
tiimlichen Vorstellung an und wird von den unbestimmten
Miichten gebraucht, kommt von Anfang keineswegs nur der

[388] Moira zu. Aus dem Bilde sind n 197 die K\®¥eg entstanden,
die so recht Personifikationen sind. Da nun die Spinnerinnen
des Schicksals verselbstindigt waren und da das Spinnen ein
weibliches Handwerk ist, wurde der Gebrauch des Bildes auf
die Moiren beschrinkt, wie es uns gelduflig ist.

Das yiyvouéve, das jenen drei Stellen ihre Eigentiimlichkeit
gibt, kehrt nur an einer der acht wieder, aber mit einem Zu-
satz: 0 207 pPeia O apiyvwrog Yovog avépog, ® te I poviwy Aoy
gmx\won yapéovti te€ yiyvopéve te. Das verrit die urspriing-
liche Bedeutung, die Gaben, die am Hochzeitstag dem Braut-
paar und am Geburtstag dem Neugeborenen gebracht wer-
den, die ihnen in ihrem kiinftigen L.eben dienen sollen. So
heisst es von Peleus @ 534 IIn\ijt $eoi ddoav dylac ddpa &x
veveting. Erst sekundédr durch dic oben skizzierte Entwicklung

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



388 Archiv f. Religionswissenschaft, XXII, 1923/24

der Vorstellung von der poipa ist das in die schon in dem ho-
merischen TFormelvers zutage tretende Bedeutung iiberge-
gangen, dass dem Menschen sein Geschick am Geburtstag
bestimmt wird. Geschenke iibernatiirlicher Michte an das
neugeborene Menschenkind sind in der Volkssage hiufig und
fehlen auch nicht im antiken Mythos. Der Feuerbrand der
Meleagersage ist zwar erst aus einer verhiltnismissig jungen
Sagenform bekannt: schon bei Homer verspricht aber Zeus
dem Herakles an seinem Geburtstag die Herrschaft zu ver-
leihen, obgleich IHera sie durch List auf Eurystheus iibertrigt.
Die Hochzeitsgaben der Goétter an der Hochzeit der Thetis
und des Peleus stellt schon die Francois-Vase dar.

Die Personifikation der Moira vollzieht sich unter unseren
Augen; wir kénnen die Entwicklung, die unter Heranziehung
anderer volkstiimlichen Vorstellungen vor sich geht, bis in
den neugriechischen Volksglauben verfolgen. Von Anfang an
ist poipa nur eine appellativische Bezeichnung gewesen, die,
weil sie von jener héheren Macht, der der Mensch sich unter-
worfen glaubte, verwendet werden konnte, personiliziert und
schliesslich anthropomorphosiert worden ist.

Die anthropomorphen Gétter und die Méchte, die mit appel-
lativischen Wértern bezeichnet werden, stellen zwei Schich-
ten der religissen Entwicklung dar, diesec unbestimmter, iilter,
jene entwickelter mit plastischen, wohl umgrenzten, individu-
ellen Gestalten, deshalb nicht imstande fiir jede Regung des
Gemiits, jedes Ereignis im Leben der Menschen aufzukommien.
Ein Feld miissen die anthropomorphen Gétter ihrer Eigenart
gemiss den Méchten offen lassen, und da sie Naturgétter sind,
so ist dieses Feld vor allem das Menschenleben, insofern es
nicht naturbestimmt ist. Diec Grenzen sind aber weder scharf
noch fest. daipwv begreilt auch den Gott mit ein, und Hedg
kann, unbestimmt gesagt, fiir die Macht eintreten. Sobald
die Macht eine substantivische Bezeichnung wie poipa, aica
erhalten hat, macht sich der starke Trieb zur Personifikation,
der dem griechischen Volk innewohnt?4, geltend, und in sei- [889]

14 Es ist ein sehr hiibscher Gegensatz, wie die Griechen fast immer
den Gegenstand, z. B. den Grabstein, das Geliiss, sprechen lassen: ofjué eiw
100 deive, Twtaing eid Ajxvdos, die Runensteine dagegen noch regelmissiger
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nen Spuren folgt die Anthropomorphosierung. Andererscits
erhebt sich ein Gott zu solcher Allgemeinheit, dass der Mensch
scine Einwirkung im ganzen Leben spiiren kann, Zeus. Lr
ist Schicksalslenker wie die uoipc, weil er gleich wie sie ein
Ausdruck jener allgemeinen, alles umfassenden Macht ist.
Die beiden Systeme, das der Gotter und das der Michte,
die auf verschicdenem Boden standen, weil dicses auf einem
dlteren verblieben war, das jencs verlassen hatte, geraten mit-
einander in Konflikt. Der naiv gliubige Mensch nimmt nichts
leichter hin als einen logischen Widerspruch seiner religiosen
Vorstellungen. Das waren die Menschen der homerischen Zeit
nicht mehr, und schon dem Ilomer hat sich das Problem ge-
stellt, wie der Wille der Gétter und besonders die Weltregic-
rung des hochsten Gottes sich mit der unerbittlichen Schick-
salsbestimmung der Moira vertrigt. Zuweilen stellt er mit
alter Unbefangenheit die Gétter und dic Moira nebeneinander.
11 849 &\ e poip’ Olon xai Anroog Extevev viog, 7' 86 ¢y ' odx
aitidg i, AANG Zebg xai poipa xainepogoinig 'Epivie, vigl. T 4091,
2 119. Gelegentlich wird die poipa als die Schickung des Zeus
oder der Gotter gefasst, Ao aioa, woipa dehv, daiuovog aloa.
IT 433 denkt Zeus unbefangen daran, die poipa zu korrigieren,
und lisst ab nicht wegen der poipa, sondern auf die Mahnung
der Hcera. poipa ist hier keine Macht sondern nur das Appella-
tivam.*» Konflikte zwischen der Macht verschiedener Gétter
kommen auch sonst vor. Der Schlalgott z. B. kann seine Macht
auch iiber Zeus gegen dessen Willen ausiitben und tut es wirk-
lich = 230 {f., obgleich er es sonst aus I'urcht vor der Rache
des Stirkeren unterliisst. Hier wird der Konflikt auf die
Spitze getricben, sobald die im Wort poipa liegende Bedeutung
des Ordnungsmiissigen und folglich des Schicksalsbestimm-
ten ernst genommen wird. Homer stand in einer geistig auf-
geweckten Zeit, die jedoch zugleich im alten Glauben wurzelte,
so dass die Logik der Religion ein Problem aufzwang. Ls
kann den idlteren Iorschern, die, im Banne der Theologic be-

nur als Tridger des Menschenwortes erscheinen: N. N. setlzte diesen
Stein.

15 Vgl. X 60 Kpovidis — — aloy &v apyedéy oHoer xaxd 70AN Emdovia.
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fangen, cine homerische Theologic darzustellen unternahmen,
nicht veriibelt werden, dass sie um das Problem herumdisku-
tiert haben. Aber trotz der richtigen Einsicht, dass hier zwei
verschiedene Systeme aufeinander gestossen sind, hat man
sich noch nicht véllig davon abgekehrt, die I'rage als eine
logische und dogmatische statt einer religionsgeschichtlichen
zu stellen.t6

Um zu dem Gétterapparat zuriickzukehren, so hat der Glau- [390]
be, der in den Wallungen des Gemiits und in den Geschehnis-
sen des Menschenlebens, die der Mcnsch als seinem Ich fremd
empland, das Eingreifen einer héheren Macht sah, auch ihm
seinen Beitrag gelicfert. Der Glaube der Menschen, der, weil
er sich nicht auf bestimmte Gotter berufen konnte, nach al-
tem [HHerkommen die unbestimmten Michte verantwortlich
machte, musste in das Schema des Gotterapparates iibersetzt
werden und konnte es werden, da die Helden in der Sage und
im Epos ihre Schutzgotter hatten. Dann hat das Schema [ort-
gewuchert. So schwebt Athena hernieder, um den Achill ab-
zuhalten, gegen Agamemnon loszuschlagen, so leitet sic dic
Ereignissc und greift besonders in der Telemaé¢hie und in der
Odyssec in die kleinsten Einzelheiten ein, da sie nun einmal
die Schutzgottin ist. Das ist die letzte Anwendung der Gétter-
maschine und zugleich die der dichterischen Gestaltung ge-
fahrlichste, indem sie, zur abgenutzten und stets bereiten
Formel herabgesunken, den Hauptreiz der Dichtung, die Dar-
stellung des Menschlichen, verdringt und mit dem leeren Ge-
rassel der Gottermaschine ersetzt.

Diese Fortwucherung der Gottermaschine, dic der jetzigen
Odyssee und einigen Partien der Ilias thren Charakter gibt,

46 Beitragen hat die sog. Schicksalswage des Zeus, die an vier
Stellen erwihnt wird. In Wirklichkeit ist dies noch eine [reistehende
Vorstellung oder richtiger Bild. Mit der upoipe hat es nichts zu tun. Is
wird nicht das Schicksal, sondern die Kfpez gewogen, welche von ihnen
die schwerste ist. Besser sagt man also wie jetzt oft: Kerostasie. Die
IFolgerung, dass Zeus das Schicksal befragt und ihm unterworflen ist,
wird jenc Zeit ebensowenig gezogen haben wie die, dass der Kaulmann,
der eire Ware oder ein Goldstiick wigl, Untertan der \Wage ist.
Das Bild ist iibrigens schon formelhalt erstarrt und sein urspriinglicher
Sinn verdunkelt. Iis ist erst aus der Aithiopis in die Ilias cingeliihrt.
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macht aber nicht wie die Ancis die Menschen zu Drahtpuppen
in den Hénden der Gétter, sondern umgekehrt den Gott zum
spiritus familiaris des Menschen, nur dass er nicht gerufen
und gezwungen wird, sondern sich von selbst dienstbereit ein-
stellt. Bei Homer steht es so, dass das Eingreifen der Gétter
das Menschliche der Handlung nicht verdreht, aber verdringt.
Wie viel hat ein Dichter wie der des Q, der gezeigt hat, wel-
ches psychologische Verstindnis und welche Gestaltungskraft
er besass, sich nehmen lassen durch das allzu leichte Inbe-
wegungsetzen des Triebwerkes der Géttermaschine!

Das ist die Umsetzung der epischen Technik von dem alt-
eingewurzelten Glauben an die Miichte; und dass der Glaube
an diese Michte in aller Stirke fortlebte, das liegt an dem
labilen psychischen Gleichgewicht des homerischen Menschen,
der ihn veranlasste, in den wechselnden Zustéinden seines Ge-
miits und in dem Wechsel des Gliicks fremde Kriifte zu
spiiren.

[137) Der mykenische Ursprung der griechischen Mythologie.

Die Behauptung, dass die griechische Mythologic und zwar
besonders die grossen Mythenkreisc in ihren hauptsiichlichen
Zigen schon in der mykenischen Zeit entwickelt worden
sind, die ich in #usserster Kiirze in meiner Neubearbeitung
des Abschnittes iiber die griechische Religion in der Einlei-
tung in die klassische Altertumswissenschalt (3. Aull. S. 279)
vorgetragen habe, mochte ich hier wenigstens etwas eingehen-
der begrinden; ich darf vielleicht hoffen, dass der verehrte
Jubilar, dem ich als Schiiler in liingst vergangenen DBasler
Tagen sehr viel verdanke und der, wenn ich vor den schwic-
rigen [ragen, wo sich sprachwissenschaftliche und religions-
wissenschaftliche I[forschung in der Didmmerung der Urzeit
Griechenlands beriihren, stchen geblieben bin, aus den reichen
Schiitzen seines Wissens und seines wissenschaltlichen Weit-
blicks immer Dbereitwilligst Ratschliige und Gesichtspunkte
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mitgeteilt hat, diesen Satz, wenn ich ihn wahrscheinlich zu
machen vermag, als einen nicht unwiirdigen Beitrag betrach-
ten wird zu der Huldigung, die ihm von IFachgenossen und
Verehrern gebracht wird.

Schliemann hatte einen rechten Koéhlerglauben an Homer,
der reichlich belohnt wurde und zu der Entdeckung ciner ganz
neuen Periode der griechischen Geschichte fiihrte. Er zog
aus, um dasjenige goldreiche Mykene auszugraben, in dem
Koénig Agamemnon geherrscht hatte, und die Mauern der
Stadt blosszulegen, um dic Hektor und Achill um die Wette
gelaufen waren. Kaum je hat sich ein sogen. Lpitheton ornans
so als buchstibliche VWahrheit crwiesen, und die gewaltigen
Mauern desjenigen Troja, das mit der mykenischen Kultur-
welt Verbindungen pllegte, stehen vor unsren Augen. Nicht
nur einc scharfsinnige und geduldige archiologische I'or-
schung, sondern auch der berithmte Kreis von Mythen, der
von Kénig Minos und dem Labyrinth erzihlt, hat Sir Arthur
tvans nach dem Hiigel von Knossos geliihrt, wo die reiche
Urquelle der vorgriechischen Kultur in ungeahnter Grésse
und Reichtum gefunden wurde. In einem IFalle schlug die Me-
thode fehl: als man den Palast des Odysseus aufl Ithaka oder
auf Leukas suchte, das nach Dérpleld das homerische Ithaka
ist. Hier sind recht wenige mykenische Reste zum Vorschein
gekommen, die in Wirklichkeit nicht bedeutender sind als
solche, die auch in lLindern ausserhalb Griechenlands gefun-
den worden sind. Warum das Suchen nach mykenischen Res-
ten auf den Spuren des Mythus hier zu keinem Iirgebnis fiih-
ren konnte, wird bei etwas niherer Uberlegung klar. Der
Odysseusmythus ist in denjenigen Teilen, die auf Ithaka spic-
len, ein junges Iirzeugnis, in Wirklichkeit kein Mythus, son-
dern eine Novelle, die um das bekannte Motiv der treuen
Gattin kreist, die trotz aller Widerwirtigkeiten aul ihren
lange abwesenden Gatten wartet.

Es ist auffallend, dass dieser Zusammenhang zwischen den
Mythenkreisen und den Hauptzentren der mykenischen Kul- [138]
tur, der sich so gliinzend bewiihrt hat, indem der Mythus als
heuristisches Mittel zu den grossen Entdeckungen der vor-
griechischen Kultur gefiihrt hat, niemals bis zum Ende durch-
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dacht worden ist und dass niemand die I'rage aufgeworfen
hat: Ist die Verbindung der Mythenkreise und der Hauptzen-
tren der mykenischen Kultur regelmiissig? Gehoren die My-
thenkreise immer zu Zentren der mykenischen Kultur? Sind
die Hauptzentren der mykenischen Kultur auch immer dic
mythologischen Hauptzentren? Wenn dies der IFall ist, so
beweist es, dass die Mythenkreise wenigstens in ihren Haupt-
ziigen in der Zeit entwickelt worden sind, in der jene Zentren
der mykenischen Kultur in Bliite standen. Dieser Beweis ist
leicht zu erbringen durch eine vergleichende Ubersicht der
Mythenkreise und der Hauptzentren der mykenischen Kultur.

Aul dem gricchischen Iestlande war Argolis der Haupt-
sitz. der mykenischen Kultur, und unter den Stiidten diescr
Landschaft war in mykenischer Zeit Mykene die ohne Ver-
gleich bedeutendste. An der zweiten Stelle, aber doch weit
hinter Mykene kam Tiryns, dessen michtige Mauern und
Palast dem Ort neuen Ruhm geschenkt haben. Es gibt aber
noch anderc mykenische Ortschaften in Argolis. Der beriihm-
teste argivische Tempel, das Heraion, ist auf ciner mykeni-
schen Burg gebaut, und auf dem Hiigel Larissa in Argos ist
eine mykenische Ansiedelung, obgleich von geringerer Be-
deutung, ausgegraben worden.

Diesem archiiologischen Befund entspri¢cht der mythologi-.
sche genau. Keine griechische Landschaft besitzt einen solchen
Reichtum von grossen und beriihmten Mythen wie Argolis,
und die Mythen verteilen sich auf die Stiidte ihrer Bedeutung
in der mykenischen Zeit entsprechend. In Mykene, das, seit-
dem die grossen Tage der Bliite in der vorgeschichtlichen
Zeit voriiber waren, ein armseliges und unbedeutendes Stidt-
chen war, sind Perseus und die Atreiden zu Hause, iiber deren
mythologische Bedeutung kein Wort zu verlieren ist. Der
Herakles des Dodekathlos, dessen frithere Abenteuer den il-
testen Kern der Heraklessage bilden, lebt in Tiryns als ein
Vasall des Konigs von Mykene, die mythologische Wieder-
spiegelung der Tatsache, dass Mykene die vorherrschende
Stellung erlangt hatte. In l'iryns spielt ferner der erste und
massgebende Teil des Bellerophonmythus, obgleich dieser
Held Sohn eines Kénigs von Korinth genannt wird und, um
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seine Taten auszufiihren, nach Kleinasien geschickt wird. Der
dritte tirynthische Mythus von den Téchtern des Proitos ge-
hort dem bekannten dionysischen, also nachmykenischen Ty-
pus. Der lomythus gehért zum Heraion, dem Erben einer my-
kenischen Burg. Wie Argos in mykenischer Zeit ein Ort
von geringerer Bedeutung war, so sind auch seine Mythen
weniger bedeutend — der vornehmste ist der Mythus von den
Danaiden —, dic spiitere Vorherrschalt von Argos hat aber
ihre Spuren in den mythischen Genealogien abgesetzt, indem
die Genealogie, an deren Spitze Inachos gestellt worden ist,
deutlich als ecin rivalisicrendes Gegenstiick zu den Stamm- [139]
biumen der bertihmten mykenischen Herrscherhiuser entwic-
kelt worden ist.

Der zweite Hauptsitz der mykenischen Kultur war Béotien,
wo jedoch die Zerstérung der alten mykenischen Stiidie in
spiiterer Zeit viel griindlicher gewesen ist. Auf dem mykeni-
schen Theben ist das klassische und auf diesem wieder das
moderne gebaut worden, wodurch die alten Reste so ziemlich
weggeridumt worden sind; in der Mitte der heutigen Stadt hat
man aber nicht unbetriichtliche Reste cines mykenischen Pa-
lastes nebst seinen Wandmalereien gefunden und ausserhalb
der Stadt ist cine sehr grosse mykenische Nekropole ausge-
graben worden. Iligentiimlich steht es mit dem zweiten Haupt-
zentrum, Orchomenos: Reste von Wandmalercien sind gelfun-
den, der dazu gehorige Palast ist verschwunden. Das Kuppel-
grab von Orclhiomenos ist, obgleich sehr zerstort, das bedeu-
tendste Griechenlands nach den mykenischen Kuppelgriibern.

Dic mythologische Bedeutung Béotiens entspricht wieder
genau der Bedeutung der Landschaft in mykenischer Zeit.
Der thebanische Mythenkreis, dic Mythen des Kadmmos, des
Oidipus, der Zug der Sieben und der Lpigonoi, ist der cin-
zige, der mit dem mykenischen Mythenkreis wetteifern kann.
Was Orchomenos betrifft, war es von den sagenberiihmten
Minyern bewohnt. Der Mythus von den Téchtern des Minyas
gehort wieder dem spitern, dionysischen Typus, aber Atha-
mas und sein Haus gehéren, obgleich mit Thessalien verbun-
den, auch zu Orchomenos, und dasselbe gilt auch von der
Argonautensage.
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I's mag dahingestellt bleiben, ob Attika oder ILakonien in
mykenischer Zeit an die dritte Stelle kommt. Es gibt viele
mykenische Reste und Ansiedelungen in Attika, obgleich sie
an Bedeutung hinter denjenigen in Argolis und Béotien stehen,
z. B. die Spuren eines mykenischen Palastes auf der Akro-
polis von Athen, das Kuppelgrab in Menidi, kleinere Ansie-
delungen wie Thorikos, Aphidna u. a. und schliesslich die
alte mykenische Stadt Eleusis, deren Mysterien und folglich
auch Mythen der mykenischen Zeit entstammen. Die mytho-
logische Bedeutung Athens hat mit der politischen, literari-
schen und kiinstlerischen Vorherrschaft der Stadt stark zu-
genommen; in #lterer Zeit waren die attischen Mythen lange
nicht so bedeutend wie die bisher erwihnten, obgleich es ih-
rer eine Reihe gibt. Der attische Heros Theseus ist alt, ob-
gleich er mit seiner Stadt immer mehr gewachsen ist und
Herakles, der in der I'rithzeit in Attika sehr populdr war,
verdriangt hat; vielleicht ist er von dem nordéstlichen Attika
gekommen. Die mythischen Kénige sind besonders die mytho-
logischen Vertreter des Hauptortes.

Lakonien hat das reiche Kuppelgrab von Vaphio, das unter
andern T'unden die Meisterwerke der mykenischen Gold-
schmiedekunst, die beiden Becher, geliefert hat, die myke-
nischen Ansiedelungen in Amyklai und auf dem Menelaeion

[140] in Sparta links vom Durotas; an jenem wurde Hyakinthos,
an diesem Helena verehrt. Die Mythologie Lakoniens ist mit
der argivischen verbunden. Der mythische Kénig Spartas ist
der Bruder des Agamemnon, Menclaos, und zuweilen tritt
Agamemnon selbst als Kénig von Sparta auf. Der Hauptmy-
thus von Lakonien ist die Sage von den Dioskuren uad ihrer
Schwester Helena, die hier eine alte Géttin war. Die Diosku-
ren kdmpften mit einem anderen Bruderpaar, den Aphariden,
das auch zu Messenien Beziehungen hat, und nach einer Ver-
sion war der Preis der Sieger die Toéchter des Leukippos,
der ein Heiligtum in Sparta hatte.

Der nérdlichste Vorposten der mykenischen Kultur war
lolkos in Thessalien am Pagasiischen Golf. Mykenische Vasen
sind auf der Akropolis und an einem Platze weiter siidwiirts
gefunden worden; das Bedcutendste ist aber das in der Nihe
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entdeckte Kuppelgrab, das zwar nicht wohlgebaut ist, aber
reiche I'unde besonders von Goldschmuck ergeben hat. Von
Iolkos segelte Argo hinaus auf die weite, gefihrliche Fahrt
nach Kolchis, Argo, dessen Ruhm in aller Munde ist, wie
schon Homer bezeugt.

Die mykenische Kultur gehért vor allem den §stlichen Kiis-
tenlandschaften Gricchenlands; im Innern des Landes und an
der \Westkiiste sind ihre Spuren viel weniger bedeutend und
seltener. An cinem Orte an der \Westkiiste des Peloponnes,
Kakovatos, sind aber Reste eines mykenischen Palastes und
dreier stark zerstorter und ausgepliinderter, aber einmal reich
ausgestattet gewesener Kuppelgriber gefunden worden, die
besonders schéne Vasen ergeben haben. Auch dieser myke-
nische Ort wurde auf den Spuren ecines Mythus gefunden,
indem Dérpfeld hier das alte Pylos suchte, den Stammort des
alten Nestor und scines sagenberiithmten Geschlechts. Es
scheint auch, dass die Identifikation von Kakovatos mit dem
Pylos Nestors richtig ist.

