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VORWORT.

Dieser Band bedarf kaum eines Vorworts, wenn nicht ge-
schuldeter Dank es von mir verlangte. Er gebiihrt der Verlags-
buchhandlung, die den zweiten Schritt zu meinem Ziele, eine
Geschichte der griechischen Religion zu verdffentlichen, jetzt ge-
wagt hat und hoffentlich auch dem dritten Bande ihren Schutz
verleiht. Er gebiihrt wieder F. Frhrn. HILLER VON GAERTRINGEN,
der auch hier bis zum Ende mein treuer Wegegenosse war, und
schlieBlich meinem lieben Kollegen HERBERT Koca, der alle meine
Fragen stets in freundlicher Geduld beantwortete. Meiner Frau
muf ich fiir treue Hilfe beim Lesen der Korrektur danken.

Ein Gesamtregister und eine chronologische Ubersicht sollen
dem dritten Bande beigegeben werden.

Diesen zweiten Band wollte ich dem Andenken meines Vaters
Franz KERN zu seinem hundertsten Geburtstage am 9. Juli 1930
widmen. Die Erfiillung dieses Wunsches blieb mir versagt. In
Erinnerung an ihn, der mich zu den Griechen und zu Goethe
gefiihrt hat, lege ich jetzt das Buch dem Freunde in die Hand,
der einer seiner treuesten Schiiler

Halle, Neujahr 1935.

n ist.

Otto Kern.
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KAPITEL I
DIE OLYMPISCHE RELIGION UND HOMER.

Von homerischer Religion kann niemand sprechen, der der
Homerforschung seit den Tagen F. A. Worrs gefolgt ist. Denn so
sicher es auch heute scheinen mag, daf} jedes der beiden uns er-
haltenen homerischen Gedichte von einem groflen Dichter nach
einem genial ausgedachten Plane komponiert worden ist,
kein Verstindiger kann heute leugnen, daf8 diese groBen Dichter
schon lingst vorhandene, kleinere oder groBere Gedichte, Helden-
lied und Géttersang, benutzt haben, um epische Gebilde zu schaffen,
die in der ganzen groBen Weltliteratur nicht ihresgleichen finden.
Wer auch nur die gliinzende Exposition der Ilias in ihrem ersten
Gesange mit dem Schlusse im letzten vergleicht, und auf die von
SCHILLER in einem Briefe an Goethe erwihnte ‘herrliche Conti-
nuitdt und Reciprocitit des Ganzen’ achtet!), kann den unver-
gleichlichen Dichtergenius nicht verkennen, der dies alle Zeiten
iiberdauernde Kunstwerk geschaffen hat. Wie weit einzelne vor
dieser Schopfung liegende Dichtungen auf das religiose und kul-
turelle Leben der Hellenen gewirkt haben, wird niemand je er-
griinden konnen ; auch von der hieratischen Poesie, die zum Siege der
olympischen Religion stark beigetragen haben mufl (Bd. I 2081.),
wird man sich nie ein untriigliches Bild verschaffen konnen?).
Wir spiiren meist nur die gewaltige Wirkung dieser Poesie, die

') Briefwechsel Nr. 451 (Cotta 1881) vom 27. April 1798 ‘Ubrigens muB
einem, wenn man sich in einige Gesénge hineingelesen hat, der Gedanke
an eine rhapsodische Aneinanderreihung und an einen verschiedenen
Ursprung nothwendig barbarisch vorkommen; denn die herrliche Conti-
nuitit und Reciprocitéit des Ganzen und seiner Teile ist eine seiner wirk-
samsten Schonheiten.” Vgl. auch Goethes Brief an Schiller Nr. 455 vom
2. Mai 1798.

%) Vgl. auch Leo Weber, Rhein. Mus. N. F. LXXXI 1932, 12.

Kern, Die Religion der Griechen 11, 1



2 Die olympische Religion und Homer.

wahrscheinlich sehr viel starker gewesen ist als die Macht der
Priester, und zunichst auch die Griindung von Heiligtiimern des
olympischen Zeus, die aus alter Zeit gar nicht bekannt sind. Der
Versuch, mehrere Gotter und Gottinnen gleichsam unter dem Vor-
sitz des Zeus nach dem Vorgange der olympischen Religion zu
vereinigen, ist selten versucht worden. Auf der Insel Thera in dem
heiligen Bezirk beim Tempel des Apollon Karneios empfindet
man allerdings die Uberlegenheit der Zeusreligion. Aber es ist
nicht der olympische Zeus, dessen Kultus hier iiberwiegt; es gibt
da iiberhaupt keine archaische Opferstelle fiir den olympischen
Zeus. Der Zeus der alten Theraier war der dorisch-kretische.
So ist es auch zunichst keine geschlossene Priesterschaft ge-
wesen, die in reformatorischer Absicht die olympische Religion
verbreitete und vorher den XKreis der ihr angeschlossenen
Gottheiten bestimmt hatte; sondern es war die Macht der
Poesie, fiir die kein Volk je so zuginglich war, wie das hellenische,
die Zeus und seiner Religion den Sieg verschafft hat. Wenn die
hieratische Poesie, die am FuBe des Olympos so rege gewesen ist
und offenbar von den machtigen thessalischen Fiirstengeschlechtern
begiinstigt und gefordert wurde, auch nur wenig Spuren hinter-
lassen hat, lebt ihre Wirkung in den epischen Heldenliedern fort,
die das gesamte Griechenland im Sturm erobert und schlieBllich
zur Bildung der Nation mehr beigetragen haben als irgend etwas
anderes, so stark, dafi man spater vor allem die Ilias mit der Bibel
vergleichen konnte. Vornehmlich in Athen ist Homer zu einer
gewaltigen geistigen Macht geworden, so dafl Aristarch ihn sogar
spater fiir einen Athener erklirt hat.

In der Ilias tritt der Sieg des Anthropomorphismus mit aller
Deutlichkeit hervor. Die Tiergestalt ist nur noch in den Beiworten
der Gottheit verborgen oder in ihren Verwandlungen (Bd. I 203).
Das einzige Kultbild, das die Ilias erwihnt, ist das Sitzbild der
ilischen Athena, der die vornehmen Troerinnen eine Bittprozession
veranstalten und ein Gewand auf die Kniee legen. Das Un-
heimliche der Tiergestalt verschwand ganz, lebte nur noch in den
Daimonen und anderen Schreckgestalten fort. Der Mensch fand
seine Gottheit allein in Menschengestalt, dem hochsten Wesen,
das die Gotter erschaffen haben. ‘Du sollst keinen Gott in Tier-
gestalt denken und verehren’ wurde durch Homer gewissermalien
zu einem Gebot. Das muB man an die Spitze stellen, wenn man
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von Homer als der Griechenbibel spricht?). Auch die Psyche des
Menschen, gebildet in GroBe und Haltung ganz wie er, nur ohne
Leben, ist in den homerischen Gedichten niemals als Vogel oder
sonst in Tiergestalt gedacht2). Aber diese Bibel wies den Hellenen
nie ins Jenseits, schuf kein neues Bild der anderen Welt; sondern
die alte ionische Vorstellung, daB mit dem korperlichen Tode
alles aus ist, beherrscht die ganze Dichtung. Zum Totenkult, wie
ihn die Griechen des Mutterlandes zu allen Zeiten gehabt haben,
bald laut und prichtig, bald still und innerlich, fiihrte die ho-
merische Dichtung nicht. Denn wo ein anderes Bild in den Ge-
dichten erscheint, ist es entweder ein Rudiment aus alter Zeit, wie
das Traumgesicht der Psyche des Patroklos, die den schlafenden
Achilleus an seine Pflicht dem toten Freunde gegeniiber erinnert,
oder ein spiterer Zusatz, wie die Biilerepisode in der Nekyia der
Odyssee. Auch die Vorstellung von dem elysischen Gefilde, in
das Menelaos nach der xdifodog Arpediv der Nosten als Eidam
des Zeus nach seinem Tode versetzt werden soll, hat mit sogenannter
homerischer Religion nichts zu tun, ist ein Niederschlag der reli-
gitsen Bewegung des siebenten Jahrhunderts, die hinter dem
trostlosen Diesseits, in dem Parteikampfe die Menschen so oft zer-
fleischten, ein friedliches, gliickliches Jenseits den Frommen verhief3.
Von den Inseln der Seligen weil die ionische Weltanschauung so
wenig wie von den zu ewiger Strafe verdammten Siindern der
Holle. Beides ist fiir den, der Hellas kennt, verstandlich. Gliick-
lichere Inseln als die des griechischen Meeres kann die Phantasie
der Ioner nicht suchen. Sie kommt auch auf solche Vorstellungen
erst, als das Meer sich weiter gedffnet hat, und die Kolonisten
ferne, einsame Ufer aufsuchen. In die Unterwelt als Ort der BuBe
und Strafe wies die Natur Ioniens nicht, wihrend das Mutterland
tiberall der Phantasie dazu Nahrung gab. Die Katavothren
Boiotiens und Arkadiens konnten als Fliisse der Unterwelt
gelten. Denn man hérte da unterirdische Gewasser rauschen und
brausen. Die Plutonien und Charonien Kleinasiens brachten durch
ihre giftigen Gase nur den Tod, nach dem es kein Leben auch in
der Unterwelt mehr gab (Bd. I 80f.). Ioniens blauer Himmel

) Vgl. v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen II 102.
%) Walter F. Otto, Die Manen oder von den Urformen des Toten-
glaubens. Berlin 1923, 11ff.

1*



4 Die olympische Religion und Homer.

wies die religiose Phantasie nicht in die Finsternis der Erde, sondern
hinauf in die lichten Hohen des Athers. Dort ist der Olymp zum
Himmel geworden.

Von den anderen groBen Epen der Hellenen war wohl keines
dazu angetan wie die Ilias, eine hellenische Bibel zu werden,
weder die thebanischen Heldenlieder noch die Herakleen, vielleicht
noch am ehesten das groBe Argonautenepos, das zuerst von der
Odyssee, dann durch die Dichtung des Apollonios von Rhodos ver-
dréingt ist. Doch Tason konnte nie ein Vorbild der Jugend werden wie
Achilleus. Der gottliche Hauch, der die ganze Gestalt des Peliden
umweht, fehlt dem Tason in der Dichtung, mag er nun urspriinglich
ein Gott gewesen sein oder nicht. So hat Homer als Bibel nie
einen Rivalen gehabt, auch nicht in der Theogonie und den Erga
des Hesiod, der ohne ihn auch nicht denkbar ist, so verschieden
auch das Wesen beider Dichter ist?). Wohl treten, wie Hesiod,
Lehrer und Propheten der Griechen auf, die auf die Entwicklung
der Religion einen bestimmenden EinfluB ausiiben; wohl werden
‘heilige Biicher’ geschrieben, wie ‘heilige Hauser’ gegriindet. Aber
nur die Tlias und erst in zweiter Reihe die Odyssee konnen mit
unserer Bibel verglichen werden. Wer zuerst diese Vergleichung
ausgesprochen hat, weil ich nicht?). Jedesfalls muf} aber bei einer

1) Hierzu vgl. namentlich die ausgezeichnete Dissertation von Tlse
Sellschopp, Stilistische Untersuchungen zu Hesiod. Hamburg 1934.

2) Goethe hat nach einem Bericht von C. A. Bottiger (Goethes Ge-
sprache neu her. von Flodoard von Biedermann I 202 Nr. 413, vgl.
Ernst MaaB, CGoethe und die Antike 81) irgendwann einmal gesagt:
“Beim erneuerten Studium Homers empfinde ich erst ganz, welches un-
nennbare Unheil der jiidische Prass uns zugeftigt hat. Héatten wir die
Sodomitereien und dgyptisch-babylonischen Grillen nie kennen lernen
und ware Homer unsere Bibel geblieben, welch’ eine ganz andere
Gestalt wiirde die Menschheit dadurch gewonnen haben.” Es ist freilich
unzweifelhaft, daB Homer niemals die Bibel der Deutschen, auch nicht
der Gebildeten, gewesen ist und je sein konnte; doch ist es des Bemerkens
wohl wert, daB Goethe der erste gewesen zu sein scheint, der Homer mit
der Bibel verglichen hat, und den Hellenen hat Homer sicher lange Jahr-
hunderte trotz der heftigen Angriffe der Philosophen als Bibel gegolten.
Bei Georg Finsler, Homer in der Neuzeit von Dante bis Goethe 1912,
der auch die Mitteilung von Bottiger nicht erwéhnt, habe ich vergeblich
nach solcher Vergleichung mit der Bibel gesucht. Vgl. E. von Dob-
schiitz, ‘Homer und die Bibel’, Ilbergs Neue Jahrb. 1925, 331f{E.
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solchen Vergleichung nicht an das N eue, sondern vor allem an das
Alte Testament gedacht werden.

Die olympische Religion (Bd. I 1801f.) ist die Grundlage aller
epischen Gedichte, die wir aus Griechenland kennen. Wie weit
die ersten dieser Gedichte in Hellas entstanden sind, wissen wir
nicht, kénnen es aber fiir die ersten Anfinge nicht bestreiten.
Ebensowenig kann je geleugnet werden, daB die Kunstsprache
des Epos in Kleinasien geworden ist und mit ihr und durch sie das
aiolisch-ionische Epos. Jedoch eine ganz andere Frage ist es, ob dies
Epos kleinasiatische Gottheiten in sich aufgenommen hat, ohne
die wir uns den homerischen Olymp nicht vorstellen kénnen und
es auch die alten Griechen nie vermocht haben. So sicher vor-
griechische Elemente in dem Glauben der Hellenen zu finden sind,
noch ist der Beweis nicht gegliickt, daB ein wahrhaft olympischer
Gott aus dem Orient nach Hellas gewandert oder durch die Aioler
und Ioner zu einem hellenischen gemacht istl). Wie fremd die
kleinasiatische Religion den Singern homerischer Dichtung war,
zeigt nichts deutlicher als die unbestreitbare Tatsache, daB von
orgiastischem Kultus kaum eine Spur in dieser Poesie vorhanden
ist. Man kann dies nicht dadurch allein erklaren, daB es die olym-
pische Herrenreligion ist, die der Heldendichtung ihr Gepriige
gibt, sondern man muB, da die uns in der Ilias vorliegende Dichtung
in Kleinasien zu allergroBtem Teile entstanden ist, in ihr auch
einen Widerhall dieser Kulte finden. Aber der Olymp war eine
Schopfung des Mutterlandes. Kein fremder Gott fand in ihm mehr
Zutritt. Der ProzeB war vollendet, ehe der aiolisch-ionische
Heldensang erklungen ist. Von einer Religion der Toner ist fast
ebenso kiihn zu sprechen wie von einer homerischen, die es nie ge-
geben hat, wenn man nicht damit in ein Wort den starken EinfluB
fassen will, den das fertige Heldenepos als Bibel der Hellenen
gehabt hat. DaB in diesem Epos Spuren ionischen Glaubens und
ionischer Weltanschauung vorhanden sind, die vom Gotterstaat
Thessaliens weitab fiihren, leuchtet ein, da die Dichter, die an dem
homerischen Epos gearbeitet, viele hundert Jahre nach der gran-
diosen Schopfung des Olymps driiben in Kleinasien und auf den

1) v. Wilamowitz, Platon T 289 nimmt dies von Aphrodite, Hephai-
stos, Eileithyia, Bakchos, Apollon ohne weiteres, vielleicht auch von
Artemis an; vgl. Karl Meister, Kunstsprache Homers, 227f. S. vor
allem dazu v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 317ff.
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ihm vorgelagerten Inseln gesungen haben. GewiB weht ionisches
Leben nach Platons Wort?) in der vollendeten Dichtung; aber der
olympische Gotterstaat war langst hellenische Religion geworden,
als die ionischen Sanger ihn zum Hintergrund ihrer Heldendichtung
machten.

Eine einheitliche Religion haben die homerischen Gedichte den
Hellenen nicht geschenkt. Das war auch unmoglich, da der Gotter-
glaube, der hinter ihnen stand, die lebendigsten Krafte der Volks-
religion vernachlissigte. Man wird die nachhaltigste Wirkung
der Dichtung Homers in anderem suchen missen.: sie hat die Hel-
lenen zur Nation geeinigt, wozu auch eine so spite Dichtung wie
der Schiffskatalog nicht wenig beigetragen hat?). Homer wurde in
allen Landschaften gelesen, auch da, wo ganz andere Gotter als
die sogenannten homerischen von ihren Bewohnern verehrt wurden.
Es ist eben die Macht einer gewaltigen Dichtung, welche die Wissen-
schaft veranlaBt hat, von homerischer Religion, die es in wahrem
Sinne nie gegeben hat, zu reden. Die homerische Poesie hat auf
vieles den Bann gelegt, das trotz ihrer im Hellenenvolk kraftig
fortlebte und seine echte Religion war. Alexander der Grofe ist
durch Aristoteles zur Ilias gefithrt worden, die ihm so zur Bibel
wurde, daB sie ihn auf seinen Feldziigen immer begleitete. Der
Sohn der Thetis war sein heroisches Vorbild neben dem Zeussohn
Herakles. Noch in hellenistischer Zeit hat ein Epos fiir die Folgezeit
fast #hnliches bewirkt. Das war das Argonautengedicht des
Apollonios von Rhodos. Die alten Argonautenepen sind samtlich
frith zugrunde gegangen. Wir spiiren ihre Nachwirkung nur in der
Odyssee, die von der Aoy wdot péhovoa spricht?). Auch auf die
Kunst ist ihr EinfluB ein viel geringerer gewesen als der von Ilias
und Odyssee. Aber der ehemalige Schiiler des Kallimachos, der

1) Megillos von Lakedaimon in den Gesetzen IIT 650C.

?) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 317 Anm. 1. Nach F.
Jacoby Sitzungsber. preuB. Akad. 1932, 572ff. ist der griechische
Katalog in B ‘eine sehr alte Interpolation in unsere Tlias’.

%) u 70, maoctuéiovea druckt Th. W. Allen in seiner Oxforder Homer-
ausgabe mit Berufung auf Iaowedzela, wie Kéon wahrscheinlich in der
berithmten Inschrift von Selinus (Sylloge IIT® 1122, 5) und im thessa-
lischen Demetrias (IToaxtizd 1912, 198ff., vgl. dazu Berliner philol.
Wochenschr. 1915, Sp. 55) genannt wurde. R. W iinsch faBt Pasikrateia
als Sondergottheit (Antikes Zaubergerdt aus Pergamon 1905, 251.);
vielleicht mit Recht.
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gegen den Willen seines Meisters vier Biicher Argonautensage
dichtete, tat einen grofen Wurf: alle spatere Literatur iiber die
Argonauten ist von ihm abhéngig: seine Dichtung wurde zur
Argonautenbibel. EinfluB auf die Religion hat sie freilich nicht mehr
haben konnen, er beschriinkte sich auf die literarische Macht,

Man darf nicht verkennen, daB Homer in manchem Falle das
religiose Bediirfnis der Griechen nicht befriedigte und auch gar nicht
befriedigen konnte, weil die sogenannte homerische Religion
eine Herrenreligion war, die die Niederungen des Volkes nicht
beriicksichtigte (Bd. I 202ff.), das an den alten seelischen Bediirf-
nissen treu festhielt. Trotz Homer blieb Demeter nicht nur eine
innig verehrte Gottin; sondern ihre Bedeutung stieg durch die
Mysterienkulte von Jahrhundert zu Jahrhundert. Als eine ihrer
Kultstatten wird im Schiffskatalog das blumenreiche Pyrasos er-
wihnt!). Die Frucht der Demeter, das gemahlene Getreide,
kommt nur zweimal in der Ilias vor?). In der Aws dmdry zahlt
Zeus die schénlockige Herrin Demeter unter seinen Geliebten auf,
ohne daB sie etwa besonders hervorgehoben wird?). In der Odyssee
spricht Kalypso zu Hermes von der ungliicklichen Liebe der De-
meter zu Iasion, den der Blitz des Zeus getotet hat). Das ist also
wahrlich nicht viel. Von der groBen Frauengdttin keine Spur und
sehr geringe von der Schopferin der Feldfriichte. Nur die Schwur-
formeln kennen noch die Gottin Ge. Dagegen wird Persephoneia
als Gattin des Hades und Unterweltskonigin mehrfach in Ilias und
Odyssee®) erwahnt: der Ko6nigin der Toten huldigt auch die
Herrenschicht.  Aber die ganze Gespensterwelt liegt ihr fern
(Bd. I 44ff.); die Anfiihrerin der daimonischen wilden Jagd ist
diese Unterweltsgsttin niemals gewesen. Im Kampfe gegen Ge-
spenster aller Art war Homer immer ein kraftiger Bundesgenosse.

So stark auch das Tonertum auf die Gestaltung der homerischen
Poesie eingewirkt, und so wahr auch Platon von dem in ihr sich
spiegelnden ‘ionischen Leben’ (oben S. 6) gesprochen hat, dem
Religionshistoriker bleibt es eine iiberraschende Tatsache, daB in
den epischen Gedichten auch nicht eine Spur von dem im ganzen

') lias B 695f. Of & eiyor Duidxny xal ITipacor davdeuderra, Arjpnroos
réuevoc. Vgl Bd. T 211.

®) Anpifregos dxti N 322, & 76. 3) Ilias = 326.

%) Odyssee e 125ff. i

%) Vor allem natiirlich in den Biichern x und Z der Odyssee.
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westlichen Kleinasien weit verbreiteten Dienst der GroBen Mutter
vorhanden ist. Wo ist auch nur eine Andeutung von der Allmacht
der GroBen Mutter Kleinasiens, in der die Griechen ihre Herrin
der Natur, die jungfriuliche Artemis, wiederfinden wollten? Die
Gottin, deren Kulthild spiter die vielen Briiste als Sinnbild ewiger
Schopfungskraft zeigte, lag olympischem Empfinden vollig fern,
und es ist zu beachten, daB die Gottin der stolzen Ionerstadt
Ephesos niemals so Griechin geworden ist wie die Leukophryene
von Magnesia, deren Kultbild allein noch an die uralte klein-
asiatische GroBe Mutter erinnert, und die nach dem Ausweis der
Inschriften keinen Megabyzos und keine Essenes kennt. Man
kann dies alles nur dadurch erkliren, daB der homerischen Sanger-
gilde alles Orgiastische fern lag, wie man es ja auch deutlich an der
Gottergestalt des Dionysos sieht. Wenn auch die samische Hera,
deren Herkunft aus Argos vollkommen feststeht, wie die Gemahlin
des Zeus ja auch bei Homer und Hesiod als Argiverin bezeichnet
wird (Bd. I 195), eine Gestalt der groBen kleinasiatischen Gottin,
die nach Analogie der Ephesia, Leukophryene, Dindymene, Sipy-
lene usw. (Bd. I 34) vielleicht nur die Samierin genannt worden
war, etwa am Anfang des ersten Jahrtausends vor Chr. abgelost
hat, so hat sie doch kaum noch einen Hauch von der Religion der
Karerin bewahrt, weder in der Gestalt des Kultbildes noch in
jhrem Priesterpersonal. Nur die Bekrinzung der Kultteilnehmer
mit Lygos scheint aus einem alten karischen Kult zu stammen?).
Unzweifelhaft geht das Gedicht von der Schéferstunde des Zeus
und der Hera auf dem Ida auf die Heilige Sage des samischen He-
raions zuriick (Bd. I 58). Wahrscheinlich haben sie die ionischen
Einwanderer aus Hellas mitgebracht, vielleicht aus ihrer Heimat
Argos. Man vergiBit auch oft, daB selbst die Nymphen, die die
Quellen, Fliisse, Wilder, Berge iiberall bevolkerten, in den ho-
merischen Gedichten kaum eine Rolle spielen. Auch das ist
fast selbstverstindlich; denn in die Herrenreligion, die den Konig
der Gotter und Menschen auf dem Olymp in einem herrlichen
Palaste wohnen laBt, konnen die Nymphen der freien Natur keinen
Eingang finden. Sie bleiben in ihrem Element. Auf dem Grabe

1) So Menodot von Samos bei Athen. XV 673 A. B und Nikainetos (auch
aus Samos ?) in einem ebenda zitierten, schénen Epigramm, in dem er vom

Myog, doyaior Kapdv orépos spricht. Vgl. E. Buschor, Athen. Mitteil.
LV 1930, 20.
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des Eetion, des Vaters der Andromache, lassen die Nduga: Gpeatiddeg
Ulmen wachsen, eine ihrem Wesen durchaus entsprechende Er-
findung?). Auf Ithaka tritt ihr Kult besonders hervor: Odysseus
und Eumaios beten zu ihnen. Unter den olympischen Gottern
konnten sie sich aber nicht bewegen, und es ist nur eine dichterische
Entgleisung, wenn die Nymphen der Haine, Quellen und Wiesen
in der Theomachie von einem spiteren Dichter auf den Olymp
entboten werden2).

Homer weiB nichts mehr von den gewaltigen Riesen der Vorzeit.
Er hat sie ausgeschaltet wie die Gespenster und Geister. Titanen und
Giganten treten niemals im homerischen Epos als Handelnde auf.
Das Riesenhafte kommt von den Géttern nur noch dem Ares zu, der
in der Mdyn magamordutos von Athenen durch einen Steinwurf
am Nacken verwundet wird, so daB er hinfillt und sieben Morgen
Landes bedeckt?). Von Otos und Ephialtes, den Riesen, die die
drei hohen thessalischen Berge aufeinander tirmen, um in den
Himmel zu gelangen (Bd. I 2061.) weifl nur Kalypso dem Odysseus
zu erzihlen. Einzig die Kyklopen treten im Epos noch als Riesen
auf. Aber sie sind an ferne Meereskiisten verbannt, und aus den
riesenhaften Gottern wurden Menschenfresser, wie die Kyklopie
der Odyssee zeigt. Merkwiirdig ist es, daB sie trotzdem in Genea-
logien noch erscheinen und auch im Kultus nicht ganz verschwunden
sind, wie z. B. auf dem Isthmos?). So steht auch von Zwergen
nicht viel im ionischen Epos. Kein Gott, auch Hephaistos nicht,
ist als Zwerg gedacht. Nur in einem Gleichnisse weiB es von dem
Kampfe der Pygmaien und der Kraniche zu erzihlen, der aus
alter Volkssage stammt. So wenig wie fiir Riesen hat die griechische
Sprache fiir Zwerge ein zusammenfassendes Wort. Auch uralte
Mythen, wie der von der Hochzeit von Himmel und Erde oder der
von der Entmannung des Uranos durch Kronos oder von der

1) Ilias Z 419f.

2) Tlias Y 8f. Vegl. v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 319, Anm. 1.
Deutlich trennt noch Ovid in der groBen Rede des Juppiter iiber den
Frevel des Lykaon vor den olympischen Géttern (Metam. I 192ff.) von
diesen die semidei, die Nymphae, Fauni, Satyri und Silvani, die nur auf
Erden wohnen, nicht im Olymp.

%) Ilias @ 4031f.

%) Uber Riesen und Zwerge v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen
152771,
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Geburt der Athena aus dem Haupte des Zeus, sind ausgeschaltet?),
wie ja auch die christliche Religion den altorientalischen Mythos
von der jungfraulichen Geburt ihres Stifters umgemodelt hat,
indem sie den sterblichen Joseph dazu erfand. Die gewaltige
Dichtung von dem Kampfe der Gotter und Titanen hat der Ge-
nius des Hesiodos erst im achten Jahrhundert geschaffen.
Natiirlich war auch hier die Sage vorangegangen.

Der olympischen Religion ferngestanden hat sicher Hephaistos,
der von der Insel Lemnos her (Bd. T 236) durch die Toner vielleicht
zuerst auf Samos in den Bereich der homerischen Dichtung ge-
kommen ist, wofiir die, Kinderlosigkeit des Zeus und der Hera
in den altesten Teilen der Ilias der beste Beweis ist (Bd. 1 195).
Er stammt aus einer niederen Sphire: das Epos hat den ver-
kriippelten Gotterschmied auch dann noch so behandelt, als er
zum Sohn der Hera gemacht war. Wahrscheinlich verdankt er
seinen Kult in Hellas, der nur selten genug ist, der Dichtung
Homers und kann so, wenn man will, ein homerischer Gott ge-
nannt werden. Ein olympischer, ein Gott der alten Herrenreli-
gion ist er nie gewesen. In Athen, wo die homerischen Gotter,
wie es scheint, am stirksten eingewirkt haben (o. S. 2), hat es
Hephaistos zu hohen Ehren gebracht, zu so grofien, dal} er und
Athena dem greisen Platon als die Urgdtter seiner Heimat erschiener
sind: ‘Hephaistos und Athena, die von Natur zusammengehoren.
teils als Kinder desselben Vaters, teils gleichgesinnt in der Liebe
zu Wissenschaft und Kunst, haben deshalb unser Land zum gemein-
samen Eigentum erlost, weil es ihrer Tiichtigkeit und Einsicht
angemessen ist, und sie machten deswegen tiichtige Manner z
seinen Eingeborenen und legten die Ordnung der Staatsverfassung
in ihren Geist?). Als gottliches Paar erscheinen Hephaistos unc
Athena, und zwar immer in Beziehung auf ihre Kunstfertigkeit
schon in der Odyssee und in Hesiods Schilderung der Schmiickung

1) W. F. Otto, Die Gotter Griechenlands 44ff.

2) Kritias 109C. D: “Hoaotos 08 wowny xal Admd glow Eyxovres, G
udv adelgry Ex vavrod margds, dpa 8¢ quiocoplar puloteyviar e i TQ avT
a0vtec, ot play dupw AEw Tivde T ydoaw slljyator &g oixeiay %o
npbopopoy GoETHL ®al @povicel TEQUXVIAY, ivdoac 08 ayadols EumoujoavTe
adréydovas émi votv Edecav Ty TS aohrelac tdfw. Vgl 112 B und Nopo
X1 920D: ‘Hoalorov xai *Adnrds iegdv T0 TGV Snuoveydw yévos, ol wov Blo
Hudy evyraTecHEVARacY TEVals.
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der Pandora. Als solches ist es auch auf dem Ostfriese des Parthe-
nons dargestellt, und ein und ein halb Jahrhundert vor Pheidias
hat schon Solon auf jene Verse der Odyssee angespielt!). Nach
den epigraphischen und monumentalen Funden scheint es auch
in diesem Falle das Wahrscheinlichste zu sein, daB die Vereinigung
von Athena und Hephaistos im Kult der Athener in die Mitte
des sechsten Jahrhunderts fillt, daB also auch hier von selbst
der Name des Peisistratos auf unsere Lippen kommt, des groBen
Reformators der heimatlichen Kulte auf Grund der homerischen
Dichtung (unten Kap. III). Die Burggottin Athens wird mit dem
Handwerkergotte des Kerameikos verbunden, worin wir eine sehr
kluge Mafiregel des groBen Fiirsten zu erblicken hiitten. Ganz
unhomerisch ist aber die attische Sage, die zuerst von Euripides?)
aufgegriffen ist, da Hephaistos der Athena an einer athenischen
Ortlichkeit nachstellt, auf der spiter das Hephaisteion errichtet
wurde. Die Gottin verteidigt sich mit der Lanze. Aber aus dem
Samen des Hephaistos, der auf die Erde herabfliefit, entsteht
der Knabe Erichthonios, der seinen Namen nach dem Streite
zwischen Athena und Hephaistos und nach der Chthon, seiner
Mutter, erhalten haben sollte. Diese Sage ist kaum &lter als das
sechste Jahrhundert. Sie erinnert an eine andere attische, nach
der Poseidon auf einem Kalksteinfelsen seinen Samen ausstrémen
lieB, aus dem das UrroB entsprang?). Die Sage von der Entstehung

1) Solon I 49f. Diehl:

@llos Abnratne ve xal ‘Hepalorov a0Vt yrem
éoya dasic yewoiy Eviiéyetar Plotoy.
Vgl. 0d. ¢ 233
o &y “Hypaotos 6édasy xal IMalkdc *Adjy
Téxvmy Tavrolny
und Homer. Hymn. XX 2ff.

) E. Ermatinger, Die attische Autochthonensage bei Euripides,
Berlin 1897, 63ff. Vgl. auch L. Malten RE? VIIT 3481., der mit Recht
auf die Darstellung der Verfolgung der Athena durch Hephaistos an dem
Thron des Bathykles von Magnesia am Maiandros weniger Wert legt als
andere, die deshalb den ionischen Ursprung der Sage angenommen haben.
Keinesfalls kann in der ionischen Sage, die nur auf dem unsicheren Zeugnis
des Pausanias iiber die Darstellung auf dem amykldischen Thron (I1IT
18, 13: Udpva Suhxovra anopedyoved oty "Heyaorov) beruht, schon von der
Geburt des Erichthonios gehandelt sein; vgl. auch C. Robert RE? IIT 130.

?) C. Robert, Oidipus I 20, IT 9 hat gleichzeitig mit O. Gruppe den
Hoptriog 7érgo; des Kolonos als ‘Samenfelsen’ gedeutet, wogegen U. v.
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gottlicher oder daimonischer Wesen aus dem Samen von Gottern
ist der griechischen Religion durchaus eigen.

Hephaistos ist ein Fremder im olympischen Gotterstaat und
durch die ionische Dichtung erst in ihn eingefithrt. Das zeigt
deutlich seine komische Erscheinung in Ilias und Odyssee. Schon
im ersten Buche der Ilias tritt er in ganz anderer Gestalt auf als
die groBen olympischen Gotter. Das ist der Nachklang eines
ionischen Gedichts, das U. v. WiLaMowITZ in einer seiner glén-
zendsten religionsgeschichtlichen Untersuchungen rekonstruiert
hat. Das Demodokoslied der Odyssee, das wie eine Burleske
wirkt, kniipfte an eine Fortsetzung dieses Hymmos an, die ein
“onischer Spielmann’ einst gedichtet hat. Ganz heimisch aber
ist Hephaistos nie im Olymp geworden, auch nach seiner Riick-
fithrung durch Dionysos nicht. Die Werkstatt des Gotterschmiedes
liegt urspriinglich in der Tiefe der Erde: das Erdfeuer in Lykien
und das des Mosychlos auf Lemnos sind seine Esse; spiter sind es
auch die Vulkane der Liparischen Inseln und der Aitna. Nur das
jonische Epos, das so manchen Gott von der Erdgebundenheit,
von seinen Kultstatten losgelost hat, hat es gewagt, den Gott
des unterirdischen Feuers hinauf in die lichte Hohe des Olymps
su versetzen — aber um von Zeus eines Tages wieder seiner olym-
pischen Gottlichkeit entkleidet und vom Olymp auf die Insel
Lemnos zu den Sintiern geschleudert zu werden?'), wo er nun
weiter unter der Erde in seiner durchglithten Werkstatt wirkt®).
‘Das unausloschliche Gelichter’, das die komische Figur des Kriippels
bei den Gottern des Olympos erregt, hat der Weltliteratur das
gefliigelte Wort vom rire homérique geschenkt?). Diese Homer-
stelle gehort zu denen, in denen sich das Schwinden echter Religio-
sitat zeigt, und die Art der Charakterisierung einzelner Gotter
nicht davor zuriickschreckt, ihnen allzu Menschliches anzudichten

Wilamowitz bei Tycho v. W. Die dramatische Technik des Sophokles
325, 1 begriindete Bedenken erhoben hat.

1) Tlias A 590£f.

?) Vor dem Aufsatz von L. Malten, Archaol. Jahrb. XXVII 1912,
932ff. und seinem zusammenfassenden Artikel in der RE? VIII 311ff.
ist die wichtigste Darstellung der Hephaistosreligion die von U.v. Wila-
mowitz in den Gott. Gel. Nachr. 1895, 2171f.

3) Der Ausdruck ‘homerisches Gelidchter’ scheint aus dem 18. Jahr-
hundert Frankreichs zu stammen: Georg Biichmann, Gefligelte Worte.
27. Auflage von Bogdan Krieger, Berlin 1926, S. 342.



Die olympische Religion und Homer. 13

und sie sogar dem Spotte und der Lacherlichkeit preiszugeben.
Denn was bedeutet es z. B. anders, wenn Aphrodite von Diomedes
so verwundet wird, daf sie laut aufschreit und nachher von Zeus
horen muf3, daB sie das Reich des ihr bestimmten Wirkens iiber-
schritten habe? Somit ist ihr nicht das Recht gegeben, den ge-
liebten Sohn Aineias auf dem Schlachtfelde zu schiitzen. Wie
ein irdisches Weib wird sie in ihre Schranken verwiesen, etwa
wie Penelope von ihrem Sohne Telemachos?).

So gut wie ganz versagt das Epos aber fiir Dionysos. Die Ilias
kennt ihn nur in der auf thrakischem Boden spielenden Erzihlung
vom Frevler Lykurgos, der die Ammen des Dionysos vertrieben
hat, und als Sohn der alten thrakischen Erdgottin Semele?). Die
Odyssee nennt ihn nur in der Nekyia bei der Erwahnung des
Aufenthalts der Ariadne auf Dia und als Spender des goldenen
Aschenkrugs, in den auf Geheil der Thetis die Gebeine des Achilleus
gelegt wurden®). Den gewaltigen Gott der hellenischen Volks-
religion, den Spender des Weins, sucht man im Epos vergeblich?)
und erst recht den groflen Gott der thrakisch-phrygischen Religion.
Auch seiner Verbindung mit Hephaistos wird in den erhaltenen
homerischen Gedichten nie gedacht.

Als der Kanon der olympischen Gotter geschaffen war, und die
religiose Phantasie fiir sie als Wohnung hoch oben auf dem Gipfel
des Olympos eine Gotterburg mit dem Palaste des Zeus erfunden
hatte, bedurfte es noch eines Mittelpunktes, wie ihn das Haus
der Menschen seit der Urzeit hatte. Das war der Herd (Bd. I 201),
auf dem das Feuer brannte und die Speisen bereitet wurden; seine
Gottin war Hestia. An Agni, den Sohn des Dyaus pitar, ist hier nicht
zu denken. Auch die rémische Vesta, die nicht Gottin des Herdes,

1) Ilias E 310—430. P. Friedlanders geistvolle Ausfithrungen iiber
das Lachen der Gotter Antike X 1934, 209 ff. haben mich von dem Gegen-
teil nicht iiberzeugen kénnen. Die von ihm z. T. sehr schén und lebendig
behandelten Szenen haben meines Erachtens mit der alten olympischen
Religion nichts zu tun, sondern sind eben die Erzeugnisse spéterer ioni-
scher Poesie. Der Humor der aristophanischen Szenen ist auf anderem
Boden gewachsen.

*) Lykurgos Ilias Z 132. 135; Sohn der Semele = 325.

®) Ariadne 1 325; yovoeoy  dupupogijas  Awnwidcow 0& ddoov @ T4. Zur
noch immer unklaren Nekyiastelle vgl. v. Wilamowitz, Glaube der
Hellenen T 411,

%) Vgl. v. Wilamowitz, ebenda 320.
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sondern des Feuers ist, deckt sich nicht mit Hestia. Sondern
Hestia bedeutet wohl die feststehende, also dasselbe wie Themis Bd.1
189f1). Sie mag urspriinglich auch wie diese eine Erdgottin ge-
wesen sein; denn der feststehende Herd mit seinem Feuer gehort
zur Erde. Zu dieser Auffassung fiihrten die Griechen schon allein
die Vulkane, an denen ihr Land und Kleinasien nicht arm waren.
So ist auch Hestia von Dichtern und Philosophen mit Ge identi-
tiziert worden (Bd. I 190). Diese beiden Gottinnen sind sich auch
darin gleich, daB sie keinen echten Mythos haben, aber beide mit
dem hochsten Gott verbunden worden sind, Themis als Gemahlin
des Zeus (Bd. I 190), Hestia als seine Schwester. Die ‘Werke der
Aphrodite’ liegen der Hestia so fern, wie Athenen und Artemis,
wie schon der Anfang des homerischen Hymnos auf Aphrodite
betont, der auch eine sonst nicht erwiahnte Sage mitteilt, nach
der Poseidon und Apollon um die sprode Jungfrau geworben haben
sollen. Dieser Zug ist wahrscheinlich nur erfunden, um die herbe
Jungfriulichkeit der Hestia herauszuheben. Von einer delphischen
Legende, wie man wohl gemeint hat, kann kaum die Rede sein?).
Da heiBt es von der keuschen Gottin des Herdes: ‘auch der ehr-
samen Histie gefielen nicht die Werke der Aphrodite, die als dlteste
der verschlagene Kronos gezeugt und dann wiederum als jiingste
auf den Ratschlag des aigishaltenden Zeus, die Hehre, um die
Poseidon und Apollon warben. Sie aber wollte es nicht und ver-
weigerte es mit harten Worten, schwur einen gewaltigen Eid,
der auch in Erfilllung ging, indem sie das Haupt ihres Vaters,
des aigishaltenden Zeus, beriihrte, dal sie ewig Jungfrau bleiben
wolle, die strahlende Gottin. Ihr gab der Vater ein schones Ge-
schenk statt der Heirat, und mitten im Hause nahm sie ihren Platz,
das Beste (eig. das Fette) ergreifend. In allen Gotteshdusern ist
sie geehrt und gilt als die ehrwiirdigste der Gottinnen bei allen
Menschen. Dieser Sinne vermag sie weder zu beriicken noch zu be-

1) Lexicon Gudianum: ‘Eotia 7ol onuaiver. dvopa Veds xal Ty oixiav*
iotla 6 mip, xai Tov Témoy Gmov To wbp, xai TIY wwgav xal TOV Poucy xal Tov
yuTedmovy xal mvpocTdTyy xai TIp edwylav.

2) Hom. Hymn. IV 7ff. Uber Hestia (Histie) Vs. 211I. vgl. auch Hymn.
XXIX und XXIV, der aus Delphoi zu stammen scheint. Ein Hymnos
des Aristonoos aus Korinth auf Hestia ist auf einem delphischen Steine
wiedergefunden (Sylloge® I 449 D); s. Pomtow Berlin philol. Wochenschr.
1912, 246ff. Colin Fouilles de Delphes III 2 n. 192 und Add. S. 299.
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triigen.” Wenn Hestia in der Ilias keine Stitte hat, liegt es daran,
daB sich die Griechen in einem Schiffslager befinden. Kult einer
Hestia ist nur méglich, wenn die Aussicht auf einen dauernden
Aufenthalt vorhanden ist. Aber daran haben die Achaier vor
Ilion nie gedacht. Auch die Odyssee kennt die Gottin Hestia
nicht, wohl aber den Herd als Mittelpunkt des Hauses, und neben
Zeus in der bekannten Schwurformell). Der Kult der Hestia
als gottlicher Person ist in Hellas nie weit verbreitet gewesen.
Dieser Gottesdienst am Herde ist in den Privathiusern bald ganz
verschwunden und wohl nur noch in den Prytaneien lebendig ge-
blieben. Kultbilder der Hestia hat es wohl kaum je gegeben,
wenn sie auch auf Vasenbildern hie und da erscheint. Sie ist
immer der Herd geblieben und als Personifikation dieses allerdings
in vielen Stidten, in denen die heilige éor/a in den Prytaneien
stand, von hoher Bedeutung gewesen. Hesiod hat sie, die ur-
spriinglich wie die Erde keine Eltern hatte, in sein genealogisches
System als Tochter des Kronos und der Rhea eingereiht. Darum
ist sie auch, wie der Aphroditehymnos zeigt, doppelt geboren,
zuerst als alteste Tochter von Kronos ausgespieen und dann als
jingste wiedergeboren. Die alte Religion geht diese Dichtung
nichts an. Es ist Theologie, auch nicht einmal Mythologie. Da-
gegen beruht ihre Verbindung mit Zeus, vor allem mit dem Zeus
Teleios und Xenios auf alter, echter Religion, wie ja auch die
homerische Schwurformel Hestia und Zeus zusammenstellt. Aber
noch élter ist wahrscheinlich die Verbindung der Herdgottin mit
Hermes, dem uralten Gotte vom Steinhaufen. Beide Gottheiten
kniipfen an Realitdten an, an den Herd und an den Steinhaufen auf
den Wegen. Sie ergéinzen sich gegenseitig: die Gottin der Hauslich-
keit, der Familie, und der Schutzgott auf allen Wegen, zuletzt
auch auf dem dunkeln Wege in das Jenseits. So ruft sie der Dichter
des zweiten homerischen Hymnos auf Hestia schon gemeinsam
an mit der Begriindung: ‘denn ihr beide kennt der irdischen
Menschen gutes Tun und fordert es mit Klugheit und jugendlicher
Kraft.” Man mochte fast glauben, daB dieselbe Hand Hestia und

1) Od. 7 303f. lotw viw Zed: mpdra Pedv Smaroc xal dowwros iotin T
"Odvafjos audpovoc, iy dpudve. Zu einer Dreiheit der Schwurdinge durch
die der Hestia verwandte Eeviy) rodnmela erweitert § 158, e 155, v 230. Vgl.
H. Usener in dem heriihmten Aufsatze iiber die Dreiheit Rhein. Mus.
N. F. LVIII 1903, 21.
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Hermes in das olympische Gottersystem eingefiigt hat!). Das
Drinnen und das DrauBen werden in diesen Gottergestalten sinn-
voll gegeniibergestellt. Hestia gehort immer in das Haus. Das
bekannte Sprichwort a¢’ ‘Eotias doyov trifft nicht den offentlichen
Kult, sondern den Gottesdienst des Hauses, der vom Herde als
seinem Mittelpunkte ausgegangen ist?). Zur Hestia kehren die
trauernden Verwandten nach dem Leichenbegiingnis zuriick. Aber
Totenmahle werden an dem Hausherde nie stattgefunden haben,
da durch sie das Haus befleckt wiirde. Dafiir geben auch die
sogenannten Totenreliefs keinen Anhalt.

Nachst der gewaltigen Gestalt der Athena ist keine homerische
Gottergestalt durch die Bibel der Hellenen so volkstiimlich ge-
worden, wie die des Gotterboten Hermes, des Mittlers zwischen
Gottern und Menschen. Die Ilias kennt diesen Gott noch nicht
als den stets gewirtigen Boten des Zeus. In ihr ist noch Iris?)
die Vermittlerin zwischen dem Olymp und der Erdenwelt. Von
ihrer Deutung auf den Regenbogen (Bd. T 204) weil} die Ilias noch
nichts. Aber fiir Hesiod steht sie fest. Da ist sie die Tochter des
Thaumas, wodurch das bunte Wunder des Regenbogens auf ge-
nealogischem Wege erklirt wird, eine schone dichterische Erfindung,
die dem Genius des Hesiod wohlansteht. Des Thaumas Eltern sind
bei Hesiod Pontos und Ge, Meer und Erde. Der Iris Mutter ist
Elektra, eine alte Lichtgottheit. Ist nun wohl auch Iris urspring-
lich eine Gottin gewesen, die die olympische Religion in ihr System
aufgenommen hat, im Kultus hat sie auch nicht annahernd die Be-
deutung erreicht, die der Gotterbote der Odyssee an vielen Orten
genieft. Wir kennen den Kult der Iris nur auf der kleinen Hekate-
insel vor dem Hafen von Delos?4), der vielleicht dadurch begriindet

1) Hom. Hymn. XXIX 11{.
dugdregor yag Emyydoviaw dvdgdmew
eiddrec Boypara xala véwr & Eomeode xal i

2) Martin P. Nilsson, Die Gotter des Symposions Symbola Philologica
0. A. Danielsson octogenario dicata 1932, 227.

3) Fipic lautet der Name auf der dltesten erhaltenen Darstellung, der
Metope von Thermon Antike Denkmiler IT 5a 3. Der Name ist trotz
vieler etymologischer Versuche noch ungedeutet.

4) Semos im zweiten Buch der Ankuc bei Athenaios XIV 645 B, Miiller
FHG IV 493 Fragm. 3. Sollte die gefliigelte Gottin aus Terrakotta, die
im Heraion am Kynthos gefunden ist (Andrée Plassart Délos XI 160
Fig. 116), nicht Iris vorstellen sollen? Sie ist die einzige Gottin, die in den
homerischen Gedichten mit Fliigeln erscheint (yovodmregoc).
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ist, daB Iris der kreiBenden Leto beigestanden hat, indem sie die
von Hera ferngehaltene Eileithyia heranholt). Auch in der Poesie
ist Iris durch Hermes vollig verdringt worden, wihrend die bil-
dende Kunst sie oft darstellt. Sie eroffnet den Hochzeitszug von
Peleus und Thetis; sie fithrt die drei Gottinnen zum Utrteil des
Paris oder sieht diesem zu; sie ist als Geleiterin mit Achilleus
verbunden, wie mit Herakles, und wohnt auch der wunderbaren
Geburt der Athena bei. Auf dem Parthenonfriese und auf einer
apulischen Vase der Sammlung Jatta in Paris steht sie als ihre
Dienerin neben der Gotterkonigin?). Wie Hermes, der auf einer
Kylix aus Caere in der lustigen Situation dargestellt wird, wie er
einen als Schwein verkleideten Hund zu einem Altar fithrt?), auch
oft zu allerlei SpaBen AnlaB gegeben hat, da er als Gotterbote
dem Tun und Treiben der Menschen am nichsten steht, so ist auch
Iris, wie so manches Vasenbild zeigt, in diese Sphére hinabgezogen
worden. Satyrn und Kentauren nahen ihr in zudringlicher Weise.
Sie ist damit eine Gestalt des Satyrspiels — Achaios von Eretria
hat Zdrvgor “Ipiz gedichtet!) — und der Komodie geworden.
Aristophanes hat das plotzliche Erscheinen der Iris (auf der Flug-
maschine) vom Olymp herab in seinen Vogeln kostlich geschildert.
Man sieht da deutlich, wie die homerische Gotterbotin recht un-
geniert in der Burleske verwandt wird5). Aber es ist eben nur die
Gestalt der Tlias, die in beschrinktem Kreise weitergewirkt hat.
Deutlich wird das namentlich auch durch das Bild einer schwarz-
figurigen attischen Lekythos aus dem Tempel der Hera auf Delos,
auf dem die gefliigelte Iris als Botin des Zeus mit dem Befehle
erscheint, die Leiche des Hektor auszuliefern, wogegen sich
Achilleus und ein kleiner gefliigelter Krieger, in dem der in seinem

!) Hom. Hymnos auf den delischen Apoll Vs. 102f. Vgl.v. Wilamowitz,
Die Ilias und Homer 447.

*) G. Weicker RE? IX 2040f. Schwerlich mit Recht hat C. Robert
Archaologische Hermeneutik 53 die Iris auch auf der Gigantenvase
aus Melos (bei ihm abgebildet 10 Abb. 14) oberhalb der angeblichen
Hera in der den Bogen spannenden Gottin erkennen wollen; vgl. dagegen
H. L. Urlichs, Bayer. Blatter fiir das Gymnasial-Schulwesen Bd. 56
(1920 90,

?) F. Studniczka, Archiol. Jahrbuch VI 1891, 258ff.

‘) Nauck T7GF* p. 751, 191f.

’) Aristophanes Vogel Vs. 1201f. Vortrefflich hier die Ubersetzung
von C. Robert (Berlin 1920).

Kern, Die Religion der Griechen Bd. II. 2
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Grabe als Heros — dies ganz unhomerisch — fortlebende Patroklos
zu erkennen ist, wehrenl). Es ist bezeichnend genug, daBl die
Odyssee sie vollig ignoriert und dafiir dem Hermes die Stellung
des Gotterboten und Menschenfreundes gibt, die er nie verloren
hat. Auf die Wirkung der Tlias geht es auch zuriick, daf} ein unter
dem Archontat des Kephisodotos (358/7) in Athen erbautes Schiff
den Namen FEipw erhalten hat?).

Fiir die Religion kommt also Iris, die Gotterbotin und Dienerin
der Hera, kaum in Betracht. Die Odyssee hat iiber die Ilias ge-
siegt. Der Wegegott Hermes, dessen Ursprung im Fetischismus
liegt (Bd. T 204f.), hat eine sehr viel glanzendere Gotterlaufbahn
zuriickgelegt, als die mit goldenen Fliigeln ausgestattete Iris. Der
Fetischismus ist oft mit Zauberei verbunden. Von den Steinen
geht eine magische Macht aus (Bd. I 3). Sie zeigt sich auch noch
in der alteren Gestalt des Gottes ‘vom Steinhaufen’. Ihm steht
die Hadeskappe, die der Tarnkappe gleich ist, zur Verfiigung.
Hat die olympische Religion auch die Zauberei iiberwunden,
Hermes ragt aus alter Zauberwelt noch in sie hinein, er als einzigster
Gott, dem diese magische Kraft dann auch bis in die Zeit des sin-
kenden Heidentums hinein geblieben ist. Sein Sohn Autolykos,
als welchen ihn die epische Poesie allerdings noch nicht kennt, hat
von ihm nach der Odyssee?) die Gabe der Dieberei und des Mein-
eides erhalten. In der genealogischen Dichtung der hesiodischen
Schule erscheint er ausgesprochenermaflen als ein Zauberer;
denn er machte alles, was er mit seinen Hénden beriihrte, unsicht-
bart). Kein Wunder, daB dieser Erzdieb hellenischer Sage sich mit
Sisyphos dem Erzhalunken im Wettstreit messen mufl®). Da Her-
mes mit seinem Sohne aus dem Reich der Zauberei stammt, ist es
nicht verwunderlich, daB er von allen Olympiern derjenige ist,
der die nachsten Beziehungen zu den Menschen hat und als Mittler

1) Délos, X Nr. 546 Taf, 68; vorziiglich gedeutet von v. Wilamowitz,
Hlaube der Hell. I 377f. Uber die im delischen Heraion gefundene ge-
fligelte Gottin o. S. 16 Anm. 4.

2) IG II 2, 793; vgl. F. Bechtel, Hermes XLV 1910, 15%71., 617.

3) 7 395f. 8z avdodmovs Sxéxacro wlenvootmi & Boxwr Te. Gorog mul
hier als Kunst des Schworens aufgefat werden. Vgl. dazu Rud. Hirzel,
Der Eid 1902, 42ff. In der Odyssee ist Autolykos miitterlicher Grof3-
vater des Odysseus, der wackere (809dc) Vater der Antikleia.

4) Fragm. 112 Rzach3 §rrt xe yegoi Adsoxev, deldcla advra tideoxey.

5) F. Dimmler RE2? IT 2600{.

7 AR 00,0ia ™
g T8Viead ™
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zwischen Gottern und Menschen, man kann fast sagen als Not-
helfer, auftritt.

Von allen Gottern erwartet der Mensch das Gute; sie sind die
Bringer des Guten; aber hervorgehoben wird als solcher besonders
Hermes. Das tritt deutlich in dem Demodokosliede von Ares und
Aphrodite zutage. Die Gotter, die von Hephaistos herbeigerufen
sind, um seine Gattin Aphrodite und ihren Buhlen Ares in den
unsichtbaren Fesseln ihrer Liebesumarmung anzuschauen, werden
vom Dichter als Bringer des Guten bezeichnet. Aber Apollon
redet seinen Bruder Hermes dann freilich noch an: ‘Epusia, Awg
vié, dudxtoge, d@Top édwvl). So nennt ihn der Chor in einer
Komodie des Aristophanes %) ‘den menschenfreundlichsten und
gabenfreudigsten der Daimonen’. Diese Auffassung stammt aus
der homerischen Dichtung. Der Hermes der epischen Poesie ist
der Hermes Griechenlands geworden. Aus dem uralten Gott vom
Steine hat sich der Mittler zwischen Gott und Menschheit ent-
wickelt. Die Wegegottheit ist der Ursprung. Aus dem Zauberkreis
ist Hermes in den Olymp eingefiihrt, und in den Zauberkreis ist er
zuriickgekehrt am Ausgang des Hellenentums. Die groflen Priester
oder Dichter oder Theologen, wie immer man sie bezeichnen will,
die der olympischen Religion die Wege bereitet haben, sind sehr sel-
ten in die Niederungen des hellenischen Glaubens hinabgestiegen 3).
Aber die Gestalt des volkstiimlichen Hermes haben sie nicht ent-
behren wollen. Er war eine so méchtige Macht geworden, daB die
olympische Religion ihn nicht in den Hintergrund stellen konnte.
Er war keine Gottheit der Erde wie Demeter, die die Himmlischen
in ihre Versammlung zunéchst nicht aufnahmen, sondern ein Gott,
der iiberall dem Menschen zur Hand ist, der Gott der Nahe und
des giinstigen Augenblicks. Die Mittel, durch die er den Menschen
hilft, sind so auch andere als die, derer sich die Olympier bedienen.
Er ist nicht nur menschenfreundlicher, sondern auch menschlicher,

') Odyssee # 325, 335. Ebenso im Hom. Hymnos auf Hermes XVIII 12
und in dem auf Hestia XXIX 10f.
xai o6 pov Apyeigdvra Aus xai Mawddos vi
dyyele T@v pasdoew yovodooat 0dT09 Eduw.
Zu Edow vgl. Karl Meister, Die Homerische Kunstsprache 1921, 172.
?) Frieden Vs. 392 & puaviowndrate xal peyalodwodrare Sayudverw.
’) Ein Hieb auf die Zauberei findet sich im Hom. Demeterhymnos
Vs. 228.

%
“




20 Die olympische Religion und Homer.

den Menschen ahnlicher als die anderen Gotter. Er verschmiéht
nicht unredliche Wege; er iiberlistet und liigt, er stiehlt und betriigt.
Das wissen auch die Gotter. Denn sie erwigen den Plan, die Leiche
des Hektor aus dem Gewahrsam des Achilleus durch ihn stehlen
zu lassen?). Etwas Ahnliches hatte er schon einmal vollfithrt,
als Otos und Ephialtes den Ares in einem erzenen Faf dreizehn
Monde lang in Fesseln gehalten hatten. Denn als der Kriegsgott
schon ganz entkriftet war, stahl ihn Hermes und befreite ihn aus
seinen Banden?). Der groBe sog. homerische Hymnos auf Hermes
gibt schon dem Knaben die Ziige des Diebes, Réaubers und Mein-
eidigen. Diese durch die homerischen Gedichte ihm verliehene
Eigenschaft ist sogar im Kultus lebendig geworden: dem Hermes
Charidotes wurde auf Samos ein Fest gefeiert, bei dem der Dieb-
stahl erlaubt war3). Die Gabe, die Hermes an diesem Tage verlieh,
war also das Stehlen. In anderen Kulten hat sich der menschen-
freundlichste aller Gotter dadurch offenbart, dal in ihnen das Ver-
haltnis zwischen Herren und Dienern umgekehrt wurde, wie an
den romischen Saturnalien. In Kydonia auf Kreta durften die
Sklaven sogar an bestimmten Hermesfesten ihre Herren geiBleln?).
Als wahrer Freund der Menschen zeigt er sich unter den Hirten.
In den homerischen und hesiodischen Gedichten tritt er als echter
Herdengott auf, dem neben den Nymphen geopfert wird. Seine
Geliebte ist Polymele, die in ihrem Namen auf Schafreichtum hin-
weist, und deren Sohn von Hermes Eudoros, ‘der Geber guter
Gaben’ ist, wie er selbst ja als solcher vor den anderen Gottern ge-
feiert wird. So ist der Hirtengott auch Erfinder der Hirtenflote.
Hesiod, der ehemalige Hirt, hat seiner im sog. Hymnos auf Hekate
ausdriicklich gedacht als des Vermehrers der Herden. Freilich
Hermes kann auch, wo er will, als Schiidiger des Herdenviehs er-
scheinen®). Jeder griechischen Gottheit ist die Doppelmacht des
Helfens und des Schidigens von Anbeginn gegeben. Es gibt keine,
die allein giitig ist, wenn man von solchen Erfindungen wie etwa

1) Thias 2 24ff.

?) Tlias E 385ff.

3) Martin P. Nilsson, Griechische Feste 393.

4) Nilsson a. a. O.

5) W. F. Otto, Gotter Griechenlands 139ff. An der Echtheit der
Hekateepisode in der Theogonie halte ich fest trotz Inez Sellschopp
8. 8. OIBE2.
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dem Agathodaimon absieht. Bei mancher Gottheit ist ja auch
durch Euphemismos die Schadlichkeit verschleiert (Bd. I 131).

Die Wirkung der homerischen Gedichte, sagen wir hier kurz des
Epos, kann vom siebenten Jahrhundert ab in vielen griechischen
Landschaften beobachtet werden. Im Heiligtum der Orthia bei
Sparta sind zwei Elfenbeinkimme mit dem Urteil des Paris und dem
Selbstmord des Aias gefunden worden. Im thessalischen Larisa
kam eine vom Vasenmaler Sophilos signierte Scherbe zum Vor-
schein, auf der inschriftlich bezeichnet die Iarpdxlov adia dar-
gestellt sind. 1In Aigina waren die Freier der Helene auf einer
Vase dargestellt ; nur Menelaos der Sieger ist inschriftlich bezeichnet.
In Athen finden sich besonders viele Darstellungen homerischer
Szenen auf den Vasenbildern, was doch gegen Ende des sechsten
Jahrhunderts mit dem rhapsodischen Vortrag der Gedichte an
den Panathenaien und dem Schulbetrieb zusammenhiangen wird?).
Wihrend wohl zuerst die Abenteuer der Odyssee auch durch
das Bild populir werden wegen des unvergiinglichen Zaubers,
der in ihnen wohnt, tritt in Athen ein neues Moment hinzu: die
erzieherische Wirkung der Tlias, aus der die hehre Gestalt der ge-
wappneten Stadtgottin Athena stammt, die das Vermichtnis des
Peisistratos an das athenische Volk fiir alle Zeiten geworden ist.
Von allen homerischen Gottinnen ist keine so in die Herzen der
Athener gedrungen als die, deren Name in dem N amen ihrer Stadt
wiederklingt. Darum darf man im besonderen die Ilias die Bibel
der Athener nennen, weil die mannliche Jugend in ihr das heilige
Bild ihrer Gottin fand. Das mutige und fromme Wort des Dio-
medes zum Sthenelos: ‘kein Zittern erlaubt mir Pallas Athene’2
wird der Wahlspruch so manchen athenischen Knaben und Jiing-
lings gewesen sein und ebenso das andere siegesgewisse Wort
Hektors zu Polydamas: ‘Es gibt nur ein Vogelzeichen, zu ver-
teidigen das Vaterland’®). Durch nichts konnte die Jugend ihr

') Dariiber mit nicht geniigendem Material Willy Zschietzsehmann s
Archéol. Jahrbuch XLVI 1931, 45if.; gegen ihn kritisch und auch Er-
gebnisse C. Roberts durch neue Funde widerlegend, Andreas Rumpf,

Neues zu ‘Bild und Lied’ Polandheft der philolog. Wochenschr. 1932,
2791f.

*) E 256 zoei & otz éa Mailac “ASajw.
°) Tlias M 243; vgl. v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 353.
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Herz zur Mannestugend und Kriegstiichtigkeit mehr stihlen als
durch das Anhoren des Vortrags der Ilias an den Panathenaien,
und das Bild der gewappneten Athena, wie es ihr da geschildert
wurde, sah sie dann, wenn der Festzug oben auf der Burg angelangt
war, sowohl in dem hochragenden Standbilde der Promachos als in
dem Goldelfenbeinbilde des Parthenons. Man sah sie auch auf den
Urkundenreliefs und den Kopf und die Eule der piavzdmic Adijpm
auf dem umlaufenden Gelde. Immer muBite dem Jiingling da die
homerische Athena vorschweben, wie er sie aus dem Unterricht
seines Paidagogen kannte. Aber nicht nur die kriegerische Athena
wurde den Athenern aus Homer vertraut und teuer. Wenn sie
ihrer Stadtgdttin auf der Burg nicht weit vom Parthenon auch einen
heiligen Bezirk unter dem Namen der Ergane gestiftet haben, so
fithrt uns dies von dem homerischen Bilde der Athena nicht fort;
sondern als Meisterin aller weiblichen Tétigkeit kennen sie sowohl
Ilias wie Odyssee. Sie hat sich ihren Peplos und auch den der
Gotterkonigin gewebt!). Die Frauen der Phaiaken haben von ihr
die Arbeit am Webstuhle gelernt, und die T6chter des Pandareos
hat sie xivra &pya doydlecdaur gelehrt. Als werktatige Gottin ist
sie bei den Phaiaken auch Schiffsbaumeisterin, wie sie auch nach
der Sage bei dem Bau der Argo und der Herstellung des holzernen
Pferdes geholfen haben soll. So ist sie auch wie schon bei Homer?)
die Schutzgottheit der Handwerker Athens, vor allem der Topfer
auf dem Kerameikos geworden, wie so manche Weihinschrift und
manches Votivrelief dankbar bezeugen. Schon Hesiod hat den
Handwerker Adnpraine dudos genannt®). Niemals wire die Riick-
kehr des vertriebenen Peisistratos nach Athen gelungen, wenn die
von thm angewandte List, sich durch eine als Athena verkleidete
Frau in die Stadt wieder einfithren zu lassen, die fromme Menge
nicht betort hitte, die aus ihrer Religion von Athenen als Beglei-
terin der Helden wuBte. Dieser Wunderglaube kann uns im Athen
des sechsten Jahrhunderts kaum iiberraschen. Im fiinften Jahr-
hundert ist der Zweifel an ihm erwacht?), und manchem Athener

1) Mit Anklingen aus Hesiod und Homer hei3t es von Athenen auch
Orphicor. Fragm. 178:

70 yag adavdrew mpo@epecTdTy E0Tiy AmACEWY
iotoy Enolyecdar Tadaofd T Foya mwigoew.
2) Tlias O 411f1. %) Erga 430.
4) Herodot bezeichnet die Phyegeschichte 160 als ein mofjyua edndésraror.
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wird es auBerdem peinlich gewesen sein, daran zu glauben, daB seine
groBe Gottin den verhaBten Tyrannen in die Stadt zuriickgefiihrt

Wer die attische Tragodie kennt, weiB, daB ihr Stoff in den
allermeisten Fillen aus dem Epos, aus Homer im erweiterten
Sinne des Namens, stammt, Deshalb hat Platon Homer den
ersten aller Tragiker genannt?), und niemand wird auch heute
leugnen, daB in Tlias und Odyssee manche tragische Verwicklung
vorhanden ist. Tiefe Tragik liegt in den Gestalten des Achilleus
und des Hektor. Der Sohn der Meeresgsttin wihlt ein kurzes
ruhmvolles Leben statt eines langen und erlebt den ersehnten
Tag von Troias Fall nicht. Wohl ist seine Heldenlaufbahn von
gottlichem Glanz umflossen; aber das BewuBtsein, friih sterben
zu missen, macht ihn zu einer wahrhaft tragischen Gestalt, die
unser Mitleid erregt3). Denn Achill zieht dem Leben unter der
Sonne den Nachruhm vor, Hektor wird, verlassen von Géttern
und Menschen, von Achijll getotet. Seine Gattin Andromache
und der kleine Astyanax sind tragische Personen. ' Fiir die

1) Ilias £ 1151f. (ayyot & iotauéry Vs. 123). Vgl. auch E 8351f. und dazu
das Vasenbild hej Ed. Gerhard, Auserlesene Vasenbilder IIT 210 unten
(These XTIIT meiner Dissertation 1888).

?) Politeia X 5953: xaitow @uia vé i pe xai aidds éx madoc &yovou
7egl “Opnigov dmonomive Ayew. Zouee gy Y8 TdY xaldv dndvrey TodTwy
TV Tpayixdy TRBTOC Siddoxalidc e xal Nyepdy vevéodar. Ebenda
607 4 heiBt Homer TOUNTIRDTATOC %al TOBTOS THY Teaywidomoidy.
Vel. auch Theaitetos 152 E. Der Aretiner Carlo Marsuppini (im
15. Jahrhundert unter Papst Nicolaus V.) feierte Homer als Tragiker
und Komiker, und M. de Chabanon wies in seiner Dissertation sur
Homgre considéré comme "poéte tragique mach, dag Achilleus durch-
aus ein tragischer Held sej ‘vielleicht im AnschluB ap Shaftesbury’.
Vgl Georg Finsler, Homer in der Neuzeit 25. 251. 312,

°) Erich Bethe, Die Sage vom troischen Kriege (Homer IIT 1927 )
88f. Dazu auch Joh. Geffcken, Der Begriff des Tragischen in der
Antike (Vortrage der Bibliothek Warb urg VIT 1930) 92. 118.
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Odyssee aber geniigt es an Sophokles’ Nausikaa zu erinnern,
und noch mehr fallt vielleicht ins Gewicht, dafl GorTHE in der
bezaubernden Madchengestalt der Nausikaa eine echt tragische
entdeckte, der er eine leider unvollendete Tragodie widmen
wollte, um die wir trauern wie um die nicht vollendete Achilleis.

Der ionischen Dichtung ist hochst wahrscheinlich die Schopfung
des genealogischen Gottersystems zuzuschreiben, wenn auch die
hieratische Poesie des Olymps schon im einzelnen vorangegangen
sein mag. Jedenfalls ist der Kronide Zeus durch Homer Himmels-
und Weltengott geworden. Durch ihn erhielt der hochste Gott
der olympischen Religion seinen Vater. In ihr ist noch wahrer
Glauben an die gottliche Macht. Driiben in Tonien aber, das
geistig weiter fortgeschritten war als das Mutterland, ist die Wiege
der griechischen Mythologie, die den Gottern den Glanz ewiger
Schonheit gegeben, aber auch vieles Menschliche und Unrithm-
liche hinzugefiigt hat, so daB auch in Ionien — ein Kolophonier
und ein Ephesier waren da die Fithrer (Kap. VII) — der heftige
Philosophenkampf gegen diese Gotterwelt begann. Wenn in He-
siods Theogonie und in den Frauenkatalogen die Mythologie noch
viel starker hervortritt als in den homerischen Gedichten, wenn
dort das Systematisieren die ganze Dichtung beherrscht, und Un-
geheuer der Sage mit in die Stemmata aufgenommen werden,
wenn sich Hesiod nicht scheut, neue Namen von Meermadchen zu
erfinden?), so mul man bei dem groBen boiotischen Dichter auch
stets an seine Herkunft aus dem griechischen Orient denken.
Sein Vater stammte aus dem aiolischen Kyme (Bd. I Kap. XI)2).
Der Stammbaum der Titanen scheint ionisches Gewichs zu sein.

Das heroische Epos hat mit einer Ausnahme, soweit wir heute
sehen konnen, nirgends eine mythische Gestalt den Horern als
warnendes Beispiel hingestellt, wie es bald darauf die Lyrik,
namentlich die Pindars, getan hat. Agamemnon berichtet in der

1) Dazu vgl. jetzt die Dissertation von Fritz Fischer Nereiden und
Okeaniden in Hesiods Theogonie Halle 1934.

2) Vgl. dazu auch Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 341ff. Sehr
<chén stimmt dazu, was Kurt Latte, Herm. LXVI 1931, 36 iiber Erga
Vs. 345 im AnschluB an Aristoteles auseinandergesetzt hat: der Vers
zielt auf kymaeische Verhaltnisse, von denen Hesiod wohl nur von seinem
Vater gehort haben kann. 8. anch Bd. I 245.
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Nekyia der Odyssee von seiner und Kassandras Ermordung und
bezeichnet Klytaimestra als eine Schande fiir das ganze Weiber-
geschlecht?). Wie weit nun Andromache und vielleicht auch
Nausikaa dem aufbliihenden weiblichen Geschlecht als Vorbilder
hingestellt wurden, wissen wir nicht, sind wir doch iiberhaupt
iber die Bildung der jungen Madchen im griechischen Altertum
schlecht unterrichtet. Die Gottinnen der Madchen, der Jung-
frauen, der Ehefrauen liegen auBerhalb der homerischen Sphire,
Es sind vor allem Demeter, Kore und Artemis, und in Athen auch
Athena (oben S. 22).

Wer den rhapsodischen Vortrag der Odyssee horte oder schon
friher von seinem Paidagogen in sie eingefiihrt wurde, vernahm
in der Schilderung der Gotterversammlung eine Theodicee, die
der alten epischen Poesie vollig fremd war und sicher auch die
Dichtung eines Spitlings ist. Die Rede, mit der Zeus die Ver-
sammlung der Olympier erdffnet, zeigt deutlich, daB die Kritik
an der homerischen Gotterwelt bereits begonnen hat. Zeus wehrt
sich offensichtlich gegen die Angriffe der Menschen auf das Gotter-
regiment :

Welche Klagen erheben die Sterblichen wider die Gotter!

Nur von uns, wie sie schrein, kommt alles Ubel; und
dennoch

schaffen die Toren sich selbst, dem Schicksal entgegen, ihr
Elend.

1) Odyssee 4 432ff.
1 0° £Eoya Avyga iddia
0l 176 a1 aloyoc Eyeve xai Eocopévniow dnicon
dnivréeniot yvvai&i, xal 7 £begyos Enow.
Danach o 199ff.

0by & Tovdagéov xovpn xaxa wioaro Zoya,

»ovpidtoy xrelvaca méow, cTvy e 0¢ T° GoLd 7

Eooetr’ éa’ avdodmove, xalennv 8¢ ve @ijuw éadooet

Pnivréonioe yvvai&l, xal 7] % evepyos Enow.
Aus den 7 438f. folgenden Worten des Odysseus kann man doch wohl
schlieBen, daB auch Helene bereits im Epos als ein schlechtes Beispiel
fiic die Frauen gedacht ist, wie ja in der Tat Semonides von Amorgos
wahrscheinlich die beiden Schwestern als solche abschreckenden Beispiele
bereits dargestellt hat. S. Hesiod Fragm. 93 Rzach. Vgl. Herm.
Fraenkel, Gnomon IIT 1927, 576. Unwahrscheinlich aber, daB das
auch der Dichter der xddodoc “Avgeddy der Nosten getan hat. Vgl
Ilbergs Neue Jahrbiicher LI 1923, 64, Bethe a. a. Q. 192.
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So nahm jetzo Aigisthos, dem Schicksal entgegen, die Gattin

Agamemnons zum Weib und erschlug den kehrenden Sieger,

kundig des schweren Gerichts! Wir hatten ihn lange
gewarnet,

da wir ihm Hermes sandten, den wachsamen Argosbesieger,

weder jenen zu téten, noch um die Gattin zu werben.

Denn von Orestes wird einst das Blut Agamemnons gerochen,

wann er, ein Jiingling nun, des Vaters Erbe verlanget.

So weissagte Hermeias; doch folgte dem heilsamen Rate

nicht Aigisthos, und jetzt hat er Alles auf einmal
gebuBet?).

Die Gotter tragen keine Schuld an dem Ungliick der Menschen.
Der Mensch hat selbst den groften Anteil daran, und um so mehr,
da ihn die Stimme der Gotter vor dem Weg ins Unrecht warnt.
Solon?) und Aischylos®) haben diese ilteste griechische Theo-
dicee in ihren Dichtungen verwertet, und wenn man Homer als
Bibel der Hellenen auffaBt, kann man an der Rede des Zeus am
Anfang der Odyssee nicht voriibergehen. Die Entschuldigung
des Gottervaters, sein Hinweis auf die durch den Gotterboten
erfolgte Warnung und die Selbstschuld der Menschen muften
auf nachdenkliche Naturen Eindruck machen, und schon spiirt
man den philosophischen Geist des Tonertums. Was Xenophanes
und Heraklit zu ihrer scharfen Absage von Homer getrieben hat
(Kap. VII), ist hier bereits angedeutet. Die homerische Gotterwelt
muB durch Homer verteidigt werden. Die Angriffe auf sie hatten
schon begonnen. Der Dichter, der die glinzende Exposition zur
Odyssee geschaffen hat, und dem sie wohl auch in allem Wesent-
lichen ihre jetzige Gestalt verdankt, hat Veranlassung genommen,
sofort an hervorragender Stelle eine Rechtfertigung des Gotter-
regiments zu geben. Der Konig der Gotter selber erdffnet damit
die Versammlung der Olympier. Er entfernt sich noch nicht ganz
vom Mythos. Denn die Hauptschuld der Menschen sieht er darin,
daB sie nicht auf gottliche Warnung horen, dafl Aigisthos hier die
Sendung des Hermes miBachtet.

1) Odyssee a 32ff. Die Ubersetzung ist die von Joh. Heinr. Voss
aus dem Jahre 1781.

2) Solon 3 Diehl (p. 22) ‘Husvéoa 08 7k usw. Wie Solon diese Theodicee
nach seiner Weltanschauung umgebogen hat und umbiegen muBte, zeigt
vortrefflich Werner Jaeger, Sitzungsber. preuBl. Akad. der Wissensch.
1926, 73f. Siehe Kap. II.

3) Prometheus Vs. 1071ff. Vgl. W. Jaeger a.a. 0. 75.
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In der homerischen und hesiodischen Welt kiindigt sich ein
Neues an, das fiir die Folgezeit, fiir die stoische Philosophie, von
groBler Bedeutung wurde. Es fiihrt von der Religion schon fast
zu philosophischer Betrachtungsweise. Das ist die vielbesprochene
Moira und ihr Verhaltnis zu Zeus. DaB es einen uralten Glauben
an die Moira als Schicksalsgsttin, die in gleicher Weise iiber Gotter
und Menschen herrscht, gegeben hat, ist sehr unwahrscheinlich,
so oft es auch behauptet worden ist. Auch darf man schwerlich
von den Moiren ausgehen, die in Athen ‘in den Gérten’ verehrt
worden sind!). Denn die Bezeichnung der Aphrodite Urania als
der dltesten der Moiren hat der von Pausanias erwihnte Stein-
pleiler erst spit erhalten. Urspriinglich war es ein Steinfetisch
wie der Eros von Thespiai (Bd. I 2. 251). Es ist sehr moglich,
daf} erst Homer und Hesiod den AnlaB zur Umtaufung des alten
Fetischs ‘in den Girten’ gegeben haben. Aber noch immer ist die
Gestalt der homerischen Moira trotz heifien Bemiihens %) nicht klar
und durchsichtig geworden. Man wird ihre Entstehung wohl in
Ionien, nicht im Kreise der olympischen Religion suchen miissen.
Man muB davon ausgehen, daB uoipa sowie uégog urspriinglich den
‘Anteil’ bedeuten. So ist es in den homerischen Gedichten iiberall,
auch wenn es 9¢@v oder A poiga heiBt. Der Genetiv bezeichnet
den, von dem der Anteil (am Leben) kommt. Aus diesem Begriff
sind dann ‘Zuteilerinnen’, Gottinnen, geworden, als welche sie
schon im letzten Buch der Tlias erscheinen, und wie sie vor allem
die hesiodische Theogonie?) kennt. Wir danken es U. v. WiLa-

1) Pausan. I 19, 2 nach der Erwéhnung des Pythions und Delphinions :
& 08 0 ywolov, & Kimove ovoudlovol, xai Tic Agooditne Tov vadw ovdei-
leyouevéc opualy éote idyoc- ob pap 008 éc Tip *Aggoditiw, 7 ob vaod wlnoior
Eornre. Tavrne yap Oyipa ey TETodywvoy xata TavTd xai Toic “Bouais, 16 0¢
Enlyoappa onuatver Tip Odpaviay "Apgodizipy tév xalovpuévon Mowdw elvar moe-
ofvrdTip. 76 02 dyaipa {Tiis) év [roic] Kijmows épyov éotiy *Alxapévovs xal tiw
“Adivnow v 6iiyou (4dyoic Hdschr., verbessert von Kuhn) déac dwor. Vgl.
dazuv. Wilamowitz Glaube der Hellenen I 361.

*) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 359ff.; S. Eitrem R.BE.2
XV 24494f,

%) Hesiod Theogon. 211ff. Jac. ist der orvyepds Mbgos, Sohn der Nyx
und Bruder der Kijo uélawa, des Thanatos und des @ilov *Ovelgew: alles
hesiodische Gottheiten, denen kein Mensch je entflichen kann. Mdgoc ist
die Personifikation des homerischen #axos (Ilias Z 357) und aivoc (2 465)
uégoc. ddvaros und uépos wie bei Hesiod verbunden Odyssee ¢ 61. Vs. 215
werden auch die Moiren zusammen mit den Hesperiden und Keren die
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mowirz, daB er die alte Hellenenreligion vom Glauben an ein
kaltes Schicksal befreit hat, das auch iiber Zeus und allen Gottern
steht. Auch bei diesen gottlichen Wesen scheint, wie so oft in
der griechischen Religion, die Mehrzahl das Anfangliche gewesen
zu sein. Man denkt sofort an Horen, Chariten, Erinyen, Musen.
Das iibliche pflegt die Dreizahl zu sein. Aber auf der Francoisvase
__ wohl ein Einfall des Vasenmalers — geleiten vier Moiren den
Wagen des Hermes und seiner Mutter Maia in dem Hochzeitszuge
zu Ehren des Peleus und der Thetis?).

Eine wirkliche Bibel, das ist ein Buch, das fiir ihre Glaubigen
kanonische Bedeutung haben sollte, haben die Orphiker ge-
schaffen (Bd. I 268ff. und unten Kap. V), wobei sie aber natur-
gemiiB viel mehr an Hesiod, den Schopfer der Theogonie, als
an Homer dachten. Ein ganz spites Gedicht iiber die Nieder-
fahrt der Kore soll den ersten Vers der Ilias auf den Groll
der Demeter umgestaltet haben?). DafBl Kirke in der rhapso-
dischen Theogonie der Orphiker vorkam, ist ganz zweifelhaft?).
Die Metonymie Hephaistos fiir Feuer?) stammt aus der Tlias,
wie auch das Bild von der goldenen Kette im Aither®). Ande-
res wird man aus den Bruchstiicken der Orphiker kaum ge-
winnen kommen, und auf die wenigen der homerischen Sprache
entlehnten Verse und Redewendungen kommt es hier nicht an.
Irgend ein religioser Einschlag homerischer Dichtung ist in den
orphischen Resten nicht zu spiiren. Denn wenn auch die werk-
tatige Athena in einer nicht naher bezeichneten Dichtung der
Orphiker erwihnt wird®), und diese Tochter des Zeus eine nicht
unbedeutende Rolle in der rhapsodischen Theogonie spielt, indem

Téchter der Nyx genannt; Theogonie Vs. 9041f. sind die Moiren aber die
Téchter des Zeus und der Themis. Jacoby hat beide Stellen athetiert, so
daB seine Theogonie keine Moiren kennt. C.Robert halt in Prellers
Mythologie T# 532 Vs. 904ff. fiir alter als Vs. 211ff. Eine sichere Ent-
scheidung wird sehr schwer sein. Vgl. 8. Eitrem a. a. O. 2456 ff.

1) Preller-Robert, Gr. Mythol. I* 533.

2) Orphicor. fragm. 48 Mipw dewe, ded, Anuiregoc ay/a0xdomov.

3) Orphicor. fragm. 178 & tadtac odv Ggartixals xai 7 Kioxn vno 1év
Seoldyaw mapalapfdverar (Proklos).

%) Orphicor. fragm. 35.

5) Orphicor. fragm. 166.

8) Orphicor. fragm. 347 yewdv ollvpévey Eogev TokveQyos Adjpn.
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sie das Herz des von den Titanen erschlagenen Dionysos rettet 1),
so ist das kein Einflu homerischer Poesie, sondern des Glaubens
der Athener an ihre grofie Géttin, und wenn ein orphisches Bruch-
stiick der Athena den Beinamen Arete gab?), so ist das auch echt
athenische Auffassung; denn des Pausias Sohn und Schiiler
Aristolaos hat sowohl eine Arete als auch ein Bild des attischen
Demos gemalt3). So ist also Homer als Vorbild der Orphiker — ab-
gesehen natiirlich von der epischen Sprache — vollig auszuscheiden,
wiithrend ihre Theogonie ohne die hesiodische gar nicht denkbar
ist (Bd. T 269ff.).

Vom siebenten Jahrhundert ab ist Homer Gemeingut aller
Hellenen. Xenophanes*) bezeugt es fiir seine Zeit. Als Rhapsode
homerischer Gedichte ist er durch die griechischen Lande gezogen
und hat sich damit seinen Unterhalt verdient, was ihn freilich
nicht gehindert hat, gegen den Anthropomorphismus Homers die
schirfsten Angriffe zu richten. Thm und gewiB noch vielen anderen
Philosophen, wie spiter Platon, erschien so manche epische Er-
zéhlung als unmoralisch und zumal fiir die Jugend bedenklich.
Herakleitos wies deshalb Homer und Archilochos aus den Agonen
und verlangte sogar ihre Staupung. Diese scharfen Urteile be-
deutender Philosophen haben aber nicht verhindern konnen, daB
die beiden groBen homerischen Epen, zumal die Tlias, Schulbiicher
wurden. Ein Vasenbild des Duris, der um die Wende des sechsten
zum fiinften Jahrhundert in Athen seine Kunst ausgeiibt hat,
laf3t uns einen Blick in eine attische Schulstube tun: in einer der
Szenen hat ein Paidagog, vor dem ein Schulbube steht, eine Rolle
in der Hand, auf der offenbar der Anfang der Rhapsodie der

1) Orphicor. fragm. 210.

%) Orphicor. fragm. 175.

%) Plinius Nat. Hist. XXXV 137 erwihnt von ihm, den er zu den seve-
rissimis pictoribus rechnet, eine Virtus und eine imago Atticae plebis.

*)In den Sillen Diels, Poet. philos. fragm. 10 (p. 39) = Vorsokr. I¢
21B 10 (8. 131): & doyijc =a® "Ounoov énmei pepadijxact TAVTES . .
(ndmlich 7odc Heovs xaxiorovs eivar). Dazu Plutarch Reg. apophth. 175¢
(Dielsa.a. 0. A 11 S. 115): mpoc 6¢ Eevogdvip wov Kolopdwiov sindvra pdhis
oirérac dbo todpew. AN "Opngog’ elnev (Hieron von Syrakus), “6v 0¥ dtaovoeis,
alelovag 7 pwplovg T0éper Tedvmedds.  So wird Xenophanes von Timon
v. Phlius in den Sillen (fragm. 60 Diels, P. philos. fragm. p- 200 = Vorsokr.
21 A 35, S. 123f.) genannt: tadrvgos, “Ounpandrys émudars.
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Méyn magamotduos steht?). Die Lyriker, die von der Jugend aus-
wendig gelernt werden, sind in Gedanken und poetischem Ausdruck
von Homer abhiingig. Auf der Insel Thera, um eine charakteri-
stische Einzelheit zu erwahnen, erinnert der archaische Name des
Rhexanor an Achilleus ¢nédvwp aus der Patroklie?). Ohne Homer
ist griechische Erziehung und Bildung undenkbar. Er bleibt der
groBe Lehrmeister der Nation und hat vom siebenten Jahrhundert
ab auch die Staatsreligion bestimmend beeinflut. Wir horen
von Sophisten in Athen zur Zeit des Isokrates, die im Lykeion
saBen und Verse des Hesiod und Homer rezitierten, ohne Eigenes
hinzuzugeben. Man hat dafiir an die ‘Sprache Kanaans’ erinnert,
wie sie ‘in biblizistischen Kreisen’ geiibt wurde?®).

Von besonderer Bedeutung ist eine AuBlerung aus einer verloren
gegangenen Schrift des Hippias von Elis, vielleicht der Zwvaywyi],
die uns Clemens von Alexandreia erhalten hat, weil sie uns beweist,
daB ihm Homer durchaus nicht als Bibel galt, sondern dafl er aus
vielen Dichtern und Geschichtschreibern den Stoff nahm, sogar
aus denen der Barbaren: ‘Von diesem hat vielleicht schon manches
Orpheus gesagt und manches Musaios und in Kiirze der eine da,
der andere dort, manches auch Hesiod und manches Homer,
manches andere Dichter, manches auch die Geschichtschreiber
sowohl der Hellenen wie der Barbaren. Ich aber werde von all
diesem das Wichtigste und unter einander Verwandte zusam-
menstellen und daraus einen neuen und vielgestaltigen Logos

1) E. Pfuhl, Malerei und Zeichnung der Qriechen III 165 Nr. 468.
Die Inschrift: Moiod mor d(u)pi Zxduavdgov Edg(goo)y doyouar asldey bei
Furtwéngler, Beschreibung der Vasensammlung im Berliner Anti-
quarium Nr. 2285. Vgl. @ 1 >AAN bre 07 mogov [Eov évgpetos moTapolo. Uber
den Schulunterricht auf griechischen Vasenbildern sehr schén Fr. Winter,
Bonner Jahrbiicher Heft 123, 1916, 2751f.

2) Tlias IT 146; dazu F. Hiller von Gaertringen, Archéol. Jahrbuch
XLVII 1932, 133. An den Vater der Phaiakenkénigin Arete haben
die Theraier hier schwerlich gedacht.

3) Isokrates Panathen. 18. anarmijoartes ydo Twés pov T Emrndelwy Eleyor,
Oc & T Avxslor ovyxadelduevor Toelc 1) TETTAPES TMY ayelatew copLoTdy xai
ndvra paoxdvtov sidévar xal Tayfws TAWTAYOD PLYYOULVWY, dwadéyowto mepl TE
r@v dlaw mouptdwv xai i ‘Hoédov xai tiis ‘Oprjgov moujoews. 000ey uév mag’
attéy Myovres, 76 & éxslvaw gaywidotvres xal Tév modregov dAlois Tioly cignuévewy
¢ yapiéotara pvnuovebortes. Vgl  die von Georg Wissowa angeregte
und sehr anregende Studie von Ernst von Dobschiitz iiber Homer
und die Bibel Ilbergs Neue Jahrbiicher 1925, 331if.
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machen?)’. Homer tritt in diesem Programm gegen die Theologen
und Hesiod zuriick. Es zeigt das Streben nach quellenméaBiger
Darstellung der Geschichte Griechenlands, soweit man davon
im Altertum iiberhaupt sprechen darf. An dem Zweifel Herodots
freilich, daB die Gedichte, die unter dem Namen des Orpheus
und Musaios umliefen, spiter entstanden sind als die homerischen
und hesiodischen, hat Hippias offenbar nicht teilgehabt.

Die Bibel gilt seit vielen Jahrhunderten als ein Werk der
gottlichen Offenbarung. Auch der Dichter Homer ist von dem
griechischen Volke, wahrscheinlich schon in einem Volksbuche des
sechsten Jahrhunderts?), als SproB gottlicher Wesen betrachtet
worden, in der smyrnaeischen Lokaltradition als Sohn des heimat-
lichen FluBgottes und einer Nymphe, also gleichsam als ein mit
der Landschaft eng verbundener Heros. In dieser Volkstradition
tritt nun der groBe Dichter nicht in hoherem Sinne als Lehrer
seines Volks auf, sondern als schlichter Schulmeister, der den
Kindern in Kolophon die Anfangsgriinde beibringt3), wie ja in
der Tat sehr friih schon an der Hand der homerischen Gedichte
Grammatik gelehrt worden ist, und in Bolissos auf Chios sogar
als Hauslehrer?). Seine Schule auf Chios?®) lebt bis heute noch im
Munde der Chioten fort, die sie in den Resten eines alten Kybele-
heiligtums nordsstlich von der Akropolis der Stadt Chios wieder-

') Diels IT* 286 Frgm. 6. Dazu Heinr. Gomperz, Sophistik und
Rhetorik 72. Ich lese mit der Uberlieferung &AZwt G2ayo6 und nicht mit
Gomperz dila fir @o.  Denn ich glaube, daB mit dem dA%o; andere
Theologen, wie etwa Epimenides und der Syrer Pherekydes gemeint sind.
Dementsprechend werden neben Hesiod und Homer ‘andere Dichter’
zenannt. Gomperz hat Adyoc mit Rede iibersetzt. Ich denke lieber an
Hippias als ‘Logographen’ (Thukydides I 21). Hippias ist doch wahrschein-
lich der Schépfer des Wortes agyatoloyia.

%) Vgl. dariiber die glinzende Untersuchung von U. v. Wilamowitz,
llias und Homer 413ff.. S. dazu aber jetzt auch F. Jacoby, Herm.
LXVIIT 1933, 1ff.

®) Certamen Homeri et Hesiodi P. 35,9 ss. Wilam. (Vitae Homeri et Hes:i-
odi: Kleine Texte her. von Hans Lietzmann Nr. 137): Kologdwior 6¢ xai
T670% Sevviovow, év G paow adréy yodupara Siddoxovra Tijc moujoews dofacdar xai
0Uj0aL adror vov Magyityy. Dazu v. Wilamowitz, Ilias u. Homer 421.

¥) Vita Herodotea p. 14, 3 Wilam. ; Ilias und Homer 498, 429 Anm. 2.

%) v. Wilamowitz p. 14, 13ss. ("Opngos) anixevo é vip néhw (i
Xiov) xal Sidacxajeion xaragxevacdusvos €0(0aoxe maidac 1o Emea. xal xdpta
ebio; waveddueey slyar oic Xiow, »ai moliol adrod Swvpacrai xadelorijncoay.
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erkennen wollen, der sogenannten dacxaidmeroa d. i. dibacxdlov
wéreal).

Wenn Homers Gedichte Schulbuch geworden waren, ist es
wahrlich kein Wunder, daB die Erwiahnung athenischer Tempel
und Feste in sie hineingetragen wurde. Marathon und den alten
Tempel des Erechtheus kennt die Odyssee als Aufenthaltsort der
Athena?). Der Schiffskatalog der Ilias erwihnt den Tempel der
Polias und die Panathenaien3). Der jiingste Sohn des Nestor heilit
wahrscheinlich nach dem Peisistratidengeschlecht Peisistratos?),
und der Athener Menestheus gehort sicher nicht urspriinglich zu
den Helden vor Troia. Es ist begreiflich, daf athenischer Patrio-
tismus Athens Gottin und Athens Heroen und Helden in den beiden
Homerischen Gedichten suchte. Zur Verinnerlichung des Athena-
kults, zu seiner Erhebung zum Staatskult hat keine Stadt so bei-
getragen wie Athen, das eben auch seinen Namen wahrscheinlich
der Gottin verdankt, die bereits in den #ltesten Teilen zusammen
mit Zeus und Apollon eine heilige Trias bildet. Die homerischen
Gedichte wurden aber aus diesem Grunde nicht etwa umgearbeitet,
sondern nur Einzelheiten sind in sie hineingetragen worden.