Ein jeder, der die archiologischen FFunde aus der myleni-
schen Zeit und die Hauptziige der Mythologic iibersieht, muss
bemerken, dass ich nicht willkiirlich weder mykenische Ort-
schaften noch Mythen ausgesucht habe, sondern dass die hier
gegebene Aufzéhlung alle bedeutenderen mykenischen Ansic-
delungen des Festlandes und alle alten und grossen Mythen:
kreisc mit ciner Ausnahme, der kalydonischen Jagd, cin
schliesst. Aber Kalydon ist nicht ausgegraben und niemand
weiss, was die Erde hier verbirgt. Auf der Oberfliche der
Akropolis sind zahlreiche mykenische Scherben zerstreut, und
es gibt Mauern, die der mykenischen Zeit zugeschrieben wer-
den. Eine Ausgrabung wiirde sicherlich lohnend werden und
nicht nur die Reste des Tempels der Artemis Laphria, son-
dern auch mykenische Reste ergeben. In dicsem Glauben
werde ich von dem beriithmten Mythus, der an die Stadt an-
kniipft, bestiirkt.

Das Resultat dicser summarischen Aufzihlung kann so zu-
sammengefasst werden: die mythologischen Zentren sind wirk-
lich auch durchgehend die mykenischen Zentren, und nicht
nur dies, sondern was noch mehr beweisend ist: die mytholo-
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gische Bedeutung der Ortschaften ist nach ihrer Bedeutung

[141] in der mykenischen Zeit abgestuft. Je michtiger und hedcu-
tender eine Stadt in der mykenischen Zeit gewesen ist, desto
grosser und bedeutender sind die Mythen, die sich an diese
Stadt angeschlossen haben. Mykene ist an der Spitze, darauf
folgen Theben, Tiryns usw. Bei dieser genauen Entsprechung
ist ein Zufall ausgeschlossen. Der Grund der Abstufung in
mythologischer Beriithmtheit ist die Bliite in der mykenischen
Zeit. Iolglich muss die Mythologic und die grossen Mythen-
kreisc¢ in den Hauptziigen entwickelt worden sein, noch ehe
die grosse Umwiilzung eintrat, dic die mykenische Kultur
zertritmmerte und Mykene, Tiryns und andere in der myke-
nischen Zeit blithende Stidte zu vélliger Bedeutungslosigkeit
herabdriickte.

Wenn dies so ist, so sind die I'olgerungen fiir die mytholo-
gische Iorschung bedeutend. Einmal wird dic alte I'rage nach
geschichtlichen Erinnerungen in der Sage aufs neue zum Leben
erweckt. Die Stellung des Agamemnon bei Homer bewahrt die
Erinnerung an die Zeit, als der Koénig von Mykene, wie er
auch geheissen haben mag, der michtigste Herrscher Grie-
chenlands war, der viele Vasallen unter sich hatte. Schon
jetzt meinen die bedeutendsten INorscher, dass sich hinter der
Sage von dem Zug der Sieben eine Kriegsfahrt verbirgt, die
argivische [I'iirsten gegen Theben unternommen haben, und
dass die Sage von der Belagerung Trojas einen geschichtlichen
Kern hat, wird wohl ziemlich allgemein zugestanden. Diese
Vermutungen werden durch den hier entwickelten Gesichts-
punkt noch mehr bestitigt. Dieser Gesichtspunkt ist aber
leider ziemlich unfruchtbar, da der geschichtliche Gehalt der
Sage niemals ohne die Hilfe von anderer Seite hinzukommen-
der Kontrolle herausgeschilt werden kann, und gerade dies
fehlt uns.

Weit grossere Bedeutung hat diese Erkenntnis fiir die-
jenige Richtung der mythologischen Forschung, die die #l-
teste I'orm der Mythen zu rekonstruieren sucht und das Pro-
blem oft in einer Weise anfasst, als ob die ilteren Literatur-
denkmiler, d. h. das nachhomerische Epos, fiir die I'orm der
Mythen massgebend gewesen seien. Eine solche Bchauptung
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muss stark eingeschriankt werden, wenn die Mythenkreise
in ihren Hauptziigen schon Jahrhunderte friither in der myke-
nischen Zeit entwickelt worden sind. Das schliesst selbst-
versténdlich nicht aus, dass einzelne Motive und Mythen im
Lauf der Zeit veréndert, weggefallen, hinzugekommen sind;
wir finden ja bei Homer 6fters bekannte Mythen in einer in
Jinzelheiten recht abweichenden Form und kénnen dicse
Wandlungen bis in recht spite Zeit verfolgen, besonders in
den Aitien, Genealogien und Iillstiicken. Die mythologisch
schopferische Kraft des nachhomerischen Epos muss viel ge-
ringer eingeschitzt werden, als oft geschieht; «¢s hat eincn
mehr sammelnden, systematisierenden und harmonisierenden
Charakter.

Was hier rein prinzipiell dargetan worden ist, muss durch
cinc Analyse der Mythenkreise im LEinzelnen gepriift werden,
cin sehr weitliufiges Unternehmen, das der Zukunft vorbe-
halten ist. s wird sich freilich dabei nicht um das Aufzeigen [142)
von einzelnen Ziigen mykenischen Ursprungs handeln, die
selbstverstiindlich nur spérlich vorkommen; das eherne Ge-
mach, in dem Danae eingeschlossen wird, erinnert z. B. an
ein Kuppelgrab, und die Kédmpfe des Herakles gegen wilde
Tiere finden sich alle auf mykenischen Gemmen. Es muss
vielmehr versucht werden, die einzelnen Motive, aus denen
cin Mythenkreis zusammengefiigt ist, nach ihrem Alter zu
scheiden. [1]

Ich schliesse mit der Bemerkung, dass die hier vorgetra-
genc Auffassung voraussetzt, dass die Triger der mykeni-
schen Kultur auf dem Festlande schon cingewanderte Gricchen
gewesen sind, eine Ansicht, die lingst von vielen Forschern
geteilt wird. Sonst wiirde man mehr vorgriechische und nicht
ganz Uberwiegend griechische Namen in der Mythologie cr-
warten.

|'] Dicse Untersuchung ist ausgefiihrt in meinem Buche The Myce-
naean Origin of Greek Mythology, Sather Classical Lectures, VIII, 1932.
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[175] Zur Deutung der Juppitergigantensaulen.

Iu der Deutung der Juppitergigantensiulen stehen dic An-
sichten noch einander entgegen. Obgleich der Zusammenhang
dieses Siulentypus mit der besonders am Niederrhein heimi-
schen cinfachen Juppitersiule, dic oft wiederkehrende In-
schrift 1-O-M., der Blitz, den der Reiter zuweilen in der
Hand trigt, bindende Argumente fiir die Benennung des Rei-
ters als Juppiter abzugeben scheinen und von vielen 17or-
schern als solche anerkannt werden!, halten andere an der
von Riese begriindeten Annahme fest, dass der Reiter den,
tiber dic I'einde des Reiches triumphierenden Kaiser darstellt.
Diese Ansicht wird von einem Gelehrten von dem Range Cu-
monts geteilt in einer Besprechung der Siule von Yzeures 2,
wo zwischen den »Viergotterstein» und den »\Wochentags-
gotterstein» ein vierseitiges Glied eingeschoben wird, dessen
Reliefs zwei Gigantomachien, dic Befreiung der Andromeda
durch Perseus und die der Hesione durch Herakles darstellen.
Vorausgesetzt dass die Rekonstruktion richtig und die Re-
liefs zugehorig sind, ist die Deutung dieser Reliefs auf dic
Belreiung des Landes durch die Cisaren erst recht eine IFolge
der Gesamtauflassung, nicht umgekehrt. Ispérandieu nimmit
aa0. cine mit der Haugschen Auffassung verwandte vermit-
telnde Stellung cin, indem cr Cumont in der Bencnnung des
Reiters als des vergotterten Kaisers zustimmt, jedoch hinzu-
fiigt, dass er nach der vielleicht mit einheimischen Elementen
vermischten griechischen Kunsttradition in der Gestalt des

L Weniger stichhaltig scheint das Argument Kropatscheks gegen die
Deutung aul den Kaiser, dass ein Kaiserdenkmal mnicht in einem Pri-
vatbau errichtet wire. Gigantensiulen finden sich niamlich auf dem Hofe
ciner villa rustica, z. B. in Zabern; vgl. die Inschrift in suo. Seine Deu-
tung des Monumentes als einer Wettersiule, die Blitz und Unwetter
[ernhalten sollte, ist interessant, aber sehr hypothetisch. S. VI. Bericht
der rém.-germ. Kommission 1910/11 S. 67.

2 Cumont in Rev. archéol. XX 1912, 211. Die Siule von Yzeures ist
am bequemsten zuginglich bei Iispérandieu Recueil général des Basreliels
ete. de la Gaule romaine IV Nr. 2997—2999.
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die Giganten niederschinetternden Juppiters dargestellt wird.
Spiter hat er die Identifizierung des Gigantenreiters mit einem
keltisierten Juppiter bestinmit ausgesprochen.?

Die allbekannte Parallele bieten die pergamenischen Skulp- [176]
turen; der Sieg der Gotter iiber die Giganten dient als Gegen-
stiick, um den Sieg des Kénigs iiber die Barbarcn zu verherr-
lichen. Dass aber die beiden Paare der Vergleichung (Gétter
—- Giganten, I'tirst — Barbaren) durch eine Art comparatio
compendiaria mit Auslassung zweier der Vergleichungsglie-
der in eins zusammengezogen werden, so dass der I'iirst dem
Giganten gegeniibergestellt wird, ist eine Verkiirzung und
Verschrinkung der Vergleichsmomente, die man gerne durch
cin einwandfreies Beispiel belegt sihe, ehe man ihr glaubt.

Die Schwierigkeit, die, bewusst oder unbewusst, bedeu-
tende Gelehrte veranlasst hat, an der Deutung der I'igur auf
den Kaiser festzuhalten, ist das Unerhérte eines reitenden und
dazu in dem rémischen Militirkostiim bzw. Feldherrentracht
gekleideten Juppiters, was man nur durch diese Deutung er-
kldren zu konnen glaubt, sei es, dass man den Kaiser die
Ziige des Juppiter entleihen lidsst oder nicht. Gesetzt, dass
die I'igur wirklich ein Juppiter ist, so ist der Name Juppiter
selbstverstindlich nur die interpretatio romana cines einhei-
mischen Gottes, worauf wir unten zuriickkommen werden.
Dadurch erledigt sich das erste Ritsel, dass Juppiter reitend
dargestellt wird, wie man schon frither geschen hat. Das
zweite Ritsel, das Militirkostiim, ist auch unschwer zu er-
ledigen.

Es liegt eine ganze Reihe von Beispielen dafiir vor, dass
fremde Gotter im rémischen Militirkostiim bzw. I"eldherren-
tracht dargestellt werden. Von Bissing hat eine Reihe von
Statuetten #dgyptischer Gotter, die romische Militértracht tra-
gen, Horus, Anubis, Bes, Upuat, Chnubis, zusammengestellt 1,
aber die von ihm gegebene Deutung, dass dieser cigentiimliche
Typus in der hellenistischen Zeit entstanden ist, um dem

3 Bei der Besprechung des Viergdttersteines von Niederwiirzbach in
Speier aaO. VIII Nr. 5939; vgl. weiter unten.
4 T'xpedition Sieglin, I Koém-esch-Schukafa S.. 148, 158, Nr. 76.
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Kampf des Horus gegen Set einen Ausdruck zu schaffen, ist
sicher unrichtig. Die richtige Erklirung, der sich auch Breccia
anschliesst, hat Paribeni gefunden in der Besprechung einer
Bronzestatuette des in romischer Ieldherrentracht gekleide-
ten Anubis in dem Thermenmuseum?®, indem er diese Art der
Darstellung mit dem Kaiserkult, der in der Religion des Hee-
res eine iiberragende Bedeutung hatte, verkniipft. In dem
Sacrarium des Lagers standen die Kaiserstatuen, selbstver-
stiindlich in FFeldherrentracht; ihre Bilder in derselben Tracht
waren an den signa befestigt. Das Militidrkostiim war die
Tracht der von den Soldaten am meisten verehrten Gottheiten
und wurde von ihnen daher auf die Landesgétter tibertragen,
wenn diese in die rémisch angestrichene Soldatenreligion auf-
genommen wurden.

[177)  TIerner hat Breccia eine Kleinbronze des Sarapis in Ield-
herrntracht mit dem Globus in der linken und dem jetzt ver-
lorenen Sceptrum oder der Lanze in der rechten Hand heraus-
gegeben, auf dem Kopfe sind Spuren einer Sonnenscheibe.b
In derselben Tracht erscheinen auch semitische Gétter, Aziz
von Edessa, Malech-bel von Palmyra und noch hiufiger Jup-
piter Heliopolitanus. Paribeni veréffentlichte ein Votivrelief
aus dem Thermenmuseum, von dem nur der obere Teil er-
halten ist, das sicherlich den Juppiter Heliopolitanus zwi-
schen zwei weiblichen Paredroi darstellt 7; der Gott tréigt den
Modius auf dem Kopli, einen torques mit einer bulla um den
Hals, in der erhobenen rechten Hand ecine Peitsche, in der
linken den Blitz und vielleicht Ahren® und einen reliefge-
schmiickten Panzer; auf den Schultern erscheinen die Zipfel
des paludamentum. Vor mehreren Jahren gab Ronzevalle ein
Relieffragment aus Homs heraus? mit drei Géttern, von denen
der eine in Militdrtracht gekleidet ist, und einer VWeihung an

5 R. Paribeni Divinita straniere in abito militare romano (Bull. de la
Soc. archéol. d’Alexandrie XIIT 1911, 177 {1.).

6 L. Breccia Osiris-Apis in abito militare romano (Bull. de la Soe.
archéol. d’Alexandrie XVII 1919/20, 184 {f.).

© Paribeni aaO. T{. VIIIL.

8 Das sind seine Atiribute nach Macrob Sat. I 23, 12.

9 Compte-rendu de I’acad. des inscriptions 1902 S. 236.
26
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Malachbel 19 Jaribolos und Aglibolos, den Géttern von Pal-
myra. Die Beispiele haben sich seitdem wvermehrt.!!

Aul den merkwiirdigen I'resken, die neuerdings in cinem
Tempel in Salihiyeh an der rechten Seite des Euphrats, dem
alten Dura, das bis nach der Mitte des dritten Jahrhunderts
von den Rémern besetzt war und nach dem I'all Pal-
myras aulgegeben wurde, aufgelunden sind, ist eine dhnliche
Darstellung aufgetaucht, die von Cumont ausfiihrlich bespro-
chen und gewiirdigt worden ist.!? Sie stellt einen rémischen
Tribunen, Julius ‘T'crentius, mit einer Schar rémischer Sol-
daten dar, dic ciner Géttergruppe ihre Verehrung darbieten,
dic besteht aus drei in rémischer Militirtracht mit dem palu-
damentum gekleideten Goéttern mit nimbus und eciner Lanze

in der Hand — der mittlere triagt den Himmelsglobus in der
rechten — und zwei sitzenden Géttinnen, die inschriftlich

als diec Tyche von Dura und die von Palmyra bezeichnet sind.
Der erste Gedanke, dass die Statuen der Kaiser in Kriegsriis-
tung dargestellt sind, wurde von Clermont-Ganneau richtig-
gestellt, der die Gétter von Palmyra, Bel, Jaribol und Aglibol
erkannte. Das Bild ist vermutlich eine Weihung der cohors XX
Pelmyrena, dic um das Jahr 239 hier garnisoniert lag.

Es gibt noch cinen regelmiissig in Militédrkostiim dargestell- [178)
ten orientalischen Gott, der so bekannt ist, dass es tiberfliissig
ist, Belege anzulithren, und der ausserdem hiéulig in der
Rheingegend verehrt wurde, Juppiter Dolichenus, der mit Pan-
zer bekleidet, in der linken Hand den Blitz, in der rechten
die Doppelaxt schwingend aul einem Stier stehend dargestellt
wird. s ist auflfillig, dass man zwar scinc Verwunderung
tiber den reitenden und in Militirkostiim gekleideten Juppiter
der Juppitergigantensiulen geidussert hat, nicht aber, wenig-

10 Von diesem Namen ist nur Ao ecrhalfen.

11 Cumont in der in der [olgenden Note zitierten Arbeit S. 25f.

12 Vorlaulige Mitteilung Cumont Affreschi dell’ epoca romana scoperti
a Salihiyeh (Rendiconti dell’ accad. dei Lincei XXXII 1923, 212f.).
Ausfliithrliche Veriffentlichung mit I'arbenreproduktion Cumont Le sacrifice
du tribun romain Terentius et les Palmyréniens a Doura (Monuments
Piot XXVI 1923, 1ff. u. TI. I). [Cumont, Iouilles de Doura-Europos
S. 89 ff., Tf. XLIX—LI]
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stens so weit ich die Literatur kenne, zur Erklirung diese
naheliegende, cbenso auflilllige und cigenartige Parallele her-
angezogen hat. Juppiter Dolichenus trigt Militidrtracht wic
jener, und sein Stehen auf dem Riicken eines Stieres ist fiir
cinen Juppiter nicht weniger befremdlich als das Reiten. In
diesem I'alle beruhigte man sich bei der Kenntnis der orienta-
lischen Vorbilder. Es darf wohl ohne weiteres als selbstver-
stindlich hingestellt werden, dass bei der Gleichférmigkeit
der Heeresreligion in allen Provinzen des Reiches das, was
fiir die fremden orientalischen Gotter gilt, auch den fremden
Gottern der Rheingegend recht ist, auch wenn, wie Cumont
wahrscheinlich zu machen sucht, diese Darstellungsweise ih-
ren Ausgangspunkt in orientalischen Anschauungen haben
sollte.l® Diese haben sich, auch im Heere, weit verbreitet. Im
Orient heisst nédmlich der Gott Kénig, und die Monarchic
dient als Muster der Organisation des Pantheon. Bei der ent-
scheidenden Bedeutung des Heeres gerade fiir die Zivilisation
der Grenzgegenden ist es auch verstindlich, dass eine von
ihm ausgehende Anregung weitere Kreise crgreifen konnte.
Dass die Juppitergigantensiulen tibrigens nicht nur im pri-
vaten Kult, sondern auch in dem des Heeres vorkamen, zeigen
die I'unde von Gigantenreitern in Limeskastellen.

Das Militirkostiim bildet somit kein Hindernis gegen die
Deutung des Gigantenreiters auf einen Gott, dem der Name
Juppiter beigelegt wurde. Damit beginnen aber erst recht die
Schwierigkeiten. Welcher fremde Gott verbirgt sich unter
dem Namen des Juppiter? Und was bedeutet der Gigant?

Schr mit Recht hat Kropatschek a.a.O. bemerkt, dass die
Irage nach dem dargestellten Typus des Reiters mit dem
Giganten (und dem Typus des Monumentes iiberhaupt, muss
hinzugefliigt werden) ganz zu trennen ist von der Frage nach
dessen Bedeutung. I'iir die Formensprache der Kunst muss
man in erster Linie die rémische Provinzialkunst derselben

13 A. a 0. S. 30.

14 Bei Cannstatt, Neckarburken im Hofe des Pritorium des klcinen
@stkastelles, Kreuznach nahe dem Kastell; s. Hertlein Dic Juppitergigan-
tensiiulen 3, 4. 19.
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Zeiten und Gegenden befragen. Hertlein hat sich in seinem [179]
bedeutenden und logisch sehr durchdachten Buche den Weg
zum richtigen Verstindnis dadurch versperrt, dass er sich
abgelegenen Deutungsmoglichkeiten aus dem germanischen
Glauben zukehrte, ehe er die sich aus rémischen Vorstellungen
und romischer Kunst ergebenden erschépft hatte. Besonders
gereicht es seiner Darstellung sehr zum Schaden, dass er den
evidenten Zusammenhang mit den niederrheinischen Juppiter-
siulen fast vollig vernachliassigt hat, wie ihm auch von einem
Rezensenten vorgehalten worden ist.!?

Die S#ulenform des Monumentes ist nur ein Speziallall des
antiken Siéulenmonumentes, das sich durch die ganze Antike
von der Siule der Naxier mit der Sphinx bis auf die Siule
des Phocas hinzieht und im 2. Jahrhundert n. Chr. die pracht-
vollsten Beispiele in den Trajans- und Marcussiulen erzeugt.16
Ob gerade die Mainzer Sédule der Ausgangspunkt der eigen-
tiimlichen Entwicklung der Juppiter- und Juppitergiganten-
siulen in den Rheingegenden ist, mag dahingestellt werden;
fest steht, dass diese an die ilteren antiken Siulenmonumente
anschliessen und dass die Juppitergigantenséiulen aus den
Juppiterséiulen hervorgegangen sind durch eine Umbildung,
dic unter dem Einfluss teils provinzialer Vorstellungen, teils
der allgemeinen lIdeen der Zeit erfolgte. Iiir das Ende des
zweiten und das dritte Jahrhundert ist ein Erstarken des na-
tionalen Illementes in den Provinzen und die Verbreitung der
synkretistischen und astrologischen Religion in den tiefen
Volksschichten bezeichnend. Die datierten Juppitergiganten-
sdulen gehoren der Zeit von 200 bis 240 n. Chr. an.

Zwar besteht ein Unterschied zwischen den Juppitersiulen,
unter denen die vornchmste die Mainzer Siule ist, und den
iibrigen S#dulenmonumenten des Altertums, indem jene eine
Reihe von in Zonen und Feldern angeordneten Gotterbildern
trigt. Dic Mainzer S#ule stellt in Wirklichkeit eine Art lo-
kales Panthcon dar, das von dem Obergott Juppiter gekront

15 Koepp Rém.-germ. Korrespondenzblatt V 1912, 31
16 Vgl. meinen Aufsatz iiber den Ursprung des Triumphbogens in Bull.
de corr. hell. XLIX 1925, 143 {f. (abgedruckt im Bd II).
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wird. Diese Idee ist ein Lieblingsgedanke der Kaiserzeit, die
dem stolzen Bau des Agrippa den Namen gegeben hat und die
sich in den Statuetten der Fortuna oder der Isis Panthea so
ausdriickt, dass die Attribute einer Reihe anderer Gétter auf
die Gottin gehduft werden.l” Dieser Typus ist ein Lrzeugnis
des fortschreitenden Synkretismus der Gétter; ihre Zusam-
menstellung zu einem Pantheon ist die Anfangsstule.

{180) Ich habe hier keinen Anlass, auf dic umstrittene Deutung
der Gotterbilder der Mainzer Sédule einzugehen, sondern be-
merke nur, dass die Leugnung des keltischen Illementes unbe-
rechtigt ist, und will die Aufmerksamkeit auf die oberste Zone
hinlenken, in der Sol, Luna und Juno dargestellt werden. Hier
kommt ein anderer Lieblingsgedanke der Spitzeit zum Vor-
schein, die kosmische Symbolik. Iis ist nicht zu glauben, dass
Juno zufillig neben den Sonnengott und die Mondgéttin ge-
stellt worden ist 18, in dieser Umgebung kann sie nur den Luft-
raum darstellen — “"Hpa — énp nach stoischer, tibrigens schon
bei Platon vorkommender Ausdeutung. Die Gotter des Him-
melsraums nehmen, wie sich gebiihrt, die oberste Zone ein,
und oben auf der Spitze steht der oberste Himmelsgott, Jup-
piter.

Eine iihnliche, nur noch ausgefiihrtere Symbolik zecigt die
Bekronung eines beriihmten Monumentes aus benachbarter
Gegend, die Igeler S#ule.!? Ich frewe mich sehr, dass diec Deu-

17 Das Berliner IExemplar beschrieben und abgebildet bei Wendland
Die hell.-rém. Kultur? 436 u. Abb. 5; andere erwihnt in meiner Abhand-
lung Timbres amphoriques de Lindos (Bull. de I’acad. de Danemark 1909
Nr. 1, 172). =

18 Wie v. Domaszewski es tut in diesem Archiv IX 1906, 308 (Abh.
zur rom. Religion 144).

19 Die Igeler Siule ist jetzt endlich in wiirdiger Weise verdffentlicht
worden, Rémische Grabmiler des Mosellandes usw., herausg. von der
romisch-germ. Kommission des archiol. Instituts, Bd. I, H. Dragendorff
und E. Kriiger Das Grabmal von Igel; die Bekrénung Tf. 18 u 19 und
Abb. 64 u. 65 S. 90, die Lrklarung wird aber kaum gestreilt S. 97.
FFast dasselbe gilt von F. Drexel Die Bilder der Igeler Siule, Rom. Mitt.
XXXV 1920 S. 141, der sich mit dem Satze begniigt: »Sicherlich verbirgt
sich auch hinter all diesen Gestalten (d. h. der Bekrdénung) eine Symbo-
lik am ehesten kosmischen Charakters.» Die Richtigkeit dieser Anschau-
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tung, dic mir, als ich im Jahre 1914 zum erstenmal die Ge-
legenheit hatte, die Bekrénung in dem Abguss des Trierer
Museums niher zu studieren, gleich einleuchtete, die ich aber
damals nicht die Gelegenheit hatte vorzulegen, neulich auch
von Mrs. Strong gefunden und ausgesprechen worden ist20,
in Einzelheiten etwas abweichend, was der Hauptsache keinen
Eintrag tut.?t Das Hauptglied der Bekrénung ist eiformig, auf
ihm erhebt sich der Adler des Juppiter, den Ganymcdes tra-
gend, und es ruht zwischen vier weiblichen Képfen mit wal-
lenden Haaren. s ist das Weltei vom Luftraum umgeben und
im Weltmeer ruhend: dic weiblichen Koépfe sind Kopfe von [181]
Okeaninen. Darunter liegt ein viereckiges, kapitellformiges
Glied, an dessen FIcken Giganten angcbracht sind, deren
Schlangenbeine sich iiber den Seitenflichen ringeln, in deren
Mitte wieder ein weiblicher Kopf angebracht ist. Die Deutung
dicser Kopfe muss dahingestellt werden; es gibt aber zu
denken, dass auch das Kapitell der Juppitergigantensiulen oft
auf dieselbe Weise mit Koépfen geschmiickt ist. Die Deutung
Hertleins auf die Tageszeiten ist jedenfalls beachtenswert. Die
Giganten konnen in dieser Umgebung nur die Unterwelt, den
Tartaros, symbolisieren. Das Ganze stellt eine durchgefiithrte
kosmische Symbolik dar: Luftraum, Erde, Meer und Unterwelt.
Das schwierigste Problem der Deutung der Juppitergigan-
tensiulen ist nun, gerade die Symbolik des Giganten aufzu-
finden. Man hat sich dariiber ohne Ergebnis gestritten, ob der
Gigant der Juppitergigantengruppe ein besiegter Gegner ist,

ung wird holfentlich durch das Folgende im einzelnen bestitigt. Nur
mit einem Worte soll an die von den Erkldrern eingehender gewiirdigte
Hauptdarstellung der Nordseite erinnert werden, die Himmelfahrt des
Herakles, die von dem Ring des Zodiakus umschlossen wird. Sie zeigt,
in welchen Bahmen sich die Gedanken des Auftraggebers bzw. des
Kiinstlers dieses Monumentes bewegten.

20 Mrs. A. Strong Apotheosis and After Life 229.

21 Mrs. Strong deutet die weiblichen Képfe unter dem Ei als dic
Tageszeiten, diejenigen zwischen den Giganten als die 'Jahreszeiten. Die
Deutung des den Ganymedes ecntfithrenden Adlers auf die in ihre
himmlische Wolnung entfithrte Seele deckt sich in Wirklichkeit mit
der hier vorgetragenen. Dass die Igeler Siule ein Grabmonument ist,
macht den Unterschied.
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der von dem Pferde des dahinstiirmenden Reiters niedergetre-
ten wird, oder ob er das Pferd trigt. In dicser wenig hoch-
stehenden Kunst ist das kiinstlerische Motiv zu verschwom-
men, um eine Entscheidung zuzulassen; die muss von anderer
Seite kommen. Es hilft auch nicht die Entdeckung cines Wo-
chentagsgottersteines, der aul der achtea Seite statt des iib-
lichen Genius oder Bonus Eventus bzw. Inschrift einen Gigan-
ten im Schema eciner Tragfigur hat.?? Es zeigt nur, dass der
Gigant fiir diese Monumente so typisch war, dass cr, iibrigens
recht gedankenlos, verwendet werden konnte, um die iiber-
fliissige achte Scite zu fiillen. Vielleicht darf man sagen, dass
diese seine Einreihung unter die \Wochentagsgotter an dem
Platz des Genius oder des Bonus Eventus ctwas zu gedanken-
los war, wenn cr die I'cinde des Reiches symbolisierte.

Zeit und Ort der Juppitergigantensiiulen und des lgeler Mo-
numentes sind so benachbart, dass die I'rage erlaubt ist, ob
die aus diesem gewonnene Deutung auch fiir jene verwendbar
ist. Ich glaube das. Nach dieser Deutung enthiilt die krénende
Gruppe der Juppitergigantensiiulen dicselbe kosmische Sym-
bolik, die der Zeit lieb war, und die, obgleich kiirzer und in
anderer Wendung, auf der Mainzer Siule begegnet. Der Reiter
ist der Himmelsgott und der Gigant cin Reprisentant der
Unterwelt, dic beiden Miichte, die den Kosmos cinfassen.?s
Dazu stimmen dic tibrigen Bilder der Juppitergigantensiulen,
die ebenso wic diejenigen der Juppitersiulen ein Pantheon
bilden, obgleich die Auslese der Gétter sparsamer ist. Zu
einer Juppitergigantensiiule scheint, nach der Hiuligkeit der
IFunde zu urteilen, immer ein sog. Viergotterstein gehért zu

(182] haben. Dic darauf dargestellten Gétter wecehseln etwas, sicher-
lich von lokalen oder persoénlichen Verhiiltnissen abhiingend.
Der gewshnlich mit Schuppen verzierte Schalt ist selten mif
Gotterbildern versehen. Bezeichnend fiir die Zeit ist die astro-
logische Umbildung des Géttervereins; indem an grésseren
Juppitergigantensiiulen ein achteckiger Zwischensockel mit den

22 Aus Neckartaillingen in Wiirttemberg, Germania 1 1917, 120.
23 Dies Deutung deckt sich sachlich mit der von Hertlein a. a. O. 47
nach dem Vorgang Rieses aber ohne Beweis gegcbenen.
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Wochentagsgottern oft eingeschoben wird. Dem entspricht
z. B. die Silberstatuette der I"ortuna Panthea im British Mu-
seum, dic auf einem grossen Bogen zwischen den I'liigelspitzen
dieselben sieben Gotter triagt.2t s ist dieselbe Zeit, der die
sog. Planetenvasen aus der Maas- und Sambregegend gehoren,
welche den Wochentagsgottern einheimische Gestalten ge-
ben 2%, ein Zeugnis fiir den schon hervorgehobenen crstarken-
den Einfluss der sich mit den astrologischen vermischenden
nationalen Vorstellungen, die auch die Juppitersiiulen in die
Juppitergigantensiulen umgcbildet haben. Die Germanen ha-
ben die Planetenwoche noch in heidnischer Zeit iibernom-
men.2¢ Mit dieser auf den Wochentagsgottersteinen auftreten-
den astrologischen Neigung stimmt die kosmische Deutung der
Juppitergigantengruppe vorziiglich tiberein.

Soweit scheint der Weg ziemlich sicher zu sein; die letzte
Frage, welcher einheimische Gott sich unter der Hiille des
Juppiter verbirgt, kann nicht mit Sicherheit beantwortet wer-
den, da unsere Kenntnis der cinheimischen Gétterwelt dieser
Gegenden kliaglich diirftig ist. Eins ist sicher, dass dieser
Gott nicht ein germanischer, sondern ein keltischer ist; das
zeigt unwiderleglich das Verbreitungsgebiet der Juppitergi-
gantensiulen und der zugehérigen Viergottersteine.2” Obgleich
Attribute nicht regelmiissig dem Gotte beigegeben sind — in
vielen I'illen werden sie verloren gegangen sein, ein Schicksal,
dem sie mehr als andere Teile der Gruppe ausgesetzt waren
—, muss die Deutung sich selbstverstindlich auf diesen griin-
den.28 Der Blitz bezeichnet den Gott als Juppiter, der Speer
lasst keinen besonderen Schluss zu. Um so wichtiger ist das

2% Aus Macon, Walters Catalogue ol the Silver Plates in Brit. Mus.
TI. V 33; ferner Gazette archéol. 1879 Tf. II S. 3f.; Dict. des ant. s.v.
Cornucopia Abb. 1966.

25 S, Loeschcke Rém.-germ. Korrespondenzblatt VIII 1915, 1 ff.

26 Vgl. dieses Archiv XIX 1918, 118 [oben S. 280 A. 104].

27 So u. a. Kropatschek a. a 0. S. 67 A. 2. S. die Kartenskizzen
Rev. arch XX. 1912, 213. R. I'orrer R&m.-germ. Korrespondenzblatt V
1912, 60 bemerkt, dass an vielen Orten, z. B. in Zabern, die nehen Jup-
pitergigantensiéulen auf Inschriften gefundenen Personennamen nicht ger-
fmanisch, sondern keltisch sind.

28 Ubersicht bei Hertlein a. a. O. S. 31 1L
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Rad, das sich mehreremal auf weit entfernten Orten gefunden
hat; es gibt vier Beispicle.?9 Es wird gewdhnlich so getragen,
dass der Gott die linke Hand zwischen den Speichen hindurch-
steckt, Das Rad kehrt auf ein paar Viergottersteinen wieder
als das Attribut cines im Juppitertypus dargestellten Gottes.30
Dicses eigenartige Attribut ist unrémisch, und Espérandieu
hat daraus mit vollstem Recht geschlossen, dass der Gigan-
tenreiter ein keltischer, im Typus des rémischen Juppiters
dargestellter Gott ist. Er ist auch sonst bekannt. Es gibt eine
steinerne IKolossalstatue des Juppiter in rémischem Militir-
kostiim mit dem Rad 3! und ferner eine Reihe von Bronzen und
Terrakotten des Gottes mit dem Rad, die aus den Topfereien
in dem Departement Allier stammen.32 Die weit ausgreifenden
und anfechtbaren Zusammenstellungen Gaidoz’ mégen aul sich
beruhen; durch den Symbolismus lisst sich der Gott nicht
auffinden; wir miissen uns begniigen festzustellen, dass er
cin gallischer Gott war.33

29 A, a. 0. S. 33

30 Aus Niederwiirzbach, Dunzweiler und Theley, Hertlein a. a. O.
109 Nr. 94 und 95; Lspérandieu a. a. O. VIII Nr. 5939, 5940, 5116.

31 Im Muscum von Avignon, gefunden in Séguret (Vaucluse), vgl. A.B.
Cook Zecus I 289.

42 Gaidoz Le dieu gaulois du soleil et le symbolisme de la roue (Rev.
archéol. IV 1884, 7 ff.); vgl. Hettner Juppiter mit dem Rad (Westdeutsche
Monatsschrift III 1884, 27 ff.)

3% Wenn es wirklich belegt wire, dass das Rad das Attribut des Taranis
ist, wie Dragendorff Westdeutschland zur Rémerzeit S. 110 sagt, so wire
die Sache m. L. erledigt. Diese lingst von Hettner vertretene Amsicht
wiirde sich mit derjenigen Lehners zuzammenfiigen, dass Taranis, der
praeses bellorum et caelestium deum maximus, der Gigantenreiter sei
(vgl. Hofer s. v. Taranis in Roschers Lex. der Mythol.). Die Bedeutung
der bekannten Lucanstelle, Phars. I 444 {f., in der drei gallische Gotter,
Teutates, Esus und Taranis, erwihnt werden, die frither als ein Haupt-
zeugnis fiir die gallische Religion galt, nebst der Zuverlidssiglkeit der
zugehorigen Berner Scholien ist von S. Reinach Cultes, Mythes et
Religions I 204 ff. und Wissowa in diesem Archiv XIX 1918, 40 {f.
stark angefochten worden. Die drei Gotter stellen keinen hochsten
Dreiverein des keltischen Pantheons dar, sondern seien einfach Gott-
heiten einzelner Vélkerschaften des mittleren Galliens. Auch dies zuge-
geben, ist es nicht ersichtlich, warum von jenen Stdmmen verehrte
Gotter bzw. der eine oder der andere von diesen mnicht auch zugleich
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bedeutende und auch sonst verehrte Gotter sein konnten. Den Berner
Scholien hat Wissowa in diesem Punkte ihren Wert aberkannt. Sie geben
zwei Versionen. Die eine setzt Teutates dem Nlercurius, Esus dem
Mars und Taranis dem Dispater, die andere Teutates dem Mars, Ksus
dem Mercurius und Taranis dem Juppiter glech. Die Verschiedenheit
und der Widerspruch der Gleichungen beweisen, meint Wissowa, dass
hier =zwei verschiedene, gleich willkiirliche Versuche vorliegen, die
bei Cisar vorkommenden Namen gallischer Gotter auf die drei Gotter
des Lucan zu verteilen. Da aber auch \Wissowa selbst anerkennt, dass
die Scholien sich in gallischen Dingen sonst wohl unterrichtet zeigen,
ist es recht willkiirlich, ihnen in diesem einen Punkte den Glauben zu
versagen. Die Verschiedenheit und der Widerspruch der Gleichungs-
reihen lassen sich sehr wohl erkliren durch die sonst auch von Wissowa
hervorgehobene Willkiir und das Schwanken der interpretatio romana
(z. B. Thor gleich Juppiter oder Hercules). Dass der Scholiast auch hier
gut unterrichtet ist, zeigen die Dbeigeliigten wertvollen Notizen iiber
den gallischen Kult. Wenn wir also den relativen Wert der Scholien
anerkennen und folglich daliir halten, dass die wenn auch wechselnden
Gleichungen irgendeinen Anhaltspunkt in dem Wesen oder der Er-
scheinung der gallischen Gotter haben, wie &dusserlich er auch sein
mag, so ergibt sich, dass Taranis teils dem Juppiter, teils dem Dispater
verglichen werden konnte. Wenn dem so ist, so stimmt das zu dem
Gigantenreiter, der in Gestalt des Juppiter von einem Vertreter der
Unterwelt getragen wird. Trotz aller Unsicherheit scheint mir jedoch
eine gewisse Wahrscheinlichkeit [iir die Identifizierung des Giganten-
reiters mit dem keltischen Taranis zu sprechen. Bei der grossen
Unsicherheit auf diesem Gebiet wage ich lkein Urteil iiber dic von R.
Forrer Rom.-germ. Korrespondenz-blatt V 1912, 60 hervorgezogenen gal-
lischen Miinzen des zweiten und ersten Jahrhunderts v. Chr. mit einem
androcephalen Pferde, unter dem in der liegend kauernden Stellung des
Giganten der Juppitergigantengruppe eine gelliigelte Menschenfigur oder
auch eine miinnliche langhaarige Figur, die bis zum Giirtel abgebildet
ist, mit beiden Armen ein Vorder- und ein IHinterbein des Plerdes
packend erscheint.

Plutarch’s Quaestiones Graecae, No. 24. [122]

Dr. Halliday’s most useful commentary on Plutarch’s Greek
Questions contains such an admirable wealth of information
and such a sound and sober treatment that very little can be
added. In regard to the 24th Question I am, however, of a
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different opinion, and as Dr. Halliday, to whom I communi-
cated my views, found them convincing, it may be wiorth
while to sect forth my interpretation briefly. The reader is
asked to compare Dr. Halliday’s commentary.

The text [p. 296 I] runs:

“Ti t0 map' 'Apyeioig \eyduevov Eyxvicua; Ttoig dmopalodoi
Tiva ovyyev@v 1| ouviiBuv £0og goti petae to mévOog ev0bg Td
"AmoN vt 0dewy, Nuépaig d& Votepov tpidxovra t 'Epui. vouifovo
yep, Momep Té coparta @Y amolavovrmy déxeclar ™y YRy, obTto
tas Ppoyag tov ‘Lpufv. tod d¢ "AméNwvog T) augiodg xmbag
d1dovTEG Aaupdvouat xpéag tod igpeiov xal TO TOP ATocRECavTES (g
LEWIaCUEVOY Tap’ ETEPwY OE &vavodievol, TODTO TO xXPEag ONTOOY,
£YXVIGHA TPOCAYOPEVOYTES,

My starting-point is the last sentencc. It scems cvident
that the fire was extinguished after the death, and that
pure, fresh fire was fetched immediately after the remo-
val of the corpse, i. e. the burial, for | can hardly ima-
gine that the house was left without fire during thirty
dayz, viz. the timec that lapscd until the sacrifice to Her-
mes was performed. The bringing of fresh, pure fire is
a widely spread purificatory ceremony, especially connected
with Apollo; see the examples, op. cit., p. 124 el seq., and
G. Dumézil, Le crime des Lemniennes, Paris, 1924, p. 25 et seq.
The ceremony xpi10cg Md6var which is mentioned in this con-
nexion sometimes enters into purifications.! A close parallel
is found in the Sccular Games of the Iimperor Augustus, of
which the rites are Greek. The oracle preserved by Zosimus,
V. 25 et seq., as well as the edict of the XVuiri (Acta lud.
saec., 1. 29 el seq.) prescribes that suffimenta should be distri-
buted among the people, and that the people should bring

11 do not propose to enter into a discussion ol the real signilicance
of xp10az 51d6ve, but only to point to the fact that it is casually connected
with purificatory ceremonies. Such a discussion would involve a discus-
sion of the Eleusinian anepyi, etc. The sense was probably different in
different cases. If in this case it had a purificatory purpose. Samter’s
interpretation of the xuraybopere in his IFamilienfeste der Griechen und
Rémer, 1901, may be compared, though I am not certain that he hits the
mark.
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fruges to the XVuiri; these were, according to Zosimus, 11.5,
corn, barley, and beans.

There remains the word iepeiov, which appears somewhat
enigmatical. Whence comes this animal for sacrifice or for
slaughter for iepeiov often signifies not much more, because
all slaughtering of an animal was at the same time a sacri-
fice? It is extremely improbable that a real sacrifice was
performed by the mourners, because general custom forbade
them to enter a temple or to sacrilice during some days after
the death (see the instances collected by Th. Wichter, Rein-
heitsvorschriften im griech. Kult, Religionsgesch. Versuche
u. Vorarbeiten, IX. 1, p. 55 et seq.).

It seems probable that an animal slaughtered for the pur-
pose of the banquet after returning from the funeral (the
nepideinvov ?) is referred to. A purification of all partakers
was performed on their return from the funeral, and of course
before the banquet. In this a servant of Apollo assisted, re-
ceiving barley from the mourners and fetching pure fire. He
probably also assisted by slaughtering the animal whose flesh
was to be consumed at the banquet, the mourners themselves
because of their impurity being forbidden to do this preli-
minary act. So he procured pure meat, and fresh, pure fire
for them to roast it on.

The name of Apollo in the first sentence has seemed to
Professor Rose, with whom Dr. Halliday assents, to involve
a difficulty. It is certainly due to a misunderstanding, but
this is ancient. It is rather common for a purificatory cerc-
mony connected with Apollo and performed with his or his
servants’ aid to be wrongly interpreted as a sacrifice to the
god. This misunderstanding was especially near to hand if,
as I have suggested, an animal was slaughtered in connexion
with the ceremony. The name is not to be tampered with. Dr.
Halliday’s proposal to introduce, instead of Apollo, some

2 Stengel’s contention, Griech. Kultusaltertiimer, 3rd edition, p. 146,
that the nepideinvov took place on the third day is due to a misinterpreta-
tion of Lucian, De luctu, 24. The best information is given by the comic
poet Hegesippus in Athenaeus, VII., p. 290 c; cl.Heraclides Ponticus,
Polit. 30, 2.
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Underworld Power, would involve us in other serious diffi-
culties, viz. that a sacrifice to a Chthonic Deity does not
occur in funereal rites — the cult of the Chthonic Deities as
Lords of the Dead is on the whole extremely rare — and that
men do not partake of sacrifices offered to Chthonic Deities;
but such participation is expressly stated here.

Dr. Halliday has been led to state the above-mentioned dif-
ficulty by stressing the parallelism between the first and the
seccond sentences. Plutarch says, on the one hand, that a
sacrifice to Hermes is performed thirty days after the burial,
and that Hermes receives the souls, on the other that a sacri-
fice to Apollo is performed immediately after the burial,
and that the earth receives the corpses. It appears that, if
the parallelism is to be carried through, the earth or some
Chthonic Deity is wanted instead of Apollo. But I do not think
that the parallelism ought to be pressed so closely. Plutarch
had in his mind the old commonplace

alBnp pév Poyag dredébaro, cwuata O yOwv,

which was dear to his semi-philosophical bent, and having
mentioned the sacrifice to Hermes he procceds to say that
Hermes receives the souls and is led by this comimonplace to
add that the earth receives the corpses,withoutcaring too much
for the lack wof parallelism between this statement and the first
clause of the first sentence, viz. the sacrifice to Apollo. Plu-
tarch’s manner of connecting ideas and facts in the Questions
is rather loose, and because of this looseness it is not safe to
stress the parallelism.