Man fragt, wie sich die Schule auBerhalb Attikas zu Homer gestellt
hat, ob Ilias und Odyssee dort dieselbe Bedeutung gehabt haben
wie in Athen. In Boiotien wird Hesiod der Nationaldichter gewesen
sein, der die ionische Poesie in seinem Prooimion zur Theogonie
durch die Musen als Liigenerzahlung bezeichnen laBt. Der Stoff
der unter seinem Namen iiberlieferten Katalogdichtung stammt
zumeist aus der mittel- und nordgriechischen Sagenwelt. Es ist
keine Frage, daB diese Gedichte der boiotischen Jugend nicht
vorenthalten wurden, wahrscheinlich sogar, daBl sie in Theben
mehr wirkten als die Gesinge Homers. Thebens grofitem Dichter
war ionisches Wesen fremd und argerlich, wie seine Beurteilung
des Helden der Odyssee zeigt®). Viele Boioter mogen dieselbe
Antipathie gehabt haben. Wie das Volksbuch von dem Wett-
kampfe des Homer und Hesiod®) im fiinften Jahrhundert in Athen

1) 0. Rubensohn und C. Watzinger, Athen. Mitteil. LIIT 1928, 109 ff.

2) QOdyssee 1 T8ff.

3) Tlias B 5461f.

1) Bethe, Homer IT 337f.; umgekehrt O. Seeck Quellen der Odyssee
3217. 5) v. Wilamowitz, Pindaros 346. 463.

¢) v. Wilamowitz, Ilias und Homer 396ff.
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ein Schulbuch war, so ist es das sicher auch in Boiotien gewesen
und zwar in der Gestalt, daB Hesiod der Sieger wird, weil er den
Menschen den Ackerbau als die segensreichste Beschaftigung
empfiehlt, genau wie spiter der Helikon auf der im Musenheiligtum
zu Thespiai gefundenen Stele seinen groBen Sohn als den Sénger
der Erga feiert und lehrhaft die Prophezeiung ausspricht: ‘Den
Menschen, die den Mahnungen des Hesiods folgen, wird ein ge-
setzliches Leben und ein an Friichten iippig reiches Leben be-
schert?)’.

Die Bedeutung Homers im Unterricht der griechischen Jugend
zeigt sich schon vom sechsten Jahrhundert ab in den Bemiihungen
der Philosophen, seine Gotter allegorisch zu erkliren. Die Auf-
klarer konnen an die homerische Gotterwelt nicht mehr glauben
(0.8.26) und deuten sie rationalistisch. Sie toten damit die Dichtung;
aber sie lassen nicht davon, weil Homer zu einer Art von Bibel ge-
worden war, und sich der J ugendunterricht mit ihm abfinden muBte.
Schulkimpfe um Homer wird es schon friih gegeben haben, und
noch auf andere Widerspriiche in den ionischen Epen werden die
Aufklirer hingewiesen haben, als Herodot bezeugt?). Spriiche,
die sich die Jugend einpragen muBte, spendete auch Homer (S. 21).
Aber an Reichtum iibertraf ihn auf diesem Gebiete doch Hesiod,
dessen Mahnlied an den Bruder schon die lyrische und didaktische
Dichtung ausgepliindert hatten. Seine Wirkung zeigt nichts
deutlicher als das Schulbuch iiber den Wettkampf der beiden
groBen Dichter, dessen Kern noch aus dem sechsten Jahrhundert
stammt3).

Nicht nur solange die griechische Religion lebendig war, ist
Homer das Schulbuch der Knaben geblieben; sondern er blieb
es auch in Byzanz, selbst in den odesten Zeiten. Aber den alten
Rang konnte er nach dem Siege des Christentums sich nicht er-

1) Jetzt im Nationalmuseum zu Athen. P. J amot, Bulletin de corresp.
Hellén. XIV 1890 Taf. IX. X, 8. 546—551. Die Inschrift (wohl aus dem
dritten Jahrhundert v. Chr., z. T. ganz unleserlich), IG VII 4240 und da-
nach E. Hoffmann, Sylloge epigramm. graecorum Halle 1893, Nr. 349.

%) II 116. 117.

°) v.Wilamowitz, Die Ilias und Homer 396ff.; der Text des Agons
am besten in seiner Ausgabe der Vitae Homeri et Hesiodi p. 34ss. Dazu
mull aber stets der S. 31 Anm. 2 zitierte Aufsatz von Jacoby ver-
glichen werden,

Kern, Die Religion der Griechen Bd. IL. 3
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halten. Die homerischen Gotter wurden allegorisch gedeutet, wie es
im Altertum schon Demokrit und die Stoiker getan hatten. Dazu
herrschte das grammatische Interesse vor, wie die Exegesis zu
Homers Ilias von Johannes Tzetzes aus dem Jahre 1143 bezeugt.
In Byzanz endet in der alten griechischen Welt die fast zwei-
tausendjihrige Laufbahn der homerischen Gedichte als Schulbuch.
Von der Neuzeit und dem Neuhumanismus ist hier nicht zu reden?).

Die Wirkung des Epos zeigt sich auch in der Darstellung der
Gotter in der bildenden Kunst, vor allem darin, daB die von der
homerischen Poesie immer in menschlicher Gestalt gedachten
Gotter auch in Skulptur und Malerei nur als Menschen erscheinen,
oft ohne alle Attribute, so daB man nicht erkennen kann, ob eine
Gottheit oder ein Mensch gemeint ist. So wird man die weibliche
Giebelfigur des schon im fiinften Jahrhundert zerstorten dorischen
Tempels auf der Burg von Mykenai gerne fiir eine Gottin halten
wollen, obwohl kein Anhalt zu dieser Deutung gegeben ist?). Aus
dieser Tatsache erklirt sich auch der Umstand, daB auf den Votiv-
reliefs die adorierenden Menschen viel kleiner gebildet werden als
die Gotter?). Nur in der GroBe unterscheiden sich auf ihnen die
Gotter von den Menschen. Nicht anders in der Ilias. Zeus dréngt
den Hektor mit der gewaltigen Hand zu den Schiffen. Nicht
mehr wird gesagt von der Erscheinung des hochsten Gottes, der nur
hier bei Homer unter den Menschen erscheint?). Poseidon unter-
scheidet sich nur durch seine méchtige Stimme von einem irdischen
Greise; er erhebt ein Schiachtgebriill wie 9000 oder 10000 Ménner
und halt in der riesigen Hand einfurchtbares Schwert. Seine Macht
zeigt sich aber, als das Meer an den Schiffen und Zelten schaumend
aufbraust?). Durch ihre GroRe unterscheiden sich die Gotter auch
in der religicsen Kunst oft allein von den Menschen.

1) Vgl. dariiber G. Finsler, Homer in der Neuzeit. 1912.

2) G. Karo, Pantheon Monatsschrift fiir Freunde und Sammler der
Kunst 1930, 414, mit einer préichtigen Photographie des Giebelreliefs
von Walter Hege.

3) Anders in der dgyptischen und kretisch-mykenischen Kunst Bd. I24.

4) Tlias O 694f.

5) Tlias £ 135£f.( é yewol mayebp) und 3851f.; vgl. 392. Wilh. Jordan’s
(Ubersetzung der Ilias 1881, 639) Auffassung von Vs. 386f., daB3 es dem
Gotterschwert des Poseidon durch eine Satzung (#4ui) verboten sei, sich
am Kampfe zu beteiligen, ist sicher unrichtig. Poseidons Schwert ist un-



Die olympische Religion und Homer, 356

Die Kultbilder in den Tempeln, in den Hainen und an den
Altaren, die oft noch aus den Anfingen griechischer Kunst stammten
oder in béurischer Einfalt die Gestalt des angebeteten Gottes
wiedergaben, geniigten dem fiir das reinste und feinste dsthetische
Empfinden aufgeschlossenen Geiste der Hellenen bald nicht mehr.
Die olympische Religion hatte sie Gotter von ganz anderer Gestalt
zu verstehen gelehrt. Die groen Kiinstler standen alle im Banne
der griechischen Religion und schufen ihre groBten Kunstwerke
fiir sie. Kein Wunder, sondern nur nach dem natiirlichen Laufe der
Entwicklung geschah es, da8 die Religion, wie sie in den homerischen
Gedichten niedergelegt war, auch den bildenden Kiinstlern jetzt
die Wege zu den groBen Gottern und Gottinnen wies. Wer Ilias
und Odyssee als Schulbuch beniitzte, trug die olympischen Géotter
in seiner Seele und kiimmerte sich meist nicht um die Anklagen
gegen sie in den Schriften der Philosophen. Wer an den groflen
Festen vor das Bild der Gottheit trat, wollte es im Glanze ho-
merischer Poesie sehen. Darum gehort Pheidias mit seinen Statuen
des Zeus und der Athena in eine Geschichte der griechischen
Religion. In Olympia schuf er fiir den Sport, der unter dem Schutze
des Zeus stand, das Kultbild des hochsten Gottes nach der Schil-
derung von dem Besuch der Thetis bei Zeus im ersten Buche der
Ilias. Es sind die unsterblichen Worte iiber den die Bitte der Mutter
des Achilleus gewdhrenden Gottervater, die Pheidias von Athen
im Sinne gehabt haben soll, als er im fernen Elis das Goldelfenbein-
bild des Zeus fertigte):

Also sprach und winkte mit schwirzlichen Brauen Kronion,

und die ambrosischen Locken des Kéniges wallten ihm vorwirts

von dem unsterblichen Haupt. Es erbebten die Hoh’n des Olympos.
Der Dichter legt den Nachdruck auf die gewaltige Erscheinung
der Augen und des lockigen Haupts des Gotterkonigs?). Wenn

nahbar wie das eines Helden. Vgl. tiber #4uic an dieser Stelle R. Hirzel,
Themis, Dike und Verwandtes S. 48 Anm. 2.

') Die Legende steht bei Strabon VIII 354 Cas. und lautet so: Pa-
nainos, der Neffe und Mitarbeiter des Pheidias, fragt den Kiinstler, nach
welchem Muster (magdderypa) er das Bild des Zeus in Olympia gestalten
wolle. Dieser habe dann die beriihmten Homerverse als sein Vorbild an-
gegeben. Dazu vgl. die im Jahre 105 n. Chr. in Olympia gehaltene XIT.
Rede des Dion von Prusa (Ip.155ff. v. Arnim); v. Wilamowitz, Strena
Helbigiana 1900, 334ff. und Reden und Vortrages 1913, 2151f.

%) Hieriiber H. Brunn, Griechische Gétterideale 2. 1001f.

3*




36 Die olympische Religion und Homer.

er dieses bewegt, wird der ganze Olymp erschiittert. Homers Zeus
spricht in dem Goldelfenbeinbilde in Olympia nicht zu den Eleern,
nicht zu den Athenern, sondern zu den Hellenen aller Lander, zu
den Panhellenen. Homer war lingst Gemeingut Griechenlands
und seiner Kolonien geworden. In der Athena Promachos spiirt
man homerischen Hauch. Pheidias hat in ihr das Athenaideal
geschaffen, die Gestalt der zur Verteidigung ihrer Burg bereiten
Gottin. Auch seine Parthenos steht in weitem Abstande von
dem alten Schnitzbilde der Polias, das nach dem frommen Sinn
der Hellenen weiter dem Kult diente und nicht etwa durch das
Meisterwerk des Pheidias ersetzt wurde?). HErINRICH BRUNN
hat auch in der Hera fodmic Homers (Bd. I 18) das Vorbild der
polykletischen Hera im Tempel bei Argos gesehen?). Gewifl haben
auch die homerischen Dichter nichts mehr von dem alten argi-
vischen Kuhfetisch gewuBt. In den Augen der herrlichen Hera
Farnese in Neapel hat BRUNN den Ausdruck gewaltiger Kraft,
der hinter dem Blicke des Rindes verborgen liegt, wiederfinden
wollen. Wie wenig zunéchst oft das in engstem Anschlufl an die
homerische Schilderung gefertigte Gotterbild den Worten des
Dichters nach unserer Auffassung entspricht, zeigt die sehr alter-
tiimliche und wahrlich nicht schone Apollonstatuette des Man-
tiklos, die wahrscheinlich im boiotischen Theben gefunden worden
ist?). Das auf den beiden Oberschenkeln eingeritzte Epigramm
ist ohne die Kenntnis der homerischen Sprache undenkbar. Un-
zweifelhaft soll der ferntreffende jugendliche Gott mit dem silbernen
Bogen in diesem Weihgeschenke an Phoibos dargestellt sein,
der Apollon der Ilias. Wir schaudern fast vor diesem Gedanken,
wenn wir die Abbildung dieses kleinen Bildwerks sehen, und ver-
missen jeden Hauch apollinischer Religion. Und doch kann Man-

1) Wie neben dem agyos Atdoc in dem Tempel des Eros zu Thespiai
der berithmte Eros des Praxiteles stand (Bd. I 2).
2) A.a. O. 3. 13.
3) Abgebildet bei Herbert Koch, Apollon und ‘Apollines’, Leipziger
Antrittsrede 1930. Das Epigramm lautet:
Mdvrieioc |©° avédewe Fenafoiol GpyvpoToy ool
vdc dexdrac. T 08, Poife, Oldor yagl Fevray duoi Fdv].
Die Homerstellen bei Koch S. 3. Die jetzt im Museum zu Boston be-

findliche Broncestatuette ist zuerst publiciert von Frohner Monum.
Piot II 137 ff.
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tiklos, der diese Statuette weihte, ein Bild der leuchtenden ho-
merischen Apollongestalt in seiner Seele getragen haben, vielleicht
nicht einmal anders als in viel spiterer Zeit der Kiinstler des Apoll
von Belvedere, der nach der zuerst wohl von HERDER ausgesproche-
nen Vermutung den ziirnenden Apollon der Tlias darstellte, der ‘der
Nacht gleich’ ins Lager der Griechen schreitet und die Pest und Ver-
derben bringenden Pfeile entsendet!). Kunst und Asthetik haben
sich geéindert. Aber die religiose Empfindung ist dieselbe geblieben.
Mit tiefstem religicsen Empfinden hat diese Entwicklung der
Gotterdarstellungen zunichst gewiB nichts zu tun. Denn der
Fromme konnte seinen Gefiihlen auch vor dem unscheinbarsten
Gotterbilde Ausdruck geben und ihm so andéchtig nahen wie dem
herrlichsten Kultbilde von der Hand eines groBlen Kiinstlers.
Empfindet der fromme Katholik heute etwa anders ?

Soweit unsere Kenntnis der hellenischen Religion heute reicht,
ist die erste Zusammenfassung von Gottheiten, die aus ganz ver-
schiedenen Kulten und Kreisen stammen, in der olympischen
Religion geschehen, deren Zentrum Zeus ist und bleibt. Das war
ein Vorgang, der nicht ohne Folge bleiben konnte. Die olympischen
Gotter wurden teils in einem Bezirk zusammengefaft oder auch
Gottheiten, die gar nicht zu ihnen gehorten, gleichsam unter
dem Vorsitz des Zeus an einer Kultstitte vereinigt. In den ho-
merischen Gedichten finden wir den Nachklang der olympischen
Religion, deren erste Vertreter Dichter und Propheten am Olymp
gewesen waren (Bd. I 208f.). So hat die alte epische Poesie
zur Vereinigung von Kulten, die zuerst oft feindlich einander
gegeniibergestanden haben werden, bedeutend beigetragen und
lamit den nationalen Charakter hellenischer Religion und Kultur
setont. Es war eine heilige Mission, die von den Hohen des Olympos
wsging, ein Ruf zur Verstandigung auf religissem Gebiet, ein
Versuch unter dem Namen der Giotter die Hellenen zu einer Nation
u vereinigen, der miBlingen muBte, weil die thessalischen Herren
lie Stimme des Volks nicht horen wollten und sowohl fiir die
Religion der langst auch in Thessalien verehrten Demeter (Bd. I 211)
ls auch den von Norden her mit aller Macht einbrechenden Diony-
oskult taube Ohren hatten ),

') Vel. F. Winter, Archaolog. Jahrbuch VII 1892, 171.

?) Eine Ausnahme bildet das Weihepigramm des Anakreon (Diehl
474, 107):
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. Der fruchtbare Gedanke der Zusammenfassung verschiedener
Kulte fithrt uns zu einer Betrachtung der &Adot deol und der
ayopd Pedrv. Es ist sicher ein Zeichen echter griechischer Frommig-
keit, wenn in einem Gebet, das sich an eine Gottheit oder auch
an mehrere wendet, auch der nicht genannten gedacht wird.
Dadurch ist der wichtige Begriff der didot Jeol eingefithrt. Die
Scheu, eine Gottheit bei Gebet und Opfer zu vergessen, ist der
Ursprung dieses Gebets. Es sind damit nicht etwa Gotter gemeint,
die zu der angebeteten Gottheit eine Kultbeziehung haben, also
nicht die deoi odpfopor und odrvao, sondern alle anderen
Gotter, was spater durch die Formel ndyreg Peol ausgedriickt
wird. Fiir Athens Burg, die aus dem ggodgiov?) ein Festplatz
der Athena geworden ist, sind alle Gotter auBer Athena dAdot
Peol, selbst Poseidon, der einst um ihren Besitz mit der Gottin
gestritten und dann in einem Tempel mit ihr verehrt wurde, und
Artemis von Brauron, deren heiliger Bezirk hinter den Pro-
pylien lag. Sogar Zeus ist nur ein didos Deds auf der Burg.
Es scheint so, daB die Bezeichnung der didot Jeol mirgends
so volkstiimlich war wie in Athen. Eteokles spricht in dem
thebanischen Drama des Aischylos von den mpostarnolas “Aeté-
widog edvolaiost avy © &didoic deoic?). Wenn die Gottheit viel-
namig ist, d. h. wenn sie wie Zeus, Apollon, Artemis, Dionysos
viele Beinamen bezeichnen, hiitet sich fromme Einfalt auch aus
der Fiille der Epitheta eines herauszuheben. So ist unzweifelhaft
die Anrufung des tic Andiiov 7 Ilav 1) Zeve durch die argivischen
Greise im Agamemnon aufzufassen?). Auch fiir Delphoi, wo Apollon
der unumschriinkte gottliche Herrscher war, sind dAZoc deol be-
zeugt. In dem BeschluB iiber die Attalosstiftung und die Ein-
setzung der Attalosspiele in Delphoi werden neben den Priestern
des Apollon die Priester der anderen Gotter genannt?). Die Viel-
Zdv e ydow Awvvoe xai dyladv dotel #OOHOY
Ocooalias & aédne doyos Eyxexgatidac.
Vgl. F. Hiller v. Gaertringen Aus der Anomia 1890, 5.
1) Athen goodgior de@v Aischyl. Eumenid. 919. 2) Vs. 4491,

; 3) Vs. 55f. Bei Pan ist wohl noch nicht an den Allgott zu denken,
sondern an eine Huldigung des Aischylos fiir den arkadischen Gott,
der nach dem frommen Glauben der Athener Mitkdmpfer in der Schlacht
von Marathon gewesen war (Bd. I 112£.).

4) Der BeschluB (Sylloge II® 672) fallt in die Jahre 162—160 (vgl.
H. Pomtow zu 671). Z. 56ff. heiBt es: 7dt 6¢ Tpewoxaidendrar (Tod puwos
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heit der Gotter und ihre Polyonymie fiihrt dann schlieBlich den
tieferen, religivsen Denker von ihr weg zur Annahme des d¢iov

und des #edc, wie das niemals inniger ausgesprochen ist als von
demselben Chor des Aischylos?):

Zeus, Zeus.

Mit diesem Namen ruf’ ich ihn,
mit jedem, den er héren mag.
Und ob ich alles wége,

zu leicht befind’ ich alles.

Von Sorgen und von Sinnen

und Zweifeln 16st das Herze

mir Zeus allein. (v. Wilamowitz-Moellgndorff.)

Eine dltere dyogpa 9edw als die auf Thera in unmittelbarer Nahe
des Tempels des Apollon Karneios gelegene ist bis jetzt nicht
nachgewiesen (Bd. I 98)%). AuBerhalb der Stadt wurden da groBe
und kleine Gotter an ganz primitiven Opferstitten verehrt. Nie-
mand hat da aber nach den entdeckten Felseninschriften stirkere
Verehrung genossen als Zeus. Aber es umgibt ihn nicht sein olym-
pischer Hofstaat, wie er uns aus der homerischen Poesie bekannt
ist (s. oben 8. 2). Es sind Gotter darunter, denen wir sonst selten
oder garnicht begegnen. Es ist eine eigene Welt, die uns im Glauben
der alten Theraier entgegentritt. Da haben wir nicht die berithmte
Schar der Kureten aus Kreta, sondern es erscheint in unmittel-
barer Nihe des Zeus der Kures (Bd. T 1274.)
neben dem Kabiren (ebenda S. 129. 134. 241) und Kore neben
Demeter (ebenda S. 223ff.). So wird in dem Hymnos aus Palai-
kastro Zeus selber als der grofite Sohn des Kronos gefeiert: ic

%), etwa wie der Pais

Hoaxrleiov) mopmevdvrer of e iepels Tod "Andilovoc xai Té@v dAloy dedy

cal movrdvels xai dpyovrec xai of naides éorepavwpévor. Pomtow hat iiber
lie Kultstitten der ‘anderen Gotter’ von Delphoi im Philologus N. F.
XXV, 1912, 30ff. ausfiithrlich gehandelt. Aus dem Epigramm des Kalli-
nachos XXVT 4 hat U. v. Wilamowitz die dafuovec diior leider ohne
echten Grund vertrieben: Archiv f. Religionswissenschaft XXX 1933,
203 {f, ') Agamemnon Vs. 160f.
*) Eine Agora der Gétter in Kamiros: Mario Segre I’
lei Camirese Athenacum 1934, 144ff. Hi
Gel. Anz. 1934, 198f. Uber die ayoga Pedd
?) Der Versuch von Ernst MaaB, desse
neist nicht zustimmen kann,
uffat (Hermes XXV 1890,
Iythol. I 654 Anm. 1),

agora degli
ller v. Gaertringen Goett.
v in Kyrene auch unten S. 40.
n Etymologien ich tiberhaupt
der Kures als Kurznamen von Kovporodpoc
406 Anm. 1; Preller-Robert, Griech,
ist wohl als miBlungen anzusehen.
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uépiote novpe, yaigé pot, Kodveie heillt ein Teil des Refrains?).
Daneben werden die Waffentinze der Kureten natiirlich erwahnt?).
Kures wurde sonst nur noch in der Tochterstadt Theras, in Kyrene
verehrt3), auch auf einem Platze, den manmit Recht als ayopa dedv
bezeichnen kann. In der #e@v dyopd, die in dem zusammen mit
den homerischen und kallimacheischen Hymnen erhaltenen Ge-
meindegebetbuch einer orphischen Sekte, die wahrscheinlich in
Pergamon ihren Sitz hatte, erscheint, findet sich ein Hymnos
auf den Korybas, der dem voxrepwos Kodons gleichgesetzt wird4).
Nichst Zeus wird Apollon auf dem theraeischen Festplatz neben
seinem Tempel, den man kaum als einen solchen, sondern mehr
als einen icpdc oixog bezeichnen kann, am meisten verehrt. IThm,
dem delphinischen Gotte, beteuert der Liebhaber sogar in sehr
alten, in den Felsen eingehauenen Buchstaben seinen Umgang
mit dem geliebten Knaben. Es hat das religiose Empfinden der
alten Theraier nicht gestort, daB der Zows mawdixds hier ein
Denkmal erhielt, das Jahrtausende iiberdauert hat. Wir werden
spiter sehen, daB bei dem geschlechtlichen Umgang des Mannes
mit einem Knaben sehr viel mehr empfunden wurde als ge-
schlechtliche Lust, daB religioser Glaube Seele mit Seele sich
vermihlen lieB. Wenn man weiter die (Gotternamen liest, erkennt
man ein Eigenes. Es sind Gottheiten, die dem Theraier an das
Herz gewachsen sind, weil er ihrer im téaglichen Leben bedarf®).
Da steht der Name des Boreaios, des Windgottes, der im Winter
die Not, im Sommer die wohltuende Kiihle bringt. Da sind Lochaia

1) Diehl, II 279 ss.

2) Von der Dikta heillt es vs. 9s.: &da ydg oe maid® dpfoorov acnl[deaot
Kdpnreg] nag® “Péag Aafovres w60 #[vABVTES GmERQUYAV].

8) Silvio Ferri, Contributi di Cirene alla storia della religione greca,
Roma 1923, 10.

4) Orph. Hymn. 39, der offenbar urspriinglich dem Kabirenkult von
Thessalonike gilt, vgl. (P. Wendland und) O. Kern, Beitrige zur Ge-
schichte der griechischen Philosophie und Religion fiir H. Diels, Berlin
1895, 104ff.

5) Hier ist im allgemeinen auf die fleiBige Dissertation von Hans
Braun, De Theraeorum rebus sacris, Halle 1932 zu verweisen; s. nament-
lich p. 28s. Besonders wichtig ist die Felsinschrift des Agloteles, deren
Deutung noch immer umstritten ist (IG XII 3 Suppl. 1324). Aber die
dyope. Bedv ist durch sie doch wohl sicher fiir Thera bezeugt. Hierzu
sind auch die (9eoi) *Ayopijtor oder Td > Ayogrjua auf derselben Insel bei der
Christoskirche (IG XII 3, 452) zu vergleichen.
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(und) Damia zu finden, die das Gedeihen der Saaten und der jungen
Menschenkinder foérdern, da die Chariten, die Anmut und Glanz
verleihen, von altersher verehrte Gottheiten nicht nur hier, sondern
vor allem im boiotischen Orchomenos. In Pindars Religion sind
sie den Musen gleich. Unheimliches Wesen haftet den Erinyen
an, uralten Gottinnen der Erde, die die Kyrenaier wie die Athener
in frommem Euphemismos lieber Eumeniden nennen. Chiron,
der Gott der heilenden Hand, empfingt die Gaben der Kranken
und Genesenden, vielleicht auch als Erzieher der Jugend, als
Lehrer von Asklepios, Achilleus, Iason. Ritselhaft bleibt der
Name der Biris und noch ritselhafter der des Deuteros. Man
muf da wohl an die Vorstellung von dem erstgeborenen Gott
denken, an Proteus, Protogonos, Protogeneia, Protokles, Proto-
kreon, die mp@ror ¥sol. Auch der Gedanke an die Tritogeneia
mischt sich hier ein. Das ist aber mehr Theologie als echte Religion ;
denn Tritogeneia hat urspriinglich sicher anderes bedeutet?).

In der olympischen Religion war ein bestimmter Gotterkreis
beschlossen : viele Gottheiten des Volkes muflten ja drauBen bleiben,
und diese sind gewil nicht gemeint, wenn die homerischen Ge-
dichte von allen Gottern sprechen2). Gemeint sind immer die
olympischen Gotter, auch wenn nicht ausdriicklich hinzugefiigt
wird: ‘die auf dem Olymp wohnen3)’. Ungliicklich der Mensch,
der, wie der Thrakerkonig Lykurgos und Sarpedon, allen Gottern
verhaBt ist4). Gliicklich aber wie Anchises der, welcher von allen
Gottern geehrt wird®). Kann man aus all den homerischen Stellen
auch nicht schliefen, daB irgendwo ein fester Kult der Gesamtheit
der Gotter bestand, so wird das doch andersim fiinften Jahrhundert.

1) Vgl. auch Proklos in Platonis Rempublicam 11 S. 169, 25ff. Kroll
iiber die rergas {adén in der *Oppuxn) Heoloyta (Orphicor. Jfragm. 315).

%) Vgl. hierzu die ausgezeichnete Hallische Dissertation von Fritz
Jacobi IIANTEX OEOI (1930).

%) Odyssee u 337 bittet Odysseus auf Thrinakia alle Gétter, of "Olvumov
ézovow um gliickliche Heimkehr. & 394 schwort derselbe in der Hiitte
des Eumaios: udprvot appotégoiot Yeol, Toi "Olvumov Egovow. Teiresias be-
fiehlt dem Odysseus 4 132f. nach der Riickkehr zu opfern ispas éxardufag
adavdzoior Heoict, ol ovgavoy evpdv Eyovat, Aot udi’ &elnc. Wenn wie so oft,
bei Homer von diior #eof die Rede ist, sind auch immer nur die Be-
wohner des Olymps gemeint.

%) Lykurgos Ilias Z 140; Sarpedon ebenda 200.

®) Homer. Hymn. V 205.
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Wichtig ist dafiir eine im Apollontempel von Selinus gefundene
Urkunde, die sich nicht mit der Bezeichnung ‘alle Gotter’ be-
gniigt, sondern simtliche Gotter aufzahlt, denen ein Sieg, dessen
Zeit wir nicht bestimmen konnen, verdankt wird!). Aber vor-
sichtig wird hinzugefiigt: »al dwr Tdg dAimg dechs. Es soll kein
Gott vergessen werden. So beginnt auch Pausanias, der Liebhaber
des Dichters Agathon, in Platons Gastmahl?) seine Auseinander-
setzung iiber den doppelten Eros mit dem Satze: ‘ein Loblied
darbringen muB man freilich allen Gottern’. Diese Scheu vor der
Vernachlissigung einer Gottheit setzt nach den uns erhaltenen
Zeugnissen vom fiinften Jahrhundert ab ein und findet in der
hellenistischen Welt sein Geniige in der Griindung der Panthea.
Darauf beruht der Glaube an die mdvres deof, auf ihm ihre An-
rufung in der Stunde der Gefahr. Es handelt sich auch hier zu-
niichst um alle olympischen Gétter und Gottinnen. Dann aber
sind es die Stadtgotter, denen die Bitte um Hilfe und nachher
das Dankgebet gelten. DaB auch méchtige fremde Gottheiten
mit einbezogen werden, lehrt die kostliche Parodie eines feierlichen
Gebets in den Vogeln des Aristophanes: ‘Betet zur Vogelhestia,
der Schiitzerin des Herdes, und dem Weihen, dem Herdwart und
allen olympischen Vogeln und Vogelinnen und der Stadt-
gottin Eule und dem Habicht von Sunion und dem pythischen
und delischen Schwan und der Wachtelmutter Leto und der
Kohlmeise Artemis und dem Katzenkopp Sabazios und der
Spitzin, der groBen Mutter der Gotter und Menschen, dafl sie
geben mogen den Wolkenkuckucksheimern Gesundheit und Gliick-
seligkeit, ihnen selbst und den Chiern®)’. Diese auslaéndischen

1) Sylloge IIT® 1122.

2) Symposion 180 E émaweiy uév odv Oei advTac Yeodcr @& ovw Exdrepos
("Eowg) ethnye metparéon eimew.

3) Vs. 865ff. Die Ubersetzung ist von C. Robert (Berlin 1920).
Vgl. dazu aber den Kommentar von Otto Schroeder (1927), dessen
Herstellung der in kunstvoller rhythmischer Prosa verfaBten &dy ich
hersetze:

865 eiyeode Tij “Eoviaw Tijt donideion,
xal Tdu ixtiver Tér “Eototyot,
xatl Goviow *Olvusnlots
xai *Olvuminol mdot xal aAdoNow
(xal T plaved T *Adpaia
%al Tér idoaxt T®L ZovviagdTmL).
& Zovvwidoaxe, yaig' dvaé ITehapyixé.
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Gotter sind dAdor 9eof, und der Schalk Aristophanes hat sich auch
den Scherz erlaubt, daB er zu ihnen auch olympische Gotter wie
Apollon und Artemis gerechnet hat, die doch ‘in allen olympischen
Vogeln und Vogelinnen’ inbegriffen waren. Wihrend in fritheren
Jahrhunderten es geniigte, einem Gotte oder einem Heiligen sein
ganzes Innere anzuvertrauen, so daB aus dem sogenannten Sonder-
gott ein ganzer und groBer Gott wurde, war jetzt die durch die
Sophisten an dem alten Gotterglauben erschiitterte Menge an
dem Glauben an die einzelnen Gottheiten irre geworden. Thre
Religiositit suchte nun alles Gottliche zu erfassen, in Gebet und
Opfer keine gottliche Macht zu ibergehen, die ihnen schidlich
werden kénnte. Auf der einen Seite also der aufklarerische Drang,
allein in der Gesamtheit der Gotter das Uberirdische zu verstehen
und zu deuten, auf der anderen Seite doch noch die fast aber-
gliubische Scheu, eine Gottheit zu vergessen. Von dieser Zeit
ab erscheint nun auch der weibliche Personenname Pantheia,
wihrend der minnliche Name Pantheios noch nicht nachgewiesen
ist1).

Wir besitzen fiir die Verehrung griechischer Gottheiten in
fremdem Lande durch eine dyoga dedw ein wichtiges Zeugnis aus
dem schon im sechsten Jahrhundert zu hoher Bliite gelangten
Naukratis. Dort gab es einen Bezirk, der Hellenion hieB und den
Hellenengdttern geweiht war?). Er war unter der Herrschaft
des  Griechenfreundes Amasis von neun griechischen Staaten
Kleinasiens und der Inseln gegrimdet und ist vor Jahren von
englischen Archiologen ausgegraben worden?®). Dieses Temenos,

870 xai xvxven Ivdioe xai Aniion,
zai Anroi *Oprvyomiroar, xai *Agrépde > Aradavdid,
875 xai povyilow Zafalio, xai oroovidn pueydint
pprel Yedw xal avdodmow,
Otddvar Negeloxorxvyisioey yletar xal cornoiay,
adroior xai Xiow.

!) Jacobi a.a.0.31ss. F. Bechtels Historische Personennamen des
Griechischen bis zur Kaiserzeit 1917 versagen leider auch hier. Thm kam
es eben auf Vollstéandigkeit nicht an.

®) Herodot II 178 76 uév odv HENOTOV  adTdv Téuevos xai évouactérato
oy xal yonouudstaron, xaledpevoy 0¢ “Ellamiov. v. Wilamowitz, Glaube
der Hellenen I 87.

’) D. G. Hogarth, Journal of Hellenic studies XXV 1905, 1161f.
Auf mehreren Vasenscherben steht in der Schrift des fiinften Jahrhunderts




44 Die olympische Religion und Homer.

das von Backsteinmauern umgeben war, enthielt auBer mehreren
Tempeln auch ein grofes Magazin und die Agora. In ihm waren
also die Hellenengdtter zusammengefafit. Ob nur die olympischen,
wissen wir nicht; vor allem waren es wohl die, welche Handel und
Schiffahrt forderten, und den Ansiedlern in fremdem Lande
Schutzgotter und Nothelfer sein konnten, die aber auch dafiir
sorgten, daB die Hellenen fern der Heimat Hellenen blieben.
Wenn man von der Kultstatte bei der Quelle Ain el Hofra in un-
mittelbarer Nahe von Kyrene hort?!) und von Zeus, Heroen und Eu-
meniden liest, denkt man nicht zunéchst an Naukratis, sondern
an die dyopd Pedv der Mutterstadt Thera (oben S. 39).

zoic deoic t@v ‘Eldpow. Vgl. G. Plaumann RE? VIII 175 Nr. 4. Ahn-
lich war wohl das Hellenion in Arsinoe (ebenda 174 Nr. 2).

1) Silvio Ferri, Contributi di Cirene alla storia della religione Greca,
Roma 1923, 3ff.; U. von Wilamowitz, Kyrene, Berlin 1928, 16f.



KAPITEL I1
GESETZGEBER UND DICHTER.

Die Gesetzgebung der Hellenen hat sich vor allem auch mit
dem Kultus beschiftigen miissen, da der Gottesdienst, ehe die
Polis ward, im Mittelpunkt des Lebens stand. Heilige Gesetze
hat es in Griechenland sehr friih gegeben. Die Erfindung der
Schrift?) ist auf den Kultus nicht ohne Einflu8 geblieben. Mogen
auch private Aufzeichnungen auf den Felsen der Inseln des ai-
gaeischen Meeres die ersten Ubungen in der Schrift gewesen sein,
sehr bald sind auf sie schriftliche Bestimmungen iiber die Auf-
rechterhaltung religioser Briauche gefolgt. Was bisher nur im
Gedéchtnis der isgourfuoves festgehalten wurde, was nur von
Mund zu Mund sich fortpflanzen konnte, das wurde nun auf
Felsen oder Stein eingemeiBelt und trug den Stempel der Unver-
ganglichkeit in sich. Durch die schriftliche Fixierung der gott-
lichen Empfinger, der Art, der Tage des Opfers wurde eine Festi-
gung des Gottesdienstes erzielt, die vorher nicht vorhanden sein
konnte. Es war auch etwas anderes, wenn der Orakelbefrager
die Antwort des Gottes durch die Schrift festgelegt mit nach Hause
nehmen konnte, als wenn er sie nur aus dem Munde des Priesters
oder der Priesterin erfuhr. Es bedeutete einen groflen Umschwung,
wenn jetzt auf dem Weihgeschenk auBer dem Namen der Gottheit
auch der Name des Weihenden stand. Unzweifelhaft wurde da-
durch die Neigung zur Darbringung der Weihgaben verstirkt,
aber auch gewiB oft aus der Sphire reiner Frommigkeit und wahrer
Religiositiit in die eines #uBerlichen Gottesdienstes getragen.
Menschliche Eitelkeit war damit sicher im Spiele. Die Reichen
konnten sich leisten, was die Armen nicht vermochten. Heilige
Gesetze wurden auf die Winde der Tempel oder auf Marmor-

1) Hierzu Bd. T 170f.
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stelen eingemeiflelt und, wenn es notig war, erneuert, so daB sie
von jedermann immer und immer wieder gelesen werden konnten,
oft noch in altertiimlicher Sprache. Nicht nurin der Vorhalle des
delphischen Apollontempels standen Spriiche, die iiber religiose
Bestimmungen hinausgingen und den Besuchern erprobte Lebens-
weisheit kiindeten. Hymnen wurden auf Stein eingehauen und
den Gottern geweiht. Die Listen der Sieger in den Agonen wurden
aufgeschrieben und oft auch die Listen der Priester und Prieste-
rinnen, wie im Heraion zu Argos und im Poseidonheiligtum zu
Halikarnassos. Die Grenzen des heiligen Bezirks werden meist durch
beschriftete Steine bezeichnet, die umzustofen oder zu vernichten
ein Sacrileg war. Der Gottesdienst wurde eben iiberall durch
das Mittel der Schrift geordneter, und aus ihm heraus wuchsen
dann so wichtige Einrichtungen wie der Kalender, der sicher
dem Bediirfnis des Kults seine Entstehung auch in Griechenland
verdanktl). An die Priesterverzeichnisse kniipfte die Chronologie
der altesten Historiker an. Das beriithmteste Werk des Hellanikos
von Lesbos nahm die Priesterinnenlisten des argivischen Heraions
zur zeitlichen Richtschnur. Die Schrift hat aber die Griechen
nicht dazu verfiihrt, eine dogmatische Festlegung ihrer Religion
zu schaffen. Jedes Dogma widerspricht der freien Entfaltung
ihres Wesens. Hesiod dichtet von der Entstehung der Gotterwelt
als Rhapsode. Nur religiose Sekten wie die der Orphiker und
Pythagoreer (unten Kap. V) machen eine Ausnahme. Sie ver-
breiten ihre Lehren durch zahlreiche Biicher. An sie schlieen
sich dann Dichter wie Empedokles mit ihren Katharmen an.
Es kann also gar nicht anders sein, als daB namentlich grofiere
Heiligtiimer neben den Priestern schriftkundige Ménner zur Ver-
fiigung hatten, die das Amt eines Schreibers versahen, wie es fir
Olympia, Delphoi, Delos, Eleusis und andere Heiligtiimer bezeugt
ist. Wahrscheinlich aber hat es viel mehr kultliche Schreiber ge-
geben, als uns heute bekannt sind. Nicht nur das Heiligtum des
koropaeischen Apollon wird einen ygageds tod Jeod gehabt haben.
Orakelheiligtiimer, die dem Fragenden die Antwort auf einem
Bleitafelchen mitgaben, miissen immer iiber einen solchen Schreiber
verfiigt haben, wie vor allem Dodona. Nirgends aber findet sich,

1) Bd. I 169. Uber die Entstehung des Kalenders in Indien vgl.
H. Oldenberg, Religion des Veda % ¢ 1923, 437ff.
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wie es scheint, ein Beiname einer Gottheit, der auf ihre Sorge fiir
die sakralen Urkunden deutet, auf den Schutz, den sie dafiir
gewahrt. DaB aber simtliche Schriftdenkmiler gottlichen Schutz
gebrauchen, beweist fiir Athen ihre Aufbewahrung im Tempel
der Meter und die schone Stele mit der sogenannten trauernden
Athene. Es beweisen das auch die vielen Urkunden aller Art,
die durch die Uberschrift ©cds, Ozof, Qeoiz, T Yy dyady und
dhnliche ausdriicklich unter den Schirm der Gotter gestellt werden.
Spiter, namentlich in Kleinasien, werden ja auch die Grabsteine
dem Schutze der unterirdischen Gottheiten empfohlen, wie in
Thessalien die Grabstele oft, sei es durch sein eingemeifleltes
Bild, sei es durch eine TInschrift, dem chthonischen Hermes ge-
weiht wird. Aber es ist auch unzweifelhaft, daB die Inschrift nicht
nur dem beschrifteten Grabstein gilt, sondern noch mehr dem
Toten, der da unten ruht, und den die Schrift vor allen Unbilden
schiitzt?).

Das ilteste ausfiihrliche Heilige Gesetz, das allerdings nicht
fir den Kultus einer bestimmten Gottheit erdacht ist, sondern
allgemeine Vorschriften enthélt, ist nicht in prosaischer Sprache
abgefafit, sondern in dichterischer. Es ist den Mahnliedern Hesiods
an seinen Bruder Perses angehingt und von hoher Wichtigkeit
fiir die Volksreligion (Bd. I 281ff.). Ob im besonderen fiir die
boiotische, kann nicht entschieden werden, da Anspielungen auf
sie fehlen. Auch wird da keine Propaganda fiir den Kult einer
bestimmten Gottheit gemacht oder einer Sekte, sondern es sind
allgemeine Vorschriften der sioéBeia.

Heilige Gesetze werden nicht selten unter den Namen eines
Gottes oder eines Heros gestellt. Jedes groBere Heiligtum hat
vohl seinen Hieros Nomos gehabt, der den Namen der Gottheit
rug, fiir deren Heiligtum er galt. In Eleusis ist eine Dreizahl
ieiliger Vorschriften unter dem Namen des Triptolemos iiber-
iefert (Bd. I 134), in Athen wurden dem Buzyges sakrale Gesetze
zugeschrieben, der auf einem heiligen Ackerstreifen wahrscheinlich
w6rdlich der Burg alljahrlich den sogenannten dgoro; Bov{dyiog
vollzog?). Der uralte und sehr vornehme Priesteradel der Buzygen

') Das slteste Beispiel dafiir ist die sigeische Stele des Phanodikos
Sylloge I3 2, wo der auf ihr abgebildete Tote zu seinen Landsleuten
agt: édv 0¢ n mdoyw, pededalvey ue, & Zyeiis.

?) Plutarch Coniugal. Praec. 42 (144A. B).
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verehrte ihn als seinen Heros eponymos. Thm wurde die Einfithrung
des Ackerbaus und die Erfindung des Pfluges zugeschrieben,
womit sowohl seine Gesetzgebung als auch seine Lehre von der
Erzeugung des Menschengeschlechts zusammenhéngen. Frither
soll er nach dem Zeugnis des Aristoteles Epimenides geheifilen
haben, dessen Namen sich dann der berithmte kretische Wunder-
tater und Theologe beilegte!). Wie Triptolemos galt er als Schopfer
von Gesetzen, deren Ubertretung durch die Bovldyw dgai be-
straft wurde2). Wihrend die »duor des Triptolemos offenbar nur
aus einer Dreizahl bestanden (Kap. VI), scheinen die des Buzyges
eine groBere Anzahl von Weisungen enthalten zu haben, von denen
in religioser Richtung die wichtigste die ist, daB derjenige ver-
wiinscht wird, der einen unbestatteten Leichnam liegen laBit.
Sonst scheinen in der Sammlung dieser dpaf, deren Alter nicht
ergriindet werden kann, auch ahnliche Verbote vorgekommen zu
sein wie in jenem Anhang zu den hesiodischen Erga, wenn es da
heiBt, daB man Feuer und Wasser niemandem versagen diirfe,
und daB man dem Verirrten den Weg weisen miisse?).

Das siebente Jahrhundert und der Anfang des sechsten ist die
Zeit der groBen Gesetzgeber Griechenlands, die ohne die Gotter
ihr Werk nicht ausfiihren konnten, denen vor allem der delphische
Apollon die Richtung und seinen Schutz gab (Kap. IV). Der
Adel wird gestiirzt; aber den alten Gottern bleibt auch der neue

1) Aristot. fragm. 386 Rose® = fragm. 10 Kaibel-Wilamowitz.
Uber Epimenides aus Kreta vgl. Kap. V.

2) DaB die Bowldyun doaf auch nach Eleusis gezogen wurden, wie
v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen II 45 sagt, ist m. W. nicht iiber-
liefert. Uberliefert ist nur der dedregos dgotos év it ‘Pagiat, also der
des Triptolemos. Der erste icooc dpotos fand éni Zxigwn statt, der dritte
und heiligste, der des Buzyges, oo wélw. Vgl. Plutarch a. a. O. Das
verdienstvolle Buch von Joan. Th. Kakrides ‘4oai, Athen 1929 behandelt
den Fluch in Mythos und Dichtung und beriihrt die Bovldyw apai nicht.
Zu diesen dgal vgl. auch Sylloge ITI® 1238ff. und Hiller’s Index dazu
IV p. 233 s. dod.

3) Jac. Bernays, Gesammelte Abhandlungen I 277ff. Zu der Frage
eines Wanderers nach dem richtigen Wege, die man beantworten miisse,
vgl. den pseudotheokritischen Herakles (XXV 5f.), wo es von Hermes
heil3t:

7oy pdop @aot péyioTor énovgaview xeyoldodar,
&1 wey 6000 Caypeioy avivyral Tic 6oiTIY.
v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 163 Anm. 2.
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Gesetzgeber treu, und es ist vielleicht eine richtige Uberlieferung,
dafl Athena dem Hirten Zaleukos die Gesetze von Lokroi im Traume
offenbart, wie die Musen des Helikon den schlafenden Hesiod
zum Dichter und Verkiinder von Wahrheit und Gerechtigkeit
machten, und daB die lokrischen Gesetze gesungen worden sind?).
Alle Gesetzgeber haben neben dem biirgerlichen auch das sakrale
Recht behandelt, das immer als Grundlage des Lebens gegolten
hat. Darum haben sie ihr Werk unter den Schutz der groBen
olympischen Gotter gestellt, vor allem des Apollon. Die Griechen
hielten die Aufzeichnung der Gesetze des Zaleukos vom epize-
phytischen Lokroi und des Charondas von Katana fiir die ersten
durch die Schrift verbreiteten Gesetze und suchten ihre Heimat
in Kreta, wo Konig Minos die ersten Gesetze gegeben haben sollte,
indem sie Zaleukos fiir den Schiiler des Thales von Kreta und
Charondas fiir den Schiiler des Zaleukos erklirten. Hernach haben
die Pythagoreer sich beider Gesetze bemiéichtigt, und so ist es
selbstverstandlich, daB Apollon als gottlicher Gesetzgeber im
Vordergrund stand, war es doch auch eben die Dichtung, die in
iltester Zeit durch die Rhapsoden gottesdienstliche Bestimmungen
verbreitet hat, wie die Anhéinge der hesiodischen Erga beweisen,
and wie es schon allein durch den Entwicklungsgang der olym-
pischen Religion (Bd. I 208f.) wahrscheinlich ist?). Es handelt
sich in diesem gesetzgeberischen Akt, soweit er Religion und Kultus
betrifft, um keine Reformen, sondern um eine Feststellung der
religiosen Brauche, des Opferritus, der Opferzeiten, der Feste,
ilso des Kalenders. Jede groBere Stadt muB einen solchen iepog
duos gehabt haben und jedes Heiligtum. Friiher gab es nur
coopnpiae. Die Monatsnamen werden wohl fast alle erst in dieser
‘eit gebildet ; denn Hesiod erwihnt nur den Lenaion und die home-
ische Dichtung gar keinen. Fiir die Aufstellung der Fasti sind
ie notwendig, und es ist bedeutungsvoll, da8 die Monate in vielen
allen nach Géttern oder ihren Festen benannt sind. Auch hierbei

=

!) Die Zeugnisse iiber die Gesetzgeber zusammengestellt von Ed. M eyer,
seschichte des Altertums I 568; ihre Zeit vortrefflich behandelt von
1. P. Nilsson im Lehrbuch der Religionsgeschichte von Bertholet und
.chmann IT* 3521f, ,

’) Es war eine arge Entgleisung von J. Beloch (Griechische Ge-
chichte 1% 350), daB er all diese alten Nomotheten fiir mythische Personen
rklart hat, Drakon sogar fiir einen Schlangengott.

Kern, Die Religion der Griechen II. 4
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hat die Priesterschaft von Delphoi eine entscheidende Rolle ge-
spielt und das Kalenderwesen oft geregelt. Nach keinem Gott
ist ein Monat ofters benannt worden als nach Apollon. Auf ihn
folgen Dionysos, dann Zeus, Athena und Demeter. Merkwiirdig
ist, daB in Mittelgriechenland kein Monat nach Demeter oder
einem ihrer Feste benannt ist1). Platon hat in seinem Alterswerk
die Forderung gestellt, die zwolf Monate auf die zwolf Gotter zu
verteilen. Erfilllt ist sie nur von den thessalischen Magneten?).

Von keinen Gesetzen wissen wir mehr als von den Solonischen,
sind doch deutliche Spuren sogar auch noch in alexandrinischen
Gesetzen aus der Ptolemaierzeit, gefunden worden?). Die den Kultus
betretfenden Gesetze sollen auf Walzen, den xdpPeic, aufgeschrieben
worden sein?), wihrend die anderen auf den d&fovec standen®).
Das, was in diesen Paragraphen aufgeschrieben war, ist die
edoiBera wnara 1 mdrewe (Bd. I Kap. XII). An die agai Bovlvywa
(S. 48), aber auch an all den frommen Sinn des ganzen griechischen
Volkes kniipfte Solon an, wenn er den Luxus des Graberkults ver-
bot®) und die Beerdigung unbestatteter Leichen befahl. Dem Klage-
geheul bei der Prothesis der Leichen, die uns die Dipylonvasen
so anschaulich machen, setzte er Schranken?). Tote zu schméhen
verbot sein Gesetz. Auch Lebende durften bei Heiligtiimern,
Gerichtshofen, Amtsgebéuden und an den Agonen nicht beschimpft

1) AuBer Martin P. Nilsson, Entstehung und religiose Bedeutung
des griech. Kalenders Lund 1918 und dem Artikel E. Bischoffs RE?
X 1568ff. vgl. auch Bischoffs Bemerkungen in Ilbergs Jahrb. 1919,
494 f.

2) Ndpot VIII 828C 6 uév ydg %) vépog 8oei dcddexa pdv ogras elvar Tois 8-
Sexa Deoic, v av 1) vy Sxdory Exdwupoc i, Hlovras TovTw éxdotols Epppa
izod usw. Nachher sagt er & 7@ 7ob IModrewos i Tdr dwdexdrmt xata
zov wéuor. Vgl. Nilsson a.a. 0. 54. 61. Die Monatsnamen der Mag-
neten IG IX 2 p. 320. ‘Adpawdw und Hoowedy "Epnu. aoyawh. 1930, 100
Go. 1. 2. Es fehlen durch Zufall die nach Apollon und Hera benannten.

%) Dikaiomata herausgeg. von der Graeca Halensis 1913, 66 ff.

%) Preise der Opfertiere auf dem 16. Axon: Plutarch Solon 23. Ein
Bruchstiick mit Formeln, die auf Heiligen Gesetzen begegnen, viel-
leicht IG I* 2B.

§) Plutarch Solon 25: &t 68 paow idiws v olc ispa xal HYvoiat megL-
éyovrar, xdgPeic, GEovac 08 Tovs dAlovs avopdodar.

¢) §. dazu E. Buschor, Athen. Mitteil. LV 1930, 166.

7) Schon in der Odyssee y 412 sagt Odysseus zur Eurykleia oy 607
xrapévowow EX avdgdow sdyerdacial. :
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verden!). Von der Einrichtung neuer Opfer wissen wir aus solo-
ischer Zeit nichts, abgesehen von den Seisachtheia, die die dank-
are Biirgerschaft nach ihrer Befreiung von den Schuldenlasten
larbrachte?). Welche Gottheit dies Opfer erhielt, ist nicht iiber-
iefert. Man kann wohl nur an Zeus denken, den Schiitzer der
rerechtigkeit. Mit dem Kultus hing auch Solons Kalenderreform
usammen?). Fasti scheinen auf den x%pPeic gestanden und die
rdnung der attischen Feste gegeben zu haben. Fiir Prunk des
wottesdienstes hat er keinen Sinn gehabt. Von einem neuen Tempel-
au aus solonischer Zeit ist nichts bekannt, wie sich ja auch Athens
tadtbild unter Solon wohl kaum sehr verindert hat. Aber aus
ieser Zeit redet die ‘stehende Gottin® im Berliner Museum, wie
nmer man sie auch nennen mag, die Sprache ernster Frommigkeit
nd stiller Ehrfurcht vor dem, was wirklich aus Gott ist4).
Auf den Kyrbeis hatte Solon einmeifBeln lassen, was er an kult-
chen Begehungen von den Staatsbiirgern verlangte. Das war
ur der Rahmen fiir die Pflege des Gottesdienstes. Langst ist
arauf hingewiesen worden, daB das attische Recht eine deutliche
bneigung gegen sakrale Bindungen hat. Die Zuriickhaltung gegen
krale Formen tritt in ihm hervor®). Auf das Wesen der Religion
Ibst konnte er als Gesetzgeber nicht eingehen; sie ist und bleibt
ach fiir den Hellenen, der kein Dogma kennt, das Eigentum des
nzelnen. Es widerspriche auch durchaus seinem Wesen als
esetzgeber, wenn er seine Nomoi als eine gottliche Offenbarung,
ie es die anderen getan (oben S. 481.), dargestellt hiatte. Wo Solon
it Delphoi und seinem Orakel verkniipft wird, ist es Legende,
e ihn auch zu einem der Sieben Weisen gemacht hat. DaB er

1) Plutarch Solon 21. 22. Vgl. G. Busolt, Griech. Geschichte II® 288,

*) Plutarch Solon 16; vgl. v. Wilamowitz, Aristoteles und Athen
62 Anm. 37.

*) Nilsson a. a. 0. 62.

) Bd. 1285 Anm. 4. v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 5, I1 105.
och eindringlicher in seinem Brief an die Generalverwaltung der Staat-
hen Museen, den Th. Wiegand, Antike IT11926, 35 versffentlicht hat:*. . .
°T gestehe ich, der ich mehr als fiinfzig Jahre darum gerungen habe, mich
die Kunst und den Glauben der Griechen hineinzuleben, hier habe ich
e Offenbarung erlebt. Ich bin gliicklich, daB ich dies noch schauen
rfte, und ich bin stolz, daB sie in den Berliner Museen stehen wird, allen
mmenden Generationen zum edelsten GenuB und zu reinster Erbauung’.
5) Kurt Latte, Heiliges Recht, Tiibingen 1920, 39. 51. 53.

4'
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seine Gesetze selbst spater dichterisch gestaltet und diese Poesie
mit einem Gebet an Zeus erdffnet habe, ist Erfindung?). Aber
Solon war auch ein Dichter. Als solcher zieht er sich die
Prophetenkleidung an und spricht wie ein Erzieher und Lehrer
zu seinen Athenern?). Noch mehr wie ein Warner, wie es
namentlich in der Elegie auf die Eunomie zum Ausdruck kommt3),
in deren erstem Teil er auf die vernichtenden Folgen der Unge-
rechtigkeit seiner Mitbiirger hinweist.

Von den Gottern steht dem Athener Solon obenan die Stadt-
gottin: ‘Unsere Stadt wird nach dem Schicksalsspruch des Zeus
und der Gesinnung der seligen, unsterblichen Gotter nimmer unter-
gehen: denn Pallas Athena, die hochgemute, wachende, eines
gewaltigen Vaters Tochter, hilt iiber sie schirmend ihre Hande?).’
Als echter Athener feiert er jedoch in den Tamben, in denen er seine
Reformen und Verdienste um das Wohl seiner von Gottern ge-
griindeten Vaterstadt aufziihlt, Mutter Erde als die groBte und
beste der olympischen Gottheiten®). In der Musenelegie, in der
er die verschiedenen Zweige menschlicher Titigkeit behandelt,
bezeichnet er — wieder ganz Athener — den Handwerker als Schiiler
der Athena und des Hephaistos. Den Seher nennt er einen Jiinger
Apollons, aber warnt dabei vor dem Glauben an Vogelzeichen und

1) Lykurg gegen Leokrates 102 hat das Wesen der »épot und der qoujral
vortrefflich ausgesprochen in den Worten: oi pév yap vépor oud Ty
owroulay 0% G1ddoxovoLy, QAL émitdrTovoty G dei moLelv, oi 0¢& moty-
zal pipoduevor Tov avdodmivoy Biov, Ta xdAltoTa TOY oywv éxhe-
Edpevor, pera Adyov xal amodelEemc Tovs avPodmovs ovumeiBovory.
Dazu Solon fragm. 3 (Eunomie) Vs. 30 Diehl zaira dtddéar Bvuos “Ady-
valovg e xehevet.

2) Plutarch Solon 3 [28 Diehl]. Hi versus Stoicos Cynicosque sapi-
unt Diehl.

3) Diese Elegie ist sehr schon behandelt von Werner Jaeger, Sitzungs-
ber. preuB. Akad. 1926, 69ff. Der Anm. 1 zitierte Vers ist der Hoéhe-
punkt des Gedichts, wie Jaeger S. 77f. wieder mit Recht hervorgehoben
hat. Jetzt ist iiber Solon iiberhaupt zu vergleichen Jaegers Paideia
I 1934, 187ff. S. auch oben S. 26 Anm. 2.

4) Fragm. 3, 1ff. Diehl; vgl. W. Jaeger Sitz. Ber. 72 und Erich
Bethe, Die griechische Dichtung (0. Walzels ‘Handbuch der Literatur-
wiss.) 93.

5) Fragm. 24, 4ff. Diehl

witne peylorn daipdvew *Olvpmtion
dowora, I'ij pélawa.
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pfer, bekimpft damit also den Aberglauben. Paion ist der Schutz-

ott der Arzte, deren Machtlosigkeit gegen das Schicksal noch
arker betont wird als bei den Sehern. Bei Paion wird man in
nem Gedicht des Solon, der aus ionischer Poesie seine Dicht-
unst gelernt hat, mehr an den homerischen Gotterarzt Paieon
Is an Apollon denken?), schon weil dieser als Sehergott ausdriick-
chvorher bezeichnet wird. Solon ist sparsam mit der Anrufung oder
ennung von Gottheiten. In seiner Eunomieelegie hat er seine
heodicee an die Zeusrede in der ersten Gotterversammlung der
dyssee angekniipft. Aber von dem Warner Hermes, dem Gotter-
oten, den einst die Gotter zum Aigisthos gesandt haben, ist
icht die Rede. Solon tritt selbst als Warner seiner verblendeten
litbiirger auf?). Der EinfluB homerischer Weltanschauung, rich-
iger gesagt olympischer Religion, tritt in seinem Glauben an Zeus
ervor, den er in seinem beriihmtesten Gedicht den Vater der
[usen, der Tochter der Mnemosyne, nennt. Zeus sieht alles.
eine Rache, die aber anders wie bei den Sterblichen, nie im Jih-
rn geiibt wird, wird mit einem plotzlich ausbrechenden Friihlings-
urm verglichen, der das Meer bis in die Tiefen aufwiihlt und die
cizentragende Erde verwiistet?). Zeus dem Erretter hat Solon
wch der Vollendung seiner Gesetzgebung am letzten Tage des
kirophorion 593 ein Dankopfer dargebracht?). Aber es ist doch
icht der Glaube der alten Konigszeit an den Herrscher und Vater
r Gotter und Menschen, in dessen Hand alles Menschenschicksal
°gt, sondern die Verantwortlichkeit und die Schuld des Menschen
erden stark betont. Fromm blickt der echte, groBe Athener zu
us auf. Aber er lidt auf ihn und die Gotter nicht alles Ungliick
, das jetzt die ganze Stadt zerriittet. Er himmert mit wuchtigen
orten seinen Mithiirgern ihr eigenes Verschulden ein und gibt
1) Vgl. Hesiod Fragm. 194 Rzach 3.
&l i "Anéiiwv Doifos vnéx Savdrowo cadoar
7 avros Havjow, 8; dndvray pdopaxa oldey.
) W. Jaeger a. a. 0. 73ff. Auch Aischylos hat am SchluB des Prome-

us in der Rede des Hermes Vs. 10704f. an die Theodicee des spéten

ymeriden angekniipft, wie Jaeger S. 75 schlagend nachweist (oben S. 26
m. 3).

%) Vgl. iiber diese Stelle und die darauf folgenden Verse v. Wilamo -
tz, Sappho und Simonides 264.
4) Dariiber v. Wilamowitz, Aristoteles und Athen II 64 Anm. 39. 66.
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auch den beiden aus Hesiod ihm bekannten Gottesbegriffen, der
Dike und der Eunomie, neuen Inhalt. Die gottliche Strafe fiir
Missetaten erreicht alle Menschen, wenn auch oft erst ihre Kinder
und Kindeskinder!). Fiir Solon gibt es nicht wie in den homerischen
Gedichten eine Moira und eine Ate. Sondern er unterscheidet
nach eigenem Denken und dem Geist der zerspaltenen Welt ent-
sprechend zwei Moiren und zwei Aten; die eine ist das Schicksal,
dem alle Menschen unterworfen sind, die andere das Geschick,
das sie durch eigene Schuld erreicht. Das ist ionische Weltanschau-
ung, die Anaximandros von Milet wenige Jahrzehnte spater auf
den ganzen Kosmos iibertragen hat, wenn er von dixn und zeiow
in der Natur spricht?).

Solon liegt innerlich jeder Mythos fern. Er kennt seinen Homer,
wie es alle gebildeten Athener tun, und ist auch mit den beiden
hesiodischen Gedichten wohlvertraut. Aber nirgends scheint er
den Mythos als Beispiel benutzt zu haben. Den Dichtern steht er
— selbst der erste attische Dichter, den wir kennen — skeptisch
gegeniiber. Bei seinem Wort iiber die Liigen der Dichter?) denkt
jeder an die Verkiindigung der Musen im Prooimion der Theogonie
des Hesiod (Bd. I 248). Er ist weit gereist, bis nach Kypros und
Aigypten, und kennt Tonien und seine hohe Kultur, hat daher die
Art seiner Dichtung, die Elegie und den Tambos. Zu seiner Zeit
ist die Arbeit an dem groBen ionischen Epos noch nicht erloschen.
Die Anfiange der ionischen Philosophie hat er noch erlebt. Sein
an Erfahrungen so reiches Leben hat ihn zu einer sittlich religivsen
Weltanschauung gefiihrt, die ihn trotz seiner edoéfeic von dem
alten Glauben losreit. Er hat sich keinem Gotte verschrieben
wie die Orphiker, die zu seinen Lebzeiten schon ihre dionysische
Weisheit iiberall hintrugen, oder die apollinischen Sénger und
Propheten (Kap. IV. V). Jede Mystik liegt diesem Propheten
s0 abseits wie dem Hesiodos. Als er sein Lebenswerk vollendet
hat und als abgeklarter Greis, politisch lingst untétig, aber hoch-
verehrt und geliebt wieder in Athen lebt, wiinscht er sich als
Lebensgenufl die Werke der Aphrodite, des Dionysos und der

1) Fragm. 1, 31f. Diehl dvaizio épya tivovow 7 naidec vovtaw 7 yé{vdols
é&oniow.

%) Diels-Kranz Vorsokratiker I°12B 1 S.89. W. Jaeger a. a.0. 80.

3) Fragm. 21 Diehl molia yeddovrar dodol.
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Musen?). Er hat sich auch keinen Zeusbegriff geschaffen, wie es
hundert Jahre spiter Aischylos von Eleusis getan hat. Es ist
sein von Ioniens Weisheit genihrter Geist, der ihm befiehlt, seine
durch jammerlichen Streit und Hader gespaltenen Biirger zu
lehren und zu bekehren. Nicht zur Gotterverehrung und zur
Befolgung kultischer Brauche fordert er in den Gedichten die
unverstindig in ihr Ungliick rennenden Mitmenschen auf; sondern
er, der sich selbst so oft gepriift und erkannt hat, verlangt auch
von allen Menschen diese Selbstpriifung und den ernsten Sinn
fir eigene Verantwortlichkeit. Nichts darf allein den Géttern
tiberlassen werden. Auf ihre Schultern darf der Mensch sein Un-
gliick niemals wélzen. Er allein ist verantwortlich fiir das Gute
und das Bose. Die Anschauung von dem Neide der Gotter, die
in der Mitte des fiinften Jahrhunderts in dem Kreise des Perikles
herrscht, wie Herodot und Sophokles beweisen, liegt dem groBen
athenischen Gesetzgeber noch véllig fern. In seiner Brust waren
seines Schicksals Sterne. Der Mensch trigt eine Moira in sich;
sie liegt in seinem Wesen und Tun. Dieser Gedanke steht bei
Solon im Vordergrunde; nur nebenbei erwihnt er die Vergeltung
der Gotter und die Rache des Zeus. Beides sind gewissermafen
Rudimente. Sie sind zu ihm aus einer fritheren, anderen Welt
gedrungen und finden sich auch nicht in der mit Recht Eunomie
genannten Klegie, sondern in der einzigen religiosen Dichtung,
die wir von ihm noch besitzen, in dem Gebet an die Musen. Aber
diese religitse Dichtung sieht erheblich anders aus als die bisher
geiibte. Sie liegt weitab von der Poesie der Hymnen. Nicht zum
Lobe der Tochter des Zeus und der Mnemosyne singt Solon. Er
redet die Pieriden an, damit sie sein Gebet erhdren. Dies Gebet
ist ein ernstes Selbstgesprich, als welches es ja auch Gelehrte
des Altertums bezeichnet haben. Er bittet zunichst nur fiir sich,
um Segen des Reichtums von den Gottern und um guten Ruf
bei den Menschen. So steht Solon in der Geschichte der Religion
als ein Frommer da, wie es die evoéfeia erfordert, der der zweite
Teil seiner Gesetzgebung gegolten hat, aber auch als Deuter und
Wegweiser zu neuer Weltanschauung, wie sie sich in Ionien lingst

1) Fragm. 20 Diehl

éoya 62 Kuvmpoyevoic viw pov gila xai Awvdgov
xai Movaéow, @ vidno’ dvdodow edpoooivac.
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vorbereitet hatte!). Die groen Athener des sechsten und fiinften
Jahrhunderts stehen alle auf dem festen Boden der Eusebeia als
der Grundlage des religiosen und sittlichen Lebens ihres Volkes,
wie Peisistratos, Aischylos, Sophokles, Sokrates.

Solon hat seine Dichtkunst an Ioniens Dichtern gelernt. So
muB ein Riickblick auf sie hier folgen. Denn fast allein aus ihnen
lernen wir die Religiositat ihrer Zeit, die wie die Solons auch in
die Zukunft weist. Der Kémpe Archilochos von Paros hat festes
Vertrauen zu den Gottern, die oft die schon von Ungliick zer-
schmettert am Boden Liegenden aufrichten, oft aber auch den
Gliicklichen niederstrecken?). Den Jungen scharft er ein, daB
der Sieg von dem Willen der Gotter abhingt3®). Es ist nichts
Neues, wenn Archilochos sich bei seinen Meditationen der Tier-
fabel bedient; denn das hatte schon Hesiod in seinem Riigelied
getan. Aber vollig neu ist, dal er das Raisonnement eines Fuchses
darauf ausdehnt, daB auch das Leben der Tiere von Hybris und
Dike beherrscht wird4), und daB auch da, wieim Leben der Menschen,
nur Vater Zeus helfen kann®). Dazu stimmt das griechische Sprich-
wort: ‘Es gibt auch fiir die Hunde Erinyen®)’. Auch Archilochos

1) Uber Solon auBer dem bahnbrechenden Aufsatz von W. J aeger
und seiner Paideia I 51 (s. oben S. 52 Anm. 3) vgl. Karl Reinhardt,
Solons Elegie ¢is éavrér Rhein. Mus. LXXI 1916, 128ff., Konr. Ziegler,
Solon als Mensch und Dichter I1bergs Jahrb. 1922, 193£f., Wilhelm Nestle,
Griech. Religiositit von Homer bis Pindar und Aischylos (Sammlung
Goschen 1930), 101 ff.

2) Fragm. 58 Diehl.

3) Fragm. 57 Diehl.

%) Hesiod (Erga 276ff.) weil nichts von einem Walten der Dike bei
den Tieren. Von Lysias im Epitaphios § 19 nachgeahmt; vgl. W. Jaeger,
Sitz.-Ber. preu. Akad. 1932, 565. Wie Lysias nach Jaegers Nach-
weis im Epitaphios Tyrtaios benutzt hat, so im Olympiakos Solon
Fragm. 4 Diehl: vgl. Herm. LIIT 1918, 220f.

5) Fragm. 94 Diehl:

& Zet ndvep Zeb, 6ov ey 0doavod xpdrog,
ov & oy’ &’ avBodmaw opdrs
Aewoya xai depiord, gol 68 dnolow
BPois e xal Sixn uéiet.
Vgl. R. Hirzel, Themis, Dike und Verwandtes 218.

¢) Paroemiogr. Gr. 1397, 20.1T 161, 54. Vgl. J. Beloch, Griech. Gesch.
II% 1, 230 (auch iber Tierquélerei).
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weil}, da den Menschen nur Tyche und Moira alles bescheren?).
Von Solons ernsterer Auffassung dieser Dinge ahnt er noch nichts.
Archilochos ist der Erste, der den Namen des Apollon von anoiiv-
vat, verderben, ableitet?). Soweit wir nach den vorhandenen
Resten urteilen konnen, spielt der Mythos, wie spater bei Solon,
kaum eine Rolle bei ihm. Die Tantalossage verwendet er als
Exempel®). Von den Sehern scheint auch schon er nicht viel zu
halten; denn allein Zeus ist ihm unter den Gottern der einzige
nie triigende?!). Er zweifelt also an der Wahrhaftigkeit des apolli-
nischen Orakels. Zu einem Gottesdienst hat er nihere Beziehung
gehabt, zu dem sehr alten Demeterdienst seiner Heimatsinsel. Er
soll mit einem Hymnos auf Demeter einen Sieg davongetragen
haben, und in seinen religitsen Dichtungen spielten die parischen
Demetermysterien gewiB eine groBere Rolle®). Wichtiger als die
zufallig erhaltenen Zeugnisse ist die Tatsache, daf Polygnot von
Thasos, das seinen Kult von Paros erhalten haben sollte, auf seiner
Nekyia in der Lesche zu Delphoi Tellis, den GroBvater des Archi-
lochos, gemalt hat, wie er mit Kleoboia, die eine runde Ciste in
den Hinden hilt, in dem Nachen des Charon sitzt. Kleoboia
sollte als die erste die Weihen der Demeter von Paros nach Thasos
gebracht haben. Von einem Hymnos auf Herakles Kallinikos
liegen nur geringe Reste vor, so daB wir nicht wissen, wie und ob
ein Ergon oder Parergon in ihm von Archilochos behandelt ist®).
Aber auch hier zeigt sich der Parier. Denn der Kult des Herakles
Kallinikos ist fiir Paros auch inschriftlich, allerdings spét, bezeugt
und spiegelt sich auch in der Sage wieder?). In seinem Gedicht
iiber den Krieg zwischen Paros und Naxos tritt Athena, die
Tochter des lautdonnernden Zeus, gnidig zu den kidmpfenden
Pariern und trigt zu ihrem Siege bei. Dann greifen die (3 yifig

1) Fragm. 8 Diehl.

) Fragm. 30 Diehl; merkwiirdigerweise von Usener, Gottern
der als Ersten Aischylos anfiihrt, nicht erwihnt.

*) Fragm. 55 Diehl.

4 Fragm. 84 Diehl Zedc & deoiot pavris dyevdéorartog.

°) Bd. I 217; die Zeugnisse bei Diehl Fragm, 119. :
®) Iolaos war erwahnt: adrde 7¢ xai "Ié2aos, aiyunra do Fragm. 120
Diehl.

’) Apollodor IT 99 vgl. 0. Rubensohn, Athen. Mitteil. XX VI 1901,

197; O. Weinreich, De dis ignotis 46 = Archiv f. Religionsw. XVIIT
1915, 46.
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pier mit ihrem sof¢ ein. Archilochos verdankt seine Rettung in
der Schlacht mit den Saiern dem Hermes?).

Archilochos’ Gedichtreste zeugen von Kampf und Lebensnot.
Ein sorgloses Dasein ist den Geschlechtern des siebenten und sech-
sten Jahrhunderts nicht beschieden. Die Biirger liegen im Kampf
mit dem Adel. Pessimistische Stimmung dringt in den Liedern
der Dichter durch, die sich immer auch als Lehrer ihres Volkes
fiihlen, wie Solon es tut. Wohl klingt der Pessimismus auch
bie und da in den homerischen Gedichten wieder, wenn von den
Menschen der Gegenwart im Gegensatz zu dem alten, herrlichen
Heldengeschlecht gesprochen wird, und Odysseus unter allem,
was da auf der Erde kreucht und fleucht, kein schwichlicheres
Wesen kennt als den Menschen, und wenn Glaukos das Menschen-
geschlecht mit dem Geschlecht der Blatter vergleicht?). Noch
stirker wirkt die Poesie des Boioters Hesiodos, des ersten Dichters
des Weltschmerzes, den Europa kennt, auf die ionische Lyrik
ein®). Selbst Mimnermos, dem Lebens- und LiebesgenuB des
irdischen Daseins Inhalt und Zweck ist, weill auch ernste Téne an-
zuschlagen und erinnert an Greisenalter, Krankheit und Tod.
Menschliches Leid iibersieht er nicht, wozu er in echt hellenischer
Weise den Mangel an Nachkommenschaft rechnet. Der Singer
der Liebe hat es trotz aller irdischen Freuden auch erfahren, daB
es keinen Menschen auf Erden gibt, dem Zeus nicht Leid geschickt
hat. Denn Armut und alle Krankheiten kommen von ihm. Und
nun ganz anders als sein Zeitgenosse Solon: der Mensch wird fiir
nichts verantwortlich gemacht. Alles kommt von Zeus?%). Nicht
anders hat Semonides von Amorgos empfunden®), der wie Solon

') So nach der Reinigung und neuen Untersuchung des parischen Archi-
lochosdenkmals, woriiber F. Hiller von Gaertringen Nachr. Ges. d.
Wiss. zu Gottingen 1934, 48f. DaB Hermes der Retter des Dichters
war, hat nach einer Mitteilung Hillers Th. Zielinski erkannt Pubb-
licazioni della Universita cattolica del sacro cuore VII 1927, 605. Vgl.
Horat. carm. II 7, 9 und v. Hiller a. a. 0. 50.

%) Odyssee o 130f.; Ilias Z 146ff. Uber den antiken Pessimismus vel.
H. Diels, Schule und Leben, Berlin 1921, Heft 1 und den dort S. 4 Anm.
angefithrten Aufsatz von Wilh. Nestle.

3) Vgl. Otto Laeger, De veterum Epicorum studio in Archilochz, Simo-
nidis, Solonis, Hipponactis reliquiis conspicuo. Diss. Halens. 1885,

%) Die Fragmente bei Diehl, Anthol. lyr. I 39 ss. G. Pasquali, Studi
italiani di Filologia classica N. S. III, 1v 1925, 293ff.

®) Fragm. 1 Diehl (ITL p 245) in den an einen mais gerichteten Tamben.
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im politischen Leben stand und auch in manchen Versen an ihn
erinnert!). Zeus hat aller Wesen Leben in der Hand und lenkt es,
wie er will. Machtlos ist der Mensch. HERDER?) hat das Gedicht
so iibertragen:

Das Endeziel von allem ist, o Sohn,

beim hohen Zeus; der stellt’s, wohin er will.
Der Mensch ist sinnlos. Immer leben wir

nur einen Tag und wissen nicht, wie Gott

mit einem Sterblichen es enden werde.
Indessen néhrt die siiBe Triigerin,

die Hoffnung uns, auch wenn zum Nichtigen
wir streben. Dieser hofft den nichsten Tag,
der andere kinftiger Sommer Ernten; da

ist Keiner, der sich nicht beim neuen Jahr
ein freundliches, ein segensreiches Gliick
verheiBe. Jenen rafft indes das Alter weg,
eh’ er zum Ziel gelangte, diesen zehrt

die Krankheit auf. Die zihmt der wilde Mars
und sendet sie zur Totenschar hinab,

in Plutos unterirdisch schwarzes Haus.

Die sterben auf dem Meer; der Sturm ergriff,
die schwarze Welle i sie fort mit sich;

hin ist ihr Leben, ihre Hoffnung hin.

Der greift, ungliicklich Schicksal, selbst zum Strick
und raubet sich der schénen Sonne Licht.
Nichts ist von Plagen frei. Zehntausende

der Tode stehn, ein unabwendbar Heer

von Schmerz und Plagen, stehn dem Sterblichen
ringsum. O, glaubten meinem Rate sie,

so liebte keiner doch sein Ungliick selbst

und zehrte sich das Herz in Unmut ab!

In der einzig von Semonides erhaltenen Elegie, die friiher falschlich
dem Keer Simonides zugeschrieben wurde, geht er von dem home-
rischen Gleichnis des Menschengeschlechts mit dem Blitterwalde aus
und spricht auch hier von der Hoffnung als einem Trugbilde, das
den Menschen von dem irdischen Jammer nicht befreien kann. In
hesiodischem Tone nennt er die auf die Hoffnung vertrauenden
Menschen toricht, weil sie nicht wissen, wie kurz die J ugend und die
Spanne des Lebens fiir die Sterblichen ist. Darum mahnt er wie

') Vgl. v. Wilamowitz, Sappho und Simonides 2711f. !
?) Abgedruckt bei Karl Preisendanz, Griechische Lyrik (Inselbiicherei

124), 9. Wie die unten erwihnte Elegie auch iibersetzt von H. Diels
a. a. 0. 8ff.,
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Mimnermos zum Genusse der Lebensgiiter, empfiehlt also den
Hedonismus?!). Gegen iibertriebenes Wehklagen bei Todesfillen,
da also wieder dhnlich wie Solon, gibt er die Weisung, daB man
nicht mehr als einen Tag an einen Toten denken soll?). In der
Verachtung des Weibergeschlechts, von der seine beriihmtesten
Tamben zeugen, wandelt er die Pfade des Hesiodos (Bd. T 266).

Auch der Landjunker Theognis aus dem nisaeischen Megara3)
steht unter dem EinfluB der homerischen und namentlich der
hesiodischen Weltanschauung und Dichtung. Dabei ist auch
Solon, dessen allerdings viel jiingerer Zeitgenosse er war, nicht ohne
Wirkung auf ihn geblieben. Mit dem Gebet, das seine Gedicht-
sammlung erdffnet hat, moge dieser Abschnitt unserer Darstellung
beschlossen sein):

O Herr, Letos Sohn und Zeus’ Kind,
niemals will ich Dein vergessen,

nicht am Anfang, nicht am Ende.
Immer sing” ich Dich als ersten,

Dich als letzten, in der Mitte:

hére mich und spende Gutes.

Herrscher Phoibos, als die Gottin
Dich gebar, die hehre Leto —
mit der schlanken Hand die Palme
faBte sie — der Gotter schénsten
an des runden Sees Ufer,
filllte ganz die groBe Delos
sich mit Ambraduft, es lachte
froh die ungeheure Erde,
und des Meeres graue Salzflut
freute sich im tiefsten Grund.
1) Fragm. 29 Diehl. Vgl. v. Wilamowitz a. a. Q. 274f.
2) Fragm. 2 Diehl:

700 pv davovros ovx dv dvdvuoiueda,
&l Tv poovoipsy, misiov fpudons ping.

®) Zu Theognis und den Theognideen vgl. den energischen VorstoB von
Felix Jacoby, Sitzungsber. preuB. Akad. 1931, 90ff. und die Rezension
dieser Abhandlung von Max Pohlenz, Gotting. Gel. Anzeigen 1932, 410ff.
W. Jaeger Paideia I 251ff.

%) Die Ubersetzung ist von F. Jacobya.a.0.92. In der Athetese
der zweiten Strophe kann ich ihm nicht zustimmen. Vgl. dariiber auch
Pohlenz a. a. 0. 415f.
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Artemis, der wilden Tiere
Toterin und Tochter Zeus’,
deren Tempel Agamemnon
griindete, nach Troia strebend:
hére mein Gebet und wehre
von mir ab die bésen Geister;
Dir ist das ein Kleines, Gottin,
aber mir die groBte Gabe.

Musen, Téchter des Zeus, und Chariten,
die Thr einst zu Kadmos’ Hochzeit

kamt und sangt das schéne Wort:

‘nur was schon ist, soll mir lieb sein;
was nicht schoén, ist auch nicht lieb mir’;
So das Wort aus Goéttermund.



KAPITEL III
DIE RELIGION DER FURSTENZEIT.

Die olympische Religion, die die Fiirsten Thessaliens einst ge-
schaffen, lehnte jeden lindlichen Kult ab; weder die Religion der
Demeter noch die des Dionysos fanden vor ihnen Gnade, und so
stehen sie auch den Dichtern der grofien Epen vollig fern (S 37).
Aber die mittelhellenischen Fiirsten des siebenten Jahrhunderts
dachten anders: sie fiihlten mit sicherem religivsem Taktgefiihle,
daB die neue Zeit und die neue politische Entwicklung die groBte
Riicksicht auf die bauerischen Kulte und ihre pflegliche Behandlung
forderten. Sehr deutlich ist das in Korinth. Wahrend der Tyrann
Kypselos, der auf Grund eines delphischen Orakels dort die Herr-
schaft erlangt haben solll), dem Zeus in Olympia und dem del-
phischen Apollon Weihgeschenke sandte, dorthin ein Kolossalbild
des Zeus aus getriebenem Goldblech?), hierhin ein Schatzhaus mit
dem ehernen Palmbaum3), ist sein groBer Sohn Periandros andere
Wege gegangen, indem er die Bauern und ihre Religion begiinstigte.
Zu seiner Zeit wurde dem Bauerngotte Dionysos hier der Dithy-
rambos*) als Kultlied geschaffen, wobei es wenig darauf ankommt,
wieweit Arion dabei beteiligt war, dessen Personlichkeit schon
zu Herodots Zeit von der Legende ganz umwoben war. Wichtig
aber ist, daB8 bereits Solon den Arion als Schopfer der Tragodie,

1) Herodot V 92, 5.

?) Uber den GoldkoloB W. v. Massow, Athen. Mitteil. XLI 1916,
151.

3) Zeugnisse bei J. Miller RE? XII 121. Die Inschrift von dem Schatz-
hause der Sikyonier in Olympia Bot[doc] Kvy .. [avédnxe] gehort aber hochst
wahrscheinlich nicht hierher; vgl. W. Dittenberger zu den Inschriften
von Olympia Nr. 650. Die von Miller empfohlene Erginzung H. Roehls
Bods[v] Kvy[élov] ist schon von Dittenberger widerlegt. Uber den
Thesauros in Delphoi und den Palmbaum vgl. H. Pomtow RE? Suppl.
IV 1325ff., Nr. 74. 75.

4) O. Crusius RE? IT 840, V 1210f.
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-die nach Aristoteles aus dem Dithyrambos entstanden ist, bezeichnet
haben soll?). Auf der hochst wahrscheinlich auch in der Regierungs-
zeit Perianders gefertigten sogenannten Lade des Kypselos, die
sich im Heraion zu Olympia befand, war Dionysos in einer Grotte
beim Trunk dargestellt, um ihn herum Rebstocke, Apfel und Granat-
baume?). Wer aber die lustige Umgebung des Dionysos vermiBt,
wie die Satyrn, Ténzer und Zecher, die auf korinthischen Vasen
80 oft dargestellt sind, der muB bedenken, daB Periandros, wenn
er in der Tat diese Truhe selbst nach Olympia geweiht hat, sich
wohl gescheut hat, diese lustigen Gesellen auf ihr darzustellen,

die der strengen Wiirde des Weihgeschenks damals noch mnicht
entsprachen?).

Einen sehr starken Eingriff in den Kult nahm Kleisthenes
des Aristonymos Sohn, in Sekyon vor. Herodot stellt ihn so dar,
als ob er aus rein politischen Motiven erfolgt sei. Kleisthenes war
ein heftiger Gegner der Argiver und fiihrte mit ihnen offenbar
lange Jahre Krieg. Er iibertrug diesen Krieg auch auf das geistige
Gebiet?). Denn er verbot den Rhapsoden den Vortrag der home-
rischen Epen, weil in ihnen — gemeint sind vor allem die Thebais
und die Epigonoi — der Ruhm von Argos und den argivischen
Helden verkimndigt war. Noch auffallender ist eine KultmaBregel.
Auf dem Markt Sekyons lag ein Heroon, wahrscheinlich also das
Grab des Adrastos, des Sohnes des Talaos. Gegen diesen Heros
richtete sich der Zorn des Biantiden Kleisthenes, weil er ein Argiver
war. Er wallfahrte nach Delphoi und fragte die Pythia, ob er den
Adrastos des Landes verweisen solle. Die Priesterin antwortete,
da8 Adrastos ein Konig der Sekyonier, Kleisthenes aber ein ‘Stei-

') Nach dem Rhetor Joannes in seinem Kommentar zum Hermogenes
bei Hugo Rabe, Rhein. Mus. LXIII 1908, 150. Ed. Tiéche, Thespis.
Berner Antrittsvorlesung, Leipzig 1933, 7.

%) So richtig W. v. Massow in seiner vortrefflichen Abhandlung iiber
die Kypseloslade a. a. 0. 90f.

%) Vgl. W. v. Massow a. a. 0. 117. F. Studniczkas von W, v. Mas-
sow ebenda mitgeteilte Vermutung, daB der GoldkoloB der Kypseliden
auf der Lade gestanden und Poseidon dargestellt habe, diinkt mich fiir
die Altis von Olympia recht unwahrscheinlich. Sie hatte dann auf den
Isthmos in das groBe Poseidonheiligtum bei Schoinus gehort.

%) Herodot V 67. Dazu Per Odelberg, Sacra Corinthia, Sicyonia
Phliasia, Upsaliae 1896, 187f.
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niger’ sei. Trotzdem sann Kleisthenes darauf, von Adrastos befreit
zu werden. Er schickte Gesandte nach Theben, die die Einfiihrung
des Kults des Melanippos, des Sohnes des Astakos durchsetzen
sollten. Er fiihrte diesen Kult aber nach dem Bericht des Hero-
dotos nicht deshalb ein, weil Melanippos, der Rappenreiter, nur
eine andere Gestalt des Unterweltgottes ist, wie ja auch Adrastos
— der Name ist euphemistisch und bedeutet den Unentfliehbaren —
nur eine Hypostase desselben war, sondern weil Melanippos in
Sage und Heldenlied der Erzfeind des Adrastos warl). Kleisthenes
schuf dem Heros Rappenreiter einen heiligen Bezirk am Prytaneion
und iibertrug die bisher dem Adrastos gefeierten Feste und Opfer
auf den neu eingefithrten Gott. Diese Ubertragung muB den
Sekyoniern schwer gefallen sein; denn sie hatten des Adrastos
bislang immer mit hohen Ehren gedacht. Thm hatten sie die in der
Peloponnes heimischen Bockschére ausgerichtet, in denen die
Leiden (7o zddca) des Adrastos dargestellt waren. Was Herodot
unter den mddeca des Adrastos verstanden hat, wissen wir nicht.
Aber daraus zu schlieBen, dafl er eine dhnliche gottliche Gestalt
wie Dionysos gewesen sei, ist allzu kiihn, wenn auch hervorragende
Gelehrte sich dazu bekannt haben?). Nach einer frommen Legende
sollten die Spiele der Pythien von Adrastos in Sekyon eingefiihrt
sein?), withrend es erst Kleisthenes war, der nach seiner Beteiligung
am ersten Heiligen Kriege das Pythienfest in seiner Vaterstadt
einrichtete, nachdem er dazu auch noch, wie in Olympia, in Delphoi
einen Wagensieg errungen hatte?). Es ist auch immerhin moglich,
daf} ihm von der Pythia die Weisung gegeben war, fiir den Kult
des Dionysos in Sekyon kriiftig einzutreten. Wahrend Kleisthenes
die dem Adrast dargebrachten Opfer dem aus Theben eingefiihrten
Melanippos zuteilte, nahm er die Bockschére in den Kult des Dio-
nysos hiniiber. Ist er der erste gewesen — was wir heute nicht

1) E. Bethe, Thebanische Heldenlieder S. 43ff., 87, Anm. 13; C.
Robert, Oidipus I, 130ff., der Melanippos in den Kreis des Poseidon
weist, der ja urspriinglich in der Tat ein Erdgott war. Den Namen
seines Vaters Astakos (des Hummers) betont Robert auch in diesem
Zusammenhange.

?) Per Odelberg a. a. O. 188f. Gar nichts beweist dafiir die von
Lucius Ampelius liber memorialis VIIL 5 p. 7 Woelffl. erwahnte Adrast:
arca quam deposuit, in qua quid sit ignoratur im Apollontempel zu Sekyon.

3) v. Wilamowitz, Pindaros 258.

%) Olympia: Herodot VI 126; Delphoi: Pausanias X 7, 6.
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mehr feststellen kénnen —, der die peloponnesischen Zdrvpor mit
der Religion des thrakischen Gottes verbunden hat, so ist ihm ein
Platz in der griechischen Religionsgeschichte fiir alle Zeiten ge-
sichert. Kleisthenes von Sekyon hat den Glauben an die Bocks-
daimonen, wie ihn die Peloponnes von altersher kannte und pflegte,
mit der Religion des fremden Gottes verbunden, die wie ein Friih-
lingsgewitter in Hellas eingebrochen war. Die Vereinigung der
Bockschore mit Dionysos ist eine peloponnesische Tat, ohne die
die Entstehung der attischen Tragodie uns heute undenkbar ist.
Wenn wir von Reformen der griechischen Religion reden, darf
Kleisthenes von Sekyon nicht vergessen werden. Wir werden
auch ohne weiteres nicht der Darstellung des Herodot folgen und
nur politische Beweggriinde fiir seine einschneidenden Kultmag-
regeln annehmen diirfen; sondern vielleicht sind ganz andere
Motive in seiner Seele gewesen. Er hat den Unterweltsgott nur
in seinem Namen verdindert; aber die volkstiimlichen Chére der
Bocke hat er der Dionysosreligion zugefiihrt, weil er sah, da$ die
Bocksdaimonen mit dem Gotte wesensverwandt waren, den man
auch in der Peloponnes in Tiergestalt verehrte (I 154£.).

Zu Delphoi trat Kleisthenes in nihere Beziehung, nicht nur,
daB er das pythische Orakel, wie damals wohl schon die ganze
Welt, befragte; sondern er gehorte mit den thessalischen Fiirsten
auch zu den Fiihrern des ersten Heiligen Krieges, die den Ubermut
der Kirrhaier ziigeln wollten (u. S. 74). Das zeigt schon allein
sein warmes Eintreten fiir Apollon von Delphoi. Bis in die romische
Kaiserzeit hinein sind die von ihm gestifteten Pythien in Sekyon
gefeiert worden. Wahrscheinlich wollte Kleisthenes den Einfluf
des das Doriertum begiinstigenden delphischen Orakels dadurch
brechen, daf} er, wie es vor ihm schon das Herrschergeschlecht in
Argos getan hatte und spiter in Athen der groBBe Peisistratos tat,
dem pythischen Apollon in seiner Vaterstadt besondere Ehren
erwies!). Schon Pindar?) hat Sekyon eine heilige Stadt genannt,

) F. Hiller von Gaertringen RE2 IV 2541; J. Beloch, Griech.
Geschichte 12 338 Anm. 1.

%) In dem IX. nemeischen Gedicht (Vs. 53), das Chromios, dem Schwager
des Hieron, gilt, der an den von Kleisthenes gegriindeten Pythien — wir
wissen nicht, in welchem Jahre (jedenfalls zwischen 474—471) — mit
seinem Rennwagen, wie schon frither an den Nemeen (Nem. I), gesiegt hat.
Vgl. v. Wilamowitz, Pindaros 257ff.

Kern, Die Religion der Griechen II. 5
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wozu der Reichtum an Tempeln stimmt, die fiir sie bezeugt sind.
In der dorischen Stadt gab es auch einen Tempel des Apollon
Karneios (Bd. 118). Alle groBen Gottheiten haben in Sekyon Ver-
ehrung genossen!). Darum hat es Kallimachos mit seinem alten
Namen Mekone noch als Sitz der Unsterblichen bezeichnet?).
Aber wie weit die einzelnen Tempelgriindungen auf den EinfluB
des Fiirstengeschlechts der Orthagoriden zuriickgehen, liBt sich
heute nicht mehr erweisen. In Delphoi®) und in Olympia haben die
Sekyonier im sechsten und fiinften Jahrhundert Schatzhiuser
errichtet, deren Reste erhalten sind. Es ist auch sehr wahrscheinlich,
daB mit der starken Pflege des Kultus in Sekyon seine Kunstbliite
zusammenhéngt, die im siebenten Jahrhundert unter dem Tyrannen
Myron beginnt. Da geniigt es den Namen des Kanachos zu nennen,
der in der zweiten Hélfte des sechsten Jahrhunderts das Kultbild
fiir den Tempel des Apollon Philesios in Didyma geschaffen hat,
und von dem es ein Goldelfenbeinbild der Aphrodite in seiner
Vaterstadt gab?). Sein Bruder Aristokles ist dann das Haupt der
sekyonischen Bildhauerschule.

Aus der Friihzeit von Argos erfahren wir, dafl es eine Zweig-
griindung von Delphoi, einen Tempel des Apollon Pythaeus, am
Aufgang zu seiner Burg Larisa hatte. Gegriindet soll es von einem
gewissen Pythaeus sein. Das alte Standbild des Apollon wurde
Deiradiotes genannt, und die Gegend hieB, wie auch an anderen
Orten, Deiras. Noch zur Zeit des Pausanias®) gab ein Weib, das
vom geschlechtlichen Verkehr ausgeschlossen war, nach einem in
néchtlicher Weile dargebrachten Lammopfer, und nachdem es
Blut getrunken hatte, begeistert vom Gotte, allmonatlich Orakel.
So machtig auch Konig Pheidon von Argos, der in der ersten Hilfte
des siebenten Jahrhunderts gelebt hat, einst gewesen ist, dem
Handel und Wandel so grofen Aufschwung verdankt, von einem

1) AuBBer Per Odelberg siche Geyer RE2 II a 2, 2534f.

%) Fragm. 195 Schn. Myxdvip, paxdowy Edpavov addiz ideiv.

?) Mit Unrecht fiir das Schatzhaus der Syrakusaner erklart, siehe
G. Lippold RE? IIa 2, 2546.

%) G. Lippold RE? X 2, 1846ff.

%) 1124, 1:9) 0¢ 0i pavruey — pavredera yag &vu xai & fuds — xadéarixe Todmor
TobToy. puvn) pév meopnTebovad Eotw, Gvdpds edvijs eigyouévn: Svoudine OF év
YUXTL GEYos xatd piva €xactov, yevoauévn 01 Tob aiparos % yuw xdroyos &% Tod
deod piverar. Uber Deiradiotes und dewgds vgl. O. Jessen RE2 IV 2409 .
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starken Eingriff in den Gottesdienst, wie ihn Fiirsten des sechsten
Jahrhunderts gewagt haben, wissen wir nichts, und alle Vermu-
tungen dariiber wachsen auf unsicherem Boden. DaB er den
Eleiern zusammen mit den Pisaten den Vorsitz bei den olympischen
Spielen entril, hat mehr mit Politik als mit der Sorge um das
schon zu einiger Bedeutung gelangte Zeusheiligtum in der Altis
zu tun. Er wollte, wie ein zweiter Agamemnon, in der Peloponnes
herrschen und machte sich deshalb zum Leiter der Spiele, die wohl
fir die Halbinsel schon ein Mittelpunkt geworden waren. Mit
seinem wahrscheinlich bei einem Aufstande in Korinth erfolgten
frithen Tode zerfiel sein Reich, das sein Enkel Meltas ganz verlor,
sehr bald. Man hat keine Spur davon, daB Pheidon und seine Dy-
nastie dem uralten Heraheiligtum neuen Glanz verlichen haben?)

Wie sieht es nun in der sogenannten Tyrannenzeit im Siiden
der Peloponnes, in Sparta, aus? Die uralten politischen und kult-
lichen Einrichtungen Lakedaimons lassen es verstehen, daB die
groBe religivse Bewegung, die im siebenten und sechsten Jahrhun-
dert Hellas ergriff, vor der Eurotasebene Halt machte. Mit Recht
ist von einem Kenner aller Volksreligionen?) darauf hingewiesen
worden, daB die Konige der Spartaner den mit zauberischer oder
gottlicher Kraft ausgeriisteten Konigen der Naturvolker gleichen.
Wenn einen Konig diese Macht verlaBt, was die Ephoren durch

) Wir wissen ja iiberhaupt iiber Pheidon, der unzweifelhaft, ein sehr
bedeutender Herrscher gewesen ist, nur wenig Sicheres, Das héngt wohl
mit dem Zusammenbruch der argivischen Macht nach seinem Tode zu-
sammen. O. Gruppe hat der Gestalt des Pheidon einen groBen EinfluB auf
die Heldensage, zumal auf die Heraklestaten, zuschreiben wollen, schwer-
lich mit Recht: Griech. Mythologie und Religionsgesch. I 172f. An
Pheidons religionsgeschichtliche Bedeutung fiir Thessalien ( Gruppea.a.O.
113) kann ich erst recht nicht glauben.

%) Plutarch Agis 11 &7t 88 Toidvde- 80 évaw évwvéa Aafovres of Epogot vixra
zaBagdr xal doélpor ciwmit xabélovrar 7eos odgavor anmofiémovres. Eav ody
& péoovs Twoc eic &regor pépos domip SudtEme (also eine Sternschnuppe),
#otvovor tod; Pacideic dc 7epl 10 Heiov Efapaprdvovrac xal xaranaovar Tijs
dgyiic, pézor av éx Aepin 4> Olvpniac yonouos E0n Toic nAwxdar Téw Paciiéow
Pondir. Hieriiber M. P. Nilsson in dem bahnbrechenden Aufsatze iiber
die Grundlagen des spartanischen Lebens, Klio XIT 1912, 339. Dazu
Hans Meltzer, Philologus LXIT 1903, 481{f., der in seinen gelehrten Be-
trachtungen {iber den ‘Koénigsfetischismus’ von Odyssee 7 107ff. ausgeht.
F. v. Hiller verweist auch auf Odyssee © 178f. Mivoc dwéwgoc Pacileve
dic peyiiov éapioric. Dazu E. Rohde Psyche I9-10. 128,

=
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Beobachtung des Sternenhimmels in jedem neunten Jahre er-
kundeten, wurde er abgesetzt. Die spartanischen Konige waren
nicht nur Heerfiihrer, sondern auch die hochsten Priester, denen
die Verrichtung aller Staatsopfer oblag!). Zum Zeichen ihrer
koniglichen Macht hatten sie auch noch im besonderen die Ver-
waltung der Priestertiimer des Zeus Lakedaimon und des Zeus
Uranios. Dem Zeus Agetor muflte der Konig am Beginne jedes
Feldzuges opfern?). Doch traten, wie in den meisten griechischen
Staaten, die Zeusfeste vollig zuriick. Das Fest Urania kann man
auf den Steinen erst in der Kaiserzeit nachweisen. Wohl war Zeus
auch bei den Spartanern der hiochste der Gotter und wurde unter
vielen Beinamen verehrt. Aber hier war er so wenig wie in anderen
Landschaften ihren Bewohnern in das Herz geschrieben. Soweit
unsere Kenntnis reicht, hat der olympische Gotterkénig niemals
einen grofleren Tempel in Lakonien besessen. Oft haben nur ein
Altar oder ein Bild seinem Kulte geniigt. Kein Koénig hat dem
Konig der Gotter einen prachtigen Tempel erbaut, wie es die
Peisistratiden doch am Ufer des Ilisos einst geplant haben.
Wenn wir bei dieser Betrachtung spartanischer Kulte3) nach
Athen blicken, so erinnern wir uns der hohen Bedeutung, die dort
Demeter und Dionysos durch die kultliche Fiirsorge der grofien
Fiirsten errungen hatten (s. unten S. 83f.). In Sparta ist iiberhaupt
niemals ein starker Kult der Demeter gewesen. Wenn ein Kult
der Chthonie fiir eine Stiftung des Orpheus gehalten wurde, so
besagt diese Nachricht nichts fiir sein Alter. Dem Wesen des
Kriegerstaats der Lakedaimonier entsprach der urspriinglich
baurische Kult der Demeter so wenig wie der des Dionysos, dessen
Spuren noch geringer sind. Es sind andere Gottheiten, denen die
Neigung der Lakedaimonier gehort. Da ist vor allem der vor-
dorische Hyakinthos zu nennen, dessen Kult sich in Amyklai
vom zweiten Jahrtausend ab bis in die réomische Kaiserzeit, die
die ihm geweihten Spiele neu aufleben liel, nachweisen laft?).

1) Xenophon De rep. Lacedaemon. 15, 2; vgl. Herodot VI 57, 1.

2) Xenophon a. a. 0. 13, 2. Zeus Odgdrios Herodot VI 56. Die Zeug-
nisse iiber das Fest Ovpdna Ziehen a. a. O. 1516 (s. u. Anm. 3).

3) Nach Sam Wide’s Werk iiber die lakonischen Kulte (1893) vor-
trefflich L. Ziehen, RE? TIT A 1453ff.

4) Uber das Amyklaion und seine Funde s. Ernst Buschor und Wilh.
v. Massow, Athen. Mitteil. LTI 1927, 1ff. Dazu P. Wolters, Philologus
LXXXVI 1931, 419ff.
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Des aus Kleinasien stammenden Gottes Verehrung kniipfte an
einen tumulusartigen Haufen auf der hochsten Stelle des Hiigels
von Amyklai an, der vielleicht zunichst gar nicht als Grab des
fremden Gottes gegolten hat. Ob mit ihm zugleich auch eine
weibliche Gottheit verehrt wurde, bleibt zweifelhaft. Als die
Dorier in die Eurotaslandschaft einbrachen, haben sie den Apellon,
wie hier auf den éltesten Inschriften Apollon heiBt (Bd. I 110f.),
mitgebracht, dem neben dem Grabe des Hyakinthos, der aus einem
bartigen Erdgeiste zu seinem friih gestorbenen Liebling gemacht
wurde, ein Altar errichtet wurde. Beide Heiltiimer wurden in
einem Temenos, wahrscheinlich durch eine Mauer oder einen Zaun
verbunden. Von einem Tempel oder Oikos fehlt jede Spur. Doch
nun hebt in der archaischen Zeit der Glanz des amyklaeischen
Heiligtums, das jetzt die ganze Oberfliche des Hiigels bedeckte,
an. Soweit wir das ilteste kolossale Kulthild des amyklaeischen
Apollon uns vergegenwirtigen konnen, war es die Erzstatue eines
behelmten Kriegers, dessen Rechte die Lanze, die Linke den Bogen
trug, dessen unausgebildeter Rumpf aber mit einer ehernen Siule
verglichen wurde. Es stand auf dem Grabe des Hyakinthos. Von
den Weihgaben, die aus dieser Zeit stammen, miissen die Tausende
von Miniaturgefaflen hervorgehoben werden, die auch in anderen
lakonischen Heiligtiimern oft zu Tausenden gefunden sind, ein-
mal sogar zu Zehntausend. Bis in die hellenistische Zeit hinein
reichen diese Funde. Es kann sich hier nur um symbolische Spenden
handeln, die meistens aus Ol bestanden. Man kann auch hier viel-
leicht an das Wesen der Spartaner erinnern: waren sie in ihren
Héusern sparsam und bescheiden, so durften sie auch die Ge-
schenke fiir die Gotter nur mit demselben MaBe messen. Sollte
die Weihung von diesen ganz unscheinbaren MiniaturgefiaBen nicht
auf ein Gesetz gegen den Luxus zuriickgehen, wie solche ja dem
Altertum nicht fremd sind ?1) Diese Frage findet ihre Beant-
wortung schon in der Tatsache, daB der amyklaeische heilige Be-
zirk, dessen Ausdehnung allerdings auch keine weite war, niemals
durch priichtige Weihgeschenke ausgezeichnet war. Der Spartaner-
sinn. duldete auch im Kulte vielgeliebter Gottheiten keine Ver-

1) Man denkt da z. B. an das Gesetz des Demetrios von Phaleron, das die
Verschwendung bei der Errichtung von Grabmélern in Athen verboten hat.
Der weise Solon war hier ja auch schon vorangegangen, oben S. 50.
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schwendung. Tonfiguren, die manches Mal die halbe Lebensgrofe
erreichen, ersetzen den frommen Lakonen die Statuen aus Gold,
Silber und Erz.

Hiertiir ist auch bezeichnend, daf es ein Ioner war, der dem ur-
alten amyklaeischen Heiligtum den hochsten Glanz durch die
Errichtung des einzigen groBeren Bauwerks auf der Hiigelfliche,
aunf der heute nur die kleine Kirche Hagia Kyriaki steht, die wegen
der Ausgrabungen einst niedergerissen und neu erbaut werden
mulite, verliehen hat. Dieser groBe Kiinstler war Bathykles aus
Magnesia am Maiandros, der hochst wahrscheinlich in der zweiten
Hilfte des sechsten Jahrhunderts gelebt hat. Er hat durch die
Weihung einer Statue der Leukophryene seine asiatische Heimat
auch in Lakonien nicht verleugnet. Seine architektonische Aufgabe
war, den Grabaltar des Hyakinthos und den Altar des Apellon zu
einer Einheit zu gestalten und dem Gotte und seinem Tempel-
schatze ein monumentales Gehiduse zu verschaffen. Zu einem
grofen Tempelbau, wie ihn die Fiirsten zur Zeit des Bathykles
in mancher Landschaft errichteten, reichte der Platz nicht. So schuf
der ionische Meister ein ganz neues Gebilde, das Pausanias, wohl
nach einem volkstiimlichen Ausdruck der Spartaner, ‘den Thron’
des Apollon genannt hat. Es ist sehr richtig, wenn ErNsT BuscHOR
die Kunst des Bathykles ‘ein kostbares exotisches Gewéachs in
dem trockenen Kunstgarten Lakoniens’ genannt hat. Den Spar-
tanern aber wuchs dadurch die Hingabe an Hyakinthos und
Apellon: die Hyakinthien sind immer ihr groBtes Fest geblieben.
Dionysia, das verbreitetste Fest, das Griechenland sonst kennt,
hat es in Lakonien nie gegeben, soweit unsere Kenntnis heute
reicht, und wenn auch einmal ein inschriftliches Zeugnis aus
spaterer Zeit fur lakonische Dionysien zum Vorschein kime, wiirde
es an der Haupttatsache doch nichts dndern.

Néchst Hyakinthos ist Karnos ein sehr alter Gott der lako-
nischen Landschaft, aber kein Kleinasiat, sondern ein alter do-
rischer Widdergott!), den der iiberall siegreiche Apellon abgelost
und in sich aufgenommen hat. Néchst den Hyakinthien waren die
Karneen Spartas hochstes Fest, das im Monat Karneios neun Tage
lang gefeiert wurde, und wihrend dessen die Spartaner nicht ins
Feld zogen.

1) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 891f.
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Aus frither Religion stammt in Lakedaimon der alte Erdgott
Poteidan, genauer der Gott aller flieBenden Gewiisser, die die Erde
gleichsam schwingern, der Gott der Quellen und der Fliisse?).
Wihrend er aber in Arkadien eng mit Demeter verbunden ist und
mit ihr in geschlechtlicher Vereinigung gedacht wird (Bd. I 60it.),
ist das in Lakonien nicht der Fall. Sehr wichtig ist, daB er auch
hier als Begatter der Erde, als Gaiaochos erscheint (Bd. I 292):
eine uralte Vorstellung des die Erde schwingernden Nasses, nicht
wie sonst des vom Himmel stromenden Regens, sondern der Fliisse,
aus denen die Urviiter der Menschheit hervorgehen (Bd. I 90ff.).
Es ist wesentlich, daB sich hier die Gestalt der Gaia als die von
Poseidon geschwingerte Gottin gibt, und daB kein arkadischer
EinfluB festzustellen ist2). Es ist eben zwischen Gaia und Demeter
zu unterscheiden.

Ins Amyklaion sind weibliche Gestalten geweiht worden, ohne
daB man weiB, ob in diesen Tonfiguren Bilder einer Gottin oder
von Priesterinnen zu erblicken sind. Wahrscheinlicher ist wohl -
die erste Annahme: die weibliche Gottheit ist gleichsam Gast im
heiligen Bezirk des Hyakinthos und des Apellon. So empfindet
es der Fromme. Es ist nicht anders, als wenn heute ein Bild des
Heiligen Andreas in eine Kirche der Panagia geweiht wird. Diese
Vermutung findet ihre Bestatigung darin, daB in der Tat schon
in alter Zeit zwei weibliche Gottheiten den Spartanern, jede in
ihrer Weise, an das Herz gewachsen sind : Artamis Orthia und Athena
Poliachos. Das am Eurotas gelegene Heiligtum der Orthia kann man
nach den durch die englischen Ausgrabungen gewonnenen Ergeb-
nissen bis in das neunte oder zehnte Jahrhundert hinaufdatieren.
Mykenisches scheint nicht gefunden zu sein. So ist die Gottin

!) Der schéne archaische Fisch aus Bronze (Athen. Mitteil. LII 1927
Taf. I S. 3. 37. 63 Nr. 5) mit der Inschrift IIOROIAANOZ kann ebensogut
dem FluBgott Poseidon gegolten haben wie dem ionischen Meeresgotte.
Demnn auch im Eurotas gab es Fische. Der Fisch stammt nicht aus dem
Amyklaion, sondern ist 0,5 km siidéstlich zwischen ihm und Vaphio ge-
funden worden. Aus dem Fundort eines Weihgeschenks allein darf man
noch nicht auf die Lage eines Heiligtums schlieBen.

%) Herodot II 171 ai davaos Yvyaréges foav ai iy redeiy TavTyy (Tijs Afun-
700¢) é& Aiyidmron éayayotoar xai dddEacar Tic Helaopubtidas yovainac+ pera
0¢ Efavaordons ndone Lelomovviioov 76 Awoiéaw éEandicro 7 Teleri), oi Oé
molewpdévrec Hejomovwnolon xai obx éEavacrdvre: *Apnddes dibooilov avrip
Hotvor.
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wohl erst zur Zeit der geometrischen Epoche aus Arkadien in die
Eurotasebene gekommen, und erst um 600 ist ihr ein groBerer,
aber immer noch sehr einfacher Tempel errichtet worden. Orthia
hatte ihren Namen nach einer antiken Erklirung wahrscheinlich
von dem mit Lygoszweigen umwundenen altertiimlichen Kult-
bilde der stehenden Gottin. Sie hiefl auch Lygodesma. Der Gottin
wegen des Namens ’Opffie eine phallische Bedeutung beizulegen,
ist abwegig, obwohl das hervorragende Gelehrte empfohlen haben?).
Wer heute vor dem in herrlicher Landschaft gelegenen Altar der
Orthia steht, muBl zunachst an die Geielung (Stopaoctiymac)
der spartanischen Epheben denken, die sicher zuerst eine religiose
Zeremonie gewesen ist, sei es eine grausame Art der Minnerweihe
am Altar der Gottin oder ein Fruchtbarkeitsritus, also ein ‘Schlag
mit der Lebensrute’, bis dann in spéterer Zeit daraus eine Kraft-
probe wurde. Nachst der Artemis hat Athene Poliachos, die in einem
erzbeschlagenen Tempel auf der Burg wohnte und deshalb Chal-
kioikos genannt wurde, sehr grofen Kult gehabt, und beachtens-
wert ist auch da, dafl ihr Tempel von dem spartanischen Kiinstler
Gitiadas, der auch das Kultbild schuf, wohl in der Mitte des sechsten
Jahrhunderts erneuert wurde. Gitiadas, der zugleich Baumeister
und ErzgieBer war, soll auch einen Hymnos auf die Chalkioikos
gedichtet und sich auch sonst als Dichter in seinem heimatlichen
Dialekt bewahrt haben?). Dal, um sie nicht zu vergessen, der
Kult der Hera Argeia im sechsten Jahrhundert irgendwie eine
Erhohung in Sparta erfahren hat, ist weder iiberliefert noch wahr-
scheinlich, da zwischen diesen beiden Staaten lingst eine kriege-
rische Spannung eingetreten war, und Heras beriihmte Worte in
der Ilias iiber ihre drei Lieblingsstidte fiir diese Zeit religioser
Erneuerung nicht gelten kénnen3).

1) 8. dariiber L. Ziehen a. a. 0. 1470. Ich fasse den Namen Orthia,
der urspriinglich wohl eine selbstindige Gottin bezeichnete, die spéter
mit Artemis identifiziert wurde, so auf wie den Beinamen ’O¢®dz, den
Dionysos nach dem Zeugnis des Philochoros in dem Heiligtum der Horen zu
Athen trug. Vgl. M. Mayer, Athen. Mitteil. XVII 1892, 269. 446. Das
Bild einer in altertiimlicher Weise stehenden Gottin ist durch den
Namen ’Op#ia bezeichnet worden.

%) Pausan. IIT 17, 2 érnoinoe 08 xai dwopara Adowa ¢ Nuiddas dila te xal
Suvoy &g Tip Yedv. 3): A 514,
ijtor épol Toeic udy molV pilvavai elor méines,
"Apybs te Zadotn e nai edovdyvia Muxipy.
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Wenn wir also in einzelnen Fillen auch in Lakonien im sechsten
Jahrhundert ein neues Leben im Kult erwachen sehen, so kann man
da doch keinesfalls von einer neuen, machtigen religiosen Bewegung
sprechen, und so alte Kulte wie die der Helena und des Menelaos
und des Tyndaridenpaares scheinen davon ganz unberiihrt zu sein.
Fiir diese Kulte ist offenbar Therapne der Ausgangspunkt gewesen.

Gehort in Lakonien der Kult der Zwillinge, der Dioskuren, wohl
zu den altesten, so ist es auch nicht zu bezweifeln, daB dasselbe von
ihren Widersachern in der Sage, den Apharetiden Idas und Lynkeus,
in Messenien gilt!). Diese Landschaft scheint wie Lakonien auch
viele Lokalkulte gehabt zu haben, wie den der Artemis Limnatis.
Eine uralte Kultstitte war offenbar auf der Ithome, ein Heiligtum
eines Berggeistes, der spiiter dem Zeus gleichgesetzt wurde. Das
alteste Zeugnis fiir ihn bietet Eumelos, der als ein Angehoriger des
korinthischen Bakchiadengeschlechts galt und ein Prozessionslied
fir Delos gedichtet haben soll, in dem des Ithomatas (ohne den
Namen Zeus) wegen der Pflege der Musik in seinem Kult gedacht
wurde?). Von Reformen des messenischen Gottesdienstes im
siebenten und sechsten Jahrhundert wissen wir nichts. Weder fiir
den pythischen Apollon noch fiir Dionysos gibt es da ein Zeugnis.
Auch eine Reform der Mysterien von Andania 1a8t sich erst fiir
viel spatere Zeit erweisen (Bd. III).

Prichtige Tempel scheinen in Thessalien nie errichtet zu sein,
so michtige Fiirsten, wie die Aleuaden in Larisa, die Skopaden in
Krannon, es auch dort gegeben hat. Wann das Heiligtum der
Demeter am Thermopylenpasse in Anthela gegriindet ist, wissen
wir nicht; jedenfalls fillt die Stiftung in friihe Zeit. Von ihrer
religiosen Bedeutung ist wenig bekannt. Aber frith hatten die ‘Um-
wohner’ einen Bund, die Pylaia, geschaffen, der zwar die verschie-
denen Volkerschaften Nord- und Mittelgriechenlands zu den vor-
geschriebenen Opfern vereinigte, aber vor allem doch wirtschaft-
lichen Interessen galt?). Das Wirken und Verstindnis fiir die

') C. Robert, Heldensage T 311.

*) E. Diehl, Anthol. lyrica II p. 3 nach Pausan. IV 33, 2, vgl. 4, 1.
Pausanias hielt nur das 7pooddior éc Aijlov fiir ein echtes Gedicht des alten
Eumelos. Uber den Zeus Tthomatas und alle messenischen Kulte s. die
Hallische Dissertation von Wolf gang Otto, De sacris Messeniorum 1933.
3) Vgl. v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen IT 29.
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religivse Bewegung ihrer Zeit zeigt sich in Thessalien in dem Ein-
treten der thessalischen Fiirsten fiir Delphoi und seinen groRen
Gott. Das war nach dem ersten Heiligen Kriege, dessen Nach-
wirkung auf die Religion nicht gering war. Um 600 etwa begann
der Heilige Krieg der Amphiktionen, die in dem vom siebenten
Jahrhundert ab zur Bliite gekommenen Heiligtum von Delphoi
einen zweiten Mittelpunkt gewonnen hatten, der das thessalische
Anthela bald michtig iiberfliigelte. Der Krieg wandte sich gegen
die Ubergriffe des durch seine giinstige Lage reich gewordenen
Krisa und wurde von den Thessalern, die die nordlichen Bergvolker
samtlich zur Amphiktionie und Heeresfolge gewonnen hatten,
unter dem Aleuaden Eurylochos mit groBer Energie gefiihrt.
Krisa wurde nach zihem Widerstande vollig zerstort. Kleisthenes
von Sekyon und Alkmeon von Athen sollen den Thessalern und
ihren Verbiindeten geholfen haben. Das Gebiet von Krisa wurde zum
heiligen Lande des Apollon erklirt. Denn zu seinen Ehren, zur
Erhohung seines Heiligtums war der heilige Krieg unternommen
worden. Apollon war schon damals ein panhellenischer Gott oder
wurde doch als ein solcher von den Amphiktionen betrachtet.
So kénnen wir nun auch die Wirkung seines Gottesdienstes —
Demeter von Anthela tritt vollig zuriick?) — in Thessalien, nament-
lich in seinem Siiden, beobachten. Es sind die Fiirsten von Pherai,
in deren Kreis das Wachsen der Apollonreligion jetzt durch die
Dichtung festgestellt werden kann. Freilich sind es nicht thes-
salische Dichter, die den Ruhm des Pythiers weiter verkiindet
haben. Thessalien ist an Dichtern und Kiinstlern trotz des Glanzes
seiner Fiirstenhofe immer arm gewesen. Wir kennen keine Hymnen-
poesie des siebenten und sechsten Jahrhunderts aus Thessalien,
die es ja aber zu allen Zeiten im griechischen Kult gegeben haben
muB. Aber in der delphischen Poesie, in den auf den Namen des
Hesiodos getauften Eoien, lieB das Fiirstengeschlecht von Pherai

!) Demeter wurde hier spiter unter dem Namen *Auguxrvovic verehrt
und fithrte auch selbst den Namen IHviaia (Kallimachos Epigr. 39 v.Wila-
mowitz, Schol. Townl. Ilias I 174), nach der Orestes’ Freund Pylades
heiBt. Die Griindung des Heiligtums wurde auf den Heros Amphiktyon,
den Sohn des Deukalion und der Pyrrha, zuriickgefithrt. Nach Schol.
Eurip. Orest. 1094 sollte Akrisios (wahrscheinlich der Vater der Danae)
den Amphiktionenbund in Delphoi gegriindet und mit dem pylaeischen
der Demeter von Anthela vereinigt haben.
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dem pythischen Gott seine Huldigung darbringen, nicht in alter oder
neu geschaffener Sage, sondern ‘in echter und ewiger Poesie’1).
In ihrer Erkenntnis treffen sich zwei der groBten Erforscher der
hellenischen Religion, Carr OrrriEp MiLrer und ULRICH von
WiLamowrrz-MoELLENDORFF.  Die vox WiLamowrrz auf der
von OrFRIED MULLER geschaffenen Grundlage gegebene Rekon-
struktion der Koroniseoie, wie sie kurz bezeichnet wird, gehort
zu den stolzesten Leistungen der klassischen Philologie, bei denen
man nicht weil, ob man ihre modernen Meister mehr bewundern
soll oder das Kunstwerk, das ihr Scharfsinn und ihre Intuition,
ohne die all unsere Wissenschaft Stiickwerk bliebe, wiedergewonnen
haben. Phoibos Apollon steht im Mittelpunkt dieses delphischen
Gedichtes. Seine in jener Zeit michtig vorschreitende Religion
wird mit zwei alten pheraeischen Gottheiten verbunden, mit
Brimo, die der Artemis, Hekate und Persephone gleichgesetzt
wurde, wodurch ihre Natur klar bestimmt ist?), und mit Admetos,
dem unbezwinglichen Herrn der Unterwelt, den die Pheraier in
einen Fiirsten verwandelt haben, dem Apollon dienen muB, weil
er die Kyklopen erschlug, die den Donnerkeil geschmiedet hatten.
Zeus totete dann Apolls Sohn Asklepios, auch eine thessalische
Gottheit (s. Kap. XII), die Leibesfrucht der Koronis, die der Pfeil
der Artemis getroffen hatte, weil die von Apollon geliebte und

geschwiingerte Lapithenjungfrau Gattin ihres Vetters Ischys ge-
worden war.

Waren die groBen Fiirsten des Mutterlandes vielleicht fast alle
tief religivse Naturen, wie man es sicher von Peisistratos an-
nehmen darf, der die Gotterkulte forderte, weil er so dem Volke
am meisten zu dienen glaubte, so bietet uns der machtige Poly-
krates von Samos ein anderes Bild. Seine Religiositat wird man
anzweifeln diirfen; denn wie sein Vater Aiakes trieb er riicksichts-
lose Piraterie, auf der seine gewaltige Seemacht beruhte, und die
auch die Freunde nicht schonte. Wenn er dem Apollon von Delos
die nahe Insel Rheneia schenkte, so geschah es offenbar nur, um
den groBen Gott gnidig und giinstig zu stimmen, damit er die
Seeréubereien gleichsam unter seinem Schutze ausfiihren konnte.

1) v. Wilamowitz, Isyllos von Epidauros 70ff.; Glaube der Hel-
lenen II 38.

?) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 175.
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Apollinischer Geist hat diesen Tyrannen sicher nicht erfiillt.
Reine Motive werden es auch schwerlich gewesen sein, die ihn ver-
anlafiten, der in seiner Heimat hochverehrten Gotterkonigin Hera
zu huldigen. Alles, was er fiir ihren Kult tat — und es war nicht
wenig und entsprach der Prachtentfaltung seiner Herrschaft —,
tat er in dem Sinne seines Vaters Aiakes, der als Vorsteher des
Heraions den Zehnten seiner aus Piraterie gewonnenen Beute der
Gottin in Gestalt seines eigenen, auf einem Thron sitzenden Abbilds
weihtel). Unter den Schutz Heras stellte er also sein bedenkliches
Handwerk, das ihm und seiner Insel ein strahlendes, aber nur kurzes
Gliick brachte. Es deutet auch nicht auf tiefe Frommigkeit, da
er seinen Staatsstreich an einem Herafest vollfithrte und dabei
ein grofes Blutbad angerichtet haben soll?), und wenn die Nachricht
von der Griindung der Stadt Dikaiarchia bei Kyme in Unter-
italien durch samische Kolonisten auf Wahrheit beruht, so hat man
die Empfindung, daBl Feinde der Herrschaft des Polykrates dort-
hin ausgewandert sind und der neuen Stadt einen Namen gegeben
haben, der den Gegensatz zu seiner Tyrannis betont.

Im siebenten Jahrhundert fuhren Bewohner der Insel Thera,
die einst von Lakonien aus besiedelt war, iiber das Meer nach Afrika
und griindeten, als in Thera Konig Grinnos, der Sohn des Aisanios
herrschte, in Libyen an der Quelle Kyra die Stadt Kyrene.
Zur Kyra hatte sie Apollon in Gestalt eines Raben gefithrt. In
der afrikanischen Stadt ist friih geistiges Leben erwacht, wie die
Nachbliite des ionischen Epos, die an den Namen ihres Biirgers
Eugammon ankniipft, deutlich beweist und auch durch den Namen
des Odysseussohnes Arkesilaos zeigt, daB das aus Thera stammende
Konigshaus dichterische und bildnerische Bestrebungen gefordert
hat. Mit dieser Bliite geht, wie fast immer, die Pflege der Religion
Hand in Hand. Vor allem ist es natiirlich Apollon, den die Kyre-
naier verehren, haben sie doch aus Thera den Karneios mitgebracht,
der dem libyschen Zeus Ammon die Widderhorner verliehen hat3).
Apollon ist in Liebe zur Quellnymphe Kyrene entbrannt, nach der

!) Die Aiakesinschrift bei Ludw. Curtius, Athen. Mitteil. XXXT 1906
S. 151ff. Abbildung auch in den Inscriptiones Graecae Bonnae 1913
Tab. 1.

%) Polyain. Strategem. 23, 2 8. 24 Melber.

%) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 91.
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die Stadt heilit, als er ihrem siegreichen Kampfe mit einem Lowen
zuschaute. Es ist spitere dichterische Erfindung, daB der Zwei-
kampf der Nymphe mit dem Lowen nach dem Peliongebirge ver-
legt wurde?). Im sechsten Jahrhundert unter den Arkesilaoi ist
die Bliitezeit Kyrenes gewesen: sie steht unter dem Zeichen Apolls,
dem ein stattlicher Tempel errichtet wurde, dessen Reste aus-
gegraben sind. Wir héren von einer Einweihung in den apolli-
nischen Gottesdienst, die wie in Eleusis Geld kostete, und diese
Bestimmungen des inschriftlich erhaltenen Heiligen Gesetzes
wurden simtlich, erneuert und vermehrt in den Jahrhunderten,
auf ein Orakel des Apollon zuriickgefiihrt (Kap. IV)2). Wieweit
die Jed» dyogd bei Ain Ofra im Siidosten der Stadt auf die Anregung
der kyrenaeischen Konige in Erinnerung an die in Thera auf dem
Messavuné vor den Mauern der Stadt zuriickgeht, ist unbekannt.
Die dort gefundenen Inschriften gehen nicht iiber das vierte Jahr-
hundert hinauf3). Bei dem mehrfach eingemeiflelten Namen des
Zeus, der Eumeniden wie auch des Kures schweifen die Gedanken
sofort nach Thera?).

In Sizilien ist es namentlich das Geschlecht der Deinomeniden,
das den Uberlieferungen des Mutterlandes folgt und durch pracht-
volle Weihgeschenke den Gottern fiir die errungenen Siege dankt
und an den Agonen ihrer Hochfeste in Delphoi und Olympia mit
heiligem Eifer teilnimmt. Gewif8 hat die Lust am ritterlichen Sport
daran einen groBen Anteil. Die gewaltige Macht der sizilischen
Herrscher sollte sich dem Mutterlande dadurch offenbaren, daf}
prichtige Weihgeschenke in den beriihmtesten Heiligtiimern von
ihnen stammten, und daB ihre Rosse und Wagen den Sieg in der
Altis des Zeus erstritten. Ihre wahre Religiositit aber zeigte sich
in anderem, in der Pflege des Dienstes der chthonischen Gottheiten,
den sie von ihrem Ahnen, dem Hierophanten Telines ererbt hatten3).

1) v. Wilamowitz, Kyrene, Vortrag 1928, 14ff.

*) v. Wilamowitz, Heilige Gesetze. Eine Urkunde von Kyrene.
Sitz.-Ber. preuB. Akademie 1927, S. 170.

’) Silvio Ferri, Contributi di Cirene alla storia della religione Greca
Roma 1923, 9ff.; v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 405.

4) Joa. Braun, De Theracorum rebus sacris, Hallische Diss. 1932, 1
(Zeus), 14 (Rures), 55 (Eumeniden).

%) Herodot VII 153. 154.
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Gelon erbaute in Achradina, einer Vorstadt von Syrakus, aus der
karthagischen Beute einen Tempel der beiden Thesmophoroi, der
Demeter und Kore, und einen solchen auch in Aitna, dessen Bau
aber sein Tod abbrach?). Theron, der Fiirst von Akragas, dessen
.Tochter Gemahlinnen des Gelon und seines Bruders Polyzelos
waren, hat sicher dem Kreise der Orpheotelesten, die in Unter-
italien und Sizilien um diese Zeit ihr Wesen trieben (Kap. V),
nicht fern gestanden und damit auch den chthonischen Gewalten
gehuldigt?®). So hat also auch diesem Tyrannen der Zug zur Mystik
so wenig gefehlt wie den Peisistratiden.

Alle diese Konige und Fiirsten iibertraf an Bedeutung auch fiir
die Entwicklung der Religion Peisistratos von Athen. Er stammte
freilich aus dem Dorfe Brauron, in dem es ein altes Heiligtum
der Artemis gab. Aber er war es, der die Stadt am Ilisos zu einem
Kultplatz von héchster Bedeutung machte. Durch ihn, der nicht
weniger als 14 Jahre in der Verbannung zubringen muBte und
mit Einschluf dieser Jahre von 560 bis 528/7 regiert hat, ist Athen
nicht nur die Stadt Athenens geworden, sondern iiberhaupt der
Vorort des griechischen Gottesdienstes. Er verwies die fremden
Gotter in die Hafenstadte und errichtete den olympischen Gottern
neue Tempel und stiftete glinzende Feste. Diese Auffassung,
daf Athen fiir die hellenische Religion geradezu ein Vorwerk war,
ist wohl nirgends schoner ausgesprochen als im zweiten Teil
der Eumeniden, in dem nicht der Eleusinier Aischylos, sondern
der stolze athenische Biirger spricht, der auch im Perserkriege
seinen Mann gestanden hat. Auf dem Areiopag, an dessen
Abhang den uralten chthonischen Gottinnen unter dem Namen
der Eumeniden ein neuer Kultplatz von Athenen in einer tiefen
Schlucht angewiesen wird, sagt der Chor der Tochter der Nacht
die schonen Worte3):

') Diodor XI 26.

?) O. Kern, Orpheus 1920, 5; v. Wilamowitz, Pindaros 251.

3) Vs. 916ff.

Oékopar IHallddos Evvorxiav,

080” driudow méiw,

Tav zai Zede 6 mayxgavys “Aone Te
poodptor dedv véust,

gvaifopor “Elldvey dyaipa darudvmy.
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Ich nehm’ es an, kehre bei Athena ein,
verschméhe nicht die Pallasstadt,
die Gotterburg; Zeus, der allgewaltige
und Ares weilen gern in ihr.
Sie schirmt und schmiickt Tempel und Altére
den Géttern all von Hellas.

(U. v. Wilamowitz-Moellendorff.)

Darin ist ausgesprochen, was der fromme Athener auch schon
der peisistratischen Zeit empfindet. Die hellenischen Gotter haben
hier ihre starkste Veste. Athen steht auch darin allen Griechen-
stidten voran. Der Segen, den die Herrschaft des Peisistratos
gebracht hatte, indem sie den Staat unter den Schutz der Gotter
stellte, Athenens hehre Gestalt zur Stadtgottin, zur Staatsgottin
erhob, blieb auch dem perikleischen Athen, bis Freigeisterei dies
Fundament untergrub. Solange der Athener an Athenen glaubte,
blieb er fromm und stark. Denn er wuBte, wie es Aischylos wuBtel):
‘Wer unter den Fittichen der Pallas lebt, den segnet der Vater.’
Das Bild der Athena, wie es jeder Athener in seiner Seele trug,
ist nach homerischem Vorbild eine Schopfung der Herrschaft des
Peisistratos, der das groBe Staatsfest der penteterischen Pana-
thenaien ihr zu Ehren einrichtete und fiir den Vortrag der ho-
merischen Gedichte an ihm sorgte. Er hat ibr einen neuen Tempel
auf der Burg erbaut, und die vielen kostlichen Médchenfiguren,
die die Ausgrabungen der achtziger Jahre hergegeben haben, und
die die attischen Jungfrauen als Geweihte der Athena verkorpern,
stammen meist aus peisistratischer Zeit. Es sind nicht Bilder der
Gottin, sondern Nachbildungen von Médchen, die ihr gedient
haben?). Die lange Reihe der panathenaeischen Preisamphoren
beginnt zur Zeit des Peisistratos und reicht bis in das vierte Jahr-
hundert hinab. Diese Vasen zeigen Athenen stets in kampfender
Haltung: die gewappnete Kriegerin, wie sie uns aus der Tlias ver-

') Eumeniden Vs. 1001 Haliddoc & om0 aregoic dvras dlerar marijp. Es
ist iiberliefert (Zeugnisse bei Max Wellmann, RE? VI 1070, 8ff.), daB
die Eule der Athena den Sieg bei Salamis vorverkiindigt haben sollte.

?) Sie hieBen xdgar. Dafiir wichtig IG 12 706:

[t€]vde xbgev avédexev amagyéy [Nadlioyos: dyoas:
év oi aovropédlov yovlooroialtly’ Emopev.
Aus diesen Versen geht auch hervor, daB ein Fischer den Erlos eines guten
Fanges, den er ‘dem Meeresherrscher mit dem goldenen Dreizack’ ver-
dankte, in der Gestalt einer Kore (der groBen Stadtgéttin) gewidmet hat.
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traut ist!). Die Riickkehr des vertriebenen Peisistratos nach
Athen durch die als Athena verkleidete Phye wire nie gelungen,
wenn das athenische Volk nicht fest an die Epiphanie ihrer Gottin
geglaubt hatte (0. S. 22). Zur Zeit des Peisistratos ist zum ersten
Male die Eule als Wappentier auf die athenischen Miinzen gesetzt
worden. Die ylavxdmic Ay der Ilias wird auch dazu wohl den
Anlafl gegeben haben.

Mit der Stiftung der groflen Panathenaien hingt offenbar auch
ein wichtiger religionsgeschichtlicher Vorgang zusammen. Aus
dem von altersher auf der Burg verehrten Erechtheus, der, seinem
Ursprung nach wie Poseidon ein Erdgott, spiterhin, da dieser
seine gottliche Sendung in Attika behielt, und neben ihm kein
zweiter Erdgott auf der Burg einen Platz haben konnte, zum
Landeskoénig wurde, hat sich Erichthonios entwickelt. Sein Name
haftet an den Panathenaien, die Peisistratos zu neuem Glanze
gebracht hatte. Erichthonios soll als Erster Rosse an einen Wagen
angeschirrt und den hippischen Agon der Panathenaien gegriindet
haben?). Aber die machtiger werdende Gestalt des Theseus hat
ihn bald zuriickgedréngt, obwohl zur Zeit des Peisistratos die
berithmten Verse in den Schiffskatalog der Ilias eingefiigt wurden,
die sich zweifelsohne auf Erichthonios, obwohl er hier Erechtheus
genannt wird, und die Stiftung der groflen Panathenaien be-
ziehen3):

Dann die Bewohner Athens, der prichtigen Stadt im Gebiete
ienes beherzten Erechtheus, des Sohnes der niahrenden Erde,
welchen die Tochter des Zeus, Athene, gepflegt und im eignen
reichen Tempelbezirk Athens die Stéatte bewilligt,

wo nun das jahrliche Fest die athenische Jugend ihm feiert

und ihn geneigt mit Opfern macht von Stieren und Lémmern.
(Wilhelm Jordan.)

Athena ist — wie konnte es in Athen auch anders sein? — die
Gottin, der der Schatz des Staats anvertraut ist. Wann der Schatz
der Athena begriindet ist, lehrt kein Zeugnis. Aller Wahrschein-
lichkeit nach ist das schon in frither Zeit geschehen, und kein

1) E. Buschor, Griechische Vasenmalerei® 1914, 127. 143f.

) Marmor Parium Ep. 10 (Jacoby S. 5): [ap’ 0d *Eouy]9dvioc Havady-
vaiots 7ol TedTOIS YEvousvors dopa Elevse xai Tov aydva Edelxvve xai *Adpalovs
[év]oulace xTh. Vgl. Jacoby S. 44ff.

3) Ilias B 5461f.
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Geringerer als Peisistratos wird fiir die Vermehrung des Schatzes
eifrig gesorgt und die Kosten fiir seine fast nur im Zeichen
der Religion stehende groBe Bautétigkeit meist aus ihm bestritten
haben. DaB, wie spiter bei Perikles, dabei das Arbeitsbeschaffungs-
programm eine Rolle gespielt haben kann, ist wohl kaum zu
leugnen. Das gilt auch fiir viele Dome und Kirchen. Athena ist die
Hiiterin ihres Schatzes. Auf dem herrlichen Relief der sogenannten
trauernden Athena ist die Stadtgottin dargestellt, wie sie gesenkten
Hauptes vor einer schmucklosen Stele steht, die — verstehe ich
die Sprache des Bildwerkes recht ? — die glinzende geldliche Lage
des Staats andeutete, die die vielen Abrechnungen symbolisierte,
von denen die Steine fiir die Heiligtiimer der Burg kiindeten.
Wenn der Staat zur Zeit des Peisistratos und seiner Nachfolger
und dann nach den Perserkriegen bis zum peloponnesischen Kriege
fir den Kult der Gétter so ungeheure Summen ausgeben konnte,
wie die Bauten namentlich auf der Burg erforderten, muB der
Schatz Athenens eine ansehnliche Héhe in der perikleischen,
vielleicht schon in der peisistratischen Zeit erreicht haben?).
Athena mehrt und hiitet auch die Finanzen des Staats., Thre
Priester sind seine Schatzmeister. Seit wann die Herrin des Staates
und der Burg wie von anderen Einkiinften auch von dem konfi-
zierten Vermogen den Zehnten erhalten hat, ist nicht bekannt?).

Zu welcher Zeit Athena in Athen mit Hephaistos zuerst ver-
bunden worden ist, ist nicht iiberliefert (siehe oben S. 10). Die
Vermutung wird kaum fehlgehen, die diesen religionsgeschicht-
lichen Akt in die Zeit verlegt, in die die werktitige Bevolkerung
der Unterstadt AnschluB an die Bewohner der Burg suchten oder
auch umgekehrt. Den klarsten Ausdruck findet diese Verbindung
in dem Beinamen, den Athena erhielt. Sie hief} von da ab ‘Hepawria,
wenn auch dieser Beiname erst fiir das vierte Jahrhundert nach-
weisbar ist. Aber attische Sage und Kunst machen die Verbindung
beider Gottheiten schon zur Zeit des Peisistratos durchaus wahr-
scheinlich?®), und man kann sich wohl vorstellen, dafl dieser grofie
Fiirst selbst versucht hat, durch die Aufnahme des Hephaistos in

') Ed. Meyer, Forschungen zur alten Geschichte IT 125%.; vor allem
W. Kolbe, Studien iiber das Kalliasdekret, Bausteine zu einer Geschichte
des Schatzes der Athena, Sitzungsber. preuB. Akademie 1929, 273ff.

%) Kurt Latte, Heiliges Recht 54 Anm. 13,

%) L. Malten, RE? VIII 350.

Kern, Die Religion der Griechen IT. 6
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die hehre Welt der Athena die Handwerker, besonders die Schmiede,
deren Schutzgott Hephaistos im besonderen war, fiir sich zu
gewinnenl!). Im fiinften Jahrhundert sind Athena und Hephaistos
in einem im Kerameikos liegenden Tempel zusammen verehrt
worden?). Thnen galt ein gemeinsames Fest?®). Auf dem Ostfries
des Parthenon sitzt Athena in der Zwolfgotterversammlung neben
Hephaistos, der sich ihr zuwendet, und Inschriften aus dem vierten
Jahrhundert kennen Adwyva “Hepawsria, offenbar die Athena der
Unterstadt im Gegensatz zu der Gottin der Burg. Wie stark aber
der Gedanke an eine uralte Verbindung des Hephaistos mit Athena
in ihrer Stadt lebendig war, beweist nichts mehr als Platons
Schilderung der Religion von Urathen in seinem Kritias (s. oben
S. 10). So uralt der Hephaistosdienst in Athen auch sein mag,
die attische Sage hat sich erst im fiinften Jahrhundert um die
Kultverbindung der beiden Gottheiten gekiimmert: aus der Ver-
einigung im Kult entsteht die Legende der heiligen Hochzeit,

der geschlechtlichen Paarung, die zuerst bei Euripides bezeugt
ist (oben S. 11).

Weist Peisistratos’ Sorge fiir den Kult der Athena in die home-
rische Sphére, so ist seine Bemithung um den Kult der Demeter
dem klugen Gedanken entsprungen, der Gottin zu huldigen, die
dem Herzen des niederen Volks noch néher lag als Athena. Man
bewundert die religivse Fernsicht dieses schopferischen Kopfes,
der den Hephaistos aus dem Topferviertel in die Nahe der Stadt-

1) Das alteste monumentale Zeugnis fiir die Verbindung der beiden
Gottheiten ist vielleicht eine kleine schwarzfigurige Lekythos, die durch
die Giite von Richard Eilmann in meinen Besitz gekommen ist; dar-
gestellt sind drei Kopfe: in der Mitte Athena, links Hermes, rechts He-
phaistos (oder Prometheus ?). Wenn auch keine Kultverbindung zwischen
Hermes und Hephaistos fiir Athen bezeugt ist, so versteht man doch
sofort die Zusammenstellung beider Gotter. Hermes ist auf Athenens
Burg heimisch. Sein der Legende nach von Kekrops geweihtes Bild aus
Holz stand im Tempel der Athena Polias, und Hermes Propylaios war der
Torwéchter der Burg. An ihm vorbei mufBte Hephaistos gehen, ehe er
einen Altar im Erechtheion erhielt. Einen Tempel auf der Burg hat er
aber weder allein noch zusammen mit Athena besessen. 5

2) DaBl das ‘Theseion’ dieser Tempel ist, wird immer unsicherer.
Malten a. a. O. 312. Vgl. auch G. Karo Arch. Anzeig. 49, 1934, 131.

3) IGI* 84 aus dem Jahre 421/0. Dazu auch nr. 370f.



Die Religion der Fiirstenzeit. 83

gottin gezogen hat und auch den Umbau des alten Mysterien-
tempels in Eleusis vollzieht. Ob Peisistratos den beiden eleusi-
nischen Gottheiten bereits ein Zweigheiligtum in Athen errichtet
hat, wissen wir nicht. Es scheint mir auch unwahrscheinlich zu
sein, daB er irgendwie der alten Mysterienstitte am rarischen
Gefilde eine Konkurrenz schaffen wollte, Ihm kam es offenbar
auf die Hebung des eleusinischen Gottesdienstes an der altgeweihten
Stelle an (unten Kap. VI). Anders stand es um Delphoi und
Olympia (unten S. 84. 87).

Um den Besitz der athenischen Burg hatten in uralter Zeit
Athena und Poseidon gerungen. Von einer Kraftigung der Poseidon-
religion auf ihr wissen wir nichts. Das Temenos der Athena sollte
sie nach des Peisistratos Willen sein und bleiben. Nur der Gottin
seines Heimatgaus, der brauronischen Artemis hat er am Eingang
zur Burg einen tempellosen Bezirk gegénnt, wahrscheinlich als
der Wichterin der Burg, einer Artemis Propylaia, wie sie es in
Eleusis vor dem Telesterion war. Aus Brauron mag er auch die
rhapsodischen Vortrige der Tlias an den Panathenaien einge-
fiihrt haben?).

Auch dem Apollon Pythios hat Peisistratos ein Heiligtum in
Athen errichtet und zwar auch hochst wahrscheinlich im Siiden
am Ilisos?). Es scheint kein Tempel gewesen zu sein, sondern nur
ein heiliger Bezirk, offenbar derselbe, aus dem der Apollonaltar
des jiingeren Peisistratos stammt,

) Es ist allerdings nicht iiberliefert, aber nach der Darlegung von
Wilamowitz, Aus Kydathen 128 Anm. 47 (vgl.C.Robert, Archaeolog.
Marchen 150) sehr wahrscheinlich, daB Peisistratos als Angehériger des
Philaidengeschlechts den Kult der Brauronia auf der Akropolis eingefiihrt
hat: IG I p. 271, 55 ss. Die Boavodwia wurden urspriinglich nur in Brau-
ron gefeiert, namentlich von den Frauen (Herodot VI 138). Hesychios
s. Boavpwwlow * tip *Thudda 7oy Gaymdol év Boavodn vijs "Artixijc. L. Deubner
Attische Feste 207f. Ein Fest Boavgdwia ist fiir Athen nicht bezeugt,
aber seine Annahme doch wohl wahrscheinlich.

*) Photios (Suidas) s. oy - iegov > Andlhwvos > Admiow b6 Hewiorod-
7oV yeyovis+ i & Tovs tolmodac Eridecay of Th xvrhio yopdt viajoavres Ta
Oagyila. Hesych. s. & vdian yéoa.  Iewolorgaros @xodbuer ov v ITvdime
vady - viw 08 ° Adywataw TAQUVTOW . . . woOYTWY ABTOY . . ., 0Bdy Exovraw moteiv,
&viove moocovoeiy TG mequpodypate, xai whnolov apodevew Tijs oixodoudic, dore
Swoyiciodar Tode éoyalouévovs. Vgl W. J udeich, Topographie von Athen?
S. 386.

6*
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Niichst Athenen und Demeter galt die religiose Firsorge des
Peisistratos dem Kult des Dionysos, der fiir die Athener ein neuer
Gott war, von dessen Wirken sie in den homerischen Gedichten
kaum etwas lasen. In anderen Stidten, in denen Tyrannen herrsch-
ten, war die Dionysosreligion lingst eine Macht geworden. Der
groBe Periandros von Korinth (oben S. 62f.) hatte Arion, den Sanger
oder gar Erfinder des Dithyrambos, des Lobgesanges auf Dionysos,
begiinstigt. Kleisthenes von Sekyon (oben S. 64ff.) hatte Bocks-
chére aus dem Kult des unterirdischen Gottes Adrastos in den
Dionysosdienst hiniibergenommen. In der Peloponnes war die
Verbindung der uralten Bocksdaimonen mit Dionysos lingst er-
folgt, als der Bocksgesang, die toaymidia, in Athen eingefiihrt
wurde. Nach der attischen Chronik hat Thespis aus Ikaria seine
erste Tragodie in der 61. Olympiade in Athen an den stidtischen
Dionysien aufgefiihrt, also ungefihr sechs Jahre vor dem Tode
des Peisistratos?). Es ist hochst wahrscheinlich, daB die Stiftung
der groBen stidtischen Dionysien — lindliche Dionysien hat es
schon viel friiher gegeben — mit der Auffiihrung der ersten Tra-
godie zusammentfillt?). Jedenfalls ist sie von der grofien religiosen
Tat des Peisistratos nicht zu trennen.

DaB Peisistratos selbst dem olympischen Zeus einen Tempel
gebaut hat, ist nicht iiberliefert. Aber fest steht, daB am Ilisos
an derselben Stelle, auf der sich noch heute die stattlichen Saulen
des hellenistisch-hadrianischen . Tempels erheben, ein sehr altes
Heiligtum des Zeus Olympios gelegen hat, das der Sage nach
von Deukalion erbaut war, dessen Grab man in der Nahe zeigte,
wie auch den Erdspalt, durch den einstmals die Wasser der grofien
Flut abgeflossen sein sollten?®). In diesem heiligen Bezirk begannen
dann die Sohne des Peisistratos einen Tempel zu bauen, der die
gleichen AusmaBe hatte wie der hellenistisch-romische, aber nie-

1) Felix Jacoby, Das Marmor Parium 1081.

2) v, Wilamowitz, Homerische Untersuchungen 248 Anm. 13 ‘die
Dionysien sind gestiftet, als die erste Tragodie gegeben ward (wahr-
scheinlich Ol 61, 3 — 534 a. Chr.)’; Hermes XXI 1886, 620; E. Bu-
schor, Athen. Mitteil. LIIT 1928, 98ff.; L. Deubner, Attische Feste
134ff. Uber Thespis s. die Vorlesung von Tiéche o. S. 63.

3) H. Usener, Sintflutsagen 67f. Uber die Reste des Olympieions
orientiert vortrefflich Gabriel Welter, Athen. Mitteil. XXXXVII 1922,
611f.; die Zeugnisse zur iltesten Baugeschichte 67f.
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mals itber den Unterbau hinaus gediehen ist. Der Sturz der Ty-
rannis hat den Bau des Riesentempels, eines ionischen Peripteros,
den die Peisistratiden geplant hatten, verhindert. Das Gedichtnis
an ihn ist nie erloschen. Wir kennen sogar die Namen der vier
Architekten und wissen, daB der nie ausgefiihrte Bau mit den
aegyptischen Pyramiden und den Polykratesbauten auf Samos
verglichen worden ist!). Aber die Frage erhebt sich, wie der heilige
Platz bis zu der Zeit aussah, in der Antiochos Epiphanes in den
Jahren 176 bis 165 v. Chr. den Neubau unternahm?). Mindestens
muf} an das Fortbestehen des alten Kults auf einem Altar gedacht
werden?®). Sichere Spuren eines Altars sind allerdings bisher nicht
gefunden worden. Wenn man diesen trotzdem voraussetzen muf,
bleibt doch die Tatsache, da jahrhundertelang kein Versuch
gemacht wurde, den stolzen Plan der Peisistratiden, wahrscheinlich
des baulustigen Hippias, wieder aufzunehmen. Das mag mit der
Tyrannenfeindlichkeit des athenischen Demos zusammenhéngen ;
aber es ist auch ein Zeugnis fiir seine religiose Einstellung. Nicht
der olympische Zeus war in sein Herz geschrieben. Auch den von
Mardonios’ Soldaten zerstorten Tempel der Gotterkonigin Hera
auf dem Wege nach dem Phaleron bauten die Athener nicht wieder
auf. Fiir die Athener ist Athena, die eingeborene Tochter des
Zeus, grofier als der Vater. So hat der groBe Peisistratos jedenfalls
selbst empfunden, und es ist wohl moglich, daB Peisistratos die
Wahrsagekunst zu seinen politischen Unternehmungen benutzte. Er
wird auch an sie geglaubt haben. Aus Akarnanien, das von altersher
eine Heimat der Prophetie gewesen zu sein scheint?), kam Amphi-
lytos nach Athen, wo er vielleicht sogar das Biirgerrecht erhalten

1) Aristoteles Polit. V 11 p. 1313 B 18 xai 6 AynTas molEw Tovs dgyo-
uévovs Tvgawixdy, Gnwgs i te guian) TeépnTar xai meds T xa® Hjuéoav dvreg
doyolow Gow émfovietew. IMugdderypa 8¢ Tovrov ai te TTvgauides ai mepl Atyvazoy
zal @ dvatijuara véw Kvpeldiw xai tod *Olwpziiov 1) oixoddpnars mo vw Ier-
owrgaTiddy xai T@v meel Zduov &ya Iolwxodrewa. Welche avatijuara Téw
Kvypeldéw Aristoteles im Sinne hat, ist mir unbekannt.

*) Der Schatz des olympischen Zeus in den Jahren 429/28 IGI® 310,
26. 62. 70.

%) AuBer der éoydoa des Zeus Astrapaios auf der Mauer zwischen Py-
thion und Olympieion Strabon IX 404.

*) Pausan. IT 13, 4 Kdovewor 6¢ > Anéiiawa Awgictior udv voic ndot oéfecda
xadéovixer and Kdovov vévos €& °Axagvavias, pavrevousvov 8¢ €& ’Améilwwo:.
IX 31, 5 2éyovor xai dic pavreep “Halodog ddaydeln maga * Axagvdven.
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hat. Nach der Darstellung des Herodot?!) hat er dem vertriebenen
Herrscher durch ein Orakel den Sieg bei Pallene verheilen. Es
ist kein Grund, diesen Orakelspruch, von dem Herodot zwei Verse
mitteilt, fiir untergeschoben zu halten. Die Erinnerung an diesen
arkadischen Chresmologen ist aber offenbar nur geblieben, weil
sein Auftreten mit dem Siege des grofen Peisistratos verkniipft
war?). Peisistratos stand mit seinen Sthnen auch im Banne der
orphischen Bewegung. Man braucht nur den Namen des Atheners
Onomakritos zu nennen (s. Kap. V).

Hat man wohl dem Seher der Odyssee, Theoklymenos von
Argos, schon einen sicheren Platz gegeben ? Es ist allgemein an-
erkannt, daB er in der uns vorliegenden Gestalt der Odyssee eine
vollig nutzlose Rolle spielt. Er prophezeit ohne jede Bedeutung.
Sein Name ist aber schon im Altertum richtig gedeutet worden
als “der die Stimmen der Gotter Vernehmende’3). Es ist ein spre-
chender Name, erfunden offenbar von einem Spétling der Odyssee-
dichter, der zur Zeit der Propheten (u. Kap. V) lebte und diesen
volkstiimlichen Gestalten in dem Seher, den Telemach trifft, als
er von Pylos nach Ithaka zuriickkehren will, den Eingang in das
Epos verschaffen wollte. Theoklymenos scheint urspriinglich eine
attisch-eleusinische Figur gewesen zu sein?). Mit Argos wird er
durch Melampus verbunden, zu dessen Abkémmling ihn die Odyssee
macht. So mag Theoklymenos zur Zeit des Peisistratos in den
Text Homers gekommen sein, zu derselben Zeit also, in der der
jiingste Sohn des Nestor den Namen des groBen Fiirsten Athens
erhielt. Weder Theoklymenos noch Nestors Peisistratos sind my-
thische Gestalten, beide erfunden nur aus dem Geiste der peisi-
stratischen Zeit.

1) I 62 évdaira deiq mounije yoeduevos mapioravar Ieworodtwr “Augiiv-
705 6 Axagvay yonopoidyos avip.

%) Eine Sammlung der Orakelspriiche des Amphilytos braucht man
schwerlich anzunehmen.

3) Eustathios Ilias 1780, 19: 7a éx dedv xidwy.

¢) Pherekydes ? F. Gr. Hist. (Jacoby) 3 Fragm. 116, (I 91) beim Schol.
0223 : ITolvgpeions 6 Mavriov xai T vootoay yijuas Aty tip Aipovos év Elevaivi
duxel, yivovrar 0¢ adrdr maideg “Aguovidns xai OcoxAduevos. . . . 1) 08 ioTopla maga
Depexvon. Uber die letztere Notiz der Scholien vgl. C. Robert, Hermes
LII 1917, S. 308ff. - Uber Pherekydes v. Wilamowitz, S.-Ber. preuB.
Akad. 1926, S. 125ff.
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Es darf nicht Wunder nehmen, daB des Peisistratos Neigung
zum Aberglauben selbst Athenens heilige Burg nicht mied. Dies
besagt eine Nachricht!), deren Zuverlissigkeit allerdings nicht
verbiirgt ist. Er soll die Nachbildung einer Heuschrecke als Apotro-
paion auf der Burg befestigt haben. Wir wissen von der Verwendung
der Heuschrecke zu diesem Zwecke sonst nichts, wissen auch nichts
von einer Beziehung dieses Tiers zur Athena. Aber ohne weiteres
diese Nachricht zu verwerfen, ist nicht erlaubt?), zumal ein Heu-
schreckenapollon (Parnopios) von der Hand des Pheidias?) fiir die
athenische Akropolis bezeugt ist und doch héchst wahrscheinlich
apotropaeischen Charakter hatte?). Man ist versucht, die Heu-
schrecke des Peisistratos mit dem Heuschreckenapoll in Ver-
bindung zu bringen.

Als Orakelfreund hat Peisistratos Delphis Bedeutung zweifels-
ohne hoch eingeschiitzt. Aber selber ist er dort offenbar niemals
gewesen. Er hat auch die Wallfahrten dahin nicht gefordert.
Denn er errichtete ja dem Apollon Pythios einen heiligen Bezirk
in Athen (oben S. 83). Auch ein Olympia suchte Hippias, sein
altester Sohn, den Athenern zu schenken, indem der grofle Tempel
des olympischen Zeus am Tlisos begonnen, aber wegen des Sturzes
der Tyrannis damals nicht vollendet wurde (oben S. 84). Wohl
mag auch diese Filialgrindung im Sinne der Politik des groBen
Vaters gelegen haben, der Athens Machtstellung begriindet und

1) Hesych. s. xarayijm: — om0 Hewoworgdrov xakapaiar éupeoéc Loy amd
Tijs dxgomdiews moofefinuévov, moia Ta 7os faoxaviar. Lobeck, Aglao-
pham. IT 970. Vgl. Plinius Nat. Hist. XXXIV 57 iiber Myron: fecisse
et cicadae monumentum ac locustae carminibus swis Erinna significat.

?) Vgl. E. Curtius, Stadtgeschichte von Athen 68f. ‘als neuer Herrscher-
sitz wurde die Akropolis auch dadurch gekennzeichnet, daB3 auBen an
der Ringmauer eine Heuschrecke von Erz angebracht wurde, ein Symbol,
das nach dem Volksglauben die Macht hatte, bésen Zauber abzuwehren :
es sollte also wie durch ein monumentales Amulett der Neid unschédlich
gemacht werden, der das Gliick der Tyrannen stéren kénnte.’

%) Pausanias I 24, 8 706 vaod (ITagdeviwog) 6¢ éoi épay > AnéAdaw yaixois,
%ai T dpatua Jéyovor Dediay aovjoar Hagvémoy 0¢ xakotow, éri opiot map-
véaww Blamrévrenw iy Vi damotgéyew o Deos eimev éx Tijc ydoac. Herakles
Kornopion bei den Oitaiern nach Strabon XIII 613 Cas. and TRV TAPYOTWY,
odc oi Olzgior dgromas iéyovor, Kopvomiwwa Tpdodar wag’ éxelvors “Howeléa
&naﬁ.la?ﬁg GXQIdwY ydow.

4) Uber die magisch-prophylaktische Bedeutung der Heuschrecke und
ihre Darstellung auf Gemmen O. Keller, Die antike Tierwelt IT S. 458.
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es zum Mittelpunkt der religiosen Welt machen wollte. Die Be-
deutung des Peisistratos fiir die Religion ist gewi noch viel grofier,
als wir heute ahnen. Denn fast nur die Steine, nicht Dichter und
Schriftsteller berichten davon. Kein Hymnos aus peisistratischer
Zeit ist uns meines Wissens erhalten. Von dem sogenannten Tyran-
nenschutt ist vieles unwiederbringlich verloren, wahrscheinlich sogar
das Meiste. Keine sichere Spur seines auf der Burg erbauten Hauses
ist heute noch vorhanden. Wir kennen nicht die Stelle, auf der
er unter Athenens Schutz gewohnt hat. Aber wir spiiren nicht
nur oben auf der Akropolis seines frommen, klugen Geistes Hauch.
Wir empfinden, je mehr wir uns in diesen Friihling des athenischen
Volkes versenken, ehrfurchtsvoll den Genius eines auch auf dem
Gebiete der Religion stark schopferischen Menschen. Die Nach-
welt ist ihm so wenig gerecht geworden wie in vielen Jahren seines
Lebens die Mitwelt. Aber einer der allergroBten hat ihn verstanden
und auch unter vollig verinderten staatlichen Verhaltnissen ihm
nachgelebt: Perikles, des Xanthippos Sohn. Seine Leitung Athens
ist ein Denkmal des Peisistratos. Wie dieser nach den Gesetzen
Solons regiert hat, hat Perikles vor allem in seinem Verhaltnis
zur Religion dem leuchtenden Vorbilde des Peisistratos nachge-
strebt. Die Schopfung der Religion des athenischen Staats ist
die unvergingliche Tat von Peisistratos, dem Sohne des Hippo-
krates, und es liegt eine tiefe Wahrheit in der alten Uberlieferung,
daB das Zeitalter des Peisistratos mit dem des Kronos verglichen?)
und Perikles Zeus und Olympier genannt wurde?).

Wer ein solches BewuBtsein von der Bedeutung Athens fiir
Hellas gehabt hat wie Peisistratos, wer nur fiir den Glanz dieser
Stadt und ihre Bedeutung auch in fernen Landen gewirkt und

1) Platon Hipparch. 229 B (xai widvror dv t@v maladv fjxoveas 6Tt Tavta
uévor Ta dwy Tvawvic Eyéveto év CAdipas, tov & &hlov yadvor Eyyds T Ewv
> Adpaior Goneg éni Kpdvov Paciieiorroc) und Aristoteles *Adypalov mokrein
Kap. 16, 7 p. 20 Oppermann, (06 xai molldx[ic €lPg[dAlo]vv s 7j
Meworedrov Tvgavvis 6 émi Kodv[ov] flos ein). Man kann auch daran erinnern.
daB Kronos wie Peisistratos auf einer Burg wohnte (maga Kodvov zvgow
bei Pindar Olymp. II 78). Wahrscheinlich wird die Vorstellung von
einer Burg des Kronos in Sage und Poesie oft behandelt sein, worauf
Pindar anspielt.

2) Kratinos & Opdirraic bei Plutarch Perikl. 13 und Aristophanes
Acharner Vs. 530.
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an eine grofe Zukunft seines attischen Landes gedacht hat, dem
kann auch der Gedanke nicht ferngelegen haben, einen National-
heros zu schaffen, aus der reichen Heldensage seines Volks einen
Helden zu einem athenischen, volkstiimlichen zu erheben. Die
Sage von den Kimpfen vor Ilion bot dazu keinen AnlaB3, auch
nicht der Stoff der Kyprien, Iliupersis und Odyssee. Aus dem
Athener Menestheus konnte wahrhaftig kein Nationalheros er-
stehen. Der ‘hesiodische’ Freierkatalog fiithrt ihn als athenischen
Gernegrol ein!). Peisistratos brauchte einen Helden, der einen
Mythos hatte, und der als Sagenfigur entwicklungsfihig war. Wie
der Reichtum der Theseussagen in Athen zur Zeit der Peisistratiden
entstanden ist, wird niemals ergriindet werden?). Fast wie ein
Wunder mutet uns diese im sechsten Jahrhundert entstandene
Sagenwelt des attischen Heros an, an der freilich die ilteste des
Herakles einen starken Anteil hat. Wieweit da das Epos — wir
héren von Theseiden — mitgewirkt hat, ist unbekannt und fast
unwahrscheinlich. Auf den athenischen Vasenbildern erscheinen
plétzlich die auf dem Zuge von Troizen nach Athen iiberstandenen
Abenteuer. Die Gestalt des Theseus ist urspriinglich sicher nicht
fir Athen geschaffen. Die Sage von der Uberwindung des mara-
thonischen Stiers ist viel alter als der troizenisch-athenische Sagen-
kreis, und dem Sieg iiber den marathonischen Stier ist die beriihmte
Sage von der Tétung des Minotauros nachgebildet?®). Die Sage
von dem Aufenthalt auf Kreta, die Erzihlung von dem Labyrinth,
das als der Palast des Konigs von Knossos aufzufassen ist (Bd. I
23f.), istein N achklang aus der Bliitezeit der Insel. Nach Attika fiihrt

1) So die treffende Bezeichnung von Wilamowitz, Sitzungsber.
preul. Akad. 1900, 845. Der Hesiodpapyrus in Rzachs Hesiodaus-
gabe® fr. 94, 43ff,

?) C. Robert, Heldensage IT 677ff.; v. Wilamowitz, Sitzungsber.
preuB. Akad. 1925, 234 ff.

’) Die Minotaurosttung erscheint schon auf der Trinkschale des Ar-
chikles und Glaukytes, auf der Athena bereits als Helferin des Theseus dar-
gestellt ist; denn sie hat ihm wihrend des Kampfes mit dem Untier die
Leier abgenommen: C. Robert, Hermeneutik . 38, Abb. 23. Die Ent-
fiihrung der Ariadne durch Theseus auf einer geometrischen Vase ebenda
Abb. 24. Sehr wichtig, wenn auch z. T. sehr kiihn, fiir die dlteste Gestalt
der kretischen Theseussage A. v. Salis, Theseus und Ariadne, Berlin 1930.
Vgl. v. Wilamowitz Glaube der Hellenen I 412, F. Koepp Gott.
Gel. Anz. 1931, 177ff.
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aber auch die Sage von dem Freundschaftsbiindnis des Theseus
und Peirithoos und die mit dieser verbundene von dem Raube der
Helena und ihrer Bergung auf der Bergveste Aphidna im nord-
ostlichen Attika. Zu den altesten Theseussagen gehort auch die
Sage von dem Besuch der Unterwelt, den er mit Peirithoos aus-
fithrt, um ihn bei seinem Beginnen, die Unterweltskonigin zum
Weibe zu erringen, mit seiner Kraft zu unterstiitzen. Den unge-
heueren Frevel muB das Freundespaar biien. Es gehort zu den
auf ewige Zeit in der Holle schmachtenden Siindern, die schon
Odysseus in der Unterwelt angetroffen hat. Wenn Sophokles
den Abstieg in die Unterwelt nicht vom Tainaron aus geschehen
1aBt, sondern von seinem Heimatsdemos Kolonos Hippios aus,
so ist das wohl seine Erfindung, vielleicht auch attische Uber-
lieferung, die die Unterweltsfahrt von einem athenischen Platze
ausgehen lassen wollte. Aber es bedarf trotzdem keines Zweifels,
daB dies Ende des Theseus fiir den Nationalheros kein rithmliches
war. Als Insasse der Holle durfte der ruhmgekronte Held nicht
enden. Wie die Sage seinen Tod zur Zeit des Peisistratos dar-
stellte, wissen wir nicht. Doch steht es fest, dafl man zur Zeit
Kimons das Grab des Theseus als auf der Insel Skyros befindlich
annahm, und daB Kimon, als er im Jahre 475 Skyros erobert hatte,
auf Befehl der Pythia die Gebeine des Theseus nach Athen iiber-
fiihrte.

Wie kam nun die Zeit des Peisistratos darauf, diesen Heros
zu ihrem Nationalheros zu machen, ihm den Heraklestaten dhn-
liche Abenteuer zuzuschreiben, ihn zum Griinder Athens als der
Hauptstadt des geeinigten Attikas zu machen, ihm einen Tempel
in der Nihe des Marktes zu errichten und damit auch ein dem
Heros geweihtes Fest anzuordnen ? Die Antwort ist nicht schwer,
wenn man an die Heimat des Peisistratos denkt. Der aus Brauron
stammende Fiirst kannte von Jugend auf den Kampf des Theseus
mit dem marathonischen Stier, eine Tat, die an die Uberwindung
des kretischen Stiers durch Herakles erinnerte und wahrscheinlich
auch von ihr beeinfluBt ist. Aber er hatte auch sicher von dem
Raube der Helena durch Theseus und Peirithoos und ihrer Be-
freiung aus Aphidna durch die Dioskuren gehort. Theseus stand
so stark im Mittelpunkt attischer Sagen, dafl ihn die fromme
Legende 490 zu einem Mitkdmpfer bei Marathon machte: sein
gewappneter Schatten sollte den Scharen der Athener gegen die
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Perser aufmunternd vorangezogen sein. In dem beriihmten Ge-
mélde in der Bunten Halle zu Athen war Theseus - dargestellt,
wie er eben aus der ihn bergenden Erde hervorstieg, um sein
Land zu verteidigen. In dem Bestreben des Peisistratos und
der Seinen, Theseus zum attischen Nationalheros zu machen,
darf man nicht nur an ihre Frommigkeit und Ehrfurcht vor
der heldischen Uberlieferung denken. Auch hier vereinigt sich
damit die staatsminnische Klugheit eines iiberlegenen Geistes,
die sich hier ebenso offenbart, wie in der Griindung einer Filiale
des brauronischen Heiligtums der Artemis auf der Burg von
Athen, in der Sorge fiir den Kult des Dionysos Eleuthereus und
der beiden Gottinnen von Eleusis. Peisistratos benutzte die Religion
zur Festigung der Staatsgesinnung und zur Betonung der Einheit
des attischen Landes. So war Theseus, der den ersten Synoikismos
in Attika angeordnet haben sollte, sein Vorbild, wenn er die Bande
der einzelnen attischen Landschaften fester zu schlingen versuchte.
So versteht man, daB Peisistratos auBerhalb Athens keine reli-
giosen Eroberungen zu machen versuchte, sondern all seine Be-
strebungen, den Gotterdienst zu heben, nach Attika verlegte,
dessen Glanz zu heben sein koniglicher, frommer Wille war. So
hat er dem olympischen Zeus und dem pythischen Apollon in
Athen eine Heimstétte zu begriinden versucht. In Olympia und
in Delphoi hat er keine Schatzhéuser erbauen lassen 1), und Thessalos,
sein Sohn, zog ein Orakel aus der heimatlichen Olive dem apolli-
nischen Lorbeerorakel vor2).

Dieser fiirsorglichen Forderung der Kulte durch die groflen
Fiirsten des siebenten und sechsten Jahrhunderts steht nun ihr
Eigenleben gegeniiber. GewiB haben sie selbst gebetet und ge-
opfert, wie sie es vom Volke verlangt haben. Das kann man voraus-
setzen. Aber die Pracht, mit der sie Tempel und Feste ausschmiick-
ten, hielten sie von den eigenen Lebensbediirfnissen offenbar vollig
fern. Peisistratos hat sein Haus auf der Akropolis gehabt. Ist es
ein Palast gewesen ? Jedesfalls keiner, der sich mit den koniglichen
Bauten auf Kreta und in Mykene oder gar des Hellenismus messen

!) E. Curtius, Stadtgeschichte von Athen 67.

*) Theophrast histor. plantar. IT 3 in dem Kapitel iiber die uerafoli
OTE pev Tiw xapndy Oté 08 xai Gloc adrdy T@w dévdoww, @ xai onusia vouiovew
of pudyrels . .. § 3 éida 08 Ta uév gviia dméfale, Tov 62 xagnoy E&npeyxer« 6 xal
Ocrraiin Tan Heworodron yevécBar Aéyeral. i
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konnte. Denn sichere Triimmer von ihm haben sich auf der Burg
nicht gefunden. Wenn dies feststeht, kann man auch hierin nur
ein Zeichen der Religiositiat dieser Zeit und dieser Fiirsten sehen.
Nur den Gottern baute man herrliche Héauser. Der Mensch selber
trat mit den Wiinschen fiir sein Privatleben zuriick. War auch das
erste Cotteshaus nach der menschlichen Behausung als seinem
Vorbilde geschaffen worden, die kiinstlerische Ausgestaltung galt
nachher nur den Tempeln, mit denen sich kein Palast und kein
Privathaus messen konnten!). '

Die Sohne des Peisistratos, auch der gleichnamige Enkel, haben
offenbar des Vaters religiose Tétigkeit fortgesetzt; auch der Aber-
glaube war ihr Erbteil, wie sich in der Beginstigung des Onoma-
kritos durch Hippias?) zeigt, und der Glaube an die auch oft
gefilschten Orakel. Delphischen Einfluff kann man wohl in den
Spriichen der Hermen vermuten, die Hipparch in Attika sowohl
mitten in der Stadt Athen als auch in den einzelnen Demen als
Wegweiser aufstellen lieB. Freilich wird keiner dieser Spriiche
als Gebot des pythischen Gottes oder einer anderen Gottheit
bezeichnet, sondern als Denkspruch des Hipparchos selber. Die
beiden iiberlieferten Spriiche haben auch keine Beziehung zum
Gottesdienst, sondern sind moralischer Tendenz. Der eine mahnt
den Wanderer zur Gerechtigkeit, der andere warnt vor Tauschung
eines Freundes. Man kann wohl annehmen, daf Hipparch diese
Denkspriiche selbst verfaBt hat, darum die Einleitung: Mvijua
768 “Inndoyov, das dem xai 160 Pwxviidew genau entspricht?).

1) Vgl. was Demosthenes in der Rede gegen Aristokrates XXIIT 207
iiber die Hauser des Themistokles und Miltiades sagt. Diesen stellt er
allerdings nicht Heiligtiimer gegeniiber, sondern agombiata TavTA, VEDTOL-
xot, ovoal, Mewpatets, TAlL ois xatveoxcvacuévny dodte TiY TOAW.

2) 8. iither Onomakritos Kap. V.

3) Die Nachricht steht nur bei Platon Hipparch. 228 B—229 SE
Die beiden Epigramme auch bei E. Diehl, Anthologia lyrica graeca I 63.
Vgl. auch v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 162. Eine vielleicht hier-
her gehérende, nur aus einer Abschrift Fourmonts bekannte, in Koropi
gefundene Hermeninschrift IGI® 837: [y uéoou Kegalés te zai doreos,
dveo, [hlo heouiic gibt nur den Standort der Herme an. Vgl. Ad. Wil-
helm, Osterr. Jahreshefte IT 1899, 229ff. Dazu E. v. Stern, Hermes
LI1 1917, 367. Ganz abwegig ist aber die Meinung, daB die von Hipparchos
errichteten Hermen vielleicht nie existiert hatten, vgl. dagegen Friedrich
Cornelius, Die Tyrannis in Athen 1929, S. 2 Anm. 2: P. Fried-
linder, Platon II, 1930, 124 Anm. 2.
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Den Schlufistein ihrer auf Erhaltung und Erweiterung der be-
stehenden Gottesdienste gerichteten Tatigkeit haben die Peisi-
stratiden durch den jiingeren Peisistratos, den Sohn des Hippias,
gelegt. Er hat nicht nur einen Altar im heiligen Bezirk des py-
thischen Apollon am Ilisos nicht weit vom Olympieion errichtet,
den Thukydides und die noch zu groBem Teile erhaltene Weih-
inschrift bezeugen, sondern er hat auch auf dem Markte einen
Zwolfgotteraltar geweiht, unseres Wissens den ersten seiner Artl).
Welche Gotter damals in Athen in dieser Zahl zusammengefaBt
wurden, wissen wir nicht. Denn dafBl es zur Zeit der Peisistratiden
dieselben waren wie in der perikleischen, die der Ostfries des
Parthenons zeigt, ist wenig glaublich?). Bei der Haltung des
athenischen Volks zu Peisistratos und seinem Geschlecht im fiinften
Jahrhundert scheint es auch unwahrscheinlich zu sein, daB es
genau dieselben Gotter gewesen sind, hat doch das Epigramm
auf dem Altar des jiingeren Peisistratos auf BeschluB des Volks
beseitigt werden miissen®). Dieser galt spiter als Zentralmeilen-
stein?).

Die sogenannten Tyrannen trachten also iiberall danach, den
Gottern neue Tempel und Standbilder zu errichten, Gotterfeste
einzufithren oder zu erneuern. Sie werben damit um die Gunst

1) Der typische Platz fiir die Zwolfgotteraltire ist die Agora: O. Wein -
reich, Lykische Zwolfgotterreliefs, Heidelberger Sitzungsber. 1913, 5 S. 14.

?) Nach C. Robert. Hermeneutik 22f. waren es vielmehr ‘grauen-
hafte Damonen, deren Namen man nicht kannte, und die man deshalb
nach ihrer Zahl benannte’. Ich kann diese Anschauung meines unvergeB-
lichen Lehrers nicht teilen.

%) Thukydides VI 54, 6. 7 zal diiow te avraw Tjosav Tip énadeior *Adpaios
dgyip xai Hewtorgatos 6 “Inmiov Tod Twgavvedoavtos vide, 1ot mdamov Eywv Tob-
vopua, 6 Taw dddexa Pedv fouov Tov év Ti ayoodt doywy (wahrscheinlich 512/1)
avédnxe xai Tov Tob *Andliovos év Mvdiov. Kai téu puév év tijt dyogds mpocoixo-
doprjoac Toregor 6 Ofjpos *Admpaiww peilov pipos [Tod Bouod] dpdvice Todmi-
voappar ot & év Ilviiov évi zal viv §ijidv éotw auvdpois yoduuact iéyov Téde.

wrijpa 160’ Gjc doyiic Hewoloroaros “Iamiov vids
Dipeer " Andilowoc Tvdiov év teuéve.
s

Der Anfang erinnert an die Hermenspriiche des Hipparch. Die Reste
des Pythionaltars IG 12 761; Thukydides spricht von aupvdpa yodupoa,
weil die Farbe verloschen war.

4) Herodot II 7.
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ihres Volkes, sie glauben aber auch auf diese Weise die Gottheit,
auf deren Hilfe sie frommen Sinnes vertrauen, sich wohlgeneigt
zu machen. Threm Eifer fiir eine prachtige Ausstattung der Gottes-
dienste half die Schopfung der monumentalen Architektur in
Griechenland im siebenten Jahrhundert, die wie ein Wunder vor
unseren Augen steht. Wahrend in der sogenannten geometrischen
Epoche und in der Zeit, die die Epen schildern, keine Spur von
Tempelkult erscheint, und Hohlen, heilige Bezirke, auch kleine
Kapellen, von denen natiirlich keine Spur mehr erhalten ist, den
Bediirfnissen des Gottesdienstes geniigten, kam gleichsam eine
neue Welle aus dem Orient, in dem die Hellenen die méchtigen
Tempelbauten, vor allem die Aegyptens kennen gelernt und be-
wundert hattenl). Jetzt bauten eben die Fiirsten iiberall, wie
es scheint, mit Ausnahme der thessalischen (s. oben S. 72) préch-
tige Gotteshauser. Es ist durch und durch hellenisches Empfinden,
wenn die Gotteshauser — das allein ist die richtige Bezeichnung
fiar den Tempel, der ein Gotteshaus ist, weil er das Kulthild
des Gottes birgt und hiitet — an Pracht und Glanz jedes fiir
Menschen, auch fiir die Fiirsten bestimmte Gebaude iibertreffen.

Wenn aber der Fiirsten Macht zu Ende geht, geschieht es oft,
dafl das mit groflen Mitteln Begonnene liegenbleibt, wie der von
den Sohnen des Peisistratos in méachtiger Grofe geplante Tempel
des olympischen Zeus am Ilisos oder die Kolossalstatue des
Dionysos auf Naxos, wo auch ein archaischer Tempel unfertig
liegengeblieben ist. Wahrscheinlich héngt letzteres beides mit
dem Sturz des Lygdamis, des Freundes des Peisistratos, der in
Athen den Dionysoskult so besonders begiinstigt hat, im Jahre 524
zusammen?). In solchen Fillen hat dann die sdoéfeia des Volkes
versagt, das den Tyrannenhass fiir sittlicher hielt als das religiose
Gebot, das Unvollendete allein zu Ehren der Gottheit zu vollenden.

1) Gerh. Rodenwaldt, Athen. Mitteil. XLIV 1919, 178.

?) Die fruher auf Apollon gedeutete, seit Jahrhunderten bekannte,
unvollendete Kolossalstatue in einem antiken Steinbruch unweit der
Nordspitze von Naxos sollte nach W. v. Massow, Archéol. Anz. 1932,
265ff. wahrscheinlich einen bértigen, in der Rechten einen Kantharos
haltenden Dionysos darstellen.



KAPITEL 1V

DELPHOL

Wer unbefangen die delphische Landschaft auf sich wirken
liBt und aus ihr allein zu ergriinden sucht, wo zuerst in ihr Gottes-
nihe empfunden wurde, wird nicht den Standort des apollinischen
Tempels fiir den Geburtsort des delphischen Gottesdienstes halten,
sondern oben in der Phaidriadenschlucht, in der gewaltigen Grotte
der ‘Schimmerfelsen’, wie ErnsT CurTtiUs iibersetzt hat, an der
Quelle der Kastalia diese heilige Stétte suchen. Es hat auch kaum
jemand daran gezweifelt, bevor die Ausgrabungen der Franzosen
das Temenos des Apollon aufdeckten. Kein Ort ist in der Tat
geeigneter fir den Schauplatz des Kampfes mit der Drachin als
diese gewaltige Schlucht, in die kein Sonnenstrahl dringt!). Nur
hier kann man sich die Uberwindung des erdgeborenen Tieres,
der Delphyne, durch den grofien Gott, der von fernher gekommen
ist, vorstellen. Es wire schier unbegreiflich, wenn die religiose
Phantasie an diesem Platze voriibergegangen wire. Hier empfindet
der Besucher noch heute den Schauer jener Stunde, in der der
Gott der Drachin das Haupt abschlug, und wenn der Gast Apollons
dann wieder hinuntersteigt aus dem grauenvollen Dunkel der Stein-
welt und die Hellenenwelt in all ihrer Erhabenheit vor sich sieht,
den wolkenlosen, blauen Himmel, die helleuchtende Sonne iiber
sich, unter sich das Wasser der Kastalia, die silbergrauen Olbsume,
rotliche Felsen, weile Pfade, hinter dem tiefblauen Meer die hohen
Berge der Peloponnes, im Riicken die machtigen, weiBglinzenden
Vorhohen des Parnasses, fithlt er den anderen Teil der Griechen-
religion in seiner Seele michtig wehen, den Zauber der Befreiung
von aller Last des Tages, den Blick in die unendliche Schénheit

1) Archiv . Religionswissenschaft XX VI 1928, 6. Vgl. v. Wilamowitz,
Pindaros S. 69.
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der Natur, die aus Gott ist, und er merkt, wenn er um sich sieht,
wenn er den Gebirgen fern und nah die Namen gibt und die Strafen,
die sich durch Felsgersll und Béaume hinziehen, im Geiste bis
an ihr Ende verfolgt, daB er im Herzen Griechenlands steht,
und auch im Mittelpunkt seiner Religion fiir viele Jahrhunderte.
Es ist die Nahe und es ist die Ferne, die dieser heiligen Stitte
die Weihe gibt. Gleiche Empfindung habe ich nur noch auf Delos
und in Didyma gehabt, auch beriihmten Platzen des Apollonkults,
auf Delos als dem Zentrum der herrlichen Inselwelt des aigaeischen
Meeres, in Didyma als der Pforte Kleinasiens, der Verbindung der
Inseln mit der ungeheuren Masse des asiatischen Festlandes. Aber
withrend in Delos und in Didyma der Blick doch noch mehr in die
Ferne schweift, als daB er an den heiligen Orten haften bleibt, weil
das Meer vor allen diesen Gedanken Raum gibt, hat man in Delphoi
den Eindruck, da hierher als zu dem Mittelpunkt der ganzen
Erde, zu dem es fromme Legende gemacht hat, jeder kommen
muB, der an die gottliche Sendung Apolls glaubt, daB} Okzident
und Orient ihm hier, wo er die finstere Geburt der Erde erschlagen
hat, in Ehrfurcht huldigen miissen. Schwerlich wird er aber, wie
kliigelnde Priesterweisheit es im Altertum lehren wollte, zu dem
Glauben kommen, daf# Pytho, der uralte Name fiir Delphoi, den
das homerische Epos allein kennt, mit dem griechischen Worte,
das ‘faulenlassen’ bedeutet, zusammenhiingt, ihn jedenfalls nicht
mit dem verfaulenden Leichnam der Drachin in Verbindung
bringen, sondern ihn, weil es offenbar ein vorgriechischer Orts-
name ist, ungedeutet lassenl). Vorgriechisch ist aber nicht nur
der Name, auch die alten Gottheiten, die Apollon hier iiberwunden
hat, sind vorgriechischen Ursprungs, Ge sowohl wie ihr Gemahl
Poseidon. Zum hellenischen Kultort hat Delphoi erst Apollon ge-
macht. Was uns hellenisch heilt, ist nirgends so zum Ausdruck
gelangt wie in Delphoi. Wer in dieser Landschaft nicht der Gott-
heit Wesen empfindet, wem hier Apolls Religion die Seele nicht

1) Auch die andere im Altertum schon vorgetragene Deutung, die den
Ortsnamen IT99d oder IHiddw mit mvdéodar zusammenbringt, ist abzu-
lehnen, da sie schon sprachlich unmoglich ist. Sollte ITvdé aber wirklich
mit wvdew, faulenlassen, zusammenhingen, muB man dabei mit Aug.
Mommsen, Delphika S. 13, Anm. an Schweizer Ortsnamen wie Faul-

horn, Faulsee und dhnliche denken. Uber den homerischen Hymnos
s. unten S. 106.
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durchschauert, wird nie und nimmer apollinisch empfinden, dem
wird das viel miBbrauchte Wort Frieprice NIETZSCHES nur
ein Schlagwort bleiben, das er unverstanden weitergibt.

Jeder Besucher Delphis mufl in der Tat iiber die staunen, die
den Ausgangspunkt des Kults nicht an der Phaidriadenschlucht,
sondern an der Kassotis suchen. Unter dem Apollontempel ist
kein Erdschlund gefunden. Man wird einem so hervorragenden
Kenner des griechischen Landes wie ALFRED PHILiPPSON darin
nur zustimmen kénnen, dafl die zuerst bei Ephoros nachweisbare
Nachricht, daB der heilige Dreifu der Pythia iiber einem Erd-
schlund gestanden habe, aus dem begeisternde Dampfe aufgestiegen
seien, nur Priestersage gewesen ist!). Der uralte Ge-Kult, den Apollon
iiberwunden hat, kann bodenstéindig — und jeder Kult der Erde
ist seinem Wesen nach bodensténdig (Bd. I 27ff.) — nur an der
Phaidriadenschlucht bei der Kastalia gewesen sein, in der nach
frommer Sage Apollon die Drachin erlegt haben sollte. Noch in
spéterer Zeit wurde der Platz gezeigt, von dem aus Apollon die
Drachin beobachtet und getotet haben soll. Er hieB Karomrevrij-
owv?). Wann diese alte Kultstitte verlassen worden und die
neue an der Kassotis gegriindet ist, wird niemand je erfahren.
Terrainverhaltnisse, die ewigen Felsstiirze in der delphischen
Landschaft, werden die Verlegung des Kultplatzes an die Kassotis
veranlafit haben. Filialen werden méglichst dahin verlegt, wo die
Natur dhnliche Bedingungen geschaffen hat (Bd. I 76ff. 178). Fiir
die Kastalia wurde die Kassotis gewihlt, die in der Nihe lag.
Schiitzer der Quelle war Apollon nach dem Tode der Drachin ge-
wesen; er wird es nun auch an der Kassotis, deren Wasser unter
dem Tempel des Apollon flossen. Diese Verlegung des Kultus
hat schon in sehr alter Zeit stattgefunden. Das haben die Scherben-
funde aus mykenischer und geometrischer Periode bewiesen. Alter
als der erste Tempel ist griechischer religivser Ubung nach ein Altar

') Vgl. iiber all dieses F. Schober, RE? Suppl. V 63ff., Nr. 120.
Dort ist auch alle Literatur bis zum Jahre 1930 verzeichnet. Zu schneller
Orientierung empfehle ich Emile Bourguet, Ruines de Delphes 1914,
denselben Delphes, Paris 1925 und W. Wunderer, Delphi 1933, dazu die
Artikel von F. Hiller von Gaertringen und H. Pomtow in der RE2.

?) Schol. Eur. Phoin. zu Vs. 232f. ({dded 7° &vroa dpdxrovros odgewal Te axo-
mai Yedw): @uoi vév Kavomrevrijpior témov offras xalovuevoy év IMagvacdr,
89ev raromrevoas *Andliew ov Ashpbvp rarerdEevoey.

Kern, Die Religion der Griechen IL, ¥
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gewesen, iiber den es weder monumentale noch literarische Uber-
lieferung gibt. Ob er aber an der Stelle gelegen hat, an der die
Chier wahrscheinlich nach den gliicklich beendigten Perserkriegen
den noch jetzt an der Ostseite der Heiligen Stralle stehenden hohen
Altar errichtet haben, steht durchaus dahin.