From a logical point of view another objection may be
raised against my interpretation. If it is correct, the rites
mentioned in the last sentence took place immediately after
the burial. The sacrifice to Hermes on the thirtieth day will
consequently, according to my interpretation, not be of any
importance whatsoever for the question raised by Plutarch.
1 do not think that such an objection is valid. Cf. e.g. the
twelfth question: Tig 0\ mapa Askgoic Xepiha; which proceeds
unexpectedly to describe the Zentipiov and the 'Hpwig. Plu-
tarch does not care too much for a strict conformity between
his question and his exposition.
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Eine Anthesterien-Vase in Miinchen. (3]

Von keinem griechischen Fest steht uns ein so lebensvolles
und abwechslungsreiches Bild vor Augen wie von den Anthe-
sterien. Der Grund ist, dass in diesem I'alle die bildliche Uber-
lieferung sich ausserordentlich ergiebig gezeigt hat. Ihre Ver-
wertung gehort, von ecinzelnen Anfingen abgesehen, erst den
beiden letzten Jahrzehnten an. Erst neulich hat \Wrede die
plastischen Dionysosmasken bchandelt®. Deubner hat ecinige
wichtige Beitrige geliefert?, van Hoorn hat sich seit langem
besonders mit den kleinen Kinnchen, die unter dem Namen
Choenkéinnchen bekannt sind, mit schénen FErgebnissen be-
schiftigt . Fndlich gebiithrt Irickenhaus das grundlegende Ver-
dienst zwei grosse Gruppen von Vasen, die von den Riten
der Anthesterien ein anschauliches und aufschlussreiches Bild
geben, umsichtig und moglichst erschopfend zusammengestellt
zu haben, obgleich er ihre Beziehung auf die Anthesterien ent-
schieden leugnete . Die Schiffskarrenprozession, welche in
der cinen Gruppe dargestellt ist und die lingst von Usener
und mir {iir die Anthesterien in Anspruch genommen war,
schrieb er den grossen Dionysien zu, und dic andere Gruppe,
deren Bilder Frauen darstellen, dic vor eimem Dionysosidol,
das aus ciner an ciner Sdule aufgehingten Maske und einem
um diese geschlagenen Kleid besteht, mit Gefdssen hantieren
und zuweilen einen Tanz auffiihren, hat er uater dem Namen (4]
Leniienvasen veréffentlicht. Demgegeniiber habe ich auf dic

1 W. Wrede, Der Maskengott, Athen. Miti. LIII, 1928, S. 66 fl.

2 L. Deubner, Attischer I'riihlingszauber in Festschrilt fir P. Clemen,
1926, S. 113 f[.; Dionysos und die Anthesterien, Arch. Jahrb. XLII, 1927,
S, 172U,

3 G. van Hoorn, De vita atque cultu puerorum monumentis antiquis
explanato, Diss. Amsterdam, 1909, S. 83 {f; L’idole de Dionysos Limnaios,
Rev. archéol. XXV, 1927, S. 104 {[.; De Iakkelloop, Mededeelingen van het
Nederlandsch historisch Instituut te Rome IV, 1924, S. 1 ff.; Lentefest en
Allerzeelen, ebenda VI, 1926, S. 21 {f. ¢

4 A. Frickenhaus, Der Schiffskarren des Dionysos in Athen, Arch.
Jahrb. XXVII, 1912, S. 61{{; Il.cnicnvasen, 72. Winckelmannsprogr. d.
arch. Ges. in Berlin, 1912
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genaue Ubereinstimmung dieser Bilder mit einem Hauptritus
der Choen hingewiesen, der von Phanodemos bei Athen#us
XI p. 465 iiberliefert ist: 7pog @ iepd ¢nov tod v Aluvaig
Arovioov to YAEDX0G pE€povTag Tobg 'Adnvaiovg ex TV Tibwoy T@ PED
wpvaval, et adtovg mpoopépectal. Dies rituelle Mischen des
Weines wurde selbstverstindlich nicht von den Iestteilneh-
mern sclbst besorgt, sondern von der Priesterin und ihren
Gehilfen, den vierzehn yepapai, welche Dienst in dem Limnaion
taten, wie die Zecher wiederum nach demselben Phanodemos,
a. a. O. X p. 437C nach dem Trinkgelage ihre Krinze der
Priesterin im Limnaion brachten und dem Gotte die Neige
spendeten.?

Dieser Zusammenhang von Bild und Ritus ist von denjeni-
gen, welche nachher dic Choen behandelt haben, anerkannt
worden. Es wird vielleicht jedoch nicht unniitz sein, auf cin
Vasenbild hinzuwecisen, das, obgleich die Vase sich seit langem
in der Miinchener Sammlung befindet, allen, welche die Dio-
nysosfeste behandelt haben, entgangen ist, da es cinen ver-
schiedenen Typus zeigt, und den von mir angenommenen Zu-
sammenhang bestiitigt. Bei einem kurzen Besuch in Miinchen
wurde ich darauf aulmerksam, und ich verdanke der giitigen
Vermittlung des Herrn Professor \Wolters und der Freundlich-
keit des Herrn Direktor Sievekings® Photographien (von denen
die eine hier versffentlicht wird), die Erlaubnis der Versffent-
lichung, und die Notiz, dass die Vase, soviel ihm bekannt ist,
nur einmal in der Literatur erwihnt ist ¢,

5 Martin P. Nilsson, Dic Prozessionstypen im griech. Kult, Anhang,
Dic dionysischen Prozessionen in Athen, Arch. Jahrb. XXXI, 1916. S.
323 [f. [oben S. 188 {f.].

U Inv.-Nr. 1538. Jahn, Beschreibung der Vasensammlung Kénig Lud-
wigs Nr. 578. Dic Vase stammt aus der Sammlung; Candelori, dic aus
Grabungen in Vulei gebildet wurde, — Stephani, Compte-rendu de la
commission impér. archéol., St. Pétersbourg 1869, S. 171, aus Anlass
ciner Zusammenstellung von musizicrenden Hetiiren u. dgl. »Doch sind
uns auch zwei Vasengemiilde erhalten, welche jlingere I'rauen vorfiihren,
dic sich in sittsamer Weise mit der Mischung des Weins und wohl auch
mit dem Genuss beschiiftigen.» Die zwecite Vase ist Cat. del Museo
Campana IV, 62 = Ann. d. Inst. XXXIV, tav. d’agg. D = I'rickenhaus
Nr. 24 5. 12,
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Es handelt sich um eine spiétschwarzfigurige und nicht be-
sonders sorgfiltig bemalte Amphora, deren eine Seite einc pa-
lastrische Darstellung zeigt, die uns hier nicht angcht. Auf
dem uns interessierenden Bilde sind vier bekrinzte und mit
Gefissen hantierende Frauen vor ciner Halle von drei sehr
schlanken dorischen Siulen mit weitausladenden Kapitellen
dargestellt, von dencn das mittlere weiss, die beiden dusseren
schwarz sind; tiber den Siulen liegt ein Gebilk, das in einen
unteren schwarzen und einen oberen weissen Streifen zer-
legt ist.

Bei der Deutung ist von dieser Sdulenhalle auszugchen. Als
eine Siulenhalle wird auf schwarzfigurigen Vasen das von
Peisistratos erbaute Brunnenhaus dargestellt; von diesem kann
selbstverstéindlich hier nicht die Rede sein. Noch weniger ist
es ein Haus, das zuweilen in der Form eines templum in antis
dargestellt wird; es ist auch nicht zu glauben, dass ein Trink-
gelage von I'rauen in einem Privathaus gemeint ist. Die Halle
muss ein $ffentliches Gebiude sein und zwar ein sakrales, da
es zu jener Zeit kaum andere gab als eine Tempelhalle oder
eine Stoa in einem heiligen Bezirk.

Vor dieser Halle finden sich zwei Gruppen von je zwcei
I'rauen, immer cine sitzende am #usscren Ende und eine ihr
zugewandt stehende. Die sitzende I'rau links hilt mit beiden
Hénden einen grossen Skyphos mit Henkeln; die vor ihr ste-
hende I'rau scheint im Begriff zu sein aus eincr Kanne in die-
sen cinzugiessen. Die sitzende I'rau rechts riecht an eciner
Blume, und die vor ihr stchende hilt mit dem linken Arm es
umfassend ein grosses Gefiass — die Kapazitit wird man auf
etwa fiinf Liter schiitzen —, das viclleicht als cine Kumme
bezeichnet werden darf. Die I'rauen sind bekrinzt und zwar
scheint s, dass Zwecige in die Haare gesteckt sind, dic vom
Kopfe weit abstehen. Die Blétter sind fliichtig als Punkte
oder kleine Kleckse gezeichnet, so dass sich auf dic Art der
Pflanze kein Schluss ziehen lisst; das Aussehen der Zweige
ist aber das gewdohnliche der Weinreben. Im Hintergrunde
hinter der mittleren S#ule und ziemlich niedrig, in der Héhe
der Knie der stehenden IFrauen crscheint eine Masse, die aus
liegenden und im unteren Teil herabhingenden unregelmiissi-
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Anthesterien-Vase in Miinchen 417

Abb. 1. Bild einer Amphora, Miinchen 1538.

gen Streifen besteht. Obgleich keine Tischfiisse zu sehen sind,
kann es nichts anderes sein als auf einem Tisch liegende
und von ihm herabhiingende Brodfladen 7.

[61 Rebengeschmiickte I'rauen, die in einem heiligen Bezirk mit
Gefissen hantieren, kénnen keinen anderen Ritus ausiiben als
das von den Geridren besorgte Mischen des Weines an den
Choen im Heiligtum des Limnaios. Bestitigend tritt hinzu
der Tisch mit den Brotfladen. Diese Darstellung ist aber der
von I'rickenhaus herausgegebenen so unihnlich, dass sie nicht
unter sie aufgenommen wurde. Es fehlt aber nicht an Beriih-

7 Oder Fleischstiicke? Vgl. Sitzungsber. d. Bayer. Akad. d. Wissensch.,
1928, 1 S. 4, 4

27
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rungen im FEinzelnen. Sowohl Ahnlichkeiten wice Unihnlich-
keiten bediirfen einiger Worte.

Der Skyphos und die Kanne, welche die I'rauen links halten,
sind die gleichen, die sich aul den anderen Vasen in ihren
Hénden befinden. Der Tisch mit den Brotfladen begegnet
auch auf ein paar von diesen® Nr. 26 und 27 Tf. V, aber der
Stamnos, der gewdohnlich aul dem Tisch steht, und aus dem
die I'rauen schépfen, fehlt hier. Auch die Gruppe einer I'rau,
die aus einer Kanne einer anderen eingiesst, kommt vor; beide
sind aber stehend (Nr. 17 Tf. I11). Die Handlung ist ganz
ruhig und auf die Beschiftigung mit den Geldssen beschrinkt;
zwel der I'rauen sitzen. Ruhig ist aber auch’ die Handlung
auf einer Reihe der anderen Gefisse, sogar eine sitzende I'rau
mit einer kleinen Blume erscheint auf ecinem Stamnos im
Louvre (Nr. 24 S. 12), und ein leerer Stuhl auf einer Amphora
in Boston (Nr. 16 TI. 1Il). Der Tanz ist eine Zutat, sei es
dass, was nicht verwunderlich wire bei einem dionysischen
I'est, die I'rauen wirklich einen Tanz aulliihrten, sei e¢s dass
dic Kiinstler Wirklichkeit und Phantasie mischen.

Die Rebzweige, welche die I'rauen am Kopfle tragen, fehlen
in der anderen Gruppe; wenn die I'rauen cinen Kopfschmuck
zeigen, sind es Binder, einc Stephane oder, wenn Krénze,
Efeu oder Bliitenkrinze. Auf den schwarzfigurigen Vasen
(T1. 1), welche Viorldufer der Gruppe sind, ecrscheinen aber
Rebzweige nicht nur an der Maske des Gottes sondern auch
neben den I'rauen, aber nicht an ihren Képfen befestigt.

Zuletzt das Wichtigste. Obgleich der Tisch da ist, fehlt das
Maskenidol; so ist es aber auch auf der Amphora in Chicago
(Nr. 25 TI. IV). TFerner gibt es nicht eine einzelne Siule son-
dern eine Halle von drei Sdulen. Man fragt sich, ob nicht auch
diese einzelne Sidule einem architektonischen Zusammenhang
angehort. Beweisbar ist das nicht, aber méglich, da in einigen (7]
I'sillen das Kapitell den Ornamentstreifen trigt, der den Ar-
chitrav vertreten koénnte (Nr. 2 S. 4, Nr. 6 S. 5 Nr. 3 und 5
Tt 1, Nr. 13 Tf. 1I).

8 Dic Nummern und Abbildungen beziehen sich aul Frickenhaus’
Len#envasen.
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Dic Ahnlichkeiten sind jedenfalls grosser als die Verschie-
denheiten. I'tir die Beurteilung fillt auch ins Gewicht, dass
unsere Vase schwarzfigurig und alter ist als der ausgebildete
Typus der anderen Gruppe, der durch rotfigurige Vasen ver-
treten ist. Die von Irickenhaus mitveroffentlichten schwarz-
figurigen bilden in Wirklichkeit eine Sondergruppe, die durch
das Maskenidol mit den rotfigurigen zusammengehalten wird.
Auf jenen fehlt das Hantieren mit Gefiissen (wohl mit der
Ausnahme von Nr. 1 S. 3), die Handlung besteht in Anbetung
oder viclleicht auch Tanz; eine Flotenspielerin erscheint auf
Nr. 5 Tf. L. Der rotfigurige Typus ist durch die Verschmelzung
zweier schwarzfiguriger Typen zu Stande gekommen, von de-
nen der cine durch unsere Vase, der andere durch die von
Frickenhaus veréffentlichten vertreten ist.

Der eigentliche kleine Gewinn, den unsere Vase bringt, liegt
in dem Nachdruck, den ihre Darstellung auf die heilige Hand-
lung, das Mischen des Weines, legt, und in der Bestitigung,
dass dieses in einem Heiligtum stattfand. Dadurch wird die
Deutung auf den Choen-Ritus crhiirtet. Ich benutze die Ge-
legenheit iiber ein paar strittige Fragen cinige Worte zu sa-
gen. Das Ritsel 'des Maskenidols und seiner Verbindung mit
den anderen Choen-Riten 16st unsere Vase nicht, sie zeigt aber,
wie die schon erwihnte Vase Nr. 256 Tf. IV, dass das Masken-
idol nicht notwendig war um die IFeier zu charakterisieren.
Ich bin noch nicht von der Unannehmbarkeit der Vermutung
iiberzeugt, dass, seitdem in dem Schiffskarrenzug die Maske
und das Kleid des Gottes von einem menschlichen Vertreter
getragen wurde ?; sie an einer Siule im Heiligtum aufgehingt
wurden; das Ziel dieses Epiphanienzuges war selbstverstind-
lich das Heiligtum, in dem die I'eier vor sich ging; aber dies
ist natiirlich nur eine unsichere Vermutung.

Es ist schwierig vor allem in das Festprogramm dieses Ta-
ges die Vermihlung des Dionysos mit der Basilinna einzuord-
nen, dic wohl am wahrscheinlichsten an dem Choentag statt-

9 Dass nicht an ein mit Maske und Gewand Dbekleidetes Gestell zu
denken ist, wie ich getan habe Arch. Jahrb. XXXI, 1916, 336, [oben S.
208] bemerkt Deubner richtig, Arch. Jahrb., XLII, 1927, 184.
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fand, obgleich das gar nicht so sicher ist, wie es Deubner (8]
hinstellen méochte 0. Dass meine Vorsicht mit der Mgglich-
keit zu rechnen, dass dieser Hieros Gamos zu anderer Zeit
stattfand, nicht ganz unangebracht war, zeigt der Wider-
spruch, der alsbald von Wrede!! und Buschor!? erhoben
wurde. Deubner stiitzt sich auf eine Oinochoe im British
Museum 13, auf der der stehende Dionysos mit einem Thyrsos,
eine sitzende I'rau, zwei Eroten und eine I'ackeltrigerin dar-
gestellt sind; weil das Gefiss als ein Choenkénnchen ange-
sprochen wird, hielt Deubner es fiir gegeben, dass die Dar-
stellung sich auf die Choen-Riten bezieht, und geht so weit,
die auf einem Miinchener Choenkénnchen dargestellte Paarung
eines Esels mit einem Maultiere 1t eine Parodie der heiligen
Hochzeit des Dionysos mit der Basilinna zu nennen. Ich muss
gestehen, dass trotz aller Freiheit und I'rechheit des Dichters
gegen die Gotter auf dem mythologischen Gebiet — im Betreff
des Kultes zeigte man bekanntlich nicht dieselbe Nachsicht
— mir das grotesk vorkommt. So etwas kommt dem Vasen-
maler in den Pinsel, ohne dass man sich auf Kultakte zu be-
rufen nétig hat. Etwas Dionysisches mag dabei sein, das ver-
steht sich aber hinreichend aus der bekannten Beziehung der
abgebildeten Tiere zu dem Gott, auf die ich mich bezogen habe
zur Erliauterung einer schwarzfigurigen Schale in Berlin, de-
ren Innenbild Dionysos in einem mit Maultierkopf verschenen
Schiffe fahrend darstellt 15.

Ehe ich auf die eben erwihnte Oinochoe im British Museum
zuriickkomme, muss ich die Prozession besprechen. Ich hatte
vermutet, dass sie auf dem Wege zu dem Limnaion an dem
Bukoleion Halt machte, damit die Zeremonie der ocUuueiZig
verrichtet werde, selbstverstindlich eine unbeweisbare Ver-
mutung und als solche gegeben. Deubner zeichnet einen viel
komplizierteren Hergang. Das Hauptbeweisstiick ist wiederum

10 Arch. Jahrb., XLII, 1927, S. 177; Festschr. Clemen, S. 118 [.

11 Athen. Mitt., LIII, 1928, S. 92.

12 Buschor, Ein choregisches Denkmal, ebenda S. 102 L.

13 Arch. Jahrb., XLII, 1927, AbD. 4 u. 5; Festschr. Clemen, Abb. 4 u. 5.
14 Arch. Jahrb., XLII, 1927, Abb. 6.

15 Arch. f. Religionswiss., XI, 1908, S. 400 [oben S. 22].
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ein Choenkiénnchen im Metropolitan Museum in New York 16,
(9] Dargestellt ist ein von Kindern aufgefiihrter Hochzeitszug.
Auf einem Wagen mit Baldachin sitzt Dionysos mit Thyrsos
und Kantharos in den Hinden, der Tap&voupog reicht der Braut
die Hand um ihr auf den Wagen hinaufzuhelfen, darauf fol-
gen drei Knaben, welche ein merkwiirdiges Geriit tragen, das
Deubner als eine in ein dreieckiges Brett eingelassene Stylis
deutet. Der Zug ist ihm eine Nachahmung des Hochzeitszuges
des Dionysos und der Basilinna an den Choen. I'erner zicht er
einen Skyphos in Berlin heran!?, dessen Darstellung cines von
einem Satyr geschaukelten Midchens oft besprochen worden
ist; hier handelt es sich aber um die Darstellung der anderen
Seite, wo ein Satyr mit einem eigenartigen Koplputz einen
Schirm iiber den Kopf einer ziichtig einherschreitenden Frau
hilt. Da die Zugehorigkeit der Aiora zu den athenischen
Choenbriuchen ihm fest steht, gilt ihm dasselbe auch von
dieser Darstellung: er deutet die I'rau als die Basilinna.

So stellt Deubner folgende I'estordnung aul: Der Opferzug,
in dem der Schiffskarren einhergezogen wurde, begab sich zu
dem Limnaion. (Ich fiige hinzu: wohl von dem Pompeion aus-
gehend, dessen Reste am Dipylon jetzt genauer untersucht
worden sind; das passte auch nicht ibel fiir den iibers Meer
kommenden Gott, weil die Hauptstrasse von der Hafenstadt
durch dieses Tor ging.) Das zuletzt erwiihnte Bild stellt die
Basilinna auf ihrem Weg zum Limnaion dar. Von dem Lim-
naion fuhr sie mit Dionysos zusammen in dem Hochzeitszug,
den die Kinder nachmachen, zum Bukoleion, wo die ovuueific
vollbracht wurde. Wir haben demnach zwei Prozessionen am
Choentag und miissen eine dritte hinzufiigen; denn wie kamen
der Gott und die Basilinna wieder vom Bukoleion zum Lim-
naion, wo abends der Schlussakt der Choen vor sich ging,
bei dem die Festteilnehmer der Priesterin ihre Kriinze brach-
ten und dem Gott die Neige spendeten? Dies scheint mir zu
kompliziert um wahrscheinlich zu sein.

So werden wir auf die Grundfrage gefiihrt, inwieweit die

16 Arch.Jahrb., XLII, 1927, Abb. 7—9.
17 Furtwiingler-Reichhold, Gr, Vasenm., Tt 125,
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Darstellungen der Choenkiénnchen tir die Choenbegehungen
beweiskriftig sind. Selbst Deubner, der sich sehr zuversicht-
lich auf sie beruft, hat sie nicht ohne alle Linschrinkung gel-
ten lassen. Der auf ein Pariser Choenkinnchen gestiitzten Ver-
mutung van Hoorns, dass bei der ovuuei&ic der Gott durch [10]
eine Herme vertreten war 18 hat er richtig widersprochen und
‘die Darstellungen gewisser Choenkénnchen auf h#usliche Be-
gehungen bezogen. \Wrede Dbemerkt sehr einleuchtend, dass
nicht jede dionysische Darstellung auf diesen Kinnchen sich
auf die Choen beziehen muss und dass viele nichtdionysische
Bilder haben 19.

Das ist sehr beherzigenswert. Die Choenkénnchen waren
nach der grossen Zahl der vorhandenen zu urteilen ersichtlich
ein Massenartikel, der anlidsslich des Festes in grosser Menge
hergestellt wurde, um den Kindern, welche die h\ixia Xodv
erreicht hatten, geschenkt zu werden, darin z. B. unseren
Weihnachtspostkarten einigermassen vergleichbar. Daher die
vielen Ziige aus dem Tun und Treiben der Kinder, die fiir die
Geschenke an die Kleinen so gut passten. Gerade bei solcher
Massenherstellung lockert sich das Band mit dem festlichen
Anlass und einigermassen verwandte oder ihnliche Dinge,
die zu den eigentlichen I'est-Riten nicht gehéren, werden hin-
eingezogen. Wenn man unsere \Weihnachtsbriauche nach den
Weihnachtspostkarten darstellen wollte, wiirde das Bild nicht
ganz falsch, aber jedenfalls verzeichmet werden. Der Anlass
zu der Hineinziehung von den Choen nicht zugehorigen Iile-
menten waren teils die Riicksichtnahme auf das Kinderleben
im allgemeinen, teils und zwar hier am wichtigsten die all-
gegenwirtigen mythologischen Beziehungen. Man rechnet ja
richtig mit ihrem Linfluss auf die Darstellungen von dem
Mischen des Weines; sie haben wahrscheinlich den Tanz,
sicher die Minaden und den orgiastischen Taumel auf der
Schale des Hieron hineingebracht. Man muss noch mehr mit
solchen Nebenbeziehungen bei einem solchen Massenartikel

18 van Hoorn, Rev. arch. XXV, 1927, S. 104 {f., bes. S. 120; Abbildung
auch Arch. Jahrb. XLII, 1927, S. 183. Abb. 17.
19 Athen. Mitt. LIII, 1928, S. 92.
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wie den Choenkénnchen rechnen. Die Bemerkung Buschors
von der Ubersetzung des Hieros Gamos ins Mythische 20, ist
[11] daher prinzipiell richtig. Die Hochzeit des Dionysos war be-
sonders wegen des Ariadnemythos schon wohl bekannt; das
geniigt fiir das K#annchen im British Museum und macht die
Ritckfithrung des Hochzeitszuges des Dionysos auf dem New
Yorker Kénnchen auf die Nachahmung einer an den Choen
wirklich geschauten Prozession mindestens unsicher.

Die Deutung des von den Knaben hinter dem \Wagen ge-
tragenen Gegenstandes auf eine Stylis, die freilich jene Be-
ziehung betrdachtlich stdrken wiirde, muss als {raglich be-
zeichnet werden. Ansprechender erscheint die Deutung auf
einen Pflug?!, dessen Symbolismus fiir dic Ehe bekannt ist.
Die von Dieterich gewiirdigte Darstellung einer schwarzfigu-
rigen Schale in I'lorenz2? ist besonders wichtig. Von Satyrn
wird ein Gerit getragen, das zugleich Pflug und Phallos ist;
Dionysos ist selbst dabei, aul dem Riicken eines Satyrn rei-
tend mit dem Trinkhorn in der Hand. Nun sieht der Gegen-

20 Fbenda S. 102. Professor Wolters lenkt freundlichst meine Aui-
merksamkeit auf das Kiannchen Compte-rendu de la comm. archéol.
de St. Pétersbourg, 1863, Tf. II, 4 u. 5 (= Reinach, Rép. I, S. 17 Nr. 38
und 40), Text S. 151, Nr. 37 und 155. Aul einem mit Bécken bespannten
Wagen sitzt ein Knabe, ein zweiter eilt voraus mit aulmunternder Ge-
birde cine Schiissel oder dgl. in der anderen Hand haltend. Das Kinnchen
gehort zu einer nicht ganz kleinen Gruppe, von der van Hoorn, Rev.
archéol. 1927, S. 114, Beispiele zusammengestellt hat. Die Knaben [ahren
Wagen, die von Bocken, Ziegen, Hunden oder gar anderen Knaben ge-
zogen werden, Figenartig sind in dem Petersburger Bild ein Baldachin,
der den Wagen iiberdeckt, und ein lidnglicher Gegenstand ungewisser
Deutung iiber den Riicken der Bocke, iiber dessen Spitze liinl vergoldete
Punkte angebracht sind. Lin Hochzeitszug ist nicht, wie doch sicher aul
dem von Deubner besprochenen Kinnchen, dargestellt. Es erhellt aber,
wie Dbeliebt das Wagenfahren als Kinderspiel war. Da gewisse Iest-
prozessionen und Hochzeitsziige fast die einzigen Gelegenheiten waren,
bei denen die Kinder Erwachsene zu Wagen fahren sahen, lag es liir sie
sehr nahe einen Hochzeitszug nachzumachen. Ins Mythische gehoben
wurde es, aul einem Choenkinnchen selbstverstindlich, die Hochzeit des
Dionysos (und .der Ariadne). Einen Hochzeitszug des Dionysos und der
Basilinna [iir die Erkldrung zu postulieren ist nicht nétig.

21 Margarete Bieber, Arch, Jahrb. XLIII, 1928, S. 306, Anm. 1.

22 Dicterich, Mutter Frde?, S. 107 f.
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stand des New Yorker Kinnchens diesem gar nicht #hnlich;
das beruht z. T. auf der Art, wie cr getragen wird. Diese
spricht aber auch gegen Dcubners Deutung, denn eine Stylis
wird nicht so, sondern wie ein Stab in der Hand oder iiber
der Achsel getragen 23, wie es wohl die Nike von Samothrake
getan hat.

Dic Choen waren zu einem spezifischen Kinderfest gewor-
den, weswegen die Kénnchen allerlei Bilder aus dem Leben
der Kinder aufnahmen, und man muss damit rechinen, dass zu [12]
ihrer Belustigung verschiedene Veranstaltungen getroffen wur-
den und dass sie selbst dazu beitrugen. Warum sollten sie
auch nicht cinen Hochzeitszug nachmachen, was hekanntlich
im spiteren Brauch oft vorkommt? Einen anderen I'all méchte
ich unter denselben Gesichtspunkt stellen. Van Hoorn hat aus
Darstellungen des IFackellaufes auf Choenkiinnchen auf einen
FFackellauf an den Anthesterien geschlossen 2t. Als vollig bin-
dend kann der Beweis bei der oben entwickelten Auffassung
der Darstellungen der Choenkinnchen wnicht gelten. Ferner
spricht dic Lphebeninschrift IG III2 301 von der Weihung
ciner I'ackel durch Ilavios Proklos, Gymnasiarch im Monat
Anthesterion. Auch wenn die Inschrift auf die Anthestericn
zu beziehen ist, was nach dem Wortlaut kaum zwingend er-
scheint, sollte man bedenken, dass zwischen den Choenkinn-
chen und jener Inschrift etwa cin halbes Jahrtausend licgt,
was die Beziehung ecinigermassen fraglich erscheinen lasst.
Festsitten und Brduche miissen sich auch im Altertum im
Laufe der Zeit gewandelt haben. Ich wiirde wohl fir wahr-
scheinlich halten, dass der Fackellauf gelegentlich an den An-
thesterien vorkam, wiirde ihn aber zu den Zutaten rechnen,
dic nicht cigentlich cin fester Bestandteil des FFestprogramms
waren 22,

23 Wie die Bilder Arch, Jahrb. XLII, 1927, Abb. 14 und 15 zeigen. Vgl.
die Miinzbilder, die von Babelon gesammelt sind, Revue numismaticue,
4e sér., XI, 1907, S. 1ff.

24 Mededeelingen van het Nederlandsch historisch Instituut te Rome,
1v, 1924, S. 8 f{f.

25 Von anderem #hnlichen handelt van Hoorn Rev. arch., XXV, 1927,
S. 104 ff.
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Iis eriibrigt noch die Behandlung der Aiora durch Deubner
im Amnschluss an den Berliner Skyphos 26 zu besprechen. In
Bezug aul die Zugehorigkeit zu den Choen stimmen wir iiber-
ein, obgleich ich den Schluss daraul aus dem Kallimachos-
fragment nicht bindend linden konnte 2. Deubner tadelt mich
aber, weil ich dic Aiora mach Ikaria und nicht nach Athen
verlegte. Daraul kann ich mit der I'rage Wredes antworten:
darf man lkaria seinen eponymen leros nehmen?8? \Wenn
Deubner sich daraufl beruft, dass Ikarios in der Uberlieferung
Athener geheissen wird, muss daran erinnert werden, dass
Athener nicht Einwohner der Stadt Athen sondern attischer

(18] Biirger bedeutet (z. B. Aioydlog ‘Elevciviog 'Adnvaiog). Die
Sagenwucherung, die ich a.a.O. nicht richtig beurteilt habe,
ist noch deutlich wahrzunehmen und legt die Sache zurecht.
Orestes gibt das Aition fiir das Wettrinken an den Choen ab.
Das Aiora-Aition hat cine doppelte I'assung: LErigone tritt
teils als die Schwester des Orestes, tecils als die Tochter des
Ikarios auf. Es kann nicht zweifelhaft sein, welche vion. diesen
beiden Ankniipfungen die urspriinglichere ist, unbeschadet der
Frage, welche zuerst oder am meisten in der Uberlicferung
hervortritt. Die Sagen haben nimlich ein langes Leben, ehe
sie in der Literatur niedergelegt werden, und wann dies
geschicht, ist manchmal zufillig. Wenn die Aiora‘irgendwie
mit den Choen verbunden war, deren Aition an Orestes an-
kniipfte, war der Anlass da, Erigone hincinzuziehen und zur
Schwester des Orestes zu machen. Wenn sic aber anfinglich
Schwester des Orestes war, ist gar kein Anlass vorhanden,
sic von ihm zu trennen und zur Tochter des Ikarios zu machen.
Also ist Erigone urspriinglich mit lkarios verbunden und
demnach dic Aiora mit Ikaria.

Ganz so cinfach ist die Sache aber nicht. Von I'rauen ge-
feierte ai®pat werden auch in Kolophon genannt 2?; der Brauch

26 Festschr. Clemen, S. 113 1.

27 Bie Anthesterien und die Aiora, Eranos, XV, 1916, S. 181 [[. [oben
S. 145 11.).

28 Athen. Mitt., LIII, 1928, S. 94.

29 Aristoteles in Ko). no\iteic bei Athenius XIV p. 618 E; gekiirzt bei
Pollux 1V, 55. Vgl. mcine Griech. I'este, S. 233, A. 2.

-
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war also gemein-jonisch. Ich wiirde daraus schliessen, dass
er vielleicht an mehreren Orten Attikas, auch wohl in Athen
vorkam, dass er aber in Ikaria einen besondcren Ruf erlangt
hatte, so dass er als [iir diesen Ort charakteristisch erschien
und das Aition daher dort angckniiplt wurde. Das mag aul
die Feier in Athen zuriickgewirkt haben, so dass die Aiora
auch dort in starke Aufnahme kam und Athen sich Erigone
aneignend ein eigenes Aition schul.

Schliesslich méchte ich auch die alte Streitfrage von der
Beziehung des Maskenidols zu dem Dionysos mepuadviog bzw.
Kaduog in Theben mit ein paar Worten bertihren. Wrede, der
sich meinen Ausfiihrungen im Allgemeinen anschliesst und
Fest und Gott der Anthesterien als jonisch anspricht, nimmt
doch die Verbindung des Maskenidols mit Boéotien wieder
auf #0) indem er die tektonische Natur der Siule betont und als
neues Argument die Vierzehnzahl der Geriiren hinzuliigt, die
sich bei dem Fest der Daidala in Platii wiederfindet, bei
dem vierzehn Holzpuppen gefertigt und in Prozession aul den [14]
Kithairon gefithrt wurden 3!. Dieses letzte Argument ist nicht
besonders stark, da das Daidala-I"est nichts mit Dionysos zu
tun hat. Auf Zahleniibereinstimmungen, die leicht zufillig sein
kénnen, soll nicht zu viel gegeben werden. Was das crste Ar-
gument betrifft, kommt es darauf an, was man héher ein-
schitzt, die Ahnlichkeit, dass sowohl der Dionysos mepuidviog,
‘der Gott im rankenden Ffeuw’, wic Wrede schon sagt, wic dic
athenische Maske mit dem Kleid an einer Sidule haften, oder
der Unterschied, dass der Gott in dem einen Falle durch den
Efeu, in dem andercn durch Maske und Kleid vertreten ist.
Einfache S#iulen woder Ptfihle als Gotteridole sind nicht ganz
so selten, wie es bei \Wrede scheint 32; die Stelle bei Maximus
Tyrius VIII; 1 von den Bauern, welche den Dionysos ver-
ehren, einen selbstgewachsencn Baumstumpl im Garten aulf-
stellend, ist mir in diesem Zusammenhang immer sehr beacli-
tenswert erschienen.

30 Athen. Mitt., LIII, 1928, S. 83 If.

31 Paus. IX, 3, 3tf.; vgl. meine Griech. I'este, S. 50 {f.

32 S, die Aufzdhlung bei de Visser, Die nicht-menschengestaltigen
Gotter der Griechen, S. 108 {1.
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Wrede hat eine sehr niitzliche Zusammenstellung der Diony-
sosmasken gemacht, sie gut erliutert und richtig hervorgeho-
ben, dass diese Darstellungsart auf Dionysos und andere Na-
turgeister beschriankt ist. Die Maskenform erscheint als der
springende Punkt der I'rage, und da diese dem mepuaodviog fehlt,
besteht kein geniigender Anlass eine engere Verbindung zwi-
schen diesem und dem Maskenidol der Choen anzunehmen. Da
aul der hier verslfentlichten Miinchener Amphora mit dem
Mischen des Weines eine Tempelhalle gezeichnet ist, ist es,
obgleich gerade hier das Maskenidol fehlt, wahrscheinlich,
dass die Siule aul den von Irickenhaus verdffentlichten Va-
sen, die auch zu einer Architektur gehéren mag, Andeutung
einer Halle ist. Wenn dem so ist, so ist die S#ule an den
Choen mehr nebensiichlich, sie ist mehr ein zufélliger Tréger
der Maske und des Kleides des Gottes, die an ihr beflestigt
wurden.

Die Amnthesterien sind mit unserem Weihnachtsfest vergli-
chen worden. Wie dieses waren sie ein I'est der vergangenen
und der aulwachsenden Generationen, aus Iestlréhlichkeit
und Lrinnerung an die Toten zusammengesetzt. Wie dieses
waren sie ein sehr kompliziertes Gebilde, in das mehrere Be-
standteile verschiedenen Ursprungs aulgegangen waren. Diese
sind oft hervorgehoben: das allgemeine Totenfest, die Einseg-
nung des neuen Weines, das I'rithlings- und Vegetationsfest,
das durch die Beziehung auf die Eréffnung der Schillahrt be-
zeichnet wurde 3. Bei dem Weihnachtsfeste konnen wir den

33 Weil die Anthesterien ein gemein-jonisches I'est waren, das auch
in anderen jonischen Stiidten geleiert wurde, hat Deubmer, Arch. Jahrb.,
XLII, 1927, S. 189, geschlossen, dass die Jonier den Schiffskarrenzug aus
dem Mutterland mitgebracht haben und dass das Eindringen des Dionysos-
kultes also vor der Auswanderung stattgefunden hat, also betriichtlich
ilter ist, als man gewdhnlich annimmt. Abgesehen von der Mdgglichkeit,
mit der hier wie so oft entschieden zu rechnen ist, dass Dionysos spiiter
in cinen schon bestehenden TFestbrauch eingedrungen ist, ist der Schluss
nicht sicher, denn es zeigt sicl auf den verschiedensten Gebieten, dass
die grossen Stimme zugleich Kulturkreise waren, innerhalb welcher sich
auch nach der neuerlichen Trennung charakteristische Besonderheiten
ausbildeten. So war es z. B. in der Skulptur, wo die jonische|Ligenart
sich von der dorischen wohl unterscheidet, um von der Architektur micht
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weitgehenden Wandlungen und Veridnderungen der Iestbriu-
che besonders gut folgen. Wenn ich mich nicht triige, liegt
bei den Anthesterien ein #hnliches Verhiltnis vor. \Wie ich
langst bemerkt habe, ist es cin Notbehelf, dass wir die I"este
des Altertums sozusagen statarisch ohne Riicksicht auf die
Zeitverschiedenheiten behandeln, obgleich ihre INeiern sich iiber
ein halbes Jahrtausend mit tiefgreifenden geschichtlichen und
sozialen Veridnderungen und Wandluagen der religiosen An-
schauungsweise erstreckt haben; auch hier muss man nicht
ausser Acht lassen, dass I'este und Festbriiuche sich ver-
dndert haben mégen. Gerade das fiinfte Jahrhundert v. Chr.
sah die grossartige Entwicklung Athens, in der neue Men-
schen und neue Idcen einstromten und das platte Land hinter
der Stadt immer mehr zuriicktrat. lch glaube, wir miissen
diese Umstinde bedenken, obgleich die Diirftigkeit und Liic-
kenhaftigkeit unserer Uberlielerung uns hindern dic TFrage
niher zu verfolgen.

zu reden, Die Monatsnamen werden erst im siebenten Jahrhundert im
Zusammenhang mit der Kalenderregelung eingeliihrt, sind aber fiir die
verschiedenen Stammesgebiete charakteristisch verschieden. Iis wiirde
sich mehr anliihren lassen, aber das Gesagte wird wohl geniigien um
wahrscheinlich zu machen, dass auch in Kult- und TFestbriiuchen die jo-
nischen Stiidte einander nach der Trennung beeinllusst haben kénnen.
Wir diirfen die Iestbriuche uns in der alten Zeit micht als so unver-
riickbar festgelegt vorstellen, wie sie spiiter waren, als im Kultgebrauch
die schoplerische Titigkeit geschwunden und alles genau geregelt war
und schon zum: alten Gut gehérte, aber auch das darf man, wie oben
bemerkt, nicht ohme Einschrinkung gelten lassen.

Die Gotter des Symposions. [218]

Der griechische Iauskult ist seit langem nicht im Zusam-
menhang dargestellt worden, wie er es wohl verdiente. Die
letzte Behandlung in der sorgfiltigen und wohlabgewogenen
Dissertation Sjsévalls beschrinkt sich auf einen wichtigen Ab-
schnitt, dic Rolle des Zeus im Hauskult. So ist die Aulmerk-
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samkeit all zu wenig aul die verschiedenartigen Anliisse des
hiuslichen Kultes und ihre Bedeutung fiir den Gegenstand ge-
lenkt worden. Offenbar muss es einen Unterschied gegeben
haben zwischen dem Kult des téglichen Lebens im Kreise der
Familie und demjenigen im Kreise der I'reunde bei festlichen
Gelegenheiten, die ihre \Weihe nicht entbehren durften. Die-
ser Unterschied war um so markanter, als [Festmahlzeiten und
Gelage, obgleich stets in privaten Hiusern abgehalten, unter
Ausschluss der weiblichen Mitglieder der ['amilie und Zuzie-
hung von I'reunden gefeiert wurden. Diese Privatfeste be-
rithren sich zwar mit den privaten Opfern, die besonders spii-
ter nichts als Schmiuse waren, und haben wohl Briuche von
diesen iibernommen, in kultischer Hinsicht bestand aber der
wichtige Unterschied, dass ein Opfer an einen bestimmten Gott
gerichtet war, dem folglich der Vorrang bei der Gelegenheit
gebiihrte, ein Festmahl aber Selbstzweck ist, so dass die Gotter
nicht schon durch den Anlass gegeben sind. Eine feste Ord-
nung kann sich erst allmihlich entwickelt haben.

Um diese allgemeinen Siitze zu belegen und zu veranschau-
lichen, méchte ich auf ein paar schon 6fters behandelte Gtter
des Hauskultes zuriicklkkommen, Zeus Philios, Zeus Meilichios

(219] und Zeus Soter. Ich habe sie von anderem Gesichtspunkte aus
ver vielen Jahren in einem Aufsatz! fliichtig gestreift, sie
sind neuerdings von Sjévall? und Cook? ausfiithrlich’ behan-
delt worden. Sjovall hat sich auf seine Aufgabe, den Haus-
kult, streng beschriankt, bei Cook ist das Material unter ciner
erstaunlich ausgebreiteten Gelehrsamkeit fast versteckt. Ich
glaube, dass von den oben angedeuteten Gesichtspunkten aus
ibr Ursprung und ihre Entwicklung erfasst werden kénnen.

Zcus Philios ist nach der Auffassung der Alten der Beschiit-
zer der [reundschaftt; das besagt sein Name: Zedg dDikiog

1 Schlangenstele des Zeus Ktesios (Athen. Mitt.,, XXXIV, 1909), bes.
S. 2841{f. [oben S. 25 ff.].

2 H. Sjovall, Zeus im altgriech. Hauskult (Diss. Lund 1931), S. 75If.

5 A. B. Cook, Zeus, I1:2, App. N. S. 1160 [f., M. S. 1091 [f.

4§ ¢iMag #pepec, Suidas und andere Lexikographen und Autoren; die
Stellen bei Cook, S. 1176 A. 5.
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ist der Gott der ¢iloi, des I'reundschaftsbiindnisses, wie Zebg
Zéviog der Gott der &évor, des Gastireundschaftsbiindnisses.
Das wird erhirtet durch die Schwurformeln, die in der Dis-
kussion ziemlich beiseite geschoben worden sind. Selbstver-
stindlich kann der Umstand, dass man bei Zeus oder Zeus
Philios schwort, diesen Géttern keinen chthonischen Charak-
ter vindizieren.’ Diese Schwurformeln bilden die iltesten Be-
lege fiir den Gott, und ich muss mich daher ein wenig mit
ihnen beschiftigen. Auf die I'rage des Sokrates, ob er ihm zu
scherzen und nicht ernst zu reden scheint, erwidert Phaidros
in dem gleichnamigen Dialog, p. 234 E umdaubs, & Zoxpateg,
aA\' g aMn0dg eine mpog Aiog Prhiov, ofer dv xtA. Vgl. den
pseudo-platonischen Minos p. 321 C, Menander fr. 54 Kock,
paptvpouan tov Dikov, @ Kpdrov, Aia.
Weit iiblicher ist, dass bloss ®Pikiog in den Schwurformeln
« genannt wird. In Aristophanes’ Acharnern, welche den ersten
Beleg bieten, griisst der Megarer den athenischen Markt mit
den Worten V. 730 ¢mdé0ovv tu val tov Pihiov dnep uatépa.
Nach so vielen Jahren von I'eindschaft hatte er Grund, be-
sonders an die I'reundschaft zu appellieren. Wir finden die-
selbe I'ormel mehrmals bei Platon und zwar immer in beson-
ders eindringlicher Rede, wo der Sprecher sich gegen einen
naheliegenden Verdacht des Scherzens oder der Ungereimt-
heit wehrt, so im Gorgias p. 500 B und p. 519 und im Euty- [220]
phron p. 6 B. Vgl. Pherekrates fr. 96 Kock, wo der Komiker
in einer freilich derben Wendung die Richter davor warnt,
ungerecht iiber ihn zu urteilen. Die Phrase bedeutet soviel
wie: »ich beschwére dich bei unsrer I'reundschaft». Der
Philios ist «ein echter Sondergott, der nicht viel mehr ist als
der bei dem Drang der Griechen nach Plastizitit — kon-
kretisierte Begriff. Man wiirde ihn vielleicht mit Usener so-
gar einen Augenblicksgott nennen koénnen, und so oder we-
migstens stark spezialisiert erscheint er in der Stelle, die ich
fiir zuletzt aufgespart habe, die zugleich die eindringlichste
ist, Plat. Ale. p. 110 E, oxwnateig, & Zdxpateg, vai tov Dikiov
TOV oV TE xal GOV, Ov éyw Hx10T &v €mopxnoopl.