Wie die Gottheiten hieBen, die in der mykenischen Zeit, von
der mancher Fund sowohl in der Nahe des Apollontempels als auch
im Gebiete der Athena Pronéia Zeuge ist, auf delphischem Gebiet?)
verehrt wurden, wird uns immer unbekannt bleiben. Sicher aber
ist, daB vor Apolls Ankunft in Delphoi dort die Erdgdttin und
Poseidon (in delphischer Mundart Poteidan) Kult hatten, die
beide der vorhellenischen chthonischen Religion angehdren (Bd. I
60ff.). Des delphischen Poseidon wird in dem sogenannten home-
rischen Hymnos auf den pythischen Apollon ebensowenig ge-
dacht wie des Dionysos, der allerdings auch nirgends als Urgott
von Delphoi bezeichnet wird und es auch sicher nicht gewesen
ist. Aber Poseidon sitzt so fest in der delphischen Religion, dafl
man seine Bedeutung in Delphoi nur durch die Annahme er-
klaren kann, daB er vor Apolls Epiphanie Herr dort war. Thm
ward die Ehre zuteil, eine besondere Kapelle, das Ioteddviov,
im Apollontempel zu erhalten?). Deshalb ruft die delphische
npopiiric am Anfange der aischyleischen Eumeniden vor ihrem
Eintritt in den Tempel auch ihn an. Mit Chthonie, der Erd-
gottin, ist er als Ennosigaios verbunden in einem Bruchstiick
der Eumolpia des Musaios, und sein Diener ist dort Pyrkon, der
Eponym der mwoxdoi®). Mit Apollon und Zeus wurde er im Eide
der Labyaden angerufen und zwar als [Toreidav godrotoc. Thm
war der Monat IToirodmiog geweiht?).

Uralt war der Kult der Ge in Delphoi, die Aischylos die mpw-
véuarrig (s. unten S. 99) nannte, und die im Siiden des Temenos

1) Den Namen Pytho hat der Orts- und Volksname Aelgol {einheimisch
urspriinglich Aaipoi, aiol. Belpol) spéter (abgesehen von der Dichter-
sprache) vollig verdrangt. Auch seine Deutung ist noch nicht gelungen.
Der Name AeApoi erscheint zuerst bei Heraklit fr. 93 Diels. Vgl v. Wi-
lamowitz, Pindaros S. 71.

2) H. Pomtow, Philologus LXXI 1912, S. 45{.

3) Doch wohl noch aus dem 6. Jahrhundert. Fragm. 11 Diels-Kranz
(Vorsokratiker I° S. 24).

4) Th. Homolle, Bulletin de corrésp. Hellén. XIX 1895, 66.
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ein Heiligtum neben dem der Musen besaBl). Das hat jetzt vor
allem der altheilige Omphalos aus Porosstein bewiesen, den wir
den erfolgreichen und sorgfiltigen Nachgrabungen F. CourBys
verdanken?). Er stand im Adyton bis zu dessen Zerstorung und
trug die beiden ehernen Adler des Zeus, die nach frommer Legende
hier am Nabel der Erde zusammengetroffen sein sollten. In alten
Buchstabenformen liest man da noch heute den Namen der Be-
sitzerin des Omphalos I'dc und davor das unerklirte Zeichen E,
iiber das Plutarch eine eigene Schrift geschrieben hat und auch in
neuerer Zeit noch viel, aber wohl aussichtslos verhandelt wird.
Beredter kann absr auBerdem nichts fiir den auch in Delphoi an-
gestammten Kultus der Ge sprechen als das schon oben herange-
zogene Gebet der Priesterin in den Eumeniden des Aischylos:

Mein erst Gebet der ersten Zukunftskiinderin,
Urmutter Erde; niachst der Erde ruf’ ich dann
Themis, die nach der Mutter hier gewaltet hat.
So lebt es im Gedéichtnis. Dann als dritte nahm
durch Ubereinkunft, ohne Streit, der Themis Platz
die Schwester ein, Titanin, Erdentochter auch,
Phoibe. Sie hat Apollon diesen Sitz geschenkt,
dem Neugebornen: Phoibos heit von ihr der Gott.
(U. v. Wilamowitz-Moellendorff)

Da Aischylos hier die Urgeschichte des delphischen Orakels er-
zahlt, kann wman nicht zweifeln, daB er irgendwie deli)hischer
Priestertradition folgt oder vielleicht ein in Delphoi entstandenes
Gedicht benutzt, in dem die Legende von der Entstehung des
Orakels erzihlt war. Solche Gedichte, in denen Delphis Heilige
Geschichte enthalten war, hat es unzweifelhaft in groBerer Anzahl
gegeben. In den Eumeniden erzihlt sie die moogires. Wahrschein-
lich war es die Aufgabe der delphischen 7pogijtar, an den pythischen
Festen von Delphis Werden zu erziahlen?®), und gewiB hat sich auch
Pindar durchaus als delphischer Prophet gefiihlt. Ge und Themis

1) Plutarch De Pythiae oraculis 17 (Moralia IIT 43 edd. Pohlenz-
Sieveking), H. Pomtow, Philologus N. F. XXV 1912, 30f.

?) Georg Karo, Bilder und Studien aus drei Jahrtausenden, Eberhard
Gothein als Festgabe Miinchen und Leipzig 1923, 6.

%) Archiv f. Religionswiss. XXVI 1928, 9. Vgl. das Psephisma der
Epidamnier Inschr. von Magnesia Nr. 46, 12f., in dem es von den magne-
tischen Gesandten heiBt: évepdnsay 68 xal Tag eic Tode dAlove “EAdpag ye-
vevnuévas edepyectas dud te Taw Toi Deod 2OMop@Y %al &6 T@y mouTay Xl

T*
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sind urspriinglich nur eine Gestalt und zwar als solche eine Schop-
fung der griechischen Religion. Aus I'fj @4us (Bd. 1 189f. 291)
sind Ge und Themis geworden, nach dem Bericht der Prophetin
Mutter und Tochter, wobei man an den Kult der Demeter und
Kore denkt. Ob Themis einen Altar im Apollontempel oder sonst
eine Kultstiitte in Delphoi gehabt hat, wissen wir nicht?). Auch
in der Altis von Olympia war Themis die Nachfolgerin der Ge im
Besitze des alten Orakels, am Gaion iiber dem Erdspalt, wo ihr
Altar stand?). Sie wird dann in Delphoi abgelost von einer
anderen Titanin, der Tochter der Ge, Phoibe geheifien, die
Hesiod (Bd. T 252), wie die Themis, auch unter den Kindern
des Uranos und der Gaia erwiihnt. Diese Ubertragung des
Orakels hat ‘ohne Streit’ stattgefunden, was darauf hindeutet.
daB es auch eine andere wohl éltere Tradition gegeben hat, nach
der es bei der Besitzergreifung des Orakels durch eine Titanin
nicht in friedlicher Weise zugegangen ist. Auf einer schonen
Kylix des fiinften Jahrhunderts sitzt Themis gleichsam als
Pythia auf dem Dreifuf, in der Linken eine Opferschale, in der
Rechten einen Lorbeerzweig haltend. Vor ihr steht als Orakel-
befrager Aigeus?). Es sieht auch dies viel mehr nach theologischer
Spekulation als nach alter Religion aus. Nach der Theogonie des
Hesiod ist sie die Mutter der Leto, also die GroBmutter des Apollon.
In dem Bericht der Eumeniden fallt dann eine Generation voll-
kommen aus. Denn Apollon erhalt das Orakel von Phoibe als
Geburtstagsgabe. Von ihr soll er seinen Namen Phoibos erhalten
haben. Vom Mord der Drachin also kein Wort. Von ihm aber in
Verbindung mit dem alten Orakel der Gaia und Themis 1aBt
Euripides?) die Genossinnen der Iphigeneia im Taurerlande ein
Lied singen, das eine andere Tradition wiedergibt als der Anfang
der Eumeniden:

1) Uber die delphische Themis s. V. Ehrenberg, Die Rechtsidee im
frithen Griechentum 1921, 27ff.

2) Pausanias V 14, 10: ém 0¢ d Talor xalovuéver, fouds éotw &n adTdt
Iiig, Tépoac xai obros- Ta 08 &vt doyaidrega xal pavreiov i I7c adtdd elva
Myovow. émi 8¢ Tov dvopalouévov Evopiov @fude 6 Pwpds memolyrar. Vgl
H. Pomtow a. a. O. 571.

3) A. Furtwéangler, Beschr. d. Vasensammlg. Berlin 2538; Furt-
wangler-Reichhold Tafel 140.

4) Iphigeneia Taur. Vs. 1234ff.; Vs. 1245 die Drachin habe ich fur ‘der
Drache’ in v. Arnims schéner Ubersetzung geandert.
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Wie herrlich ist Letos Sprof,

den sie den delischen Fraun

einst in dem fruchtbaren Tal

gebar, mit goldnem Gelock,

Meister der Zither und stets mit dem Bogen
sicher des fréhlichen Treffers. Sie trug ihn
von der felsigen Insel im Meer,

wo sie zur Welt ihn gebracht,

zur Mutterflur des rieselnden Quells,

welche jubelnd dem Bakchos dient,

zur parnassischen Bergeshoh’,

wo am Halse gefleckt, weinfarb die Drachin lag
in dem Schattengebiisch aus dichtem Lorbeerlaub
scheuBlich ungestalt, und behiitete

wachsam die Stitte des Erdorakels.

Du aber, ein Kind noch, du, noch in den Armen
der liebenden Mutter fréhlich hiipfend,

du erlegtest ihn, o Phoibos!

Du betratst des Orakels hochheiligen Ort;

auf dem Dreifufle von Gold

sitzest du nun, dem Wahrheitsthrone,

und tust Sterblichen

Gotterspriiche kund,

aus des Adyton Winkel, kastalischen Quells
Nachbar, am Erdmittelpunkte hausend.

Die Themis wies Letos Sohn

fern von dem heiligen Erd-

spalt der prophetischen Kunst

hinweg; doch Gaia gebar

néchtliche Schattengestalten der Traume,
welche gar vielen der Menschen die Urzeit
und der Zukunft verborgnes Geschick,
wenn sie der Schlummer umfing,
enthiillten. Also stahl sie den Ruhm,
weiszusagen, dem Phoibos ab,

grollend, weil er Themis gekréinkt.

Aber schnell zum Olympos eilt des Fiirsten FuB,

und die kindliche Hand umschlang den Thron des Zeus,

daB von Gaias Groll er das pythische

Haus und von Stimmen der Nacht erlése.

Der lachte des Knaben, der stracks sich erdreistet,
das goldene Amt fiir sich zu fordern,

nickte, daB die Locken wallten,

und verbannte von Pytho die Traume der Nacht;
und den weissagenden Blick

der Seelennacht nahm er den Menschen
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und gab Loxias
Ehr’ und Amt zuriick
und am voélkerversammelnden gastlichen Thron
der Menschheit Trost durch die Seherspriiche.
(Ubersetzt von Hans von Arnim.)

Ohne den Mord der Delphyne zu erwihnen berichtet von Gaia,
Themis und Apollon auch noch das wahrscheinlich in Pergamon
im ersten Jahrhundert vor Christi Geburt entstandene Gebetbuch
einer orphischen Gemeinde?):

Dich, reine Tochter des Uranos, Themis, edlen Vaters Kind ruf’ ich an,
junger SproB der Gaia, Méadchen mit rosigem Antlitz,

die als Erste den Menschen verkiindigte reines Seherwort

in der delphischen Schlucht, Hiiterin des Rechts unter den Géttern,
auf dem pythischen Grund, wo Python?) herrschte,

die auch Phoibos, den Herrn, lehrte das heilige Recht.

Den Mittelpunkt der heiligen Sage von Delphoi bildet unzweifel-
haft Apollons Kampf mit der erdgeborenen Drachin, die spater
Delphyne oder nach dem alten Ortsnamen Python hie%). Man
vergleicht mit ihm am besten den Drachenkampf des Kadmos
und den des Heiligen Georg. Sowohl bei Kadmos wie bei Apollon
handelt es sich um den Besitz einer Quelle, die der Drache bewacht,
also um eine Lebensbedingung fiir jede griechische Landschaft.
Aber der Drachenmord des Apollon wird in Delphoi nicht em-
pfunden als eine Befreiung von einem Ungeheuer, das die Saaten
verwiistet, wie es der Kalydonische Eber und andere Untiere der
griechischen Sage sind, sondern es war eine Blutschuld, die der
fremde Gott auf sich geladen, und von der er in Pytho selbst
nicht entsiihnt werden konnte. Da gab es keine uranische Gottheit,
die die Schuld von ihm nahm, die Drachin, eine Tochter der Erde,
getotet zu haben. Bei einem Gott der Erde muB der Morder
dienen, um frei von seiner Schuld zu werden. Dieser Gott ist der

1) Orph. Hymn. LXXIX, lif.

?) Vs. 5 ist iiberliefert JTvdiw & danédwr, o ITvdoi éupaciiever. Ich
lese dafiir 68w, vgl. Ilias B 572 xai Sweviw’, 6F do° “Adonotos mGT
éuPaciieve.

8) Vgl. darither Wolf Aly, Der kretische Apollonkult 1908, 38.
Delphyne (fjuifne xden) hieB auch die Wachterin der korykischen Grotte
in Kilikien in dem Typhonmythos bei Apollodor Bibl. I 42 Wagn. Der
delphische Delphynes ist wohl eine spétere Erfindung als Delphyne.
Unrichtig also O. Kern RE? IV 2701.
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Unterweltsgott selbst in der Gestalt des Admetos, des Unbezwing-
baren, aus dem die an den chthonischen Kult im thessalischen
Pherai ankniipfende Sage den aus der Alkestisdichtung bekannten
Fiirsten, den Sohn der Klymene und des Pheres, gemacht hat?),

Die Lage Delphis war fiir den wirtschaftlichen Verkehr eine suBerst
giinstige, da sich in der Niahe der Schieferterrasse des wilden
Pleistostales die boiotische und die thessalische StraBe trafen und
das Meer in unmittelbarer Nihe lag. Dadurch ist aber die glanzende
Entwicklung eines Heiligtums in Griechenland niemals bedingt.
Das Temenos des Pythiers liegt auf einer schmalen und abschiissigen
Terrasse: nirgends eine so gedringte und bedrangte Fiille von
Bauten und Denkmilern wie hier auf engem Raume. Kein Platz
fiir weite Felder und Garten, auch wenig Weide. Nur Olivenbdume
bringen einen auf Wachstum und Werden der Natur deutenden
Zug in die grandiose Felsenwelt, der Bergstiirze und Erdbeben
nie fremd waren. Auch die groBartige Natur allein hat Delphis
Ruhm, lange Jahrhunderte die geistige und geistliche Herrscherin
iiber Hellas zu sein, nicht begriindet. Seine Entwicklung bleibt
ein Wunder, so gewaltig auch der Eindruck der Landschaft auf ein
empfangliches Gemiit ist. Aus dem Ge- und Poseidonkult konnte
sich nie ohne weiteres der Dienst des pythischen Gottes entwickeln.
Apollons gottliche Gestalt kommt aus anderer Sphére in die
Grotte am kastalischen Quell, die alten Erdgottheiten eigen war.

Der delphische Apollon hat seine siegreiche Macht durch sein
Orakel errungen und behauptet. Hat auch der alte Hirtengott
das Loosorakel mit nach Delphoi gebracht, wie wohl wahrscheinlich
ist (Bd. I 111), am ParnaB gab es vor seiner Epiphanie schon ein
Loosorakel, in dem aus Steinchen oder Feigenblittern geweissagt
wurde. Seine Prophetinnen waren die Thrien, die der Dichter

1) Man mag tiber die Alkestissage denken, wie man will, und sie als ein
weitgewandertes Mirchen auffassen, C. 0. Miillers und Wilamowitzens
(s. L. Malten, Archaolog. Jahrb. XXIX 1914, 189) Deutung des Ad-
metos als Unterweltsgott bleibt doch wohl gesichert. Uber das Mérchen-
motivvgl. Albin Lesky, Alkestis, der Mythus und das Drama, Sitzungsber.
Wiener Akademie Bd. 203, 2 Abh. 1925, 5f.; G. Megas, Archiv fir
Religionsw. XXX 1933, 1ff. Dagegen Leo Weber in seiner Ausgabe
der Alkestis und O. Kern, Goett. Gel. Anz. 1934, 336; fiir die An-
nahme eines Marchens in dieser Sagenwelt soeben auch Ed. Norden
in seiner sonst mich in Allem iiberzeugenden bahnbrechenden Abhand-
lung iiber Orpheus und Eurydice Sitzungsber. preuB. Akad. 1934, 54.
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des homerischen Hermeshymnos kennt!), die aber spiter keine
Wirkung mehr haben, als Apollon der Herr der Mantik geworden
ist. Am Schlusse des Hymnos erzihlt Apollon, daB drei gefliigelte
Schwestern (die @giaw nach Gottfried HERMANNS glinzender Ver-
mutung) am Parnaf wohnten und den jungen Apollon, als er die
Rinder weidete, die Wahrsagekunst gelehrt hitten, die aber Zeus
verachtet habe. Diese Kunst der Prophezeiung, die Apollon dem
Hermes abtritt, habe Unwahres, aber auch manchmal Wahres,
das eingetroffen sei, verkiindigt. Von diesem dem Hermes iiber-
tragenen Orakel wissen wir sonst nichts, auch nichts von einer be-
sonderen Bedeutung des Hermeskults?) in Delphoi.

Uber die Griindung des apollinischer Gottesdienstes in Delphoi
besitzen wir eine heilige Legende, die in dem zweiten Teile des
homerischen Hymnos auf Apollon niedergelegt ist und zu den
wichtigsten religionsgeschichtlichen Urkunden gehort, die wir aus
dem griechischen Altertum besitzen. Der Dichter erzihlt, daB
es in Pytho nicht immer Apollonkult gab. Der Name Delphoi?)
kommt im Hymnos nirgends vor, sondern Pytho heilt die Land-
schaft, in die der Gott vom Olymp herab iiber Pierien und Thes-
salien nach Phokis kommt. Der Weg wird genau beschrieben,
wobei die ausfiihrliche Beschreibung eines sonst unbekannten
Kults im Haine des Poseidon bei Onchestos in Boiotien am Kopais-
see (Bd. I 196) auffillt, der aber schwerlich eine Art Orakel war,

1) Dariiber wohl abschlieBend v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen
1 379ff. Vgl. auch H. Diels, Sibyllinische Bléatter 1890, 56 Anm. 4. In
P. Wolters’ so gelehrter Abhandlung iiber den Gefliigelten Seher (Be-
richte der bayer. Akademie 1928, 1. Abhandlung) habe ich die Er-
wahnung der Thrien nicht gefunden. L. Radermacher hialt die gefliigel-
ten Jungfrauen fiir weissagende Bienen und tritt fiir die in der von ihm
rekonstruierten Aurispahandschrift iiberlieferten Moigat ein (Der home-
rische Hermeshymnos Sitzungsber. Wiener Akademie Bd. 213, 1. Abh.
1931, 172).

2) Vgl. H. Pomtow, Philologus N. F. XXV 1912, 65. 87. 89. Er wurde
in spater Zeit vorzugsweise als Gott des Gymnasiums und des Stadions
verehrt.

3) In der Hymnensammlung wird Delphoi nur in dem Hymnos auf
Artemis (XXVII) Vs. 13f.

Zoyerar & péya ddpa zactyvitowo piloto

Dotfov *Anéilewos Aehpiw & miova Ofjpov
erwahnt.
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wie man frither angenommen hat?). SchlieBlich kommt er an den
Kephisos nach Telphusa. Aber die Quellnymphe rit ab, nachdem
Apollon schon das Fundament zu einem groBen Tempel gelegt hat,
in dem er ein Orakel fiir alle Griechen einrichten will. An ihrer
Quelle sei es zu laut wegen des Wagengerassels und des Gestam-
pfes der Rosse. Der rechte Ort fiir eine solche Tempelgriindung
sei Krisa, das d76 mrvyi IHagvnooio (wie das Orakel der Thriai
oben §.103) gelegen sei, und wo die fiir den Gottesdienst erfor-
derliche Stille herrsche (s. Bd.189). Apollon stiirmt darauf durch
das Land der Phlegyer nahe am Kephisissee (der Kopais) nach
Krisa, dessen Lage unter dem schneebedeckten ParnaB anschau-
lich geschildert wird: ‘wo sich der BergesfuBl nach Westen wendet ;
aber dariiber hiingt ein Fels, und unten liuft ein hohles, rauhes
Tal’. Mit dem Fels sind die Phaidriaden, mit dem Tal ist die tiefe
Schlucht, die der Pleistos bildet, gemeint. Hier beschliet Apollon
einen herrlichen Tempel mit einer Orakelstitte zu erbauen, wie
sie Telphusa an ihrem Quell nicht dulden wollte. Er selbst legte
wieder das ‘breite und sehr lange Fundament’. Die steinerne
Schwelle (Adivos 038dc)?) dariiber bauten Trophonios und Agamedes,
die ‘von den unsterblichen Gottern geliebten Sthne des Erginos’.
Es ist moglich, daB diese beiden Baumeister urspriinglich eu-
phemistische Bezeichnungen von Unterweltsgottern sind, wie sie
die griechische Religion so oft kennt (Bd. I 1311.). Die delphische
Legende hat sie fiir ihr dem groBen Gotte wohlgefilliges Tun,
da sie ihm den ersten Tempel in Delphoi errichtet haben, was von
Pindaros ab sehr oft iiberliefert ist, zum Beispiel hochsten Menschen-
gliicks erhoben. Sie bitten Apollon nach der Vollendung des Tem-
pels um Lohn fiir ihr Schaffen. Er kann ihnen nicht Hoheres ver-
leihen, als daB sie im Schlafe eines sanften Todes sterben. Hierfiir
ist schon Pindaros Zeuge®). Diese Erzahlung gehort zu den vielen
heiligen Legenden der pythischen Religion. Den Tempel selber
aber haben nach der Darstellung des Hymnosdichters aus ge-

') Vgl. dariiber Martin P. Nilsson, Griechische Feste von religiéser
Bedeutung 70.

s Uber den Adivos 090d: als ‘steinerne Unterlage’, d. h. ‘die Ortho-
statenschicht’, hat vortrefflich gehandelt A. von Blumenthal Philo-
logus N. F. XXXVII 1928, 220 {f.

%) In einem verlorenen Isthmionikenliede Fragm. 2, 3 Schr. Vgl. R.
Herzog in Ernst Horneffer’s Der junge Platon 1922, 160.
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glitteten Steinen (xtwrtoior Adeoow) viele Geschlechter der
Menschen erbaut, so daB man in Ewigkeit von ihm singen und
sagen wird (dofduov #upevar ael). In der Néhe aber gab es eine
schone Quelle (die Kastalia), an der der Sohn des Zeus die ge-
waltige Drachin totete, ein schreckliches Untier (Caroepéa mpeyd-
Iy téoac dyowvl)), das unter Menschen und Schafen viel Unheil
angerichtet hatte?). Sie wand sich in furchtbaren Schmerzen, von
Apollons Pfeil durchbohrt. Er aber sprach dann zu ibr: ‘Da faule
(¥ev) nun hier auf der mannerernihrenden Erde. Du wirst fiir
die Menschen, die hier Hekatomben darbringen werden, kein Ver-
derben mehr sein. Weder Typhoeus wird dir den Tod abwehren
noch die Chimaira. Sondern die dunkle Erde wird dich faulen
lassen und der strahlende Hyperion.” Sprachs sie verfluchend,
und ihre Augen verdunkelte darauf die Finsternis. Verfaulen lie3
sie aber die heilige Macht des Helios, und seitdem wird der Ort Pytho
genannt, und den Gott nennen sie den pythischen Herrscher, weil
dort das Ungeheuer faulen lieB die Macht des Helios. Hier gibt
der Dichter also den Versuch einer Etymologie des Namens Pytho3),
wihrend die der Drachin fehlt. Der spitere Name Python palt
fiir die dpdxawa auch sicher nicht. Nach der Totung der furcht-
baren Drachin erkennt nun auch Apollon, da ihn Telphusa be-
trogen hat. Der Dichter — darf man den Zusammensetzer dieser
Geschichten iiberhaupt noch so nennen? — ist auch hier, wie in
dem ganzen Gedicht an manchen Stellen, ungeschickt verfahren.
Denn er teilt ein Wesentliches nicht mit, daB namlich Telphusa
aus Bosheit sein Verderben an dem Quell bei Krisa wiinschte und
die Tempelgriindung verhindern wollte?). Apollon eilt zornig zur
Telphusa zuriick und verschiittet ihr Wasser. ‘Hier wird nicht mehr
von dir allein, sondern auch von mir Rithmens sein!” Dicht bei
dem Quell errichtet er einen Altar in dem baumreichen Haine.
Dort beten nun alle zu dem Herrn, der der telphusische heifit,

1) ‘Win Wunderwild’ hat Rudolf Borchardt, Altionische Gotter-
lieder unter dem Namen Homers, Miinchen 1924, S. 30 iibersetzt.

2) Ich lasse hier die lange Typhaonepisode (Vs. 305—355) fort, die
sicher ein fremdes Stiick ist.

3) Dieselbe Etymologie bei Pausanias X 6, 5 als ein Jbyos 6c NrEL TGOV
avdodmwy & Tods mollovs.

4) Nach Aug. Matthiae’s und Gottfr. Hermann’s Vorgang . Bethe
Der homer. Apollonhymnos und das Prooimion Ber. sichs. Akad. d.
Wiss. 83, 2. Heft 1931, 11. :
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weil er der heiligen Telphusa Wasser geschindet hat?). Wie die
Geschichte des Drachinmordes mit der Deutung der Namen von
Pytho und Pythios schlieft, so auch hier die Erzahlung von der
Telphusa mit der Deutung des Apollon Telphusios. Recht unver-
mittelt berichtet der Hymnos dann von der Bestellung der ersten
Priester des pythischen Apollon. Wohl haben adéopara @ila
dvfpdomwr seinen Tempel erbaut. Aber aus diesen heraus wachsen
nicht die Priester. Apollon blickt in Sorge darum auf das Meer
und bemerkt auf ihm ein Schiff, auf dem sich viele wackere Manner,
(die dgyiovec) aus dem minoischen Knosos befinden, die als
Handelsleute auf der Fahrt nach Pylos begriffen sind. Sie will
er zu seinen Priestern machen, die ihm als Herrn opfern und die
Wabhrspriiche des Phoibos Apollon, des Gottes mit dem goldenen
Schwerte, verkiinden, was er unter der Schlucht des Parnasses
weissagen mag aus dem Lorbeer?). Er prophezeit also aus dem
Lorbeer wie Zeus in Dodona aus der Eiche. Der Gott verwandelt
sich in einen gewaltigen Delphin, springt in dieser Gestalt auf das
Schiff, ein Schrecken fiir die Schiffer. Wieder gibt es nun ein Stiick
Geographie. Das Schiff wird durch einen Siidsturm nach dem Vor-
gebirge Tainaron verschlagen, wo die Insassen landen, um zu
beobachten, ob der Delphin auf ihrem Schiffe bleibt oder in sein
Element zuriickspringt. Aber das Schiff gehorcht dem Steuer
nicht mehr. Es fahrt an der Westkiiste der Peloponnes entlang —
wieder mit genauer Angabe der Stationen — in den Meerbusen von
Krisa hinein, vom Westwinde getrieben. Dort springt der Gott
wie ein Stern aus dem Schiffe mitten am Tag. Er wandelt durch die
DreifuBstrae zum Tempel und ziindet im Adyton eine lohende
Flamme an. Seine von Glanz erfiillte Epiphanie wird prachtvoll
geschildert. Es jauchzen darob die Frauen und Tochter der

1) Die Etymologie des Namens Telphusa (auch Tilpoioa) ist noch
immer nicht klar, auch ganz unsicher, daB er mit Aekpoi  (Wurzel delph)
zusammenhingt. Am FuBe der steilen Felswand des Tilphossions strémt
noch heute die Quelle, iiber der ein Tempel des Apollon Tilphossios stand.
In der Nihe der Quelle sollte der Seher Teiresias bestattet sein. Vgl. hier-
tiber die Literatur bei Buslepp bei Roscher M. L. V 186 u. Teiresias.

2) Vs. 393ff.

Koifres and Kviboov Mwwiov, of ¢ v dvarty

iepd e gélovor xai ayyéllovor Héuiorag
Doifov’Andilwvos yovoadgov, 6rTL xey eimne
z0elwy éx ddgvye yvdiowv dmo Hapvnooio.
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Krisaier. Dann springt er schnell wie ein Gedanke zuriick auf das
Schiff, in der Gestalt eines kraftigen Jiinglings in Jugendbliite
und im Schmuck der auf die Schultern herabwallenden Locken.
Er fragt die Knosier dann nach dem Zweck ihrer weiten Seefahrt
und ladt sie zum Aussteigen nach all den Miihen, die sie erduldet,
ein, um sich wieder satt zu essen. Der knosische Fiihrer antwortet
darauf mit wieder gehobenem Mute: ‘Fremdling, du gleichst nicht
Sterblichen, sondern den Gottern. Sei uns gegriiit! Aber sage
mir, wo wir uns befinden, welche Menschen hier wohnen. Wir
strebten aus Kreta nach Pylos. Jetzt hat uns ein Gott wider
Willen hierher getrieben!” Thm entgegnet der Ferntreffer Apollon:
‘Einstmals wohntet ihr in dem baumgeschmiickten Knosos.
Dahin, in die liebliche Stadt, in eure Héuser, zu euren lieben Gat-
tinnen werdet ihr nicht zuriickkehren, sondern hier sollt ihr meinen
von vielen Menschen geehrten Tempel hiiten. Ich rithme mich
des Zeus Sohn, Apollon, zu sein. Nicht aus Ubelwollen, sondern
aus Sorge fiir meinen Tempel habe ich euch iiber das wilde Meer
hergefiihrt. Zieht das Schiff ans Land, steigt aus mit all eurer
Habe und errichtet mir am Meeresstrande einen Altar mit Opfern
und Gebeten. Betet zu mir als dem Delphinier, der ich in Gestalt
eines Delphins auf euer Schiff gesprungen bin. Daran soll der weit-
hin sichtbare Altar immer erinnern. Dann speiset bei eurem
Schiffe und spendet den seligen Gottern, die im Olympos wohnen.
Wenn die Essenslust gestillt ist, schreitet mit mir einher und singt
den Te Paian, bis ihr zu dem Platze kommt, wo ihr den reich aus-
gestatteten Tempel findet.” Wie der Gott befohlen, handeln die
Kreter. Danach schritt hohen, edlen Ganges voran des Zeus Sohn,
der Herrscher Apollon, die Phorminx in den Hiinden und auf ihr
spielend. Die Kreter folgten hinauf nach Pytho und sangen den
Te Paian, wie sie es in Kreta gewohnt, und wie sie allein die Muse
den honigsiiBen Sang gelehrt. Apollon zeigt ihnen da oben die
hochheilige Stitte in dem reich ausgestatteten Tempel!). Der
Fiihrer der Kreter spricht dann zu dem Gotte: ‘Du hast uns fernab,
o Herr, von Freunden und Vaterland hierher gefiihrt. So gefiel
es dir in deinem Gemiite. Wie aber sollen wir lehen ? Das sollst
du uns sagen! Denn dies von dir gelobte Land tragt weder Friichte

1) Vs. 523 dcife &dywv ddvrov [ddeov xai miova vnov. Uber lddeos vgl.

(_ien Kklassischen Exkurs von Wilamowitz, Isyllos von Epidauros 107ff.
Uber den Vers 523 vgl. ebenda 110 Anm. 4.
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noch hat es schone Wiesen, daB man da wohlleben und andere
Menschen dahin geleiten kann.” Lichelnd erwiderte da der Zeus-
sohn Apollon: ‘Térichte Menschen, ungliickselige, die ihr immer
Sorgen, Peine und Angste im Herzen tragt. Leicht ist mein Wort
gesagt, das ich euch ans Herz lege. In der Rechten halte ein jeder
von euch ein Messer, um die Schafe zu schlachten, die reichlich
vorhanden sein werden, da sie beriihmte Geschlechter der Menschen
heranbringen werden: Hiitet den Tempel, empfanget die Geschlech-
ter der Menschen, wenn sie hieher kommen’. Was nun in dem
Hymnos folgt, ist zum Teil zerstort. Es wird von Ungehorsam
und Frevelmut gesprochen, der unter anderen onudvrogec avépec
durch Knechtschaft bestraft werden wird. Man hat dies mit Recht
auf den ersten Heiligen Krieg bezogen, in dem Krisa zerstort und
die dpyioves zu Tempelsklaven gemacht wurden. So mogen diese
Verse aus einem anderen Gedichte stammen, als die vorangehende
Erzéhlung, die allerdings auch manche Nithte und Liicken aufweist.

Wenn Ericu BeTEs Auffassung von der Entstehung des Apol-
lonhymnos richtig ist, daf er eine Sammlung apollinischer Legenden
ohne eine leitende, kiinstlerische Tdee darstellt, wird man sich doch
bei religionsgeschichtlichen Schliissen einer gewissen Vorsicht be-
fleiBigen miissen!). Alter als das siebente Jahrhundert wird das
ganze Gedicht (mit EinschluB des delischen Teils) kaum sein.
Aber damals prophezeite die Pythia lingst in Delphoi auf dem
DreifuBe. Kein Wort von einer weiblichen Priesterin und dem
Euthusiasmos im Hymnos, kein Wort von Dionysos, Poseidon.
Ge, Themis. Der Kampf mit der Drachin ist auch nicht als ein
Mord aufgefaBt, der entsiihnt werden muf, sondern als die Be-
freiung des Landes von einer furchtbaren Plage. Worin besteht
nun aber der hohe Wert dieser Urkunde fiir den delphischen Kult ?
Nicht darin, daB eine Etymologie des Orts Pytho und des pythischen
Gottes versucht wird, sondern darin, daB die Eroberung des kri-
siischen Landes durch den aus der Ferne kommenden Apollon
und der Kampf mit der Drachin als der Hiiterin der schonflieBenden
Quelle erzihlt werden. Von einem Gottesdienst vor seinem Erschei-
nen steht nichts im Hymnos. Wichtig die Bestellung der Priester

1) Ich glaube, daB Bethe (s. oben S. 106 Anm. 4) im wesentlichen
Recht hat, trotz F. Jacoby, Der homerische Apollonhymnos, Sitzungs-
ber. preuB. Akad. 1933, 682ff. und Franz Dornseiff, Die archaische
Mythenerzahlung Berlin 1933.
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aus Kreta und die Deutung des Beinamens Delphinios aus der Ver-
wandlung des Gottes in einen Delphin. Man kann da den Zusammen-
hang des wundersamen Fisches des Mittelmeers mit dem Gotte
nicht leugnen und wird an den verbreiteten Kult des Delphin-
reiters (Arion, Phalanthos, Taras) erinnert, auch vor allem an den
Namen Delphoi. Ferner ist an der weiten Verbreitung des pythischen
Apollonkults auf der Insel Kreta, woher die doyloves und der
Paian, den sie dem Gotte darbringen, stammen, nicht vorbei-
zugehenl). Erwihnt sei nur das Pythion in Gortyn, das aus un-
gefahr derselben Zeit stammt, wie der homerische Hymnos, und
dessen Bauart noch an minoische Weise ankniipft?). Man kann
den Teil des Hymnos, in dem von den kretischen Priestern die Rede
ist, als eine Propaganda fiir den Apollonkult in Kreta auffassen,
zumal Apollon Delphinios (in Knosos wohl nur Delphidios) in
Kreta durch Inschriften mehrfach bezeugt ist?®).

Der pythische Apollon 1st wohl immer der Gott der Weissagung
und Musik geblieben. Die an sehr vielen Orten nachweisbaren
Pythien werden immer mittelbar oder unmittelbar auf Betreiben
der rithrigen delphischen Priesterschaft zuriickgehen. Von dem
Delphinios kann man nicht dasselbe sagen. Es gibt kein Zeugnis,
das seinen Kult fiir Delphoi erweist, so wahrscheinlich er auch
bestanden haben mag. Hohe Bedeutung hatte das Delphinion in
Athen, das die Legende mit Aigeus und Theseus in Verbindung
brachte: Apollon war hier der Entsithner wie in Delphoi und Herr
eines Blutgerichtshofes. Davon im Hymmos keine Spur.

Wer heute das Temenos von Delphoi betritt, tut es in der Er-
wartung, daB die groBen franzisischen Ausgrabungen auch fiir
den Kult des Dionysos neue Aufschliisse gebracht haben. Er er-
innert sich der glinzenden Darstellung ERwIN RompEes?), der die
Umgestaltung der delphischen Mantik auf das Eindringen des
vom Norden her kommenden Dionysoskults zuriickgefithrt hat.
Nach dem ‘Homeriden’ weissagte der pythische Apollon aus einem
Lorbeerbaum. Da entstand dann auch die fromme Legende,
daB der erste Tempel in Delphoi ganz aus Lorbeerreisern bestanden

1) Wolf Aly, Der kretische Apollonkult, Leipzig 1908.
?) G. Karo RE? XTI 1798.

3) W. Aly a. a. O. S. 13f.

4) Psyche IT % 10 52ff.



haben soll, die man aus dem thessalischen Tempe geholt habe?).
Lorbeer muB im delphischen Temenos zu jeder Zeit gepflanzt
sein, so eng auch das Terrain dazu im Laufe der Jahrhunderte
wurde. Lorbeerbdume gehtren nach Delphoi wie der Olbaum auf
die Burg von Athen?). So heiBt auch Apollon oft Daphnaios,
Daphnites, Daphnephoros, die ihm zu Ehren veranstaltete Pro-
zession dagvnpogla. TIn der Pelasgiotis wurde Aplun Leschaios
verehrt: in einer Weihinschrift fiic ihn werden ouwvdavyvapdgot
erwihnt®). Der Lorbeer spielt namentlich in allen kathartischen
Kulten, nicht nur des Apollon, eine groBe Rolle. Urspriinglich
war wohl der Gott als im Lorbeer wohnend gedacht4). Darum
prophezeit er auch in Delphoi & ddgwpc. Auch dem Dionysos
war der Lorbeer heilig5), wie er dann namentlich bei den Rémern
eine sehr groBe Rolle, nicht nur in Lustrationsriten, spielte. Es
mag sein, daB der dionysische Lorbeer aus dem Apollonkult
stammt; denn die heilige Pflanze des Dionysos ist der Epheu.
Bevor Apollon aus dem Lorbeer prophezeite, gab es ein uraltes
Erdorakel, das Loosorakel der Ge in Delphoi, auf das der niemals
verschwundene Ausdruck, der auf die weissagende Pythia nicht
pat, dveider 6 dedc (Bd. T 111f.) hinweist. Es ist durchaus
nicht sicher, daB die Stabchen des Erdorakels vom Lorbeerbaum
genommen wurden®). Der Lorbeer ist wahrscheinlich erst mit
Apollon nach Delphoi gelangt. Wir hétten also, wenn nicht alles
triigt, drei Arten der Orakelbefragung in Delphoi zu unterscheiden :
das uralte Erdorakel?), die Weissagung aus dem Lorbeer, fiir das es
in Delphoi nur das Zeugnis des homerischen Hymnos gibt, und dann
die Jahrhunderte dauernde Prophezeiung der gottbegeisterten
Pythia vom DreifuB, den ein geistvoller Gelehrter den heiligen
Stuhl von Delphoi genannt hat?).

') Pausanias X 5, 9.

%) In Euripides’ Ton Vs. 76 Murr. sagt Hermes: aAl’ é: dagrddy yaia
Prioopat Tdde. 3) IG IX 2, 1027,

%) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 294, II 30f., 38.

*) Hom. Hymn. auf Dionysos (XXVI) Vs. 9 xoo@t xai ddpyne memVAATHE -
o5, Euripides im Likymnios Fragm. 477 Nauck? déomora prAddapre
Baxye, maay “Anoliov eifivpe.

%) Danach zu dndern Bd. I 112.

) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 205 denkt freilich an ein
Inkubationsorakel.

) R. Herzog bei E. Horneffer, Der junge Platon 1922, 150, 170.
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Ehe wir die mantische Ekstase, den dionysischen Euthusiasmos
in Delphoi, niher betrachten, miissen wir ganz im allgemeinen
nach der ersten Entwicklung von Prophetie und Mantik in Hellas
fragen. Denn es wire durchaus verfehlt, wenn wir ohne weiteres
als Ort der Entstehung von Prophetie und Mantik das delphische
Apollonheiligtum annehmen wollten.

Wer iiber die griechischen Propheten handeln will, muf} sich
dariiber Kklar sein, daB das Wort mpogijrns in der griechischen
Sprache ganz etwas anderes bedeutet, als was wir meinen, wenn
wir von Propheten, griechischen oder jiidischen, sprechen. Es be-
deutet nicht den Weissager, den Voraussager, sondern den Menschen,
der den Willen einer Gottheit verkiindet, und ist dem aus dem
Gebet des Achilleus an den dodonaeischen Zeus bekannten dmogiftns
gleichbedeutend?). Er ist ein Vermittler zwischen Gott und Men-
schen, der Sprecher der Gottheit, der Verkiinder ihrer Worte?).
Vor allem hat der Prophet wohl die heilige Geschichte vorzutragen,
sei es in Prosa, sei es in Poesie. Er spricht im Sinne seines Gottes,
und auch ein Dichter wie Pindar hat sich durchaus als Propheten des
Apollon und der Musen gefiihlt®). In Delphoi scheinen diese Pro-
pheten eine besonders grofie Macht und auf die dort bliithende
Legendenbildung wie die Dichter grolien EinfluB gehabt zu haben.
Aber es hat auch in Hellas Verkiinder der Zukunft gegeben, und
man kann garnicht leugnen, daf ihre Wirksamkeit im sechsten
und fiinften Jahrhundert sehr bedeutsam gewesen ist. Sie reicht
aber auch noch viel hoher hinauf.

Das beweisen die Seher der Sage Chiron?), Kalchas, Teiresias,

1) Tlias IT 235 dugpi 0¢ Zelloi ool yatovs® vmopijraL.

2) So hat auch Luther, als er sich als deutschen Propheten bezeichnete,
dies nur ‘im Sinne dessen, der Gottes Wort recht verkiindet’ verstanden
wissen wollen (vgl. H. von Schubert, Lutherjahrbuch XII 1930, 133).

3) Fragm. 150 Schroed. pavreseo, Moioa, mgopatetow & éyd. — Zu der
Geschichte des Wortes moogijrne vgl. auBer E. Fascher ITgogrjrne. Eine
sprach- und religionsgeschichtliche Untersuchung 1927 und O. Kern,
Archiv fiir Religionsw. XXVI 1928, 3: J. Wackernagel, Vorlesungen
iiber Syntax. Zweite Reihe 1924, S. 239f.; W. Bauer, Griech.-Deutsches
Woérterbuch zu den Schriften des Neuen Testaments S. 1160ff.

4) Chiron der Kentaur nimmt unter seinen Stammesgenossen als Ouxato-
ravoc und edoePéoraroc und als Prinzenerzieher der griechischen Sage
eine ganz besondere Stellung ein, wurde ihm doch sogar ein Epos ‘Yaodijxa
(eine Anspielung darauf bei Horatius Epod. XIIT 11ff. lehnt Richard
Heinze in seinem Kommentar wohl mit Recht ab) zugeschrieben, das
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Melampus, Mopsos, Amphiaraos und die grofle Seherin Kassandra?),
deren Sehergabe schwerlich erst dichterische Erfindung ist, was
man allerdings von Manto, der Tochter des Teiresias und Mutter
des Mopsos, wohl annehmen darf. Von diesen Weissagern ist Am-
phiaraos urspriinglich ein Gott gewesen und hat als solcher auch
noch bis in die Kaiserzeit hinein als Heros eines beriihmten Traum-
orakels Kult an der Grenze Attikas und Boiotiens bei Oropos ge-
babt. Einen besonderen Fall bedeutet wohl der akarnanische Seher
Karnos, der seine Herkunft dem Apollon Karneios zu verdanken
scheint und als Sohn des Zeus und der Europe ein Liebling des
Apollon war. Mit den Akarnanen hat er urspriinglich wohl nichts
zu tun?). Er soll von dem Herakliden Hippotes oder seinem Sohn
Aletes getotet sein, was nach dem Eintreten einer Seuche als
Strafe fiir die Missetat der Ursprung des Karneienfestes gewesen
sein soll. Es ist schon moglich, daB diese Legende darauf zuriick-
geht, daB der verfolgte xdgroc urspriinglich getotet wurde. Den die
Herakliden begleitenden Seher Karnos wird niemand fiir eine
historische Personlichkeit halten. Die Ausiibung der Weissage-
kunst war schon in alter Zeit sehr verschieden geartet. Der eine
weissagte aus der Erkundung des Vogelflugs, der andere aus der
strengen Beobachtung der Richtung der Opferflammen, wieder
ein anderer aus der Eingeweideschau. Kalchas verkiindet aus der
Vogelschau Gegenwart, Zukunft und Vergangenheit. Von einem
Weissagen aus der Ekstase weiB die alte Sage nichts. Darum ist
auch die Ableitung des Wortes pdvee von patvouar, die freilich
Platon?®) und vielleicht auch schon Euripides?) kennen, zweifelhaft,

unter dem Namen des Hesiod ging, aber schon von Aristophanes von
Byzanz dem Hesiod abgesprochen wurde. Vgl. P. Friedlander, Hermes
XLVIII 1913, 571f. Chiron galt als unsterblich und wurde deshalb zum
Kroniden gemacht, hatte sogar Kult auf der deaw ayopd von Thera,.
Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 197. Wie Pindars pythische Ge-
dichte beweisen, stand seine Prophetie in Beziehung mit Delphoi. Wei.
teres iiber Pindar s. unten . 127f.

1) L. Ziehen rechnet zu den Sehern der Sage in seinem kurzen, aber
sehr wichtigen Artikel Mivric RE? XTIV 13451f. auch den Theoklymenos
der Odyssee. Aber dieser scheint doch nur spatere Erfindung, wahrschein-
lich der Peisistratidenzeit, zu sein (S. 86.)

%) Trotz Wilamowitz a, a. 0. I 70. 90f. Die Zeugnisse bei A. Adler
RE? X 1995. Vgl. iiber Axagvaves und Kdgvoc P. Kretschmer, Glotta
XXT 1932, 88. %) Platon Phaidros 244 A B.

‘) In den Bakchai sagt Teiresias Vs. 298f. Murr. pdveic & 6 daluew
806+ 76 yag Baxzeboyuor xai 16 paviddec pavzie moilap Eye.

Kern, Die Religion der Griechen II, 8
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obwohl mit Recht darauf schon hingewiesen ist, daB man sich kaum
eine primitive Religion ohne das Mittel der Ekstase vorstellen
kann?). In einzelnen Geschlechtern erbte sich die Gabe der Man-
tik von Jahrhundert zu J ahrhundert fort. Die Tamiden in Olympia
leiteten die ihnen verliehene Gabe von jhrem Ahnherrn Iamos ab,
der sie von Zeus erhalten haben sollte. Die ebendort ansissigen
Klytiden fithrten ihr Geschlecht auf Melampus zuriick?). Die Seher-
gabe galt allgemein als ein gottliches Geschenk. Phoibos Apollon
sollte sie dem Kalchas wie dem Melampodiden Polypheides ver-
lichen haben; auch Kassandra hat sie von Apollon. So ist es nicht
wunderbar, daB Apollon in Delphoi nicht nur der Herr des Orakels,
sondern der Seher selbst war, der von seinem Dreifulle herab den
Menschen die Zukunft weissagte. Spricht die Pythia, so ist sie nuI
die Stellvertreterin des Gottes und als solche #&deoc, des Gottes
voll, wie der deutsche Dichter sagt, durch eine heilige Emimvolc
fahig, die gottliche Wahrheit zu verkiindigen. Diese émizmvout
kann einen Menschen zu einem detoc pdvric machen, zu einen
gottbegnadeten Seher. Die von Dionysos gesandte Jeia pavi
befahigt den Propheten auch zur Heilung von Krankheiten un
Besessenheit?). Aber da niemand den Grund ergriinden kanr
warum ein Mensch mehr als der andere von den Gottern mit de
Gabe des Blicks in die Zukunft begnadet sein soll, und auch d
#dcoc pdvric dem Trrtum unterworfen ist, hat sich die Kritik schc
friih an den Seherstand gewagt und starke Zweifel geduBert. Dies
Kritik zeigt sich schon in dem mutigen Worte Hektors zu seine

1) L. Ziehen a. a. 0. 1354.
2) Epigramm auf Eperastos, den Sohn des Theogonos, der im Wadffe

lauf gesiegt hatte, bei Pausan. VI 17, 6:
z@w & icgoyldooay Kivriday yévoc etfyopar svar
pdvui, @ looBéwy afpa Melapmodiday.

3) Platon Phaidros 944 D E dAda pip voowy Ve xal wévow Tw peylot
& o1 malaidy éx papipdTey 09y & Tiow T Yevdw 1) pavia Syyevoudyn xal 7o
redoaca, ol &det amariayip NPLETO, xaraguyotoa 7pos Hed vy ds Te xal AaToe
8dev ) xadagudy Te xal zeherdy Tvgotoa dEdven émoinoe 7oy Eavtijs Exovra 7
<& 7oV TaEoVTa KAl TOY EMELTA yoévoy, Aow T Goddg pavéve Te xal KATATYOM
@y mapbvraw xaxdv eogopévy). Dazu 965 B tijc 0é delag Terrdowy Bedv TéT
péon Oedduevor, PAPTLXNY [EY 2ninvoray *Anéilwvos Bévres, Avovd
8¢ reeoTixiy, Movodw & ad qouTwiy, TevdgTny 08 > Apgoditns xal “Eew
Vgl. dazu den kldrenden Aufsatz von F. Pfister tiber den Wahnsinn
‘Weihepriesters in der Festsehrift Cimbria (Dortmund) S. 56ff.
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Bruder Polydamas: ‘Ein Vorzeichen ist das beste, zu kimpfen fiir
das Vaterland’l). Es richtet sich gegen die Vorzeichen, die doch von
den Gdttern kommen, und zeugt fiir die eigene Manneskraft, von
der dem Tapferen allein im Vertrauen auf Zeus der Sieg kommen kann.
In den beiden groBen homerischen Epen erscheint der Name Delphoi
nirgends. In der Ilias wird Python als Ortsname nur im Schiffs-
kataloge neben der hochheiligen Krisa erwihnt. In der Odyssee
wird die IIvdd 7jyadén in dem Liede des Demodokos iiber den Streit
des Achilleus und Odysseus genannt, den Phoibos Apollon dem
das Orakel hefragenden Agamemnon einst vorausgesagt hatte?).
In der genealogischen Dichtung des Boioters Hesiodos spielt Delphoi
dann eine sehr groBe Rolle, wie ja auch Hesiod wahrscheinlich
selbst in Delphoi gewesen ist, wo er den Fetisch gesehen hat, den
man fiir den der Sage nach von Kronos einst verschluckten Stein
hielt?). Es ist selbstverstindlich, daB8 der Ruhm seines Orakels
sich zuerst in Mittelgriechenland verbreitet hat.

Hingt mit Delphoi die Vorstellung des gefliigelten Sehers zu-
sammen, etwa zuerst mit den weissagenden Thrien am ParnaB
(oben 8. 104)? Paur WorreRs*?) ist der schone Nachweis gelungen,
daB griechischer Glaube sich den Seher oft gefliigelt darstellte.
Der mit groBen Riickenfliigeln versehene Kalchas steht auf dem
Bilde der Riickseite eines etruskischen Handspiegels vor einem
Opfertisch und priift eine Leber, die er in der linken Hand halt.
Musaios war auf einem Gemilde in der Pinakothek auf der
athenischen Akropolis gefliigelt dargestellt®). Auch dem Orpheus

1) Ilias M 243 &l oiandc &pioroc dutveodar mepl ndrome. 8. oben S. 21.
Die dort gegebene Ubersetzung ist nicht so genau wie die hier vor-
geschlagene.

%) Tlias B 519; Odyssee # 791f. (wo auch der Adivos 0ddds [s. A. v.
Blumenthal a. a. O. 220] erwahnt wird) und 2 581 in der Erzéihlung

von der Héllenstrafe des Tityos, der die nach Pytho wandernde Leto ent-
ehrt hatte.

?) Theogon. 497f.
7pdToy & éeiucooe Mbov, mdparov xaramtva -
T0v uév Zede origite xara xPovde edpuodeing
Ivfot & rpyadém yvdioc Hno Ilapryooio

oijp’ Euey &fonlow, datua Sviroiot Beoroiow.
Vgl. Bd. Is.

*) Sitzungsber., Bayer. Akad. 1928, 3ff.
*) Ob diese Fliigel nach Pausanias T 22, 7 als ein Geschenk der Hyper-
reer oder des Atheners Hyperboreos (Phanodemos) aufgefaBt werden

8*

bo



116 Delphoi.

wird wenigstens in dem auf seinen Namen getauften Argonau-
tenepos die Wundergabe des Fliegens zugeschrieben.  Apollon,
der Gott der Seher, fahrt auf einem Schwanengespann vom Lande
der Hyperboreer nach Delphoi zuriick. Neben Eumolpos, dem
mythischen Ahnherrn der eleusinischen Hierophanten, sitzt auf
der berithmten Triptolemosvase des Hieron ein Schwan?). Gab es
eine Sage, daB er von Thrakien her auf einem Schwan nach Eleusis
geflogen ist? Wir miissen hier den Pfad kithner Phantasie ein-
schlagen. Sonst verstehen wir nimmer die allerdings evst spétere
Legende von des hyperboreischen Siihnepriesters Abaris Ritt auf
dem durch die ganze Welt fliegenden Pfeil?), nimmer den Flug des
auf seinem DreifuB sitzenden Apollon. Wenn Triptolemos auf einem
gefliigelten Sitze von Land zu Land fahrt, so ist er da mehr als der
Bringer der Kornihre; seine Mission ist eine noch hohere; erist auch
Gesetzgeber (S. Kap. VI). Den Flug dieser Geister, und dann auch
den der Gespenster und Hexen weiter zu verfolgen verbietet dieser
Ort. Denn die alte Zeit reicht auch hier der jiingeren ihre Hand.
Wenn der Pegasos, der, orientalischem Glauben entstammend, zum
RoB des Dichters wird, allerdings erst in hellenistischer Zeit, so
ist das altgriechischer Vorstellung Erbteil.

Eine neue Phase des delphischen Orakels bricht mit der auf dem
Dreifule weissagenden Pythia an. Fiir Delphoi ist es jedenfalls et-
was Neues, und Erwix RompEes farbenprichtige Darstellung der
Dionysosreligion und ihres Einbruchs in den apollinischen Kult
von Pytho hat zunachst iiberall begeisterte Zustimmung erfahren,
und das bleibt auch bestehen. daB die Ekstase, in der die Priesterin
auf dem DreifuBe weissagt, der apollinischen Religion zunéchst vollig
fern liegt. Aber es ist zu bedenken, daB der Besucher von Delphoi
sehr enttiuscht wird, wenn er in den ausgegrabenen Denkmélern

miissen, ist zweifelhaft. Jedenfalls ist die tiberlieferte, leider auch von
F. Spiro aufgenommene Lesart 976 Bogéov sprachlich und sachlich un-
moglich. Vgl. P. Wolters a. a. O. 8f.

1) Sollte nicht die Eumolpia des Musaios in dem Prooimion von dem
Fluge des Musaios berichtet haben, und sollte nicht Apollon, dessen Ora-
kel erwithnt wurde, den Eumolpos den Flug gelehrt haben ? S. die zwei
Verse aus der Eumolpia bei Diels-Kranz Vorsokratiker 15 2, 11 (S. 24).

2) Dies ist vielleicht die #lteste Gestalt der Abarissage trotz E. Rohde,
Psyche II % 10, 91 Anm. Gegen diesen wohl mit Recht P. Wolters
;A o 0 R L X
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nach Spuren des alten Dionysoskults sucht. Zeugnis fiir ihn bleiben
allerdings der delphische Kalender und die Tatsache, fiir die die Aus-
grabungen leider nichts ergeben haben, daB das eine Giebelfeld des
grolen Apollontempels Dionysos unter den Thyiaden zeigte, den
Gott der Ekstase im Kreise seiner in stiirmische Begeisterung ver-
setzten Dienerinnen. Wann zuerst das rauschende, nichtliche Fest
der Thyiaden auf den Hohen des Parnassos und vor der korykischen
Grotte stattgefuanden hat, wissen wir nicht. Die es betreffenden
Nachrichten stammen siamtlich aus spaterer, nachchristlicher Zeit,
wie es auch fiir das dionysische Kollegium der fiinf Hosioi kein
altes Zeugnis gibt. Vom vierten Jahrhundert ab scheint der Kult
des Dionysos in Delphoi neu aufgelebt zu sein. Aus dieser Zeit
stammt auch das oixiov fiir Apollon und Dionysos, das eine Bau-
rechnung aus dem vierten Jahrhundert bezeugt, und das vielleicht
nur eine Kapelle im Apollontempel gewesen ist?). Der im Adyton
des Tempels befindliche DreifuB, auf dem sitzend die Pythia ihre
Orakel gibt, ist urspriinglich der Dionysosreligion sicher nicht
eigen gewesen, und wenn es sicher wire, daB von dem Dreiful von
Anfang an eine mantische Kraft ausgegangen ist, wie das neuer-
lings behauptet worden ist2), miiBte allerdings der gewaltige Ein-
(luf der Dionysosreligion, den Erwin Roupg angenommen hat,
geleugnet werden®). Die Sage von dem Versuch des DreifuBraubes
durch Herakles ist sicher als ein Kampf um den Besitz des schon
einflufireichen, beriihmten delphischen Orakels aufzufassen, ein
Spiegelbild des Versuchs der Dorier, Herren in Pytho zu werden.
Mit Dionysos hat die Sage vom DreifuBraub nicht das Geringste
zu tun. In der Erzihlung der mpogifric am Anfang der aischyleischen
Jumeniden ist Dionysos nur Herr der korykischen Grotte.

Es ist also eine religionsgeschichtlich iiberaus wichtige, aber
leute mehr denn je schwer zu entscheidende Frage, wie das Ver-
hiltnis der dionysischen Religion zu der apollinischen in Delphoi
2 beurteilen ist. Da mag man wohl ausgehen von dem Grabe des
Dionysos, das neben der Orakelstitte im Adyton gelegen haben
soll.  Aber die Zeugnisse sind spit, keines alter als das des Philo-

') H. Pomtow, Philologus N. F. XXV 1912, 61ff.

?) Karl Schwen demann, Archiolog. Jahrbuch XXXVI 1921, 1491f.

’) Schwendemann a. a. 0. 173 Anm. 1; so auch unabhingig von
hm Joh. Geffeken, Griech. Literaturgesch. I Anmerkungen 74, 2f.
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choros, der von einem Postament berichtet, auf dem die Inschrift:
‘hier liegt Dionysos, der Sohn der Semele begraben’ gestanden
haben solll). Ganz unbrauchbar ist die Nachricht eines christlichen
Eiferers, der den Omphalos zum Grabe des Dionysos machte?). Aus
den Nachrichten iiber das Grab des Dionysos im Apollontempel
irgendwie Schliisse auf ein hohes und gar vorapollinisches Alter
der Dionysosverehrung in Delphoi zu ziehen, geht wahrlich nicht
an. Nirgends schemt die Legendenbildung im griechischen Kult
so gewuchert zu haben wie n Delphoi (s. unten S. 122£.)3).
Welchen Inhalt die Fragen hatten, die die ersten Orakelsucher
in Delphoi an die Pythia richteten, wissen wir nicht und werden
wir niemals erfahren. Es ist aber anzunehmen, daB es zuerst rein
personliche Angelegenheiten waren, fiir die der Bescheid des Gottes
verlangt wurde, solche, von denen die in Dodona gefundenen Blei-
tafelchen uns heute noch reiche Auskunft geben, wie iiber eine be-
vorstehende Reise, iiber den Ausgang einer Krankheit, iiber die
Vaterschaft eines erwarteten Kindes und so fort?). Ehe das del-

1) *Evddde xeitar davow Aiévvoos 6 éx Zeuéing Philochoros Fragm. 22
(I 287 Miiller) nach Malalas Chronogr. p. 45, 8 s. Dindorf; vielleicht
aus Deinarch, der kurz vorher citiert wird. H. Pomtow a. a. 0. 72;
F. Schober RE? Suppl. V 120 Nr. 216.

2) Tatian oratio ad Graecos 8 p. 9, 16 Schwartz 6 & dupalds Tdpos éotiv
Awwioov. 8. Archiv f. Religionsw. XXVI 1928, 10.

3) Nicht der geringste Wert ist auf eine in dem Argument. Pindar.
Pyth. p. 2, 5{f. Drachm. vorhandene Nachricht zu legen, nach der die erste
Inhaberin der delphischen Orakelstitte Nyx gewesen sein soll, darauf
Themis. Dann heiBt es Z. 7 700 apognTixod Tpimodos, €v &L mpdTos Awovvoos
édeulorevoe und Z. 12ff. ano Avovboov, Snu mo@rog 0btog doxel ad Tob Toimodos
demorevoar. E. Rohde (Psyche II 9.10 54 Anm. 2) hat ganz mit
Recht gefolgert, daB hier Dionysos als moduavric der Nyx gedacht ist.
Aber von Nyx in Delphoi weill sonst niemand etwas. Ich gehe wohl kaum
fehl, wenn ich in dem Orakel der Nyx in Delphoi eine Reminiszenz an die
orphische Theologie sehe, in der Nyx, die Tochter des Dionysos-Phanes,
uavroctvny ayevdéa mavrqt von ihrem Vater zum Geschenk erhielt Or-
phicor. Fragm. 103. Vgl. auch Fragm. 104, wo von dem ddvrov, in dem
Vater und Tochter ihren Sitz haben (&v tdt dddren Stawvins idovpévor),
die Rede ist. Der Omphalos Orphicor. Fragm. 243. Eine Polemik gegen
die Unterstellung (doch wohl der Orphiker), daf3 sich ein xowov pavreiov
& Ashpoic *AnéAlwvos wal Nvxtds befande, bei Plutarch De sera num.
vindict. 22 (Orphicor. Fragm.. 294).

- %) Dittenberger-Hiller, Sylloge IIT® 1160—1166. 1161: igzoger
Nuxoxodrlet]a, Tl Bedv Bovea Adiov zal Guewor TedocoL »al Tas véoov madoa(t)ro.
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phische Orakel seine ausgedehnte politische Wirksamkeit ersffnete,
durch die es eine gewaltige Macht in Griechenland und weit dariiber
hinaus wurde, hat es seine Bedeutung auf religiosem Gebiete ge-
wonnen. Es fand seine wichtige Aufgabe darin, iiberall den Kult
der Heroen zu fordern?), nicht etwa so, daB die Priesterschaft neue
Heilige erfand, sondern daB sie ortliche Umstinde der fragenden
Gemeinde klug beniitzte und z. B. den Grund einer Seuche oder
einer Hungersnot in der Vernachlissigung eines alten Heroenkults
suchte. So wurden auf GeheiB des delphischen Orakels oft Ge-
beine eines in der Fremde gestorbenen Heros feierlich eingeholt
und in der Heimat beigesetzt, in der sich dann an seinem Grabe
ein reger Heiligenkultus entwickelte. Diese Reliquienverehrung
ist ein sehr alter Brauch bei den Hellenen gewesen und lebt heute
noch in der katholischen Kirche fort. Wir wissen von der Uber-
filhrung der angeblichen Reste des Nationalheros Theseus von
Skyros nach Athen i. J. 475, des Orestes von Tegea nach Sparta,
des Hektor von Ilion nach Theben, des Hesiodos von Naupaktos
nach Orchomenos und anderer Heroen und Dichter?). Diese Tatig-
keit des Orakels verschaffte ihm friih viele Anhénger, da der Aber-
glaube der Menge in der Tat die Beseitigung von Pest und
MiBwachs als Folge der Einholung der Gebeine der Heroen ansah.

Ebenso stark wurde der EinfluB Delphis auf die Verbreitung
fremder Gottesdienste. Wihrend die Priester anderer Heiligtiimer
oft gestatteten, daB ‘andere Gotter’ Platz in ihren Tempeln und
Bezirken fanden (8. 38ff.), so ist das im Temenos des Apollon zu
Delphoi nur selten geschehen, und doch hat, soviel wir wissen, keine
Religion so fiir die Stirkung auch anderer Kulte gesorgt wie Delphoi.
Sie hat vor allem eingegriffen, wenn die Beteiligung der Stadte, vor
allem Athens, an der Einlieferung der drapyaf in Eleusis lau wurde.
Sie hat auch vor allem die Einfithrung des Dionysosdienstes an
vielen Orten gefordert und den miichtigen Gott, dem sie freilich
in Delphoi selbst nur miBigen EinfluB gonnte (s. oben), niemals als

1162: 4 &ic > Eitvay mepuéldwpes — —1 7 eic Avaxtégior — — 7 awlobvres
0 — — 1163: éowij(t) Avoavias Aia Ndiov xai Andway, 7 odx éore 8€ avrob,
76 7addoioy 6 > Awiia xdet. 1165: dpovrar Kleobra(s) vov Ala xal vav Asdvay
al éomu adrol mgofaredovte Svaior xai DPEAL0Y.

') E. Rohde, Psyche I % 10 177f,

®) E. Rohde a.a.0. 1% 10161, 1. Das ganze Material bei Fr.
Pfister, Der Reliquienkult im Altertum (RVV. V, 1. 2, 1909. 1912).
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Nebenbuhler empfunden. Allen Dionysoskulten fehlte auch das,
was dem delphischen Kult vor allem seine Bedeutung gegeben
hat: das Orakel. Nur ein einziges Dionysosheiligtum hat es gegeben,
das mit einem Orakel verbunden war. Dieses lag im phokischen
Amphikleia?) und wird sich neben Delphoi deshalb seine Stellung
bewahrt haben, weil es in der Heilung von Kranken durch Traum
deutung eine Besonderheit hatte, die sonst namentlich den As-
klepioskulten eigen war. Sehr vielen Dionysosheiligtiimern hat
Delphoi die Weihe gegeben. Sie waren avdéyonoror?). In Ery-
thrai gab es einen Dionysos, der den Beinamen mwiddyonoros
fiihrte?). Ebenso war der theraeische (Dionysos) Anthisther ein
awddyonoroct). Vor allem in Attika hat Delphoi fiir die Festigung
des Dionysoskults gesorgt®). Noch in hadrianischer Zeit muf3 der
pythische Apollon die Athener an die Lieferung der dmapyal fiir
die Demeter Chloe am FuBe der Akropolis mahnen®). = Attische
Frauen, die dem Kollegium der Thyiaden angehorten, zogen all-
jahrlich nach Delphoi, um an der Dionysosfeier auf den Hohen
des Parnassos teilzunehmen, wo ein Jahr um das andere die Geburt
des Dionysos auf dem Gipfel des Berges gefeiert wurde?). Die
spartanischen Priester des Dionysos Kolonatas hatten fiir die
Veranstaltung eines Lauferwettspiels durch die elf Dionysiaden
Weisungen aus Delphoi erhalten. Im arkadischen Alea feierte man
das Fest der Zxiéoeia zu Ehren des Dionysos, an dem nach einem
delphischen Orakelspruch die Frauen so gepeitscht wurden®) wie
die Epheben am Altar der Artemis Orthia am Eurotas®). Auch der
Kult des Dionysos Phallen in Methymna auf Lesbos sollte auf Ge-

1) Pausan. X 33, 11.

2) F. Hiller von Gaertringen, Festschrift fir O. Benndorf
1898, 227.

3) Dittenberger-v. Hiller, Sylloge III® 1014, 145.

4) IG XIIT, 3, 329 aus dem letzten Jahrzehnt des dritten Jahrhunderts.
Vgl. F. v. Hiller, Festschrift fir Benndorf 225.

5) Rohde, Psyche I 9. 10 984 1; Hiller a. a. O.; Bd. I 231.

6) Athen. Mitt. XVIII 1893, 192ff.; B. Keil, Anonymus Argentinensis
130, 1. Vgl. Athen. Mitt. LV 1930, 207{., wo wohl die richtige Ergénzung
von Vs. 2 gegeben ist.

7) Pausan. X 4, 3.

8) Sparta: Pausan. III 13, 7; Alea ebenda VIII 23, 1.

%) Diese GeiBelung der Frauen erinnert an die Tétung der AioAciar am
Fest der boiotischen Agrionien und wie diese an altes Menschenopfer
(Bd. I 230). Vgl. auch RE? XVI 1312.
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heil der Pythia eingesetzt sein!). Noch in spaterer Zeit reicht der
EinfluB des delphischen Orakels nach Kleinasien, wenn es gilt einen
neuen Dionysoskult zu stiften2). Aber nicht nur Dionysoskulte
sind wvddyeneror. AuBer Dionysos zihlt die bekannte erythraeische
Inschrift iiber den Kauf von Priestertiimern aus der Mitte des dritten
Jahrhunderts v. Chr., in dem auch jener Dionysos avddyonoros
erscheint, noch drei Gottheiten auf, die so genannt werden, namlich
Aphrodite, Demeter und Kore3). Als die Bewohner von Anaphe,
der Nachbarinsel von Thera, schwanken, wo sie einen Aphrodite-
tempel errichten sollten, antwortet der Gott in Delphoi, daB dies
im Bezirk des Apollon Asgelatas geschehen solle?). Ein ganz be-
sonderes Verhaltnis zum delphischen Apollon hat sein Sohn Askle-
pios, woriiber unten in Kapitel XII gehandelt werden wird. Schon
hier ist aber hervorzuheben, daB ihn Apollon bereits im fiinften
Jahrhundert, vielleicht schon eher, in seinem pythischen Bezirk
als Gast aufgenommen hat?).

Mit dieser Fiirsorge fiir den Kult anderer Gotter héangt nun auf
das engste auch zusammen, daB der delphische Gott zum Kolo-
nieengriinder geworden ist, und dies fallt schon in die starke poli-
tische Tétigkeit hinein, die die Apollonpriester entwickelt haben.
Denn die Missionare des Apollondienstes waren zugleich Triger
der Kolonisation. Das hat Kallimachos in seinem Hymnos auf
Apollon eindeutig in den Worten ausgesprochen: ‘Folgend dem
GeheiBl des Phoibos haben die Menschen den Stédten die MaBe
abgesteckt; denn Phoibos freut sich iiber die Griindung der Stidte,
und Phoibos selbst legt die Grundsteine dazu®).” Darum wird
niemand mebr als er als Stadtgriinder verehrt, vor allem in den

1) Pausan. X 19, 3.

%) Inschriften von Magnesia am Maeander Nr. 215. Bd. I 85.

°) Dittenberger-v. Hiller 1014, 74. 160; 89 Aijunroos »ai Kdpys
wioyoiorov, also ein Heiligtum der beiden Géttinnen.

NG XTI 3, 248!

°) Pomtow, Philologus LXXT 1912, 331f.

®) Vs. 551f.

Doifwr & Eomdpevor wéhac diepetorioavro
ardgamnor, Poiflos yao asi molleaot Quindei
xrilopévie’, avros 08 Hepeiia Doifoc dgaiver.
Hierzu vgl. die wertvolle Leipziger Dissertation von Spyrid. P. Lam-

pros, De conditorum coloniarum graecarum indole praemiisque et honoribus
1873.
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Stiadten, die nach ihm genannt sind. Oft trugen die Miinzen sein
Bild mit der Bezeichnung Agyayérac. Sein Altar stand am Hafen
oder auf den Markten. Der delphische Apollon sorgt auch fiir den
Wegebau, wie das ErNsT CURTIUS in seiner Abhandlung iiber den
Wegebau der Griechen so schon geschildert hat (Bd. I 84. 99).
Auf Befehl des delphischen Orakels sollen die Athener Altare des
StraBenapollon (Apollon Agyieus) auf offentlichen Wegen errichtet
haben?).

In die Einzelheiten fremder Kulte, in ihre Bestimmungen iiber
Gebete und Opfer hat die Priesterschaft Delphis aber wohl nie
eingegriffen. Dazu war sie viel zu klug, und sie wuite auch, daB
nichts ihr Ansehen mehr schidigen konnte, als wenn sie altgewohnte
Kultbrauche hatte dndern oder neue heilige Gesetze geben wollen.
Fs ist ein Zeugnis des Sokrates, auf das man sich dabei berufen
muB. Denn nach ihm hat der delphische Gott auf die Frage, wie
man sich den Gottern wohlgefallig zeigen konne, die schlichte
Antwort gegeben: ‘Nach den Gesetzen des Staates’. Das ist nichts
anderes, als das Wort, mit dem der erste Band unserer Darstellung
(S. 290) geschlossen hat: Gc we mbhg (éCmuor, véupos & doyaiog
doworog. Dafiir ist auch ein treffliches Beispiel bekannt, das aus
Theopompos?) iiberliefert ist. Einem ungenannten sehr frommen
und reichen Magneten aus Asien antwortete die Pythia, daB
Klearchos im arkadischen Methydrion die Gotter am allerbesten
verehre. Da er von dieser Mitteilung sehr unliebsam iiber-
rascht wurde, wiinschte er den ihn offenbar an Frommigkeit
iibertreffenden Mann personlich kennen zu lernen und zu erfahren,
in welcher Weise er die Opfer ausfiihre. So machte er sich von
Asien nach dem fernen Arkadien auf. Klearchos, der Einwohner
des kleinen, armen Gebirgsortes, erklarte dem Fragenden nur,
daB er alle Opfer mit groBem Eifer zu den vorgeschriebenen Zeiten
vollziche, am Neumondstage jeden Monats die Saulen des Hermes
und der Hekate mit Krinzen schmiicke und auch die anderen

1) Varro bei Porphyrio commentar. in Horatiuwm zu Carm.IV 6,28 p. 131,
8 ss. Meyer: ayviai viae Graece dicuntur. Varro autem: quod ex responso ora-
culi in viis publicis urbis suae Athenienses statutis aliaribus sacrificare
Apollini instituerint, Agyieum appellavere.

2) Porphyrios de abstinentia IL 16 = Jacoby 115 Fragm. 344 (II 607).
Mit dem Mdywnc éx tijc *Aclas ist doch wohl sicher ein Bewohner von Mag-
nesia am Maiandros gemeint. Vgl. R. Herzog bei Ernst Horneffer,
Der junge Platon 1922, 1501.
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Heiligtiimer so bewahre, wie sie die Vorfahren hinterlassen hitten.
Durch Weihrauch, Gerstenschrot und Opferkuchen ehre er die
Gotter, und kein Fest iibergehe er je im Laufe des Jahres. So wirkte
der delphische Gott fiir die Erhaltung der von den Vitern iiber-
lieferten Religion, fiir die Wahrung schlichter Frommigkeit, deren
Ausiibung auch dem Armsten erlaubt ist. Man wird die Erzihlung
vom Klearchos schwerlich spiter als in das sechste Jahrhundert
setzen kénnen, und muB sich vorstellen, daB solche mapadelyparo,
— 700 Aedpixnot Blov kann man sie nennen — in Delphoi von den
Priestern den Orakelbefragern erzihlt und dann aufgeschrieben
wurden. Von solcher erbaulichen Literatur, wie sie ganz besonders
Delphoi besessen zu haben scheint, ist uns fast alles verloren ge-
gangen. Als die Kyrenaier den delphischen Gott wegen der Ein-
richtung ihrer Verfassung fragen, gibt ihnen dieser den Rat, sich
den Gesetzgeber aus dem arkadischen Mantineia zu holen, und so
geschah es in der Person des Demonax?). Kyrene und seine Sagen-
welt ist iiberhaupt sehr nahe mit dem delphischenApollon verbunden
gewesen. Onymastos, der in Kyrene ein Ehrengrab erhielt, ist
oifenbar der Bringer delphischer Weisheit nach Libyen gewesen
und der Schopfer der Legende, die der Kyreneeoie und dem neunten
pythischen Gedichte Pindars zugrunde liegt2).

Auch nach dem Westen ist der EinfluB des pythischen Gottes
frith gedrungen, wenn auch manche Nachricht dariiber der Legende
angehdren mag, die nirgends so wucherte wie bei den delphischen
Priestern. Schon unter Tarquinius Superbus soll kurz vor seinem
Sturze eine Gesandtschaft nach Delphoi abgegangen sein, womit
man die Stiftung von Weihgeschenken dieses letzten Konigs wohl
kombinieren muf3). Von denItalern scheinen alsozu erstdie Etrusker
Beziehungen zu Delphoi gehabt zu haben, was auch eine Geschichte
bestéitigt, die Herodot*) in seinem ersten Buche erzahlt. Nach

) Herodot IV 161.

*) Bekannt aus dem kiirzlich gefundenen Heiligen Gesetze aus Kyrene,
das sich als Orakelspruch Apollons gibt: v. Wilamowitaz, Sitzungsber.
preuB. Akad. 1927, 173; vgl. auch Kurt Latte, Archiv f. Religionsw. XX VI
1928, 41#f. Wilamowitz hat mit Recht geschlossen, daf die delphische
Priesterschaft das jhr vorgelegte Heilige Gesetz nur bestatigt, nicht etwa
geschaffen habe. Dazu stimmt die sehr altertiimliche Sprache.

?) Livius I 56, 5. Cicero De republ. II 24, 44 p. 65 Ziegler.

¢) Herodot I 1661., der das Vorgehen der Agyllaier eine Siinde (auap-
dda) nennt.  Vgl. F. Altheim, Griech. Gotter im alten Rom (RVYV.
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der Schlacht bei Alalia (Aleria) auf Korsika, die um 535 v. Chr.
stattfand, sollten die Tyrsener von Agylla — Caere hiel frither
Agylla — eine Gesandtschaft nach Delphoi geschickt haben, um
die Schuld an der Steinigung der gefangenen Phokaier zu sithnen,
da eine schwere Seuche die Gegend heimsuchte, fiir deren Grund
man dies Unrecht hielt. Auf Befehl der Pythia brachten sie prachtige
Siihnopfer dar und richteten einen dydva inmnoY ®ob POUVIHOY
ein, vielleicht bauten sie auch damals einen Thesauros, obwohl
ihn Herodot nicht erwihnt, dessen Reste aber bei den franzosischen
Ausgrabungen wahrscheinlich wiedergefunden sind?). Auch Spina,
der reiche Handelsplatz der Etrusker am adriatischen Meere, hatte
ein in seinen Resten noch erkennbares, zierliches und wohl in der-
selben Zeit erbautes Schatzhaus in Delphoi, dessen Quadern fertig
geschnitten dorthin gebracht sind, wie das ja auch bei einigen
Thesauren in Olympia nachgewiesen ist?). Neuerdings ist vermutet
worden, daB der Ursprung des etruskischen Alphabets in dem
Alphabet von Delphoi zu suchen ist, und weiter, daf3 vielleicht an
einen ‘heiligen” Ursprung desselben gedacht werden kann?). Nicht
nach Delphoi, aber doch nach Phokis fithrt eine andere Beobachtung,
daB die kapitolinische Dreiheit Tuppiter, Iuno, Minerva in
Griechenland nur eine einzige Parallele hat und zwar eben im
Phokerlande in einem @wxixdy genannten Gebiude, in dem die
Abgesandten des Landes zur Beratung zusammenkamen?). Es
ist merkwiirdig genug, daBl in dem Landtagsgebiude der Phoker
nicht Bilder der alten homerischen Trias Zeus, Athena, Apollon
aufgestellt waren, sondern daf Hera den Platz des Gottes von
Delphoi einnimmt. Das ist eine wichtige religionsgeschichtliche
Tatsache, die uns entweder in sehr alte Zeit fithrt oder in den
Kampf der Amphiktionen gegen Delphoi.

Noch mehr als in den Mysterienreligionen tritt die Forderung
der Sittlichkeit jedenfalls nach auBen hin in Delphoi und seiner
Kirche, wie wir wohl sagen diirfen, hervor. Die delphische Religion

XXIT 1) 164 und Rémische Religionsgeschichte IT 1932 (Sammlg. Goschen
Nr. 1052) 571.

1) Vgl. H. Pomtow, RE? Suppl. IV 1351{f. Nr. 86.

2) Alle Zeugnisse bei Pomtow ebenda 1364{f. Nr. 91.

3) Nach Ferd. Sommers epochemachender Entdeckung F. Altheim,
Rom. Religionsgesch. IL 58.

4) Pausan. X 5, 1. 2; F. Altheim a. a. 0.und Eva Fiesel RE2 XV 935.
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ist eine Erlosungsreligion, womit immer eine moralische Tendenz
zusammenhéngt. Denn ohne eine sittliche Wandlung des Siinders
ist keine Erlosung moglich. So ist in Delphoi aus dem strahlenden
Gott mannlicher Jugendschone, als den ihn sein homerischer Bei-
name Phoibos bezeichnet, der wahrhaft reine Gott geworden,
der, selbst entsithnt vom Drachenmord, jetzt reiner erscheint als
alle anderen olympischen Gotter. Wahr waren alle Spriiche, die
in seinem Namen Pythia, die ihren biirgerlichen Namen, wie
zeitweise auch der Hierophant in Eleusis, verloren hatte, verkiin-
digte, und selbst als der Gott in den Perserkriegen die Hellenen
verraten hatte, blieb ihm das Ansehen des wahrheitspenden-
den Gottes, dessen Autoritit durch nichts mehr erschiittert
werden konnte. Er war es, der mit seinem ‘Erkenne dich selbst’
und ‘Nichts zuviel’ die Menschen zur inneren Einkehr brachte,
und die berithmten Sieben Weisen, von denen wohl ein Volksbuch
erziahlte, haben gewif3 alle nur an seine moralischen Spriiche an-
gekniipft, so daBl die Entstehung der Sage von ihnen in Delphoi
wohl anzunehmen ist!). Man kann nicht leugnen, daB hier
Moral gelehrt und gesucht wurde, und was die delphische Priester-
schaft lehrte, ist von Segen fiir die Menschheit geworden und noch
heute ein goldener Schatz. Kein Reichtum findet vor Apollon
Gnade, wenn er nicht mit reiner Hand erworben ist, und die Gabe des
Geringsten, wenn er fromm und rein ist, steht ihm hoher als des
Konigs Schatzkammer. ‘Rein gehe, Fremdling, in des reinen Gottes
Heiligtum und besprenge dich mit dem Weihwasser der N ymphen.
Gute bediirfen nur einer kleinen Spende ; einen schlechten Menschen
aber kann auch das ganze Weltenmeer nicht rein waschen !2).

!) Anders Karl Schwendemann a. a. O. 159.
®) Anthol. Palat. XIV 71. Delphisch klingen auch Hesiods Verse in
den Erga 336f.
xad 0vvapwy & Epdew iép® adavdroiot Peoiow
ayvéc xai zadapdc, énl & dylac unota xaiew.
Dem delphischen Apollon ist auch die kleinste Gabe, wenn sie aus reinem
Herzen stammt, willkommen. Wilamowitz’ Erklirung Erga 8. 81
scheint mir dieser Hesiodstelle nicht gerecht geworden zu sein. Nur xard
vamy soll der Mensch den Géttern opfern. So heiBt es in der Tempel-
urkunde des Artemisions von Magnesia a. M. (nach 129 v. Chr.) von
den jihrlichen Opfern fiir Art. Leukophryene xat’ oixov dtvauw Syl-
loge II* 695, 9. 45. Der pythische Apollon spielte nach den Inschrif-
ten und Miinzen in Magnesia eine groBe Rolle.
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DaB das menschliche Gliick allein aus Frommigkeit und MiBigkeit
pesteht, hat der delphische Gott so manchem in die Seele ein-
geprigt, und daB nach frommem Leben ein sanfter Tod das Schénste
ist, nicht minder. Schon die sagenhaften Baumeister des del-
phischen Tempels, Trophonios und Agamedes, haben das gleich
Kleobis und Biton, deren mit einer Inschrift versehene Statuen
wiedergefunden sind?), erfahren, wegen ihres der Gottheit wohl-
gefalligen Tuns. In Delphor sind die Fragen nach den Trigern der
groften Frommigkeit, des reichsten Menschengliicks und der hoch-
sten Weisheit oft gestellt und beantwortet worden, wie manche
Geschichten aus verschiedenen Jahrhunderten erzahlen, und es uns
durch die Antwort des pythischen Orakels an Chairephon, die dem
Sokrates den ersten Preis der Weisheit zuerkannt hat, von J ugend
auf vertraut ist?). Vor der Forderung hochster Sittlichkeit,
durch die der grausame Brauch der Blutrache verschwindet, vor
der trostvollen Aussicht, daB alle Schuld schon auf Erden durch
gottliche Gnade gesiihnt werden kann, verschwindet in Apolls del-
phischer Gestalt all das andere Gute, was er sonst verleihen kann.
Denn auch an vielen anderen Orten ist er ein michtiger und grofier,
sich tief in die Herzen schreibender Gott, der als Alexikakos jedes
t’bel abwehrt und die Menschen von Krankheit und Seuche be-
freit, sie auch anfeuernd in der Schlacht zum Siege fiihrt. Aber in
Delphoi allein ist zu seiner hell leuchtenden Gottlichkeit auch das
Ethos getreten. Dieses Ethos hat auch sein Sohn Asklepios mit
in das Hieron von Epidauros genommen. Denn der dort Ein-
tretende wurde mit den wahrscheinlich in Stein gehauenen Worten
empfangen: ‘Rein nur tretet hinein in den weihrauchduftenden
Tempel, Reinheit aber besitzt, wer im Sinn fromme Gedanken
nur hegt?).” Auf dem MosaikfuBboden des Aesculaptempels zu

1) Die Inschrift aus dem frithen sechsten Jahrhundert (Sylloge I® 5,
M. N. Tod, Greek historical inscriptions Oxford 1933, Nr 3.) lautet:
[KAéopic xai Bllvew} v pavdea otadlove [retpdQovra mévrle Gyayovi Tin
Svydrei [dmodivrec]. IMolvuidne émolee *Agyeios.

2) Sehr schén hat das Rud. Herzog ausgefiihrt in seinem bereits oben
erwahnten Beitrag zu Ernst Horneffer, Der junge Platon 151—170
(‘Das delphische Orakel als ethischer Preisrichter’). Vgl. auch Walter
F. Otto, Die Gotter Griechenlands 891.

3) Porphyrios De abstinentia I1 19 p. 149 Nauck?2: & ypotw *Emdadoms
migoeyéyganto*
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Lambaesa in Nordafrika liest man noch heute die Worte: bonus
nira, melior ex:.

Der Religion des delphischen Apollon liegt wie der olympischen
jeder Gespensterglaube und jede Zauberei fern. Sein Wesen
kennt keine Magie. Seine Orakelweisheit ist kein Zauberwort,
sondern aus dem Reiche ewigen Lichts geboren, aus dem der
fragenden Menschheit nur Wahres entgegenschallt. Diesem Gotte
ist in Pindaros von Theben ein begnadeter Prophet und warmer
Anwalt erstanden, der an seinem hochsten Festtage geboren ist?),
und es ist ein bemerkenswerter Zufall, daB dem pythischen Apollon
sein erstes und sein letztes fest datiertes Gedicht gelten®). Thm
ist Apollon der Gott?), der Minnern und Frauen die schwere Last
der Krankheit abnimmt, der die Kithara bringt und die Gabe
der Muse denen verleiht, die sie wollen?), der friedsame Gesetzlich-
keit in die Herzen einfithrt und in der Bergschlucht das Orakel
betreut. Delphische Religion atmen Pindars Siegesheder. Sein
Leben lang hat der thebanische Dichter unter dem heiligenden
EinfluBl des Pythiers gestanden. In dem altesten datierten Sieges-
liede, das der zwanzigjihrige Poet fiir einen siegreichen Knaben
aus Thessalien gedichtet hat, steht die delphische Mahnung, da8
sich echtes Gold oder ein redliches Herz nur am Priifstein be-
wahre®), und der Greis dichtet wenige Jahre vor seinem Tode
die wundervollen Verse$):

‘Wem ein frischer Erfolg gelang,
dem befligelt die Hoffnung

leicht die Seele. Da wiegt sie sich
in dem Genusse der GréBe,

ayvoy yo1 vaoio Yvdideos évrdg idvra
Eupevar~ dyvela & éoti goovely dowa

und Clemens Alexandrin. Strom. V 1, 13, 3 (II S. 334, 23 Staeh.). Th.
Preger, Inscript. Graecae metr. Nr. 207. J.Bernays (Theophrastos’
Schrift iiber die Frommigkeit 77) hat das Epigramm fiir fast uniiber-
setzbar erkliart wegen der ‘lieblichen Einfachheit dieser zwei Verse’.

!) Fragm. 193 Schr. nevracrnpic fopra Povmounds, & & mpdror
edvdody dyamards 9nd omagydvors vgl. v. Wilamowitz, Pindaros 60f.

) Pyth. X aus dem Jahre 498 und Pyth. VIII aus dem Jahre 446.

3) Pyth. V 64ff.

*) Vs. 85 olc v é9é4mi vgl. Hesiods Hekatedichtung (Athen. Mitt. L 1925,
158).

®) Pyth. X 67ff. mewgdvrr 88 xai ypvodc & Pacdvewr mpémer xal vdog Gpddc.

%) Pyth. VIII 88ff.
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sinnet auf Hoheres, Reicheres weiter.
Doch die Wonnen der Sterblichen sind
bald an der Grenze des Wachstums,
sinken zu Boden, entseelt von des Hoffens Fehlschlag.
Eintagsmenschen, was ist unser Sein ?
Was unser Nichtsein ?
Was ist der Mensch ? Ein Schattentraum.
Aber fillt von Gott ein freundlicher Strahl auf uns,
lichter Schimmer umféngt uns dann,
und leicht wird das Leben.’
(U. v. Wilamowitz-Moellendorff.)

Ganz erfiillt von edler, delphischer Weisheit ist der beriihmte
Brief an Hieron, den man einen Fiirstenspiegel genannt und sehr
fein mit GorTHES herrlichem Gedicht Tlmenau’ verglichen hat,
und in dem die priichtigen Verse!) stehen:

‘Bleibt der Mensch des Weges der Wahrheit
sich bewuBt, so wird er genieBen,

was die Gotter gewéhren.

Freilich wechselt das Wetter,

und je voller des Gliickes Strom

rauscht, je rascher ebbet die Flut.

Aber wir kénnen uns fiigen und strecken,
finden uns ab mit dem Lose des Tages,
eigner Kraft und Kunst getreu.

Génnen die Gotter uns Glanz und Macht,

diirfen wir hoffen auf herrlichen Nachruhm.’
(U. v. Wilamowitz-Moellendorff).

Es ist gewiB kein Zufall, daB die weisesten Spriiche des grofien
Boioters in den pythischen Liedern stehen. Es ist seines Gottes
Weisheit und Wahrheit, die er kiindet. Man empfindet das stark,
wenn man die isthmischen Lieder damit vergleicht. Pindar steht
zu Poseidon in einem viel kiithleren Verhéltnis als zu Apollon?).
Fiir die hohe Bedeutung Delphis als Stitte der Siihne und Reinigung
gibt es auch das Zeugnis eines wahrlich nicht geringeren Atheners.
Der greise Platon verlangt in seinen Gesetzen®) die Siihnung eines
unfreiwilligen Mordes nach dem Heiligen Gesetz von Delphoi.
Auch er kann in seinem Staate die delphische Entsiihnung nicht
entbehren, wie er denn schon in der Politeia?) ausdriicklich

1) Pyth. IIT 104ff.

2) Herm. Friankel, Die Antike ITI 1927, 49.

3) NouotIX 865 B =adagdeis xara tov éx Aehpdw xopuodévra nepi Tobrew vouoy
&orw xatagds. Vgl. 873 D. 4) TV 427 B. '
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sagt, dall Apollon in Delphoi die groBten und schonsten und wich-
tigsten Gesetze gegeben habe. ‘Von ihm stammen die Vorschriften
iiber Griindungen von Heiligtiimern und Opfern und die anderen
Kulte von Géttern, Daimonen und Heroen, auch die iiber die Be-
stattung der Toten, und wie wir uns den im Jenseits Weilenden gegen-
iiber verhalten miissen, um sie gnidig zu stimmen. Solches verstehen
wir nicht, und wenn wir eine Stadt griinden, werden wir es
keinem anderen anvertrauen und bedienen uns auch keines anderen
Auslegers als des von den Vitern her ererbten. Denn dieser Gott ist
von den Vitern her fiir alle Menschen als Ausleger eingesetzt. Im
Mittelpunkt der Erde sitzt er an ihrem Nabel (upaids) und deutet.’

Eine sehr wichtige Einrichtung, die sich dhnlich aber auch in
Eleusis findet (Bd. I 134. 276; unten Kap. VI) ist die inschrift-
liche Mitteilung von sittlichen Forderungen, die auf der Wand oder
auf einer Sdule der Vorhalle des Apollontempels zu lesen war.
Diese delphischen Spriiche, die mit der Legende der Sieben Weisen
verkniipft wurden, sind im Laufe der Jahrhunderte vermehrt
und auch handschriftlich weit verbreitet. worden. Auch gingen
sie von Mund zu Mund als Weisheit des pythischen Apollon, fiir
die sie zuerst die Sieben Weisen ausgegeben haben sollten. Die
Hochstzahl dieser Vorschriften (ovvdijxar), ist mit 147 in der Uber-
lieferung des Sosiades erreicht!). Welche Spriiche die #ltesten
waren, wird sich mit Sicherheit kaum je entscheiden lassen: aber
zu diesen gehoren sicher die Vorschriften, die Gotter zu verehren,
den Gesetzen zu folgen und die Eltern zu achten, wie ja auch
im eleusinischen Gesetze des Triptolemos diese beiden ersten
Forderungen an erster Stelle stehen. Sie galten auch als dyoagpoc
vouor, die jedem Hellenen in die Seele geschrieben sein sollten,
ehe sie im Apollontempel gelesen wurdea. Dazu kam frith das
beriihmteste aller delphischen Worte: ‘Erkenne dich’, das seinen
tiefen Sinn darin hat, daB es mit dem &uwov ded ‘Folge Gott’
verbunden werden muB und so den Unterschied zwischen dem
lie reine Wahrheit kiindenden Gotte und dem beschriankten Ver-
tande des Sterblichen betont?). GewiB gehen diese Spriiche zu

1) Uber diese Spriiche vgl. die ebenso ausgezeichnete wie knappe Dar-
tellung von H. Diels in seinem Kommentar zur Inschrift von Miletopolis
Sylloge® IIT 1268).

*) v. Wilamowitz in seinem 6ffentlichen akademischen Vortrage aus
lem Jahre 1923 iiber ‘Erkenne dich selbst’, Reden und Vortrage TI¢ 1711f.

Kern, Die Religion der Griechen IL 9
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groBem Teil auf alte delphische Priestertradition zuriick, die
bereits geschaffen sind, um der Hybris der Tyrannen zu steuern.
Hier sei auf den Stein von Miletopolis in Mysien verwiesen, den
une Hermann DigLs so trefflich erliutert hat. Er enthilt 56 Ge-
bote. Obwohl er leider oben und unten verstiimmelt ist, teile ich
hier kurz seinen Inhalt mit, weil diese Spriiche wie die delphischen
in der Vorhalle des Tempels in Stein gehauen und wahrscheinlich
auch in einem Heiligtum des Pythiers aufgestellt waren. Man
ist erstaunt, so wenig Vorschriften fiir die Ubung echter Frommig-
keit zu lesen. Man hort da nichts von dem pythischen Gotte;
sondern nur einmal heiBt es ganz allgemein: mpooxdver 16 Deiov
“verehre das Gottliche’, und ebenso allgemein ist es, wenn zweimal
in verschiedener Fassung das heilige Schweigen verlangt wird.
An die Macht des Schicksals und der Vorsehung wird erinnert.
Keine Anweisung iiber Art und Zeit dexr Opfer, also durchaus kein
Heiliges Gesetz, sondern meist Vorschriften uiber das Verhaltnis
der Menschen zueinander. Es fehlt ganz, vielleicht durch den
Zufall der Erhaltung, ein Hinweis auf die Ehre, die den Eltern
gebiihrt, wie sie die eleusinischen Gesetze des Triptolemos vor-
schreiben. Doch die Achtung des Alters wird ausdriicklich verlangt.
Nur wieder ganz allgemein ist von den Verwandten die Rede und

Dazu vgl. Goethe im Jahre 1823 (Jubildumsausgabe Bd. 39, 49):
‘Hierbei bekenn’ ich, daB3 mir von jeher die groBe und so bedeutend
klingende Aufgabe: erkenne dich selbst! immer verdédchtig vorkam, als
eine List geheimverbiindeter Priester, die den Menschen durch uner-
reichbare Forderungen verwirren und von der Tatigkeit gegen die
AuBenwelt zu einer innern falschen Beschaulichkeit verleiten wollten.
Der Mensch kennt nur sich selbst, insofern er die Welt kennt, die er
nur in sich und sich nur in ihr gewahr wird. Jeder neue Gegenstand,
wohl beschaut, schlieBt ein neues Organ in uns auf. Anders lautet es
dann 1829 (Aus Makariens Archiv, Jubildumsausgabe Bd. 4, 236f.):
‘Nehmen wir sodann das bedeutende Wort vor: Erkenne dich selbst,
S0 miissen wir es nicht im asketischen Sinne auslegen. Es ist keines-
wegs die Heautognosie unserer modernen Hypochondristen, Humoristen
und Heautontimorumenen damit gemeint; sondern es heiflt ganz ein-
fach: Gib einigermafBien Acht auf dich selbst, nimm Notiz von dir selbst,
damit du gewahr werdest, wie du zu deinesgleichen und der Welt zu
stehen kommst. Hierzu bedarf es keiner psychologischen Quélereien:
jeder tiichtige Mensch wei3 und erfdhrt, was es heilen soll; es ist ein
guter Rat, der einem jeden praktisch zum groBten Vorteil gedeiht.”
S. auch Richard Harder, Die Antike IX 1933, 28.
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einmal auch von der Erziehung der Schne. Daber fillt auf, dafl
sonst nur noch die Herrschaft iiber das Eheweib (yovawds dpye)
verlangt wird. Eine besondere Riicksicht wird auf die Wahrung
der Freundschaft genommen. Mit der Hilfsbereitschaft fiir die
Freunde beginnt die Perlenschnur. Liebe, Wohltun, Gefilligkeit,
Bestandigkeit der Freundschaft werden empfohlen, und wenn ein
Gebot xowds yivov heiBt, so denkt man dabei sofort an das
pythagoreische xowa 7a t@v gllwy, wie ja sicher die dem Apol-
lon verbundenen Pythagoreer viele der delphischen Spriiche
zu den ihrigen gemacht haben. Viel groBer aber ist die Anzahl
der Vorschriften fiir die eigene Haltung.  Selbstbeherrschung,
Vermeidung unrechten Tuns, Tugendhaftigkeit, Dankbarkeit, Ab-
wehr der Feinde, Sorge fiir das Eigentum, HaB des Ubermuts,
Mitleid mit den Elenden, Reue nach einem Fehl, Gerechtigkeit,
Finigkeit, Nachsicht, Ausniitzung der Gunst des Augenblicks,
HaB der Liige, gerechter Erwerb von Reichtiimern und manche
andere ethische Forderung werden erhoben. Wenn dann auch das
Wohltun gegen sich selbst (cavroy &d moler) verlangt wird, so
ist damit sicher gemeint, daB sich der Mensch selbst den grofiten
Gefallen tut, wenn er all diese moralischen Gebote verfolgt. Diese
Aelguea mogayyéipara stellen also viel mehr ein Sittengesetz als
sakrale Vorschriften dar. Nicht pythische Begeisterung und apolli-
nische Religion haben diese Gebote erzeugt, sondern Delphoi hat
all diese Lebensweisheit in seinen Schutz genommen wie einstmals
die Spriiche der Sieben Weisen. Platon hat dem pythischen Apollon
allerdings in diesem Sinne kein Denkmal in der Schilderung seiner
Wirkung auf die Menschen?) gesetzt, sondern gerade das hervor-
geboben, was wir in den Asigixd magayyéluara vermissen: Apolls
Sorge fiir die Errichtung von Heiligtiimern, die Verehrung anderer
Gotter, Daimonen und Heroen, die Bestattung und den Kult der
Toten. Als der groBe und einzige sakrale Gesetzgeber gilt dem
platonischen Sokrates der delphische Apollon. Ganz dbnlich den
delpbischen Spriichen waren die obufola ITvdaydpeia, in denen
auch das delphische Orakel erwihnt wird?2).

Schon im achten Jahrhundert ist der Einflu8 des delphischen
Orakels bis tief in das Innere von Kleinasien ausgedehnt. Die

1) Staat IV 427 B.C. Oben S. 128.
?) Diels Vorsokratiker I* 358 (45 C 3—6).

%
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dort wohnenden Griechen haben den Ruhm des pythischen Gottes
so eindringlich verkiindigt, daB auch der phrygische Konig auf
ihn horte und Weihgeschenke nach dem fernen Delphoi schickte.
So sah Herodot!) dort im Schatzhause des Kypselos einen von
Midas II., dem Sohne des Gordios, — er selbst war mit einer
griechischen Fiirstentochter, Demodike (oder Hermodike) aus
Kyme verheiratet?) — geweihten Thron, der fiir den Gott be-
stimmt war, wie andere leere Throne, von denen in Bd. I 22f.
die Rede war. Herodot berichtet an derselben Stelle seines Werks
weiter, daB als Zweiter der Barbarenkonige es Gyges von Lydien
gewesen ist, der viele Weihgeschenke aus Silber und Gold nach
Delphoi geschickt habe, darunter sechs goldene Mischkriige. Von
anderen orientalischen Herrschern, die sich von Delphoi Rat
erholten, sei vor allem Kroisos, der Sohn des Alyattes genannt,
der in ein besonders nahes Verhaltnis zum pythischen Apollon
trat, und den die delphische Legendenbildung fortschreitend ge-
feiert hat, wie aus dem Gedichte des Bakchylides fiir den Wagen-
sieg Konig Hierons in Olympia im Jahre 468 und dem etwa 20 Jahre
danach verfaBten Bericht von Kroisos’ Tod bei Herodot?) hervor-
geht. Als Kroisos nach der Schilderung der keischen Nachtigall
withrend der Eroberung von Sardes durch Kyros mit Gattin und
Tochtern den Scheiterhaufen bestiegen hat, erhob er betend seine
Hiande zum hohen Ather und flehte in der Todesnot, als die Flam-
men schon hochschlugen, zum Apollon, daB ihm der Gott hiilfe;
und der auf Delos geborene Gott versetzte ihn in das Hyperboreer-
land wegen seiner edoéBeia, weil er von allen Sterblichen die
herrlichsten Geschenke nach Pytho geschickt habe, nachdem Zeus
eine schwarze Wolke gesandt und durch den Regen aus ihr die
Feuersglut geloscht hatte. So ist Kroisos von der delphischen
Legende in das heilige Land aufgenommen, in dem Apollon weilt,
wenn er nicht in Delphoi ist. Er nimmt nun mit den Seinen teil
an den Festschmiusen und Jubelgesingen, die die frommen
Hyperboreer ihrem gottlichen Gaste darbringen. Wenn Bakchy-
lides diese Sage vom Tode des Kroisos und seiner Entriickung in
die heiligen apollinischen Gefilde in einem Gedicht zu Ehren

1) T 14. Vgl. Alfred Korte in seinem und seines Bruders Werk iiber
Gordion (V. Erginzungsheft des archéolog. Jahrbuchs) S. 21.

2) Pollux Onom. IX 83 (IT 171, 3 Bethe mit der adnotatio).

3) Bakchylides IIT; Herodot I 87.
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Konig Hierons erzihlt, dessen pythischer Sieg und Gaben fiir
Delphoi dort unvergessen waren, so kann man daraus den mit
Recht gezogenen SchluB billigen, daBl auch Hieron dereinst wegen
seiner Frommigkeit in das Land ‘der iiber den Bergen’ in ewiger
Seligkeit wohnenden Geister entriickt werde. Fiir solche groflen
Wobltiter gab es eben eine delphische Verheifung: das Jenseits
im Hyperboreerlande!). Die Annahme scheint berechtigt zu sein,
dal die Sage von Apolls Aufenthalt bei den Hyperboreern von
der delischen Priesterschaft iibernommen ist.

Die iiber viele Jahrhunderte sich erstreckende politische Tatigkeit
der delphischen Priesterschaft zu schildern, ist keine erfreuliche
Aufgabe und liegt auch dem Ziele meiner Darstellung fern. Aber
ganz libergangen werden darf sie nicht. Denn sie erstreckte sich
nicht nur auf Koloniegriindungen unter dem Zeichen des Pythiers
und auf gesetzgeberische Akte oder doch die Bestitigung ihr
vorgelegter Heiliger Gesetze, zu denen der Gott gleichsam seinen
Segen geben muB, sondern auch auf Eingreifen in die hohe Politik,
nicht immer zum Nutzen und Frommen der Hellenen, wie es in
den Perserkriegen der Fall war, so manches Mal mit Bestechung
der Pythia und der Priester verbunden?). Trotz des Schadens,
den die so oft einseitig entscheidende Pythia angerichtet hat,
ist ihr Ansehen und das des pythischen Apollon ernstlich nie
erschiittert worden. Sie hat wahrlich nicht immer hellenische
Treue und Vaterlandsliebe gezeigt, auch einzelne Geschlechter,
wie die Alkmeoniden von Athen, als ihre Wohltiter dankbar
bevorzugt. Aber Phoibos Apollon blieb trotzdem der Gott der
Wahrheit. Kein anderer Gott in Hellas hat so in das Leben der
Staaten und der einzelnen Menschen eingegriffen wie der Pythier.
Es liegt jedoch wohl eine leise Kritik in dem beriithmten Worte des
Herakleitos von Ephesos: ‘Der Herr, dem das Orakel in Delphoi
gehort, sagt nichts und birgt nichts, sondern er bedeutet?) .

1) Uber die Hyperboreer vgl. den abschlieBenden Artikel von Daebritz
RE? IX 258ff.

?) Die beste Darstellung all dieser Dinge noch immer bei F. Hiller von
Gaertringen RE? IV 2547ff. trotz mancher Zusitze und Anderungen,
die in dem im Winter 1897/98 abgeschlossenen Artikel heute durch neue
Funde und neue Forschung notig geworden sind.

%) Diels-Kranz, Vorsokratiker I5 S. 172, Fragm. 93: ¢ dvaé, of 76 pav-
€y €ott 70 év Aehpoic, ofire Adyer obfre wovmrer, dlla onpaiver.




KAPITEL V
ORAKEL. WUNDERMANNER. THEOLOGEN.

Apollinische Orakel hat es in der hellenischen Welt an vielen
Orten gegeben. So manche hatten ihre mvddyonoror als Beamte und
Priester. Es werden meist Filialen des pythischen Orakels gewesen
sein oder, wenn sie zuerst auch selbstindig entstanden sind und sich
selbstindig entwickelt haben, wie in Kleinasien, zu solchen gewor-
den seinl). Einen sicher ungriechischen Kult hat z. B. der Apollon
von Didyma abgelost, dessen Fremdheit die alten Ioner empfunden
haben. Denn sie schufen keine Filiale in ihrer Stadt, von der aus
Didyma nicht bequem zu erreichen war, da die heilige Strafie
18 Kilometer weit auf ganz unebenem, hiigelreichem Wege fiihrte,
also sehr viel mehr ermiidete als die icpa 66 von Athen nach
Eleusis. Sie griindeten in ihrer Stadt vielmehr das Delphinion,
das zum Mittelpunkt ihres Gottesdienstes wurde und vielleicht
als stadtisches Archiv diente. In Didyma gab es seit altersher
ein Orakel, das das Priestergeschlecht der Branchiden verwaltete,
aus dem sich dann nach bekannter hellenischer Mythenart die
gottliche Gestalt des Branchos, eines Lieblings des Apollon, dem
die Sehergabe eigen war, entwickelt hat, der namentlich in helle-
nistischer Zeit von Kallimachos an, der ihm ein Gedicht gewidmet
hat, das die Griindungssage des didymeischen Apollonheiligtums
behandelte?), eine beliebte Sagenfigur war. Es kann gar keine
Frage sein, daB es ein einheimischer Gott gewesen ist, den der
griechische Apollon abgelost hat, was in Kleinasien sehr haufig
geschehen ist, wie in Halasarna auf Kos?).

1) Ch. Picard, Ephése et Claros (Bibliothéque des écoles frangaises
d’Athénes et de Rome fasc. 123), Paris 1922, 1081f.

2) Vgl. Rud. Herzog, Sitzungsber. preul. Akad. 1905, 9891f.

3) R. Herzog, Sitzungsber. preuB. Akad. 1901, 482.
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Das didymeische Orakel, in dem wie an vielen anderen Orten
auch ein mpogrjTne (oben 8. 112) beamtet war, wurde jedenfalls
vom siebenten Jahrhundert ab, vielleicht noch viel eher befragt.
Es ist dies fiir alle Toner und Aiolier ausdriicklich bezeugt!). Der
Agypterkonig Necho II. stiftete nach seinem Siege iiber die Syrer
bei Megiddo die Riistung, in der er gesiegt hatte, als Weihgeschenk
nach Didyma, und Kroisos befragte neben den Orakeln in Delphoi,
im phokischen Abai, bei Theben (Amphiaraos), Lebadeia (Tro-
phonios), Dodona auch das Branchidenorakel bei Milet, erteilte
aber der Pythia in Delphoi den Preis. Trotzdem schickte er nach
Didyma so viele Weihgeschenke, daB Hekataios wihrend des
ionischen Aufstandes raten konnte, diese zu einer Flottenriistung
gegen den Perserkonig zu verwenden?). Wie mit dem delphischen
Heiligtum (oben 8. 125), so war auch die Sage von den Sieben
Weisen mit dem Didymeion verkniipft®). Die Delpher haben wohl
die Branchiden als starke Konkurrenten betrachtet ; denn der
Glanz des Heiligtums bei Milet strahlte sehr weit hinaus. Jeden-
falls ist durch Herodot iiberliefert?), daB es ein delphisches Orakel
gab, das den Fall Milets unter Dareios prophezeite. Wie die del-
phische Priesterschaft so manches Mal, sind auch die Branchiden
in politischer Hinsicht keine zuverlassigen Hiiter des Rechts ge-
wesen. Denn es gab eine Tradition, nach der die Tempelschitze
von den Priestern selbst den persischen Eroberern ausgeliefert
worden sind; Herodot schweigt dariiber allerdings ganz, vielleicht
aus Absicht®). Uralt ist auch das Orakel des Apollon in Klaros ge-
wesen, sicher auch aus vorgriechischer Zeit stammend und, wie so

') Herodot I 157 oi 6¢ Kvudiot éyvwcay cvufoviiic 7wégu é¢ Pedw avoicar (Bre-
dow, dvdoar L) wov év Boayyidniot. i yhp adréth pavriior éx malaiod
idovuévor, 1@t “Twvéc e ndvres xal Alolées éddecar yodaodar.

%) Herodot I 46ff. 92, V 36.

%) Diogenes Laertios I 28.

‘) Herodot VI 19. Das Orakel lautet:

xal v6ve 81f, Midnwe, naxdv émyuyave Eoyaw,

7olloiow Oeimvéy T xal aylac ddoa yeviion,

oai & dloyor mokloior médas viyovor xourra,

vijob & fjuerégov Ao dAlotar pskioer.
T07e 01 Tavta rovg Milnolovs xaveidufave, 6ve ye Gvdpes uév of mietvec dxrelvovro
976 vy Ilegoéww ébvrow xountéaww, ywvaixes 08 xai Téwva & avdganddwy Adywi
Eylvovo, igdv 08 70 &v AiSiuoiot, 6 v10¢ Te zal T6 yonoTigloy, cuindévra dveniumoaro.

®) Ed. Meyer, Gesch. d. Altertums III § 181 Anm.
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manche Orakelstitte, aus einer Grotte entstanden. Auch hier ist
der EinfluB des delphischen Orakels noch deutlich zu sehen?).

' Es gab etwa dreifig Orakel des Apollon in der griechischen Welt,
darunter freilich so manches, das nur lokale Bedeutung hatte
oder das erst in hellenistischer Zeit gegriindet ist?). Dahin haben
sich dann die Bewohner der Umgegend mit all ihren kleinen Sorgen
und Fragen gewandt. Religionsgeschichtlich haben sie kaum je
Bedeutung gehabt. Apollon war eben nicht nur in Delphoi Awc
apogrjtne Aolac marpds, sondern an vielen Orten.

Noch ein Wort iiber Delos, das hochstens in sehr alter Zeit,
als das delphische Orakel noch.nicht die Vormacht in Hellas er-
rungen hatte, ein Orakel besessen hat. Der Wunsch, dem die
Nymphe Delos in dem sogenannten homerischen Hymnos Aus-
druck gibt, daB3 die Insel eine Orakelstéitte fiir alle Menschen sein
moge, und dem zufolge dann Apollon nach seiner Geburt auch
kundgibt, da8 er den Menschen den untriiglichen Rat des Zeus
weisen werde, ist nicht in Erfiillung gegangen?®). Diese Mission
hat das delische Apollonheiligtum, dem dafiir alle Zeit der fast
unumstrittene Vorzug blieb, fiir die Geburtsstitte des Gottes
gehalten zu werden, den Delphern iiberlassen miissen. Es hat
auch nichts geniitzt, dal auf der Insel ein Grab gezeigt wurde,
das gottliche Ehren erhielt, weil in ihm der Seher Anios, der Sohn
des Apollon und der Rhoio, bestattet sein sollte?). Anios sollte
in der Mantik von seinem Vater Apollon unterrichtet sein. Die
Gestalt dieses apollinischen Sehers und Konigs von Delos ist

1) Vgl. tiber Klaros das auBerordentlich wichtige und umfassende oben
S. 134 Anm. 1 zitierte Werk von Charles Picard.

%) Aufzahlung bei Konr. Wernicke RE2? IT 14.

3) Vielleicht hat E. Bethe in seiner gewichtigen Abhandlung iiber den
homerischen Apollonhymnos und das Prooimion (Ber. Sachs. Akad. d.
Wiss. LXXXTIT 1931 2. Heft, S. 19 s. oben S. 109 Anm. 1) Recht,
wenn er die Existenz des delischen Orakels ganz leugnet. Wenn man auch
auf Vergil Aeneis IIT 84ff. nach dem Vorgange von R. Heinze (Vergils
epische Technik?® 8. 99) und Bethe kein Gewicht legen darf, zu beachten
bleibt aber doch immer die Abrechnungsurkunde aus der Zeit um 280 v.
Chr. mit der Erwihnung eines uavreiov: IG XTI 165, 44. Sonst wird das
Orakel auf delischen Steinen nach F. Durrbachs Mitteilung a. a. O-
nirgends erwéhnt. Vgl. auch André Plassart, Les sanctuaires et les
cultes du mont Cynthe (Délos XI 1928), 250 Anm. 7.

%) E. Rohde, Psyche I o 10 188, 3. Priester des Anios auf Delos
Bull. Hell. XTI 1887, 273f.
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wohl erst von der epischen Poesie geschatfen, die Legende und
Kult ibernommen haben. Anios hat so wenig je gelebt wie der
homerische Kalchas. In Vergils Aeneis gibt nicht Anios, sondern
Apollon dem Aeneas einen Orakelspruch?). Nicht ohne Bedeutung
ist des Anios Beziehung zur Religion des Dionysos; denn Rhoio ist
die Tochter des Staphylos, des Sohnes des Dionysos, und ihre und
des Anios Tochter, die Oinotrophoi, hiingen eng mit dem Gott des
Weines zusammen. Es zeigt sich also auch auf Delos das Bemiihen
der Dichter und Priester, durch die Legende Apollon und Dionysos
miteinander zu verbinden. In sehr alte Zeit weist die nur durch
den delischen Antiquar Semos bekannte Gottin Brizo, die den
Schlafenden (wahrscheinlich nur Frauen), deren wie Schiffchen
gestaltete Weihgeschenke mit allem Guten gefiillt waren auBer
mit Fischen, Orakel gab, die sich auf vieles, besonders aber auf
die Rettung aus Seegefahr bezogen?). Man denkt da an die &hn-
lichen Weihgeschenke der Kabiren auf Samothrake.

Apollon hat die Gabe der Weissagung von seinem Vater Zeus
erhalten. So sind auch nichst den apollinischen die Orakel des
Zeus die wichtigsten und am meisten besuchten. Delphoi, Dodona
und das Orakel des Zeus Ammon in der libyschen Wiiste bilden
gewissermaflen eine heilige Dreizahl der Orakel. Der Chor der
Vogel in der Komodie des Aristophanes singt:

‘Der libysche Ammon sind wir fiir euch, sind Delphoi, Dodona und
Phoibos?),

und auch sonst werden diese drei Orakel vom fiinften Jahrhundert
ab des ofteren zusammengestellt. Dabei ist es merkwiirdig genug,
daB das stammfremde Ammonsorakel (s. unten Kap. VIII) schon
so frith diese groBe Bedeutung erlangt hat, langst bevor Alexander
seinen Zug in die libysche Oase antrat. Aber lange, ehe Apollon
in Pytho weissagte, war das Orakel von Dodona, dessen Ursprung
in die vorgriechische Zeit hinaufreicht (Bd. I 181 ff.), von Bedeutung,
wie denn iiberhaupt kein griechisches Zeusheiligtum sich mit ihm

1) 8. die oben 8. 136 Anm. 2 citierte Aeneisstelle.

%) Athenaios VIII 335 A (FHG IV 493 Fragm. 5 aus dem zweiten
Buche der Anidc), der den Namen Boild von Boilew = schlafen mit Hin-
weis anf Odyssee u 7 &vfa & anofoifavrec éuetvapey *Hé diav ableitet.

3) Vs. T15: éopdy & dpiv “Appwy Asigoi Awddvy Doifog >Anéiiaw. Vgl.
Platon Nduot V 738 C.
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an religidser Bedeutung irgendwie messen konnte, am wenigsten
das von Olympia trotz des Orakels der Iamiden, das wohl nur
lokale Bedeutung hatte und urspriinglich der Erdgottin galt
(Bd. I 183)1). Trotz des Ansehens und Glanzes, den das delphische
Orakel sich schnell errungen hat, ist Dodona von den Griechen,
namentlich den Athenern, nie vernachlissigt worden. Xenophon?2)
rat, Gesandte nach Dodona und Delphoi zu entsenden, um dort
bei den Gottern anzufragen, ob der Staat gut verwaltet sei®).
Bekannt ist das von den Athenern vollig mifverstandene Orakel
iiber die Besiedelung Siziliens, das sie nicht auf den Hiigel Sikelia
bei Athen bezogen, sondern auf die Insel Sizilien, wodurch sie zu
dem Kriegszuge nach Syrakus angespornt wurden?). Bereits in
der Odyssee wird von dem Rat des Zeus, den man aus seiner Eiche,
doch wohl aus ihrem Blatterrauschen, horte, gesprochen?®). Eine be-
sondere Rolle spielen im Kult von Dodona heilige Tauben, die sich
auf den Zweigen des Baums wiegten. Uber die Tauben sucht uns
Herodot zu belehren®), der aber lediglich eine rationalistische Er-
klarung der Kultlegende von Dodona gibt, nach der das Orakel
auf Geheil einer Taube, die den alten Dodonaiern den heiligen
Baum gezeigt haben soll, gegriindetist. Heute kann man kaum mehr
daran zweifeln, daB es neben den dmo@fror (Bd. I 181£.) in Dodona
Priesterinnen gegeben hat, die den Namen méisiar oder medewddeg
trugen und somit den dgxrot, fdeg, uéiooar anderer Kulte (Bd. I 19)
gleichzusetzen sind”?). Auf den in groBer Menge im Heiligtum

1) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 40. 205. 227.

2) IIépot VI 2.

3) Zwei Orakel aus Dodona bei Demosthenes (XXTI) xara Meblov § 52.
Dazu das Psephisma der Epeiroten Inschriften von Magnesia am Mae-
ander 32, 35. Vgl. Hypereides vnég Edfevinmov 24 p. 48 Jensen und
Plutarch Phokion 28.

4) Pausan. VIII 11, 12.

5) & 327f. = 7 296f. von Odysseus:

Tov & & Awddvny @dro Pripevar, dppa Peoio
&x dpvoc Vyuxduoto Aws Poviny Ernaxovoat.

8) IT 55.

7) Diese Nachricht beruhte bisher nur auf Pausan. X 12, 10 ai ITéAswac
waga Awdwvalols Spavredoavro udv &¢ Veot xai adror, Zifvidar & vmo aviod-
7wy odx éxMidnoar und ist von C. Robert in Preller’s Griech. Mythol.
I¢ 125 Anm. 1 und anderen bestritten worden. Richtig ist die Sache
erst soeben von Ulrich Wilcken auf Grund des von ihm entdeckten
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von Dodona gefundenen Bleitifelchen werden sie aber niemals von
den Orakelsuchern gefragt, sondern immer die Priester, die Aw-
dawwaior. Vielleicht ist die Orakelerteilung durch Priesterinnen
erst durch den Vorgang der Pythia in Delphoi veranlaBt worden
und wohl iiberhaupt nur eine voriibergehende gewesen. Die
Orakelausgabe war auch sonst offenbar manchem Wechsel unter-
worfenl). Fiir das vierte Jahrhundert ist uns ein Weissagen aus
dem Klingen eines yaixeior bezeugt, mit dem spater sprichwortlich,
ein schwatzhafter Mensch verglichen wurde?). Die Ausgrabungen
haben uns zahlreiche Bleitifelchen geliefert, aus denen der Verkehr
der Gliubigen mit dem Orakel deutlich wird?). Dieses hat unter
den griechischen Orakeln immer die zweite Stelle behauptet und
auch iiber das Mutterland hinaus Wirkung gehabt. Das bezeugt
ein Orakeltéfelchen fiir die Tarantiner?), wie es denn auch schon
Kroisos (oben S. 132) beschickt hat. GroB war sein Ansehen zur
Zeit des Pindaros, der einen Hymnos auf den dodonaeischen Zeus
dichtete. Er hat deshalb wahrscheinlich die Proxenie der Molosser
erhalten®), wie auch so mancher Dichter und Schriftsteller in
Delphoi. Leider ist von dem Gedicht fast nur die Anrufung des
Zeus erhalten:

Dodonaier, du groBméchtiger,
bester Vater der Kunst!

Scholienexcerptes zu Euripides’ Phoinissai Vs. 982 Murr, aeuva Awddvng
pdbBoa gestellt worden (Mitteilungen aus der Wiirzburger Papyrussamm-
lung, Abhandl. preuB. Akad. 1933 Nr. 6, 17ff.). Der neue Text (Wilcken
S. 11) lautet nach den Ergéinzungen von ihm und Ed. Schwartz:
éomt 08 d[moc vifs *Haellpov ydoas 7 Awddbvy Eorw &[xelt icoov, [Epda joar
10¢ilc medewddec palvre[v]duevar émdver Tij; Spvds® of 88 Aéyovow 87 To[eli[c]
vo[alag éxdlow wlep[i]ovepds 7z moogrTidoc ©ijs Helelag vduare alrwes anfo
tis dovos Eolyov t[d)s pavrelag. — —
1) 8. auch v. Wilamowitz, Pindaros 168.
*) Die Zeugnisse bei 0. Kern RE2 V 1262.
?) Dazu Kern a. a. O.
) Carapanos, Dodone et ses ruines, Paris 1878 pl. XXXIV Nr. 1.
Vgl. Sylloge I® 392.
®) 0. Schroeder® Fragm. 57:
Awbwvaie peydodeves
aoioToTéyva mdrep.

Vgl. v. Wilamowitz , Pindaros 168. Das Epitheton dpiororéyras ist
selten. Es wird sich hier doch wohl auf die 7éy»9 pavres] bezichen (Eurip.
Phoin. 772 Murr).
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Mit dem weitausgebreiteten Orakelwesen héngt nun auch die
grofle Zahl der Wahrsager, Seher und Propheten zusammen, die
etwa vom siebenten Jahrhundert die StraBe beherrscht, aber auch
in die Héuser der Vornehmen dringt und oft auch Entschliisse
der Staatsménner und Feldherren beeinfluBlt. Schon die Sage
kennt Seher und Zeichendeuter (Kap. IV). Aber auch in der
groBten Zeit hellenischer Kultur, in dem Athen des fiinften Jahr-
hunderts, hat es Orakeldichter und Orakeldeuter gegeben, die
keine Aufklirung vertreiben konnte, wie ja Aberglaube und Leicht-
glaubigkeit in der Welt nie aussterben werden. Wer die Religion
der Griechen zu verstehen sucht, darf an dieser Erscheinung nicht
voriibergehen, wie denn auch ERwiN RoHDE ihr eine der schonsten
Schilderungen seiner Psyche!) gewidmet hat.

Hierher gehoren vor allem die Bakiden und Sibyllen. Bakis
ist so wenig ein Eigenname wie Sibylla, sondern ein Gattungsname?).
Man darf mit Grund von Bakiden sprechen als gottbegeisterten
Propheten, deren Zahl in Hellas eben nicht klein war. Den Namen
kann man noch immer nicht deuten. Sicher ist aber, da3 das Zeit-
wort faxilew von ihm abgeleitet ist. Wir kennen in der Literatur
auch nicht nur einen Bakis, sondern Bakiden; denn man unter-
schied schon im Altertum einen boiotischen, der der alteste und
beriihmteste war, einen attischen und einen arkadischen?®). Nym-
phen sollen Bakis begeistert haben, wie ja auch schon die Musen
Hesiods die Zukunft verkiindigen konnen?®). Viele Orakelspriiche
gingen unter dem Namen des Bakis, wie Herodot und die attische
Komaodie zeigen. Weil Peisistratos eine groBe Vorliebe fiir die Ora-
kelpoesie hatte, bekam er den Beinamen Bakis. Nur eine witzige
Erfindung des Aristophanes ist Glanis, der Bruder des Bakis®).

1) T 3- 10562 FE

2) Aristoteles problem. 30, 1 p. 954 a 34 molloi 08 xal Owd 70 Syyic
slvar Tod voepod Témov TAw VepudTnTa TavTHY vooruacw GAloxovTar pavixois 7
évBovaiacTiois, Ofev Zifviiar xai Bdxides xai oi &vdcor yivovrar mdvres, dtay
un voofjuate yévevrar alla puowi xpdoet.  Vgl. Platon Theages 124 D.

3) Schol. Aristophan. Eirene Vs. 1071.

4) Theogonie Vs. 37f.

duvetoar Tépmovar puéyay vooy évroc *OlSumov,
sipetoar Td v édvra Td T €codueva med T édvra.

5) Aristophanes Ritter Vs. 1004. 1035. 1097. Die obige scharfsinnige
Erklirung stammt von O. Weinreich, Archiv f. Religionsw. XXVII
1929, 57ff. Zu den weissagenden Fischen vgl. auBler der bei Weinreich
angefithrten Literatur auch O. Keller, Die antike Tierwelt IT 1913, 347.
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Der Fischname Glanis geht wahrscheinlich auf einen Alphabet-
witz zurtick, auf ein von Aristophanes erfundenes Scherz-
alphabet der Propheten: Apollon, Bakis, Glanis, wobei an die
aus den Fischen weissagenden Lykier erinnert sei. In Athen war
Bakis mit Musaios der beriithmteste Chresmolog. Als ein zweiter
Melampus soll der arkadische Bakis auch cinmal die Frauen der
Lakedaimonier vom Wahnsinn befreit haben!). In Athen liefen
zur Zeit der Perserkriege Orakel unter dem Namen des Musen-
mannes um. Dieser Musaios hat nie gelebt, sondern war eine
legendarische Personlichkeit, die eng mit dem eleusinischen Kult
zusammenhéngt und unzweifelhaft eine attische Sagenfigur ist,
spater aber mit dem berithmtesten Kultsinger Griechenlands,
mit dem Thraker Orpheus, eng verbunden worden ist. Er wurde
in die eleusinische Genealogie fest eingereiht, galt als Sohn des
Antiphemos oder Antiophemos?) und der Selene, wie ja auch
Orpheus in der Muse Kalliope von jeher eine gottliche Mutter hatte.
Auch im Phaleron sollte er gestorben und begraben sein, wie ein
sehr spites, fingiertes Grabepigramm bezeugen sollte. Aber rich-
tiger ist wohl die Uberlieferung, die ihn auf dem Musenhiigel,
dem sogenannten Philopappos, singen, sterben und begraben
werden 1a8t%). In der Pinakothek auf der Akropolis war auf einem
Bilde ein gefliigelter Musaios zu sehen (S. 115). Die unter seinem
Namen zusammen mit orphischen Dichtungen in Athen ver-
breiteten Gedichte sind Kultpoesien und zeigen deutlich eine
eleusinisch-attische Tendenz, schon in dem Titel, den eins
seiner Hauptdichtwerke, die Theogonie, hatte, in der Eumolpia.
Dem eleusinischen Triptolemos gibt sie Okeanos und Ge zu Eltern,
setzt ihn also an den Anfang der Welt. Die Eponyme des attischen
Demos Melite machte Musaios zum Sohne des Apollonsohnes
Dios?). Auch fiir die Beziehungen von Eleusis zu Delphoi gibt die

1) Theopomp (Jacoby FGrHist. IT S. 553, 77) beim Schol. zu Aristo-
phan. Eirene a. a. O.

*) Die Zeugnisse und Bruchstiicke seiner Gedichte bei Diels-Kranz
Vorsokratiker I8 S. 20ff. Vgl. auch Orphicorum fragmenta p. 50s. S.
auch St. Dragumes, Athen. Mitteil. XXIIT 1898, 202£f.

?) Pausanias I 25, 8. Vgl. v. Wilamowitz, Aus Kydathen S. 148.

%) Vgl. E. MaaB, Griechen und Semiten auf dem Isthmos von Korinth
S.14 Anm. 1. Wilamowitza. a. O. bezweifelt die Richtigkeit des Namens
Dios, der ja auch als legendarischer Vater des Hesiodos wiederkehrt.
MaaB hielt eine Verderbnis aus Aristaios fiir moéglich.
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Eumolpia ein sehr bemerkenswertes Zeugnis. Sie hat Ge und
Poseidon als Besitzer des pythischen Orakels erwihnt (S. 98).
Fiir den bedeutenden Demeterkult der Lykomiden im attischen
Phlya (unten Kap. VI)dichtete der pseudonyme Musaios einen Hym-
nos. Auch dem Dionysos galt ein Hymnos des Musaios. Vor allem
taten aber die Orakelspriiche, die auf den Namen des Musaios
gefilscht waren, groBe Wirkung. Onomakritos von Athen, der
selbst ein Chresmolog war, soll sie gesammelt haben, schwirzte
aber Orakelspriiche eigener Fabrik ein und wurde dabei von Lasos
aus Hermione ertappt, so daB ihn die Peisistratiden, deren Gunst
er einst erfahren hatte, eine Zeitlang fallen lieBen. Auch eine Art
Zauberei scheint unter dem Zeichen des Musaios gestanden zu haben;;
denn er vertrat die Ansicht, daB ein zowwdlior genanntes Kraut
zu allerlei von Nutzen seil). Der sich den Namen des Musaios
beilegte, war offenbar der Typus eines Wundermannes, wie er
fiir das sechste und fiinfte Jahrhundert charakteristisch ist.

So scheint auch der Mann, der sich den Namen des mythischen
Sehers Melampus, zu deutsch SchwarzfuBl, beigelegt und apolli-
nische und dionysische Art verbunden hat, in &hnlicher Weise
wie ‘Musaios’ gewirkt zu haben. Er bediente sich bei seinen Heil-
wundern der schwarzen Niefwurz, die nach ihm wuelaunddiov
genannt wurde?).

Zu der Uberlieferung iiber Melampus gehort auch der unter
seinem Namen gehende Aberglaube der Palmomantik, die Vor-
stellung, dafl aus dem Zucken eines Korpergliedes, wie des rechten
Auges, oder aus dem Klingen eines Ohres auf Gliick und Ungliick
geschlossen wird, ein Aberglaube, der sich noch heute in vielen
Léndern erhalten hat und unausrottbar zu sein scheint3). Es ist

1) Theophrast Hist. plantar. IX 19, 2 xai ds 01 pagt 16 zowéiior xad
‘Holodov (Fragm. 229 Rzach) xai Movodior (Fragm. 19 Diels) ic ndr mpayua

o

omovdaiov yorawuoy elvar, 0 & xal pvrrovow avTé vixTwe Gxyy mnEducvor.

?) Rohde, Psyche II 9 10 51ff. Man muB eben auch hier wie bei
Orpheus, Epimenides, Musaios die mythischen Personen von den Dichtern,
die sich ihre Namen beilegten, unterscheiden. Vgl. Herodot II 49. Die

ganze pseudonyme Literatur der Griechen miifite einmal im Zusammen-
hang behandelt werden.

%) H. Diels, Beitrige zur Zuckungsliteratur des Okzidents und Orients
in den Abhandl. preuB. Akad. 1908 und 1909. Zuckungsbiicher auf
Papyri A. Kérte, Archiv £. Papyrusforschung V 1913 S. 613, Nr. 512. 513;
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ein Aberglaube, der nach GorrHES beriihmtem Worte ‘zum Wesen
des Menschen’ zu gehéren scheint und ‘sich, wenn man ihn ganz
und gar zu verdringen denkt, in die wunderlichsten Ecken und
Winkel, von wo er auf einmal, wenn er einigermaflen sicher zu
sein glaubt, wieder hervortritt, fliichtet)’. Fast alle européischen
Volker haben ihn besessen oder besitzen ihn noch; im Morgenlande
gab es eine besonders reiche Zuckungsliteratur2), bei den Eskimos
und in Mexiko, in Indien und in anderen exotischen Lindern
galten, wie wohl auch heute noch iiberall bei abergliaubischen
Menschen, die Vorbedeutungen am eigenen Korper?). Man er-
innert sich hier auch an das Vorzeichen des Niesens des Telemach
in der Odyssee*) und iiberhaupt an die Bedeutung desselben im
griechischen und romischen Altertum. Wohl gehért mancher
Volksaberglaube nicht in die Geschichte einer Religion; aber ganz
ibergangen darf er auch nie werden, zumal bei den Griechen,
deren Miinzen sogar hie und da von ihm zu kiinden wissen (s. unten
Kap. VII).

In diese Gruppe mystischer Propheten, ohne die wir uns das
Bild der geistigen Kultur des siebenten und sechsten Jahrhunderts

VII 8. 254 Nr. 665. Theokrit IIT 37ff. erhofft der verliebte Ziegenhirte
ein Wiedersehen mit der Geliebten mit den Worten:

dAdevar Splaluds pev 6 dekids. dga y° idnod
adTdy; dioetpat, ot Tay mlvvy GO amoxlwdelc.
xal xé W lowe moridot, émel od adauariva éotiv.

Vom ita supercilium salit spricht der Sklave im plautinischen Pseudolus
Vs. 107, vgl. Miles gloriosus Vs. 694. Beides braucht nicht auf ein grie-
chisches Original zuriickzugehen, wie Diels noch ohne weiteres annimmt
(a.a. 0. 1908 8. 11f.). Zur Milesstelle vgl. Ed. Fraenkel, Plautinisches
im Plautus (Philol. Untersuch. XX VIII 1922) 140f. Warum die Griechen
die mauwer) Téyvn dem alten Siihnpriester und Seher Melam pus zuschrieben,
ist noch nicht sicher erklért; vgl. Diels a. a. O. 1908 S. 9. Sein Name
wurde in der mantischen Literatur offenbar ebenso miBbraucht wie der
des Orpbeus und Musaios (s. 8. 141). Der Traktat iiber die Palmomantik,
der unter dem Namen des Melampus isgoypapparedc ging, stammt erst
aus ganz spater Zeit, setzt aber eine unter dem Namen des Melampus
gehende Schrift aus der Ptolemaierzeit voraus.

1) Maximen und Reflexionen 61 (Jubildiumsausgabe Bd. 4, 229).

?) Diese geht in der arabischen Uberlieferung vielleicht z. T. auf des
Myndiers Alexandros teratologische Schriftstellerei zuriick, vgl. Diels
IT 1909, 57.

3) Diels II 1909, 130. 4) 0 541. Vgl. Riess RE? T 87.
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nicht mehr ausmalen kénnen, gehort auch Pythagoras von Samos,
dem die Nachwelt eine viel groBere Wirksamkeit auf wissenschaft-
lichem Gebiete zugewiesen hat, als ihm zukommt. Seine Bedeutung
in jener Friihlingszeit des hellenischen Geistes liegt auf dem religiss-
sittlichen Gebiete, und es ist heute nicht mehr moglich, den Anteil
der Pythagoreer von dem der Orphiker entscheidend zu trennen.
Pythagoras selbst umgibt in den spateren Jahrhunderten nach
seinem Tode die bunte Legendenwelt eines groBen Propheten. Als
Erwecker sittlichen Wirkens, als Fiihrer begeisterter Jiinger auf
religivsem Gebiet hat er sein Lebenswerk verrichtet, viel nach-
haltiger wirkend durch seine Personlichkeit als durch neue Lehren,
die er auf keinem Gebiete vorgetragen zu haben scheint, selbst
nicht auf religiosem, da ihm da die Orphiker, auch in der Lehre
von der Seelenwanderung vorangegangen sindl). Wie manch
anderer Prophet und Philosoph groBer Wirkung hat er nichts
Geschriebenes hinterlassen. Tief kann seine Lehre kaum gewesen
sein. Er scheint nach dem bekannten Worte des Herakleitos?)
mehr ein Mann gewesen zu sein, der durch seine iiberall hergeholte
Gelehrsamkeit eine andiichtige Gemeinde um sich gesammelt hat,
als daB er neue philosophische oder religiose Gedanken seinen
Jingern entwickelte. Auf die Jugend muB auch stark gewirkt
haben, daB er wohl der erste Philosoph war, der ihr von den
Wunderwerken und der Weisheit der Agypter erzihlen konnte.
Seine Hauptwirksamkeit lag in Unteritalien, wo es neben der
Sekte der Orphiker die Bruderschaft der Pythagoreer gegeben hat.

!) Diese mir seit Jahren feststehende Uberzeugung hat seinem be-
deutenden Buche iiber Plato und die sogenannten Pythagoreer (Halle
1923) Erich Frank zugrunde gelegt; vgl. namentlich S. 67ff. Die Pytha-
gorasfrage ist durch Frank in neuen FluB gekommen und wird die
Wissenschaft noch lange beschiftigen. AuBer auf die Anm. 2 zitierten
Arbeiten von W. Kranz freue ich mich — so weit sie in Methode und
Resultaten auch auseinandergehen — auf die Hallischen Dissertationen
von Walter Rathmann Quaestiones Pythagoreae Orphicae Empedocleae
1933 und Adolf Krueger Quaestiones Orphicae 1934 hinweisen zu kénnen.
Vgl. auch Walter Stettner, Die Seelenwanderung bei Griechen und
Romern (Tiibinger Beitrige zur Altertumswiss. X XII) 1934 und Carl Ho pf
Antike Seelenwanderungsvorstellungen Leipziger Dissertation 1934.

%) Diels, Fragm. 40: modvuadin véov &ew od Oudoxer Hoitodor
yap v &0idage xai ITvdaydony adric te Eevopdved e xai “Exaraiop. Fragm.
129 hielt Diels fiir unecht; s. aber dariiber jetzt iiberzeugend Kranz
Vorsokratiker I° 8. 181 und Hermes 69, 1934, 115. 228,
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Hier gab es viele junge Geister, die ohne Kritik dem geliebten
Meister zustimmten. Das beriihmte Wort: ‘Er hat es selbst gesagt’
zeigt deutlicher als alles die Macht seiner iiberragenden Persén-
lichkeit, die Gewalt des gottbegnadeten Propheten. Es ist hier
auflerordentlich schwer, Geschichte und Legende zu trennen.
Von Aristoteles stammt die erste Aufzeichnung der Pythagoras-
legende. Auf ihn geht die Nachricht zuriick, dall Pythagoras
von den Krotoniaten ‘Apollon der Hyperboreer’ genannt wor-
den seil). Hierzu hat gewill sein auf den pythischen Apollon
weisender Name beigetragen®).  Aber in der iltesten Uber-
lieferung findet sich keine Spur einer niheren Beziehung des
Pythagoras zu Delos oder Delphoi.  Als apollinischer Prophet
wird er schwerlich zu gelten haben.

Sicher gehéren zu diesen Propheten jedoch Abaris (oben S. 116)
und Avisteas aus Prokonnesos, die beide vom vierten Jahrhundert
ab als Vorliufer des Pythagoras und Verkiindiger Apollons an-
gesehen wurden. Abaris sollte aus dem Hyperboreerlande stammen
und nach Herodots Darstellung mit einem Pfeile Avollons durch
das Weltall gewandert sein®). Wahrscheinlicher ist aber eine andere,
allerdings spater iiberlieferte Version (a.a2.0. Anm. 1). Er war ein
Zauberer, nahm keine menschliche Nahrung zu sich, heilte Kranke,
sagte Erdbeben und anderes Ungliick voraus. Ein echter Prophet,
den spiter ein durchsichtiger Legendenkranz umgibt. Aristeas
aber war Wundermann und Dichter zugleich, der wie Abaris zur
Zeit des Kroisos gelebt haben sollte. In seinem Epos Arimaspeia
erzéhlte er, daf3 er, von Apollon begeistert, in das Land der Issedonen
gekommen sei, wo er von dem Kampfe der eindugigen Arimaspen
mit den Greifen gehort habe. Er war ein goifdlaunros, ein von
apollinischer Begeisterung ergriffener Mensch. Er sollte sogar
den Apollon in einer Metamorphose, in der Gestalt des dem Apollon
heiligen Vogels, nach Unteritalien begleitet haben, und eine andere

!) Diels-Kranz Vorsokratiker I5 S. 98f. Nr. 7.

®) Das alteste sichere Beispiel fiir den Namen Ivdaydoac bictet ein
infangs des siebenten Jahrhunderts auf Kypros herrschender Koénig:
B. Sittig, De Graecorum nominibus theophoris p. 53.

?) E. Rohde, Psyche II % 10 90f. Der Pfeil war offenbar auch ein
seschenk der Hyperboreer, wenn meine De Musaei Atheniensis fragmentis,
Rostocker Index 1898 p. 7 vorgetragene Vermutung zu Pausanias I 22, 7
ichtig ist.

Kern, Die Religion der Griechen II. 10
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Nachricht, die auch bei Herodot steht, berichtet von seiner Auf-
erstehung nach dem in der Miihle eines Walkers zu Prokonnesos
stattgefundenen Tode. Er soll danach plotzlich einem Manne in
Kyzikos begegnet sein.

Mancherlei Legenden kniipften sich immer weiter an die Gestalt
des Aristeas an, namentlich auch im unteritalischen Metapont,
wo ganz besonders von seinem nahen Verhéltnis zu Apollon er-
zahlt wurdel).

Auch ein wie Pythagoras vielgenannter und berithmter Philo-
soph mul hier eingereiht werden. Empedokles von Akragas hatte
ein materialistisches Gedicht iiber die Entstehung der Welt ge-
dichtet und erfuhr dann sein Damaskos in Unteritalien in den
Kreisen der Orpheotelesten. In Thurioi, in dessen Grabern orphische
Totenpasse gefunden sind (s. Bd. I1I), soll er an der Neugriindung
teilgenommen haben. Der einst die ganze Welt in die vier Elemente
und ihre Beweger Philia und Neikos aufgelost hatte und von sitt-
licher Erneuerung nichts wissen wollte, wurde ein Prophet, der
Kiinder einer neuen Weltanschauung, die ihm die Sekte der
Orphiker nahegelegt hatte, der Bekenner einer neuen Erlosungs-
religion, fiir die er Anhéanger mit eifrigen Worten warb. Der medi-
zinische Berater vieler wurde zum Seelenarzt. In der Seele des
Menschen entdeckte er das Gottliche, den Daimon und fiihlte
sich selber als Gott, der den Winden befahl und Tote auferwecken
konnte. Er war kein Charlatan, sondern trug den Gott aus tiefster
Uberzeugung in seiner Brust, und in diesem Gefiihle wanderte
er durch die Stadte der Peloponnes und schickte seine Katharmoi,
das ‘Siihngedicht’, an die Freunde in der Heimat. Er war von
der orphischen Seelenwanderungslehre vollig iiberzeugt (s. unten).
Er mag sich auch als Gott dullerlich gezeigt und AnlaB zu seiner
Verehrung gegeben haben; ein Betriiger war er so wenig wie GERH.
Havprmanys Emanuel Quint. Gerade Naturen wie er, der erst
ganz anders iiber die Welt gedacht hatte, von niichternem Mate-

!) E. Bethe RE? II 876ff. Dazu E. Rohde, Psyche IT % 10 92f, und
Ad. Kirchhoff, I'svedliaxéy zum Buttmannstage (5. Dezember 1899)
Berlin (als Manuskript gedruckt) 8. 1£f., der wohl richtig die von Herodot
IV 15 auf dem Marktplatze von Metapont neben dem Altar des Apollon
in einem Lorbeerhain gesehene Statue des Aristeas als ein Bild des Ari-

staios, des Apollonsohnes von der Kyrene, deutet und so einen Irrtum
des Herodot annimmt.



Orakel. Wunderminner. Theologen. 147

rialismus befangen und ohne jede Wirme und den Wunsch, andere
zu bekehren und zu bessern, pflegen sich zum Gegenteil zu
wenden, wenn eine innere Erleuchtung ihren Geist erfaBt hat.
Der einstmals so ruhige und verstandesméBige Beobachter wird
zum Fanatiker und hilt sich durchaus in ehrlicher Uberzeugung
nicht nur fiir gottédhnlich, sondern selbst fiir einen Gottl).

Das griechische Volk ist in seiner ganzen religiosen Entwicklung
keinem Dogma verfallen. So treu es auch immer an alter sa-
kraler Uberlieferung festhielt, weder den Priestern noch dem Volke
ist es je eingefallen, sich an ein Dogma zu binden. Eine Bibel
in unserem Sinne hat es fiir den Gottesdienst nie gegeben ( Kap. I)
und so auch keine Theologie in unserem Sinne. Die Exegeten
der groBen Heiligtiimer waren so wenig Theologen wie die Pro-
pheten in Delphoi und auf dem Ptoion. Sie erklirten die
Opferbriuche und erziihlten die heilige Geschichte der Gottheit.
Was wir Dogma und Theologie nennen, findet sich nicht im Lichte
hellenischen Glaubens, nicht in den groBen Heiligtiimern der
Griechen, sondern in den von orientalischer Erlosungsreligion be-
einfluten Sekten. Das Sektenwesen stammt unzweifelhaft aus
dem Orient; aber es fand in der Neigung der Griechen zur Schul-
bildung, wie sie Poesie, Philosophie, Bildkunst, Medizin schon
frith zeigen, sehr willkommene Nahrung. Auch der Umstand
arbeitete dem Sektiererwesen vor, daBl der Wandertrieb in Hellas
und Kleinasien friih erwacht war, dal Aoiden, Rhapsoden, Philo-
sophen, Arzte durch alle Lande zogen und ihre Kunst darboten.
Auch die Kiinstler arbeiteten auBerhalb ihrer Heimat fiir so manches
Heiligtum. Die Landschaften und Stidte fithrten bei aller poli-
ischen Trennung und Eigenheit in kultureller Beziehung lingst
ein Sonderleben mehr. Die Filialen der groflen Heiligtiimer allein
eweisen dies schon. Aber kein Dogma band die Filiale an das
futterheiligtum und die eine Filiale an die andere. Selbst die
)pferart unterliegt keinem Zwang, sondern richtet sich oft nach
er Lage des Heiligturrs.

Theologie verlangt eine heilige Schrift. Weder der delphische
iott noch die eleusinische Demeter noch der Zeus von Olympia

1) Vgl. v. Wilamowitz, Die Katharmen des Empedokles. Sitzungsber.
reul. Akad. 1929, 626ff.

10*
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haben in heiligen Schriften, wie sie Inder, Perser, Buddhisten,
Christen, Muhammedaner kennen, zu ihren Anhéngern gesprochen.
Veda, Avesta, Tripitaka, Altes und Neues Testament und Koran
finden keine Parallele bei den Griechen. Aber die Orphiker heben
sich auch darin von den hellenischen Priestern ab, daf} sie ein
heiliges Buch zu schaffen sich bemiiht haben und wirkliche Theo-
logen und Prediger waren. Hesiodos von Askra hat schwerlich
je daran gedacht, in seiner Theogonie eine Bibel fiir die olympische
Religion zu schaffen und dadurch als Prediger zu wirken. Er
war und blieb ein epischer Dichter und Rhapsode, der seine An-
sichten iiber das Werden der Gotterwelt in der Art der Aoiden und
Rhapsoden seinen Horern kundtun wollte (Bd. I 267ff.). Seine
Theogonie ist auch niemals als Theologie aufgefat worden, und
eine religiose hesiodische Sekte hat sich nie gebildet. Dazu war
in seiner Auffassung des Gottlichen auch nicht der Keim vorhanden.
Denn wenn auch die Orphiker an seine Dichtung angekniipft
haben, es war nur ein duBeres Gewand, das sie von ihm entlehnt
haben. Der Kern ihrer Lehre liegt der geistigen Sphire des groflen
boiotischen Dichters und Denkers vollig fern.

Zweierlei unterscheidet die orphische Gemeinde von jeder anderen
Religionsiibung in Hellas. Sie hat Religionsbiicher, mit denen sie
Propaganda treibt, sowohl eine dogmatische Theogonie und Kosmo-
gonie als auch Siihngedichte (xadaguof), durch die sie Anhénger
machen willl). Sie treibt also systematische und praktische Theo-
logie. Auch Missionsarbeit liegt ihr nicht fern. Diese Missionsarbeit
verrichtet sie auf ihrer Wanderung durch die griechischen Lande.
Die Orpheotelesten klopfen an die Tiiren der Reichen, wie sie auch
auf den StraBen und Hintertreppen den Zugang zum ewigen Heile
verkaufen. Sie sind willkommen in den Paliasten der sizilischen
Herrscher wie in den Hiitten der Armen. ‘Sie iiberreden nicht
nur Privatleute, sondern auch ganze Stadte?).” Sie sind die ersten
Wanderprediger Europas, die nirgends und iiberall wohnen. Sie
verehren ihren Dionysos nicht in glinzenden Tempeln; sie richten

1) Platon spricht im Staat II 364 E von dem pifiwy duadoc (oder
couadoc ? Vgl. Orphicor. fragm. 3) der aydgrar und pdvrers des Musaios
und Orpheus, a8’ dc Suymolovow, von den Moeis 7 xai xadapuol dduxnudToy
und 7elerai. Vgl. auch TI 363 CD. Ad. Krueger a. a. O. 28 bezweifelt
die Existenz selbsténdiger Kadaguoi.

2) Platon Staat II 364 E mei@ovrec 0d udvov idudras dAla xai moleis.
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ihm keine rauschenden Feste aus. Was man dionysischen Taumel
nennt, bleibt den ernsten Vertretern der orphischen Lehre fern. In
Heiligen Hausern (Bd. I 146. 165) lassen sie die Heilige Geschichte
auffithren und rufen ihre Gléubigen zum Sakrament!). Man darf
die Innerlichkeit dieses Kultus nicht unterschitzen; man muB auch
hier von einem lebendigen Glauben an die Gottheit sprechen.
Gewil} haben bose Ausschreitungen in den dem Dionysos geweihten
Heiligen Hausern stattgefunden, gewiB ist aus der Iambe des
homerischen Demeterhymnos die unziichtige Baubo geworden, die
fast eine Geburt der StraBe zu sein scheint (Bd.T54). Aber man darf
das nicht auf Rechnung der orphischen Lehre setzen. Es wire das
ebenso verkehrt, als wenn man fiir die oft sehr derben Scherze, die
man in katholischen Landern auf Kosten der heiligen Uberlieferung
und sogar des Sakraments staunend sieht und hort, die Kirche,
ihren Glauben und ihren Kult verantwortlich machen wollte. Nicht
nur bei den Griechen sind in den agrarischen Kulten tiefster Ernst
und ausgelassene Lust eng verbunden. Fastnachtsscherze gehen
der ernstesten Zeit unseres kirchlichen Jahres voraus.

Wie sich die hesiodische Theogonie von der auf Orpheus getauften
unterscheidet, ist im ersten Bande meiner Darstellung auseinander-
gesetzt worden. Der grofle Abstand der orphischen Weltanschauung
von der des Boioters leuchtet ein. Bei Hesiod wohl auch ein Ringen
zwischen zwei Welten, der olympischen Religion und des uralten
Volksglaubens; aber der Mittelpunkt seiner Dichtung ist der Sieg
des Zeus iiber die titanischen Krifte der Vorwelt. Wohl ist Zeus
auch bei den Orphikern in einer Weltperiode der Herrscher. Aber
in allen drei groBen Weltperioden, die sie kennen, ist dem Dionysos
die Hauptrolle zugeteilt, und zwar schon in der Urperiode, die von
dem Sohne des Kronos nichts wei. Die Theogonie der Orpheo-
telesten, wie man richtiger sagt, ist die Erganzung ihrer Siihn-
gedichte. Denn sie gilt dem Ruhme des Erlosers Dionysos, des
Dionysos Lyseus?). Hesiod hat das System geliefert, in das die Or-
phiker ihre theogonischen und theologischen Gedanken hinein-
zwangen, und wie er in seine Stammbaumdichtung Episoden und

') Vgl. den Orph. Hymn. XXXVII an die Titanen am Schlusse.

?) Nach Krueger a. a. O. Cap. I u. II hatte Dionysos in den #ltesten
Dichtungen, vor allem in dem von ihm angenommenen ‘fegdc Adyoc
Drpheo- Pythagoreus keine Statt. Anders W. Rathmann in der oben
S. 144 Anm. 1 zitierten Dissertation.
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Hymnen eingeschachtelt hat, so sind ihm die Orphiker auch darin
gefolgt. War die hesiodische Theogonie ihr Vorbild, konnten sie
auch noch spéter, wenn es nétig schien, Einschiebsel machen, und
so ist an der Bibel der Orphiker Jahrhundertelang Arbeit getan,
bis in die nachchristliche Zeit hinein. Darum ist und bleibt die
Untersuchung iiber das Alter orphischer Verse und damit or-
phischer Anschauungen so iiberaus schwierig, weil bei dem frag-
mentarischen Zustande der Uberlieferung Schliisse aus Sprache
und Metrik kaum méglich sind.

Dogmatische Religionsbiicher beschiftigen sich vor allem mit
Gedanken iiber das Werden der Welt, auch solche, die Gott als den
Schopfer von Himmel und Erde nicht an ihren Anfang stellen.
Es gibe aber keine griechische Theologie, wenn fiir sie der Glaube
an die Existenz eines in wirklichem Sinne uranfinglichen Gottes
die Voraussetzung wire. Denn zu dem erhabenen Anfang des neun-
zigsten Psalms hat sich kein Grieche je bekannt. Himmel und Erde
gelten ihm nicht als von Gott geschaffen. Keine gottliche Schopfer-
tat hat die Welt werden lassen, wie sie ist. Von Schopfung im bib-
lischen Sinne hat kein griechischer Denker gesprochen. Dionysos
schafft nicht den Wein; sondern er findet die Rebe. Demeter ist
nicht die Schopferin der Feldfriichte, Poseidon nicht der Schopfer
des Pferdes; er ist einst selbst in der Gestalt des Pferdes verehrt
worden (Bd. I 60f.). Das Meer war lingst da, als er zu seinem
Herrn gemacht wurde (Bd. I 107f.). Fiir die Beschaftigung mit
der Frage nach der Entstehung der Welt ist Hesiod (Bd. I 2491.)
unser éltester Zeuge. Man mag ihn deshalb immerhin den Vater der
Theologie oder gar der Philosophie nennen. Aber ausgereift sind
seine Gedanken in ihm nicht, vor allem nicht der fruchtbare Ge-
danke von Eros als dem schopferischen Prinzipl). Esist das Verdienst
der nach Orpheus benannten Sekte, den Eros als Demiurgen der
Welt ausgestaltet, freilich auch orientalische Ziige aus kleinasi-
atischer Religion hinzugetan zu haben.

Die orphische Kosmogonie ist uns nur in Bruchstiicken und ihr
Anfang nur in Berichten spiiterer Schriftsteller erhalten. Es wird
wohl nie mit Sicherheit ausgemacht werden kénnen, welche Fassung
die élteste der in verschiedenen Brechungen kenntlichen kosmo-
gonischen Dichtung der Orphiker gewesen ist. Auf alle Fille aber

1) Bd. I 250f.; v. Wilamowitz, Hesiodos’ Erga S. 157. Anders F.
Schwenn, Die Theogonie des Hesiodos 1934, 110ff.
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haben die Orphiker wie Hesiod einen Anfang angenommen und dann
den Weltdemiurgen spiter entstehen lassen. Die unter den Namen
des Hieronymos und Hellanikos iiberlieferte Theogonie 1) begann
mit Wasser und Erde, wahrscheinlicher noch nach dem vorliegenden
Berichte, mit dem Urschlamm, aus dem sich die Erde erst festete.
Nach Wasser und Erde soll dann der nie alternde (dyrjoaog) Chronos
entstanden sein, der auch den Namen Herakles gehabt habe. Seine
Gestalt erinnert an die uralten Mischwesen, wie es Chimaira und
Echidnasind. Es war ein an den Schultern gefliigelter Drache mit den
Kopfen eines Stiers und eines Lowen, zwischen denen das (mensch-
liche ?) Gesicht eines Gottes zu sehen war. Mit ihm erschien Ananke
— Adrasteia, die sich iiber die ganze Welt ausbreitete?). Chronos
zeugt dann (so auch in den Heiligen Logoi, die in vierundzwanzig
Rhapsodien eingeteilt waren) 3), das Weltenei, aus dem der Demiurg
entspringt. Das Weltenei ist wohl Schopfung der Orphiker, wenn
auch die heilige Sage lingst mit der Erfindung der Eigeburt von
Gottern und Heroen vorangegangen war. Es ist ein so natiirlicher
Gedanke, dal man auch ohne die ernste Mahnung Geore Zoreas?)
keine fremde Mythologie zu bemiihen braucht, um die Entstehung
der Welt aus einem Ei zu erkliren. Die Geburt der Helene und der
Dioskuren®) aus einem Ei, und die durch Ibykos®) bezeugte Geburt
der beiden Molionen aus einem silbernen Ei geben Gewahr dafiir,

') Damaskios, De princip. 123 bis (Orphicor. Fragm. 54): 7 8¢ xara oy
Tegdwopor @egouévy xai Eldviov (Opguxn Beodoyta), eimep pi) xai ¢ adrds
éotw, oftws Eyeis Gowp v, gyoly, éE doyiis, xai 9y, &€ fic éndyn 4 pi. Vgl.
Pragm. 57 (Athenagoras Pro Christianis 18 p. 20, 12 Schw.), wo
statt 927 wohl richtiger von i, dem Urschlamm, die Rede ist. Vgl
dazu Ad. Krueger a. a. 0. 10ff.

?) oweivar 08 adrdn Ty > Avdyxap, pow odeay Ty adtip xal > AdpdoTelay dod-
pavov (Hdschr.; diowparov Gruppe; edoduaror zweifelnd und sehr un-
wahrscheinlich Ruelle) Swoyviwuévp é&v mavri én x0ouwe, TAY TEOATWY
adrod épanvopévny. Uber doduaros vgl. den Aufsatz von Heinr. Gomperz,
Hermes 67, 1932, 155ff.; besonders S. 162 Anm. 1.

3) Orphicor. Fragm. 60.

4) Abhandlungen (herausgeg. von F. G. Welcker) Uber den uran-
fénglichen Gott der Orphiker S. 231.

®) Die Piloi der Dioskuren haben urspriinglich nichts mit der Eigeburt
zu tun (gegen Konr. Ziegler, Neue Jahrb. fiir das klass. Altertum XXXI
[1913] 37). Es sind die Schiffermiitzen, die sie wie die Kabiroi tragen,
nachdem sie zu Schutzgéttern und Nothelfern der See geworden sind
(Bd. I 239).

8) Fragm. 2 Vs. 2 Diehl.
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dall die Vorstellung vom Weltenei eine griechische ist. Nach der
Ansicht der Orphiker ist das vom péyac Xodvos gebildete Ei ein
silberglanzendes?). In dem unermeflichen Raume (nach den Heiligen
Logoi im Aither) wird das Ei hin und her getrieben, bis plotzlich
der erstgeborene Gott aus ihm herausspringt, der den Namen Phanes
erhilt: mp@roc yap dpdvdy. Dieser Gott ist von den orphischen Theo-
logen aus reicher Phantasie und mit ganz besonderem Nachdruck
ausgestaltet worden, und hier kann es nicht fraglich sein, daB
orientalische Einfliisse vorliegen. Der erstgeborene Gott (Howrs-
yovos deshalb auch genannt) war wie Chronos ein Mischwesen und
hatte goldene Fliigel an den Schultern; an den Seiten waren ihm
Kopfe von Stieren angewachsen ; auf seinem Kopfe ringelte sich ein
gewaltiger Drache, der noch von Tieren aller Art umgeben war.
Er war mannweiblich und trug den Samen aller Gétter und Men-
schen in sich. Viele Namen haben ihm die Theologen im Laufe der
Jahrhunderte gegeben. Einer seiner éltesten Namen ist Irikepaigos,
in welcher Form der sonst Erikepaios genannte Gott zuerst auf
einem Papyrus des dritten vorchristlichen Jahrhunderts erscheint,
der eine merkwiirdige Mischung orphischen und eleusinischen Kults
zeigt?). Dieser Name scheint wie die Meter Hipta (Bd. 1 270) aus
Lydien zu stammen; denn in der Form Erikepaios ist er auf einer
Inschrift aus dem lydischen Hierokaisareia als Beiname des Dio-
nysos nachgewiesen worden®). AuBer Erikepaios, Phanes und
Protogonos ist er in den alten Brechungen der orphischen Theo-
gonie Eros und Metis genannt worden; Eros wohl im AnschluB an
Hesiod, aber in zielbewuBter Absicht als Erzeuger von Menschen
und Gottern. Metis auch in Beziehung auf die hesiodische Theo-

1) Orphicor. Fragm. 70 (nach Damaskios)
énerra 0 &vevie péyas Xodvos Aidéor diw
eV dgyvgpeon.
Der Neuplatoniker fagt hinzu: 7o vag étreve Onloi T TeyviTdy, QAL ob
Yévwyua.

*) Orphicor. Fragm. 31. Nach Ad. Krueger, Quaestiones Orphicae
Hallische Diss. 1934 betrifft dieser Papyrus die Telerai des Onoma-
kritos. S. unten S. 164.

%) Jos. Keil und A. von Premerstein: Denksehr. Wien. Akad.
Phil. hist. K1. LIII 1908, 54 Nr. 112 éni isgopdvrov Agrepudiipov vob
“ArwAloviov Mywégpios, Hepnhiag xai Eexotwdoc > Amotiwviov of ovvyeveic Atoviowe

*Howxenalme 1o Poudy. Vgl. Genethliakon fir C. Robert 1910, 93;
Hermes LI 1916, 565.
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gonie; aber aus der Gottin Metis ist ein mannweiblicher Gott ge-
worden?). Ferner ist der erstgeborene Gott vor allem dem Dionysos
gleichgesetzt worden. Auch als Eubuleus erscheint er schon in
jenem vorchristlichen Papyrus, wihrend die Identifizierung mit
Antauges und Pan, vor allem aber mit dem lampsakenischen
ithyphallischen Gotte Priapos erst aus spateren Bearbeitungen
der orphischen Theogonie, vor allem aus dem orphischen Hymnen-
buche stammt. Der sechste orphische Gemeindegesang?) lautet :

Erstgeborener, dich ruf’ ich an,

du doppelgestaltiger, erhabener, im Aither schweifender,
der du entstiegen dem Weltenei,

stolz auf die giildenen Fliigel,

begabt mit der Stimme des Stiers,

Ursprung der Gétter und Menschen,

Samen voll Ruhm und voll Weihe, Erikepaios.

Man darf dich nicht nennen. Verborgen bist du;

du braust aber schwirrend dahin,

allstrahlender Sprof,

den dunkeln Nebel der Augen entfernend,

wirbelnd im Fliigelschlage iiberall hin durch die Welt,
das strahlende, reine Licht bringend,

weshalb ich den Lichten dich nenne und Priap, den
Herrscher, und den helldugigen Antauges.

Aber, Seliger, vielsinnender, vielzeugender, komm’ heiteren Auges
zu den Geweihten, zur heiligen, vielfarbigen Weihe.

Charakteristisch fiir diesen uranfinglichen Gott bleibt, daB er von
Anfang an ein vielnamiger (modvadvupog) ist, dessen Allmacht durch
seine Gleichsetzung mit anderen Gottheiten dargetan wird. Auch
‘groBer’ oder ‘ehrwiirdiger’ Daimon wird er genannt®). Dies mufl
beachtet werden. Denn in dieser orphischen Theogonie begegnet
uns zuerst stark betont der Hang zum Synkretismus?), der

') Orphicor. Fragm. 85 daiuova oepvér, Mijtw onéopa pégovra Sedw »ivrop,
&v e Ddvyra mewTdyovey pdxages xdjeov xava paxody *Olvumoy.

%) Hierzu Ad. Krueger a. a. 0. p. 30.

3) Orphicor. Fragm. 83. 85.

4) Uber die Theokrasie s. u. §. 170ff. Uber Herakleitos (unten S. 154)
Kern, Orpheus 1920, 56. Man darf den EinfluB auf Herakleitos natiir-
lich nicht iibertreiben, wie es von E. Pfleiderer, Die Philosophie des
H.v. E. im Lichte der Mysterienidee, Berlin 1886, und V. Macchioro,
Eraclito Bari 1922 geschehen ist. S. auch W. Nestle H. und die Or-
phiker Philologus LXIV 1904, 367ff., LXVII 1908, 533ff.
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in der hellenistischen und kaiserlichen Zeit die schlichte Reli-
giositdt so wild iiberwuchert. Es ist dieselbe Zeit, in der Hera-
kleitos von Ephesos — auch sonst von orphischem Einflusse nicht
frei — die Identitat von Hades und Dionysos verkiindigt. Phanes
hat wie Argos, an dessen Schilderung im Aigimios ein orphischer
Dichter ankniipft, auf den beiden Seiten des Korpers je zwei
Augen, so daB er seine Blicke iiberall hinwenden kann. Er ist
offenbar als ein Doppelwesen gedacht: 94ivs xal yevérwp xparepoc
Jeoc *Hoixemaloc!). Aber niemand sah ihn je in dieser Gestalt
auller seiner Tochter, der heiligen Nacht?). Alle anderen Wesen
sahen nur im Aither den Glanz, der von seinem unsterblichen
Korper ausging. Von diesem heiligen Lichte leitet das Gemeinde-
gesangbuch der Orphiker den Namen Phanes ab, der selbst den
Blicken der Frommen verborgen bleibt und deshalb der Verborgene
(»gvpiog) genannt wird?®). Phanes ist der Schopfer von Himmel
und Erde, die er aus den beiden Hélften des silberglinzenden Eies
zu gestalten scheint, wobei auffallt, daB die Erde ja schon von An-
beginn dagewesen sein soll. Die élteste Spur dieses Anfangs der or-
phischen Theogonie hat uns der Végelchor des Aristophanes be-
wahrt:

Im Anfang war das Chaos und Nacht: der Tartaros war und das
Dunkel ;

nicht Erde war, noch Himmel, noch Luft. In des Dunkels unendlichem
SchoBe,

da legte die schwarzgefiederte Nacht zum Beginn aller Dinge ein
Windei.

Aus diesem Ei dann im Wechsel der Zeit erwuchs der liebliche Eros,

mit goldenen Fligeln den Riicken geziert, dem Wirbel der Winde
vergleichbar.

Dem gefliigelten Chaos hat der sich gepaart zur Nacht in des Tartaros
Weiten

und unser Geschlecht als das erste gezeugt und ans Licht des Tages
gezogen.

Und bevor er alles zur Paarung trieb, gab’s keine unsterblichen
Gotter;

wie aber sich eins dem andern gepaart, entstanden Himmel und
Meerflut,

1) Orphicor. Fragm. 81.

%) Orphicor. Fragm. 86 ITowtdyovdy ve uév oifris éoédoaxey dpdatuoiow, £l
w1 NOE iegr) podvn.

%) Orph. Hymn. VI, abgedruckt Orphicor. Fragm. 87.
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und die Erd’ und der seligen Gotter Geschlecht, das unsterbliche.
Daraus ergibt sich:
Wir sind von den Sel'gen die &ltsten?).

Phanes hat den unsterblichen Gottern ihr ewiges Haus gegriindet,
Himmel, Sonne, alle Gestirne, Erde und Meere 2). Den Mond richtete
er als eine zweite Erde ein — Selene von den Gottern, Mene von
den Menschen genannt —; auch auf ihm gibt es viele Berge, viele
Stidte, viele Hauser. Phanes trennt die Wohnsitze der Gotter
von denen der Menschen und bestimmt fiir diese die gemafigte
Zone (Bd. I 269). Den Helios aber macht er zum Wiichter iiber die
ganze Welt®). Damit er von keinem, weder einem Gotte noch einem
Menschen gesehen werden kann, sinnt und schafft er in einer
Hohle. Hier wird auch seine Tochter, die heilige Nacht, geboren,
die keine Mutter hat, weil er mannweiblich ist. Mit ihr geht er in
der Hohle die geschlechtliche Verbindung ein, legt in ihre Hand ein
konigliches Szepter und gibt ihr die Gabe der Weissagung. Die
Hohle wird ausgemalt, als sei sie ein Heiligtum der GroBen Mutter.
Denn in ihrer Vorhalle 1aBt Adrasteia die Kymbeln erschallen und
ihre Schwester Ide, die Eponyme des Idagebirges, wohl auch?),
Nyx heilt die Mutter schlechthin, weil von ihr alle Gotter stammen.
In der griechischen Religion hat diese Gottin kein Gegenstiick.
Vollends ist die Nyx des Hesiod ein ganz anders gestaltetes, gott-
liches Wesen, das nur die dunkle Seite der Nacht verkérpert und
finstere, furchtbare Gewalten erzeugt (Bd. I 250). Die orphische
Dichtung spricht von der ambrosischen Nacht und nennt sie die
Erzieherin der Gotters). Als Tochter und zugleich als Gemahlin
des Phanes gebiert sie Gaia und Uranos. Von allen ihren Nach-
kommen hat sie aber am meisten den Kronos gehegt und gepflegt®),
der nach Uranos, dem odpoc mdvraw xal P¥Aa&?), die Weltherrschaft

!) Aristophanes’ Vogel Vs. 693ff. (Orphicor. Fragm. 1). Die Uber-
setzung stammt von C. Robert (Berlin 1920). O. Schroeder macht in
seinem Kommentar (1927) mit Recht darauf aufmerksam, daB das dné-
moy &by (Vs. 695), das Robert mit ‘Windei’ iibersetzt hat, von Aristo-
phanes durchaus nicht in geringschétzigem Sinne gemeint ist.

%) Orphicor. Fragm. 88.

%) Orphicor. Fragm. 96 xal @ilwd abrdv Erevée xélevoé e naow avdooew.

4) Orphicor. Fragm. 105.

®) Orphicor. Fragm. 106 9eév toopoc dufooosiny NUE.

¢) Orphicor. Fragm. 129 éx mdvrew ¢ Kodvor No& Erpepey 110° dritalley,
Vgl. Orphicor. Fragm. 130—132. ") Orphicor. Fragm. 113.
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innehatte. In diesem Teile ihrer Theogonie ist die orphische
Dichtung am meisten von der hesiodischen abhingig. (aia hat
ohne Uranos, wie sie ja auch bei Hesiod den Pontos allein gebiert
(Bd. 1256 A. 2), sieben Schne und sieben Tochter geboren, die mit
den hesiodischen iibereinstimmen (Bd. I 251ff.). An das Ende
der Tochter wird auch von dem Orphiker Rheia gestellt als Mutter
des Herrschers Zeus, der die fiinfte Weltperiode —nach Phanes,
Nyx, Uranos, Kronos — bedeutet. Wenn wir aber Dionysos in
seiner Dreigestalt als Weltenheiland annehmen, diirfen wir nur
von drei Weltperioden (s. oben S. 149) sprechen und miissen die
Welt des Zeus als zweite Phase rechnen?). In dieser Zeuswelt ist
der Dike eine wichtige Rolle zugeteilt, die die Orphiker nicht aus
der Theogonie, sondern aus den Werken und Tagen des Hesiodos
(Bd. T 271) entnommen haben, wenn nicht beide aus der Volks-
religion schopfen. Dike folgt dem hochsten Gotte als moAdmowrog
o dpwydc?). Sie sitzt am Thron des Zeus und schaut von dort
auf alles Menschengeschehen®). Ihr waches Auge besingt auch
das orphische Gemeindebuch?):

Vom Auge der Dike laBt singen mich,

die alles erspiht, von der hulden Gestalt.

Sie sitzt an des Herrschers Zeus

heiligem Throne;

vom Himmel schaut sie herab auf der vielstimmigen Menschen
Leben.

Schwer lastet sie, die Gerechte, als Richerin alles Unrechis.

Alles, was unstimmig ist, fiithrt sie durch Wahrheit zum Gleichmaf.

Denn Alles, was Menschen erdenken in béser Gesinnung,

Alles, was schwer zu entscheiden, da immer mehr ergattern wollen die
Ungerechten,

du allein kannst es durchdringen!

Zum Erwachen bringst du

selbst im Unrecht das Recht.

') Anders faBt den dreigestaltigen (voupviic) Dionysos freilich Krue ger
a. a. 0. 71ff. auf.
%) Orphicor. Fragm. 158. Nachgeahmt von Parmenides Fragm. 1
Vs. 14 Diels.
3) Orphicor. Fragm. 23.
4) Orph. Hymn. LXII 1ff.
"Oppa Abens pélme mavdepxéos, ayiaoudpgpov,
i) %al Zmvds dvaxroc éni Dodvor tegov iCer
ovpavéder xadogdoa Biov vyrdw molvpdlav usw.
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Allen, die ungerecht bleiben, bist du die Feindin,
allen Gerechten wohlmeinende Freundin.

Also, o Gottin, komm’ als Herrin des Rechts

zu den Wackergesinnten,

bis dereinst nahet heran

unseres Lebens alletzter Tag!

Wihrend die bei Zeus in Ewigkeit thronende Gottin Dike
schon in hesiodischer Dichtung erscheint (Bd. I 271), ist die Gott-
lichkeit des Nomos, des Gesetzes, soweit es uns heute kenntlich ist,
eine Erfindung der orphischen Kreise, in denen z. B. die Lehre von
der Enthaltsamkeit von jeglicher Fleischnahrung und das Bohnen-
efiverbot gottliche Gesetze waren. Die orphische Theogonie kennt
den Nomos als Gott und hat ihn mit Eusebeia iiber die Dike
gestellt, indem sie diese als Tochter jener beiden aufgefaBt hat?).
Auch Nopog ist, wie seine Tochter Dike, schon mdpedpos des Zeus.
Der Tragiker Moschion schildert den Urzustand der Menschheit
offenbar in Anlehnung an ein orphisches Gedicht damit, daB er
hervorhebt, Nduoc sei damals ohnmaéchtig gewesen, wihrend Bla,
die Gewalt, am Thron des Zeus gesessen habe?). Zur Ausbildung
der gottlichen Begriffe von Néuoc und Aéxn haben die Orphiker
sicher stark beigetragen?).

Das Regiment des Zeus war aber nach orphischer Anschauung
erst vollendet, als Zeus den Urgott Phanes verschlungen und damit
die ganze Vorwelt in sich aufgenommen hat. In diese Partie der
Theogonie, fiir die sie zweifellos einen Hohepunkt bedeutete, war
ein in verschiedenen Brechungen vorhandener, schon durch Platon?)
bezeugter Hymmos auf Zeus als den hochsten aller Gotter ein-

1) Orphicor. Fragm. 105 (p. 169). 159. 160 (7zdoedpos yao 6 Néuos toi
A, ds pnow 6 °Ogpevs). Vgl. dazu R. Hirzel, “Aygagoc véuos (Abhdlg.
Séchs. Ges. d. Wiss. XX, 1900 I) S. 80, 2.

?) Moschion Fragm. 6, 15f. Nauck? p. 814 (Orphicor. Fragm. 292 p. 303,
vgl. W. Graf Uxkull-Gyllenband, Griechische Kultur-Entstehungs-
lehren 1924 S. 17):

v & 6 pév Nouog
Tamewds, 1 Bia 6¢ cvvdgovos A,
6 0" dodevic iy Téw duewdvar Pogd.
Nopos sitzt tief unten, unbeachtet: das bedeutet hier ramewds.
#) v. Uxkull-Gyllenband a. a. O. S. 4, Anm. 25,
‘) Gesetze IV 715 E (Orphicor. Fragm. 21. 21 a).
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geflochten, dessen in unserer Uberlieferung alteste Gestalt!) so
lautet: ‘Zeus ward der Erste, Zeus der Letzte, Glanz des Donner-
keils; Zeus ist der Kopf, Zeus ist die Mitte, aus Zeus vollendet
sich alles. Zeus ist der Grund der Erde und des sternenreichen
Himmels. Zeus war mannlichen Geschlechts geschaffen; Zeus
ward auch eine unsterbliche Jungfrau. Zeus ist der Atem von
allem, Zeus it die Kraft des ewigen Feuers, Zeus die Wurzel
der Erde. Zeus ist Sonne und Mond. Zeus ist Konig, Zeus, der
Glanz des Donnerkeils, ist der Herrscher iiber alle Wesen. Denn
nachdem er alle in sich verborgen, brachte er sie aus seinem heiligen
Herzen wieder in das freudenreiche Licht, Miihevolles voll-
bringend.” Nach orphischer Mystik begreift Zeus nach der Ver-
schlingung des groien Phanes alles in sich, was in der Welt ist. Aus
diesem Hymnos stammt die beriihmte orphische Ewigkeitsformel,
die in so vielen religiosen Texten spiter wiederkehrt: ‘Gott war,
Gott ist und Gott wird sein. Gott ist Anfang, Mitte und Ende.’
In diesen drei Zeitstufen duBert sich seine Allmacht. Diese Formel
ist aber nicht nur in andere Mysterien und in die Liturgie der
christlichen Kirche itbernommen worden, sondern auch die moderne
mystische Dichtung hat sich ihrer noch bedient. Denn STEFAN
GeorGEs ‘Stern des Bundes’ beginnt mit den Worten: ‘Du stets
noch Anfang uns und End’ und Mitte’2).

Hesiods Theogonie hat ihr Ziel mit der Schilderung des Sieges
der Olympier erreicht. An ein neues Weltalter unter Dionysos
denkt der boiotische Dichter nicht. Zeus ist kein Erldser der
Menschheit, der den orphischen Mysten das Heil bringt. Darum hat
er in der orphischen Theogonie wohl ein Preislied erhalten, in dem
seiner Allmacht mit sehr starken Ausdriicken gedacht wird; aber
diese Allmacht hat er nicht durch den Sieg iiber finstere titanische
Machte errungen, sondern orphische Mystik findet sie allein darin

1) Ps.-Avistotel. Iepi xdouov 7 P. 401 a 25 (Orphicor. Fragm. 21a). Die
Ubersetzung von dgywégavvoc nach F. Bechtel, Lexilogus zu Homer
S. 54. Vgl. R. Harder, Philologus LXXXYV 243ff., der mit Wilamowitz
dpyueépavvos vorzieht. Dagegen W. Rathmann, Diss. Halle 1933, 145.
Nach Ad. Krueger a. a. 0. 15ff. stammt die &lteste Gestalt des
orphischen Zeushymnos aus den Awdijxar, mir sehr zweifelhaft. An
den orphisch-pythagoreischen ‘Zegog Adyos kann ich trotz allem von Kr.
aufgewandten Scharfsinn auch schwer glauben.

?) 0. Weinreich, Archiv f. Religionsw. XVIII 1915, 603f.; XIX 1916
—1919, 179ff.
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begriindet, dafl er Phanes-Dionysos und die von ihm erschaffene
Welt verschlungen hat. Die Welt des Zeus ist eine Wiedergeburt;
sie ist die Welt des Phanes. Aber der lichte Gott, der einst aus dem
silberglinzenden Ei entsprungen ist, kehrt in dieser Gestalt nicht
wieder. Der Dionysos der orphischen Zeuswelt ist der Sohn des
Zeus von der Persephone, seiner Tochter. Es wiederholt sich also
dieselbe Erzahlung. Wie sich Phanes und seine Tochter Nyx ehelich
verbinden, so auch Zeus und seine Tochter Persephone. Ge-
schwisterehen sind ja uralte Vorstellungen, die in der Odyssee
bei den Phaiaken und im Aiolosreich wiederkehren. An dem
Liebesverhiltnis des Vaters zur Tochter haben die Kirchenviter
natiirlich den stérksten AnstoB genommen. Sie haben auch den
Sinn dieser Verbindung nicht erkannt, die den zweiten Dionysos
mit dem Gotte des Himmels und der Unterweltskénigin in nichste
Verwandtschaft bringen wollte. ~Warum Dionysos, der Sohn
des Zeus und der Persephone, bei den Orphikern gerade den Bei-
namen Zagreus (‘der groBe Jiger’) erhalten hat, entzieht sich un-
serer Kenntnis. Der Name ist zuerst durch die epische Alkmeonis?),
deren Entstehungszeit unbekannt ist, bezeugt. Es heiBt da: ‘O
hehre Erde und Zagreus, du hochster aller Gotter.’ Aischylos
und Euripides haben ihn auch erwihnt. Allbekannt ist seine An-
rufung durch den Chor in den Kretern des Euripides:

Ein heilig Leben fiihrte ich,

seitdem ich Myste des idaeischen Zeus geworden

und Hirte des néchtens herumschweifenden Zagreus,

die Mahlzeit von rohem Fleisch verrichtet,

zur Bergmutter die Fackeln erhoben

und dann geheiligter Bakche der Kureten genannt wurde.

Dieser ‘groBe Jéiger’ — man denkt an den Wilden J ager der deut-
schen Sage — verkorpert offenbar nur eine Seite des michtigen
Gottes Dionysos. Es ist der chthonische Dionysos, der auch Herr
der Toten ist, der von den Freuden des Diesseits in den Ernst des
Jenseits weist, in dem nur die Frommen, die dem Dionysos auf
Erden gedient haben, sich ‘ewiger Trunkenheit’ erfreuen diirfen,
wihrend die Unfrommen und Ungerechten in der Hélle schmachten
miissen®). Aber diesen Dionysos ereilt sein Schicksal, ehe er er,
wachsen ist. Er wird schon als zartes Kind, wihrend er mit Kreiseln-

1) Alle Zeugnisse iiber Zagreus Orphicor. Fragm. 210 p. 230.
?) Platon Staat II 363 CD (Orphicor. Fragm. 4).
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Reifen und den schonen Apfeln der Hesperiden spielt und in einen
Spiegel blickt, von den wilden Titanen zerrissen. Sie, die Ge-
stiirzten, sind neidisch auf ihn, weil ihm Zeus schon in kindlichem
Alter die Herrschaft iiber die Welt anvertraut hat. Sie zerreiflen
und verschlingen seine GliedmaBen: eine neue xardmools in grau-
samster Gestalt. Erzdhlt wird also die Passion eines jungen
Gottes. Aber das Herz des Verschlungenen rettet eine Gottin:
Athena, die groie Gottin von Athen. Die Titanen trifft der Blitz-
strahl des Zeus und versengt sie. Aus ihrer Asche entsteht das neue
Menschengeschlecht. Diese Auffassung von der Entstehung der
Menschen ist ein Hauptdogma der Orpheotelesten, um das
sich ihre Lehre von der Erlosung der siindigen Menschheit dreht.
Das Herz des Dionysos bleibt unverloren. Zeus verschlucks es.
und von Zeus und Semele stammt der dritte Dionysos. ‘Zeus der
Vater hat alles vollendet, aber erfiillt hat es erst Bakchos’1). Dieser
ist nicht der Freudenbringer und Weingott der Volksreligion;
sondern es ist Dionysos Lyseus, der Erloser der siindigen Menschen,
die von ihrer Geburt an mit dem Titanischen, der Erbsiinde be-
lastet sind. Ein orphischer Hymnos %) gilt den Titanen und lautet:

Titanen, des Uranos und der Gaia herrliche Kinder,

unserer Vater Vorfahren ihr,

unten im Hause des Tartaros wohnend im Erdendunkel,

aller Sterblichen, der miihbeladenen, Quell und Ursprung,

auch der Fische und der Vogel und der Bewohner der Erde.

Von euch stammt jedes Geschlecht auf der Welt.

Euch rufe ich an, furchtbaren Zorn abzuwenden,

wenn von den Vorfahren unter der Erde Einer den H&usern naht.

Das Dionysische, das in den Menschen ist, weil die Titanen die
Gliedmaflen des Gottes verzehrt haben, gilt es zu retten. Das
Titanische in den Menschen, ganz in orphischem Sinne. meint
offenbar Pindar, wenn er nach einem Zitat bei Platon von der
Siihne einer alten Schuld spricht, die Persephone von den Seelen
annimmt, die im neunten Jahre wiedergeboren werden, aus denen
herrliche Kénige, schnelle Liaufer und weise Dichter entstehen, die
von der Nachwelt heilige Heroen unter den Menschen genannt

1) Orphicor. Fragm. 218 xgaive udv obv Zevc ndvra matijp, Bdxyos & émé-
HOAVE.

2) Orph. Hymn. XXXVII.
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werden!). Dionysos der Erloser verlangt im irdischen Leben
echten Gottesdienst und strengste Befolgung des durch heilige
Gesetze vorgeschriebenen orphischen Lebens. Solcher Frommen
gibt es aber auf Erden nur wenige. Viele schwingen freilich den
Thyrsos, sind aber nicht im Herzen Bakchen, wie es ihr Gott ver-
langt, um sie einmal zu erlosen.

Aber nicht nur Dionysos tritt in dreifacher Gestalt in der or-
phischen Religion auf, sondern, entsprechend der Erneuerung der
Welt und den verschiedenen Weltperioden, werden auch dieselben
Gottheiten in doppelter oder wohl gar dreifacher Gestalt aufgefiihrt,
wie es fiir die Musen feststeht: und da ist es merkwiirdig, daB
driiben in Tonien Mimnermos von Kolophon bereits von zwei
Musengenerationen, den Téchtern des Uranos und denen des Zeus
gesprochen hat, eine Auffassung, die er offenbar der orphischen
Theogonie entnommen hat2). Auch Musaios ist dieser Unter-
scheidung von zwei Musengenerationen gefolgt?®). Aphrodite er-
scheint bei den Orphikern als Tochter des Uranos wie des Zeus.
Ob sie auch drei Nyktes unterschieden haben, wie neuplatonische
Berichterstattung uns glauben machen will, ist ungewili*). Aber
jedenfalls gehort diese Differenzierung zum Wesen der orphischen
Theologie. ~ Andererseits haben sie auch verschiedene Gotter

1) Pindar Fragm.133 Schroed. (aus Platons Menon 81 B);:vgl.v.Wila-
mowitz, Pindaros S. 251. Das Bruchstiick lautet:
oiow 02 Degoepdva mot-
vay maiaos névdeos
déEeran, éc o vnegdey
dhiov xetvaw évdran Erei
avdudoi yoyds mdlw, éx
Tay Paciiijes dyavol
zai oféver xoaumvol copiar Te HEVIOT
avdpes adbovt’ - & 02 tow Jot-
oY y0dvoy Fooes d-
yrol mpos avdodmew xaléovrac.

?) Bergk PLG II* 412 Fragm. 13, nicht bei Diehl (Paus. IX 29, 4)
Uipveopos 02 éleyeia sic iy pdyny moujoas iy Epvovaiwy moos Ty ze
cal Avbois, gnoly & vén agoovuion Svyarégac Ovpavod vdg doyaotégas Moboac,
odTww 08 dllag vewtégas elvar s moidag. Auch Alkman kannte die Musen
s Tochter sowohl des Uranos als des Zeus (Bergk III* 71 Fragm. 119,
icht bei Diehl). Vgl. K. Ziegler bei Roscher V 1537.

%) Diels-Kranz, Vorsokratiker I 25 (2 B 13).

4) 8. dariiber R. Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt IT 656, 2.

Kern, Die Religion der Griechen 10, 11
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identifiziert, wie das bei Phanes und Zeus besonders deutlich ist
und auch fiir Adrasteia und Ananke bezeugt istl).