5 Cook, S. 1175 f. mit Anm,
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Auch aul dem bekannten Relief in Kopenhagen ¢, das dem
Zeus Lpiteleios Philios, seiner Mutter Philia und seiner Ge-
mahlin Agathe Tyche von Aristomache, Theoris und Olym-
piodoros geweciht ist, ist Zeus Philios offenbar der Beschiit-
zer der die FFamilic cinigenden I'rcundschaft oder Liebe; es
ist zu beachten, dass die Gétterpersonlichkeiten den Weihen-
den entsprechen, die sicher Mutter, Tochter und der Mann
der Tochter sind. Zeus Philios entspricht hier dem Zeus
‘Ouopovlog, dem einer der milesischen Hausaltire gewidmet
ist.” Dass der Sondergott ®i\iog zu Zeve didiog wurde, war
dadurch vorgezeichnet, dass Zeus immer der besondere Be-
schiitzer der moralischen Bande war; man braucht nur an
den 7Zebec Eéviog zu erinnern.d

Iis ldsst sich freilich micht direkt beweisen, dass es nicht
zufiillig ist, wenn Zeus Philios zuerst von Platon erwihnt
wird, aber der Umstand, dass der einfache Philios so stark
vor Zeus Philios bevorzugt wird, legt die Auffassung nahe,
dass wir hier einen Gott in seinem Werden sehen. Das stimmt
zum Hervorbrechen des Individualismus gerade in der Zeit
des peloponnesischen Krieges und im folgenden Jahrhundert;
denn dadurch, dass dic alten verwandtschaltlichen Bande ge-

[221] lockert wurden, gewann das selbstgewéhlte I'reundschafts-
verhiiltnis an Bedeutung. Natiirlich gab es immer Ireunde und
I'reundschaft; frither horen wir aber zumeist von I'reund-
schaitspaaren, gewdhnlich mit erotischer Betonung; hier han-
delt es sich um eine andere Art von I'reundschaft, die im
Gegensatz zu jener auf einen engverbundenen Kreis von meh-
reren Personen erstreckt werden konnte. Sie heischte gott-

6 Abbildung zuletzt bei Cook, S. 1162.

7 Wiegand, Sechster Bericht usw. (Anhang d. Abh. d. Akad. d. Wiss.,
Berlin, 1908), S. 27. Alle hier erwihnten Altdre stehen nach der Bemer-
kung bei I. Schaefer, De Iove apud Cares culto (Diss. philol. Halenses,
XX:4), S. 364 und A. 1 in Verdacht, Hausaltdre zu sein. Bei der Wichtig-
keit der Sache fiir den Hauskult wire bestimmtere Auskunft sehr er-
wiinscht. |S. meine Gesch. d. griech. Rel., II, S. 177 mit Anm. IG, IV:12,
527, Ad dnMo [Tvpolog xat’ dvap. Lpidauros.)

8 Beide werden oft nebeneinander genannt. Belege bei Cook, S. 1177
A. 2.
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liche Sanktion, und so wurde der Philios geschaffen und er-
hielt als Zeus Philios gréssere Konkretion.

Der Weg, auf der der Beschiitzer der I'rcundschalt in den
Hauskult einbezogen wurde, wird durch eine Weihung der
gpaviotai Al @iMior aus dem attischen Jahr 324/3 angezeigt.”
Ein Klub von Schmausern, wie sie seit jener Zeit weitverbrei-
tet waren, hat natiirlich’ den IFreundschaftsgott zum Beschiitzer
ihres engverbundenen Kreises erwihlt. So wurde der Philios
der Beschiitzer der zu frohlichem Mahle und Gelage vereinten
I'reunde, und daher wurde er auch zum Beschiitzer der Para-
siten, die sich ihnen anh#ingten, ja zum Erfinder des Parasiten-
tums, wie der Komiker Diodor in launigen Versen fr. 2 Kock
ihn darstellt. Auf diese Entwicklung fallt weiteres Licht durch
Zeugnisse, die in diesem Zusammenhang wenig beachtet wor-
den sind, die Trinkgefisse, die mit Aufschriften von Gétter-
namen im Genetiv versehen sind und die, wie Wolters ein-
leuchtend bemerkt, sich auf die bei dem Symposion angerufe-
nen Gotter beziehen.l? Keine Inschrift ist so gewdohnlich als
einfach di\iag, dic in sieben Exemplaren auftritt.!! Wolters
hat diese Inschrift aus der bekannten Sitte erklirt, dass man
etwas Wein aus einem Becher trank, den man darauf mit
dem Rest einem anderen als Geschenk reichte, und diese Be-
zichung ist sicher richtig; andrerseits beriihrt sich das Wort

9 Abbildung bei Walter, Osterr. Jahresh., XIII, 1910, Beiblatt S. 232,
Abb. 143, und bei Cook, S. 1161. Die Athen. Mitteil., L, 1925, S. 165 .,
verdffentlichte Inschrilt einer Basis aus dem friihen 4. Jahrh. zeigt, dass
Zcus Philios schon f{rither in Athen verehrt wurde.

10 Sie sind von Wolters zusammengestellt, Athen. Mitteil., XXXVIII,
1913, S. 198 A. 2; cin paar Beispiele werden unten hinzugefiigt. [Mehr
bei Delight Tolles, The Banquet-Libations of the Greeks, Diss. Bryn
Mawr College, 1943, S. 75 A.2. In den Brunnenschachten in der Siidstoa
an der Agora von Korinth wurde eine Anzahl von Geldssen gefunden
dic von den in der Stoa befindlichen Tavernen dahin gekommen waren.
Folgende Inschriften finden sich: Aiec Zwtipog (2 mal), Aiovicov (2 mal),
"Epwtes, ’Alv[niag], ‘H[dov]fig, ‘Hd[vmotiag], [li[otews], ‘Yyieiag, ’Acpaeleice,
IMavowxpnad[Nov], ITwovo. .. ve. Broneer, Hesperia, XVI 1947, S. 204.

11 Das achte Exemplar scheidet aus, weil es eine Pyxis . ist; dic ge-
ldufige Inschrift ist hier in anderem Sinne gebraucht.
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sehr nahe mit demn @iAiog, und auf ciner schwarzgelirnissten
Vase, von der eine Scherbe in der Nekropole von Pantikapaion

[222] gefunden worden ist 12, begegnet uns auch die Inschrift ieo]og
Atec Pihiov.  Das Abstraktum d\ic wurde in einem Gott ver-
korpert; drihiog ist vorerst nicht viel mehr, gewann aber als
eine 'orm des Zeus mehr Personlichkeit. Die Rolle der IFreund-
schaft und des gottlichen Beschiitzers der I'recundschalt war
eine solche, dass er ganz besonders zum Gott der Festmahle
und Trinkgelage der Ireunde pridestiniert war.

Seit dem vierten Jahrhundert entwickelte sich das frohliche
Zusammensein manchmal zum Klubwesen; Beispiele von sol-
chen Klubs sind die schon erwihnten ¢oavictai und die terpa-
owrtail? Wir verstehen jetzt besser, wie Zcus Philios in den
Hauskult hineinkam — denn die Gotter des Symposions sind
auch in gewissem Sinne Gotter des Hauskultes — und warum
er als Schutzgott der Eranisten, d. h. als Klubgott, erscheint
— denn der Zweck dieser I'reundesvercine war das Abhalten
von gemeinschaftlichen Mahlzeiten und Trinkgelagen. Das
Schema des sog. Totenmahles, das nicht immer als cine Toten-
mahlzeit gedeutet werden darf, sondern auch Theoxenien dar-
stellen kann, passte vorziiglich fiir den Gott, unter dessen
Schutz die festlichen Mahle standen, und wurde daher mit
Recht von Aristomache und ihrer Familie fiir ihre \Weihung
an Zeus Philios verwendet.

Bei genauerem Zuschen werden wir auch die Spuren dieses
Symposiongottes finden. Ein Beleg fiir den ¢Pi\iog, der an Al-
ter mit dem aus den Acharnern wetteifert, steht in der Andro-
mache des Euripides, deren Zeit nur vermutungsweise be-
stimmt werden kann; auf Grund der bitter spartanerfeindli-
chen Tendenz wird sie in die erste Zeit des peloponnesischen
Krieges verlegt. Der alte Peleus hilt dem Menelaos die Ziigel-
losigkeit der spartanischen Weiber vor, die aul dem Sport-
platz mit den Jiinglingen verkehren, und krént seine Rede
mit dem argumentum ad hominem V. 602 If.

12 Pharmakowsky im Arch. Anz, 1988, S. 171.

13 Alexis fr. 391 und Menander fr. 82 Kock; nach Hesych s. v. oivodog
vEwy oovijBwy xetd tetpdde ywopévn. Einiges iiber die gesellschaftlichen Ver-
eine bei Ziebarth, Das griech. Vereinswesen, S. 1231,

28
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TXENY gpgolan Yoy Tdd', fiTig €x depwy
OV oov Mimovoa Dikov EEexmuace
veaviov pET avopOg elg dal\ny yBova.

Es wiirde nahe liegen, hier tov cov (hikiov einfach als ’deinen [228]
Hausgott’, d. h. dein Haus, aufzufassen.[!'%] Dies wiirde aber
nur eine \Wiederholung des &x dduwv sein, und genaueres Zu-
sehen lehrt, dass die Schmihung sehr viel konkreter und
beissender ist. Wenn wir bei dem durch das \Wort &&exwmuace
gegebenen Gedanken und Bild bleiben, so sehen wir, dass
Helena zu der auf das Gelage folgenden commissatio hinaus-
gelaufen ist, das Gelage im Haus des Gatten verlassend. Erst
wenn der (bi\iog hier als der Symposiongott aufgefasst wird,
verstehen wir die volle Schirfe und Niedertrichtigkeit der
Stelle. Euripides versteigt sich zwar nicht zu einer ausdriick-
lichen Behauptung, die falsch wiire, macht aber eine Hindeu-
tung darauf, dass die spartanischen Weiber sich mit den
Jinglingen nicht nur in den Turnplatz, sonderm auch in die
Gelage teilten.

Pausanias beschreibt VIII, 31, 4 die Statue im Tempel des
Zeus Philios in Megalopolis als dem Dionysos #hnlich; auf
den Tiissen hatte der Gott Kothurne, in einer Hand einen
Becher und in der anderen einen Thyrsos, auf dem ein Adler
sass. Wenn der Meister des \Werkes, Polykleitos aus Argos,
der iltere Kiinstler mit diesem Namen wiire, hitten wir hier
den #ltesten Beleg fiir den Zeus Philios. Da dieser aber lange
vior der Griindung von Megalopolis gestorben ist, hat Over-
beck mit Recht die Statue dem jiingeren Polyklet zugeschrie-
ben.1> Die bekannte Tatsache, dass Kultstatuen von anderen
Orten nach Megalopolis gcbracht wurden, hat Brunn dazu
benutzt, die Attribution an den ilteren Polyklet aufrecht zu
crhalten !¢, ihrem ganzen synkretistischen und t#ndelnden
Geist nach kann aber die Statue frithestens der Praxitelischen

11 [Einige Manuskripte haben 15 odv zt\. ,  was Radermacher, My-
thos und Sage bei den Griechen, S. 290f., verteidigt; seine Irklirung
scheint gekiinstelt.]

15 Overbeck, Kunstmythologie, I, S. 511, 228 {I.

16 Sitz.-ber. d. Akad. d. Wiss., Miinchen, 1880, S. 468 .
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Epoche gehéren. Frazer wundert sich in seinem Kommentar
iiber diesen Zeus, der Kothurne und Thyrsos angelegt hat
und bis auf den Adler dem Dionysos ihnlich sieht; die Er-
findung ist eigentiimlich, passt aber ganz vorziiglich zu dem
Zeus Philios als dem Gott des Symposions.

Unser Lrgebnis ist, dass der Philios in der Zeit des begin-
nenden bewussten Individualismus und des Privatluxus als
Sondergott des Freundschaftsbiindnisses entstanden oder we-
nigstens allgemeiner in Aufnahme gekommen ist, dass er

[224] selbstverstiindlich an Zeus, den Beschiitzer der moralischen
Opdnung, angeschlossen wurde und zuletzt als Gott der I'reun-
de zum Gott des gesellschaftlichen Zusammenseins der Freun-
de und sogar zum Klubgott geworden ist, ein ungewdhnlich
paradigmatisches Beispiel sowohl fiir die Entstehung und die
Entwicklung eines Sondergottes wie fiir die zeitliche Be-
dingtheit der griechischen Gétter.

* *

£

Mit Zeus Meilichios steht es anders.l? Iir ist ein alter Gott,
dem nach Thukydides I, 126 das Fest der Diasien gehérte
und der cinen alten Altar am Kephissos hatte; er ist in die
Mythologic einbezogen 8, was bei Philios gar nicht der Fall
ist — auch ein Zeichen fiir den jungen Ursprung dieses Got-
tes. Das Epithet hat er mit vielen anderen Géttern gemeinsam,
obgleich keiner es so oft trigt wie er.l? Als Sondergott findet
er sich ein paarmal. Dem Berliner Antiquarium wurde eine
Bronzeschlange aus dem noérdlichen Peloponnes mit einer
Weihinschrift fiir Meilichios geschenkt?0, und ein Oaipwy
Me\iyiog  in Schlangengestalt erscheint auf einer Weihung
aus Lebadeia.?! In Selinus, wo er ein Tempelchen im Bezirk

17 Sjsvall, a. a. O., Cook, App. M, S. 1091 f{. |meine Gesch. . griech.
Rel., I, S. 385f{f.]

18 Bei der Sithnung des Theseus, Paus., I, 37, 4; Plut., Thes. 12.

19 Pfister, Art. Meilichioi Theoi in Pauly-Wissowa.

20 Amtlicher Bericht aus den Koénigl. Kunstsammlungen, XXXII, 1912,
S. 109.

21 Ober der Inschrift Zwoice dainovi Midigio ein Omphalos, unter ihr eine
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der Demeter Malophoros hatte, wird er in den Inschriften so-
wohl nur Mei\iyiog wie Zebg Mekiyiog genannt, und er hatte
vermutlich Beziehungen zu der Unterwelt. Rohe Doppelher-
men von ihm und seiner weiblichen Nebenfigur sind dort ge-
funden worden.?2 Er kam frith auch nach Italien. Daneben
findet sich eine kollektive Gruppe mit diesem Namen (Ocei)
uekiyror. 23 Dies scheint darauf hinzudeuten, dass dieser Be-
griff nicht so sehr als Sondergottheit, sondern als Attribu¢ [225]
verschiedener Gotter ins Leben getreten ist; das stimmt zu
seiner allgemeineren, nicht spezialisierten Bedeutung.

In meinem oben erwihnten Aufsatz S. 285 habe ich gegen
die einseitige Hervorhebung des Zeus Meilichios als eines
Siihngottes polemisiert und gesagt, dass kein Anlass vorliege,
in dem Namen Meilichios eine andere Bedeutung zu suchen
als die nichstliegende, ,der Gniddige’, ,der Giitige’. Dem stimmt
Sjovall S. 79 zu. Nunmehr méchte ich aber diese Behauptung
nuv mit einer wichtigen Einschrinkung aufrecht erhalten: sie
gilt nur fiir die Zeit von dem fiinften Jahrhundert an. Fiir
diese ist es richtig, dass Meilichios und Philios gleichwertig
sind. Zeus Meilichios wird den 'Ayaboic B:oig zugesellt.2+ Die
Aocpiliyiactal auf Nisyros, die einen verdienten Biirger be-

sich aufbdumende Schlange, *Apy. Aer, III, 1917, S. 422, 2. Diese ist
offenbar eine der zwei unpublizierten Stelen mit Schlange und Weihung
an den dainwv Meliyiec aus Lebadeia, die Rhomaios als im Museum von
Chaironeia ‘befindlich erwihnt, Athen. Mitt.,, XXXIX, 1914, S. 216 A. 2.

22 E. Gabrici, Il santuario della Malophoros a Selinunte (Mon. ant. dei
Lincei, XXXII). [Picard, Sanctuaires, représentations et symboles de
Zecus Meilichios, Rev. de I’hist. des religions, CXXVI, 1942—43, S. 97 {f.,
hat erwiesen, dass der Bezirk, wo diese Hermen gelunden wurden, ein
Begribnisplatz war. Er nimmt dasselbe an in betreff der Stelen aus
Lebadeia, die von Jannoray, Bull. corr. hell., LXIV—LV, 1940—41,
S. 49 1., verdffentlicht wurden.|

23 IG IX:2, 1329 aus dem phthiotischen Theben. Avoiuayos Met\iyioe.
Acipovee ueMytor im  Sikularorakel Z. 29 und in den Acta Z. 11 dei
milichei.

24 Inschrift aus Malandrino, d. h. Physkos im ozolischen Lokris, aus
dem 3., vielleicht 4. Jahrhundert, Wilhelm, Beitr. z. griech. Inschr.,
S. 136.
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kriinzen 2°, sind ein Kultverein 2¢; unter den theridischen I'els-
inschriften aus dem Gymnasium gibt es aber dem Zeus und
dem Zeus Meilichios gewidmete Inschriften, die von I'reun-
deskreisen gesetzt worden sind.27
I'iir die Anfangsstufen darf die Herleitung des \Wortes aus
uelliocom mnicht vergessen werden. Meilichios ist nicht einfach
der giitige Gott, sondern derjenige, der durch Siihnung giitig
gestimmt worden ist. Er ist xabdpciog nach Hesych s. v. M-
paxtic, und dass das Stichwort nicht ohne Bedeutung ist, zeigt
die Notiz des Eustathios zu Od. 22, 481, p. 1934f., dass Opfer
an Zeus Meilichios im Monat Maimakterion verrichtet wur-
den. Welcher Art diese waren, zeigt die Verbindung des Zeus
Meilichios mit dem Awg xddov, das im Wetterzauber ge-
braucht wurde 28; es kommt dem stiirmenden Gott zu. In der
Theseussage tritt Zeus Meilichios als Sithngott auf. Es ist
vielleicht nicht bedeutungslos, dass Zeus Meilichios und Eno-
dia in Larissa in Thessalien einen gemeinsainen Tempel hat-
ten.29
[226] Der alte Gott Zeus Meilichios ist also von Anfang an ein
ganz anderer als der Philios. Erst als sein Sithncharakter zu-
riicktrat und sein Name als gleichbedeutend mit dem des Phi-
lios erschien, wurde er mit diesem auch in seiner Eigenschaft
als I'reundschafts- und Schutzgott identifiziert. Die Voraus-
setzung dafiir war aber, dass Zeus Meilichios schon friiher
unter die Gotter des Hauskultes aufgenommen worden war.
Seine Verwandtschaft mit den Hausgottern liegt also nicht
so sehr in dem jetzt behandelten Gebiet als vielmehr darin,
dass er wie Ktesios nach der bekannten Erzihlung des Xeno-
phon Reichtum spendete, und darin, dass er wie Ktesios und
Philios in Schlangengestalt dargestellt wurde. Zu den 6fters
erwiihnten Reliefs aus Pirdus sind noch einige Schlangendar-
stellungen hinzuzufiigen. Die zwei (drei) oben S. 435 erwihn-

25 IG XII:3, 104 aus der Kaiserzeit.

26 Ziebarth, Das griech. Vereinswesen, S. 45.

27 1G XII: 3 Suppl. 1316, Zsve MiAiyog tdv mept HoldZevov, mit kursiven
Buchstaben, aber spitestens aus dem 3. Jahrh. v. Chr.

28 S, meine Griech. Feste, S. 6.

29 1G IX:2, 578.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



438 Symbolac philol. O. A. Danielsson, 1932

ten gelten einfach dem Meilichios oder dem Daimon Meili-
chios; Rhomaios erwihnt a. a. O. noch ein fiir das Museum
von Korfu erworbenes attisches Relief des vierten Jahrhun-
derts, das Zeus mit zwei Schlangen thronend zeigt. Ich mdchte
meine fritheren Ausfithrungen nicht wiederholen, sondern nur
nochmals betonen, dass das Relief aus Pirdus, das eine
Schlange mit der Inschrift ‘Hpaxleidng t@ Ued zeigt3s0, er-
weist, dass Zeus Meilichios an einen Schlangenkult ange-
schlossen worden ist. Diese Schlange kan nur die reichtum-
spendende Hausschlange sein, die im Hauskult der Dioskuren
erscheint und die dem Zeus Ktesios als dem Hiiter des Vor-
ratskammer beigegeben ist. Wesensverwandt ist die Schlange
im eleusinischen Kult, die besonders dem Ackerbauheros Trip-
tolemos als Zugtier dient; auch hier ist sie als Reichtumspen-
der aufzufassen. In alter Zeit war der Reichtum der Getreide-
vorrat (mlovrog). Die Beziehungen des Zeus zum agrarischen
Kult sind wohlbekannt; der gnidig gestimmte Wettergott
spendet eine reiche Ernte. So wird es, glaube ich, verstind-
lich, warum Zeus Meilichios zu einem dem Ktesios verwand-
ten Gott des Hauskultes geworden ist. Die weitere Entwick-
lung ist veranlasst durch die Gleichstellung mit einem ande-
ren Gott des Hauskultes, der einen als gleichbedeutend auf-
gefassten Namen trug, dem Philios, und durch die Zeitum-
stinde. Seine Voraussetzungen liessen ihn aber nicht so weit [227]
kommen wie Philios; er ist nicht direkt als Symposiongoitt
bezeugt, dass er aber dazu geworden ist, ist wohl aus den
erwidhnten theridischen Inschriften zu erschliessen.