Der grofie Gegensatz zu der Theogonie des Hesiodos (Bd. I 268)
besteht darin, daB die Beziehung zum Menschengeschlecht iiberall
hervortritt, wahrend sie in jener — von dem sogenannten Hekate-
hymnos abgesehen — fast nirgends vorhanden ist. Der Menschen
Siinden werden gegeiBielt und schwere Strafen den Bosen in der
Unterwelt auferlegt. Wiahrend diejenigen, die unter den Strahlen
der Sonne ein frommes Leben gefiihrt haben, auch nach dem Tode
ein sanfteres Schicksal auf den schonen Wiesen am Flusse Acheron
erwartet, werden die, welche unter den Strahlen der Sonne Ubel-
titer und Verbrecher gewesen sind, hinunter in den eiskalten
Tartaros, wo der Kokytos flieBt, gestoBen?). Aber auch die Lehre
von der Seelenwanderung war der orphischen Mystik nicht fremd
und nahm in ihrer Theogonie offenbar einen weiten Raum ein. Der
Menschen Seelen gehen im Kreislaufe der Zeit hierhin und dort-
hin: die eine wird ein Pferd, die andere ein Schaf, eine andere
ein Raubvogel; oder eine gleicht an Gestalt und Stimme einem
Hunde; auch das Schlangengeziicht auf der heiligen Erde stammt
daher®). Es ist nicht unwahrscheinlich, daB die Pythagoreer die
Seelenwanderungslehre den Orphikern entlehnt haben?). Jedenfalls
ist nach unserer Kenntnis die Metempsychose literarisch zuerst
von den Orphikern festgelegt und verbreitet worden. Von den
Orphikern hat sie wahrscheinlich Empedokles von Akragas ent-
lehnt, der in seinen Katharmen®) dichtet: ‘Einmal war ich bereits

1) Allerdings nur fiir die unter den Namen des Hieronymos und Hella-
nikos tiberlieferte Theogonie: Orphicor. Fragm. 54.
2) Orphicor. Fragm. 222
ol uéy #* edayéwow v’ adyac 7elloto,
adris anopdipevor paiaxdrepor oirov Eyovow
&v xakdi Aewpdwe Badippoor auy’ > Axéoovra,
ol & ddwea gééavrec ¥ avyas felloto
SPotoral xardyovrar 976 mhdra Kaxvroio
Tdgragoy & xpvdevza.
Acheron (der Klagestrom) und Kokytos (der JammerfluB) sind redende
Namen wie Pyriphlegethon (der Feuerstrom).
3) Orphicor. Fragm. 224 leider unvollstandig erhalten und auch nicht
ohne Verderbnisse.
‘) W. Rathmann a. a. Q. 59ff.; dagegen Ad. Krueger a.a. 0. 37if.
°) Fragm. 117 Diels. v. Wilamowitz, Sitzungsber. preuB. Akad.
1929, S. 627 hat wohl mit Recht Diels’ Ubersetzung “Siihnelied’ fiir
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ein Knabe und ein Madchen und ein Strauch und ein Vogel und ein
aus dem Meer auftauchender Fisch.” Der vom Scheintode erstandene
Armenier Er sah nach dem groBartigen platonischen Mythos?) in
der Unterwelt die in einen Schwan verwandelte Seele des Orpheus,
die des Thamyris in eine Nachtigall, die des Telamoniers Aias in
einen Lowen, die des Agamemnon in einen Adler. Atalante aber,
die starke Jégerin, war in einen Athleten verwandelt, Epeios von
Panopeus, der Erbauer des troischen Pferdes, in eine kunstgeiibte
Frau, der SpaBmacher Thersites in einen Affen. Alle diese hatten
sich ihre neue Gestalt selbst gewéhlt. Odysseus aber sei — so er-
zihlte Er weiter — lange herumgegangen, ehe er sich zu der Ver-
wandlung entschlossen habe, und sei dann in den Korper eines
Privatmannes, der von Staatsgeschiiften vollig frei gewesen sei,
eingetreten, wahrend die anderen alle diesen verschmiht hitten.
Auch die Tiere hitten sich wie die Menschen in gleicher Weise
verwandelt.

Als erster orphischer Theolog ist uns Onomakritos von Athen
erkenntlich. Er ist untrenmbar von der Dynastie der Peisistra-
tiden, deren religioser Berater er offenbar gewesen ist. In Herodots
Geschichtswerk wird seiner nur als eines Orakelfilschers gedacht?),
Aber aus spiteren Nachrichten geht unzweifelhaft hervor, daB er
ein religivs stark angeregter Mann gewesen ist. Er ist sogar — und
vielleicht mit Recht — als Griinder der orphischen Sekte in Athen
bezeichnet worden. Ganz besonders wichtig ist die Mitteilung des
Pausanias, daB Onomakritos Weihen des Dionysos eingerichtet
haben soll®). Dazu kommt die Tatsache, daB es ein von diesem

Katharmen beanstandet. Dagegen kann ich mich nicht iiberzeugen, daB
Empedokles die Seelenwanderung nicht gelehrt habe. Vgl. Rathmann
a. a. 0. Das oben iibersetzte Fragment gebe ich nach dem Text von
Wilamowitz a. a. O. 635:

7,01 yde 707 Eydy yevdumy %0¥pde Te xdpn Te

Bduvos T olewds Te xal é& dlos Eumogog iy .

1) Staat X 620 ABC. Thersites heiBt hier yehwromotds.

?) VII 6 von den Peisistratiden Eyovrec *Ovoudxgizon, dvdpa °Adyaioy
xenopoldyoy te xail Sadérmy xemoudv t@v Movaalov, davefefixeaay (éc Zovoa),
e Exdony mpoxaraivoduevor - éénidady yag vmd Imndoyov Tov Hewiorgdrov ¢
Ovoudrgiros 8¢ *Adfveww, éx adropdowt diods 6 Adoov 7o *Epuwovéos
unoéwy & ¢ Movealov yonoudy dc ai éxi Aijwvon émxelusya vijoor apave-
Colaro xatd ijc Baldoons. 616 EEAacé pw 6 “Inmagyos, mgdregoy xoeduevog
6 udhota. 3) VIII 37, 5.

1n*
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verfafites Gedicht gab, das den Titel Teietai ‘Weihen' trug. Es
mag in der Tat, wie ErwiN RoHDE gemeint hat, zu den religiosen
Grundschriften der orphischen Gemeinde gehort haben!). Denn in
diesem Gedicht waren die Verfolgung und derTod des Dionysos durch
die Titanen erzédhlt worden. So gewill dies das Hauptdogma der
Orpheotelesten war, ist doch trotz allem kiirzlich aufgewandtem
Scharfsinne nicht bewiesen worden, daB Onomakritos sein Er-
finder war, dafl die alteste orphische Theogonie von Zagreus und
Dionysos nichts wulite2). Aber wenn der Papyrus Gurob in der Tat
einen Auszug aus den Teleral des Onomakritos gibt, stehen wir
vor der Tatsache, da Onomakritos, der Orpheotelest, versucht hat,
eleusinischen Kult mit dem orphischen in seinem Weihgedicht
zu vereinigen. Dal} die eleusinischen Priester orphische Einfliisse
in ihren Mysterien zugelassen haben, ist schier unglaublich. Wohl
aber ist es durchaus denkbar, daf Onomakritos im Sinne der
Peisistratiden, deren Bautétigkeit auch dem Telesterion von Eleu-
sis galt (s. unten Kap. VI), den eleusinischen Gottesdienst in die
orphische Mystik einbezog. So kiime seinen Teleral eine wichtige
religionsgeschichtliche Bedeutung zu. Freilich hat dieser Versuch
keine weitere Wirkung gehabt.

Mit der Seelenwanderungslehre der Orphiker héingt nun gewif
auch das von ihnen ausgesprochene Verbot des Selbstmordes zu-
sammen?®) und das durch Platon beriihmt gewordene Wort, daB
der Leib das Grabmal der Seele sei, das die Pythagoreer auch den
Orphikern entlehnt haben?).

1) E. Rohde, Psyche II 9 10 j06, 111f.

) Ad. Krueger, cap. III seiner Dissertation. Fiir einen erheblichen
Gewinn halte ich es, daB Kr. p. 42ff. die Verse 17ff. der orphischen
Argonautica mit groBer Wahrscheinlichkeit auf die Teleral des Ono-
makritos zuriickgefithrt hat, wenn .auch im einzelnen Zweifel bleiben
mogen. So hat er den viel gequalten Vers 24 zwar leider nicht
emendieren konnen, aber richtig auf den idaeischen Daktyl Herakles be-
zogen, den Onomakritos nach Pausan. VIII 31, 3 & toic &reor erwihnt
hat. Ebenso hat er es p. 62ff. sehr wahrscheinlich gemacht, daf der
allgemein fiir ein Kultgesetz gehaltene Pap. Gurob (Orphicor. Fragm. 31)
die Teleral des Onomakritos betrifft.

%) Orphicor. Fragm. 220.

%) Orphicor. Fragm. 8. Wichtig das Zeugnis des Philolaos (Fragm. 14
Diels Vorsokratiker 14 315) uagrvgéovrar 0¢ xai oi malaiol deoloyor 7€
xal pdvries, @¢ Oud Twas Tymplas & Yeya TOL oduatt cvvétevrar xai xaddreo
& oduatrt Tovtan Tédamrac.
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Daff das, was die orphische Religion von der Entstehung des
Menschengeschlechts lehrte, etwas ganz Neues und hellenischem
Glauben vollig Fremdes war, zeigt am deutlichsten eine kurze Dar-
stellung der Ansichten der Griechen iiber das Menschenwerden.
Es ist moglich, daf8 die Orphiker auch hier orientalischen Vor-
stellungen gefolgt sind.

Von der Schopfung des Menschen weif dltere Religionsvorstellung
nichts. Hesiod und Pindar betonen nur den gemeinsamen Ursprung
von Gottern und Menschen?). Der ist fiir sie die Mutter Erde. So
kennen auch Epos und Hymnen die erdgeborenen Menschen, die
rauaryevelc und ynyeveic dvdpono?). Die Urmenschen, wie sie
wohl jede Landschaft sich geschaffen hat, stammen von der Erde
oder den Fliissen, die nach griechischer Vorstellung (Bd. T 90ff.)
zur Erde gehoren. Pelasgos, Erechtheus, Kekrops sind alle Sohne
der Erde. Die thebanischen Sparten sind Drachensaat, die aus der
Erde stammt. Alles, was SchlangenfiiBe hat, stammt von der Erde,
Aus dem Blute der erdgeborenen Giganten 1Bt eine allerdings
spate, nur bei Ovid erhaltene Tradition die Menschen entstehen?),
die wohl an die Orphiker ankniipft und aus der Zeit stammt, in

') Hesiod Erga Vs. 108 dc oudder veydaat eol Hvirol v dvdowmor.
Pindar Nem. VI 1 & awdoav, & e VEvos: éx pudc 08 awéopey HaTpog
auporeoor.  Dazu Xenophanes Fragm. 27 Diels-Kranz I? 135 éx paing
vao advra xal eic yipy adyra zelevrar, und Platon Menexenos 238 A nariov
08 nép yic 1) yovauxos 7g05jxEL Oéyeaiur TowatTa TErpIioLa 0b yap yij ywvaixa
pepiunTar xvijoer xal vewijoel, aida yvry yip. A, Dieterich, Mutter
Erde 651f.; v. Wilamowitz, Hesiodos Erga S. 54f.

?) Hekataios (Fragm. 362 Jacoby) hat dafir péyeor, ebenso Kalli-
machos. Vgl. M. Mayer, Giganten und Titanen 31.

%) Metamorphos. I 1561f,

obruta mole sua cum corpora dira iacerent,
perfusam multo natorwm sanguine Terram
inmaduisse ferunt calidumque animasse cruorem
et, ne nulla suae stirpis monimenta manerent,

in faciem vertisse hominum: sed et illa propago
contemptriz superum saevaeque avidissima caedis
et violenta fuit: scires e sangwine natos.

Gegen die Auffassung, daB die Menschen von Titanen und Giganten
stammen, Dio von Prusa XXX 26; 11301 Arn. (Charidemos vgl. v. Arnim,
Leben und Werke des Dio S. 283): dno yao Tdw dedw Epy (Charidemos) 7o
tiw avlodmow elvar pévoe, ovx e Tirdvaw 038" o Leydvrow.
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der Giganten und Titanen oft verwechselt werden. Auch die
Myrmidonen gehéren hierher, wenn wir die Volkssage, daB sie von
den Ameisen (udpunxes) stammen, beriicksichtigenl). Nachst der
Erde sind es dann vor allem Biume und Steine, von denen der
Ursprung der Menschen hergeleitet wird. Das deutet schon das
beriihmte Wort der Odyssee an ‘du stammst nicht von der alt-
besungenen Eiche noch vom Felsen ab’?). Wie Adonis und Attis
aus Baumen geboren sein sollten, so sind die Dryoper die Eichen-
ménner; Melia, die Esche, ist die Stammutter der Argolis, die Ge-
mahlin des Inachos und des Urargivers Phoroneus und auch die
Mutter des Haimon, des Eponymen der thessalischen Haimones?).
Hesiods drittes Menschengeschlecht stammt von den Eschen
(éx pehidr), die die Tochter der Erde sind, wie wohl alle Biume und
Pflanzen. Als Erzeuger treten zu den Baumnymphen oft Gotter,
zur Melia, der Stammutter der thessalischen Haimones, Zeus, zur
argivischen Melia der uralte Erdgott Poseidon, von dem sie den
Amykos, den Silen, den Kentaur Pholos geboren haben soll. Auch
Apollon ist Gatte der Melia, als Vater des Teneros und als Vater
des Keos*). Diese griechischen Sagen hat dann die spatere ita-
lische Uberlieferung aufgenommen®). Von den Steinen stammen
nach verbreiteter Volksetymologie alle Volker, vom Adc die Aot

') Eine Sammlung alter Autochthonensagen steht aus einem Naassener-
buch bei Hippolytos Elenchos V 3—17 (8. 79 Wendland), die man lange
Zeit fiir ein Bruchstiick aus Pindar ausgegeben hat; erledigt erst durch
v. Wilamowitz, Hermes XXXVIIT 1902, 331f. Dort steht auch, daB
Pelasgos ein mpooeinraios gewesen sei, also vor dem Monde entstanden
sein soll, was dann weiter von allen Arkadern galt; denn Lykaon war
Sohn des Pelasgos.

%) 7 163 0¥ ydg dno Spvés éoor malaupdrov 0B’ Gmd wérons. Vgl. Hesiod
Theogon. 35.

%) Uber Melia De epigrammate Larisaeo commentariolus Rostochii 1906;
die Inschrift aus Larisa IG IX 2, 582.

‘) Teneros: Pindar Paian IX (Schroeder? p. 293); Keos: Kalli-
machos Kydippe Vs. 63 (Pfeiffer kleine Ausgabe S. 37).

%) Vergil Aeneis VIII 314ff.

Haec nemora indigenae Fauni Nymphaeque tenebant,
gensque wvirum truncis et duro robore nata,
quis meque mos neque cultus erat,
und Juvenal Sat. VI 12f.
vivebant homines, qui rupto robore nati
compositive luto nullos habuere parentes.
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so schon bei Hesiod und Pindar, und aus Steinen, die Deukalion
und Pyrrha nach der groBen Flut auf gottlichen Rat hinter ihren
Riicken geworfen hatten, sollten die ersten neuen Menschen ent-
standen sein.

Dies alles ist uralte Volksvorstellung iiber die Entstehung der
Menschengeschlechter. Wenn Gotter zu den Baumen als Gatten
und Viter treten, wie zur Melia, so ist das bereits EinfluB theo-
logischer Denkungsart. Die olympische Religion, die dem Epos zu-
grunde liegt, kennt Zeus als den Vater der Menschen und Gotter
(matije dvdedw e Pedv 7e). Mancher Held ist dwoyemic, und als
Zeussprof3 redet Hesiod sogar seinen ungeratenen Bruder Perses an.
Die Ahnherren der groBen adligen Stammhéuser sind vor allem
Zeus und Poseidon, aber auch Apollon und Ares. Mit Pyrrha, der
roten Erde, erzeugt Zeus Hellen, den Stammvater aller Hellenen,
mit Aigina den Aiakos, mit Taygete den Lakedaimon, mit Danae
den Perseus und manchen anderen Stammheros. Die Befruchtung
der Erde durch Zeus geschieht meist durch den Regen (Bd. I 194).
Das ist der Samen des hiochsten Gottes, in der Danaesage zu einem
Goldregen verwandelt, vielleicht auch in dem Mythos der Aiginal),
Poseidon, der Gott der flieBenden Gewisser, schwangert durch sie
Mutter Erde (Bd. I 92). Aus dieser Verbindung entstehen gottliche
Kinder. Die orphische Theologie hat den Samen in der Gestalt des
Mizoc personifiziert und ihm die Krateia zur Gattin gegeben, wie dies
Paar auf einer im Kabirenheiligtum bei Theben gefundenen attischen
Vasenscherbe dargestellt ist, dessen Liebkosungen Pratolaos, der
Archanthropos, zusieht. Tn der kabirischen Religion (Bd. T 241)
ist die Vorstellung vom Urmenschen ein wichtiges Dogma. DaB
in den verschiedenen Weltzeitaltern auch Menschen ganz ver-
schiedener Art gelebt haben, hat am stirksten die orphische
Theologie betont, die im Weltalter des androgynen Phanes, das sie
das goldene nannte, die Entstehung der Menschen im Sinne des
aristophanischen Mythos in Platons Symposion sich vollziehen
lieB (oben S. 152). So gilt Phanes als der Ursprung aller Gotter
und Menschen, der auch den Wohnort der Menschen abseits von
dem der Gétter bestimmt hat?). Auch Demeter ist bei der Menschen -

*) Pindar Paian VI 137 (p. 287 Schroed.3).
%) Orph. Hymn. VI 3 péeow paxdoow dvpray 7° drdpdmwy und Or-
phicor. Fragm. 94.
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schopfung beteiligt; denn sie hat sich ihre Diener und Begleiter
selbst erschaffen?). Volkstiimlicher aber wurde das Dogma von der
Entstehung des Menschengeschlechts aus der Asche der von Zeus’
Blitzstrahl getroffenen Titanen, mit dem die Lehre von der Erb-
siinde verbunden war. Von einem Siindenfall aber weiB hellenische
Theologie nichts. Denn die Titanen, die von dem Fleische des
von ihnen iiberfallenen und getéteten Dionysos essen, sind keine
Menschen.

Die Vorstellung, daB ein Gott oder Heros den ersten Menschen
aus Tonerde bildet, ist keine sehr alte, so popular sie auch nachher
durch den Prometheusmythos geworden ist. Sie hat sich zuerst
auch nur auf die Erschaffung des Weibes bezogen, und des Weibes
Schépfer ist Hephaistos, der Gotterschmied. Dieser hat das erste
Weib als Tongebilde erschaffen — so erzihlt es Hesiod?) — und er
hat nach einem Zeugnis der Ilias3®) sich selbst belebte Dienerinnen
aus Gold angefertigt. Soviel uns heute noch erkenntlich ist, hat
die Bildung des ersten Weibes aus Ton zuerst Semonides von Amor-
gos auf das ganze weibliche Geschlecht ausgedehnt?). Gegen Ende
des fiinften Jahrhunderts wird aber Prometheus als Bildner aller
Menschen aus Ton durch die Volkssage geschaffen; jedenfalls
fallt ihm bei der Erschaffung des Menschen in dem beriihmten
Mythos, welchen Platon den Protagoras in dem gleichnamigen
Dialog erzihlen 1aBt%), die bedeutendste Rolle zu. Denn — SO
lehrt Protagoras — einst gab es eine Zeit, da es nur Gotter gab,
aber keine Menschengeschlechter. Als aber auch fiir diese die vom
Schicksal bestimmte Geburtsstunde kam, bildeten sie die Gotter
imnerhalb der Erde, indem sie aus Erde und Feuer alles hinzu-
mengten, was aus Feuer und Erde gemischt ist. Als sie sie nun an
das Licht bringen wollten, befahlen sie dem Prometheus und Epi-
metheus, sie auszuschmiicken und jedwedem die Krifte zuzu-
teilen, die ihnen zukommen. Epimetheus erbat sich von seinem
Bruder Prometheus, daB er allein die Verteilung vornehmen diirfe:

') Orphicor. Fragm. 189 wijcato yap 7gonolovs {te) xai dupindiove xai
omadovs. .

%) Theogon. Vs. 513; Erga Vs. 60—S82.

3) X 4181f.

*) Semonides Fragm. 7, 21ff. Diehl. Dazu Aischylos Fragm. 369
Nauck? 700 anlonidorov oméguazos Svyry yuvij. Preller-Robert I* SI.

®) 320 Dif.
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‘Wenn ich verteilt habe, komme du zur Besichtigung.” Darauf
schildert Protagoras die Verteilung der verschiedenen Krifte und
Eigenschaften an die Tiere, auch der verschiedenen Nahrung.
Aber Epimetheus hatte die Folgen nicht iiberdacht. Alle seine
Mittel hatte er fiir die Ausstattung der Tiere schon verwandt. Das
ganze Geschlecht der Menschen war aber noch unversorgt. Als er
sich in dieser Ratlosigkeit befindet, erscheint Prometheus zur Be-
sichtigung. Wiihrend er bei den Tieren alles in Ordnung sieht,
findet er den Menschen unbekleidet, unbeschuht, unbedeckt, un-
bewaffnet. Da stiehlt nun Prometheus die Meisterschaft der Kunst-
fertigkeit des Hephaistos und der Athena mitsamt dem Feuer!) und
verleiht sie dem Menschen. Aber es fehlt noch die staatsmannische
Einsicht, die nur bei dem Gotterkonige Zeus ist. Diese bleibt den
Menschen zunéchst vorerthalten, da der Zugang zur Burg des Zeus
dem Prometheus wegen ihrer starken Wacht, die wohl aus Bia und
Kratos bestand, verwehrt war. Das gestohlene Feuer aber und die
Kunst des Hephaistos, mit ihm umzugehen, wie auch die der Athena,
schenkt er den Menschen. Dadurch hat der Mensch Teil an dem
Gottlichen. Er glaubte jetzt an die Gotter und begann mit der
Errichtung von Altaren und Gotterbildern. Er formte auch seine
Sprache kunstgerecht und erfand Wohnung, Kleidung, FuB-
bedeckung, Bettdecken und Nahrung aus der Erde. Als das Men-
schengeschlecht zu diesem Ziele gekommen war, bringt ihm Hermes
auf Befehl des Zeus Ehrfurcht und Recht. Dadurch kommt die
Staatskunst auf die Welt, und die Verwiistung durch die Tiere hort
auf.

Ist in diesem Mythos Prometheus auch noch nicht der Schopfer
der Menschen, der aus Ton die Gestalt des Menschen bildet,
wie er von der zweiten Hiilfte des vierten Jahrhunderts ab vielfach
erscheint, so hat die Sophistik des fiinften Jahrhunderts dieser An-
schauung sicher den Weg bereitet %). Sie ist die Volkssyge iiber die

1) 8. 321D xiéares Hoalorov xai Adpas vip Evreyor copiay ovy mpl. Sehr
s<chwer zu iibersetzen. Vgl. iiber copia und Téyvn Br. Snell, Die Aus-
dritcke fiir den Begriff des Wissens in der vorplatonischen Philosophie 7
Philologische Untersuchungen XXIX 1924). Dazu F. Hiller v. Gaert-
‘ingen Hermes LIV 1919, 329ff. (IG I® 678).

%) Z. B. Philemon Fragm. 89 Kock (11 504) Hoopndeis, év réyovs® fuds
thdoar zal T@lla mdvra Caa. Nach Erinna und Menandros noch soll Pro-
metheus nur die Frauen geschaffen haben.
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Entstehung des Menschengeschlechts geworden. Das beweist
schon Aristophanes?). Im phokischen Panopeus zeigte man noch
in spiter Zeit ein Haus aus Lehmziegeln, in dem ein Bild des
Asklepios oder Prometheus stand, und neben dem lehmfarbige,
riechende Steine lagen, die man als Uberbleibsel von den ersten
Menschen des Prometheus ansah?).

Die Neigung, nicht nur fremde Gotter mit griechischen zu identi-
fizieren, sondern auch griechische Gotter mit griechischen ist un-
zweifelhaft in theologischen Kreisen entstanden und nirgends
deutlicher als in den orphischen Gemeinden. Thre Theogonie ist
von Theokrasie erfiillt. Das zeigt sich in der Ausgestaltung des
Gottes Phanes, der dem Dionysos, Eros, Erikepaios, Metis gleich-
gesetzt und nachher von Zeus verschlungen wird (oben S. 152).
Zagreus, der als Kind von den Titanen getotet wird, fiihrt als
neuer Dionysos in das Gebiet des Totengottes, des Wilden Jagers,
und hat urspriinglich keine Gemeinschaft mit Dionysos. Die
thrakische Bendis, in der die Griechen eine Form der Artemis
wiederfanden (Kapitel VIII), wurde mit der Mondgottin Selene,
mit Plutone, die sonst nirgends vorkommt, und Euphrosyne identi-
fiziert®). Rhea wird nach der Geburt des Zeus zur Demeter?). Die
allerdings viel spéiter entstandenen orphischen Hymnen, in denen
eine Gemeindegebetbuch erblickt werden kann, und andere orphische
Gedichte spéteren Ursprungs®) wimmeln von solchen Gleich-
setzungen, die sich im AnschluB an die Orphiker dann auch bei
anderen Theologen und Pherekydes von Syros (Bd. I 271£.) finden.
Dieser begann seine Pentemychos mit den Worten®): ‘Zas und
Chronos waren ewig und Chthonie. Der Chthonie wurde der Name

1) Vogel Vs. 686 midouara aniod.

%) Pausan. X 4, 4. Preller-Robert It 82.

*) Orphicor. Fragm. 200 aus Procl. in Plat. Remp. I 18, 12 K r. odrw
xai Tol Ogatxdc Deoldyov pevd Tiw molAdw Tije eAfvnc dvoudtav xai Ty Bsvdiv
eig vip Beov avandupavros Mlovrdyn Te xai Edppood vy Bevdis ve xparard.

¢) Orphicor. Fragm. 145 aus Procl. in Plat. Cratyl. 403 E P. 90, 28 Pasqu.
6w Tip Afunroa > Ogpede uéy, T adTip Ayov Ti “Péou elvar, Aéyer St dvo udy
pera Kodvov odoa avexgoirnroc SPéa éotiv, mgofdAlovoa 08 xai amoysvwwdoa Tov
Aia Anwirng. Jéyew yap+ “Peln 76 moly éoboa, émel Avdg Emdero pijTno,
Anuijzne yéyove.

%) Rohde, Psyche IL® 10 8. 114, 3.

Diels-Kranz, Vorsokratiker I® 47, 7 B 1.
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Ge beigelegt, da ihr Zeus die Erde (77) (in Gestalt eines wunder-
bar gestickten Peplos) als Hochzeitsgabe darbrachte.” Zeus
verwandelt sich bei Pherekydes!) als Weltenbaumeister in Eros,
wobei der Vorgang der Orphiker sichtlich ist. Es ist deshalb nicht
verwunderlich, daB die Pentemychos auch unter dem Namen
Ocoxpacic umlief, und wahrscheinlich, daf die iiberlieferten Identi-
fikationen nicht die einzigen waren?). In Lakedaimon fithrte man
den Kult der Demeter Chthonia auf Orpheus zuriick3). In Her-
mione wurde Demeter mit demselben Beinamen verehrt, und
auf der Insel Mykonos wurden am zwolften Lenaion dem Zeus
Chthonios und der Ge Chthonie Schafe geopfert. In der Theo-
gonie des Epimenides wurden die Harpyien den Hesperiden gleich-
gesetzt; Akusilaos scheint dieser Vorstellung gefolgt zu sein, wenn
er die Harpyien zu den Wichterinnen der giildenen Apfel machte4).
Auch ein berithmtes Wort des hie und da auch auf orphischen
Pfaden wandelnden?) Herakleitos®) gehort hierher: ‘Wenn es
nicht Dionysos wiire, dem sie die Prozession veranstalten und das
Phalloslied singen, so wir’s ein ganz schindliches Tun. Ist doch
Hades eins mit Dionysos, dem sie da toben und Fastnacht feiern !’
Auch die Dichter stehen dem Bestreben, dieselben Krifte in ver-
schiedenen Gottheiten zu finden und diese dann einander gleich-
zusetzen, nicht fern. In den homerischen?) und hesiodischen Ge-

1) Fragm. 3 Diels-Kranz.

2) Suidas u. d. W. @epexiidne - Zot1 88 dnavra @ ovéygaye tavra. Ievréuvyos
(so richtig L. Preller; “Earduvyoc aber iiberliefert vgl. Bd. I 297£.) 7o
Osoxpacia 7] Oeopovia. ot 62 Ocoloyia év Bufilois ©( ?) Eyovon Dedw Vvéveow
xai duadoyds. S. Bd. I 271f.

%) Lakedaimon: Pausan. IIT 14, 5; Hermione: S. Wide De sacris
T'roezeniorum, Hermionensium, Epidauriorum Upsaliae 1888, 45ff. und
IG IV 679 (Sylloge IIT* 1051). 683. 684. 692; Mykonos: Sylloge IIT®
1024, 25. Vgl. auch Hesiod Erga 465 eiyeofar 68 Al yOoviwn Anwieot
& ayvij.

“) Epimenides Fragm. 9 (Diels-Kranz Vorsokratiker I° 34); Akusi-
laos Fragm. 5 (Diels-Kranz IS 54).

®) S. oben S. 153 Anm. 4.

®) Diels-Kranz, Vorsokratiker I 155 Fragm. 15.

?) Wenn Ino in der Odyssee ¢ 3331f.

Kddpov dvydrnp, xaliiopugos *Ivd,
Aevxodén, i moiv pév &y Poords addrecoa,
vy & dalds év merdyeoor Dedv 8 Eupoge T,
der Gottin Leukothea (Bd. I 93) gleichgesetzt wird, so ist das allerdings
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dichten findet sich kaum eine Spur von Theokrasie. Voran steht
der religioseste der Tragiker, Aischylos, dem das theologische
Werk des Pherekydes nicht unbekannt warl). Er weill deshalb
auch von der pherekydeischen Ge-Chthonie und spricht so von der
einen Gestalt der vielnamigen Erdgottin. In den verlorenen
Bagodgar wurde Orpheus als Veriichter des Dionysos und Ver-
ehrer des Helios, den er dem Apollon gleichsetzte, eingefiihrt?).
Der Rhea setzt Euripides in einem Chorliede seiner im Jahre 412
aufgefiihrten Helene die ihre geraubte Tochter suchende Demeter
(Deo) gleich: demzufolge wird der Raub auch nach Kreta ver-
legt?®). Die Mutter der Gotter sucht ihr geraubtes Kind in den
Bergen Kretas und klimmt zu den Nymphen des schneebedeckten
Ida hinauf, wo sie ermattet niedersinkt, bevor sie alle Felder,
alles Griin verdorren liBt. In dem 409 aufgefiihrten Philoktet
des Sophokles betet der Chor der Schiffer des Pyrrhos (Neoptole-
mos) zur groBen Mutter Kleinasiens, die er als Ge und Mutter
des Zeus, also als die kretische Rhea bezeichnet :

Herrin der Berge, Allernéhrerin,
Erdmutter, Mutter selbst des Zeus,
die du am Goldstrom des Paktolos thronst,
dich ruf ich hier, dich rief ich dort,
als die Atreiden schwerste Schmach
antaten meinem Herrn?).
(U. v. Wilamowitz-Moellendorff.)

die erste Spur von Synkretismus. Anders aber verhélt es sich mit Batieia,
einem Hiigel im Skamandertal (Ilias B 811ff.), der in der Géttersprache
das Grabmal der Myrine heiBt. Vgl. dariiber H. Giintert, Von der
Sprache der Gétter und Geister 1921, 106f. In dem fiir Eleusis redi-
gierten, sog. homerischen Hymnos auf Demeter ist Rhea eine vollig selb-
standige Gestalt; aber die Mutter des Zeus und der Demeter erscheint da
nur als Botin.
') Vgl. Prometheus 209f. Wilam.

éuol 08 pajTne ody dmal udvoy OfLuc
xai I'aia, molddv dvoudrew poops uia.

®) Nauck TGF? p. 9s. Orphicor. Fragm. Testimon. 113 und iiber-
haupt O. Kern De theogoniis, Diss. 1888, 103 ss.

%) Vs. 1301ff. Murr. Siehe jetzt die wohl, soweit wie moglich, end-
giiltige Restitution dieses Chorliedes von Paul Maas, Epidaurische
Hymnen 1933, 141ff. Weiteres bei Robert zu Preller I* 651.

4) Vs. 391ff. Vgl. A. Dieterich, Mutter Erde 41; v. Wilamowitz,
ﬁbersetzung des Philoktet S. 21 Anm. 1.
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Hierher gehort auch des Euripides Wort aus einer unbekannten
Tragodie, das die Gaia mit der Hestia identifiziertl), wie es So-
phokles schon 468 im Triptolemos getan hatte?), und das andere
aus den Bakchen®), in dem neben den Gaben des Dionysos die
gottliche Macht der Demeter, die man auch als Ge anrufen diirfe,
gepriesen wird.

Auller der orphischen Theogonie gab es Gedichte #ahnlicher
Art, die auch unter berithmten Namen gingen, wie denen des
Linos, Musaios und Epimenides. Sie alle sind, wie die des Orpheus,
in ihrer Struktur von Hesiod abhingig, haben auch neue Gedanken
aufgenommen und sind von der orphischen Bewegung nicht
unbeeinflult geblieben. Das ist nicht zu verwundern, haben doch
die Orphiker auch EinfluB auf die ionische Philosophie und die
Pythagoreer gewonnen. Andererseits sind auch Philosopheme in
die theogonische Dichtung eingedrungen. So gab es eine unter dem
Namen des Linos, des Sohnes des Hermes und der Muse Urania
gehende Kosmogonie, die mit einem Verse begann, der ganz orphisch
klingt : ‘Es war einmal eine Zeit, in der alles zusammen war?).” Das
andere aus ihr iiberlieferte Bruchstiick klingt dagegen ganz philo-
sophisch?®). Mehr wissen wir von der wahrscheinlich auch Sphaira
benannten Theogonie des Musaios, der ein Eleusinier und ein
Sohn des Antiphemos und der Gottin Selene gewesen sein soll.
Sein Gedicht soll mit dem Einen, aus dem Alles entstanden sei, und

1) Nauck TGF? 944
#al Iaia pijrne- “Eotiav 04 o oi cogol
Bootaw ralotow sjuévy év aidéor.

?) Nauck TGF2 558. Vgl. Plotin Ennead. IV 4, 27 (IT 75 Volkm.)
elva v &l yoyip xai vov, iy 0% *Eotiay xai Adproar Erovopdlovow dvdowmor
Delaw priume xal gboet dmopavtevduevol Ta Toadta yodusvol.

3) Bakchai Vs. 275f. Murr.

Anpijrng Yed —
yi] 0 éotlyv, ovopa & JmoTepor Bovler xdist.

*) Diogenes Laertios Prooimion I 3 moufjoar o0& xoouoyoviay, Nilov xai
oelijyne mopelav, xai Cdiow xal xaondy yevéce Tovron aoyn T@v moumudrwy
70e. v moTé ToL yodvoc odroc, dv G dpa mdvr Enepiner. d9ev lafow
*Avataydpas ndvra Epy yorfuara yeyovévar Guod, voiw 68 é9évTa adra dtaxoopuijoat.

%) 13 Verse bei Stobaios Eclog. phys. X 5 (I 119, 8 Wachsm. Afov
éx taw Ilepl @icews #éouov).
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in das Alles zuriickkehre, begonnen haben?). Damit scheint die
Nacht gemeint zu sein, die auch bei Orpheus eine groBe Rolle
spielte (S. 155). Allerdings soll vor ihr oder mit ihr zusammen
auch der Tartaros am Anfang der Welt gewesen sein2). Der
Eleusinier zeigt sich darin, daB er Triptolemos zum Sohne des
Okeanos und der Ge machte, und besonders in dem Gedichte,
das den Titel Eumolpia trug, sei es nun, daB dies ein selbstéindiges
Epos oder ein Teil der Theogonie gewesen ist. Zu orphischer
Anschauung (8. 161) stimmt, daB Musaios auch zwei Musengene-
rationen, die eine unter Kronos, die andere als Téchter des Zeus
und der Mnemosyne annahm. Vom delphischen Orakel3) kennt er
die élteste Periode, die der Erdgottin und des Poseidon (oben
8. 98). Noch mehr als Orpheus ist Musaios mit Attika verkniipft,
wo er ja auch nach der Legende gestorben sein soll. Orpheus und
Musaios werden oft zusammen genannt und genealogisch mit-
einander verbunden. Auch orphische Gedichte waren an Musaios
gerichtet*). Nach dem Zeugnis des Platon (S. 148) muB auch

1) Diogenes Laertios Prooimion I 3 (Diels-Kranz Vorsokratiker I° 21,
2 A 4 67, 4) pdvat Te 8§ &vdc 10 ndvta yiveadar xal elc Tadroy dvaldecdar. Jede
AuBerung Eduard Zellers iiber griechische Philosophie muf bewahrt
werden. So teile ich hier einen Abschnitt aus einem Briefe mit, den er mir
nach Empfang meines Rostocker Programms iiber Musaios aus Stuttgart
am 8. April 1898 geschrieben hat: ‘Kann ich auch unbedenklich ein-
raumen, daf3 die Vorstellung eines Stoffes, aus dem Alles entstanden sei,
und in den Alles zuriickkehre, auch dem sechsten J ahrhundert nicht fremd
ist — ein solcher ist ja auBer der Erde des Xenophanes auch, und noch
unbedingter, das dmeior Anaximanders und die Luft des Anaximenes, —
so ist es doch eine andere Frage, ob auch schon so frithe gesagt werden
konnte, was Musaios Fragm. 11 (= Diels-Kranz a. a. 0.) gesagt haben
soll. Diese abstrakte, prinzipielle Fassung dse Gedankens, welcher der
Vorstellung eines Urstoffs erst tatsichlich, als unbewuBte Voraussetzung
zugrunde liegt, diese an Aristoteles Metaphys. I 3, 983b 8 erinnernde
Formulierung paBt mir nicht ins sechste J ahrhundert, und vollends nicht
in eine sonst so ganz mythologisch gehaltene Darstellung wie die Theo-
gonie des Ps.-Musaios. Mag daher diese auch Alles aus dem Tartaros
(und der Nacht) haben hervorgehen und in ihn zuriickkehren gelassen
haben, so glaube ich doch nicht, daB das, was Diogenes Prooim. 3 Musaios
in den Mund legt, seine eigene Aussage, und nicht vielmehr die verall-
gemeinernde Aussage eines Dritten iiber ihn ist.’

?) Diels-Kranz Vorsokrat. I¢ 25, 2 B 14.

?) Die Orakel des Musaios bei Diels-Kranz Vorsokr. I5 26, 2B 20a
—22. 67 B 20—22.

4) Die Zeugnisse Orphicor. Fragm. testim. 166 ss.
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Musaios von einem Mahl der Heiligen und ewiger Trunkenheit
im Hades gesprochen haben?).

Jiinger als die Theogonie des Musaios ist das auf den Namen
des Kreters Epimenides getaufte Gedicht. Die viel erérterte
Frage nach der Lebenszeit des kretischen Weisen kann hier
unerortert bleiben. Klar ist, daB unter dem Namen eines Siihn-
priesters Epimenides eine Dichtung umlief, die denselben Cha-
rakter wie die oben besprochenen gehabt hat und wohl am
Ende des sechsten Jahrhunderts gedichtet ist. Hatten die
Theogonien des Orpheus, Linos, Musaios dadurch geworben,
daBl sich ihre Dichter als Sohne von Gottern und Gottin-
nen bezeichneten, so berichtete der Kreter in seinem Prooimion
von seinem hundertjahrigen Schlafe in der Hohle des Zeus, aus
dem erwacht er Vergangenheit wie Zukunft kiinden zu konnen
glaubte, wobei er es nicht, in Anlehnung an einen Vers der hesio-
dischen Theogonie, an einem scharfen Ausfall auf die Kreter fehlen
lieB?). In dem Prooimion scheint auch von seiner Metempsychose
die Rede gewesen zu sein: eine seiner friiheren Gestalten ist die
des Aiakos gewesen®), den die Volkssage neben Minos und
Rhadamanthys zum Totenrichter gemacht hatte!). Wie in or-
phischen Gedichten Musaios angeredet wurde, so wurde in dem
epimenideischen Epos der Musenmann sogar als redende Person

eingefiihrt und riihmte sich der Sobn der schonlockigen Mond- .

gottin zu sein, die einst auch den Lowen von Nemea auf die Erde
geschickt habe. An den Anfang der Welt stellte Epimenides Luft
und Nacht, und wie bei Hesiod und Musaios®) gehérte auch der

*) Dies war vielleicht in dem Hymnos auf Dionysos, den Aristides 41
(IT 330, 16 Keil) [Diels-Kranz 2B 19 a] bezeugt, behandelt. Mit
eleusinischem Glauben hat die orphische Lehre von der uédny aidwioc
natiirlich nichts zu tun. Aber auch in den Katharmen (Diels-Kranz
2 A 6) kann von diesen Dingen die Rede gewesen sein.

?) Die Fragmente bei Diels-Kranz, Vorsokr. I5 3B 1—19. Fragm. 1
(vgl. Hesiod Theogon. Vs. 26 mowéves dyoavior, xdx’ Eléyyea, yaotéges olov)
lautet: Kofjrec del yeioral, xaxa dnola, yactéges dgyal. Nach Diels stammt
dieser nach Paulus ad Tit. I 12 von dem g gopirns der Kreter
herriithrende Vers aus dem Prooimion der epimenideischen Theogonie, was
sehr wahrscheinlich ist. 3) Diels-Kranz I5 29,3 A1 und §. 32 Anm.za B 1.

*) Epimenides soll nach Diogenes Laertios I 112 auch ein Epos Iepi Mives
#ai “Padapdvivos geschrieben haben. Diels-Kranz a. a. O. 28. 29.

®) DaB Epimenides die Theogonie des Musaios benutzt hat, habe ich
sehon in meiner Dissertation behauptet: vgl. Albert Rehm, Mythograph.
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Tartaros zu den Weltprinzipien. Wie in der orphischen Theogonie
gab es bei ihm auch ein Weltenei, dessen Entstehung auf zwei
Titanen zuriickgefiihrt wurde. Es klingt auch ganz orphisch,
wenn er Harpyien und Hesperiden fiir dieselben Gestalten erkliirt.
Das ist Theokrasie und Theologie (oben S. 170). Wie wenig eigene
Gedanken die Theogonie des groBen Wundertiters gehabt hat,
zeigt auch die Luft am Anfang der Welt, die er gewill der Schrift
des Anaximenes entlehnt hat. Mit den Orphikern hat Epimenides
aber vor allem eins gemein: auch sein Gedicht von der Entstehung
der Gotter und der Welt hatte eine Tendenz. Wie H. DieLs sehr
schon gesagt hat, wollte der Dichter, von dem auch manches
Orakel im Volke herumlief, ‘die Ubel der Gegenwart aus den noch
ungesiihnten Verbrechen der Vergangenheit, wie dem kylonischen
Frevel, ableiten und diese mit der Urzeit in religivse Verbindung
bringen’. Den Angriff auf das delphische Orakel!) versteht man
nur, wenn man an die Rolle der Pythia bei dem Sturz der Peisi-
stratiden denkt?). Aber es ist auch bezeichnend genug, dal ein
kretischer Siihnpriester, der sich den Namen des alten athenischen
Heros Epimenides Buzyges beigelegt hatte, wenige Jahre vor
den Perserkriegen den Anspruch Delphis, daB der Omphalos
Apollons der Mittelpunkt der Erde sei, zuriickwies mit den Worten :
‘Es gab niemals inmitten einen Nabel der Erde noch des Meeres.
Wenn es aber einen gibt, so ist er nur den Gottern offenbar, den
Menschen aber verborgen.’

Eine ganz geringe Bedeutung in religioser Beziehung hat offenbar
Akusilaos von Argos, der in seinen in Prosa abgefafiten Genealogien
meist der Theogonie des Hesiod gefolgt ist. Er lieB nach der Dar-
stellung des Peripatetikers Eudemos aus der Mischung von Chaos,
Erebos, Nyx, also lauter dunkeln Gewalten, Aither, Eros und Metis
entstehen, wihrend er nach Platons Bemerkung im Symposion Ge

Untersuchungen iiber griechische Sternsagen (Progr. des K.-Wilhelms-
Gymnasiums in Miinchen 1896) 45f. Das durch zwei Titanen erzeugte
Weltenei bei Eudem. Fragm. 117: Diels-Kranz I° 33, 3B 5.
!) Diels-Kranz I5 35,3 B 11:
olfte yag v yaine péoos Supaios ofre Vaidoons.

7

&l 0¢ Tic &omu, Peols OfjAos, Hvyroice & dgarros.

Eine Anspielung auf Delos darf man schwerlich in dem zweiten Verse
finden.

%) Herodot V 63.



Orakel. Wunderminner. Theologen. 177

und Eros als Kinder des Chaos bezeichnet haben soll. Sein Werk
ist wohl nur als eine Popularisierung der hesiodischen Theogonie
aufzufassen und hat einen selbstindigen Wert nie gehabt. Seine
Zeit ist aus den erhaltenen Zeugnissen und Bruchstiicken nicht
zu bestimmen?). Er wurde von Hermippos zu den Sieben Weisen
gerechnet?). Theogonien hat es offenbar auch sonst so manche
gegeben. So laBt der wahrscheinlich in das fiinfte Jahrhundert
v. Chr. gehérende sogenannte homerische Hymnos auf Hermes
diesen ein kosmogonisches Gedicht singen, das mit dem Dunkel
der Erde begonnen hat3).

Abseits von diesen Theologen, deren Schauplatz namentlich
Attika gewesen ist, steht Pherekydes von der Insel Syros, der
wahrscheinlich im sechsten Jahrhundert gelebt hat und als Lehrer
des Pythagoras galt. Schon durch seine ionische Prosa zeigt sich
ein grofler Unterschied zu den alten Theologen. Miissen wir uns
vorstellen, daB die Theogonien und Kosmogonien des Orpheus,
Musaios, Epimenides von Rhapsoden oder vielleicht richtiger von
Propheten (oben S. 112) vorgetragen sind, um Verbreitung zu
finden, so ergriff Pherekydes, der von einer ionischen Insel stammte,
ein neues Mittel literarischer Verstiandigung. In Kleinasien war
eben erst die Prosa erbliiht. Die iltesten Philosophen Ioniens
hatten ihre Weisheit in Prosa verkiindet. Pherekydes schloB sich
dieser Bewegung an und schrieb seine Kosmogonie in Prosa,
soweit man nach den erhaltenen Resten urteilen kann, fast im
Miérchenstil. Er wagt also in der Form etwas ganz Neues: denn
Akusilaos hat sicher nach ihm gelebt. Aber vor allem tut er
das auch inhaltlich. Denn er liBt in seinem Fiinfschliiftebuch
(oben S. 170) die Welt nicht aus dem Chaos und anderen
dunklen Gewalten?) entstehen, sondern setzt das erste Er-

1) Die Testimonia und Fragmente bei Jacoby F GR HIST I 47f. und
der Kommentar dazu S. 375ff.

%) Jacoby S. 48 Fragm. 11a.

%) Vs.427ff. Rad. Vgl. L. Radermacher in seinem Kommentar zum
Hermeshymnos, Sitzungsber. Wiener Akad. 213. Bd., 1. Abh. 1931, 149.
Radermacher hat den viel umkampften Hymnos wohl abschlieBend be-
handelt und Absicht, Heimat und Zeit des Dichters S. 224ff., wie mir
scheint, richtig bestimmt.

#) Nur theogonischer Dichtung, nicht dem Kulte gehort offenbar die
Gestalt des Skotos an, die Personifikation des Urdunkels. Sophokles

Kern, Die Religion der Griechen II. 12
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zeugende als das Beste, wie Aristotelesl) iiberliefert hat, an
den Anfang des Kosmos (Bd. I 271). Die fiinf Winkel der Erde
waren Tartaros, Erde, Luft, Wasser und Aither. Aber das Buch
begann mit den Worten: ‘Zas und Chronos waren ewig und Chtho-
nie. Der Chthonie wurde der Name Ge beigelegt, da ihr Zeus
die Erde als Gabe (y7j» pépac) darbrachte’ (oben S. 171). Ein
einzig wertvolles Papyrusbruchstiick hat uns einen Teil der
Schilderung der Hochzeitsfeier von Zeus und Chthonie erhalten,
die in altem, feierlichem, man méochte sagen, in hieratischem Stile
abgefaBt war. ‘Als sie (dem Zas) viele und groBle Paliste gebaut
und alles dieses vollendet hatten, und die Sachen und die Diener
und Dienerinnen und alles andere, was sonst notig ist, als dies
alles fertig war, richten sie die Hochzeit aus, und als der dritte
Tag der Hochzeit kam, da macht Zas ein groBes und schones
Gewand und wirkt darein die Erde und den Ogenos und den Palast
des Ogenos.” Hier bricht die erste Kolumne des Papyrus ab. Aber
es mull nach einem anderen Zeugnisse von einer gefliigelten Eiche
die Rede gewesen sein, an der (nach der Erklirung von H. DiELs)
als an dem Mastbaum der Erde das Gewand segelartig, wie bei
der Panathenaienprozession, aufgehéngt war. Nachher folgt in
der zweiten Kolumne noch ein Stiick aus einer Rede des Zas,
mit der er seine junge Gattin Chthonie begriift und ihr das
Gewand iiberreicht: ‘Da ich will, daB die Ehen dir unterstellt
sind, ehre ich dich mit diesem. Du aber sei mir gegriift und
sei mein Weib. Man sagt, daB dies der Anfang des Anaka-

hat im Oidipus auf Kolonos Vs. 40. 106 die Erinyen zu Téchtern des Skotos
und der Ge gemacht. Das dem Skotos Vs. 106 gegebene Attribut doyoios
deutet doch wohl auf den Anfang irgend einer Theogonie. Euonyme als
Mutter der Erinyen in einer wahrscheinlich auf Polemon zuriickgehenden
Nachricht des Kallimacheers Istros (Max Wellmann, De Istro Calli-
machio Dissert. Greifswald 1886, 14f.) ist wohl nur ein euphemistischer
Beiname der Erdgéttin, der vielleicht ebenfalls aus einer Theogonie
stammt, aber auch in einem chthonischen Kult entstanden sein kann.
Dichter setzen das Dunkel dem Reich des Hades gleich, wie das Eidolon
des Polydoros in der Hekabe des Euripides Vs. 1 von dem ‘Ort der Toten
und den Pforten des Skotos’ spricht. Vgl. auch Radermacher a. a. O.
149.

1) Metaphys. N 4, 1091b 8 énel of ye peuetyuévor adrdw (namlich der
Theologen) xai @t pr) podwis dnavra Aépew olov Degexidns xai &vepol Tives
T0 yewijoay mo@rov dpiotov Tidéact. Die Fragmente bei Diels-Kranz
Vorsokratiker I° 47, 7B 1ff. Das Aristoteleszitat 7 A 7.
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lypterienfestes gewesen sei, und von da ab entstand dieser
Brauch bei Gottern und Menschen. Sie aber nahm das Ge-
wand und antwortete ihm — — —°. Dje Antwort der Chtho-
nie ist leider auch verloren. Aber klar ist, daB der alte Theolog
hier an den Hieros Gamos des Zeus und der Hera (Bd. I 57ff.)
ankniipft. Chthonie ist als Hera gedacht, also auch eine Theo-
krasie, von der schon oben gesprochen ist. An orphische Lehre
denkt Pherekydes, als er sich Zas bei der Weltschopfung in
Eros verwandeln 1a8t, also Phanes als den Baumeister des Kosmos
(oben 8. 155) im Sinne hat. Chronos soll aus dem Samen des Zas?)
Feuer, Luft und Wasser geschaffen haben. So frei und selbstéandig
Pherekydes auch immer gedacht hat, ohne einen Gotterkampf,
wie es seit altersher die Sage war, kam auch er nicht aus. Aber
es waren andere Gétter, die kimpften, als die, von denen die Sage
erzéhlt. Zwei Heere traten einander gegeniiber, das eine von
Kronos gefiihrt, das andere von Ophioneus, seinem Namen nach
einem Schlangengott?). Die Besiegten werden in den Ogenos ge-
worfen, die Sieger erhalten den Himmel als Wohnsitz. Auch von
verbrecherischen Dimonen (baiuoves HPgioral) hat Pherekydes
gesprochen, deren Aufenthaltsort der Tartaros wird, in dem sie
von den Tochtern des Boreas, den Harpyien und der Thyella,
bewacht werden. Orphischer Einfluf zeigt sich vor allem in der
Annahme der Lehre von der Metempsychose, dem Wandern der
Seelen von Ort zu Ort durch das ganze Weltall. Pherekydes hat
von Aithalides erzahlt, daB er von Hermes (seinem Vater) als
Geschenk die Gabe erhalten habe, daB seine Seele bald im Hades,
bald in der Oberwelt weilen konnte, und Pythagoras soll dann
vorgegeben haben, daB seine Seele die des Aithalides gewesen sei.,

Hier mag noch Hermotimos von Klazomenai angeschlossen
werden, den man auch zu den Wunderminnern (oben S. 145)
rechnen kann, wie es Erwin Roupg getan hat®). Wihrend Aitha-
ides eine mythische Person ist, kann man an der historischen von

!) Diese Vermutung von mir éx oo yovov avrod (d. h. Zdvrog) statt des
randschriftlichen éx 700 pdvov &avros bei Damaskios ITegi dgyaw I 321
Rue. aus Eudemos (Diels-Kranz I¢ 46, 7 A 8), scheint mir auch heute
10ch trotz Eisler und Ziegler die richtige zu sein. Vgl. Diels’ Anm.
ind auch Ad. Dyroff, Arch. f. Religionswiss. XXXI 1934, 1186.

*) Dazu vgl. W. Kranz, Hermes 69, 1934, 114.

®) Psyche IT 9 10 944

12*
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Hermotimos, der auch zu den Personen gehort, in deren Korpern
die Seele des Pythagoras in einer fritheren Periode seines Lebens
Wohnung genommen haben sollte, nicht zweifeln. Seine Seele
soll im Schlafe die Gabe gehabt haben, den Korper auf viele
Jahre zu verlassen. Sie kehrte nach vielen Wanderungen in den
Korper zuriick und wuBte dann von zukiinftigen Dingen zu be-
richten. Wihrend einer solchen Seelenwanderung im Schlafe
verbrannten seine Feinde durch den Verrat seiner Frau den seelen-
losen Leib, und die Seele kehrte nie wieder zuriick. Dem Hermo-
timos aber wurde von seinen Mitbiirgern ein Heroon errichtet?).
Vielen dieser Wundermanner ist auch die Sage von ihrer Himmel-
fahrt eigen. Sie war dem griechischen Mythos schon vorher nicht
fremd, wie die Heraklessage und der Ritt des Bellerophon auf dem
Fliigelpferde beweisen. Letzterer stammt wahrscheinlich aus
kleinasiatischer Religion?).

Es entspricht wohl der ganzen geistigen Struktur des Griechen-
geistes, wenn er im Gegensatz zu anderen Volkern an den Unter-
gang der Welt nicht glaubt, diese Vorstellung jedenfalls nie ver-
folgt und nie mythisch ausgeschmiickt hat. Die Sagen von dem
Kampfe der Titanen und Giganten, des Kronos und Ophioneus,
enden mit dem Siege der olympischen Gotter und sprechen von
dem Zustande am Anfang der Welt. Gewaltige Naturereignisse,
Uberschwemmungen und vulkanische Ausbriiche haben gewi auf
die Phantasie des Volkes gewirkt und zur Entstehung mancher
Sage gefithrt. Aber keine religiose Vorstellung spricht von dem
Weltuntergang. Eine Sage von einer groflen Flut, die die ganze
Welt auf ewig zerstort, oder von einem Weltenbrand hat es in
Hellas nicht gegeben. Wohl schaut der Hellene in die fernste Ver-
gangenheit und malt sich die Entstehung des Kosmos in lebhaften
Farben aus. Aber daB dieser Kosmos einmal ganz vergehen konne,
daran hat keine Phase der griechischen Religion und Theologie
geglaubt, auch nicht die vom Orient beeinflute Orphik. An die
Ewigkeit der von Gottern geschaffenen und regierten Welt hat

1) Auffallend ist die bei Aristoteles Metaphys. A 3 984b 15 (Diels Vor-
sokrat. I3- * 389, 46 A 58) erhaltene Nachricht, nach der Hermotimos
schon vor seinem Landsmann Anaxagoras die Nuslehre gekannt haben
soll. Vgl. dazu die Anmerkung von Diels.

%) L. Malten, Archéolog. Jahrb. XL 1925, 138ff.
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kein griechischer Theolog je gezweifelt. Auch von einem zweiten
Chaos, aus dem eine neue Welt entstinde, hat die griechische
Mythologie und Theologie nie gesprochen!). Typhoeus, der unter
dem Aitna noch immer von Zeit zu Zeit als Todfeind des Zeus in
Rauch und Flammen aufbegehrt?), und Prometheus sind wohl
Feinde dieser Weltordnung; aber sie konnen die alte nicht zer-
storen und schaffen keine neue®). Was die Philosophen, vor allem
spiter die Stoiker, iiber das Weltende spekuliert haben, ist keine
Religion.

1) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen T 345f.

2) Pindar Pyth. I 15ff.

’) R. Reitzenstein, Weltuntergangsvorstellungen in Kyrkohistorisk
A’rsskn’-ﬂ Uppsala 1924, 79.



KAPITEL VI

DIE ELEUSINISCHEN MYSTERIEN.

Die Anfénge des griechischen Mysterienwesens liegen im Dunkeln
(Bd. I Kap. VII). Die Ausgrabungen sowohl in Eleusis als in
Samothrake haben bisher nicht den sicheren Erweis gebracht,
daB der Mysteriendienst dort bis in die mykenische Zeit, die ich
mit Y. v. Winamowrrz!) lieber die heroische nenne, hinaufreicht.
Eleusis wird durch den Aufstieg Athens zu einer groflen geistigen
Macht Griechenlands und bewahrt seine Bedeutung linger als ein
Jahrtausend. Samothrake erreicht seinen Hohepunkt erst zur
Zeit der Ptolemaierherrschaft und kann sich auch da mit der Kraft
der eleusinischen Weihen nicht messen. Zudem sind die landschaft-
lichen Gegensitze dieser beiden wichtigsten Mysterienstitten so
groB, daB sie schon fast allein den Unterschied ihrer Entwicklung
erkliren konnten. Nach Eleusis fithrt von Athen der 22 Kilometer
lange Heilige Weg, der freilich anders aussah als heute, da der
lebhafte Autoverkehr, der wirbelnde Staub und die tiefen Locher
im Erdboden jede Andacht des auf ihm Wandernden ausschlieBen.
Das war vor einem Menschenalter noch anders, als man den langen
Weg iiber den Bergriicken des Aigaleos nicht ohne Miihen?), aber
doch immer in heiligem Gefiihle zum Meere hinabstieg und dann
bald den Glockenturm und das Kirchlein des albanesischen Dorfes
Levsina, das noch den alten, ehrwiirdigen Namen bewahrt, in
den blauen Himmel hineinleuchten sah. Im Altertum war die

!) Euripides’ Herakles 12 5ff., vgl. O. Kern, Archiv f. Religionsw.
XXVI1928,1. DazuM. P. Nilsson *Avridmooy. Festschrift fiir J. Wacker-
nagel 137{f. und vor allem sein epochemachendes Buch 7The M ycenaean
origin of greel: Mythology 1932.

%) Aber zu Iakchos sagt der Mystenchor in Aristophanes’ Froschen
Vs. 402f. Hall-Geldart dcitor dc dvev mdvov qoldap 606y megalverc. Auf

dem Niinnionpinax (s. unten S. 202) sind die Mysten wie Wanderer aus-
gestattet.
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Heilige Strale nicht nur nach frommem Brauche von Griibern ein-
gefaBt, sondern auch kleine Heiligtiimer standen da, an denen
die groBe Prozession am 19. Boédromion jeden Jahres Halt machte,
um auch zu anderen Gottern als den eleusinischen zu beten und
ihnen Hymnen zu singen. Bevor man das Meer erreicht, das nach
Erxst Currivs’ treffenden Wortenl) wie ein Bergsee zu unseren
Fiillen liegt, steht man mitten in einem heiligen Bezirk der Aphro-
dite und sieht noch die Nischen, die in den Felsen eingehauen sind,
um Weihgaben fiir die Gottin dort aufzustellen?). Dann schreitet
man an den kleinen Salzseen, den Rheitoi, vorbei, deren Fischfang
den eleusinischen Priestern vorbehalten war. Damit gelangt man
in das Reich des Konigs Krokon, dessen Burg hier lag (s. unten
S. 199f.). Kommt man nach etwa vier Stunden — die Mysten-
prozession brauchte zu ihrem Wege den ganzen Tag bis zum
Abend — in Eleusis an, befindet man sich in einer Landschaft,
deren Abgeschlossenheit und Frieden, deren Ruhe und strenge
Fiihrung aller Linien, deren harmonische Vereinigung von Fels
und Meer, deren Farbenreichtum niemand vergiBt, der aus dem
geriuschvollen, unruhigen Athen auf staubigem Wege hierher
gewandert ist. Das eleusinische Stiick Land ist immer schon,
ob man es im Februar, im Anthesterion, dem attischen Blumen-
monat, besucht, wenn die Kinder der verjiingten Au iiberall hervor-
sprieBen, ob im Sommer die heiBe Sonne ihre Glutstrahlen
sendet, ob im Herbst die Felder in goldenen Farben glinzen, ob
an klaren Wintertagen leichter Schnee wie ein Silberstreifen auf
den Hohen des Aigaleos liegt. DaB in dieser Welteinsamkeit sich
ein Gottesdienst von solcher Innerlichkeit entfalten konnte, wie
ihn die Antike sonst nicht kennt, wird jedem Besucher klar. Freilich
mul} er heute die Fihigkeit haben, sich die kleine Fabrikstadst,
zu der sich das arme Albanesendorf jetzt entwickelt hat, weg-
zudenken und ringsum sich Fluren vorzustellen, die iippiges Ge-
treide tragen, so dafl die Sage entstehen konnte, daB hier zuerst
in aller Welt das Samenkorn durch eine gottliche Sendung in
die Erde gesenkt sei.

1) Kaisergeburtstagsrede 1884 iiber Athen und Eleusis — Altertum
und Gegenwart III 90.

2) Uber alte Graber am heiligen Wege Dem. Philios Epnueols doyatol.
1894, 611if.; iiber das Heiligtum der Aphrodite Sam Wide ebenda 1910,
35#f. Siehe namentlich die Abbildungen der Felsnischen S. 39— 42.
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Diesem Bilde des Friedens gegeniiber aber nun Samothrake,
die von Wogen wild umbrandete Insel des thrakischen Meeres!?).
Da ist die Prozessionsstrafle das Meer; da gibt es keine Stationen
wie auf der Heiligen StraBe nach Eleusis. Namentlich in der
Zeit der Ptolemaier, die dem alten Heiligtum der Kabiren neuen,
ungewohnten Glanz verliehen haben, miissen zur Zeit der groBen
Mysterienfeier im Hochsommer (Juli oder August) unzéhlige
Schiffe mit Eingeweihten und Uneingeweihten, die das Heil in
Samothrake suchten, auf dem thrakischen Meere gefahren sein.
Vielleicht macht man sich den besten Begriff davon, wenn man
an die zahlreichen Schiffe und Kaiks denkt, die noch in unserer
Zeit in den Augustfesttagen der Mutter Gottes Monche und Pilger
aus allen Gegenden Griechenlands und Kleinasiens nach dem
Athos bringen, dem Heiligen Berge, der linger als ein Jahrtausend
der religiose Mittelpunkt des thrakischen Meeres ist, wie ehemals
die stolz aus dem Meere ragende Samothrake mit ihrem geheimnis-
vollen Dienste der Kabiren. Das thrakische Meer ist noch heute
voller Tiicken. Die von den Dardanellen kommende Stromung
fordert nicht nur im Winter und Friithjahr manches Opfer. Auch
im August gerat manch Boot in grofie Gefahr, und wer dies selbst
erlebt hat?), der empfindet die Folgerichtigkeit der Entwicklung,
dal aus den Daimonen der Tiefe der Erde Schutzgottheiten der
Seefahrer geworden sind. Die Insassen eines Kaiks, das so schwere
Seenot iiberstanden hat, pflegen nach der Landung in eine am
Strande befindliche Kapelle des Heiligen Nikolaos zu gehen, legen
ein Geldstiick in den Opferstock und tragen ihre Namen in ein
dort ausgelegtes Buch ein. Im Altertum galt der Dank dafiir
den Kabiren. Den Dienst des Kirchenbuchs versahen damals die
Steine®). So schwer und oft auch gefihrlich der Zugang zum Heilig-
tum der GroBlen Gotter war, es liegt selbst in wundervoller Ein-
samkeit aulerhalb der gewaltigen Mauern der Stadt, der moenia
Corybantum®), an plitschernden Wassern, unter schattigen Pla-

1) Uber die samothrakischen Mysterien wird ausfiihrlicher in Bd. ITT
gehandelt werden. ?2) 0. Kern, Nordgriechische Skizzen 1912, 80.

3) Freilich wird man auch hier noch eine geschriebene Liste als Vorlage
der Steine voraussetzen miissen. Eine Art Tempelarchiv hat es wohl
tiberall gegeben.

‘) A. Conze, Archiologische Untersuchungen auf Samothrake T Wien
1875, 28ff. Priscian hat das Kvofdvrior dorv bei Dionysios Perieget.
Vs. 524 so tbersetzt: Corybantum moenibus antiguis Samothracia alta.
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tanen, mit dem Blick iiber das Meer auf die hohen Berge
Thrakiens.

Wir haben Bd. I Kap. VII uns zu der Ansicht der Gelehrten
bekannt, die die eleusinischen Mysterien von Kreta herleiten, und
darauf schon hingewiesen (S. 143), daB die ihre geraubte Tochter
suchende Demeter als eine Fremde auftritt, die ‘iiber den breiten
Riicken des Meeres’ von Kreta gekommen ist. Wir halten gerade
jetzt daran fest, da die neuesten Ausgrabungen in Eleusis!) FErpI-
NAND Noacks Forschung?) iiber die iltesten Mauerspuren nicht
bestiitigt haben, sondern daB sich wieder der Adlerblick von WiL-
HELM DOERPFELD bewihrt hat, der das Vorhandensein mykenischer
Mauerreste immer betont hat. Die erste schriftliche Urkunde
ist der sogenannte homerische Demeterhymnos, den man heute
allgemein wohl in die Mitte des siebenten Jahrhunderts setzt.
In ihm wird der beriihmte Mythos des Raubes der Persephone,
des Herumirrens und Suchens der Mutter nach der verlorenen
Tochter, der Wiedervereinigung der beiden in epischer Form er-
zahlt. Dieser alte Naturmythos ist in Eleusis zu einer heiligen
Legende, zum iegoc Adyog, geworden. Denn ein altes ionisches
Gedicht iiber den Raub der Persephone ist von einem eleusinischen
Dichter iiberarbeitet worden®). Die verzweifelte Mutter kommt
nach Eleusis und findet im Palaste des Konigs Keleos gastliche

1) Georg K. Mylonas in den prachtigen von K. Kuruniotis heraus-
gegebenen “Elsvowiaxd. Tetyos d¢ & *Adjpus 1932, 1—172 (ITgoioTogux)
*Elevols). ;

) Zu Noacks groBem Werk: Eleusis. Die baugeschichtliche Ent-
wicklung des Heiligtums 1927, vgl. die z. T. sehr wichtigen Besprechungen
von E.Fiechter, Philolog. Woschenschr. 1928, 994 ; Georg Karo, Deutsche
Literaturzeitung 1928, 1113ff.; 0. Kern , Orientalistische Literatur-
zeitung 1929 Nr. 179; Vilhelm Marstrand, Ingenigren udgivet of Dansk
Ingeniorforening XXXVIII 6. April 1929 Nr. 14; Otto Rub ensohn,
Gott. Gel. Anzeig. 1928, 497ff.; Carl Watzinger, Ilbergs Neue Jahrb.
1928, 641ff.; Walt. Wrede, Gnomon IV 1928, 547ff. Dazu auch Leo
Weber, Rhein. Mus. LXXX 69ff. Zu allem in diesem Kapitel Vorgetrage-
nen vgl. meinen ausfithrlichen Artikel iiber die Mysterien der klassischen
Zeit, RE? XVI 1209ff., der ohne die Kenntnis von F. Wehrli, Archiv
f. Religionsw. XXXI 1934, 77—104 geschrieben ist. Vortrefflich dev
soeben erschienene, iiber die neuesten Entdeckungen kurz orientierende
Fiihrer von K. Kuruniotis *FElevoic. ‘Odnyos Taw dvaoxapdy xai Tob
poveelov. *Ev *Adpaic 1934.

3) RE2 XVI, 1212.
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Aufnahme. Als sie sich als Gottin zu erkennen gibt, fordert sie
das Volk der Eleusinier auf, ihr einen grofen Tempel zu errichten
und vor ihm einen Altar ‘unter der Burg und der hohen Mauer,
iiber dem Schonreigenbrunnen auf dem vorspringenden Hiigel .
Weitaus die Mehrzahl der Forscher hat in diesem Tempel das
Telesterion, den ersten Weihetempel, sehen wollen. Von diesem
Irrtum hat uns F. Noack befreit. Der im Hymnos bezeichnete
Tempel scheint heute ganz verschwunden zu sein und auf der
Hohe auf einem vorspringenden Felsen gelegen zu haben. Die
Reste eines nach seiner Zerstorung erbauten Demetertempels sind
nordlich vom Telesterion wiederentdeckt worden, wie schon vor
langen Jahren erkannt istl). In diesem Tempel hat das aus vielen
Nachbildungen bekannte Kultbild der beiden groBlen Gottinnen
von Eleusis gestanden, Demeter auf der Cista, die die Heiltiimer
birgt, sitzend und neben ihr stehend die Fackeln tragende Kore.
Denn in dem Weihesaal, in dem es auch nie ein zweites Stockwerk,
sondern nur ringsum Emporen gegeben hat, kann dies Kultbild
niemals gestanden haben. Von dem im Hymnos genannten Altar
und iiberhaupt von einem Altar ist in Eleusis keine Spur gefunden
worden, auch von keiner Opfergrube, aufler der nicht ganz sicheren
beim Plutonion?). Wenn man sieht, wie stark die Zerstorung der
ganzen Kultstitte ist, wird man den Gedanken nie los, dall der
Fanatismus der Christen hier mehr gewiitet hat als irgend anderswo,
dafl die Angriffe der Kirchenvéiter auf die eleusinischen Mysterien
zu dieser Tat angespornt haben, daf man sich nicht, wie im
Heiligtum der Leukophryene in Magnesia am Maiandros, damit
begniigte, unter den Namen eines heidnischen Hohen Priesters eine
Verwiinschungsformel zu schreiben3). So ist der alte vom Dichter
des Hymnos genannte Tempel bei der Anlage des Weihesaals wohl
ganz zerstort worden und ebenso auch sein Nachfolger, der noch in
vorperikleischer Zeit?) errichtet worden ist; dieser vielleicht aber

1) Nach Otto Rubensohns Vorgang Noack S. 85ff. und S. 219.

?) Noack a. a. O. S. 80.

3) Arch. f. Religionsw. XIII, 1910, 479.

) Eine Giebelfigur dieses Tempels ist wahrscheinlich die késtliche
Gestalt eines flichenden diademgeschmiickten Madchens, deren Bild
nach der ersten Publikation durch den gliicklichen Finder K. Kuruniotis
Ernst Buschor, Die Antike IT 1926 8. 175f. Taf. 13 versffentlicht hat.
S. auch Noack S. 219.
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erst in christlicher Zeit!). Denn ohne einen Tempel der Demeter,
in dem das Kultbild stand, und in dem eine eigene Priesterin,
nach der man das Jahr benannte, amtierte, kann man sich den eleu-
sinischen Bezirk nicht denken. DaB aber in diesem Tempel jemals
die Weihen, von denen der Hymnos spricht, stattgefunden haben,
ist unméglich. Denn wir haben ihn uns nach Art aller griechischen
Tempel, die immer als Wohnorte der Gottheit, die in ihrem Kult-
bilde zu den Menschen spricht, aufzufassen sind, vorzustellen
(Bd. I 160).

Die Weihen, die Demeter den Fiirsten von Eleusis vorschreibt,
charakterisiert der unbekannte eleusinische Dichter des Hymnos
mit den Worten: ‘Selig, wer von den Sterblichen sie geschaut.
Wer aber uneingeweiht ist und nicht an ihnen teilnimmt, genieft,
wenn er tot ist, ein anderes Los in dem dumpfigen Dunkel der
Unterwelt’. Dies ist die dlteste Urkunde fiir das Mysterion, und
in dieser ltesten Seligpreisung, die die Religionsgeschichte Europas
kennt, ist schon der Kern des eleusinischen Gottesdienstes ent-
halten, eine frohe Jenseitshoffnung fiir den Eingeweihten. Aus
der Fiille und Unruhe des irdischen Daseins wird der Blick in ein
seliges Leben nach dem Tode gelenkt. Das Wort dgyue, mit dem
der Hymnosdichter die Mysterien bezeichnet, kommt von einem
Stamm, der ‘tun’ bedeutet?), und so ist es sicher, daB das eleusi-
nische Mysterion aus einem Schauen bestanden hat, und zwar
von Anbeginn an, soweit wir heute urteilen konnen. Neben dpyia
sind Telete (reletsf, veleral) und Mysterion (uvoriowr, pworifpua)
(Bd. I 136) die griechischen Bezeichnungen fiir Weihen; oft werden
sie vollig synonym gebraucht, wenn auch redets) zunichst nur die
Vollendung einer Handlung bedeutet. Sie wird aber schon sehr
frith und zwar meist im Plural auf eine gottesdienstliche Handlung
bezogen. So ist bei Pindar und auch bei attischen Dichtern des
fiinften Jahrhunderts der Begriff Telete von Mysterion oft vollig
fernzuhalten. Denn die attischen Choen und die Panathenaien,
die nichts mit Weihen zu tun haben, werden auch als releral

1) Vgl. iiber die Zerstorungswut der Christen das Weihepigramm
des Kaisers Jovianus in Korfu mit v. Hiller’s Hinweis auf eine ephe-
sische Inschrift: Histor. griech. Epigramme (Lietzmann’s Texte Nr.
156) S. 55 Nr. 129. Weiteres am Schlusse von Bd. III.

?) Vgl. Kiihner-Blass, Ausf. Gramm. I 2, 425. dpywa bedeutet also
urspriinglich dasselbe wie dpdueva.
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von Euripides und Aristophanes bezeichnet, ebenso von Pindar
sogar die olympischen Festspiele. ~Auch der Gottesdienst des
Helios und der Selene, der sich bei den Barbaren (Bd. I 95) findet,
wird von Aristophanes teAetal genannt. Stesimbrotos von Thasos
hat ein Buch [Teol teierdv geschrieben, iiber dessen Inhalt nichts
bekannt ist. Aber vom fiinften Jahrhundert ab kann man auch be-
obachten, daB sich die Bedeutung von Telete, Teletai verengt und
viele Mysterien so bezeichnet werden, vor allem die eleusinischen.
Ob in Eleusis zunichst damit nur ein Teil der Weihen gemeint
war, bleibt auch heute noch zweifelhaft. Wihrend es in Eleusis
keine heiligen Biicher oder Gedichte gab, die die Bezeichnung
redetal trugen, gab es solche doch sicher unter dem Namen
des Atheners Musaios und des Eleusiniers Eumolpos. Dal es
aber heilige im Auftrage eines Heiligtums, also des von Eleusis,
oder eines heiligen Hauses der Orpheotelesten, verfate iepol
Jdyot waren, bleibt unbeweisbar. Vom vierten Jahrhundert ab
kann man einen Kult der Telete nachweisen und zwar in der
attischen Epakria. Undatiert ist eine von Pausanias erwéahnte
Statuengruppe auf dem Helikon, in der Telete neben dem von
lauschenden Tieren umgebenen Orpheus dargestellt war?). Daf} in
Eleusis je eine Gottin Telete verehrt worden ist, ist ganz unwahr-
scheinlich. Sicher ist nur ihr Bild auf dem Relief aus dem Kloster
Luku in der Thyreatis, das aber erst aus hadrianischer Zeit stammt
und mit der eleusinischen 7elers} nichts zu tun hat?).

Wo die altesten geistlichen Schauspiele, von denen Europas
Kulturgeschichte iiberhaupt weill, 7a dodueva, in Eleusis statt-

1) 0. Robert hatte (Heldensage I 399 Anm. 2) darauf hingewiesen,
daB das einzige griechische Monument, das die Tierwelt als Zuhorerin des
Saitenspiels des Orpheus bezeuge, das apulische Vasenbild aus der Mitte
des IV. Jahrhunderts (Monum. d. Inst. VIII tav. 34) sei, auf dem ein Reh zu
FiiBen des Séingers ruht. Jetzt kommt aber noch eine viel éltere, kleine,
boiotische Schale aus dem VII. Jahrhundert (in meinem Besitz) hinzu,
auf der der bartige, auf einer viersaitigen Lyra spielende Orpheus von
sieben auf Zweigen sitzenden Végeln und einem Reh umgeben ist. Die
Schale wird in den Athenischen Mitteilungen demnichst von mir be-
sprochen werden.

2) Die Zeugnisse iiber Telete RE2 VA, 393ff. Vgl. v. Wilamowitz,
Glaube der Hellenen II 383. Dazu jetzt vor allem die Utrechter Disser-
tation von Corn. Zijderveld: Teiersj Bijdrage tot de kennis der religieuze
terminologie in het Grieksch with an English summary 1934.



Die eleusinischen Mysterien. 189

gefunden haben, kann mit Sicherheit nicht gesagt werden, wahr-
scheinlich aber zunichst im Freien und dann vor den beiden Grotten,
auf die der Besucher des heiligen Bezirks heute noch sofort zu-
schreitet. Im Hymnos werden sie nicht erwdhnt. Der kleine
Tempel, dessen Reste vor ihnen erhalten sind, stammte aus spaterer
Zeit und war dem Pluton oder dem Triptolemos geweiht. Wenn Hekate
im homerischen Demeterhymnos aus ihrer Hohle den Raub der Perse-
phone gesehen hat, so kann damit allerdings auch eine der beiden
Grotten gemeint sein. Der Tempel der Artemis Propylaia lag ganz
in ihrer Nahe!), und Hekate wohnt gern in Hohlen, wie Zerynthos
und Samothrake beweisen?). Aber wahrscheinlicher gehort die ganze
Gestalt der Hekate nur zu der ionischen Dichtung, und dann wére
die zerynthische Grotte auf Samothrake die Vorlage®). Wenn wir
nun nach dem Inhalt dieser Dromena fragen, so miissen sie natiir-
lich mit dem eleusinischen Gottesdienste eng zusammenhédngen.
Man denkt an den Raub der Kore aus der Schar ihrer Blumen
piliickenden Gespielinnen, an das Suchen der Demeter nach ihrem
geraubten Kinde, an den Abschied und die Fahrt des Triptolemos,
an Reigentinze auf blumigen Wiesen. Das sind alles Vorfithrungen,
die man sich im Freien irgendwo und irgendwie vorstellen kann.
Als den Ort des Raubes gab man jedenfalls in spéaterer Zeit einen
Platz unter Feigenbiumen an?), der am Ufer des Kephisos lag,
und der Schonreigenbrunnen kann nur daher seinen Namen haben,
dafl um ihn herum Reigen aufgefithrt wurden. Es werden oft
alte Kultmale wie die Agelastos Petra, der Stein des Weinens?),
gewesen sein, an die die Auffilhrungen angekniipft haben. Wahr-
scheinlich haben auch die beiden Grotten zu solch geistlichem
Schauspiel gedient.

Der Weihesaal, dessen bauliche Entwicklung uns Noack vor-
trefflich geschildert hat, vor allem zum ersten Male eingehend die

1) Pausan. I 38, 6. Auf sie bezieht K. Kuruniotis *dgyawl. Adelzior
1927/28, ein verstiimmeltes Relief aus romischer Zeit, das ein mwppdoos
7oy Peoiv namens Alkamenes der Artemis geweiht hat.

2) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 172.

3) Kern RE2 XVI 1213. Anders, mich nicht iiberzeugend handelt
iiber die Hekateepisode F. Wehrli a. a. O. 82f.

4) Pausan. I 38, 5.

5) 0. Rubensohn, Athen. Mitt. XXIV 1899, 49; H. von Prott
ebenda 264; Noack S. 85. 218. 271 Anm. 1. S. auch Bd. I 138 und F.
Hiller v. Gaertringen RE? Suppl. I 25f.
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gewaltige Bautétigkeit der peisistratischen Zeit, wenn Peisistratos
(f 527) auch das Ende des Baus des Telesterions von Eleusis
vielleicht nicht mehr erlebt hat?), stammt in der altesten faBbaren
Gestalt aus dem letzten Jahrzehnt des siebenten Jahrhunderts
und hat seine von allen griechischen Tempeln abweichende Archi-
tektur im wesentlichen durch alle Bauperioden hindurch bewahrt.
Er ward fiir die Handlung des Mysterienkults geschaffen, als die
dramatischen Spiele aus dem Freien in einen geschlossenen Raum
verlegt werden sollten: ein weiter Saal mit Siulen iiberall, mit
Stufen ringsum, auf denen die Mysten standen und nicht saBen,
ungeeignet fiir jedes Drama in unserem Sinne, sondern nur fiir
Auffiihrungen bestimmt, die voller Bewegung waren wie jene
vorher bezeichneten?). In der Mitte lag das Anaktoron, das
Allerheiligste, das nur der Hierophant betreten durfte®), aber
nicht nur durch Holzpfosten und Vorhinge von dem weiten Raume
abgetrennt, sondern durch Mauerwerk?). Das iiber dem Anaktoron
vorhanden gewesene Opaion, ohne Frage ein Aufbau mit einer
Offnung auf dem Dache, diente dazu, den Rauch der Fackeln,
der den ganzen Raum erfiillen muBte, abziehen zu lassen®). Denn
Fackeln haben im eleusinischen Gottesdienste eine sehr grofle
Rolle gespielt. Sie dienten gewill zur Erleuchtung des gewaltigen
Raumes; aber sie sagen uns noch mehr. Fackellicht bedeutet im
griechischen Kulte Reinigung, Entsithnung wie alles Feuer. Him-
melslicht und Fackelglanz sind in der Empedokleslegende ver-
bunden, und jeder Kenner der griechischen Poesie wei}, was alles
Lichte dem hellenischen Geiste bedeutet®). Es ist undenkbar,

1) Noack a. a. O. S. 69.

%) Vgl. auch Gott. Gel. Anz. 1934, 339.

%) Nach L. Deubner a. a. O. 88 ist unter Anaktoron der ganze Weihe-
saal zu verstehen.

*) Die erste Ansicht ist von Noack vertreten: dagegen C. Watzinger
a.a. 0. S. 649 und namentlich K. Kuruniotis (*Agyatoloy. Aeiziov 1926,
145%f.), der eine Inschrift verdffentlicht hat, die nach meiner Meinung
die Streitfrage endgiiltig erledigt, RE? XVI 1220.

5) O. Kern, Orientalistische Literaturzeitung 1929, Nr. 179; RE?
XVI 1220.

¢) Es sei nur an Alkmans Partheneion Vs. 39ff. Diehl erinnert mit
der Erklirung von Diels, Herm. XXXI 1896, 350 der mich noch brief-
lich auf Anthol. Palat. XIT 178 (Straton) hinwies. 8. dazu auch v. Wi-
lamowitz, Herm. XXXII 1897, 254f.
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daf die geweihte Menge in Qualm und Rauch stundenlang stehen
blieb. Jeder Andacht bar muBte sie dann werden, und von dem
Gefiihl der Heiligung durch Fackelfeuer kann keine Rede mehr
sein. Fackeln werden geradezu als Opfergaben fiir die Gottinnen
von Eleusis erwidhnt, und so hieB die Tochter der Demeter im
Phaethon des Euripides ‘des Feuers Herrinl)’. Sie trigt ja auch
im eleusinischen Kultbilde zwei Fackeln in den Hinden. Wenn
Fackellicht zur Weihenacht im Telesterion gehort, was nach den
literarischen Zeugnissen niemand leugnen kann, so ist die groBe
Dachoffnung, deren Architekt Xenokles geheiflen haben soll, ge-
radezu eine Notwendigkeit. Sie wird nicht erst eine Neuerung
des Telesterions in perikleischer Zeit gewesen sein. Die Bedeutung
der Fackeln im eleusinischen Telesterion beweist auch die Tat-
sache, daBl einer seiner hochsten Priester der Daduchos war, der
zum Kerykengeschlechte gehorte und dieselbe konigliche Tracht
trug wie der Hierophant. Er hatte die Bezeichnung des Fackel-
tragers, weil er in besonders wichtigen Kultakten die lodernden,
reinigenden, sithnenden Fackeln selbst schwang. Die Lichteffekte
spielten unzweifelhaft eine sehr groBe Rolle im eleusinischen Gottes-
dienste. Licht und Dunkel wechselten in den langen Stunden des
Schauens und der Andacht. Wer das Gliick hat, die Feiertage
der Panagia im August und September in den Klosterkirchen des
Athos zuzubringen, dem wird die eleusinische Feier in christlichem
Gewande zum Erlebnis?). Um Mitternacht schreitet man iiber
den dunklen Klosterhof in die hell erleuchtete Kirche, in der die
Weihe der jungen Monche stattfindet. Darauf ein die Sinne be-
fangender, fortwihrender Wechsel von Helle und Dunkel, der durch
die mit Stricken herauf und herab gezogenen Kronleuchter hervor-
gerufen wird. Solche Stunden miissen erlebt sein. Der junge,
blasse Neophyt, der tief verschleiert, nur in Schwarz gehiill,
vor dem Hohen Priester steht, muB auf jeden Kenner griechischer
Religion einen unvergeBlichen Eindruck machen. Er muB an
den jungen Mysten Herakles denken, der auf der beriihmten ro-

1) Nauck TGF2 781, 59, p. 609, wo ¢ mdgos fiir ®{c) mvods eine
unrichtige Vermutung von Bothe ist, die Nauck aufgenommen, v. Ar-
nim mit Recht verschmaht hat (Supplem. Euripideum Lietzmann’s
Texte Nr. 112 8. 77).

*) Nordgriechische Skizzen 118ff.
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mischen Marmorvase?!) in den verschiedenen Akten der Einweihung
dargestellt ist. Fiihrt nicht der Weihrauchduft, der die Geruchs-
nerven betdubt, in die Vorstellung der Alten vom gottlichen Wohl-
geruch und seine Wirkung (Bd. I 50f.) hinein? Und wenn am
nichsten Morgen die Manner aus Thasos und dem Festlande in
ihren Kaiks heriibergekommen sind, wenn die ehrwiirdige Kloster-
kirche bis auf den letzten Stehplatz gefiillt ist, zeigt der Hohe
Priester das Heilige Buch und andere Heiltiimer. Es ist wahrlich
auch eine deific 7w icodv. So sehr man auch nach dem heutigen
Stande der Religionswissenschaft immer an der Tatsache fest-
halten muB, daB dieselben Kultbriauche bei Vélkern, die nie eine
Beziehung zueinander gehabt haben, vorkommen, hier ist die
Herkunft des Ritus auf dem Athos véllig sicher. Der Gottesdienst
des Athos stammt in seinen Wurzeln aus den Mysterien von
Eleusis oder aus dhnlichen von ihnen abgeleiteten. Wohl ist sein
Inhalt ein anderer. Aber die Panagia ist letzten Endes nur eine
Form der uralten Mutter Erde, der heiligen Gottesmutter der
Hellenen und Vorhellenen, der géttlichen Mutter aller Erdbewohner.

Worin bestand nun aber das Geheimnisvolle des Mysteriendienstes
in Eleusis? Die Dromena, die zuerst im Freien stattfanden,
werden es schwerlich gewesen sein, und es ist auch nicht anzu-
nehmen, daBl alles, was im Telesterion vor sich ging, unter dem
Banne des Mysteriengeheimnisses stand?). So ist es nicht ver-
wunderlich, daB der eleusinische Gotterkreis und auch einzelne
Kulthandlungen uns auf bildlichen Denkmilern begegnen. Was
im Allerheiligsten verwahrt wird, was die Cista enthalt, auf der
Demeter sitzt, ist das Mysteriengeheimnis. Wir verdanken es
Avrrep KoOrTE3), daB wir den Inhalt der Cista kennen und
das Geheimnis wissen, um dessen Enthiillung sich im Laufe der

1) E. Caetani-Lovatelli, Antichi monumenti illustrati, Roma 1889,
251f. tav. II, IIT, IV.

%) Auf diese Weise erkldrt sich die viel berufene Stelle in Aristoteles’
Nikomach. Ethik IIT 2 p. 1111 a 8: 6 0 modrret ayvorjoeiey dv Tic, ofov Aé-
YOVTES gaow Exmecely abrods 7 obx &idévar i amdponta Ty, doneo Aloytlos Td
pvotizd. Ich kann mich von Jac. Bernays’ Interpretation auch trotz
v. Wilamowitz, Hermes LXIII 1928, 383 nicht iiberzeugen ; vgl. Eleusi-
nische Beitrige, Halle 1909, 13 = Die antiken Mysterienreligionen der
klassischen Zeit 1927, 75 und RE2 XVI 1249. f

3) Archiv f. Religionswiss. XVIII 1915, 116ff. und Internationale
Monatsschrift XV 1921, 327ff. Vgl. RE? XVI 1238.
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Jahrhunderte Gelehrte und Laien immer wieder bemiiht haben?).
Das Sakrament, die magische Kraft des eleusinischen Gottes-
dienstes, bildete die Nachbildung eines MutterschoBes, den der
Myste beriihren muite — wir wissen nicht, wie — um zu neuem
Leben geboren zu werden. Nur in Eleusis ist der Fromme wirklich
als ein Kind der Gottheit aufgefaBt worden. Uns ist auch die
Formel iiberliefert, die der Myste nach der Beriihrung des Mutter-
schofles sprechen muBte: ‘Ich fastete, ich trank den Kykeon, d. i.
den heiligen Gerstentrank, ich nahm aus der Cista, ich vollzog
die Handlung, ich legte wieder in den Korb und aus dem Korb in
die Cista®).” Hier sind Fasten und das Trinken des Kykeons die
Vorbedingung fiir das eigentliche Sakrament, die Berithrung des
MutterschoBes. Von dem letzteren spricht der Hymnosdichter
nicht. Es gehorte offenbar zu den heiligen Briuchen, die niemand

X N
aussprechen durfte, von denen ganz allgemein auch schon der

Hymnos spricht. Die Nachbildung des MutterschoBes lag mit
anderen Heiltiimern in der Cista verborgen, die nur der Hierophant
zeigen durfte, der hochste Priester in Eleusis, der von dem Zeigen
der Heiltiimer seine Amtsbezeichnung hat. Clemens Alexandrinus
und Theodoret?®) haben uns das Geheimnis des MutterschoBes ver-
raten, wie wir iiberhaupt ohne den heftigen Kampf der Kirchen-
vater gegen die Mysterien von Eleusis noch unendlich viel weniger
von ihnen wiilten als heute. Auf die Wiedergeburt des Mysten
bezieht sich nach K6rTe auch der von Hippolytos iiberlieferte
Heilruf des Hierophanten, den er in der Weihenacht in strahlendem
Fackellicht verkiindete: ‘Die Hehre gebar einen Heiligen, die

!) So denke ich auch heute noch trotz des Widerspruchs von Ludwig
Ziehen, Gnomon V 1929, 152ff und F. Wehrli a. a. O. 82. 88.

%) Clemens Alexandrin. Protr. IT 21,2 (I 16 Staeh.) nennt als 70 otvinua
*Elsvowlaw” pvornolew : évfjotevoa, Emov Tov xvxedva, ElaPov 8x wlotns, doyacd-
#evos anedépnm eis ndiadov xal éx xajddov eig niory.  F. Noack, Eleusis 228,
F. Wehrli a. a. O. 89.

%) Graec. affection. cur. VII 11 P. 183 Raeder év 08 tadraic Tais dunydoeo
7@y eldog axolaoiac adedsc éroludro. xai yag ai teleral xal vd dpya 16 TovTaw
elyev abviypara, wov xréva pév 9 *Elevals, 1 pallaywyla 68 ov gaiidy. Man
darf hier die Glaubwiirdigkeit der Kirchenviter nicht bezweifeln, wie
mir eben noch einer der besten Kenner der Kéampfe um das Christen-
tum, Joh. Geffcken brieflich bestatigt hat, der mit Recht darauf hin-
weist, daB sich die Kirchenviter vor falschen Angaben iiber die heid-
nischen Riten sehr hiiten muBten, ‘da ihnen die gelehrten Neuplatoniker
auf die Finger sahen.’

Kern, Die Religion der Griechen L 13

et
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Starke einen Starken’l). Mir scheint die Deutung auf die Geburt
des Plutos, den schon der Demeterhymnos erwihnt, aber immer
noch wahrscheinlicher zu sein?). Spiter erténte in den christlichen
Kirchen zur Feier der Geburt des Heilands auch ein solcher Ruf,
auch er begleitet vom Glanze der Fackeln. Wie méchtig solche
Liturgie im festlichen Raume einer erhellten Kirche in tiefer Nacht
wirkt, weif3, wer solch nichtlichem Gottesdienste in den ehrwiirdigen
Kirchen des Athos und auch in anderen Griechenlands beigewohnt
hat. Von der Wiedergeburt, die dem Mysten die Anwartschaft
auf ein seliges Leben im Jenseits bringt, reden dann auch die Dichter,
wenn ich richtig deute, was Pindar von der Hoffnung der eleu-
sinischen Mysten — offenbar in einem fiir einen Athener, der in
Eleusis eingeweiht war, gedichteten Liede — gesagt hat:

Selig, wer dies geschaut und dann eingeht unter die Erde.
Er kennt des Lebens Ende,

kennt auch den von Gott gegebenen Anfang?®).