* *
*

Wieder anders steht es mit Zeus Soter. Sein Name begegnet
uns nebst denen einiger anderen Gotter auf Trinkgeféissen. Da-
mit wir die Bedeutung dieser Inschriften fiir unser Thema
richtig cinschéitzen kénnen, muss kurz an die griechischen
Mabhlzeits- und Gelagebriuche erinnert werden. Zuerst muss
wieder der Unterschied zwischen dem schlichten téglichen

30 Cook, S. 1109.
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Mahl im Kreise der Familie und dem Festmahl mit darauf
folgendem Gelage im I'reundeskreise betont werden. Dic Briu-
che sind bei beiden z. T. verschieden. Die tiigliche Mahlzeit
wurde dadurch gesegnet, dass ein wenig von den Speisen,
wohl der Hestia, dargereicht3! und dass etwas ungemischter
Wein zu Boden gegossen wurde, worauf die Speisenden selbst
einen kleinen Schluck tranken. Dies ist die Spende des Aga-
thons Daimon.32
Von dem tiglichen Mahle gingen diese Briiuche auf die
FFestmahle iiber. Aus dem Darreichen der Speise konnen wir
erschliessen, dass es auch bei festlichen, im Hause verrichte-
ten Opfern nie unterlassen wurde 33; von der Spende des Aga-
thos Daimon wissen wir, dass sic auch die F'estmahlzeiten ab-
schloss.3¢ Das schlichte tiigliche Mahl endete mit der Spende
[228] an den Agathos Daimon, bei ihm war kein Platz {iir Piian oder
fiir Symposion. Bei demn Herrenessen folgte aul jene Spende
das Absingen eines P#an, dic Speisetische wurden weggetra-

31 Theophrast bei Porphyrios, De abst., II, 20. Theophrast nennt
nicht den gottlichen Empfinger; an einen solchen hat man bei der steten
Wiederholung eines alten Gebrauches sicher nicht oder wenig gedacht.
Wenn eine Gottheit namhaft gemacht werden soll, ist sie wahrschein-
lich Hestia. Die Erklirungen des Sprichwortes ag’ ‘Lotiag dpyov besagen,
dass es Sitte war, vor allen anderen Gottern der Hestia zu -opfern.
Das ist sowohl auf offentliche wie aul private Opfer zu beziehen.
[Aristoph., Av., V. 865, beim Beginn des Opfers: eye60e 1)) ‘Eotig i)
opvideip xai 1@ intive td éonodywm; Hymn. hom. in Vestam, o0 yip drep
cob eidamvai Jvnrefow W' o0 mpdy moudr) te ‘Eotin dpyduevos omévder
puedindéa oivov. Mehr im Kommentar Hallidays z. St. Vgl. Hymn. hom.
in Ven., V. 311{| Bekanntlich ist die Bedeutung von 0d¢eiv zu ’schlachten’
verblasst, und ¢\o0dmg bedeutet einfach ’gastgeberisch’. Wenn das
Opfer im Haus verrichtet wurde, versteht man erst recht, warum der
erste Bissen der Herdgottin zukam, auch ‘wenn das Opfler sich an
einen anderen Gott richtete. Es ist der aul ein Speiseopfer iibertragene
Brauch bei dem hiuslichen Mahle.

32 Die Gebriiuche bei Mahlzeiten und Gelagen sind am besten behan-
delt von K. Kircher, Die sakrale Bedeutung des Weines -(Rel.-gesch.
Versuche u. Vorarbeiten, IX:2), S. 13ff, der den wichtigen Unterschied
zwischen den beiden richtig beachtet.

33'S. 0. A. 31.

34 Dass sie eigentlich nicht das Gelage cinleitete, bemerkt Kircher
richtig, S. 14 mit A. 5.
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gen und das Symposion fing an. Auch das Symposion bedurtte
der rcligissen Weihe; seine gottlichen Beschiitzer waren aber
nicht durch den tiglichen Hauskult gegeben. Eine Reihe von
Zeugnissen sprechen von drei Mischkriigen als dem recgel-
missigen Quantum, deren jeder durch eine Spende an einen
Gott gesegnet wurde; gewdshnlich galt die erste dem Zeus
Olympios, die zweite den Heroen, die dritte dem Zeus Soter,
zuweilen steht Zeus Soter an der ersten Stelle.’® Der Brauch
war also nicht ganz fest, und es ist recht natiirlich, dass auch
andere Gotter bei den Spenden angerufen werden konnten —
zuweilen ging man iber die drei Mischkriigen hinaus. Dass
dies gelegentlich geschah, zcigen eine Stelle bei Athenaeus 36
und die Trinkgefisse mit Aufschriften. Die Auswahl der Got-
ter, die in diesen Inschriften vorkommen, ist fiir das Sympo-
sion charakteristisch: der Gott des Weines Dionysos kommt
fiinfmal vor, die Gottin der Liebe Aphrodite viermal — es
mag auch daran erinnert werden, dass Privatfeste Aphrodisia
genannt wurden 37 — die Géttin der Gesundheit Hygieia, von
deren Rolle in den Spenden auch literarische Zeugnisse re-
den, dreimal, ferner finden sich vereinzelte Beispiele fir dic
Stadtgottin Athena, fiir den Gott der Spende nach dem Mahle
Agathos Daimon und die ilhm nahestehenden allgemeinen
Gliicksgotter Agathos Theos und Agathe Tyche, und schliess-
lich drei Belege fiir Zeus Soter. Es ist ein geschlossener Kreis
von Goéttern des Gliicks und der Festfreude, in dem man
sich bewegt. i

Von den drei Belegen fiir die Aufschrift mit dem Namen
des Zeus Soter ist der cine literarisch; der Komiker Alexis
beschreibt einen Becher mit der Inschrift Aidg Zwtfipoc.38 Aus- [229]
ser dem von Wolters erwihnten archiologischen Beispicl gibt

35 Kircher, S. 17f.; in der ausfiihrlichen Stellensammlung bei Cook,
S. 1123 A. 7 wird der erwihnte Unterschied nicht notiert. [Vgl. Deubner,
N. Jahrb. f. klass. Alt.,, XLIII, 1919, S. 3911{.]

36 Athen. XV, p. 692 I, uetd vadra mhelotov tdv pév ’AyaBod Agipovos
aitovvtoy  momjploy, TV O& A1bg Zotfipog, EANmv d¢ ‘Vywelag xal étépmv Etépov
dgmdeyévrov xt\. Vgl. dazu S. 441, A. 41.

37 S. meine Griech. Feste, S. 374 u. A. 3.

38 Alexis fr. 397 Kock bei Athen., XI, p. 466 L.
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es noch eins, eine in der Nekropole bei Pantikapaion gefun-
denc schwarzgefirnisste attische Schale auf niedrigem Unter-
satz, dic auf dem Boden aussen die eingeritzte Inschrilt
apjowtic Aog Zotipog  triagt.’Y Sjovall hat mit Recht Zeus
Soter unter die Hausgétter eingereiht, bemerkt aber zugleich
einleuchtend, dass er nicht im Hauskult enstanden ist.*? Das
gilt lir fast alle Gotter, deren Namen auf Trinkgefissen er-
scheinen. Der Grund ist einfach: sie gehéren nicht dem tig-
lichen Hauskult, sondern dem Symposion an. Bei der Segnung
eines Mischkruges durch eine Spende und durch Anrufung
eincs Gottes, konnte man sich an beliebige Gotter wenden,
wobei allgemein schiitzende Gotter wie Soter, Hygieia, Got-
ter, die zu der Iestfreude Beziehung hatten, Dionysos und
Aphrodite, und der Gott der I'reundschaft Philios4! der Na-
tur dev Dinge nach bevorzugt wurden.

Die Gétter des Symposions wurden von verschiedenen Sei-
ten herbeigeholt, ihre Bezichungen zum Trinkgelage sind aber
deutlich; sic alle sind Gotter, die das Gliick, das Wohlergehen
und die I'estifreude zu beschiitzen vermdégen. Sie wurden Sym-
posiongotter, und als solche in gewissem Sinne auch Haus-
gotter, da dic Symposien in Privathéusern abgehalten wurden.
Ils ertbrigt die I'rage, warum gerade Zeus Olympios, die He-
roen und Zeus Soter fiir die drei sozusagen woffiziellen Spen-
den ausgewihlt wurden. Es beruht dies sicherlich auf der
patriotischen Stimmung und dem auf das Heldenhafte gerich-
teten Geist, aus jener Zeit ererbt, der Harmodios und Aristo-
geiton die leuchtenden Beispiele waren, und bei den Teilneh-

[230] mern immer noch lebendig.*? Deshalb gehérte das Skolion

39 Pharmakowsky im Arch. Anz., 1910, S. 209. Uber die Erginzung
kann kein Zweifel bestehen; Aischylos (fr. 102 Bergk) und der Komiker
Platon (fr. 230 Kock) bei Pollux X, 175 verwenden dugwtic als Name
eines Geliisses.

40 A, a. O, S. 85{[, bzw. S. 129.

41 Dass auch dem Zeus Philios ein Mischkrug geweiht wurde, bezeugt
Himerios, VI, 3, &M Ad xpatijpe sujcwusy, eine Phrase, die der Rhetor
wohl einem Attiker entlehnt hat.

12 Vgl. Demosthenes, de falsa leg. 280, tov ¢@’ ‘Appodiov xai tdv 14

et Anal Sla G R S e Eommalas G GRRoEaw S Slde
HEYIOT @)@’ elpyaouevmy, obdz voum die tag evepyeciag, dg Oaijpgav gig vudg,
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auf Harmodios und Aristogeiton zum festen Bestand des
Trinkkomments, deshalb rief man an erster Stelle den Kénig
der Gotter und Menschen an — denn das ist Zeus Olympios
— und an zweiter die tapferen Vorfahren und Vorkampfer
der Stadt, die Heroen. Noch wichtiger und noch mehr cha-
rakteristisch ist der Gott, dem gewdhnlich aus dem dritten
und letzten Mischkrug gespendet wurde, der aber zuweilen
an erster Stelle steht, zuweilen allein auftritt, Zeus Soter. Er
vereint in sich die Eigenschaften der allgemein schiitzenden
Gotter, welche die Zecher mit Vorliebe anriefen, und der
stadtschirmenden Gétter, welche die patriotische Stimmung
auf den Schild hob; er war der griosste von ihnen allen.
Schliesslich hatte er vermutlich noch andere und schon #ltere
Beziehungen zum Hauskult.43

Die anderen Gétter standen zwar ausserhalb dieser auf dic
herkémmliche Dreizahl normierte und von einem und dem-
selben Grundgedanken bestimmten Reihe, sie spielten jedoch,
wie wir gesehen haben, keine geringere Rolle in dem Sympo-
sion, der Gott des Weines selbst, Dionysos, die Géttin der
Gesundheit, Hygieia, — das Wort wird heutzutage in Grie-
chenland immer beim Zutrinken gebraucht — und schliess-
lich Zeus Philios, der in gewissem Sinn der cigenste Gott
der Symposiasten ist.44 '

gv anact tolg iepolc &mi taly Ovoiag omovdOY xai xpenjpmy xowwveds aenoincle
xed ddete xai npdr &€ foov tolg fpwow xal tole Oeolc T,

43 Vgl. meinen oben S. 429, A. 1 zitierten Aufsatz, S. 286 A. 3 [32
A. 27].

44 Man lese das bei Athenaeus XV, p. 694 C{i, erhaltene »Kommerz-
buch des 5. Jahrhunderts» durch (der Widerspruch Koepps betrifft nicht
die Entstehungszeit der Gedichte, sondern die ihrer Sammlung), und man
wird in ihnen eine auffillige Ubereinstinmung mit den hier entwickelten
Gesichtspunkten finden. Das Skolion wurde zwar mit dem Aufkommen
neuer Anschauungen und Gesellschaftssitten seit der Sophistenzeit un-
modern, aber der Niederschlag des Alten erhielt sich in den Empfiangern
der Spenden und den Aufschriften der Trinkgeldsse. Die Skolien haben
sich sozusagen zu den Gottern und Heroen der Spenden verdichtet. (Lite-
ratur in Alys Artikel Skolien in Pauly-Wiscowa.)
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Zeus mit der Schicksalswaage
auf einer cyprisch-mykenischen Vase.

Abb. 1.

(29] Dr. E. Sjoqvist, Mitglied der schwedischen Cyprusexpedi-
tion, hat die grosse I'reundlichkeit gehabt, mir die Photogra-
phie einer von ilm in der Nekropole von Inkomi ausgegra-
benen, der Klasse der sog. Wagenvasen angehérenden Vase
zu senden; in einem Brief, mit dem er die Photographie be-
gleitete, hat er zugleich seine Deutung hinzugefiigt: das To-
tengericht. Mit seiner Erlaubnis habe ich die Vase abgebildet
in meinem Buche Homer and Mycenae, Fig. 56, und meine
abweichende Deutung, Zeus mit der Schicksalswaage, S. 267
kurz angegeben. Diese Deutung ist von einem solchen Ge-
wicht sowohl fiir den mykenischen Ursprung der griechischen
Mythologic wic auch fiir den Ursprung der epischen Dich-
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tung in derselben Zeit, dass sic cine ausfiihrlichere Begriin-
dung verdient, als ich a. a. O. geben konnte.

Die Vase, die bei der Tecilung der I'unde der cyprischen
Regierung iiberlassen wurde und sich jetzt in dem Museum
in Nicosia befindet, trigt die Inventarnummer Enkomi, Grab
17, Nr. 1. Sic wurde bei den von Dr. Sjoqvist geleiteten Aus-
grabungen in der obersten Schicht eines Kammergrabes des
gewohnlichen  Typus gefunden, welches drei verschiedene
Schichten enthielt. Die mittlere Schicht wird in die Zeit un-
gefdhr 1400—1350 v. Chr. und die unterste in die Zeit bald
nach 1600 v. Chr. verlegt. Die oberste der drei Schichten, [30]
der unsre Vase angehort, enthielt eine ungewohnlich reiche
und bei der Offnung des Grabes unberiihrte Bestattung. Sie
bestand aus ecinem auf dem Riicken liegenden Gerippe, einer
Goldschale, einer grossen Goldnadel, zwei Golddiademen,einer
Elfenbeinbiichse, einer Nadel aus Ilfenbein und zwei cypri-
schen Gefissen, um nur die wichtigsten I'undstiicke zu er-
withnen. Unsre Vase hat eine Héhe von 37,56 em und ist in
rotlich schwarzem Firnis auf gelblichem, etwas glinzendem
Grunde bemahlt. Der I'und wird auf etwa 1300 v. Chr. da-
tiert auf Grund der mitgefundenen cyprischen Vasen und des
terminus post quem, der sich aus der unter der mykenischen
befindlichen Schicht ergibt.

Die beigetiigte Abbildung diirfte eine detaillierte Beschreibung
tiberfliisssig machen. Die Darstellung wird von zwei grossen
Tintenfischen eingerahmt und von Iiillornamenten belebt. Die
Hauptfigur ist ein mit scheinbar nur einem Pferde bespannter
Streitwagen, auf dem zwei Minner stehen; diesem zugekehrt
steht ein Mann mit einer Waage in der Hand. Uber seinem
Kopf ist ein Tier, wohl ein Pferd, das mehr als I'iillsel dient.
Unter dem Wagen steht noch ein Mann. Ritselhaft ist das,
was sein Oberkorper deckt. Is ihnelt einem grossen X, des-
sen Spitzen oben und unten mit Querstrichen verbunden sind;
der Mann fasst mit seiner rechten Hand die obere rechte
Spitze und stiitzt die linke Hand auf die untere linke Spitze.
Lin Schild kann es nicht sein; der wire doch voll ge-
zeichnet. Ich habe an einen Bogen gedacht, der quer vor
dem Halse gehalten wird, und einen kurzen Schurz; das
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Zcus mit der Schicksalswaage

ist aber wenig wahrscheinlich. Das

Einzige, was mir etwas i#hnlich vor-

kommt, ist der vor einem Gespann

stehende Mann auf einer auch in

Enkomi gefundenen Amphora  im

British Museum!; hier gehen aber

die Querstriche vertikal; die Dreci-

ecke dhneln etwas Schmetterlings-

fligeln, die aber kaum dargestellt

werden sollten. Wir haben es wohl  Abb. 2. Cyprisch-mykenische
mit cinem nicht sicher bestimmba-  Amphora im British Museum.
ren Kleidungsstiick zu tun.

Das Hauptintercsse crweckt der Mann, der vor dem Ge-
spann steht. Er ist in ein weites langes Kleid gehiillt, das von
derselben Art ist, wie es dic auf dem VWagen stehenden Miin-
ner tragen. Das Gerit, das er in der Hand trigt, ist unver-
kennbar cine Waage, und diese \Waage ist cben fiir dic Deu-
tung der springende Punkt. Das hohe Alter der Vase stellt
der Deutung Schwierigkeiten entgegen, dic ich nicht iiber-
sehe. Wir haben keine direkte Uberlieferung von der Vor-
stellungswelt der mykenischen Zeit und sind genétigt, mit
Analogien zu operieren, die von anderen Zeiten und Vélkern
hergeholt werden. Andrerseits sind der Gebrauch und die
Symbolilkk der Waage begrenzt, so dass dadurch recht enge
Grenzen fiir die Deutung gegeben sind.

Wir fangen mit dem klassischen Altertum an und zwar
mit der von Dr. Sjoqvist vorgeschlagenen Deutung, nach der
der Mann mit der Waage ein Totenrichter sein soll. Diese
Decutung scheint mir deswegen ausgeschlossen, weil die Vor-
stellung von einem Richter, der in der Unterwelt die Lose
der Dahingeschiedenen nach ihrem Verhalten im Erdenleben
verteilt, bei Homer fehlt und sich erst in viel spiterer Zeit
allmihlich herausgebildet hat. Dariiber muss Liniges gesagt
werden. '

Der schon von Aristarch athetierte Abschnitt am Ende
der Nekyia, der gemeiniglich »dic Biisser im Hades» genannt

1 Abb. 1 nach Corpus vas. ant. British Museum, l'ase. 1, Tal. 10, 8.
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wird, schildert Minos als Richter in der Unterwelt: dies ist
aber nicht dasselbe wie Totenrichter in dem woben angege-
benen Sinn.

A 568—>5T1 &vd 1§ tor Mivoa idov Adg Aylady vioy
{OVCEOY OGHATTPOV EXOVTA PEHIOTEVOVTA VEXVOO,
Huevoy - ol € v augl dixag eipovro Gvaxta,
fjuevor £otadtes te xat edpumviég 'Aidog d®.

Betrachten wir den Abschnitt. Ob cr orphisch ist oder
nicht, ist hier gleichgiiltig; meinesteils kann ich kaum orphi-
sche Anklinge finden. Die erwihnten mythischen Gestalten
sind Minos, Orion, Tityos, Tantalos, Sisyphos, Herakles. Orion [32]
wird geschildert, wie er in der Unterwelt Tiere jagt, welche
er einmal mit seiner Keule in den Bergen totete. Iibenso schrei-
tet Herakles einher mit dem Pfeil auf dem Bogen, der im IL.e-
ben scine Watfe war. Iis sind dies typische Beispicle der
fiir die Herausbildung der Unterweltsvorstellungen so wich-
tigen Iteration: der Tote tritt in demselben Zustande wie im
Leben auf und geht denselben Beschiftigungen nach. Dies
ist von allen primitiven Vélkern und vom Volksglauben her
wohlbekannt. Tityos, Tantalos und Sisyphos werden aber
Biisser genannt und sind auch Bestrafte. Von ihnen hat schon
der alte Preller das Richtige gesagt: als Bilder der géttlichen
Strafe gehéren sie eigentlich in das Leben, in dic Unterwelt

" sind sie erst durch poetische Iiktion versetzt? Iis greift
hicr wieder die Iteration Platz, die zur Iortsetzung der Strafe
in der Unterwelt fiithrt. Daher wird spiter auch Ixion in die
Unterwelt versetzt, obgleich das feurige Rad, an dem er
festgebunden ist und das durch den Luftraum wirbelt, fiir
die Unterwelt so ungeeignet wie nur méglich ist. Die lteration
ist auch in dem IFalle des Minos offenbar. Ior war als Gesetz-
geber und Richter im Mythos beriihmt; folglich iibt er seine
richterliche Tiatigkeit noch in der Unterwelt aus, gerade wie
Herakles und Orion ihre Jagd fortsetzen. IXr richtet unter den
Toten, dic ihn um Recht angehen; es gibt nicht die leiseste
Andeutung, dass er iiber die Taten der Dahingeschicdenen

2 Preller-Robert, Griech. Mythol., I%¢, S. 821.
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im Leben richten und danach ihre Lose bestimmen sollte. Dem
widerspricht im Gegenteil bestimmt der Satz dixag eipovto
(d. h. die Toten) dvaxta. Bei Homer gibt es zwar einen Richter
unter den Toten, aber keinen Totenrichter.

Ehe wir weitergehen, sind noch zwei Homerstellen in Be-
tracht zu ziehen, die beiden Schwurformeln:

T 258—260, iotw viv Zedg mpdta $edv bnatog xai dpictog
I'n te xai 'Héhog xai 'Epivveg, al & Ono yaiav
av¥pomnovg Tivovtal, OTic %' €miopxov OHOGoN).
I' 276—279, Zebd ndtep, "Iondev pedéwv, x0dioTe pEYIOTE,
"Hélog &', O¢ mavt’ €goplc xai TAvT £maxovElgs,
[38] xal ToTapol xal yaia xoal ol Vrévepde XAUOVTAG
av¥pwmovs tivuoe, Otic %' gmiopxov dudoon.

Mit diesen zu vergleichen sind die beiden von Géttern ge-
brauchten Schwurformeln:

m

271—274, dyper viv por Spoccov ddatov 2tuyds BOwp,
xepi Of tff £tépn uev Ele x¥ova movlufoteipav,
™ O E&tépn Gha pappapény, fva voiv dravteg
ucptvpor @c’ oi Evepde Yeoi Kpdvov dugic govrec.

O 36—37, iotw vOv téde yaia xai obpavdg edpig Brepdev
xai TO0 xateBouevov Ztvyog VOwp, Og TE MEYIGTOG %TA.

Der Eid ist eine bedingte Selbstverfluchung, und alle diese
Formeln zeigen die Ausdehnung des Fluches auf alle drei
Reiche der Welt, Himmel, Erde und Unterwelt, damit sie dem
Eidbriichigen keinen Unterschlupf geben. Iiir die Unterwelt
treten in T die Erinyen ein; sie gehéren ihr an, weil sie dem
Grabc des zu Réchenden entsteigen. Sie sind Rachegeister,
also besonders geeignet, den Meincidigen zu strafen; daher
ist es ganz natiirlich, dass sie emphatisch hervorgehoben
werden. In die erweiterte I'assung in I hat sich wegen der
Assoziation mit Grab und Unterwelt das Wort xaudvtac, das
sich offenbar auf die Toten bezieht, eingeschlichen. Aber
auch so besagt die Stelle nur, dass die Meineidigen keine
Ruhe im Grab finden werden, sondern wie die Geister der
Verbrecher im Volksglauben gepeinigt umherschweifen miis-
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sen. Mit Recht hat man sich gehiitet, in diese Worte eine Be-
ziehung auf Unterweltstrafen hineinzulesen3. Dies war auch
sicher nicht die Absicht des Verfassers; eine Zeit aber, der
diese Vorstellung wohlbekannt war, musste sie in ihnen wie-
derfinden. Ihr mochten diese Verse den Glauben an cine stra-
fende Gerechtigkeit in der Unterwelt michtig foérdern.

Wir konnen das Hervorwachsen dieser Vorstellung gut ver-
folgen. Die erste Voraussetzung ist die Verschiedenheit der [34]
Lose in. der Unterwelt; die ergab sich schon aus der alten
Vorstellung der Iteration. Sie wurde besonders folgenschwer,
wenn sie durch schon an sich religiose Vorstellungen hervor-
gerufen wurde. Wer sich den religiosen Reinigungen nicht
unterzieht, lebt in Unreinheit nicht nur in diesem, sondern
auch in dem anderen Leben; év PopPopw xeitar ist das Schlag-
wort, gemiinzt von denjenigen, welche die Gleichgiiltigen auf-
riitteln wollten, die ihre Reinigungen zuriickwiesen. Andrer-
seits erleben die Eingeweihten noch in der Unterwelt die Selig-
keit der Mysterienfeier, wie Aristophanes es schildert. Sol-
che Verschiedenheiten waren die Voraussetzung schon fiir
eine oft aufgezeigte Lrscheinung: Nachdem die alte Vorstel-
lung, dass die Strafe ungerechter Taten, welche den Titer
selbst nicht erreicht hatte, sein Geschlecht traf, durch die
andere abgelost war, welche verlangte, dass das Individuum,
das diec Tat begangen hatte, auch die Strafe erleiden sollte,
wurde die Strafe, da sie erfahrungsgemiss oft in diesem Leben
ausblieb, dem Leben nach dem Tode zugeschoben.

Dic Iteration konnte zur Belohnung oder zur Strafe wer-
den, das deckte aber lange nicht alle LEinzelfille. Wie es sich
auswirkte, sehen wir in dem Unterweltgemilde des Polygnot*.
Ein Mann, der scinen Vater misshandelt hat, wird von dem
Vater gewlirgt, eine einfache Umkehrung der Rollen, das
allen Vélkern geliufige jus talionis. Weiter geht das zwecite
Bild: der Tempelriauber, der von einer Frau gestraft wird, die
ihm Gift reicht und auch auf andere WWeise peinigt. Der

3 Anders freilich Rehde, Psyche, I, S. 64, und Dicterich, Nekyia,
S. b4t
4 Pausanias, X, 28, 4ff.
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Glaube an die Unterweltstrafen ist von dem Verlangen nach
Gerechtigkeit hervorgerufen; dasselbe Verlangen forderte, dass
die Strafe nicht willkiirlich, sondern gerecht zugemessen wer-
de. Anfangs dachte man an die abstrakte Gerechtigkeit, wie
Pindar zeigt, Ol., II 63—66:5

Yavovrov pev evidd' adtig dndlauvol @péveg

Towvag £€nicav, te O’ &v tqde Aidg apyd

ahitpa xatd yag owdler tig gydypd

Aoyov @pacog avdayxc,

(35] sei es, dass man €xdpc dvdyxa als Nominativ fasst, sei es, dass
man das Wort als Dativ schreibt, was mir besser vorkommit.
Die Vorstellung musste sich konkretisieren. Zeus, der Iiiter
der Gerechtigkeit ist, musste seines Amtes auch in der Un-
terwelt walten, d. h. der unterirdische Zeus, Hades. So ist
es an einer Stelle des Aischylos, Suppl. 2301{.:

el dwxdler TaumAaapad’, Ghg \oyoe,
Zebg dM\og &v xauoloy voTdtag dixag

Der Koénig der Unterwelt, Hades selbst, wird daher zum
Totenrichter an einer anderen Stelle des Aischylos, BEum.
2741.:

pEyag yap “"Adng éotiv etiuvog Ppotdv
gvepde yovocg,
deltoypdm O mAvt' Enwnd Qpevi.

Da ganz andere Vorstellungen an Hades hafteten, ist es
nur natiirlich, dass spiter nicht er mit dem Richteramt be-
lastigt, sondern andere Richter erfunden wurden. Die Verse
der Nekyia haben den Minos an die Hand gegeben, er zog sei-
nen Bruder Rhadamanthys mit sich. Um die typische Drei-
zahl zu fiillen, kam noch Aiakos hinzu wegen des Ruhmes
seiner Gerechtiglkeit, den er bereits genoss ¢. Die drei bekann-
ten Totenrichter begegnen zuerst an der bekannten Stelle bei

5 Uber die vielbesprochene Stelle vgl. Wilamowitz, Pindar, S. 248 f.
[meine Gesch. d. griech. Rel., I, S. 6565 mit Anm. 7.]

6 Bei Isokrates, Fuagor., 15, ist er noch nicht Tetenrichter, sondern
Beisitzer des Pluton und der Kore, bei ihnen die gréssten Ehren’ genies-
send, gerade so, wie Rhadamanthys bei Pindar, Ol, II, 83, Beisitzer
seines grossen Vaters im Elysium ist. Diese Stelle folgt kurz auf die

29
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Platon, Gorgias, p. 523 Ef.7. Es muss dahingestellt bleiben,
ob Platon sie erfunden oder von anderer Seite iibernommen
hat.

Ein personlicher Totenrichter erscheint also zuerst im fiinf-
ten Jahrhundert, der unterirdische Zeus oder Hades, und Mi- [36]
nos nebst den beiden anderen erst im folgenden. Iir hat auch
nie die Waage als Attribut. Die Waage als Symbol der Ge-
rechtigkeit ist tiberhaupt spit. Nach den Miinzen scheint es
sich folgendermassen damit zu verhalten. Dikaiosyne mit der
Waage ist spezifisch #gyptisch, sie kommt aul alexandrini-
schen Miinzen seit Claudius oft vor, daneben vereinzelt im
Osten, besonders in Prymnessos in Phrygien. Auf den rémi-
schen Miinzen ist es Aequitas, welche die Waage als Attribut
hat; das #lteste Beispiel ist eine in Lugudunum geschlagene
Kupfermiinze des Galba. Justitia hiélt in #lterer Zeit Szepter
und Patera oder Zweig, erst seit Carinus und Konstantin zu-
weilen die Waage. Dies Attribut ist auch fiir die Aequitas
am passendsten. Das friihe Auftreten der Dikaiosyne mit der
Waage in Alexandrien diirfte auf einheimischer Tradition
beruhen.

Wenn man die Deutung des Mannes mit der Waage auf
unsrer Vase als eines Totenrichters aufrecht erhalten will,
hat man also anzunehmen, dass die Vorstellung vom Toten-
richter in mykenischer Zeit vorhanden war, nachher aber ab-
handen kam, um erst im fiinften Jahrhundert wieder aufs neue (37]
geschalfen zu werden, und ferner dass die Waage als Symbol
der Gerechtigkeit in der mykenischen Zeit vorkam, um dann
erst mindestens ein Jahrtausend spiter aufs neue aufzukom-
men. Warscheinlich ist das mnicht. Die Analogie, mit der
jenc Deutung gestiitzt werden kann, ist auch keine griechi-
sche, sondern eine #gyptische, die bekannte, oft dargestellte
Szenc, wie das Herz des Toten gegen das Zeichen der Wahr-
heit, eine Feder, gewogen wird vor einem Gericht von 42

oben zitierten Verse; der Zusammenhang bestiitigt, dass Rhadamanthys
hier eben micht Totenrichter ist.

7 I'ir unsern Zweck ist es nicht nétig, die anderen Platonstellen anzu-
fiihren; sie sind nebst den spiteren zusammengestellt von L. Ruhl, De
mortuorum judicio, Rel.-gesch, Versuche u. Vorarbeiten, II:2.
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Richtern, welche die Gaue Agyptens vertreten. Die Waage
wird von dem schakalkspfigen Totengott Anubis bedient, und
ihr Ausschlag von Thoth aufgezeichnet; daneben thront mit-
unter Osiris, denn das Gericht, das gehalten wurde, als der
tote Osiris von Seth verklagt wurde, ist das Vorbild der Recht-
fertigung des Verstorbenen. Die Annahme, dass die Myke-
nider diese Darstellung in Agypten kennen gelernt und mach-
gebildet haben, scheint sehr gewagt zu sein, besonders da sie
sich in dem sog. Totenbuch und in den Gribern findet. Dazu
kommt der beachtenswerte Unterschied, dass auf der cyprisch-
mykenischen Vase der Mann, der als Richter angesprochen
wird, selbst die Waage hilt, wihrend auf dem #gyptischen
Bild das Wigen von Anubis vor 42 Richtern besorgt wird.
Diese Zusammenstellung ist liangst von Schliemann gemacht
worden 8, der, von den beiden in dem III. Schachtgrab von
Mykenai gefundenen Waagemodellen sprechend, an die #gyp-
tische Darstellung des Totengerichts erinnert. Die Idee wurde
von Evans aufgenommen und im Anschluss an seine Deutung
des sog. Rings des Nestor eigentiimlich umgebogen?. Es ist
ihm eine Lieblingsthese, dass die Seele in minoisch-mykeni-
scher Zeit als Schmetterling dargestellt wurde, und daher
findet er in den Schmetterlingen, welche die Schalen jener
Waagemodelle zieren, einen Beweis dafiir, dass das Gerit
eine Seelenwaage ist. Dagegen ist einzuwenden, dass Schmet-
terlinge auch einige der vielen mitgefundenen Goldplittchen
[88] zieren zugleich mit Tintenfischen und Spiralmotiven; sie kén-
nen nicht anders als diese beurteilt werden. Ferner ist der
Ausgangspunkt unsicher; es ist zweifelhaft, ob die von Evans
auf dem Ringe als Schmetterlinge und Puppen angesproche-
nen Bilder wirklich solche sind 10, und schliesslich unterliegt
die Echtheit des Ringes den stirksten Bedenken !!. Es ist viel
wahrscheinlicher, dass die Waagemodelle keinen symbolischen

8 Schliemann, Mykenai, S. 229.

9 A. Tvans, The Ring of Nestor, Journal of Hellenic Studies, XLV,
1925, S. 59 ff. Vgl. Palace of Minos, II, S. 787 f.

10 Siehe meine Minoan-Mycenaean Religion, S. 5511. [2451,]; dagegen
Evans, The Palace of Minos, III, S. 148ff.

11 Jeh habe meine Zweifel, wie es scheint. in meiner Minoan-Myoce-
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Sinn haben, sondern Nachbildungen eines Gerits des tiglichen
Lebens sind, auch wenn man nicht der bestechenden Hypo-
these Svoronos’ huldigt, dass sie fiir das Wiagen von Edelme-
tall und Geld dienten.

Demnach durfte es so unwahrscheinlich wie nur méglich
sein, dass das Bild unsrer Vase einen Totenrichter darstellt.
Wenn wir uns nach anderen Deutungen umsehen, diirfen wir
uns fiiglich an dic gricchische Zeit halten!2. In der Literatur
ist dic Symbolik der Waage einfach; es handelt sich um die
Entscheidung, was schwerer, also besser ist, wie z. B. Diony-
sos bei Aristophancs, I'rosche, 1378 f{f., die beiden Dichter
ihre Worte in dic Waagschalen sprechen lisst. Die bildlichen
Darstellungen beschrinken sich, abgesehen von den rein tech-
nischen, z. B. aul der Arkesilasschale, der Taleidesamphora
und in den Darstellungen der Losung Hektors, auf nur einen
Typus, die Psychostasie, und zwei Sonderlille, den Bostoncr
Thron und die Ervotenwiigung auf einer kampanischen Hydria
im British Museum 3. Dic Wigeszene des Bostoner Throns
ist trotz der sorgliltigen Arbeit Studniczkas kaum einwand- [39]
frei erklirt. Dem Bild der Hydria mdéchte ich keine sehr
ticfe Bedcutung beilegen; cs ist desselben tidndelnden Geistes
wie z. B. der Erotenverkauf auf cinem pompejanischen Wand-
gemilde. Ich wiirde nicht cinmal zu versichern wagen, dass
es cine Umbildung der Psychostasie ist; es kann eine Markt-
szenc sein.

Dic Psychostasic geht auf Homer zuriick. Wir konnen es
daher unterlassen, die Umbildung, welche dic bildliche Tra-

naean Religion nicht deutlich genug ausgedriickt; insbesondere hat man
die unvermeidliche Konsequenz iibersehen, die aus den Worten S. 554
(247 £.] folgt: »I cannot help feeling that the artist has misunderstood this
slaughtering table and made it into a base for the Divine Animal.»
Ein solches Missverstindnis wiirde ein minoischer Kiinstler nicht be-
gangen haben.

12 Fine Reihe von Darstellungen aus der hellenistischen und rémischen
Zeit wird aufgezihlt von Michon s. v. libra in Daremberg et Saglio,
Dictionnaire des antiquités.

13 Die hieher gehorigen Bilder sind mitgewohnter-Umsicht zusammen-
gestellt von Studniczka in-seiner Abhandlung iiber den Bostoner Thron,
Jahrb. d. deutschen archiolog. Inst. XXVI, 1911, s, 131 {f.; die Hydria
S. 140 Abb. 58.

Licensed to <openaccess@ecsi.se>



Zeus mit der Schicksalswaage 453

dition zeigt — statt Zeus hilt Hermes die Waage — zu dis-
kutieren 14, sondern uns dem #ltesten Zeugen zuwenden. Bei
Homer ergreilt Zeus dic Waage, um das Schicksal zweier mit-
einander kimpfenden Helden oder Heere zu entscheiden. \Was
in die Waagschalen geworfen wird, ist ®%o xfpe tavn\eydog
Yavaroro. Die iltere Stelle betrifft Achill und Hektor:
X 209212, xai téte dN) YpUOEld maAthp £TITAve tdAavia

gv O £tider dvo ‘xﬁpe tavnieyéog davdrero,

vy pEv "AxiN\ijog, v d' “‘lixtepos immoddpuoro,

#xe 08 péoca \apwyv * péne O’ *'Lixtopog aicioy fuap.

x\p bedeutet hier einfach Todeslos, wie regelmissig bei
Homer, was durch die folgenden Worte: Oéne d “Lxtepog
aicipov fiuap noch verdeutlicht wird. Neuerdings werden aber
die Kerern mit Vorliebe als bose Geister, Schadenddmonen,
Bazillen aulgelasst. Miss IHarrison, die besonders diese An-
sicht vertreten hat, hat einige Schwieriglkeit, sich mit dem
festen homerischen Sprachgebrauch abzulinden!?; sie midchte
darin einc Verfliichtigung des ilteren konkreteren Gebrauchs
des Wortes sehen. Insofern hat sie selbstverstindlich recht,
als dic konkrete Vorstellung von Schadendémonen ilter ist
als die abstrakte vom Geschicke; was den \Wortsinn von xijp
betrifft, ist es dadurch nicht bewiesen, dass er sich in dersel-
ben Richtung entwickelt hat. Es tritt hier das alte Missver-
standnis hervor, dass die homerische Dichtung dem primitiven
Urgrund entspringe, wihrend sie in Wirklichkeit das Erbe
einer hoch entwickelten Kultur iibernommen hat. Die Schick-

[40] salsvorstellung sitzt bei Homer sehr tief und findet in mehre-
ren \Worten Ausdruck. Es ist sehr wohl méoglich, dass xip,
wenn es in homerischer Zeit, béses Geschick’, ,Todeslos’ bhe-
deutete, spiter in die konkretere Bedeutung von ,Schaden-
ddmon’; ,boser Geist’ iibergangen ist.

Zu diesen Erwigungen bin ich gefiihrt worden durch die
zweite vollstiandige Stelle, die jiinger ist, in der Kolog udyn:
® 69—74, xai tote ON yp¥oeiw mathp £ritarve tdhavra -

gv O’ gtider dvo xfipe tavainyfog Savdroio,
11 Vgl. jedoch unten S. 456.

15 J. E. Harrison, Prolegomena to the Study of Greek Religion, S.
174 11.; vgl. Rodhe, Psyche, I, S. 239 A. 2.
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Tpmwyv § inmoddpwy xai "Ayaidv yaAxoyiTovoy,

E\xe d& pécoa hafov - Péne O aiciuov Ruap 'Ayaidv.
al uév "Ayoudv xijpeg émi y$ovi movlvBoteipn
eCéodny, Tphwov d& mpdg odpavoy edpLY depdev.

Sie ist eine Erweiterung, deren jiingeres Alter sich schon
dadurch verrit, dass die Lose nicht zweier Helden, sondern
zweier Volker gewogen werden. Auf die alten Formelverse
folgt die Schilderung, wie die xfipec der Achier sich auf die
Erde miederlassen, wiihrend die der Troer im Luftraum weg-
fliegen. Die xfipeg sind hier Todesddmonen, was zu einer Un-
stimmigkeit mit der alten Formel fithrt; denn in dieser hat
jeder Held, bzw. jedes Volk einen Ker, hier treten sie in der
Mehrzahl auf. Es ist dieselbe Personifikation, die wir auch
sonst bei Homer voll entwickelt antreffen, z. B. die A,
Moipa und gar Alsa (n 197).

Es gibt noch zwei Stellen, die nur sehr kurz auf diese Vor-
stellung anspielen. Als im Kampf um den Kérper des gefalle-
nen Patroklos die Troer weichen und Hektor sich plétzlich
zur Ilucht wendet, wird als Erklirung hinzugefiigt:

I1 651, *EXAETO O aA\ovg
Tphag gevyéuevarr yvi yap Atdg ipc Talavta.
In sciner Rede an Achill sagt Odysseus:

T 222, &untog dOhiyictog, gmnyv x\ivot tdlavta
Zebg, 6g T Av¥pwmwv taping ToNépolo TETLXTAL

Gerade die Kiirze des Ausdrucks ist fiir die Gelaufigkeit
der Vorstellung bezeichnend; sie ist eine solche, dass der
Ausdruck ritselhaft wire, wenn er nicht durch die vollstin- [41]
digen Stellen erkldrt wiirde; sie setzt voraus, dass die Sache
cinem jedem geldufig war. Die Schicksalswaage des Zeus,
durch die er das Geschick im Kampf entscheidet, ist also
altes Gemeingut fiir Homer, so alt, dass die Vorstellung in
abgeschliffenen Formeln und rétselhaften Andeutungen ge-
priagt worden ist. Wie so vieles im alten Bestand des Epos
mag diese Vorstellung in die kampfesfrohe mykenische Zeit
hinaufreichen.

Unser Vasenbild stimmt offenbar sehr gut zu dieser Vor-
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stellung von der Schicksalswaage des Zeus. Die Hauptszene

-zeigt einen Mann mit einer Waage in der Hand vor einem

==

Streitwagen. Sie ldsst sich ohne weiteres deuten als Zeus,
der die Waage ergreift vor dem Auszug des Helden in den
Kampf. Das Pferd auf dem héheren und der Mann auf dem
tieferen Niveau sind wohl als Fiillsel zu bewerten; hochstens
vergegenwiirtigen sie das Gedriinge von Menschen und Tieren
auf dem Schlachtfeld. Obgleich ich keineswegs den Abstand
zwischen der mykenischen und der homerischen Zcit ver-
kenne, kommt diese Deutung sowohl der Zeit wiec dem Volks-
tum, denen unsre Vase entstammt, niher als irgend eine an-
dere. Die Kluft, die man frither zwischen diesen beiden Pe-
rioden bestehen liess, wird allmihlich immer mehr ausgefiillt.
Die Mythologie reicht in die mykenische Zeit hinauf, welche
mythisch die eigentlich schépferische Zeit war. Der grosse
Wert der hier besprochenen Darstellung ist, dass sie nicht
rein mythischer Art ist, sondern uns einen Einblick in die
religiose Vorstellungswelt der mykenischen Zeit gestattet, die
uns bisher ziemlich verschlossen war. Obgleich man mit Si-
cherheit annehmen konnte, dass es zwischen der minoischen
und der mykenischen Religion einen grossen Unterschied gab,
konnte dieser im einzelnen nicht aufgezeigt werden, da die
Ausdrucksformen der minoischen Kunst das selbstindig My-
kenische so iiberdeckt hatten, dass bei dem von den Monu-
menten ausgehenden Studium die minoische und mykenische
Religion als eine Einheit genommen werden mussten.

Was unsre Vase lehrt, ist erstens, dass der homerische
Schicksalsglaube schon der mykenischen Zeit angehért. Das
kann durch einen Hinweis auf das Wortaica erhirtet werden.
Denn dieses Wort gehért zum arkadisch-cyprischen Wort-
schatz in Homer, der notwendigerweise in eine Zeit hinauf-
reichen muss, die vor der dorischen Wanderung liegt, also
spitestens das Ende der mykenischen Zeit16. Der homerische
Schicksalsglaube ist ein echter Fatalismus; aica, poipa bedeu-
ten ,Anteil’; ,Portion’!?. Der Mensch muss seinen Anteil an

16 Siehe mein Buch, Homer and Mycenae, S. 175 ff.
17 Vgl. meine Darstellung im Archiv f. Rel.-wiss., XXII, 1924, S. 335 [.
[und Geseh. d. griech. Rel., I, S. 338 f.]
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Gliick und Ungliick erleiden. Man hat diesen Glauben weg-
zudeuten und zu bagatellisieren versucht; dazu ist er zu klar
und sitzt zu tief. Freilich passt er nicht sehr gut zu den spi-
teren, uns geliufigen religiosen Vorstellungen der Griechen;
das ist in Anbetracht des Alters des Homer und seiner Son-
derstellung auch in anderen Hinsichten kein giiltiger Ein-
wand. Wir haben die Tatsache so hinzunehmen, wie sie ist,
und wir verstehen sie besser, wenn sie eigentlich einer Zeit
weitausgreifender, gefahrvoller und wechselvoller kriegeri-
scher Unternehmungen angehért, wie es die mykenische Zeit
war. Solche Zeiten pflegen immer den Schicksalsglauben her-
vorzurufen und zu entwickeln. Auf diesem Boden war er
in der mykenischen Zeit gewachsen und hat sich in abge-
schliffenen [Formeln in die homerische Kunstsprache hiniiber-
gerettet, die so viele alte Uberreste bewahrt hat.

Zweitens muss der Mann, der die Waage hilt, Zeus scin.
Denn Hermes, der in den Vasenbildern der Psychostasie aus
der klassischen Zeit auftritt, ist cine Neuwerung, die durch eine
Verschiebung der Vorstellung, welche oben S. 453 angedeutet
wurde, veranlasst wurde, wozu die Bediirfnisse der kiinstleri-
schen Darstellung nachgeholfen haben. Die Lose konnte man
nicht abbilden; dafiir setzte man die €idwAa bzw. buyxai der
Helden ein; so wurde verstiandlich angedeutet, warum es
sich bei der Entscheidung handelte. Daher wurde diese Dar-
stellung nicht eine xnpoctacia wie bei Homer, sondern eine
Ppoxootacia, wie die Tragodie des Aischylos benannt ist. \Wenn
der Gott, der die Schicksalswaage hilt, Zeus ist, so zeigt
dies, dass Zeus schon in der mykenischen Zeit der Schicksals-
lenker, der oberste Gott war. Ii'r war, wie ich aus anderen [43]
Griinden frither dargelegt habe!8, der hochste Gott und Ko-
nig der Gotter. Auch hierin spiegelt Homer den Glauben der
mykenischen Zeit wider. Die neueren Versuche, dem Poseidon
die Stellung als Obergott in élterer Zeit zu vindizieren, kon-
nen dagegen nicht aufkommen.

18 In dem Kapitel tiber den Olymp in meinem Mycenaean Origin of
Greek Mythology, bes. S. 228 [f.
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