Des Lebens Ende ist der Abschied aus der sichtbaren Welt, des
Lebens Anfang die vita nuova, die der Myste durch die Beriithrung
des weiblichen Geschlechtsteiles errungen hat, und die zum
Leben auf den Gefilden der Seligen fithrt. Deshalb steht ‘des
Lebens Ende’ vor dem ‘von Gott gegebenen Anfang’. So deute ich
auch eine Stelle in einem Chorliede des sophokleischen Oidipus
auf Kolonos, in dem von dem hehren Gottinnenpaar in Eleusis
gesprochen wird, das den Sterblichen die Weihen lehrt*). Sie sind

1) Hippolytos Refut. omnium haeres. V.8 S. 96 Wendl. ¢ isgopavrng
— — — edvovyioudvos 8 Sia xwveiov xal wdoay drmoTyévos T cagxuay Yéveow
vuxros &v “Elevoive Umo molldr mwgl Teldv TA peydla xal doonta pvetiola
Poar xai xéwpaye Aéyoww' icgov Erexe méTvia xotgoy Boiuw Bowdv'. tovtéoTtw
loyvoa iloyvody. mémvia 06 éote, guoly (der Adyog t@v Noacomydv), 1§ yévesig %
TvevpaTie], 1 érovedvios, 1 Gvw. ioyveos 08 €oTtw 6 oYTw Yevrduevos.
2) Zu meiner Freude urteilt so auch L. Deubner a. a. O. 85.
3) 82foc Botis baw xey’
elo” vao yda’
0lde péy Plov telsvrdy,
0idey 08 Oidadotov Goydv
Fragm. 137 Schroeder®. Vgl. Archiv {. Religionsw. XIX 1916—1919,434,
%) Oidipus auf Kolonos Vs. 1050f.:

o ITémviar oepva Tidnvovvrar tély
Pvaroiow, dv xal yovoéa

xAnic &ni yAdooar Pféfaxe
wpocnoiwy Ebpoimddy
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Ammen, weil es sich in den Mysterien um die Verheilung einer
Wiedergeburt handelt. Die Gottinnen helfen dem Wiedergeborenen,
wie die Ammen dem Neugeborenen. ~

Den Hohepunkt der Mysteriennacht brachte erst der Augenblick,
in dem der Hierophant der in hochste Spannung versetzten Menge
eine wohl eben geerntete Korniihre zeigte, das Symbol der Mutter
Erde?). Vielleicht hat Demeter auch auf dem Kulthilde eine Ahre
in der Hand gehabt. Die Ahre bedeutet die ewige Naturkraft der
Erde. Im Herbst, in der Jahreszeit, in der die Mysterien statt-
finden, sind die Felder langst abgeerntet. Denn schon Mitte bis
Ende Mai wird das Getreide auf der rarischen Ebene bei Eleusis
geschnitten. Die noch ganz spit geerntete Ahre deutet auf den
kommenden Frithling, wenn Demeter wieder mit ihrer Tochter
vereinigt ist, und neues Leben aus der Erde hervorsprieft. So
wurde den Mysten die ‘letzte Garbe’ gezeigt. Dadurch erst
wird der Myste zum Schauenden, zum Epopten. ‘Dreimal selig
sind die, die nach der Schau dieser Weihen hinab in den
Hades steigen’, sagt Sophokles?). ‘Thnen allein ist da unten
Leben gegeben; alle anderen erfahren dort nur Ubles.’ Isokrates?®)
spricht von den siiBeren Hoffnungen, die die Eingeweihten in
ihrem ganzen Leben haben, und zur Zeit des Augustus mahnt der
lesbische Dichter Krinagoras, daB man in das Land des Kekrops

Vgl. Archiv a. a. O. 8. 435 RE2 XVI 1239. Demeter und Kore heifen
IIérviar, wie Kore in dem Heilruf des Hierophanten (S. 193f.).

1) Hippolytos a.a. 0. 8. 96, 10 ‘Adpaior pvoivree’ Erevolvia xal Emibevserdvres Toic
énonretovor 16 péya xal Bavuactov Teleiraroy EnomTiy Exe HvoTigioy & qunijt
zedegopéror ordyvr. Vgl. Noack, Eleusis 233; P. Wolters, Die Goldenen
Ahren in der Festschrift fir James Loeb 125f. und Die Antike VI
1930, 297. F. Wehrli a. a. 0. 90 Anm. 8 urteilt iiber den & Cumije
Tedeguopuévoy ordywy richtig; aber daB die Ahre wirklich den gottlichen
Knaben bedeutet, glaube ich nicht, wie ich iiberhaupt vielen von Wehrli
vorgetragenen Amsichten, die er auf Grund des Aufsatzes von Felix
Speiser Die eleusinischen Mysterien als primitive Initiation (Wehrli 82
Anm. 2) gewonnen hat, skeptisch gegeniiberstehe.

%) Fragm. 753 Nauck?

@¢ 7ol 8Bt
xetvor footrdy, of Tatra Sepydévres Tély
uélwe’ & “Aidov. Toicde yao udvoic éxel
Cijy &ati, Toic & d@Adotot wdvy’ xel xaxd.

%) Panegyr. 28 wip telemiy, 7s of peraoydvres mepl ze Tij¢ 70D Blov 7Te-
AsvTic, xal To¥ odpmavroc aldrog 7jdiove Tdg élnidac Egovan.

13*
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ziehen solle, um ‘die Nichte der groBen Heiltiimer der Demeter
zu schauen, um im Leben und im Tode ein besseres Los zu haben,
ein leichteres Gemiit’l). Nicht anders hat sich auch Cicero ge-
aulert?).

Sehr schwer ist es noch immer, die einzelnen Phasen der Ein-
weihung zu bezeichnen, vor allem die der Vorbereitung zu Mysten-
tum und Epoptie, da wir so unendlich wenig von der Vorfeier
wissen, die im Frithjahr im Anthesterion in Agra (oder Agrai) bei
Athen am Ilisos stattfand.

Man nimmt freilich mit Fug an, daB die ‘kleinen Mysterien’ in
Agra, wiesie genannt wurden, urspriinglich ein selbstandiger Gottes-
dienst waren, der mit den eleusinischen Mysterien, die dann die
groBen hieBen, in keiner Beziehung stand, die sie erst erhielten,
als der Friede zwischen den Nachbarstadten Eleusis und Athen ge-
schlossen war. Der Kult in Agra galt aber auch von altersher
der Demeter und Kore und wurde jetzt als Vorstufe fiir die
Einweihung in Eleusis betrachtet, die ohne die in Agra nicht
erlaubt war. Herakles sollte ihn gestiftet haben, da er als
Fremder in die groBen Mysterien richt eingeweiht werden
konnte?). Uber den Inhalt der Mysterien in Agra wissen
wir noch viel weniger als iiber den der eleusinischen. Die

1) Epigr. XLVII p. 99 M. Rubensohn (vgl. ebenda p. 11)

Ei xal oou édpaiog el Plog, oddé ddiaooay
&hwg yeooalag T odx Emdinoas 60ovs,

gumne Kengoning émpripevar, Spo° dv éxeivag
Afpnroos peydins vixTag idnis iegdv,

@y dmo xav Cwioiowy dxndéa, xedT dv ixtjat
éc mhedvoy, EEcic Gvudy ElapodTego.

2) De legibus II 36: Nam mihi cum multa eximia divinagque videntur
Athenae tuae peperisse atque in vitam hominwm attulisse, tum nihil melius
illis mysteriis, quibus ex agresti immanique vita exculti ad humanitaten
et mitigati sumus, initiaque ut appellantur ; ita re vera principia vitae cogno-
vimus, neque solum cum laetitia vivendi rationem accepimus,
sed etiam cum spe meliore moriendi.

3) Schol. Aristophan. Plutos 1013 (vgl. auch 845) zu uvaTnolos Tois
peydlo: énsi dom wal puxod pvotioa ywopeva 8¢ “Hoaxléa. Hoaxlijs yaQ
dmordg HElov pveiodar. Edog 08 Ty Tols *Adipaios Eévoy un pveiv pi) Boviduevor
oty Mow 6 Edoc undé andoar tov edegyéry [‘Houxdéal, Emevénoar puixd
uvotio eduerddora. Die Zeugnisse iiber die kleinen Mysterien am voll-
standigsten bei Aug. Mommsen, Feste der Stadt Athen 405ff. Vgl.
auch L: Deubner, Attische Feste 70.
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rituelle Reinigung der Mysten fand in den Fluten des Ilisos statt,
dessen Ufer pvorixai dydar genannt wurden: es war eine mgo-
ndfagoic nai mpodyvevois Taw ueydiov'). Es fanden auBer selbst-
verstindlichen Opfern, ohne die kein griechischer Gottesdienst
denkbar ist, auch hier geistliche Schauspiele statt, die als ufunua
T@wv mepl 1oy Awbrvoov bezeichnet wurden. DaB mit diesem Dio-
nysos Jakchos gemeint sei, ist undenkbar, da Takchos erst in Eleusis
nach der grofien Prozession in seine mystische Aktion tritt (s. unten
S. 198).

Fiel diese Vorbereitung auf die Weihe in Eleusis in den Friihling,
so war damit noch nicht alles geschehen, was der Kult in Eleusis
verlangte, ehe die Prozession am 19. Boédromion stattfand. Die
Heiltiimer (va icpd), die in Eleusis unter dem Schutze der De-
meter standen, die in dem eleusinischen Kultbilde auf einer Cista
sitzt (oben 8. 186), muBiten erst feierlich, meist von Jungfrauen,
den Cistophoren, die wir auch auf Bildwerken und Miinzen dar-
gestellt finden?), seit der Kaiserzeit von Epheben, nach Athen
geleitet werden. Dies geschah am 14, Boédromion. Diese Heil-
tiimer nahm die Demeter des stidtischen Eleusinions, dessen Lage
wir noch immer nicht sicher kennen, (Bd. I 138) in ihre Hut, bis
sie fiinf Tage darauf in festlichem Zuge nach Eleusis zuriick-
gebracht wurden. Uber die kultlichen Ereignisse in Athen, bevor
die icod wieder in ihre eleusinische Stitte kamen, sind wir unvoll-
kommen unterrichtet, diirfen auch ohne weiteres nicht die Zeug-
nisse der Inschriften aus der Kaiserzeit verwenden, wenn wir die
sakralen Bestimmungen fiir das fiinfte und sechste Jahrhundert
kennen lernen wollen. Als offizieller Anfang der Mysterien, als
ihr erster Tag, galt der dyvoudc, die Versammlung aller Mysten,
die wohl auf den 15. Boédromion anzusetzen ist?®). Wahrscheinlich
fand an diesem Tage auch die mpdponoic des Hierophanten und
Daduchen in der ‘Bunten Halle’ statt, durch die die Barbaren und
Morder von den Mysterien ausgeschlossen wurdenl). Es ist sehr

1) Platon Gorgias 497 C mit Schol. Aristophan. Plutos 845.

?) H. G. Pringsheim, Archiolog. Beitrdge zur Geschichte des eleu-
sinischen Kults, Bonner Diss. Miinchen 1905, 54ff.

3) L. Deubner a. a. 0. S. 72.

1) Schol. Aristophan. Friosche 369 magd vy tob isgopdyrov xai Saidodyov
modgonow Ty &y T moutln oTodr, Isokrates Panegyr. 157 Eduoinldar 08 xai
Kifjoores év TijL tederijt 1@y pvomnolov 8ia T6 TovTaw picos (To0  undiopod) xai
Tolg GMeis Pagfdgors elpyeodicr T@v ieodv domeg Toig avdoopdvorg apoayopetova.
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zu beachten, dal im Demeterhymnos von irgendeiner Beschrinkung
der Teilnehmer an den Mysterien nicht die Rede ist, auch nicht
etwa nur auf die Athener, die in ihm iiberhaupt nicht erwahnt
werden?'). Auf die mpdgonoic folgte das Mystenbad im Meere, wozu
der Ruf dlade pdorar erscholl?), eine hohere Stufe des xadapuds
als das FluB3bad im Ilisos, heit es doch bei dem grofien Dichter des
fiinften Jahrhunderts: ‘Das Meer spiilt alle Schuld derMenschen fort”
(Bd. I 174). Uber die Begehungen an den anderen Tagen bis zur
Prozession nach Eleusis sind wir nicht sicher unterrichtet. Die
Epidauria, die aber keine religiose, keine innerliche Beziehung zu
den Mysterien haben, fanden wahrscheinlich am 18. Boédromion
statt (s. unten S. 205).

Die groBle Prozession, die am 19. Boédromion von Athen nach
Eleusis ging, galt dem Takchos (Bd. I 154. 227), einer dem Dionysos
ahnlichen gottlichen Gestalt, die aus dem Rufe laxye, laxye ent-
standen ist und in Eleusis weder einen Tempel noch einen Priester
gehabt hat, und die auch das eleusinische Kultbild nicht zeigt.
Das Kulthild, das der Takchagagos in der Prozession trug, stand
im Iakcheion zu Athen und wurde in jedem Jahre mit feierlichem
Geleit auf der Heiligen Strafe mit den ispd nach Eleusis gebracht
und nach der Mysterienfeier wieder zuriick nach Athen. Takchos
war in Eleusis ein Gast, wo er von einer jubelnden Menge unter
Fackelschein empfangen wurde. Seine Bedeutung wuchs oder ist
vielleicht auch dadurch allein bedingt, daB er im Angesicht von
Eleusis wahrend der Schlacht bei Salamis auf Seiten der Hellenen
gestanden hatte, wie zehn Jahre vorher der arkadische Gott bei
Marathon. Hier hat also die patriotische Begeisterung einen starken
Anteil. Von einer Beeinflussung des alten eleusinischen Kults durch
die thrakische Dionysosreligion und die Propaganda der Orphiker
merkt man vor der romischen Kaiserzeit keine Spur. Nicht die
Holle hat Eleusis seinen Gliaubigen in grausigen Farben vorgemalt,
sondern in hellem Scheine ein seliges Leben nach dem Tode, ein

1) Vs. 480 8ABwog 65 tdd Smwmey émiydoviwv dvdod mwy.

?) In der Epimeletenurkunde des Jahres 215/4 v. Chr. heiBt der Tag
auch dlade &laowc: IG II% 847, 20. Ernst Diehl weist mich hierzu freund-
lichst auf den von A. Korte Hermes LXVI 1931, 442ff. behandelten
Demeterhymnos des Philikos hin, der mit Diehl’s wichtigen Er-
génzungen der auf die eleusinischen Mysterien beziiglichen Verse 35if.
in der neuen Auflage der Anthologia lyrica erscheinen wird.
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ewiges Tanzen, Musizieren und Jubilieren auf den goldenen Auen.
Die ekstatische dionysische Religion lag dem stillen Glauben an
die Mutter von Eleusis ganz fern; moglich nur, da8 die Jenseits-
vorstellungen im einzelnen von Vorstellungen des dionysischen
Euthusiasmos beeinfluft sind. Ein neues religivses Element hat
Takchos nicht nach Eleusis gebracht. Der Phallos des Dionysos
spielt im Kult von Eleusis keine Rolle; das neue Leben kommt aus
dem MutterschoBe der Kore, die die Gemahlin des ‘Reichtum-
spenders’ ist.

Die feierliche Prozession, die am 19. Boédromion aus dem Hei-
ligen Tore nach Eleusis zog, soll oft 10000 Mysten umfaBt haben,
die auf dem Haupte als Abzeichen einen Myrtenkranz trugen,
wodurch sie als Geweihte (Bd. I 173) bezeichnet wuarden. Auf
dem weiten Wege (S. 183) war den Frauen das Fahren erlaubt,
bis es ein Gesetz zur Zeit des Redners und Staatsmannes Lykurgos
verbot. In Kriegsliuften wurde der Zug oft durch eine bewaffnete
Mannschaft geschiitzt. Zusammen mit dem Iakchosbilde wurden
von den Epheben, fiir die der Prozessionstag ein Ehrentag war, die
Heiltiimer nach Eleusis geleitet, unter denen wir vor allem die Cista
mit der Nachbildung des MutterschoBes vermuten diirfen. Wenn
die Mysten auf dem Heiligen Wege etwa an der Stelle, auf der
seit Jahrhunderten das Kloster Daphni steht, plotalich das Meer
vor sich sahen, muBlten sie sich des Meerbades erinnern, das
sie wenige Tage vorher zur Reinigung und Sithne genommen
hatten, und wenn sie eine Stunde darauf an den Rheitoi vorbei-
geschritten waren, kamen sie in das Gebiet des Konigs Krokon.
Diese salzhaltigen Wasserlaufte (oben S. 183) dienten zur Reini-
gung und Heiligung der Mysten!). Man sieht, wieviel Wert
auf die xddagowc durch Wasser bei den eleusinischen Mysterien
gelegt wurde, wie denn auch eine Wassertaufe fiir Eleusis durch
ein im Temenos gefundenes Marmorrelief (etwa aus der Mitte des
fiinften Jahrhunderts) bezeugt ist2). Kore halt iiber einen nackten,

1) Hesych. s. “Perol. & tijt *Avvieiji 8bo eioly of mpds i *Elevoiv “Perrol
guypol. xai 6 pév meds vijn Daldroy tijc moeofvréoas Deod vopilerar, 6 68 modg
0 dotv Tijg vewrépag, Gfev Toig lovrgois (A. Mommsen statt zovg lovrpods
der Uberlieferung) dyviCesdar tovg Hidoovs. L. Deubner a. a. O. S. 75
bezieht das 6%e» nur auf den Rheitos der Kore, was mir nicht sicher zu
sein scheint.

%) Zuerst verdffentlicht von H. G. Pringsheim a. a. O. zu S. 20ff.
und dann von L. Deubner, Taf. 6 Nr. 3 (zu S. 75).
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kleiner gebildeten Mann eine Schale. Fiir die fast knabenhafte Er-
scheinung des Téuflings kann man an die Bildung des Tauflings auf
dem bekannten Bilde der Callistuskatakombe erinnernl). Viel-
leicht war fiir diese BegieBung mit Wasser das Amt des Hydranos
bestimmt?). Krokon galt als Ahnherr der Krokonidai. Aber wie
sich die Gestalt des Eumolpos aus dem Geschlecht der Eumolpiden,
die des Keryx aus dem der Keryken entwickelt hat, so die des Konigs
Krokon, der als Sohn des Triptolemos galt, aus dem der Kro-
konidai. Diese hatten ihren Namen vom xpoxot», dem Umwinden
der rechten Hand und des linken FuBles mit Wollfaden. Die Mysten
wurden auf diese Weise noch einmal gereinigt; denn die Woll-
binde gehort zu den Werkzeugen der Kathartik (Bd. I 174). Aber
ehe der Zug in den Peribolos der beiden Gottinnen einmiindet
und ihn Takchos zum Telesterion fiihrt, wird ausgelassene Lust
noch einmal gestattet und der geistige Riickblick auf das am
Morgen verlassene Athen mit seiner aufgeregten politischen Welt
erlaubt. Auf der Briicke, die nicht weit von Eleusis iiber den
Kephisos fithrt, und deren Reste noch heute erhalten sind, fanden
die sogenannten Gephyrismen statt, scherzhafte Wortbhalgereien
zwischen den Mysten, die sich namentlich an der Verspottung
stadtbekannter Personlichkeiten weideten. Diese Neckereien haben
ihre Parallelen in vielen Kulten aller Volker, die den Ernst nament-
lich der chthonischen Religion zu mildern suchen?®). Wenn Aristo-
phanes die Nachbildung des Takchosliedes in dem ersten Teile der
Frosche (8. 203) durch personliche Invektiven des Koryphaios
unterbrechen léB8t, so erkennt man da deutlich den EinfluB jenes
Briickenspotts. Der Dichter geht aber noch weiter. Der Chor-
fithrer erwihnt und schildert mehrere Gattungen von Menschen,
die den Iakchoschéren fernbleiben miissen, wobei Verfehlungen
gegen Kultgesetze auch eine Rolle spielen. Es werden hier also
nicht nur Barbaren und Mérder (oben S. 197), wie in der mpdppnoic
des Archon Basileus, von der Feier ausgeschlossen?).

1) L. v. Sybel, Christliche Antike I 236 mit der Abbildung auf S. 237.

%) Hesych s. vdpavds. 6 dymotic @v °Elevowiw. Vgl. Pringsheim
und Deubnera. a. O.

®) Das bestreitet freilich L. Deubner a. a. O. 73 nach P. Foucarts
Vorgang.

‘) Vs. 358ff. Hall-Geldart 4 fwpoidyorc &reow zalper un v xafpwt
TotTo mototow, 1) Tandgont dmoméumer & Alybme Owovsicwy aw, elxooroldyos
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An dieser Stelle mag auch darauf hingewiesen werden, daB
HErMANN Drers die aitiologische Legende des eleusinischen
Dienstes in folgenden Versen des alten Hymnos auf Demeter ent-
deckt hat:

Aber die Bringerin reichglinzender Gaben Demeter

wollte nicht nehmen den Sitz auf dem schimmernden Sessel,
sondern verstummt dort blieb sie, die lieblichen Augen gesenket,
bis ihr endlich Tambe, die Dienerin, treu und sorgsam,

stellte den Stuhl und deckte mit silberflockigem SchafvlieB.
Allda setzte sie sich, mit der Hand vorhaltend den Schleier.
Lang’ ohn’ einigen Laut auf dem Stuhl hier sa8 sie bekiimmert,
weder mit Wort noch Tat Zutraulichkeit einer gewéhrend ;

nein unerfreut, ungelabt von Speise sowohl wie Getranken,

saf} sie verschmachtend in Gram um die schéngegiirtete Tochter ;
bis sie mit Scherzen Iambe, die Dienerin, treu und sorgsam,
viel Mutwilliges redend, bewog, die lautere Gottin,

heiter zu sein und zu lachen, im Geist huldreiche Gesinnung,
die auch jdhrlich hinfort ihr gefiel bei festlicher Feier?).

(nach J.H. Vo8.)

Einige Bildwerke zeigen uns die Mystenprozession in Bewegung?).
Die Mysten tragen zu ihrer Charakteristik Zweigbiindel, die wahr-
scheinlich mit Unrecht so genannten fdxyor. Frauen und Kinder
bemerkt man unter ihnen. Besondere Aufmerksamkeit erfordert
der Pinax der Niinnion, der hochst wahrscheinlich den Einzug des
Mystenzuges im Temenos von Eleusis darstellt®). Auf die jubelnde
Nachtfeier, durch die Iakchos unter Fackelglanz und Gesingen
nach der langen Reise (oben S. 182) in den heiligen Bezirk auf-
genommen wurde, moégen die bewegten Cestalten im Giebelfelde
des Pinax deuten. Die Hauptdarstellung zeigt uns rechts die beiden
Gottinnen auf Polstern sitzend, also ganz abweichend von dem
Kultbilde, auf dem die die Fackeln haltende Kore neben der auf
der mystischen Cista sitzenden Mutter steht (oben S. 186). Auch
die Schalen in den Hinden der Gottinnen sind dem Kulthilde

zaxodaluwy, doxduara xal Mva wal wivroy dwanépnanw el °Enidavooy, — 7
xavatihd@e T@v “Exavalov wvilicio yogoiow dndidov — zopwidndelc v Taic

aazglois rederaic Taig To¥ Aiovisov. Der Chor singt auch Vs. 379ff. von der
Soteira 1] mip ydoav odilew pic’ & T dpac, xdy Owguvxiow iy Bodinra.

1) Vs. 192—205. Diels Sibyllin. Blatter 1890, 122ff. Dazu Kern,
RE? XVI 1221f. Anders P. Friedlander, Antike X 1934, 224f. Vgl. auch
F. Wehrli a. a. O. 77ff.

?) Vgl. L. Deubner a. a. O. S. 74 mit Tafel 5 und 6.

®) H. G. Pringsheim a. a. O. 64ff.; L. Deubner a. a. O.
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natiirlich fern. Den Mystenzug empfingt Artemis Propylaia,
die man auch Hekate nennen mag, und die Euripides im Ton als
Enodia, Tochter der Demeter, bezeichnet: sie ist die gottliche
Torwirterin des Peribolos. Die Prozession fiihrt Takchos an, der
Fackeltrager, der neben dem bekrinzten Omphalos steht, der die
Mitte des Bildes einnimmt. DaB es einen Omphalos im Telesterion
von Eleusis je gegeben hat, ist unwahrscheinlich: man wird ihn
nur als eine Huldigung fiir den delphischen Dionysos (Kap. IV)
auffassen diirfen. Die Beziehungen von Delphoi und Eleusis sind
immer nahe gewesen, zwei groBe Heiligtiimer, die sich nie Kon-
kurrenz machten. Gleichsam als ein Symbol liegen dann auch
auf dem Pinax vor ihm zwei gekreuzte Zweigbiindel. Die ménn-
lichen Mysten tragen Proviantsack und Wanderstab, auBerdem
kleine Kannen in den Hinden, die wohl auf die rituelle Reinigung
vor dem Mysterienfest hinweisen, die Frauen auf dem Kopfe
RauchergefiBe, offenbar xéoyvor (Bd. I 141. 295), die in Zweigen
versteckt sind. Von zwei groBen Dichtern sind uns noch Lieder
zu Ehren des Takchostages, des 20. Boédromion, erhalten, von Euri-
pides im Ton, von Aristophanes in den Froschen, also in Stiicken,
die aus dem letzten Jahrzehnt des fiinften Jahrhunderts stammen?).
Euripides schildert in wundervollen Versen den Fackeltanz am
Kallichorosbrunnen?), der als eins der Heiltiimer von Eleusis
(oben 8. 189) noch von den Baumeistern der groBen Propylaien
in der Kaiserzeit geschont ist und in der heutigen Gestalt noch aus
dem sechsten Jahrhundert stammt. Es heiBt da:
wo selbst der bestirnte Ather
des Zeus im Tanze hipfet,

im Tanz sich dreht Selene,
und die fiinfzig Tochter des Nereus

1) Vom Ion ist das wenigstens sehr wahrscheinlich (vgl. v. Wilamo-
witz in seiner Erklarung des Ion S. 24), von den Froschen sicher (405).
2) Ton Vs. 1074ff. Wilam.
aloytvopar Tov moldv-
oy dedv, &l mage xalliydpaiol Tayais
Jaundda Pewpov eixddow
évwiyuov Gumoy Opeta.
Die beiden ersten Verse hat H. v. Arnim in seiner so schénen Ubersetzung
miBverstanden. Der moAbvuvos Peds ist doch wohl Iakchos. Ich habe
freilich auch frither einmal an Poseidon gedacht, da er in Eleusis unter
dem Beinamen ‘Vater’ verehrt wurde und die Einodia (offenbar die
Artemis Propylaia) Vs. 1048 angerufen wird.
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im Wellenspiel des Meeres
und der ewig rinnenden Stréme
anmut’ge Ténze schlingen
zu Ehren der Jungfrau im goldenen Kranz
und ihrer Mutter, der hehren.
(Hans von Arnim.)

In den Froschen singt der Mystenchor die zwei offenbar einem
Kultliede nachgebildeten, prachtvollen Strophen?):

Takchos, der du nah hier in dem vielherrlichen Sitz weilst,
Takchos! o Takchos!
Komm’, hier mit

auf der Bachwiese zu tanzen

in dem Festschwarm der Geweihten,

und den Myrtenkranz voll Beeren,

der um’s Haupt dir schwillt, zu schiitteln
mit dem Lockenhaar!

Und keck stampf’, daB der Grund drohnt,

mit dem FuBe den Takt uns

zu dem neckischen Lusttanz,

der sich reizvoll um' dich her schlingt,

der dich fromm, lauter umjauchzt,
der geweihten Mysten Chorreihn!

LaB aufflammen den Lichtschein, in der Hand schwingend die Fackel,
Takchos, o Iakchos!
Stern des Lichts,
der du Tag bringst zu den Nachtweihn !
Und vom Glanz erglitht die Wiese,
und den Greisen wird das Knie leicht,
und sie schiitteln ab das Leiden
und die Alterslast,
die hochbetagte, jung heut
in der heiligen Festlust!
Mit der Fackel uns leuchtend,
Du voran, Seliger, fiihre
zu der duftblumigen Au’
die zum Tanz geschiirzte Jugend!
(J. G. Droysen.)

Diesen Mystenchor zu Ehren des Takchos hort Dionysos singen,
also ein Gott, der selbst nicht ein Mitglied des Gottervereins von
Eleusis ist. Aus der Komodie des Aristophanes wird uns ganz
deutlich, dafl Takchos ein ganz anderer war als Dionysos, eben die
Verkorperung des Iakchosrufes.

1) Vs. 324ff. und 340ff. Hall-Geldart.
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DaB eine Religion, deren Kern die Wiedergeburt zu einem neuen,
seligen Leben ist, sittliche Forderungen an ihre Anhinger stellt,
wie jede Mysterienreligion, ist schon Bd. I 134 nachdriicklich be-
tont worden. In Eleusis ist das hohe Lied der Mutterliebe in dem
erzihlten und geschauten Verhiltnis der Demeter zu ihrer Tochter
erklungen, wie sonst nirgends in der griechischen Welt. Es ist
wohl am intimsten ausgedriickt durch eine kleine in Eleusis ge-
fundene Marmorgruppe aus dem vierten Jahrhundert, die die
Vereinigung beider Gottinnen so darstellt, dafi Kore auf dem
SchoBe der Demeter sitzt wie die Heilige Maria auf dem SchoBie
der Heiligen Anna?l). :

Die Tiefe eines Gottesdienstes zeigt sich auch in der jahrhunderte-
langen Ablehnung fremder Gotter, in der Geschlossenheit seines
Gotterkreises, der einer Sippe gleicht, die keinen Zuwachs von
auBen zulaBt. Je weniger dAlor Jeol es in einem Temenos gibt,
desto méchtiger, desto ehrfurchtgebietender ist der Kultus der
alteingesessenen Gotter. Das ist nirgends augenfilliger als in
Eleusis, wo auch Iakchos eben niemals im hochsten Sinne religiose
Bedeutung erlangt hat. Weihinschriften an andere Gotter sucht
man auf den Steinen des sechsten und fiinften Jahrhunderts im Peri-
bolos von Eleusis, soviel ich wei3, vergebens?). Die kleinasiatische
Meter ist dort nie heimisch geworden. In der eleusinischen Le-
gende ist der Rhea nur eine untergeordnete Rolle zugestanden
worden: denn im homerischen Hymnos ist sie nur eine Botin®).
Herakles, den die delphische Priesterschaft als dorischen Ein-
dringling ablehnte, wie die Legende vom Dreifulraub beweist,
ist auch in Eleusis niemals durchgedrungen. Er hat nach der
Uberlieferung nur in den kleinen Mysterien in Agra einen Platz ge-
funden. In Eleusis fand der dorische Gott trotz einigen spaten
mythographischen Nachrichten wohl keinen Eingang?). Selbst
Asklepios hat selbstandigen Kult schwerlich im eleusinischen
Temenos gehabt. Auch keine Weihinschrift fir ihn ist bisher
dort gefunden worden®). Wohl aber ist offenbar eine Verabredung

1) Diese treffende Vergleichung rithrt von Ad. Furtwangler her,
der die Marmorgruppe Athen. Mitt. XX 1895, 3571f. veroffentlicht hat.
Vgl. RE2 XVI 1246.

2) Alle dAlor deol in Eleusis zusammengestellt RE2 XVI 12581f.

3) Vs. 441f1f. 4) Anders C. Robert bei Preller I* 790 Anm. 5.

5) Ein Heiligtum des Asklepios lag etwa einen Kilometer vom Peri-
bolos entfernt am rechten Ufer des Kephisos, vgl. daritber IToaxtxd 00
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zwischen den eleusinischen und epidaurischen Priesterschaften
dahin getroffen worden, daB ein Tag der Vorfeier der groSen
Mysterien, wahrscheinlich der siebzehnte oder achtzehnte Boédro-
mion, die Bezeichnung 7d *Emidadpia erhielt und dem Asklepios
galt, und daB in dem Heiligtum der Heilgotter am Siidabhang
der athenischen Akropolis, das eine Zweigniederlassung des epi-
daurischen war, die eleusinischen Gottinnen Demeter und Kore
verehrt wurden und zwar in strengem AnschluB an das dortige
Kulthild, nachdem Asklepios schon etwa vier Jahrzehnte vorher
Unterkunft im Eleusinion 376 wéier gefunden hatte (Kap. XII).
Demeter, die in Eleusis Allmiichtige, ist in Eleusis auch als
Heilgottin verehrt worden. Am Anfange des vierten Jahrhun-
derts hat ihr Eukrates nach der Heilung von einer Augen-
krankheit ein Votivrelief!) geweiht, und iiberhaupt scheint De-
meter, deren Religion im Schauen des Gottlichen gipfelt, nicht
nur dem geistigen Auge Erleuchtung gebracht zu haben; sondern
auch dem erkrankten leiblichen verlieh sie die Wohltat der Gene-
sung?). Wundervoll hat die Heilkraft der eleusinischen Gdttinnen
bei Augenkrankheiten Antiphilos in einem Epigramm ausgedriickt
‘Ein Stock hat mich zum Tempel gefiihrt, der ich nicht nur der
Weihe bar war, sondern auch bar des Sonnenlichts. Dann machte
man mich zum Mysten der beiden Gottinnen. In jener Nacht ver-
lor ich durch die Reinigung auch die Nacht der Augen. Ohne
Stock bin ich dann heimgegangen in die Stadt; jetzt sind meine
Augen ein deutlicheres Zeugnis fiir die Macht der Demeterweihe
als meine Zunge®).” In sinnreicher Ubereinstimmung mit dem
Kult, in dem — wahrscheinlich von uralter Zeit her — das namen-
lose Paar ‘Gott und Gottin’ verehrt wurde (Bd.I 126. 144), steht die
Verehrung des Heros ‘Arzt’, fiir den sich eine Weihung in Eleusis
gefunden hat. Dieser Heilheros soll urspriinglich den Namen
Oresinios getragen haben?).

1898, 87ff. und unten Kap. XII. Diese Tatsache zeigt deutlich, daB
Asklepios auf dem Wege von Epidauros nach Athen wohl Gast in Eleusis
war und dort auch eingeweiht ist, aber nie ein admwao; der beiden
Gottinnen dort geworden ist.

1) *E@nueo. dgyawioy. 1892, 113ff. Taf. V.

2) O. Rubensohn, Athen. Mitt. XX 1895, 360ff.

3) Anthol. Palat. IX 298.

) Zeugnisse RE? XVI 1260. S. auch unten Kap. XII.




206 Die eleusinischen Mysterien.

Wenn Eleusis und Delphoi in der Zeit, die wir die klassische zu
nennen gewohnt sind, unzweifelhaft die Statten sind, in denen das
religiose Gefiihl der Allgemeinheit am meisten befriedigt wurde,
wohin nicht vor allem der &uBere Glanz des Kultus die Menschen
wandern lieB wie nach Olympia, sondern ein tiefer Drang des
Herzens; das sich nach gottlichem Schutze und innerer Befreiung
sehnt, wo aus dem landschaftlichen Kultus ein nationaler geworden
ist, der allen Volksgenossen griechischen Stammes Zutritt ge-
wihrt und sich zu einem Mittelpunkt der griechischen Welt auf-
geschwungen hat, mufl man nach den Beziehungen fragen, die beide
Zentren zueinander haben, und nicht minder festzustellen ver-
suchen, welche Krifte es sind, die beide Kulte bis in die spite
Kaiserzeit hinein hestehen lassen. In Eleusis blickt der Fromme
in das Jenseits. Die Einweihung in die Mysterien ist die Vor-
bereitung auf ein seliges Leben nach dem Tode. Aus der Hast
des téglichen Lebens will der Mersch durch die Einkehr bei der eleu-
sinischen Demeter in die Hoffnung auf ein von aller Not befreites
Dasein im Jenseits eintreten. Die selbe Hoffnung stirkt und befahigt
ihn dann die harte Pflicht des Tages zu erfiillen, wie spéter den from-
men Christen. Irdischen Lohn verheiflen auch die Mysterien nicht.
In Delphoi aber kiimmern sich die Priester nicht um das Leben
nach dem Tode, befreien das Menschenherz nicht von der Angst
vor dem irdischen Ende. Sie stirken es auch fiir das Leben, aber
i ganz anderer Weise. Der Mensch soll in Delphoi von schweren
Siinden befreit werden; seine Seele soll rein fiir dieses Leben
werden ; die Prophezeiung der Pythia soll ihn zum rechten Handeln
unter Apollons Schutz leiten; er soll fiir des Lebens Kampf und
Miihen neu gestihlt werden. Wenn ein Fluch von ihm in Delphoi
genommen wird, soll er von diesem befreit ein neues Leben be-
ginnen, wie Orestes, der grofte mythische Muttermorder. Kann
die eleusinische Religion den Menschen zur Resignation und reiner
Kontemplation bringen, zu einem Leben in Gott ohne Arbeit und
Miihen fiihren, so ruft der pythische Apollon seine Frommen zur
vita activa auf, wie es auch Artemis, seine gottliche Schwester, tut.
So kann Demeter mit Apoll kaum je in Konkurrenz treten, wie
es mit Apollon und Dionysos geschehen ist. Aus ganz verschiedenen
religiosen Motiven sind Demeter und Apollon erwachsen. Eleusis
und Delphoi haben sich daher gegenseitig zu fordern versucht.
Das ist eine religionsgeschichtliche Tatsache.



Die eleusinischen Mysterien. 207

Nichts zeigt dies eindringlicher als die Sorge der delphischen
Priesterschaft um die regelméfBige Einbringung der Erstlinge nach
Eleusis. Wahrscheinlich um das Jahr 418 beschlieBt die athenische
Volksversammlung auf Antrag des Lampon, die Pythia um das
Eintreten fiir diese eleusinische Institution zu bitten?), und noch
in Hadrianischer Zeit sorgt der delphische Apollon fiir die Leistung
der dragyal (oben S.120). Delphoi hat dafiir eine hohe Ehrung im
Temenos der eleusinischen Gottheiten erhalten; dennh anders ist
der Omphalos auf einigen Bildern der sacra conversazione in Eleusis
nicht zu deuten, wobei nur merkwiirdig bleibt, da nicht Apollon,
sondern Dionysos auf oder neben ihm sitzt. Ob Apollon einen
Altar in Eleusis gehabt hat, wissen wir nicht, ist auch bei dem
Charakter des eleusinischen Gottesdienstes unwahrscheinlich : dieser
duldet in den é&lteren Zeiten keine dAZo: deol. Schon der Omphalos
mul als eine ganz besondere Huldigung, als ein Dank fiir die
freundliche Gesinnung der delphischen Priesterschaft gewertet
werden, als ein Zeichen der nahen Beziehungen beider Kirchen.
So nennt ein wahrscheinlich in Pergamon entstandener orphischer
Hymnos die eleusinische Demeter die Herdgenossin des Bromios?).
Vielleicht ist auch mit Beziehung auf Eleusis ein Beiname der De-
meter in Delphoi, wo sie zu den ‘anderen Gottheiten’ gehort, zu
deuten: Demeter xegroiyoc wiirde an die fiir Eleusis charakteristi-
schen xégyvor oder xégrov erinnern (Bd. I 295). Demeter triige
also auf ihrem Haupte das Opfergerit, das ihre Frommen tragen.
Man kann im griechischen Altertum nur etwa Eleusis und Delphoi
mit dem vergleichen, was wir unter Kirche verstehen, und was sonst
nur religivse Gemeinschaften wie Orpheotelesten und Pythagoreer
erstrebt haben. Beide Religionen sind auch dadurch vor den anderen
ausgezeichnet, dafl sie ihren Anhéingern nicht nur Vorschriften
fiir die peinliche Ausiibung des Kults geben, sondern auch dariiber
hinaus fiir ein der Gottheit wohlgefilliges Leben und Wirken.
Die Satzungen des Triptolemos, die im Temenos der eleusinischen
Gottinnen aufgeschrieben waren (Bd. I 134. 276), erinnern an die
beriihmten delphischen Spriiche (S. 1291f.); es sind gottliche Gebote
wie die jiidischen, die das Christentum iitbernommen hat.

Die Handhabung des eleusinischen Gottesdienstes lag bei den

1) M.N. Tod, Greek historical inscriptions 179 Nr. 74 about 418 (?) BC.
%) Orph. Hymn. XL Vs. 10 Boouloto owéorios. Euripid. Bakech. Vs.
725f. Murr. "Jaxyor ddgdwi orduate Tov Mds yévov Boduor xalovoa.
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alteingesessenen Priestergeschlechtern, von denen keines beriithmter
war als das der Eumolpiden?). Es hat etwa durch ein Jahrtausend
die Hierophantie verwaltet. Seinen Namen hat es von einer wich-
tigen liturgischen Funktion, vom &0 uéimew. Zum Stammvater
wurde der Heros Eumolpos gemacht, der Sohn des Poseidon, den
die Eleusinier als ihren Vater (oben S. 200) verehrten, wie Keryx
der Stammvater des Kerykengeschlechts, Krokon der der Kro-
konidai war (oben S. 200). Die Eumolpiden sind durch die Hiero-
phantie das vornehmste Adelsgeschlecht Attikas geworden, da es
dort nie einen hoheren Priester gegeben hat als den Hierophanten
der eleusinischen Mysterien. Dazu stellten sie auch die Exegeten,
die vor allem ihr heiliges Familienrecht auszulegen hatten?).

DaB in Delphoi jemals Mysterien nach Art der eleusinischen
gefeiert wurden, wie christliche Schriftsteller®) berichten, ist un-
wahrscheinlich. Es sind offenbar vielmehr die nachtlichen dio-
nysischen Feiern am ParnaB8 den Mysterien gleichgesetzt worden,
wie es schon der orphische Hymnos an Themis?) tut:

Du hast heilige Weihen Menschen

zuerst gelehrt, den Herrscher

in bakchischen Néachten mit Jubel umbrausend.
Dir entstammen Gotterehren,

Dir die heiligen Weihen.

Also, o Gottin, gewahre gnadig giitigen Rat,
komm’, o Jungfrau, zu dem hochheiligen,
mystischen Fest!

Es ist auffallend genug, dafl in Eleusis auch agonale Spiele statt-
gefunden haben, penteterische unter der Bezeichnung der grofen
Eleusinien und trieterische®). Man sollte meinen, daf3 die Athener
durch die Agone an den Panathenaien befriedigt waren. Aber
dem ist nicht so. Es ist moglich, dafl diese Eleusinien, die zu den
Mysterien offenbar keine Beziehung haben, schon in alter Zeit unter
den selbstéindigen Fiirsten von Eleusis gefeiert sind, wie ja iiber-
haupt die Freude am Wettkampf von Korper und Geist zum
hellenischen Wesen gehort. Als dann die Einigung der Nachbar-

1) RE2 VI 1115f.

%) Vgl. Ph. Ehrmann, De iuris sacri interpreiibus Atticis (RVV IV 3)
3911f.

3) Vgl. dariiber M. P. Nilsson, Griech. Feste S. 152.

¢) Orph. Hymn. LXXIX Vs. 8ff.

5) L. Deubner a. a. O. S. 91f.
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stddte Athen und Eleusis stattfand, wurde dieser Agon der Eleu-
sinien nicht beseitigt, sondern bestand weiter neben den Mysterien.
Wie die panathenaeischen Sieger eine Amphora oder Kanne mit
heiligem Ol von den Béumen der Athena erhielten, so bekamen
die Sieger an den Eleusinien heilige Gerste. Einer der #ltesten
athenischen Volksbeschliisse, bald nach der Reform des Kleisthenes,
also um 500 gegeben?), gilt den Eleusinien und ist auBerordentlich
wichtig fiir die Tatsache, da an diesem Feste auBer den beiden
GroBen Gottinnen und Pluton, dem Poseidon und der Artemis,
auch der Ge, dem Hermes Enagonios (als dem besonderen Schutz-
gotte des Agons), den Chariten, den Heroen Telesidromos, Trip-
tolemos und Dolichos geopfert wurde. Von diesen letzten drei
Heroen ist keiner im Altertum beriithmter gewesen als Triptolemos
(s. oben 8. 207). Der Name des Telesidromos ist so durchsichtig
wie der des Eudromos, der am delphischen Stadion um die
Mitte des fiinften Jahrhunderts verehrt wurde?). Wihrend Tele-
sidromos sonst ganz unbekannt ist, gehort Dolichos wie Triptole-
mos zu den Fiirsten, die nach dem Zeugnis des Demeterhymnos
iiber Eleusis herrschen, als die irrende Demeter dorthin kommt3).

Auch die Balletys?), die nur fiir Eleusis (und Athen ?) bezeugt
ist, hat mit den eleusinischen Mysterien nichts zu tun. Es war
wohl ein agrarischer Brauch, ein Steinwerfen zum Andenken an

1) IG I* 5. Dazu vgl. 8. Luria Hermes LXII 1927, 265f. Unrichtig
RE? XVI 1223. Die Erginzung eines zweiten Festnamens, der Proérosien
scheint mir wie L. Deubner a. a. O. S. 92 zweifelhaft zu sein. Uber die
Proérosien vgl. L. Deubner a. a. O. S. 68f.

) L. Ziehen, Leges sacrae Nr. 73; F. Schober RE? Suppl. V 152.

%) Dolichos wird auch neben Eumolpos und Hippothoon in einem
bei Herodian II 311, 32 Lentz ohne Dichternamen zitierten Hexameter
erwihnt, den Lobeck Aglaophamus I 212 dem Choirilos zuteilen wollte.
Wie kann aber ein Hexameter in der Alope (Pausan. I 14,73) gestanden
haben? Lobecks Vermutung ist deshalb von Nauck TGE? p- 719 mit
Recht nicht erwahnt. Als eleusinischer Heros wird Dolichos auch bei
Stephan. Byzant. (= Eustath. Ilias B 629 P. 306, 2) erwihnt, nach dem
Dulichion von Dulichios, dem Sohne des Triptolemos, seinen Namen
bekommen haben soll. Vgl. F. Hiller von Gaertringen, De Graeco-
rum fabulis ad Thraces pertinentibus Berl. Diss. 1886, 14. Alfred Korte
macht mich mit Recht brieflich darauf aufmerksam, da8 durch IG II2
1672, 23if. dyor vijc mwildos i anavtixgd o Aollyov (nicht doilyov) ein
Heiligtum des Dolichos verstanden werden muB.

‘) L. Deubner a. a. 0. 69.

Kern, Die Religion der Griechen II. 14
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Demeters Pflegling Demophon, den jungen Sohn des Konigs
Keleos, von dem schon der homerische Demeterhymnos Zeugnis
abzulegen scheint!). HEs gibt eben kultliche Handlungen in
Eleusis, die durch die Mysterien und Athen nicht aufgesogen
worden sind.

In Attika gab es auch in Phlya?) Mysterien, die chthonischen
Gottheiten gewidmet waren, und die manche sogar fiir alter hielten
als die eleusinischen. Hier wurden sie von dem Lykomidengeschlecht
als Orgien der GroBen Gottin gefeiert, wie Ge in Phlya, wo auch
der Ortsname auf die Fruchtbarkeit des Erdbodens deutet, ge-
nannt wurde. Wie in Eleusis wurden hier heilige Handlungen dar-
gestellt und von Hymnen, die man auf Orpheus zuriickfiihrte, be-
gleitet. Auch hier gab es ein heiliges Gebiude, das man Weihesaal
(reAeotijpiov) mnannte, und das nach dem Perserbrande von
Themistokles, dem Lykomiden, mit Gemélden ausgestattet wurde.
Phlya war einer der heiligsten Plitze Attikas, in dem viele Kulte
eifrig gepflegt wurden, alle offenbar begiinstigt von dem frommen
Lykomidengeschlecht. So war vor allem der Ge-Kult ein Gentil-
kult, wie es der Mysterienkult in Eleusis ja auch war. Nur haben
es die Lykomiden nicht verstanden, ihre Heimat Phlya zur Statte
einer fiir die ganze Hellenenwelt bedeutsamen Religion zu machen.
Eine Verbindung von Phlya und Eleusis oder gar eine Abhangigkeit
Phlyas von Eleusis 148t sich nicht erweisen; viel niher liegt es
nach unserer Uberlieferung an eine Beziehung zu den Orpheo-
telesten zu denken, wie denn Hymnen unter den erlauchten Namen
des Musaios, Pamphos und Orpheus im Lykomidenverbande ge-
sungen wurden. Sein Heros Lykos, der mit Musaios und Bakis in
eine Reihe gestellt wurde, galt als Religionsstifter und Orakeldeuter,
und der Heros Leos aus Hagnus, dem Nachbardemos von Phlya,
wurde fiir einen Sohn des Orpheus gehalten?®).

1) Vs. 265£f., darauf zuerst von F. Creuzer bezogen, dann bekraftigt
von Otto Crusius, Beitrdge zur griech. Mythologie und Religions-
geschichte. Leipziger Schulprogramm 1886, 20. Das erst fiir die Kaiser-
zeit bezeugte Priesteramt des Aopdgog ist hier fernzuhalten (Bd.I 6f.).

2) Joh. Toepffer, Attische Genealogie 209f.; L. Deubner, Attische
Feste 69f.

3) Vgl. Sev. Solders, Die auBerstadtischen Kulte und die Einigung
Attikas. Diss. Lund 1931, 117; O. Kern, Archiv fiir Religionsw. XXX
1933, 207.
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Die Bevorzugung der Mysterien von Eleusis vor allen anderen
Mysterienkulten muB auf der hohen Bedeutung beruhen, die sein
Gottesdienst schon gehabt hat, ehe der eleusinische Staat in den
groBen athenischen aufging. Man darf wohl von der frithen pan-
hellenischen Geltung der eleusinischen Mysterien sprechen!). Der
Sizilianer Epicharm hat sie schon erwihnt %), der Thebaner Pindar
den Kern ihrer Lehre dargestellt (S. 194). In Sparta scheint man
allerdings zur Zeit der Perserkriege noch wenig von Eleusis gewuft
zu haben. Vor das Jahr 460 fillt eine attische Steinurkunde, die
leider unvollstindig erhalten ist, aber doch noch sehr wichtige Vor-
schriften fiir die Mysterienfeier enthdlt®). Zu diesen gehoren nament-
lich Bestimmungen iiber den Gottesfrieden, der zur Zeit der groBen
Mysterien im Boédromion und der kleinen im Anthesterion angesagt
wurde. Es wird da und schon vorher in dem stark verstiimmelten
Teile von der Teilnahme ‘der Stidte’ an den Mysterien gesprochen,
wodurch bewiesen wird, daB sich eben schon in der ersten Hilfte
des fiinften Jahrhunderts die Wirkung von Eleusis iiber Attika
hinaus erstreckte. Denn es wird ausdriicklich bestimmt, daf} fiir
einen Teilnehmer an den Mysterien, der sich eines Vergehens
schuldig gemacht hatte, die Vaterstadt haftet, und wenn diese den
Schuldigen nicht ausliefere, solle sie von dem Heiligtum ausge-
schlossen werden®). Die Weihen der eleusinischen Demeter blieben
erdgebunden. Der Pythier Apollon hat wie auch der Delier viele
Filialen gehabt. Von Eleusis ist auch nicht eine mit Sicherheit
nachgewiesen: die alten Heiltiimer und Kultmale lieBen sich ebenso-
wenig anderswohin iibertragen, wie der Zauberder ganzen Landschaft,
in der diese Mysterien erwachsen sind. Die rémischen Kaiser muBten
nach Eleusis fahren, um dort eingeweiht zu werden. Vergeblich
versuchte Claudius, der fremde Gottesdienste sonst verfolgte, die
eleusinischen Mysterien nach Rom zu verlegen, offenbar um dort

1) Ludwig Ziehen, Die panhellenische Bedeutung der eleusinischen
Mysterien in den Berichten des Freien deutschen Hochstiftes zu Frank-
furt a. M. 1899, 200ff. Kern RE? XVI 1253f.

%) Im 'Odvooedg avrduodos Fr. 100 Kaibel

Oélpaxd te 1@y yerrdvaw
t0ig “Elevowlog guidoowy Satpovics andAeoa,
00y éxdw. xal Taiva 874 pe cvuPolaredew Zpa
ol "Ayawiow mgodidduew T duvé pe vov délpaxa.
3) IG I2 6.
%) Ebenda A 31ff.
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eingeweiht zu werdenl). Aber zu allen Zeiten blieb die uinow an
Eleusis gebunden.

Es ist gewiB nicht unwichtig auf die Landschaften hinzuweisen,
in denen neue Religionen kein Echo gefunden haben, was sich
meist aus ihrem Charakter und dem ihrer Bewohner erklirt. So
ist in Thessalien, einem uralten Sitze der Demeterreligion, in alterer
Zeit niemals eine Mysterienreligion eingezogen, weil die Dynasten
offenbar jeden Geheimdienst unterdriickten, und dasselbe gilt
von Sparta, das auch keine wirkliche Volksreligion — und das sind
die Mysterien trotz ihrer Abgeschlossenheit immer geblieben —
aufkommen lieB. Dagegen sind die Demokratien immer dafiir
empfanglich gewesen, auch wenn, wie in Athen und in Westgriechen-
land, méchtige Fiirsten die Pflege der (Geheimkulte nicht verschméaht,
sondern gefordert hatten. So fest eingewurzelt war die Mysterien-
religion in Attika, daB selbst der TyrannenhaB hier Halt machte:
die Abneigung gegen Peisistratos und seine Sthne, die Forderer
auch der Geheimkulte, storte nicht die eingeborene, tiefe Neigung
des Volks zu allen Mysterien. Nirgends stirker als in Attika zeigt
sich der Zwiespalt im Glauben der Hellenen, der durch die beiden
méchtigsten Gottinnen des Landes verkorpert wird, durch Zeus’
Tochter Athena und Demeter, die Herrin der Erde, ein Zwiespalt,
der doch nie als ein solcher empfunden wurde; denn jede natur-
nahe, naive Frommigkeit blickt hinauf in die Hohe und hinunter
in die Tiefe, weil aus beiden die Krifte wirken, die ihr allein
Nahrung geben.

Sehr schwierig und gar viel erortert ist die Frage, wie weit der
Kult der ’Eicvowia (EAevdla) mit dem attischen Eleusis zu-
sammenhéingt. Er ist namentlich fiir die Peloponnes bezeugt, und
der Kult der Eleusina in Lato auf Kreta ist nicht von ihm zu
trennen. Aber daB die attische Eleusinierin mit der kretischen
Eleusina und Eileithyia zusammenhingt, ist jedenfalls noch nicht
bewiesen worden. Auch daB die karische Eleutho die erste Be-
sitzerin der Hohle am sogenannten Plutonion in Eleusis gewesen
ist, steht nicht fest?). Wo die Eleusinien Frauenfeste sind, wie es
die Thesmophorien waren, konnen sie mit den Mysterien von Eleusis

1) Sueton Div. Claudius 25, p. 218 17,ss. Thm.
2) Vgl. RE.2 XVI 1269; auch fiur das Folgende.
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gar nicht zusammenhéngen. In der Argolis sind eleusinische Ein-
fliisse vorauszusetzen. Aber von Filialen darf man nie sprechen
(oben 8. 211), und niemand kann die Zeit angeben, wann die
Stiftungslegende von Keleai einen eleusinischen Einschlag bekommen
hat. In spiterer Zeit scheinen die Mysterien von Lerna von groBerer
Bedeutung gewesen zu sein. Sie haben Anspruch auf ein hohes
Alter verlangt; denn Philammon soll ihr Stifter gewesen seinl).
In Arkadien hat eleusinischer Demeterkult zweifelsohne an den
dortigen uralten Erdmutterdienst (Bd. I 60ff.) angekniipft. So
sollte auf GeheiB des delphischen Orakels (oben S. 202) ein Nach-
komme des Eumolpos namens Naos die eleusinischen Weihen
nach Pheneos gebracht haben. Hier leuchtet es sofort ein, daf
sie auf den uralten Kult der Demeter Kidapla (Bd. I 8) iiber-
tragen worden sind, soweit ein solcher Vorgang iiberhaupt moglich
war. Daf} sogar Demeter Erinys in Onkeion bei Thelpusa Mysterien
gehabt hat, will man daraus schlieBen, da der Name der dem
Poseidon von Demeter geborenen Tochter den Ungeweihten nicht
gesagt werden durfte. Auch die letztere hatte unter dem Namen
Despoina in Arkadien und zwar in Lykosura Mysterien, deren
Heiliges Gesetz, leider nur verstiimmelt, wiedergefunden ist?).
Es betrat vor allem Reinheitsvorschriften, wie denn schwangere
oder sdugende Frauen nicht eingeweiht werden durften. Auf den
Inseln des aigaeischen Meeres, die ja an fruchtbaren Gefilden meist
arm sind, sind mystische Demetermysterien selten und aus alter
Zeit (durch den SchluB des homerischen Demeterhymnos) nur fiir
Paros bezeugt, wo die Demeterpriesterinnen uéhwooar hiefen3).
Von Paros kam der Demeterdienst durch die Parierin Kleoboia
nach Thasos (s. Bd. I 217).

Auf Aigina hat es Hekatemysterien gegeben, die jedenfalls in
spaterer Zeit beriihmt waren, und deren Stiftung man auf den
Thraker Orpheus zuriickfiihrte?). Unsere sichere Kenntnis be-

) Die Zeugnisse iiber Philammon, der wie Orpheus als Sohn des
Apollon galt, in Roschers Lexikon IIT 2302f und bei Robert, Helden-
sage I 416, der ihn auch neben “Opgag auf der Metope des Sikyonier-
schatzhauses in Delphoi entdeckt hat.

2) IG V 2, 214 (RE.2 XVI 1271). %) Weiteres RE.2 a. a. O.

4) Pausan. 1T 30, 2; dazu Wilamowitz, Glaubeder Hell. IT 510, 2. Es
ist bemerkenswert, daB in dem wahrscheinlich in Pergamon entstandenen
orphischen Hymnenbuch der Hekate der Platz der Gotterreigenfiihrerin
eingerdumt ist, indem ein Hymnos auf sie die Hymnensammlung eréffnet.
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ginnt mit dem ersten Jahrzehnt des fiinften Jahrhunderts, aus
dem das kiirzlich aufgedeckte Temenos der Hekate mit Propylon
und Weihesaal stammt?l). In dem Peribolos hat nach Pausanias
ein Tempel gestanden, in dem Standbilder der Hekate von Myron
und Alkamenes aufgestellt waren. Von dem Inhalt der Weihen
wissen wir nur, daB sie, wie selbstverstindlich, mit Sthnriten ver-
bunden waren?).

Andere Mysterien als die eleusinischen und die der Orpheo-
telesten (Kap. V) kommen fiir die Zeit, von der dieser Band handelt,
wenig in Betracht. Denn die Dionysosmysterien haben nicht in
Hellas ihre Bliite gehabt, sondern in Italien und in Kleinasien
und auch da erst in der Kaiserzeit. In Griechenland durften zu-
nichst nur Frauen an ihnen teilnehmen. Euripides ist in den
nach seinem Tode aufgefiihrten Bakchai der alteste Kiinder der
dionysischen Mysterien, der sie in ihrer ungemilderten Gestalt in
Makedonien kennengelernt haben mag?®). Der von der Staats-
religion anerkannte olympische Dionysos hat in Athen im
fiinften Jahrhundert keine Mysterien. Viel starker ist der Einflul
des mystischen Dionysos offenbar in Unteritalien gewesen. Denn
in Cumae gab es eine Grabstéitte, die den Unglaubigen verwehrt
war, wo nur ein fefayyevuévos begraben werden durfte?). Uber
den Inhalt dieser Weihen ist nichts bekannt?).

1) Gabriel Welter, Forsch. und Fortschr. V 1929 Nr. 2. S. 13.

2) Weiteres iiber die aiginetischen Hekateweihen RE? XVI 1272{.

8) Fiir dieselbe Zeit wie der cumanische Friedhofsstein gilt das Zeugnis
des Herodot IT 81 nach der langeren Fassung der zweiten Handschriften-
klasse: RE?2 XVI 1304. Anders Ad. Krueger, Quaestion. Orphicae Hall.
Diss. 1934, 13. Vgl. aber auch W. Rathmann Philol. Wochenschr.
1934, 1178ff.

¢) Zeugnis dafiir die berithmte, auch oft abgebildete Inschrift (Cauer-
Schwyzer, Delectus Nr. 792) 0d #éuiz vrotida xeiohar (e)i un wov PePayyev-
pévov. Ein solcher Glaubige heit auch Aqvos (Nr. T91).

5) Bakech. Vs. 72ff. Murr.

& pdxag, 6oTic evdai-

oy Teherds Dedw el-

ddg Protay dywrever xal

Hhaoelerar Yoydy,

& Goeaor Paxyetan

éolotg xadaouoioew.
Vgl. dazu RE 2 XVT 1292 und M. P. Nilsson, Studi e Materiali di storia
delle Religioni X 1934, 3f.



KAPITEL VII
DER KAMPF UM DEN GLAUBEN.

In Ionien hat das homerische Epos, dessen Gotterwelt im
wesentlichen die am thessalischen Olymp entstandene ist (oben
Kap. I), seine ewige Form erhalten. In Ionien sind aber auch die
ersten Angriffe gegen diese Religion erfolgt. Erst im fiinften
Jahrhundert, nach den Perserkriegen beteiligt sich auch das Mutter-
land daran. Sicher hiingt dies mit der Entstehung der Philosophie
und Naturwissenschaft an den ionischen Gestaden zusammen?),
Aber auch in der Odyssee spricht der hochste der Gotter schon
selber von den Menschen, die alle Ubel als von den Unsterblichen
geschickt ansehen?). Da regt sich die Kritik gegen die Welt der
Gotter, wie in dem die Vogelzeichen ablehnenden berithmten
Wort des Hektor zum Polydamas?). Ein ionischer Dichter bezeich-
nete in theologischer Spekulation gegen alle homerische Mytho-
logie Okeanos und seine Gemahlin Tethys, ‘die am Rande der
nihrenden Erde wohnen’, als den Ursprung der Gottert). Diesem
ionischen Denken ist die Religion vorangegangen, indem sie aus
dem alten Herrn und Gemahl der Erde, Poseidon, den allgewal-
tigen Meeresgott geschaffen hat, der sich mit Zeus und Hades
in die Weltherrschaft teilt (Bd. I 195ff.).

Derselbe Denker, mit dem seit Aristoteles die Geschichte der
griechischen Philosophie beginnt, und der das Wasser fiir den

') Zu diesem Kapitel vgl. die beiden Aufsitze von Joh. Geffcken,
‘Antike Kulturkimpfe’ Ilbergs Neue Jahrbiich. 1912, 593£f. und ‘Die
griechische Aufklarung’ ebenda 1923, 15ff. Dazu natiirlich jetzt auch
immer seine ausgezeichnete Griechische Literaturgeschichte I. II; s. die
Register u. ‘Aufklirung’.

%) @ 32ff. Siehe oben S. 25.

3) Ilias M 243; s. oben S. 21.

%) Ilias & 201; Bd. T 249.
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Ursprung aller Dinge erklart hat, ein Sohn Milets, der stolzen
Konigin der Meere, soll das ganze Weltall fiir erfiillt von gottlichen
Wesen erklirt haben!). Im Grunde bedeuten beide Nachrichten
eine Auseinandersetzung mit der in den homerischen Gedichten
niedergelegten Weltauffassung. Ein anderer Ioner, der weit-
gewanderte Rhapsode aus Kolophon?), Xenophanes, der Stifter
der eleatischen Philosophenschule, beobachtete auf seinen Wander-
fahrten durch die hellenischen Lande wie ein echter Naturforscher
Wasser, Regen, Winde, Versteinerungen auf dem Lande und oben
auf den Bergen (Bd. I 253) und kam zu dem Glaubenssatze, daf
die Gotter der Volksreligion nicht existieren; er hat so den ersten
wuchtigen Schlag gegen den Anthropomorphismus gefiihrt in den
Bd. I 49 mitgeteilten Versen®). Nach Xenophanes hat es bei
den Aithiopen schwarze und stumpfnasige, bei den Thrakern
blaudugige und rothaarige Gotter gegeben. Fiir die falsche Vor-
stellung, die die Hellenen von der Gottheit haben, macht er in seinen
Sillen Homer und Hesiod in den zornigen Versen?) verantwortlich :

Jegliches schrieben den Himmlischen zu Hesiod und Homeros,

was bei dem Menschengeschlecht als schmachvoll gilt und veriichtlich,

und erzéhlten von ihnen unsittliche Taten in Fiille,

stehlen und Unzucht treiben, einander beliigen und triigen.

(Franz Kern.)

In seinem naturphilosophischen Gedicht, von dem uns leider
nur geringe Triimmer erhalten sind, hat er seiner reinen, edlen
Gottesvorstellung ergreifenden Ausdruck in den Worten gegeben:

') Aristoteles De anima A 5 p. 411a 7 = Diels-Kranz, Vorsokratiker
11 A 22 (I 8. 79).
2) 8. auch oben S. 29.
®) Friedrich Riickert hat — Weisheit des Brahmanen VIIT 7 —
diese Verse in voller Freiheit so umgewandelt :
Die Miicke, wenn sie dacht’ und spréch’, o Mensch, wie du,
dem Hoéchsten legte sie wohl ihre Flugel zu:

‘Wie sollte seinem Bild mein Schépfer mir nicht gleichen ?
Dem, was er schuf, wird er nicht an Vollendung weichen.

Drum miickenshnlich, nur vollkommner wird er sein ;
Wie wir’ er Gott, wenn er nicht hitte Fliugelein ¥’
Vgl. F. Kern, Friedrich Riigkert’s Weisheit des Brahmanen dargestellt
und beurtheilt. Oldenburg 1868, 64.
‘) Diels-Kranz, Vorsokratiker 21 B 11 (T 132).
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‘Einer allein ist Gott, unter Géttern und Menschen der héchste,
ferne dem Menschengeschlecht an Gestalt und fern an Gedanken.
(Franz Kern.)
und:

Alles in Gott ist Auge und Alles ist Denken und Héren.

Nicht wie die Gotter der Volksreligion wandert Gott von Ort
zu Ort; sondern er verharrt immer an demselben Orte, sich nirgend-
wohin bewegend, und lenkt ohne Miihe mit denkendem Geiste das
Weltall'). Aber der groBe Denker selbst wuBte auch genau, daf
dem Menschenverstand ewige Ritsel bleiben, die nie gelost werden
konnen: ddnos éni mior Térvxra?). Wer zu den Indern gern seine
Zuflucht nimmt, kann hier an den Schleier der Maja denken.
Xenophanes bekampft nicht nur all die vielen Mythen und Sagen,
die von den Gottern berichten, sondern er stellt ihnen auch mutig
etwas ganz Neues gegeniiber, was er in schwerer Gedankenarbeit
errungen hat®). So lehnte er es auch in einer seiner Elegien ab,
beim Symposion von den Kimpfen der Titanen oder Giganten
oder auch der Kentauren — Schépfungen der Altvordern (mAdouara
T@Y 7mgoTégwy) — zu singen. Aber es wire ganz unhellenisch,
wollte Xenophanes das Lob der Gottheit von den Gastmihlern
fernhalten : wenn der Altar in der Mitte des Saales rings mit Blumen
geschmiickt ist und in dem ganzen Hause Gesang und Festes-
freude erschallt, miissen verstandige Minner zunichst Gott (Pedy)
ehren mit frommen Geséingen und reinen Worten?). Es bleibt
erstaunlich, daB Xenophanes, der sich als Homeride durch rhap-
sodischen Vortrag eigener Dichtungen, die geschichtlichen Inhalt
hatten und vielleicht auch von Ereignissen berichteten, die er selbst
miterlebt hatte, die schiirfsten Anklagen gegen die homerische
Gotterwelt richtete, die im ganzen Altertum unvergessen waren?®).

1) Diels-Kranz, Vorsokratiker 21 B 23— 26 (I 135).

) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 12.

?) Niemand hat diese Gedanken des Xenophanes energischer vertreten
und fortgefiihrt als der Halbathener Antisthenes, den Platon (Sophist.
251 B) wahrscheinlich zu den spitlernenden Greisen gerechnet hat. Ob-
wohl Antisthenes noch Schiiler des Gorgias gewesen ist, fallt seine groBere
Wirksamkeit erst nach dem Tode des Sokrates (s. Bd. III).

%) Diels-Kranz, a.a. 0. 21B 1 (I126) = Diehl, Anthol. lyrica XII 1
(I p. 53 s.).

’) Vgl. die ausgezeichneten Xenophanesstudien von Hermann F rankel,
Hermes LX 1925, 174ff. Alle Zeugnisse natiirlich bei Diels-Kranz,
Vorsokratiker 21 A. B.
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Gegen die Vielwisserei des Kolophoniers hat sich der Ephesier
Herakleitos gewandt, der ihn in dieser Hinsicht auf eine Linie mit
Hesiod, Pythagoras und Hekataios gestellt hatl). So grundver-
schieden auch seine philosophische Lehre von der des Xenophanes
ist, in dem heftigen Kampf gegen Homer, den er, wie auch den
Archilochos, aus den Wettkdmpfen geworfen und mit Ruten
gestidupt wissen will, stimmt er mit ihm iiberein. Mit nicht minder
scharfen Worten wendet sich der einsame Denker gegen bestehende
Kulte. Er kimpft gegen die duBerliche Reinigung von Blutschuld,
gegen das Gebet vor Kulthildern, das er mit der Zwiesprache
mit Hausern vergleicht. ‘Sie erkennen eben die Gotter und Heroen
nicht nach ihrem wahren Wesen’. ‘Das Eine und allein Weise
will nicht und will doch mit dem Namen des Zeus bezeichnet
werden’. Richtet sich der Kampf gegen die Reinigung von Blut-
schuld durch Blut gegen uralten Brauch, so verurteilt er auch
auf das scharfste das zu seiner Zeit an vielen Orten in Bliite stehende
Mysterienwesen. Von Nachtschwirmern, Magiern, Bakchen,
Mainaden, Eingeweihten will er nichts wissen und empfindet
die Einweihung in die Mysterien als unheilig?). Das Wort von dem
Mischtrank, der sich zersetzt, zielt wohl auch auf Mysterien und
wahrscheinlich auf die eleusinischen®). Wenn es nicht Dionysos
ware, dem sie die Prozession ausrichten und das Phalloslied dabei
singen, so ware das ein ganz schindliches Tun. Ist doch Hades eins
mit Dionysos, um den sie da rasen und toben?). Die Sibylle redet
durch den Gott mit rasendem Munde Unbelachtes und Unge-
schminktes und Ungesalbtes, wihrend der Orakelherr in Delphoi
weder sagt noch birgt, sondern bedeutet?). Echt hellenisches
Empfinden atmet das Wort: ‘Die im Kriege Gefallenen (donupdrovg)
ehren Gotter und Menschen.” So meint er auch, daB der Krieg,
der Vater und Kénig aller Dinge, die einen zu Gottern macht, die
anderen zu Menschen, die einen zu Sklaven, die anderen zu Freien$).

!) Die Fragmente bei Diels-Kranz, Vorsokratiker 22 B 1£f. (I 150ff.).

?) Ebenda 22 B 14 (I 154).

%) xai 6 xvxedw Sulovavar {un) xwoduevoc Vorsokratiker 22 B 125 (I 178),
Uber den Kykeon oben §. 193. 4) Ebenda 22 B 15 (I 154).

f) Ebenda 22 B 92. 93 (I 172).

¢) Ebenda 22 B 53 (I 162). Zu diesem Fragment vgl. W. Weber,
Der Prophet und sein Gott (Beihefte zum Alten Orient 3, 1925) 102, 1.
Die sich auf Religion und Kult beziehenden zweifelhaften Bruchstiicke
Heraklits iibergehe ich hier (22 B 127. 128. 132. 136, I 180f.).
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Auf den Pfaden des Xenophanes und Herakleitos ist dann auch
ein Milesier gewandelt, Hekataios, der Sohn des Hegesandros,
dessen Forschung iiber die Genealogien der Gotter und Heroen
mit dem nach ionischer Art den Titel vertretenden Vorwort be-
ginnt: ‘Hekataios von Milet spricht so: Dies schreibe ich, wie es
mir wahr zu sein scheint. Denn die Erzéhlungen der Hellenen
sind, wie sie mir erscheinen, vielfiltig und lacherlich!).” Dies
Wort erinnert an Hesiods Verkiindigung der helikonischen Musen :

Kiinden kénnen wir viele der ‘Wahrheit dhnliche Liigen,
kénnen, sobald wir gewillt, auch WahrheitsmaBiges melden.

Vgl. Bd. T 208. Hekataios hat dann in vielen Fillen die Mythen-
deutung dem Rationalismus ausgeliefert und damit das alte Gut
der Gottersagen mutwillig zertriimmert. Auch aus Sizilien kommt
in einem Drama des groBen dorischen Komadiendichters Epichar-
mos derselbe Spott: ‘aus jedem Holz kann ein Marterwerkzeug
oder ein Gott entstehen?)’,

Trotz aller Aufklarung aber wurde das Volk nicht miide, an
Geistererscheinungen und Gespenster zu glauben. Der Daimon
Baskanos, dessen bosen, neidischen Blick namentlich die Jugend
fiirchtet, hatte in der Griechenwelt ein langes Leben. Erinna
aus Telos hat ihn bezeugt, indem sie ihn dem Hades gleichsetzt,
der ihre Freundin, die als Braut verstorbene Baukis geraubt hat 3),
und auch Grabschriften auf jung Gestorbene sprechen von dem
Zauber des bosen Blicks, iiber den uns OrTo IAEN’S berithmte
Abhandlung lingst aufgeklirt hat!). Zwei Votivtifelchen aus
Pente-Skuphia, nicht weit von Alt-Korinth, lehren uns solche
neidischen Kobolde kennen®). Die Arbeit des Topfers stort auf

!) F. Jacoby, F Gr Hist. I 7, F. 1.

%) Fragm. 131 Kaib. aus den Troern: &x 7avog Eblov xhotds Te xa yévoiro
#1j% TwiTod Peds. xlords bedeutet dasselbe wie xUpwr, das aus der attischen
Komédie als Marterwerkzeug bekannt ist; vgl. auch Hesych u. xloids.

%) Diehl, Anthol. lyrica I 212 Fr. 5.

‘) Ber. Sichs. Ges. d. Wiss. 1855, 28ff. Uber den Bioxavos Aalpmy
Joh. Geffcken, Charisteria fiir Al. Rzach 1930, 36ff.

®) E. Pernice, Festschrift f. 0. Benndorf 75ff. Wichtig u. a. das
durch Pollux VII 107 erhaltene Bruchstiick einer unbekannten Komodie
des Aristophanes (Fragm. 592 Kock):

iy €i Tic mplarro Sedusvos
Baoxdvioy dmuxduwor avdpds yalxéwe.
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einem der Téfelchen durch seine Anwesenheit auf dem Ofen ein
phallischer Kobold. Die andere Darstellung zeigt auf dem Schwanz-
ansatze eines Pferdes, auf dem ein Reiter sitzt, ebenfalls einen
kleinen phallischen Daimon. Gegen diese neidischen Kobolde,
die das Handwerk oder andere Beschéftigung des Mannes storen,
gibt es als Schutzmittel Amulette, griechisch gviaxtijpia, wie sie
aus dem Altertum zahlreich iiberkommen sind?). Von dem Schreck-
gespenst Gello, das Sappho erwahnt hat, erzahlte man sich, daB
es einst eine Kinder liebhabende Jungfrau gewesen sei, die jung
gestorben sei und dann als Gespenst den Miittern die Kinder
geraubt und getotet habe?). An solchen Gespenstern (auBer der
Gello sind etwa zu nennen Alphito, Empusa, Mormo, die Lamien %)
und die Stringes) war die griechische Kinderstube reich und ist
es auch heute noch. Aus dem Mittelalter sind Texte von Beschwo-
rungen dieser Spukgestalten erhalten, in denen Erzengel und
Heilige helfend auftreten?).

Bekannt ist aus Herodot®) die Geschichte von Periander von
Korinth und seinem toten Weibe Melissa. Er hatte das ihm an-
vertraute Pfand eines Gastfreundes verloren und sandte deshalb
Boten zu dem thesprotischen Totenorakel am Acheronflusse. Da
erschien ihm der Geist der Verstorbenen und sagte, daB sie nicht
die Stelle angeben wiirde, an der das Pfand liege; denn sie friere
und sei nackt. Die Kleider, die man ihr mit in das Grab gegeben
habe, niitzten ihr nichts, weil sie nicht verbrannt seien. Beweis
dafiir sei die Tatsache, daB Periander Brote auf den kalten Ofen
gelegt habe. Als dies dem Periander gemeldet wurde, gab er den
Befehl, daB alle korinthischen Frauen im Heiligtum der Hera
erscheinen sollten. Sie kamen wie zu einem Feste mit dem aller-

S. weitere Zeugnisse fiir faoxdvia bei Bethe, Poll. Bd. II p. 82. ®via-
=ijgiov ist das gebrauchlichere Wort fiir Schutzmittel gegen Bezauberung.
!) AuBer O. Jahns Abhandlung vgl. Gerh. Kropatscheck, De
amuletorum apud antiquos usw. Greifsw. Diss. 1907. 8. auch Bd. I 11.

%) I'é2hws madopilotépa Sappho Fragm. 104 bei Diehl.

%) Lamia und Sphinx sich feindlich gegeniiberstehend auf einer Kanne
des fiinften Jahrhunderts aus Kamiros (jetzt in Berlin, Furtwingler
Nr. 1934): M. Mayer, Archédolog. Zeitung XLIIT 1885, 119ff. Taf. 7, 2.

) P. Maas, RE? VII 1005f.; vgl. auch O. Kern, Hermes LIV 1919,
217ff.

§) V 92 {; Parallelen dazu bei P. Wendland, Festschrift zur Jahr-
hundertfeier der Univ. Breslau 1911, S. 36ff.
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schonsten Schmuck angetan. Periander lie sie aber alle insgesamt,
die Freien sowohl wie die Dienerinnen, sich nackt ausziehen.
Alle Gewinder lieB er in das Grab der Melissa schaffen und ver-
brannte sie unter Gebeten an die Tote. Nachdem er dies getan
und zum zweiten Male Boten nach Thesprotien gesandt hatte,
bezeichnete Melissas Geist den Ort, an den Periander das ihm
von dem Gastfreunde anvertraute Pfand gelegt hatte. Herodot 1)
erzahlt auch aus Sparta eine Geistergeschichte, die stark an die
Geburtssage des Herakles erinnert. Konig Demaratos, der Sohn
des Ariston, habe seine Mutter dringlich nach seinem Vater ge-
fragt, da ihm vorgeworfen war, daB er nicht von Ariston stammen
kénne, weil dieser keine Zeugungskraft besessen habe. Die Mutter
habe da geantwortet: ‘Lieber Sohn, da du mich so instandig
bittest, dir die Wahrheit zu sagen, sollst du sie ganz erfahren.
Als mich Ariston in sein Haus gefiihrt hatte, erschien mir in der
dritten Nacht ein Geist, der ganz dem Ariston glich. Er schlief bei
mir und setzte mir die Kriinze auf, die er trug. Darauf verschwand
er, und es kam Ariston. Als er mich bekriinzt sah, fragte er, wer
mir die Kréinze gegeben habe. Ich sagte, daB er es ja selbst ge-
wesen sei. Kr aber leugnete dies. Da schwor ich und sagte: ‘Dein
Leugnen ist nicht wohlgetan. Er ist ja erst vor kurzem gekommen,
hat mir beigewohnt und die Krinze gegeben.’ Aus diesem Schwur
erkannte Ariston, dall ein Gott hier gehandelt habe. Und nun
wurde es klar, daB die Kriinze aus dem Heroon des Astrabakos?)
an dem Hoftor stammten, und die Seher verkiindeten auch, daf
dieser es gewesen sei. So weilt du nun, mein Sohn, alles, was du
erfahren willst. Entweder bist du von dem Heros gezeugt, und der
Heros Astrabakos ist dein Vater oder Ariston ist’s. Denn in dieser
Nacht habe ich dich empfangen.’ TIst diese Legende auch sicherlich
unter dem Einfluf der Sage von Alkmene und Amphitryon,
den Eltern des Herakles, entstanden, so zeigt sie doch eben deutlich
das Gefallen des Volkes an solchen Geistergeschichten. Herodot
konnte bei ihrer Erzihlung auf die Glaubigkeit seiner Horer
rechnen. Geistererscheinungen kennt ja auch die attische Tra-

') VI 69; vgl. Wendland a. a. O. S. 53f.

2) Uber Astrabakos, ‘den auf einem Saumsattel reitenden’ Schutz-
heiligen des Hauses des Ariston — Nothelfer kénnte man auch hier sagen —
vgl- E. Bethe RE? II 1792, der iiber seine Legende richtiger geurteilt
hat als S. Wide, Lakonische Kulte 279f.
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godie des fiinften Jahrhunderts. Den Mittelpunkt der aischy-
leischen im Jahre 472 zu Athen aufgefiihrten Perser bildet die
Erscheinung des von dem Chor der Greise beschworenen Geistes
des Dareios oberhalb seines Grabes!). Am Anfang der Eumeniden?)
erscheint das Eidolon der Klytaimestra vor dem Tempel des py-
thischen Apollon. Euripides laBt seine vor dem Jahre 423 aufge-
fiihrte Hekabe mit einem Prolog des aus dem Hades aufgestiegenen
Priamiden Polydoros beginnen. Auch das Auftreten des Thanatos
in der Alkestis des Phrynichos sowohl wie in der des Euripides
im Jahre 438 kann man zu den Geistererscheinungen rechnen,
und wieviel Geister in den verlorenen Tragddien erschienen sind,
weill niemand, auch nicht, ob Sophokles sich dieses so auBerordent-
lich wirksamen Biihnenmittels bedient hat. Welchen Eindruck
die Erscheinung des Dareios im athenischen Theater hinterlassen

hat, beweisen die Worte des Dionysos in den 405 aufgefiihrten
Froschen des Aristophanes3):

Ja, wie war ich erfreut, als ich einstens gehért von dem toten Konig

Dareios
und sofort der Chor mit den Hénden sich schlug und laut aufschrie

‘lauoi’.

Als die Kritik so an dem Gotterglauben stark zu riitteln begann,
als der Rationalismus vielen Sagen zu Leibe ging, wurde natur-
geméB auch an die an Wundern so iiberreichen Erziahlungen
von Metamorphosen, deren Entstehung auf sehr alte Stufen der
griechischen Religion zuriickfiihrt (Bd. I 19), das Messer gelegt.
Die Poesie dieser Sagen wurde dabei nicht mehr empfunden,
aber an ihrer Wahrheit stark gezweifelt. An die Verwandlung
eines Gottes oder Menschen glaubten wohl noch theologische
Dichter und Mystiker wie Empedokles aus Akragas. Dem gemeinen

1) Der tote Dareios wird Vs. 620 und 641 Wilam. als daluavbezeichnet; er
erscheint (Vs. 659) wdvd” ér’ dxgov xbovuPov Sydov. Uber die Beschworungs-
szene in den Persern vgl. S. Eitrem, Symbolae Osloenses VI 1928, 11f.

2) Vs. 95ff.

3) Frosche Vs. 1028f. Hall-Geldart:

Eydomy yovv, fwix’ Trovoa megl Aagelov Tedvedroc,

6 x00oc & €0 T yeig” Ol ovyxpodoas elmey “lavoi’.
In den uns erhaltenen Persern kommt die Interjection iavoi nicht vor.
Man kann aber nicht zweifeln, daB Dionysos die berithmte Beschworungs-
szene des Dramas im Sinne hat und sich dariiber lustig macht.
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Menschenverstande aber erschien derlei unfaBlich und licherlich.
Jede Verwandlung in Tier, Pflanze oder Stein widersprach
ja dem Naturgesetz, das die Aufklirer allein anerkannten. So
sprach es der ‘Balladen’dichter Stesichoros aus Lokroi in Unter-
italien offen aus, daB Aktaion nicht in einen Hirsch verwandelt
sein konne, den nachher seine eigenen Jagdhunde zerreiflen;
sondern Artemis habe dem Aktaion nur das Fell eines Hirsches
um seine Schultern geworfen. Dadurch seien seine Hunde ge-
tduscht worden, hitten ihren Herrn fiir einen Hirsch gehalten
und zerrissen. Wahrscheinlich geht diese stesichoreische Version
auf die Erfindung eines selinuntischen Kiinstlers zuriick, der dadurch
nur die in der Sage gegebene Verwandlung des Aktaion wiedergeben
wollte!). Aber wenn sie ein Dichter in dieser Gestalt erzahlt, ist der
rationalistische Charakter seiner Dichtung nicht zu verkennen; er
paBt auch fiir einen Dichter, der zur Zeit der Perserkriege gelebt
hat. Auch die Verwandlung der Niobe in einen Felsen des Sipylos
wurde spiter angezweifelt. Die sophokleische Antigone klagt,
als sie zum Tode gefiihrt wird:

Einst hért’ ich von dem jammervollen Ende,

das jene Fremde aus dem Phrygerland,

die Tochter Tantalos’, im Hochgebirge

des Sipylos an steilem Hange fand,

da, gleich dem festverschlungnen Efeu sprossend,

um sie der Felsen seine Fesseln wand.

Seitdem verzehrt sie sich bei Schnee und Regen,

die rastlos von den tiefbetrinten Brauen

ihr auf den Felsenbusen niedertauen;

so wird auch mich

der Daimon nun in seine Fesseln legen.

(Walter Amelung.)

Philemon, der allerdings erst in das vierte und dritte Jahrhundert
gehort, lieB in einer uns unbekannten Komadie eine uns unbekannte
Person die Meinung duBern?): ‘ich habe mich, bei den Gottern,
niemals davon iiberzeugen konnen, daB Niobe in einen Stein ver-
wandelt ist. Ich werde auch jetzt nicht glauben, daB das ein
Mensch war. Von Gram und Leid gebeugt konnte sie keinem mehr

1) F. Hauser bei Furtwéngler u. Reichhold, Griech. Vasen Text-
band II 294; v. Wilamowitz, Sappho und Simonides S. 240. Anders
z. B. C. Robert, Bild und Lied S. 25f.

%) Kock, FCA II 510 Fr. 101.
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ein Wort sagen, und weil sie nicht sprach, deshalb wurde sie als
Stein bezeichnet’. In der Tat hatte Aischylos den grolen Schmerz
der Mutter in seiner verlorenen gleichnamigen Tragodie dadurch
dargestellt, daB sie jedenfalls wihrend des groBten Teils des Dramas
im Schweigen verharrtel).

Auch im Kleinen merkt man die neue geistige Einstellung. Auf
mancher Miinze aus archaischer Zeit und dariiber hinaus erscheint
ein apotropaeisches Bild, sei es die spéter als Gorgoneion bezeichnete
Schreckensmaske, sei es das Bild eines Lowen, Panthers, Stieres
oder wilder, phantastischer Ungeheuer, wie des Phobos auf einer
Miinze von Kyzikos oder des Auges, das als Schutz vor dem bosen
Blick auch so oft auf den Gefiaflen des téglichen Gebrauchs ge-
malt ist. Auf einem Tetradrachmon von Athen ist auf der Vorder-
seite ein Gorgoneion, auf der Riickseite ein Stierkopf abgebildet?).
Es ist eine feine Beobachtung, daB diese apotropaeischen Zeichen
mit dem Auftreten der aufkliarerischen Bewegung fortfallen ?).
Man sieht deutlich, daf der athenische Staat die von auswarts
kommende rationalistische Stromung beriicksichtigt, indem er
durch das Weglassen der gewohnten Sinnbilder den alten Aber-
glauben bekdmpft. So verschwinden auch die gefliigelten Fabel-
tiere und Mischwesen, die aus dem Orient stammen, seit der
Sophistenzeit, deren Schilderung in Kap. XTI erfolgt, fast ganz?).
Eine Zeit, in der Hekataios von Milet das beriihmte Vorwort
seiner Geschichte (oben 8. 219) schrieb, konnte derlei nicht mehr
ertragen, und duldete es nur noch eine Weile aus alter Tradition.

1) Uber das Schweigen der Niobe in dem aischyleischen Drama hat
Wolfg. Schadewaldt in seiner Abhandlung iiber das neugefundene
Bruchstiick Sitzungsber. Heidelb. Akademie 1933/34, 3. Abhdlg.
S. 28ff. ausgezeichnet gehandelt. 8. namentlich seine Worte S. 30:
‘Das Schweigen der Niobe ist elementar wie das Schweigen der Kassandra
(im ‘Agamemnon’), nur in anderer Weise. Es ist das schweigende Kranken
des Muttertieres, dem die Jungen gemordet sind. Es ist der Verzicht
auf das Dasein, dem Tode verwandt. Es ist die tiefe Sprache des Schmer-
zes, der fiihllos macht und versteint.” [Dazu jetzt auch Karl Rein-
hardt in seinem schénen Buch iiber Sophokles Frankfurt 1933, 22ff.
mit Anmerkungen S. 246 und A. Lesky Wiener Stud. LIL 1934, 1ff.].

?) Kurt Regling, Die antike Miinze als Kunstwerk 1924 Taf. IV
Nr. 88. Die Miinze von Kyzikos ebenda Taf. VI Nr. 143.

3) Regling a. a. O. S. 16f.

1) Regling a. a. O. 8. 53.



KAPITEL VIII

FREMDE GOTTESDIENSTE.

Der stolze Bau der olympischen Religion, die uralten Mysterien-
religionen und der aus Thrakien und Phrygien hereinflutende
Dionysoskult, die Neigung des Volkes zum Glauben an Daimonen,
Geister und Gespenster haben nicht verhindern konnen, daB
fremde Gottheiten in Hellas einzogen, vor allem in die Hafenstéidte,
in denen der Verkehr mit dem Auslande rege war. Freilich hat von
all diesen Gottern und Gottinnen keine in der hellenischen Religion
feste Wurzel schlagen konnen, wie es Hephaistos und Dionysos
einst gelungen war. Das Fremdartige ist nie verschwunden und
immer empfunden worden. Prichtige Heiligtiimer wurden diesen
Fremdlingen wohl auch selten errichtet. Es werden oft nur Schiffer
und Handelsleute gewesen sein, die mit den aus fremden Léndern
importierten Waren auch fremde Gotter mitbrachten und ihnen in
einem Winkel der Hafenstadt eine Zuflucht boten. An eine Rin-
tiigung in den vom Staate begiinstigten Gotterdienst ist da gewil
zundchst nie gedacht worden, und wie sich viele Mysterien im
Schutze der Nacht entwickelten, so ist es auch offenbar mit vielen
auslindischen Kulten gewesen, wie denn auch Herakleitos von
Ephesos die Nachtschwiirmer mit den Magiern zusammengestellt
hat (oben 8. 218). Es sind auch vielfach weibliche Gottheiten ge-
wesen, die sich den Zugang in Korinth, auf Aigina oder im Peiraieus
verschafften, wobei dann auch manche Unzucht im Dunkel ge-
trieben wurde. Tiefes religioses Empfinden wird die Anhénger der
eingefiihrten Kulte nur selten beseelt haben. Seit der Zeit der
groBen Kolonisation in allen Himmelsgegenden, seit dem FEr-
wachen eines neuen Wandertriebs durch Land und Meer war den
Hellenen auch eine neue religicse Welt erschlossen worden, deren
Zauber sie in der glilhenden Sonne Agyptens mit den groBartigen

Kern, Die Religion der Griechen II. 15
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Denkmilern seiner alten Kultur, in Thrakiens Wialdern und Steppen,
auf den Bergen Kleinasiens erfafit hatte. Man lernte fremder
Volker Brauche und Trachten kennen und wollte auch ihre Gotter
verstehen und verehren. Gewil3 lag keine innere Veranlassung vor,
den Reichtum griechischer Kulte noch zu vergrofiern oder durch
die fremden zu vertiefen; der Trieb, alles zu ergriinden und alles
zu erfahren, der namentlich den ionischen Geist so beherrscht hat,
daB er Wissenschaft und Philosophie erschaffen konnte, hat die
Griechen dazu gebracht, in fremden Religionen neue Krifte zu
suchen und sie nach Hellas zu iibertragen. Wie es eben im Leben
der Volker zu gehen pflegt, es ist oft nicht nur ein Motiv, dem das
Neue entspringt.

Die Handelszentren, in denen die fremden Gottheiten den ersten
und den meisten Zugang fanden, haben auch in der Religion noch
eine besondere Bedeutung errungen, die mit dem Fremden- und
Verkehrsrecht zusammenhéngt. In ihnen hat die Verehrung der
Gotter des Rechts wohl sehr frith stattgefunden. In seinem
olympischen Siegesliede auf den jungen Aigineten Alkimedon?)
feiert Pindar den Kult der Retterin (XZdtewa) Themis, der Bei-
sitzerin des gastfreundlichen Zeus (Zéroc). Sie wird in Aigina ‘am
meisten unter den Menschen geehrt. Wo viele und mannigfache
Krafte walten, mit rechtem Sinn zu unterscheiden — nicht am
Richtigen vorbei —, ist schwierig. Doch irgendein Gesetz der
Unsterblichen hat auch dieses meerumschlossene Land fiir die
vielerlei Fremden hochgehoben, als eine gottliche Saule — mochte
die aufsteigende Zeit nicht miide werden, dies weiter zu tun —,
von dorischem Volk verwaltet seit Aiakos.” Vielleicht gehorte der
Schutz der fremden Gottheiten auch zur Tatigkeit der athenischen
Xenodikai?).

Vom Osten und auch vom Norden kamen die fremden Gotter
in bunter Menge, da mancher orientalische Gott nicht ohne Ge-
folge in Hellas erschien, wahrscheinlich noch mehr als wir heute

1) Pindar Olymp. VIII 20{f. aus dem Jahre 460. Ubersetzt von Franz
Dornseiff (Inselverlag 1921 8. 227). Schon ein paar Jahre frither hat
Pindar Nem. IV 12ff. in dem Siegesliede auf den Knaben Timasarchos
Aigina bezeichnet als Aiwaday 1wnvoyov &doc, dixar Eevapxéi xowov @éy-
yos. Vgl. dazu R. Hirzel, Themis, Dike und Verwandtes S. 175.

2) Uber die &evodixar vgl. A. Korte, Herm. 68, 1933, 238ff.
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kennen. Vom Westen aber tiefes Schweigen, auch als die west-
lichen Lander lingst entdeckt und von den Griechen kolonisiert
waren. Es ist das eine Tatsache, die noch wenig beachtet und nicht
erklart ist. Es mag damit zusammenhingen, daB neue religivse
Vorstellungen, hohere Gottesvorstellungen im Westen nicht ge-
funden wurden, wie denn doch auch spiter die Italiker ihre groflen
Gotter hellenisiert haben und ihnen gaben, was die italische Religion
nicht kannte, den Mythos und genealogischen Zusammenhang.
Es gibt wohl nur ein einziges Beispiel dafiir, daB ein griechischer
Dichter des fiinften Jahrhunderts einheimischer Gottheiten des
Westens Erwihnung tut, und dies geschah nur, weil er zu Hierons
Ehren ein Festspiel dichtete, durch das die Griindung von Aitne
gefeiert wurdel). Aischylos muBte als vir utique Siculus ein-
heimischen Erdgeistern Siziliens huldigen?). Das waren die Paliken,
deren altsizilischen Namen er nach Griechenart seiner Zeit deutete:
es waren fiir ihn aus dem Dunkel zum Licht kommende Geister,
eben Erdgeister, die er, auch nach Griechenart, mit Zeus verband,
der sie mit Thaleia, der Tochter des Hephaistos, gezeugt haben
sollte®). Lokale sizilische Daimonen fiihrte Aischylos also in den
griechischen Gotterkreis ein?). DaB sie aber je in Griechenland
verehrt worden sind, ist vnwahrscheinlich. Griechenland besal}
selber zur Geniige solche Erdgespenster, und kein griechischer
Priester hat sich um die Paliken wohl je gekiimmert. Sie haben die
Grenzen Siziliens sicher nie iiberschritten. Eine Ausnahme bleibt,
daf} die Gottin der sizilischen Elymer, die die Griechen fiir eine auf

') Das war die Afrvar (nicht Airvaiat) benannte Tragodie. Vgl.
v. Wilamowitz, Aischylos Interpretationen 242 Anm.
%) Aischylos fr. 6 TGF Nauck 2 p. 4

Tl 0T én’ adrols Gvoua Hjcovra Ppotol;

oepvovs Ilalixovs Zevc épleTar naleiv.

7] %al Iakudy e6)dyews pevel gdric;

adlwv yag ixovo (fxove® Hdschr.) éx oxdrov 168 cic @dog.

Vgl. hierzu Max Warburg, Zwei Fragen zum Kratylos (Neue philol.
Untersuchungen V 1929) S. 85f. So leitet Aischylos auch Epaphos von
dnrecfar ab, W. Kranz, Stasimon. Untersuchungen zu Form und
Gehalt der griechischen Tragodie 83. 104ff.

3) Fr. 7 bei Nauck p. 5. Fiir Oalelas mit F. G. Welcker, Aidalelas
oder Aiflailac (also Elba) zu lesen wage ich nicht,

%) Quos primus omnium Aeschylus tragicus, vir utique Siculus, in
litteras dedit Macrobius Saturn. V 19, 17,

15%
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dem Berge Eryx verehrte Aphrodite hielten, in unbekannter Zeit
und aus unbekanntem AnlaB Kult in Psophis erhielt?).

Im Orient sind die Griechen zuerst mit den Persern zusammen-
gestoBen?). Man muB sich immer vor Augen halten, da Thales,
Anaximandros, Hekataios unter persischer Herrschaft gelebt und
geschrieben haben, und darf die groBen Reisen nicht vergessen, die
Solon, Hekataios, Herodot und Demokritos ausgefiilirt haben. Der
Arzt Demokedes von Kroton lebte am Hofe des Dareios. Griechische
Kiinstler wirkten tief im Innern Kleinasiens®). Schon im Beginn
des sechsten Jahrhunderts kann man EinfluB persischer Religion
bei den kleinasiatischen Griechen beobachten. Die Magier nennt
der Weise von Ephesos zusammen mit Nachtschwirmern, Bakchen
und Mysten?). Bei Sophokles wird Teiresias vom Konige Oidipus
als rankeschmiedender Magier und verschmitzter Bettelpriester
verspottet. Dal Herodot den persischen Kult kannte, ist bei einem
Toner selbstverstandlich, der lange Jahre als Reisender durch den
Orient zog und vor allem das Volk der Perser, dessen Kampf mit den
Hellenen den Hohepunkt seiner Geschichtsdarstellung bildet, genau
kannte. Aberauch alle Griechen, die unter dem Joch des GroBkonigs
seufzten, werden die Religion ihrer Unterdriicker kennen gelernt
haben. Einen EinfluB des Glaubens an Zarathustra spiirt man
allerdings in dieser Zeit nirgends. Aber die Philosophen, zuerst
vielleicht Antisthenes, haben sich mit seiner Lehre beschaftigt, die

1) Pausan. VIII 24, 6 Pogdlow 6 & Tijt ket Tovto pév *Apgoditng icgdv
* Eguxiviig éotiy énllnow — — EMéyorro 02 oi Pwpidos adto idgboacdar maides,
=al [&v] T@r Adywr 70 eixds modoeoti Eati yag xai dv Zixellar Tijs * Eovxivys tegov
& Tijt yoar Tij *Epvrog, dyubrardy ve éx malaordrov xal 0dx dmodéoy mhovrmt
700 iggod Tob & Ildpwi. v. Wilamowitz, Glaube der Hellen. I 88.

2) Dazu W. Nestle, Der Orient und die griechische Philosophie bis
auf Aristoteles, Festschrift Fiinfzig Jahre Karlsgymnasium Stuttgart
1931 S. 118if.

3) Dafiir Beweis die Stele von Dorylaion A. Kérte, Athen. Mitteil.
XX 1895, 1ff. mit Tafel I. II.

4) Vgl. oben 8. 225. Sophokles Konig Oidipus Vs. 387f.

Sels pdyor ToLwoE unyavogapor,

ddlov aydorp, Gotis & Toic xégdeow

uovoy 6édopxe, Tip Téyyy O Epu TVPAGS.
Ob Herakleitos in dem beriihmten Ausspruche iiber den Krieg (oben
S. 218) an den persischen GroBkonig gedacht hat, wie W. Weber,
Der Prophet und sein Gott 102 Anm. 1 meint, ist mir mehr als zweifelhaft .
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dann zeitweise in Akademie und Peripatos Anhiinger fand, sogar
auf die groBen Haupter beider Schulen Einfluf gewannl). Es ist
auch moglich, daB die Jenseitsvorstellungen der Orpheotelesten
(s. oben S. 162) von den Anhéngern Zarathustras beeinfluft sind?2),
Die persische Géttin Anahita3), die hie und da von Spiteren
persische Artemis genannt worden ist, soll erst Artaxerxes Mnemon
(404—362) in Kleinasien eingefiihrt haben. Sie wurde wie die
Meydin Mijne (Bd. I 33ff.) spiter ofters mit der griechischen
Artemis, namentlich der Tauropolos, identifiziertd). Aber in
Griechenland selbst hat diese urspriinglich vielleicht babylonische
Gottin niemals EinfluB gewonnen. Die fremden Gottinnen Bendis,
Isis und Astarte haben den Griechen damals geniigt. Das dlteste
Zeugnis fiir den persischen Feuerkult auf griechischem Gebiet ist
ein in der Gegend des heutigen Erighli siidostlich von Kyzikos
gefundenes Relief®). Es stammt aus der zweiten Halfte des fiinften
Jahrhunderts. Man erblickt zwei Perser, die mit verhiilltem
Munde dargestellt sind, und von denen der altere, birtige entweder
zwei Keulen in der Hand hélt, mit denen er die vor ihm in einer
Hiirde stehenden Opfertiere, einen Widder und einen Ochsen, er-

') W. Jaeger, Aristoteles 134ff.: W. Weber a. a. O. 101ff.

?) Ein verhéngnisvoller Irrtum eines groBen deutschen Archéologen
war die Entdeckung der sogenannten persischen gefliigelten Artemis
auf schwarzfigurigen Vasen. Jahrzehntelang hat man ihr allerdings
Glauben geschenkt, bis F. Studniczka (Kyrene 154ff. und in Roschers
Lex. der Myth. IT 1750ff.) und A. Kérte (Athen. Mitteil. XX 1895
81f.) dies Wahngebilde beseitigt haben. . auch Athen. Mitteil. L 1925
161, wo auf G. Radets schénes Buch Cybébé, Etude sur les transfor-
mations plastiques d’un type divine Bordeaux 1909 und seinen Nachtrag
Revue des études anciennes XIIT 1911 S. 751f. hingewiesen ist.

%) Herodot I 131 (oi IIégoa) émpepatizace 68 xai Tije Odgavine Hdew, mapd
e “Aoovplow paddvrec xai *Agafilow.  xaléovor 8¢ "Aoadgor Ty Apooditiy
Mdlra, *ApdBor 6¢ °Alddr, IIégoar 6¢ Mirgav hat Anahita mit Mithra ver-
wechselt; s. Ed. Meyer bei Roscher I 332; Geschichte des Altertums
IIT 8. 126.

4) A. Korte a. a. O. 9; F. Cumont RE2 I 2030f.

’) Gefunden 1910; jetzt im griechisch-persischen Saale (XI) des
Museums zu Istanbul: Th. Macridy, Bull d. corr. Hell. XXXVII 1913,
3481f., pl. 8; G. Mendel, Cat. sculpt. II1 (Constantinople) 570 nr. 1357.
Vgl. L. Deubner, Archéolog. Jahrbuch XLIV 1929, 135. Der griechische
Name dieser Magier ist adgatdor, der auch in dem lateinischen duwmo-
pireti steckt, wie Deubner nachgewiesen hat.
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schlagen will, oder zwei Fackeln?!). Aischylos kann von der per-
sischen Religion keine genaue Kenntnis gehabt haben. Das darf
man freilich daraus nicht schlieBen, daB er die Kultbrauche der
Perser und auch ihre religiosen Anschauungen den griechischen
gleichsetzt — darin ist er ja nur den Epikern gefolgt —,
aber er hat auch griechischen Ritus im klaren Widerspruch zur
persischen Religion in sie hineingetragen. Andererseits muten
Riten wie die Proskynese, obwohl sie auch auf griechischen Reliefs
erscheint, durchaus persisch an?).

Zu den ersten fremden Gottern, die in Hellas eingezogen sind,
gehort unzweifelhaft der orientalische, hochst wahrscheinlich
phoinikische Adonis. DaB er griechischer Herkunft ist, wie friiher
angenommen wurde, ist ganz unmoglich. Er scheint frith mit
Astarte verbunden zu sein. In der griechischen Religion tritt er
schon frith in die Erscheinung. Sein #ltestes Zeugnis weist nach
der im Osten der griechischen Welt liegenden Insel Lesbos. Sappho
hat der Totenklage um Adonis mehrfach gedacht und ihr ein Vers-
maB, den versus Adonius, entnommen3). Den phoinikischen Vege-
tationsgott hat offenbar auch Xenophanes mit seinen bissigen An-
griffen, die auch die agyptischen Gotter nicht verschont haben,
verfolgt?). Aus einer Klage des Adonis von Praxilla, die im fiinften
Jahrhundert in Sekyon gelebt hat, sind uns drei Verse erhalten®).
Genaueres wissen wir iiber die in Athen gefeierten Adonien®), in

1) Uber den persischen Feuerkultus s. Herodot I 131. 132; Strabon
XV 732. 733 Cas. Wenn es Fackeln gewesen sind, miilte man annehmen,
daB die gemalten Flammen verblichen sind.

2) W. Kranz, Stasimon 86f. O. Walter, Kniende Adoranten
auf attischen Reliefs, Oesterr. Jahreshefte XIIT 1910, Beibl. 229 ff.

3) Diehl, Anthologia lyrica fr. 21 (I 334): & wov "Adwyw. Vgl. Mar.
Plot. Grammatici Latini ed. H. Keil VI 516, 22: Adonium dimetrum
dactylicum catalecticum a Sappho inventum, unde etiam Sapphicum nun-
cupatur. fr. 132b (It 383) & wov *Addwov. fr. 107 (I1 374):

Kardvdwoner, Kvdéony, dfooc "Adwwic: i xe Detper;
xarrinreode, xbpar, xal xaregeixecde yitowas.

4) Nach einer Vermutung von Th. Bergk ausgefiihrt von Ferd.
Diimmler, Kleine Schriften IT 482f. und RE? I 385. Das Bruchstiick
bei Diels, Vorsokratiker 11B 44. Kranz hat es mit dem Hinweis auf
v. Wilamowitz, Aischylos. Interpret. 218f. in die neue Auflage nicht
aufgenommen.

%) Diehl, Anthologia lyrica fr. 2 (II' 129).

8) L. Deubner, Attische Feste 220ff.
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denen auch die Klage um den Toten einen Hauptteil gebildet hat.
Dabei spielten die sogenannten Adonisgirten eine grofle Rolle.
Das waren mit Erde gefiillte Scherben oder auch heile Topfwaren,
in die schnell aufsprieBende Pflanzen gesit wurden. Sie wurden
i Quellwasser geworfen, damit die Pflanzen schnell wuchsen.
Diese ‘Gérten’ wurden von den Frauen, denen die Adonisfeier ob-
lag, auf die Diacher ihrer Hiuser mit Leitern getragen, wie es
manches attische Vasenbild dargestellt hat. Offenbar galt das
schnelle Aufspriefen der Pflanzen als Symbol fiir die im Friithjahr
wieder erwachende Natur. Denn die Adonien wurden im Herbst
jeden Jahres gefeiert. Da das Fest des Adonis wohl schon in seiner
phoinikischen Heimat ein Frauenfest gewesen ist, nimmt es kein
Wunder, daB es zusammen mit dem der syrischen Aphrodite nament-
lich von den Hetairen des Peiraieus gefeiert wurde. Zu dem Kult
der erycinischen Aphrodite in Psophis (oben S. 228) muf} an dieser
Stelle bemerkt werden, daB der Aphroditekult am Eryx in Sizilien
urspriinglich der phoinikischen Astarte galt, ehe sie die griechischen
Ansiedler in ihre griechische Aphrodite verwandelten. Die Ver-
ehrung der zwerghaften phoinikischen Pataikoi hat in Hellas
nirgends Wurzel geschlagen. Ihre Bilder wurden an dem Vorderteil
der phoinikischen Trieren angebracht!), galten also als Nothelfer
auf der See wie die Kabiren. Aber zu beachten ist, daB Pataikos
als Personenname schon im sechsten Jahrhundert im Stammbaum
der Emmeniden erscheint?) und auch sonst noch hie und da vor-
kommt?),

Sind die Spuren des Adoniskults in Griechenland von der Zeit
Sapphos ab nicht gering, so erscheint der Name des Attis zuerst
in einem Bruchstiick der ‘Kriamerinnen’ des Theopompos, die
wahrscheinlich im letzten Jahrzehnt des fiinften Jahrhunderts in

') Herodot IIT 37 207t yap 7ob “Hpaiotov Tdyalpa toiocr Powwxniowst Ia-
Taizoio éugegéataror, Tove oi Dolvixec év TILoL TOBONIOL TAY Touéwy mEQL-
dyovat. 8 08 TovTovs i) Srwme, dyc) 08 onpavén « mypalov avdeds pinnets éove.

%) Herodot VII 154.

%) F. Bechtel, Historische Personennamen 568. v. Wilamowitz,
Glaube der Hellenen T 88. Die von C. Keil auf einem Steine aus Imbros
(IG XII 8, 74) vorgeschlagene, vielfach angenommene Ergénzung Idr{aw]o
ist von C. Fredrich a. a. O. mit Recht zuriickgewiesen worden. Seine
eigene Ergénzung mdrfpijor ist aber auch bedenklich. Vgl. RE? X 1410.
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Athen aufgefiihrt sind!). Der Kult des phrygischen Gottes scheint
also erst spat durch die Religion der GroBlen Mutter nach Griechen-
land gelangt zu sein; auch diese hat ja zuniichst keinen festen
FuBl in Hellas fassen koénnen. DafBl Verschnittene in Athen oder
sonst in einer Stadt Griechenlands schon im fiinften Jahrhun-
dert Diener der Kybele waren, lat sich nicht nachweisen. FErst
vom vierten Jahrhundert ab, vor allem in hellenistischer Zeit,
wird der Attisdienst volkstiimlicher, werden Attideen gefeiert.
Statt Verschnittener scheinen in Griechenland vielfach Priester-
innen diesem orientalischen Gottesdienste vorgestanden zu haben?).
So bleibt uns das trostende Gefiihl, daB die Hellenen den wider-
natiirlichen Bestandteil des Attiskults zunichst verschmihten,
daB erst in hellenistischer Zeit die Kastraten in Hellas Eingang
fanden ®). Der alexandrinischen Dichtung war die Legende von den
verschnittenen Dienern der Kybele willkommen, wie alles Prickelnde
und Unnatiirliche. Griechenland hatte sich Jahrhunderte lang
gegen diese Unnatur gestrdubt. Als seine Kultur durch Alexander
in den Osten getragen war, hat der Grieche seine Scheu iiberwunden,
und Attis wurde zum Griechen?).

Neben der kleinasiatischen Meter begegnet uns schon bei Pindar
ein Gott aus dem fernen Libyen. Esist Ammon, der widderkopfige
Gott der Oase Siwa, in dem die Griechen schon im sechsten Jahr-
hundert ihren Zeus wiedergefunden hatten. Auf den Miinzen von
Kyrene erscheint schon in dieser Zeit der Kopf des Zeus mit den
Widderhornern des Ammon. Nicht den Pan erkannten sie in dem
alten Widdergott des agyptischen Theben wieder, der in Libyen
ein Orakel hatte, das sich zu hohem Glanze und groBer Bedeutung
aufschwang; sondern Zeus ward der Herr des Orakels, und der
libysche Orakelgott iibertraf bald an EinfluB das Orakel von Do-
dona, und nur Delphoi konnte sich mit dem Orakelheiligtum in der

1) Paul GeiBler, Chronologie der altattischen Komédie (Philolog.
Untersuchungen XXX) 8. 67. Das Fragment Kock FCA I 740 fr. 27.

2) Uber Attis die vorziigliche Quellensammlung von Hugo Hepding,
Attis, seine Mythen und sein Kult 1903 (RVV I).

8) F. v. Hiller verweist mich aber hierzu auf Bdxalos IG XII 3,
812 in Thera aus spatarchaischer Zeit mit der Bemerkung Paul
Kretschmer’s ebenda.

) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 88 Anm. 3.
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Wiiste messen. Gerade die schwierige Reise nach dem Oasenheilig-
tum und seine Abgeschiedenheit werden zu der Bliite des Orakels
beigetragen haben. Erst durch Gefahren kommt der Mensch zu
dem Worte des Gottes, von dem er Rat und Hilfe fiir die Zukunft
erhofft. Es gibt manche Stitte in Griechenland, auf der der Kult
der Kabiren gepflegt ist. Aber keine wurde heiliger in Hellas als
die schwer zugingliche, von gefihrlichen Meeresstromungen um-
brauste, fast hafenlose Insel Samothrake. An die Mekkapilger
muf} man bei den Pilgern nach der Oase Siwa denken. Den Wiisten-
sand, Hunger und Durst zu ertragen war auch der Befrager des
Ammonorakels bereit. Schlangen und anderes Getier lauerten auf
den Wallfahrer, und auch von Daimonen, die Kopf und Oberkorper
eines schonen, verfithrerischen Weibes hatten, aber unten in die
Gestalt einer Schlange libergingen, wuBlten die Reisenden in der
libyschen Wiiste zu erzihlen ). Das Ammoneion hat in Griechen-
land nur wenig Filialen gehabt und keine irgendwie bedeutende.
Das Orakel des Gottes muBte eben durch Miihen und Entsagung
erkauft werden.

Kultstatten Ammons kennen wir in Griechenland nur in Sparta
und in seiner Hafenstadt Gytheion. Es ist wohl sicher, daB der
libysche Gott durch Vermittelung der Kyrenaier nach Lakonien
gekommen ist. Wie in der Oase Siwe war ihm auch in Gytheion
eine Quelle heilig?). Sparta hat offenbar eine besonders enge Ver-
bindung mit dem Ammonorakel gehabt. Man glaubte im Altertum,
daB§ die Spartaner am meisten von allen Hellenen sich dieser Weis-
heit bedient haben. Als Lysandros die Stadt Aphytis auf der
Halbinsel Pallene belagerte, soll ihm Ammon nachts im Traume
erschienen sein und ihm geraten haben, von der Belagerung der
Stadt abzustehen3). Lysandros gab die Belagerung auf und befahl
den Aphytaiern dem Ammon zu opfern und reiste selbst nach
Libyen zu dem groBen Gotte. In der Peloponnes ist es dann noch
die Altis von Olympia, wo der libysche Gott Eingang fand. Es hieB,
daB die Eleier von altersher das ferne Orakel beschickt hitten, und
es gab in der Altis Altire der Hera Ammonia und des Hermes
Parammon, den man wohl als den nagaordrn; des Ammon auf-

') Dio Prus. V 12—15 (I 80f. v. Arnim).
%) S. Wide, Lakonische Kulte S. 263f.
%) Plutarch Lysandros c. 20; Pausan. III 18, 3.
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fassen muB. Im libyschen Ammoneion standen Altire, die die
Eleier geweiht hatten, und an denen die Fragen der das Orakel
besuchenden Eleier und die Antworten des Gottes aufgeschrieben
warenl). Mogen die Zeugnisse fiir Ammonverehrung in der Pelo-
ponnes auch in das sechste Jahrhundert hinaufgehen, es gibt keine
altere Uberlieferung fiir seine Verehrung in Hellas als das Zeugnis
des Pindaros von Theben, der nicht nur einen Hymnos auf den
Gott gedichtet hat, der im libyschen Ammoneion auf einer drei-
seitigen Stele eingemeiBelt war, sondern auch sein Bild, das die
Kiinstlerhand des Kalamis geschaffen hatte, in Theben geweiht hat.
Ob Ammon in Delphoi verehrt worden ist, bleibt zweifelhaft?).
Es mutet uns aber delphisch an, wenn wir iiber das Ende des
boiotischen Dichters, der der groBte woogijrys Delphis gewesen ist,
die fromme Sage horen, daB er Festgesandte, die nach Afrika zum
Ammon gingen, beauftragt habe, den Gott zu befragen, was fiir
ihn das Beste wire, und dann in demselben Jahre gestorben sei.
Dazu stimmt die Erzihlung, daB ihn in Argos entweder im
Gymnasion oder im Theater auf den Knien seines geliebten
Knaben Theoxenos aus Tenedos ein plotzlicher, sanfter Tod eveilt
habe?). So sterben die Lieblinge des delphischen Apollon (oben
S. 126). Fiir Athen ist Ammonverehrung — ich sage mit Absicht
nicht Kult, weil dieser ein Heiligtum oder mindestens einen Altar
voraussetzt, — fiir das Jahr 367/6 sicher bezeugt, also vor Ale-
xanders Zug in die Oase?). Doch zeugen Aristophanes und Platon?)
auch schon fiir frilhere Geltung des libyschen Gottes in Athen,
was namentlich fiir den Peiraieus, in den so viele auslindische Kulte
Eingang fanden, fast selbstverstandlich zu sein scheint, obwohl es
nirgends iiberliefert ist. Das athenische Staatsschiff Ammonias,

1) Pausan. V 15, 11. Vgl. Herod. II 160.

2) (tanz unsicher ist die Vermutung von O. Gruppe bei H. Pomtow,
Philologus N. F. XXV 8. 37 Anm. la; die Ergénzung “Apuwros ist zu
lang fiir die Liicke der Inschrift. Dieser Gott kénnte auch kaum an
zweiter Stelle stehen.

3) v. Wilamowitz, Pindaros S. 429ff.

4) Joh. Kirchner bei Ulrich Wilcken, Sitzungsber. preuB.
Akademie 1928 S. 581 Anm. 2. Vgl. auch v. Wilamowitz, Glaube
der Hellenen IT 265 Anm. 1.

5) Aristophanes Vogel 619 xotx & Aehpodc 090 eic "Appwy’ EAdovres €xel
Htoouey und 716 Zoudy & duiv "Apucv Askpoi Awddvy Poifos *Aacliovy und
Platon Alkibiades 1T 149 B: Néduoe V 738 C.
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ein ‘heiliges’ Schiff, fiihrte seinen Namen sicherlich auch vom
Gotte Ammon. Wie aber des groBen Alexandros Zug in das ferne
Wiistenheiligtum, der sehr verschiedene Deutungen in alter und
neuer Zeit erfahren hat, zu beurteilen ist, kann erst in unserem
letzten Bande dargestellt werdenl). Aber nicht darf hier vergessen
werden, dafl der Vater der Geschichte das Orakel des Ammon zu
den bedeutendsten von Hellas zur Zeit des Kroisos ziahlt, und die
Legende berichtet, daB vom égyptischen Theben aus zwei Tauben
ausgeflogen seien, die in Libyen das Ammoneion und in Epeiros
das Heiligtun von Dodona gegriindet hitten?). So sind die beiden
beriihmtesten Zeusorakel durch fromme Sage verbunden worden.

Eines Schreckgespenstes, an das schon oben S. 220 erinnert ist,
muB hier noch einmal gedacht werden, weil seine Herkunft aus
Libyen bezeugt ist ; das ist die einstmals so schone, von Zeus geliebte
Lamia, die durch die Eifersucht der Hera zur Unholdin wurde,
weil ihr durch Heras HaB alle Kinder starben oder sie sie selber im
Wahnsinn totete. Ihre libysche Heimat bezeugt zuerst Euripides
und ihren Mythos, den er rationalisiert, Duris von Samos?). Nach
Afrika versetzt sie auch das oben S. 220 Anm. 3 erwihnte Vasen-
bild aus Kamiros, das sie der Sphinx gegeniiberstellt.

Uber die égyptischen Gotter wird am besten gehandelt werden,
wenn die Darstellung zu Herodots religivser Einsicht und seiner
Weltanschauung vorgedrungen ist. Von einem Einfluf agyptischer
Religion auf die Mysterien von Eleusis kann keine Rede sein
(Bd. I 135f.), und aus agyptischen Kleinfunden in griechischen
Gréibern diirfen keine Schliisse auf das Eindringen #gyptischer
Kulte gemacht werden (Bd. I 153). Was Kaufleute aus dem

1) Siehe den glinzenden, S. 234 Anm. 4 zitierten Aufsatz von
U. Wilcken und auch seinen Epilog dazu ebenda 1930 S. 159 ff.

%) Herodot I 46; dazu IT 55. Ed. Meyer in Roschers Lexikon I 289.

?) Euripides Fragm. 922 p. 659 Nauck?

Tic TobuoY Gvoua TodmoveldioTov Pooroic
ovx olde Aaplas vijs Afvorueic yévog;

Uber das Stiick des Euripides mit dem Titel Aauia vgl. Nauck ebenda
P. 506 5. Die Zeugnisse fiir Duris, der den Mythos & 7ois meoi *Ayadoriéa
erzéhlt hat, bei Jacoby, F GR HIST II A 76 Fr. 17 (S. 143) mit dem
Kommentar IT C 8. 120f. Im tbrigen vgl. M. Mayer, Archiol. Zeitg.
XLIII 1885, 119ff. und F. Schwenn RE? X1I 544ff., der aber die Kanne
aus Kamiros garnicht erwahnt.
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Wunderlande der Pyramiden nach Hellas gebracht haben, hat mit
Beeinflussung griechischer Religion durch die agyptische nichts
zu tunl). Es hat auch keine groBe Bedeutung, daB Agypter wahr-
scheinlich schon im fiinften Jahrhundert im Peiraieus ein Heiligtum
der Tsis gegriindet haben?). Denn die dgyptische Isis hat auch in
der Fremde die Agypterin nie verleugnet, und ihren Siegeszug
durch Hellas und namentlich seine Inseln hat sie erst nach der
Griindung Alexandreias und in der Ptolemaierzeit angetreten.
Im griechischen Agypten hat natiirlich so mancher Grieche der Isis
oder dem Osiris ein Bild geweiht?), aber viele haben auch wie die
Ansiedler in Naukratis den alten Heimatsgottern ihre Treue be-
wahrt (oben S. 43). Fiir den Dichter Aischylos ist es aber bedeut-
sam, daB er offenbar Form und Inhalt von Kultgesingen der
Agypter gekannt hat, wie die Hymnen auf den Preis des Nils und
auch der Konige. Die Hiketiden beweisen auch sonst, daf ihm
durch die in Athen wohnenden Agypter oder durch hellenische
Besucher Agyptens #gyptische Gotter und Kulte wohlbekannt
waren. In gewisser Hinsicht war er schon ein Vorginger Herodots
(s. Kap. X), wenn er Demeter zur Mutter der Artemis machte,
weil die in Agypten angesiedelten Griechen die Isis der Demeter
und Bubastis, ihre Tochter, der Artemis gleichsetzten?).

Die politischen Beziehungen namentlich Athens zu Thrakien®)
haben frith dazu beigetragen, den Dienst thrakischer Gottheiten in
Hellas einzufithren. Dabei mag sicher auch die in Griechenland
erwachte Vorliebe fiir orgiastische Kulte mitgewirkt haben, wie
das vor allem bei dem Kult der Kotyt(t)o in die Augen fallt. Wohl
schon im sechsten Jahrhundert ist Bendis, in der die Griechen auch
eine ihrer Artemis &ahnliche Gestalt wiederfinden wollten, wie
dritben in Kleinasien in der Groflen Mutter (Bd. I 34), den

1) Ad. Rusch, De Serapide et Iside in Graecia cultis. Berliner Disser-
tation 1906, 2 Anm. 2.

2) Rusch a. a. O. 3ff.

3) Inschrift aus dem fiinften Jahrhundert bei Cauer-Schwyzer,
Delectus 749 ITidepuds pe 6 Nédwvos éidcaro wijc “Eowc dyalpa. Vgl v.
Wilamowitz, Glaube der Hellen. II 338.

1) W. Kranz, Stasimon 101ff.

®) Herodot I 64 ITewoioroatos t6 Toltoy oyew “Athpas éopilwoe Tip Tvpay-
vida émixovgoiol T moAdoior xai yonudrwy cwwddoiot, TAY pdy adrédev, Taw O
amo ZTouudvos motauod cvndvtaw. Dazu Aristoteles *Adnppalwy mol. Kap. 15.
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Hellenen bekannt gewesen). Wahrscheinlich ist ihr Kult, wie der
so vieler fremder Gotter zuerst im Peiraieus (oder vorher vielleicht
auch noch in einem anderen Hafenort) nach Griechenland einge-
fithrt worden und wurde dann in Athen so volkstiimlich, daB er den
Spott der Komodie mehrfach erfahren muBte. Von den Ben-
dideia?), ihrer ersten Begehung im Peiraieus, hat Platon am An-
fang seines Staats durch den Mund des Sokrates eine kurze Schil-
derung gegeben. Die thrakische Gottin wird von ihm einfach als
7 ed bezeichnet®). Es ist aber zu betonen, daB dies Fest nach
Platons Worten aus zwei groBen Teilen bestand, einer Prozession
der Einheimischen und einer von ihr gesonderten der in Attika an-
sassigen Thraker. AuBerdem werden noch ein Fackeltanz am Abend
und eine Nachtfeier (wawvyic) durch Platon bezeugt. Gegen Ende
des fiinften Jahrhunderts sind also die thrakischen Bendisverehrer
bei dem Feste im Peiraieus von den Attikern noch streng geschieden.
Man kann daraus schlieBen, daB diese Trennung deshalb stattfand,
weil die Thraker noch nicht von einheimischen Briuchen lassen
wollten, withrend die Griechen ihre Verehrung der fremden Gottheit
nach hellenischem Ritus gestalteten. Sie sahen eben in der thraki-
schen Kriegerin und Jégerin eine Form ihrer uralten Artemis, der

1) Hipponax mit mehrfacher Verderbnis bei Hesych s. KvBifin: — xai
dwdarovgos KvPiixn wai Opninn Bevdiv (nicht bei Diehl). Orphicor. fragm.
200 IThovrdwy te xal Edpgootvy Bevdic te xoaraid.

2) L. Deubner, Attische Feste 219f.

) So auch in dem Dekret, das unter dem unten S. 238 erwahnten
Relief aus dem Peiraieus eingemeiBelt ist. Am Ende von Buch I der
Politeia nennt Thrasymachos das von Sokrates erwihnte Fest v¢. Bevdidewa.
Wenn es nach Platon die erste Feier dieses Festes im Peiraious gewesen
ist, zu der Sokrates hinuntergegangen ist, kann man nur annehmen,
daB es iiberhaupt die erste groBe Feier gewesen ist. Denn in den Staats-
kult war Bendis wohl schon in der Mitte des fiinften Jahrhunderts auf-
genommen, und ohne Feste, wenn auch nur kleineren Umfanges, wird
ein solcher Kultus kaum denkbar sein. Vielleicht waren die von Sokrates
besuchten Bendideen die ersten, die in grofler Pracht gemeinsam von
émydoior und Thrakern begangen wurden. Das élteste inschriftliche
Zepugnis fiir Bendiskult in Athen, und zwar zusammen mit dem der Adra-
steia steht in den Abrechnungen der raular T@v Edwy 9edv aus dem
Jahre 429/8 (IG I2 310, 207. 208). Theophore Namen der Bendis (Mendis)
sind verhiltnisméBig selten (Bechtel, Historische Personennamen
S. 93), das alteste Beispiel wohl Bevdupdvnc oxagn(pdoos?) in dem
Psephisma aus dem Jahre 401/0 IG II2 10 BIT 1 = Sylloge T3 120.
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Herrin der Naturl). Artemis war im Laufe ihres Gotterdaseins reicher
und reicher an neuen Kriiften geworden (Bd. I 103ff.). In Bendis
fanden sie die eine Seite stark betont, und so werden wohl Krieger
und Jiger ihre Hauptverehrer in Attika gewesen sein. Bendis
wird dann zur odwaos oder odufwpos anderer Gottheiten. Die
fremde Gottin tritt ganz in den Kreis der Hellenengotter. Dies
spiegelt sich am deutlichsten auf dem Bilde eines Skyphos aus einer
boiotischen Fabrik aus der zweiten Hélfte des fiinften Jahrhunderts
wieder?). Der thrakischen Gottin, die im Jagdkostiim mit zwei
Lanzen von einem schnuppernden Reh begleitet wird und in etwas
zuriickweichender Haltung erscheint, tritt die ebenso wie Bendis
inschriftlich bezeichnete Themis entgegen, in der Rechten eine
brennende Fackel, in der Linken einen mit drei Zweigen geschmiick-
ten Opferkorb haltend. Daf} die von altersher in Boiotien verehrte
Themis es ist, die die fremde Gottin in ihre Altargemeinschaft auf-
nimmt, ist bezeichnend. Die alte Erdgéttin heiit den Fremdling
durch Fackel und Opferkorb willkommen. Ebenso ist Bendis auf
einem schonen aus dem Peiraieus stammenden Relief des fiinften
Jahrhunderts mit dem Heilgott Asklepios verbunden?®). Sie hat
in der Rechten eine Schale, in der sie offenbar die von den Adoranten
dargebrachten Spenden erhalten hat. Also ist sie nach der Dar-
stellung dieses Weihreliefs schon in den Kreis der Heilgotter als

1) Herodot V 7 deods 08 céfovrar (Opijuxes) potvovs todode, “Apea xai Aus-
vwoor xal *Agrepw verbunden mit IV 33 olda 02 adrds Tovroror Toior igoiot
[der Hyperboreerinnen auf Delos] 760 mowduevor mpoopeoés, tac Opnuxias xai
rag Hawovidas yuvairas, émeav $bwor i *Agrémde Tie faciinint, odx dvev mvdy
xaldune 8edovoas Ta fod. Mit Artemis Paoidnin ist unzweifelhaft Bendis
gemeint. Ob das aber eine genaue Ubersetzung des thrakischen Wortes
ist, bleibt zweifelhaft. Jakob Grimm stellte den Namen zu dem altn.
vaenn == leuchtend und deutete Bendis als die schone leuchtende Frau.
Niheres bei Trendelenburg in der unten Anm. 3 angegebenen Schrift
20 Nr. 142, Vgl. auch Ad. Rapp, Beziehungen des Dionysoskults zu
Thrakien und Kleinasien, Stuttgarter Gymnasialprogramm 1882, 31.

2) V. Ehrenberg, Die Rechtsidee im {frithen Griechentum 1921
Tafel zu S. 32. Dazu auch 8. 52f. (C. Watzinger) und S. 140.

3) Paul Hartwig, Bendis. Eine archéologische Untersuchung.
1897; Ad. Trendelenburg, Bendis. Progr. des Askanischen Gymna-
siums zu Berlin 1898. Uber Bendis in Tarent und Syrakus s. C. W.
Lunsingh Scheurleer, Archéol. Jahrbuch XLVII Anzeiger 1932,
314ff.
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adupopos aufgenommen. Es ist aber mit Recht die Frage auf-
geworfen worden, ob in der Asklepiosgestalt nicht vielmehr der
Heros Deloptes zu erkennen sei, den eine im Peiraieus gefundene
Orgeoneninschrift!) neben der Bendis erwihnt. Deloptes kommt
in der Literatur nirgends vor. Sein Name mag ein hellenisierter
thrakischer sein. Der Grieche empfand aber, wenn er ihn horte,
dafl der Name des Heros, wie der des Asklepios, in den Bereich der
Lichtgotter wies. So mag Deloptes auch ein Heilgott oder Heil-
heros gewesen sein, der wie andere Gotter dieser Gattung zu einer
Kriegsgottheit in Beziehung trat. Denn Krieg und Medizin sind bei
den Griechen von alten Zeiten miteinander verbunden (Bd. I
108. 122).

Fiir Kotys oder Koty(t)to2) haben wir bereits das Zeugnis des Ai-
schylos in Bruchstiicken des ersten Dramas seiner Lykurgeia, derEdo-
noi. Sie schildern die heiligen Weihen der Kotys. Der eine Teilneh-
mer hat ein paar Festfloten in den Hiinden, des Bohrers miihsames
Werk; wild hallt das Lied zu der von den Fingern gemachten Musik,
das den Wahn der Begeisterung weckt. Ein anderer lirmt mit den
Becken aus Erz. Laut tont der Jubelgesang. Aus unbekanntem Orte
hort man wilde Téne, die das Briillen der Stiere nachahmen. Der
schreckliche Schall der Tympana hallt wieder wie ein Donner aus den
Tiefen der Erde. Mit solchen Farben malt der attische Dichter die
Kotyttien aus®). Die Teilnehmer an den Orgien der Kotys fiihrten
den Namen der Baptai, der Téufer oder Taucher. Er erklirt sich
dadurch, daB offenbar auch diese Weihen mit einem Bade der Ein-

!) Demargne, Bull. Hell. XXIII 1899, 371 Z. 15. Die Vermutung,
daB nicht Asklepios, sondern Deloptes auf dem Kopenhagener Relief
dargestellt sei, hat dieser zuerst ausgesprochen a. a. 0. S. 372. Sie ist
dann bestitigh worden durch das von Th. Wiegand herausgegebene
Relief in Samos (Athen. Mitt. XXV, 1900, 172, Nr. 48), das nach der auf
dem Epistyl angebrachten Inschrift dem Heros Deloptes gewidmet ist.
In der Haltung des Asklepios, auf einen nur gemalten Stab gestiitzt,
steht Deloptes vor einem Altar; davor rechts ein Adorant. Vgl. auch
C. W. Lunsingh Scheurleer a.a. Q. 334. Anlémrizo; Personenname
in Byzanz und Pantikapaion: E. Sittig, De Graecorum nominibus theopho-
ris p. 157 s.; F. Bechtel, Historische Personennamen 569.

%) Zeugnisse bei Schwenn RE2 XI 15501f.

’) Nauck TGF? 57 p.20. Eine Ubertragung der Bruchstiicke von
Joh. Gust. Droysen in seiner Aischylosiibersetzung zweite Auflage (1842)
S. 469f. Vgl. auch Ad. Rapp bei Roscher IT 1398f.
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geweihten oder Einzuweihenden verbunden waren. Wir wissen
davon nur aus einer kurzen Nachricht iiber eine verlorene Ko-
modie des Eupolis, die in der iiblichen Weise nach dem Chor den
Titel ‘Baptai’ hatte, und in der Alkibiades als Teilnehmer an dem
sittenlosen Kult der Kotys verspottet war, woraus sich dann die
bekannte Sage kniipfte, daB Alkibiades den Eupolis, als dieser
nach Sizilien fuhr, ins Meer gestiirzt habel). Aus spiterer Uber-
lieferung horen wir, da Méanner in weiblicher Kleidung auftraten,
wie denn Unzucht diesem thrakischen Kult nicht ferngelegen hat.
Starken EinfluB hat die fremde Gottin in Korinth gewonnen, ist
sie dort doch sogar in die mythische Genealogie eingereiht und zur
Tochter des Timandros und Schwester der Hellotis?) gemacht
worden.

Sabazios (Kurzform Sabos), ein phrygischer, den Thrakern also
nah verwandter Gott, ist schon im fiinften Jahrhundert in Athen
verehrt worden. Wir wissen das vor allem aus den leider verlorenen
Horen des Aristophanes, die wahrscheinlich in das vorletzte Jahr-
zehnt des fiinften Jahrhunderts fallen®). In ihnen war der Kampf
der alten und der neuen Gotter dargestellt. Die Uberwucherung
der Fremdgotter war offenbar stark hervorgehoben, wie schon der
eine Vers zeigt: ‘Du hast aus der Stadt Athen ein Agypterland
gemacht?)’. Sabazios wird als Phryger und Flotenspieler (zov
Dodya, Tov adlrijoa, Tov ZaPdlior) bezeichnet. Auch sonst hat
Aristophanes seinen Spott an dem Eindringling Sabazios gern aus-
gelassen. Die attische Kunst zeigt den fremden Gott nicht nur
auf einem Throne sitzend wie seine Landsménnin, die Kybele,
sondern auch nach einer neuen glinzenden Entdeckung als Kamel-
reiter®), bei nichtlicher Weile von schwérmenden Mainaden und
Musikanten nach griechischer Art umgeben. Die Sabaziosmysterien
sind fiir Athen durch die Teilnahme der Mutter des Aischines aus

1) Kock CAF I 273; RE2 II 2850; L. Deubner, Attische Feste 223;
W. Kranz, Stasimon 77. Zum Tode der Eupolis vgl. IG I® 950, 52
mit dem Hinweis auf Kaibel RE2 VI 1230.

2) Uber Hellotis Albin Lesky, Wiener Studien XLV 152ff. XLVI
48ff.; 107ff.

8) P. GeiBler, Chronologie der altattischen Komodie S. 49. Die
Fragmente in der Oxforder Ausgabe von Hall-Geldart IL 564—578.

%) Fr. 569, 15.

%) Ludwig Curtius, Archiéolog. Jahrbuch XLIII 1928, 291ff.
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der Kranzrede des Demosthenes allbekannt und ebenso der aus
ihnen stammende Spruch: ‘Dem Ubel entrann ich, das Bessre ge-
wann ich’?). Es gibt keine Zeugnisse dafiir, daB der Sabazioskult
auch in andere Landschaften als in Attika, wo er besonders im
Peiraieus zusammen mit vielen anderen fremden Kulten gebliiht
zu haben scheint, schon so friih eingedrungen ist. Er ist bis zur
Kaiserzeit immer ein Fremdling in Hellas geblicben. Sehr begreif-
lich, weil er kaum andere Werte bieten konnte als der thrakische
Dionysos, der lingst die Herzen der Hellenen erobert hatte.

Diese Fremdgotter trugen den allgemeinen Namen &evixo?) und
wurden als solche oft in der Komadie verspottet?®). Es waren aber
wohl immer bekannte, die ihren barbarischen Namen weiter trugen
wie Bendis, Hyes, Kotys (Kotyt[t]o), Sabazios. Doch es gab unter
ibnen auch einen namenlosen Gott, der in dem letzten Viertel des
fiinften Jahrhunderts einfach als fremder Gott in Athen bezeichnet
wurde*). Man wird ihn schwerlich mit den namenlosen Gottern,
iiber die Bd. I 125ff. gehandelt ist, vergleichen konnen, etwa mit
den eleusinischen Theos und Thea, die aus sehr alter Zeit zu stammen
scheinen und nie etwas anderes bedeuteten als ‘Gott’ und ‘Gottin’.
Sondern dieser athenische fremde Gott wird einen Namen getragen
haben, den man sich im fiinften Jahrhundert noch auszusprechen
scheute, obwohl er auf der ihn allein nennenden Rechnungsurkunde
unter den Gottern Athens und seiner Demen erscheint. Wer kann
es wissen, ob sich unter diesem deoc Zevixde micht ein Gott ver-
birgt, der spiter unter seinem fremden Namen verehrt wurde ?
Ein Gott, dessen Gemeinde ihn gegen Ende des fiinften Jahrhun-
derts noch ohne Angabe von Namen oder Herkunft verehrte,
kann im vierten Jahrhundert, in dem das Fremde mit neuer Ge-
walt in Hellas eindrang und festen Boden faBte, schon einen nach
ihm benannten Thiasos gehabt haben, der nicht nur aus Fremden,

1) L. Deubner, Attische Feste 223.

2) Xenophon bezeichnet die deoi Eevixol anders: Memorab. I 1 i ¢
aduxel Zompdrne ol pdv % mdlic vouller Beods od voullaw, &rega 08 xawvg
datudvia eiopépew. In der Apostelgeschichte 17, 18 ist von den Edva
datpévia die Rede; von Sbayai moueldar xai Edva spricht der Hebrier-
brief 13, 9.

®) Lobeck, Aglaophamus I 627%.; E. Rohde, Psyche IT ¢ 10§, 104;
H. Hepding, Attis S. 134.

%) Peds yoevxds in der Logistenrechnung aus dem Jahre 423/2 1G 12
324, 91.

Kern, Die Religion der Griechen II. 16
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die ihren Gott aus der Heimat mitgebracht hatten, bestand, sondern
auch aus Einheimischen. Diese Einheimischen werden zu den
fremden Thiasoten zunéchst aus dem niederen Volk gekommen
sein. Wieder ein Beispiel fiir die Tatsache, dal oft gerade die
Niederen Wegbereiter neuer Religionen sind. Sie haben meist einen
besseren Instinkt fiir das Gelingen einer religiosen Bewegung als
die hoheren Schichten.

Wie das Nichthellenische in einer durch und durch hellenischen
Dichtungsart, in der Tragodie, schon bei Aischylos kenntlich ist,
hat uns kiirzlich das glanzende Buch von WALTHER KRANZ gezeigt,
der auch auf die Religionen als den Geist fremden Volkstums in
den Dramen des Aischylos hingewiesen und von der Ehrfurcht
ihnen gegeniiber gesprochen hat!). Wenn die Okeaniden im
Prometheusdrama?) von der heiligen Asia sprechen, denken wir
an Kleinasien als den Sitz des Kultus der GroBen Mutter, und daf
die Lykurgie auch thrakische Kultbrauche darstellt, ist selbst-
versténdlich und lehren die Reste. Aber nie verleugnet der alte
Marathonkampfer sein Hellenentum und bleibt im Innersten nur
den Griechengottern ergeben. Eteokles hebt in den Sieben gegen
Theben die heilige Weise des hellenischen Schlachtgebets hervor,
als die Thebanerinnen wie Barbarinnen heulen und winseln?®). Die
Gestalt der Asiatin Kassandra in der Orestie tragt alle Ziige einer
Nichthellenin, erweckt aber doch des Dichters tiefes Mitempfinden,
und die Erinyen erscheinen zuerst als wilde Barbarinnen, wahre
Ungestalten?). Als Eumeniden aber werden sie zu hellenischen, an
Attikas Erde gebundenen Gottinnen. Wie die archaische bildende
Kunst der Griechen, zeigt auch das altattische Drama den Nieder-
schlag der Kenntnis des Orients, die immer reicher und eindring-
licher wird. Die Hellenen schlieen sich nicht in engem Natio-
nalismus von ihrer AuBlenwelt ab, sondern ihre Dichter schildern
die Barbaren nach den Brauchen ihrer Heimat, wéhrend das Epos
auch die troischen Helden als Hellenen darstellt und von den
Gottern der Barbaren nichts zu wissen scheint.

1) W. Kranz, Stasimon T76ff. 2) Vs. 411 Wilamowitz.
3) 268f. Wilamowitz

Glodvyuoy iepdy eduevij maidwicoy,

‘EAAnvindy véuiopa Hverddos Poijs.
4 W. Kranz a. a. 0. 78.



KAPITEL IX
DIE RELIGIOSE ERHEBUNG DER PERSERKRIEGE

DaB ein so gewaltiges Ereignis wie die Niederlage der Perser und
der Sieg des kleinen Griechenvolkes iiber méchtige Volker des
Orients neben dem berechtigten Hochgefiihl iiber die gewaltige
Leistung auch neue religiose Empfindungen ausloste, ist selbst-
verstandlich und in Kult, Dichtung und bildender Kunst offenbar.
Die Religion war nicht in den Hintergrund getreten. Kein wilder
Siegestaumel ergriff Athener und Spartaner, die an der Befreiung
der Griechen von den Fesseln der Perser den groBten Anteil hatten.
Der Sieg wurde als Gottesgericht iiber die Hybris der Orientalen,
die Tempel und Altére nicht geschont und damit auch einen
Krieg gegen die Hellenengbtter gefiihrt hatten, aufgefaBlt. Die
Ruinen der Tempel in Attika und Boiotien forderten zu neuen
Opfern auf, die die Frommigkeit gern brachte. Aus der Kriegs-
beute wurden Weihgeschenke aus edlen Metallen hergestellt oder
ganze Bauwerke wie die Halle der Athener in Delphoi errichtet.
Nirgends aber spricht sich diese Religiositit wirkungsvoller aus
als in den Legenden, die bald nach den entscheidenden Siegen
im Volk entstanden und bei ihm umliefen. Der Sieg erschien
den frommen Soldaten als ein Wunder, das nur durch gottliche
Hilfe erklart werden konnte, und zwar nicht nur durch die Vor-
stellung, daB Zeus und die anderen Gotter die heifien Gebete
um Sieg erhort hatten, sondern durch den ehrlichen Glauben,
daBl einzelne Gotter in leibhaftiger Gestalt plotzlich erschienen
seien und in der Schlachtreihe mitgekampft hitten, wie Pan bei
Marathon und Iakchos bei Salamis, oder daB Heroen aus ihren
Grabern auferstanden seien, um an dem heiligen Freiheitskriege
teilzunehmen?).

1) Vgl. Xenophon Kyneget. I 17 &i 6¢ mpoc Tode Pagfdgovs ndvrac ndone i
‘EAMdd veixos 4 méhepoc, Sig TodTove (néml. 7ol fowag) oi “Eilaes éxpdrovy,
Bote dvixnrov vy “EAldda aagacyeiw. Vgl. den Anfang der beriihmten
selinuntischen Inschr. aus dem fiinften Jahrh. Sylloge III® 1122: [di]a
T0c Beds 16[0]0e vxovT Tol Zelwdy[tior usw. S. unten S. 251.

16+
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Das ilteste Beispiel fiir das Erscheinen einer Gottheit wahrend
einer Schlacht, wenn wir hier von der Dichtung ganz absehen,
ist die Epiphanie einer Schlangengottheit zwischen den feind-
lichen Reihen der Arkader und Eleier, die man in Olympia als den
Daimon Sosipolis verehrte. Es ist wohl richtig, wenn man dies
durch Pausanias!) iiberlieferte Geschehnis in die Zeit setzt, in
der die Eleier nicht nur mit den Pisaten, sondern auch mit den
Arkadern kiampfen muBten, um die regelmaBige Wiederkehr
der olympischen Festfeier durchzusetzen. Die heilige Legende,
die der Perieget erzahlt, tragt die Farbe der Altertiimlichkeit.
Bei einem Einfall der Arkader in Elis sollte vor den Feldherren
der Eleier eine Frau mit ihrem Sohnchen an der Brust erschienen
sein, da ihr ein Traumbild befohlen habe, das Kind den Eleiern
als Bundesgenossen in der Schlacht anzubieten. Die Feldherren
setzten den nackten Knaben vor ihr Heer. Als dann die Arkader
herankamen, verwandelte sich dieser in eine Schlange. Da wurden
die Arkader ob dieses Wunders verwirrt und ergriffen die Flucht.
Die Eleier errangen aber einen glinzenden Sieg und legten dem
Schlangengotte den Namen Sosipolis bei. Wo dieser nach der
Schlacht in der Erde verschwunden war, errichteten sie ihm ein
Heiligtum, dessen inneren Tempelraum nur eine alte Wartefrau
betreten durfte, die dem gottlichen Kinde Bader und Honigkuchen
darbrachte. In der den Knaben hergebenden Mutter ist lingst
die Meter von Kreta, in dem Knaben das Zeuskind erkannt worden,
so daB auch diese heilige Legende Olympias, wie so viele, den Weg
nach Kreta weist.

Beriihmter sind aber mehrere aus den Perserkriegen bekannte
Fille, und es ist eben deutlich, dall es gerade die Perserkriege
waren, die diese religivse Stimmung in den frommen Soldaten-
herzen aufkommen lieBen. Zunéchst aus der Schlacht bei Marathon:
Allbekannt ist die Erscheinung des Pan in dieser Schlacht, die seinen
Hohlenkult am Nordabhang der Burg veranlaBte, wie der arka-
dische Gott auch noch spiter bei dem Einfall des Brennos dieselbe
Rolle gespielt und dadurch wahrscheinlich die Griindung einer
Kapelle in Delphoi veranlaBt hat?). Auf dem Bilde der Marathon-

1) VI 20, 2—5. C. Robert, Athen. Mitteil. XVIIT 1893, 37{f., ihm
sich in allem Wesentlichen anschlieBend Joh. Schmidt RE2 IIT A 1,
11691f.

2) H. Pomtow, Philologus N. F. XXV 1912, 44.



Die religiose Erhebung der Perserkriege. 245

schlacht in der Bunten Halle zu Athen war der attische agrarische
Heros Echetlos dargestellt, wie er den Athenern in der Tracht
eines Bauern mit seiner Pflugschar zur Hilfe kommt?!). Auch
Theseus sollte Mitkampfer bei Marathon gewesen sein und war als
solcher ebenfalls in der Bunten Halle gemalt (oben S. 90f.). Ein
zehn Jahre spiter liegender Fall ist die Epiphanie des Takchos am
Tage der Schlacht von Salamis, wodurch der erste Tag der eleusi-
nischen Mysterienfeier eine nationale Bedeutung erhielt?). Auch
die aiginetischen Aiakiden waren bei Salamis Mitstreiter der
Hellenen?®), wie auch eine Eule vor der Schlacht von Salamis
den Sieg verkiindet haben soll%).

In die Zeit vor den Perserkriegen fiihrt die Erscheinung von den
Riesen Phylakos und Autonoos bei dem Einfall der Perser in
Delphoi, denen in der Nihe der Kastalia zwei Heiligtiimer geweiht
waren®). Die Namen dieser beiden miissen sich auf bestimmte
Begebnisse wiihrend einer Perserschlacht beziehen, die wir nicht
mehr kennen. Mehrfach sind es Windgstter, in denen die Griechen
ihre Bundesgenossen sahen; so erhalten die Delpher vor dem
Einfall der Barbaren von ihrem Orakel die Antwort, daB sie die
Winde um Beistand bitten sollten®), und nach der Niederlage
der Perser errichten sie den Winden einen Altar im heiligen Bezirk
der Thyia?). Die Athener grimden nach der Vernichtung eines
Teils der persischen Flotte dem Boreas ein Heiligtum am

1) Pausan. I 32, 5, wo er ’Eyeriaioc heiBt, und I 15, 3. Vgl. C. Robert,
Die Marathonschlacht in der Poikile und Weiteres iiber Polygnot. XVIII.
Hall. Winckelmannsprogramm 1895 S. 32.

%) Athen. Mitteil. XVII 1892, 141f.; RE? IX 614f. und XVI 1260.
Oben S. 198.

3) Herodot VIII 64 &5o&e 64 opt etéacBar. Tolor Peoior xal mixaléca-
ofar Todg Aiaxidas ovupdyovs vgl. 83. 84. Vgl. Peter von der Miihll,
Der groBe Aias. Baseler Rektoratsprogramm 1930 S. 21ff.

“) Aristophanes Wespen Vs. 1086 ylaié Y6 fudy moly pdyeodar Tov
oTgaroy diémrero. S. oben S. 79.

5) Herodot VIII 39. H. Pomtow, Philologus a. a. O. 84f. F. Schober
RE? Suppl. V 148 Nr. 12. Das Temenos des Phylakos scheint in den
Ruinen nérdlich von der Marmarig wiedergefunden zu sein, wihrend das
des Autonoos wahrscheinlich da lag, wo sich heute die Kapelle des heil.
Johannes befindet.

®) Herodot VII 178; Clem. Alexandr. Stromat. VI 29 (IT 445 Staeh).
P. Stengel, Opferbriuche der Griechen 147.

?) Uber dessen Lage vgl. H. Pomtow, Philologus a. a. O. 88.
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Ilisos!), was in spateren Zeiten auch die Thurier und Megalopoliten,
die den Winden jahrlich Dankesopfer darbrachten, nach der Ab-
wendung schwerer Kriegsgefahr getan haben. Auch einen Altar
des Zephyros gab es in Athen und Kult der Winde auch an anderen
Orten, wie in Koroneia und spéter in Pergamon?). Mancher dieser
Kulte wird aus AnlaBl eines Sieges gestiftet sein, ohne daB wir
das heute noch feststellen konnen. Alle diese Geistererscheinungen
mitten im Schlachtengetiimmel sind entweder durch begleitende
Lichterscheinungen (z. B. bei den Heroen, die Leukaspis oder
Leukippos hieBen) oder durch iibermenschliche GroBe (Aiac
meddoiog) den Kémpfern offenbar geworden 3).

Jahrestage grofler Schlachten?), wenn auch nicht immer an dem
Gedenktage selbst gefeiert, werden durch ungewohnliche Opfer
begangen, wie am 6. Boédromion jedes Jahres das Andenken
an die Schlacht von Marathon durch ein vom Polemarchen ge-
leitetes, groBes Ziegenopfer fiir die Artemis Agrotera und den Enya-
lios®). Obwohl die Schlacht bei Salamis im Boédromion, also Ende
September, stattgefunden hatte, wurde der groBe Griechensieg in
Athen am 16. Munichion gefeiert und zwar auch in Ankniipfung an
ein Artemisfest®). Mit dem uralten Heroenkult hingt es aber wohl
zusammen, wenn in Lampsakos ein Themistoklestag, in Cher-
sonesos ein Miltiadestag, in Amphipolis ein Brasidastag und in
Samos ein Lysandertag gefeiert wurden, und die Vermutung
ist in der Tat nicht abzuweisen, daB zu diesen Festen vor allem
die Schuljugend herangezogen wurde, die dadurch einen freien Tag
hatte”). Imschriftlich ist auch, allerdings erst aus dem Jahre 123/2
v. Chr., bezeugt, dal die Epheben von dem Kosmeten zum Soros
bei Marathon gefiihrt wurden, dort Kréinze niederlegten und den
tiir die Freiheit von Hellas Gefallenen ein Totenopfer darbrachten®).

1) Herodot VII 189. Weiteres bei Stengel a. a. O.

%) In Koroneia Pausan. IX 84, 3. In Pergamon ein Altar fiir die Winde
aus der Kaiserzeit im Demeterheiligtum: Athen. Mitteil. XXXV 1910,
457; Hermes XLVI 1911, 434. 3) P. von der Miihll a. a. O. S. 12ff.

‘) P. Stengel, Griech. Kultusaltertiimers S. 107. Xapiorsoia und
redeorijpla des Kyros bei Xenophon Kyrupid. IV 1, 2; VIII 7, 3.

5) L. Deubner, Attische Feste 209. 6) L. Deubner, a. a. Q. 204ff.

) Er. Ziebarth, Aus dem griechischen Schulwesen 1909 8. 135.

8) IG II® 1006, 69f. djyayer 68 (der Kosmet) xal éxi 6 éu Mapadiv:
wolvardge[woy xai dorepldvwoay xal dnfpoay Toic xard nolepov  Televrioacty
Ynép Tijs éleviegiac. L. Deubner a. a. O. 230.
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Als Verleiher des Sieges, als Verwalter des Krieges galt den
Griechen von Anbeginn natiirlich Zeus, der Konig aller Gotter,
der Titanen und Giganten im Kampfe besiegt hat, der dadurch
die neue Weltordnung geschaffen hat. Aber der Beiname, den
er erhalten hat, weil er die Feinde siegreich in die Flucht schligt,
kommt weder bei Homer noch Hesiod vor, sondern ist zuerst
bei Sophokles und Euripides nachweisbarl), hiangt also auch
vermutlich mit dem siegreichen Ausgange der Perserkriege zu-
sammen. Dieser Beiname erinnert an die Errichtung des Tro-
paions, dessen Erfindung wahrscheinlich dem dorischen Stamme
angehort?) und offenbar viel alter als das Epitheton des Zeus ist.
Zeus ist es dann spater fast allein, dem die Waffen des erschlagenen
Feindes geweiht werden. Mit Recht hat man gesagt, daB der
Sinn des Tropaions in der uralten griechischen, vielleicht sogar
vorgriechischen Vorstellung zu finden ist, daB der Mensch die
unheimliche Wirkung der vom Kérper losgelosten Psyche fiirchtet,
daB er alles vernichtet und verbrennt, was an den Toten erinnert,
und daB} er so auch die erbeuteten Waffen des Feindes unschidlich
macht, welche, dem hochsten Gotte geweiht, als Apotropaion
auf dem Felde auf einem Baumstamm aufgehingt werden 3).
Mit dem Baumkult aber hat die Errichtung des Tropaions nicht
das Geringste zu tun®); auch ist in dem Tropaion schwerlich ein
sogenannter Augenblicksgott zu erkennen®). Dem Zeus Tropaios
haben die attischen Epheben noch lange nach der Schlacht von
Salamis geopfert.

Auf dem Oros von Aigina wurde von altersher der Zeus Hellenios
verehrt, der Stammgott der Volkerschaft der Hellenen, die dem

1) Sophokles Antigone Vs. 143; Trachin. Vs. 303. Euripides Phoiniss.
1250 Murr.
Ilokdvewxes, év coi Znpos Goddaar Poéras
Teémaor "Apyer T edxded dodvar Adyoy

Vgl. Heraklid. 937 Murr. Die iibrigen Stellen bei E. Fehrle, Roscher
V 1262. Auf Inschriften scheint Zeus Tropaios auch erst nach dem
fiinften Jahrhundert genannt zu sein. Eine Darstellung des Tropaions
mit Tyche auf der Arkaderstele in Tegea (um 360) IG V 1, 1.
2) O. Benndorf bei G. Tocilesco, Monument von Adamklissi
S 1274
%) Kern, Krieg und Kult, Rektoratsrede 1917 (zweite Aufl.) S. 9.
!) RE III® 167; v. Wilamowitz, Aischylos. Interpretationen 107f.
5) So Fehrle a. a. O. S. 1264.
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griechischen Volk den Namen gegeben hat, withrend ein gottlicher
Beiname, der auf die Graer deutet, mit Sicherheit jedenfalls
nicht nachzuweisen ist!). Der élteste Zeuge fiir Zeus Hellenios
(Hellanios in Aigina) ist Pindar, der gern auf Aigina geweilt und
fiir die Sohne der reichen Handelsherren Siegeslieder gedichtet
hat. Die Aigineten erziahlten, daBl ihr Stammvater Aiakos das
Heiligtum des Zeus Hellanios errichtet habe, nachdem seine
Bitte um Regen bei einer das ganze Griechenland heimsuchenden
Diirre von Zeus erhort worden sei. Wann der aiginetische Zeus
Hellanios zum Panhellenios geworden ist, ist unbekannt, schwerlich
aber wohl deshalb, weil er fiir alle Umwohner des saronischen
Golfes der Wettergott auf dem Oros war?), sondern weil die aigi-
netischen Aiakiden Mitkdmpfer der Hellenen bei Salamis gewesen
waren. Durch ihre Hilfe ward der Zeus Hellanios des Aiakos zum
Zeus Panhellenios. Das Nationalgefiihl aller Hellenen, das durch
den stolzen Sieg bei Salamis erweckt worden ist, sucht und findet
seinen Ausdruck durch den panhellenischen Beinamen des Zeus.
Der hochste Gott der gesamten Hellenen hat den Sieg verliehen.
Diese Stimmung beherrscht auch den Bericht des Boten in Aischy -
los’ Persern, der den Hellenen, nicht allein den Athenern, den
groBen Erfolg der salaminischen Seeschlacht zuschreibt.

In Athen aber gilt mit ihrem Vater Zeus zusammen der Dank
keiner Gottheit mehr als der groBen Stadtgottin, die, wie auf
dem Schlachtfelde vor Troia auch jetzt im Kampfgetiimmel
erschienen sein sollte. ®Pofesiorgdry, die dem Heere Schrecken
sendende Gottin scheint in Athen auch damals eins ihrer Kult-
worte gewesen zu sein®). Als die Schatzmeister der Athena im

1) Man hat freilich mehrfach die in einer Hesychglosse erwihnte
Anpieng I'gaia mit den Graern und den Ipawol in Verbindung bringen
wollen, wie mir scheint, ohne triftigen Grund. v. Wilamowitz hat
sie in seinem grundlegenden Aufsatz iiber Oropos und die Graer (Hermes
XXT 1886, 91ff.) garnicht erwahnt. Ipalac addj ein Ort in der Achaia
Phthiotis, vielleicht ein Demeterheiligtum: F. Stahlin, Das hellenische
Thessalien S. 164.

*) So U.v. Wilamowitz, Pindaros S. 64. Vgl Ps.-Theophr. ITepi
onuelor 24 (II 121 Wim.) éav & Alybm éni 100 Ade ob Elaviov vepéin
xadilnrar, s @ moiia Gdwp yilverar. Uber diese Stelle vgl. E. MaaB
Gott. Gel. Anz. 1893, 635f.

%) Aristophanes Ritter 1177 Hall- Geldart mit Schol. Vgl F.
Specht, Zeitschr. f. vergleich. Sprachforschung LIX, 33. 68.
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Jahre 480 die heiligen Gelder dem Areiopag abgeben muBten,
um jedem Biirger ein Zehrgeld von acht Drachmen auszuzahlen,
blieben sie nach dem Bericht Herodots oben auf der Burg, um
die kostbaren Weihgeschenke zu bewachen und mit dem eigenen
Leben zu verteidigenl). Diese taplar sind auch den Heldentod
gestorben, gestorben angesichts des Bildes ihrer Gottin oder doch
sicher in ihrem Bereich. In den Gaben, die der Gottheit geweiht
waren, lag ein Heiliges, Unantastbares. Thre Verteidigung ent-
sprang derselben Empfindung, die Weihgeschenke, die unansehn-
lich geworden zu sein schienen, in ein Grab in heiliger Erde verwies
(Bd. I 285). Vielleicht liegt aber auch noch ein hoherer Gedanke
in dem Ausharren jener Schatzmeister der Athena. Threr Gottin
treu wollten sie bis zum Letzten bleiben. Sie starben von Barbaren-
hand als wahre Diener der Athena auch den Opfertod fiir ihren
Glauben. Denken wir bei dem Anblick des Weihreliefs der soge-
nannten trauernden Athene (oben S. 81) nicht an die Schlachten-
gottin Homers, so tun wir es noch weniger bei der Schau der
Athena des Pheidias, die Athener, die als Kolonisten nach Lemnos
auszogen, auf der Burg neben der Athena Promachos geweiht
hatten. Dort die Promachos in voller Waffenriistung als Erinne-
rungszeichen an die Perserkriege vielleicht schon von, Kimon
aufgestellt, hier die unbehelmte Athena, den auf der Rechten
liegenden Helm ruhig betrachtend, mit der Linken die Lanze
haltend; die Aigis hat sie sich als Scharpe umgelegt. Nicht die
Kriegerin Athena haben die athenischen Kolonisten im Sinne,
als sie vor ihrem Auszuge nach der an fruchtbarem Boden reichen
Insel des Hephaistos im thrakischen Meere der Beschiitzerin
ihrer heimatlichen Fluren mit diesem Weihgeschenk huldigten.
Als im Jahre 405/4 die Urkunde, die einen auBerordentlich wichtigen
Staatsvertrag zwischen der Insel Samos und Athen enthilt, auf
Marmor eingemeiBelt wird, um im heiligen Bezirk auf der Burg
aufgestellt zu werden, stellt der Kiinstler auf dem Kopf der Stele
die samische Hera im Relief dar, wie sie, mit dem Szepter der

1) Herodot VIII 51 xai aigéovor (oi Pdpfagor) Eonuov 76 dorv xal Twag 6Alyovs
ebploxovor Taw *Adpwalow & vau iodu édvrag, Taplac te 10 ipo vgl. 53 Taw 8¢
ITegoéww oi avafefnudrec T@TOY Py ETpdmOvTo MYOS TS Mblac, Tavras 02 Gvoi-
avtes Tove inérac épdvevor émel 84 opL mdvTes xaréoTewvro, 16 igov avirjoavres
évémgnoay adoay Ty dxgémolw. S. dazu W. Kolbe Sitzungsber. preuB.
Akad. 1929, S. 275f.
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Gotterkonigin in der Linken, ihre Rechte zur Bekriftigung des
Vertrags der Athena reicht, die zwar den Helm auf dem Kopf,
auch die Lanze in der Linken, aber keine Aigis tragt. Neben ihr
steht der Stumpf eines Olbaumes, an den der Schild gelehnt ist 39
Es liegt iiber diesem von keinem grofien Kiinstler gefertigten
Urkundenrelief eine weihevolle religiose Stimmung. Die Got-
tinnen von Samos und Athen heiligen einen neuen Staatsvertrag,
den die Athener am Ende des peloponnesischen Kriegs in hochster
Not mit Samos, das von allen Inseln allein Athen treu geblieben
war, schlieBen. Und wenn auf Bildwerken der ersten Halfte
des fiinften Jahrhunderts auf der Aigis das Gorgoneion oft fehlt?),
so soll das auch das friedliche Wesen der sonst meist als Kriegs-
gottin erscheinenden Athena bezeugen. Von dieser Athena geht
kein Schrecken aus: sie naht den Friedfertigen als Gottin der
Vertriige und des Friedens. So hilft sie auch ohne den Schmuck
der Aigis dem Herakles bei der Reinigung des Stalls des Augeias,
wie die Metope des olympschen Zeustempels zeigt. Athena tragt
nach dem Siege iiber die Perser als echte Polias ein doppeltes
Gesicht: Krieg und Frieden liegen in ihrer starken Hand. Sie
fithrt gegen den Feind die Lanze; aber ihr Olbaum ist das Zeichen
des Friedens, nicht eines schwichlichen Pazifismus, sondern eines
durch Krieg und Sieg gesicherten Friedens?).

1) IG II2 1 (I* 126). Das Relief bei Schede Burg v. Athen Taf. 90
(S.114f.) und G. Rodenwaldt, Das Relief bei den Griechen Taf. 81 S. 73.
Es ist nicht richtig, wenn C. Robert bei Preller, Griech. Mythol. I* 191, 3
sagt, daB Athena die Aigis nur ablegt, wenn sie am festlichen Gelage
teilnimmt oder in kiinstlerischer Beschaftigung erscheint. Es ist eben
wichtig, daB sie auch bei hochpolitischen Handlungen ohne Aigis gedacht
und gebildet wird. DaB sie ohne die Aigis in der Marsyasgruppe des
Myron dargestellt war, kann auch nicht wundernehmen. Auch dies
Erzbildwerk des Myron stand wahrscheinlich in Athen zwischen Parthenon
und Brauronion nach Schede, der nach dem Vorgang anderer (s. Hitzig-
Bliimner, Pausanias I S. 263f.; dagegen B. Sauer, Die Anféange der
statuarischen Gruppe 69) die von Pausanias I 24, 1 erwihnte Gruppe
mit der des Myron ohne weiteres identifiziert. M. Schede a. a. 0. 8. 57 Ee
mit Taf. 38—40; Literatur S. 140f.

2) C. Robert bei Preller a. a. O. S. 191, 3.

8) Vgl. die schonen Verse aus dem Erechtheus des Euripides (Fragm.
360 Nauck?): 030’ avt éhdwas yovaéas e I'ogyovos

Tolaway Gody ordoay & mblews Padgoic
Eduolmos 0vd¢ Opmié dvaotéyer leas
orepdvolat, Hallas & oddauod TymjceTat.
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Noch héufiger zeigt sich der Niederschlag der Dankbarkeit
fiir die Hilfe der Gotter in der Schlacht in der Widmung préchtiger
Weihgeschenke, und nirgends augenfilliger als in Delphoi; wo Ana-
theme von mehr als drei Jahrhunderten das Andenken an die
grolen Kriegstaten, vor allem an Marathon und Salamis?), er-
hielten®). Tn Delphoi war der Heilige Weg zu einer RuhmesstraBe
ohnegleichen geworden, und man kann noch jetzt aus ihren Resten
ein groBes Stiick hellenischer Geschichte ablesen. Auch an die
Bunte Halle auf dem Markte von Athen, die mit Recht von den
Neueren oft als Athens Ruhmeshalle bezeichnet wird, muf} erinnert
werden; denn wenn ein Altar®) in ihr gestanden hat, war sie von
Peisianax, dem Schwager des Kimon, auch einer Gottheit ge-
weiht und zwar wahrscheinlich doch dem Zeus Agoraios?).

Die alteste Weihinschrift5) an Gotter, die den Sieg verlichen
haben, stammt auch aus dem fiinften Jahrhundert, hat aber
mit den Perserkriegen nichts zu tun, sondern betrifft einen Sieg,
den die Selinuntier iiber einen unbekannten Gegner in einem
unbekannten Jahre erfochten haben. Sie schreiben den Sieg
den Gottern zu und nennen an erster Stelle Zeus, nicht nur, weil
er der Hauptgott der Mutterstadt Megara ist, sondern weil er
tiberhaupt der Gott ist, der den Sieg verleiht (S. 247), dem alle
anderen Kriegsgotter untergeordnet sind, wie durch die letzten
Worte der Goétterliste noch ausdriicklich hervorgehoben wird®).
Auf ihn folgt Phobos, also an ganz hervorragender Stelle (Bd. I
120)7); dann Herakles und Apollon, in dessen Heiligtum das
geweihte Goldrelief aufgestellt werden soll, darauf Poteidan und

1) H. Pomtow, Klio VIII 1908, 83 iiber die Phayllosbasis. Uber
den kolossalen Apollon mit Schiffsgallion von Salamis vgl. H. Pomtow
RE? Suppl. IV, 1412 Nr. 110.

?) H. Pomtow (und H. Bulle), Athen. Mitteil. XXXI 1906, 437ff.
und Klio VII 1907, 395ff.; VIIT 1908, 73if., 186ff., 302ff.; IX 1909,
153ff. Dazu auch RE? Suppl. IV 1198ff. Es ist auch immer noch lesens-
wert, was Ernst Curtius einst iiber die Weihgeschenke der Griechen
nach den Perserkriegen in der Gottinger Ges. der Wissenschaften 1861
(Gesammelte Abhandlungen II 359 —374) vorgetragen hat.

%) C. Robert, Die Marathonschlacht in der Poikile usw. S. 11ff.

4) Uber Peisianax als Stifter der Halle vgl. Robert a. a. O. 8.

®) Dittenberger-Hiller, Sylloge IIT 1122. Bd. T 120 und oben §.

8) Z. 6 dud 0é Aia pdloraund nachher Z. 10 76 Aud[s (vopa) moolyod[yalyrec.

?) Man denkt dabei auch an die Athena Dofleciorodry oben S. 248.



252 Die religiose Erhebung der Perserkriege.

die Tyndariden, Athana und die Malophoros (Demeter als Schiitze-
rin der Baumfriichte), Pasikrateia (Persephone ?) und die anderen
Gotter. Die Tyndariden in dieser Gotterzahl zu finden, iiberrascht
nicht. Berithmt war die Hilfsbereitschaft der Dioskuren in der
Schlacht an der Sagral); noch berithmter ihre Allgegenwart in
Seenot. In der Schlacht und auf der See sind sie die echten Not-
helfer. Wir wissen leider nicht, wann der schéne Hymnos auf die
Dioskuren, der in der Sammlung der homerischen Hymnen an
letzter Stelle steht, und den Theokrit nachgeahmt hat, gedichtet
ist?). Prachtvoll wird da ihre Epiphanie geschildert. Die Retter
der Menschen und der Schiffe nahen mit schnellen Fittichen
durch den Ather, wenn die Schiffer in Todesangst ihnen opfern
und sie im Gebet heranrufen. Dann werden die Winterstiirme
vertrieben und die tobenden Wellen geglittet.

Der Niederschlag dieser durch die Perserkriege gehobenen
Stimmung zeigt sich natiirlich nicht nur in Kultus und Legende;
sondern Zeuge fiir diese vaterlandische Religiositit oder diesen
religiosen Patriotismus ist vor allem der groBle attische Dichter,
der selbst bei Marathon gekdampft hat, und auf dessen Grabmal
im fernen sizilischen Gela nichts von seinen Siegen im Dionysos-
theater zu lesen stand, sondern einzig und allein von seiner Teil-
nahme an der Schlacht auf dem marathonischen Gefilde. Noch
23 Jahre nach ihr dichtete Aischylos seine ‘Sieben gegen Theben’
in Erinnerung an die stolzeste Zeit seines Manneslebens. In der
Tragddie des Bruderkampfes weht attischer Geist. Der Thebaner
Eteokles spricht wie ein frommer, attischer Soldat, dem eines
als Ziel vorschwebt, die Errettung seiner Stadt aus den Hénden
der Angreifer, die, obwohl Hellenen, den Barbaren gleichgesetzt
werden®). Um seine Vaterstadt zu retten, geht Eteokles in den

1) P. von der Mihll a. a. O. 8. 25ff. Sollte es sich in der Inschrift
aus Selinunt nicht um einen Seesieg handeln, da nach Zeus, Phobos,
Herakles, Apollon der Meerbeherrscher Poteidan und die Tyndariden
genannt werden ?

?) v. Wilamowitz, Textgeschichte der griechischen Bukoliker S. 184.
Nach ihm ist der homerische Hymnos im Kulturkreise von Delos im
sechsten Jahrhundert entstanden.

8) Auf die Worte des Chors (Vs. 716 Wilam.) vixngy ye uévror xai xaxiy
Tiude Jeds antwortet Eteokles fast als attischer Hoplit: odx drdg” dmAizny
Tol7ro y07 oTépyew Emog.
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gewissen Tod. Der Kampf erhebt sich um die Stadt, um die Altare
der Landesheroen, um die Erhaltung ihrer Ehren, um Kinder und
Mutter Erde, die teuerste Ernihrerinl). Darum ist Polyneikes ein
Frevler, weil er ein fremdes Heer gegen die Vaterstadt gefiihrt hat.
Der Thebaner Eteokles aber denkt genau so wie die Hellenen
vor der Schlacht bei Salamis?). Nicht auf die eigene Kraft allein
vertraut Eteokles. Nichts vermag der Mensch, auch der tapferste
nicht, ohne Zeus. Der Mensch muB sich seiner Schranken immer
bewullt sein. Stark ist, wer die Gotter ehrt3). Die oWPoosHIN
ist ein Kennzeichen des rechten Hellenen. Aber die Frommigkeit
des Eteokles besteht mitnichten in dem billigen Vertrauen auf
die Gotter, denen sie alles zuschiebt, Gliick und Ungliick. Sondern
Eteokles ist ein Mann der Tat, der das Jammern der jungen The-
banerinnen mit aller Strenge abweist, auch nachdem sie ein inniges
Gebet an die Gotter gerichtet haben?). Er hegt in seiner Seele
auch das ernste Wort, das der aus seinem Grabe entstiegene Geist
des Dareios spricht: ‘Wenn sich einer selbst bemiiht, verbiindet
sich mit ihm auch die Gottheit’s). Man geht wohl nicht zu weit,
wenn man in der Gestalt des Eteokles eine von Aischylos, dem
Marathonkrieger, geschaffene Idealgestalt sieht, ein Vorbild fiir

1) Sieben gegen Theben Vs. 14ff. Wilam.

aoler T dpiyew xai dedy Eyywolww
Popoiot, Tipas un Ealewpdipai mote,
Téxvois Te yij Te pTol, puivdTl ToOPL.

%) Aischylos Perser Vs. 402ff. Wilam.

& maides “Ellapow Tre
élevilegotite maTpld’, Elevdegoire O¢
naidac yvvaixas dedv te marodiwy E0n
Hijras te mgoydvow « viy Smép mdvTaw dyd.

3) Sieben gegen Theben Vs. 596 Wilam. dewds dc Peovc oéPet.

4) Sieben g. Theben. Vs.116ff. Wilam. Es scheint zundchst, als ob
man athenische Jungfrauen beten hért, bis Athena Onka (Vs. 164) ange-
rufen wird. Poseidon novtouédewr Vs. 130 in dem Epigramm von der
athenischen Akropolis IG I* 706 und Euripides Hippolytos Vs. 743
Murr. ; sonst nur bei Spéteren. Denn der in Simonides’ Epigr. 147, 5f.
Diehl von Jacobs u. a. erganzte ITovrouédwy ist durchaus unsicher.
So scheint Aischylos mit Absicht einen den Athenern gelaufigen Bei-
namen des Poseidon gewihlt zu haben.

°) Perser Vs. 742 Wilam. 6A% Grav omeddn g adrds, 20 Pedg ovwvdnrerar.
Dazu Sieben g. Theben Vs. 4 e udv ydg &b modtapey, aitia Heod.
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jeden gottesfiirchtigen und tapferen Soldaten. So heifit es am
Schlusse der Tragodie in der Rede des Herolds mit Recht:
Eteokles, weil er dem Lande treuen Sinn gezeigt,
soll in der Heimat teurem Grab bestattet sein;
denn heimischen Altéren treu sich weihend starb er dort,
wo jedem Jiingling schénster Tod bereitet ist1).
(Nach Joh. Gust. Droysen.)

Der Tod fiir das Vaterland und seine Gotter gilt auch der Gene-
ration nach den Perserkriegen als das schonste Los. Wenn der
Sophist Gorgias aber die Sieben gegen Theben ein ‘Drama voll
des Ares’ genannt hat, und Aristophanes den Worten des feinsin-
nigen Asthetikers gefolgt ist, so ist damit nicht das entscheidende
Wort iiber diese Tragodie des Aischylos gesprochen worden?).
Aischylos fordert in diesem Stiick durchaus nicht zu wildem
Kampf und wilder Kampfeslust auf. Dies wiirde dem Charakter
des Eteokles, wie ihn der Dichter so wundervoll geschildert hat,
nicht anstehen. Sondern der Krieg ist erst erlaubt, wenn ihn
die Not des Vaterlandes und die Gotter fordern3).

Anders ist auch nicht die Auffassung des Thebaners Pindaros,
der in einem Dithyrambos die Alala mit den herrlichen Worten
angerufen hat: ‘Hor’, Alala, des Polemos Tochter, der Speere
Vorspruch, der sich die Ménner fiir die Stadt opfern in heiligem

1) Sieben g. Theben Vs. 1007ff. Wilamowitz.

3

*Ereoxléa puév tovd én’ edvolar yBovis
ddnrew Edoke yijs pllas xaraoxapais.

A vibais Al el g
oTvydy yap Exdeovs Ydvatov eiker’ év miiet
iep@v matpduwy * Botog Ay popgijs dreo
Tédvxer odmeg Toic véog Ivijioxew xaldy.

Ich halte den SchluB der Sieben fiir echt wie Bruno Snell, Aischylos
und das Handeln im Drama (Philologus Suppl. XX 1, 1928) 90ff. Da-
gegen aber M. Pohlenz, Griech. Tragddie IT (Erlauterungen) S. 27ff.
%) Gorgias in einer unbestimmten Schrift oder Epideixis nach Plutarch

Quaestion. symposiacae VII 10, 2 p. 715 E (Diels, Vorsokratiker IT¢ 76 B
24 8. 266); ihm folgend nennt Aischylos bei Aristophanes Frosche Vs.
1020ff. sein Drama ‘Enva éni @Orfas, *Agews ueordy und fiigt hinzu:
6 deacduevos nmdc dv Tic dwje nedodn ddios elvai, worauf Dionysos er-
widert:

TOVTL péy oo xaxov elpyactars Onfaiove yao memolnxas

avogelotégove éc Tov méAeuon, xal TovTov ¥ ofvexa TimTov.

) Vgl. M. Pohlenz a. a. 0. I S. 95 und II S. 141.
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Opfertode’), Worte, die der groBe thebanische Feldherr Epa-
meinondas einst im Munde gefiihrt haben soll. Wir wissen nicht,
welchem Jahre der Dithyrambos angehoért, aus dem dies schone
Bruchstiick stammt. Aber hochst wahrscheinlich im Jahre 478
hat Pindar von dem Stein des Tantalos gesprochen, der den The-
banern lange iiber dem Haupte geschwebt habe, und den ein
Gott erst von ihnen abwandte, eine fiir Hellas unwagbare, d. h.
unmogliche Tat?). Dall die Griechen das verriterische Theben
nicht dem Erdboden gleich gemacht hatten, empfand der fromme
Pindar als Gnade der Gottheit.

Hat auch schon Peisistratos dafiir gesorgt, daB Athen in Theseus
seinen Nationalheros erhielt und in der Heldensage und Helden-
dichtung nicht mehr unberiicksichtigt blieb, so tritt gerade
nirgends mehr als in Athen die Wirkung der Perserkriege hervor,
in Athen, dessen S6hne nach Pindars berithmtem, nach der Schlacht
beim Artemision gesprochenen Wort den leuchtenden Grundstein
der Freiheit gelegt hatten?®). Jetzt wurde sich Athen seiner sitt-
lichen Sendung erst voll bewuft, nachdem es in dem Perserkampf
allen anderen griechischen Staaten vorangegangen war. Nicht
erst die Tragodie des Sophokles und Euripides hat die Urathener
in die alten Sagenkreise hineingefiihrt; sondern das attische Volk
war vorangegangen, indem es seine Heimat mit den Sagen der
Sieben gegen Theben, der Amazonenkampfe und der Herakliden
verband, und hat sich, wie EDUARD MEYER sehr schon gesagt
hat?), ‘in allen Kampfen der Urzeit als ein starkes, selbstbewuBtes

1) Fragm. 78 Schroeder:
Kio® *Alald, IToléuov $dyazep,
Eyyéon mooolpov, dr HleTar
Gvdpes vmép méAog tov ipddvroy ddvaroy
Vgl. v. Wilamowitz, Pindaros S. 272 Anm. 2.
2) Isthm. VIII 9ff. Schroed.
Emeldn Tov Vmép xepalds
AiBov ye Tavrdiov
qapd Tis Ergeyer duut Veds,
arolparoy “EALdd péydov.
Vgl. v. Wilamowitz, Pindaros 197.

3) Pindar Fragm. 77 Schr. &t naides *Adavaiow éfdlovro paevvay xon-
ald” éleviepias und dazu Fragm. 76 & 7ai Amapai xal iootépavor xal doldi-
uor, ‘Elladog Epetoua, xlewal *Addvar, dawudviov arodiedoor.

4) Geschichte des Altertums IIT S. 504f.
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und vor allem gerechtes und gottesfiirchtiges Volk erwiesen,
das gegen die wilden Leidenschaften und die riicksichtslose Selbst-
sucht der anderen die modernen Ideen des Staats und der Huma-
nitdt vertrat’. So erscheinen jetzt Amazonen- und Kentauren-
kampfe als Bildschmuck der Tempel, nicht ohne den schweigenden
Hinweis auf das groBe Geschehen im ersten Viertel des fiinften
Jahrhunderts, auf den Sieg des Hellenentums iiber die dunklen
Méchte der Barbaren, die in Amazonen und Kentauren verkorpert
sind und durch Theseus und andere Heroen schon einmal in der
Urzeit iiberwunden waren. Wenn jetzt in den Leichenreden
tiir die Gefallenen auf dem Kerameikos mit besonderem Nachdruck
der Ahnen gedacht wird, so darf man nie vergessen, da es sich
auch hier um religivse Empfindungen handelt. Denn die Ahnen
und Urahnen sind Heroen. Sogar Menestheus, der in den alten
Heldengedichten keine Rolle spielt, wird jetzt ein echter Heros
und Archeget. Nur von diesem Gesichtspunkt aus ist auch die
Riickfithrung der Gebeine des Theseus aus Skyros durch Kimon
im Jahre 475 zu betrachten. Die alte Sage weil von dem Tode
des Theseus auf Skyros nichts!). Wie und wann sie entstanden ist,
wissen wir nicht. Aber das steht fest, daB Kimon, hier in den
Spuren der peisistratischen Zeit wandelnd, fiir die gefundenen
Gebeine das Theseion am Nordabhang der Akropolis erbaute
und ein mit grofer Pracht alljahrlich gefeiertes Fest einrichtete.
Als aber die unmittelbare religiosse Wirkung der Perserkriege
zu Ende geht, ist es auch mit weiterer Ausgestaltung der Theseus-
gestalt vorbei. Der Nationalheros der Hellenen ist er, obwohl
seine Sage viele Ziige des Herakles iibernommen hat, nicht ge-
worden, vielleicht gerade deshalb nicht. Theseusfeste scheinen
aullerhalb Athens nicht gefeiert zu sein. Die Epen, die von ihm
erzahlten, sind alle verschollen, und um so wertvoller sind die
beiden Gedichte des Keers Bakchylides, die ihn feiern und wahr-
scheinlich auch fiir den Gottesdienst verfaBt sind, das zweite,
das einen Wechselgesang zwischen einem Chor der Greise und
Aigeus darstellt, wahrscheinlich fiir ein Theseusfest in Athen.
Denn es schlieBt mit den Worten des Aigeus, der nicht ahnt,
daB der herannahende Jiingling, der so viele Abenteuer gliicklich
iiberstanden hat, sein eigener Sohn ist:

1) C. Robert, Heldensage II S. 755f.; v. Wilamowitz, Die grie-
chische Heldensage II (Sitzungsber. preuB. Akad. 1925) S. 238f.
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Noch ein Knabe scheint er
und doch schon ein Mann, der Ares’ ernstes Spiel
wiéhlt in Krieg und drohnender Schlacht
statt des heitren Kinderspiels.
Sein Weg ist Athen, das schmuckbegabte?).

Ein hohes Gut haben die Perserkriege den Hellenen offenbart,
statt der Uberheblichkeit, wie sie sonst so oft nach siegreichen
Kriegen eintritt, die Sophrosyne, die ihnen die Eleutheria, die
wiedererrungene Freibeit gebracht hat. Davon kiindet ein schénes
Skolion, das auf einer im Perserschutte gefundenen rotfigurigen
Pyxis eingeritzt ist und offenbar einem J tingling gilt, der bei einer
groBlen religivsen Feier fiir die Gotter, welche den Hellenen
die Siege bei Salamis, Plataiai und Mykale verliehen, mit
Smilax bekrinzt einhergeschritten war: ‘Sophrosyne ist um
dich in den Zweigen des Smilax, der du der Freiheit schénen
Kranz auf dem Haupte trigst’?). Aischylos hat etwa ein dutzend
Jahre spéter in seinen Sieben gegen Theben das Tdeal eines Atheners
des fiinften Jahrhunderts auf Amphiaraos iibertragen, durch die
schone Schilderung seines Wesens als eines od@owy dixatos dyados
eboefne anjod).

1) Bakchyl. XVIIT 56ff. Snell
aaida & Euuey
_ mpcdinfor, aoniow & advoudrew
pepvdodar moléuov Te xai
yalreonTimov pdyac -

dilnodar ¢ piayldove > Addvas.
Die Ubersetzung ist von Hans von Arnim, Deutsche Rundschau
XXIV 1898 8. 61, der sich wohl mit Recht die Auffithrung mit einer
Prozession in Zusammenhang stehend denkt.

*) Die evidente Herstellung des Skolions stammt von Werner Peek,
Hermes LXVIIT 1933, 118ff. mit Beilage 1. Ungedeutet ist aber leider
immer noch die Darstellung der Pyxis, die wahrscheinlich um 480 gemalt
ist: links ein Heroengrab; vor ihm eine Séule, die ein Gebsaude, vielleicht
ein Brunnenhaus andeutet. Vor diesem ein auf einem Stuhl sitzender
Mann, dann ein Altar, vor dem eine aus einer Schale spendende weibliche
Figur steht. Der Sitzende wird ein Gott sein, die Spendende eine Sterb-
liche. Anders freilich Peek S. 121.

%) Vs. 610 Wilam. Uber die frithere, von ihm selbst spéter zuriick-
genommene Athetese dieses Verses durch v. Wilamowitz vgl. Werner
Jaeger, Tyrtaios {iber die wahre doeij in den Sitzungsber. preuB.
Akad. 1932, 562.

Kern, Die Religion der Griechen II. 17
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Dem iibermiitigen Xerxes stellt der grofie Dichter, dessen Heimat
Eleusis man bei solchen Erwigungen nie vergessen darf, seinen
Vater Dareios als od@owv gegeniiber, gibt ihm also das Zeugnis
eines Hellenen im Gegensatz zu dem Barbaren, dem das fehlt,
was das Griechenvolk vor allen anderen Volkern der Erde aus-
zeichnet, die cw@ooodvy.

Dieselbe Stimmung wird schon in dem éiltesten Stiick des
Sophokles, das uns erhalten ist, offenkundig, in dem mnoch
heute jeden Leser tief ergreifenden Aias?). Nicht Mannesmut
und Korperkraft schiitzen den Menschen vor der Strafe der
Gotter. Jede Hybris wird von ihnen unnachsichtlich bestraft.
In Aischylos’ Persern war das Beispiel dafiir ein orientalischer
Konig. Bei Sophokles ist es der gewaltigste Kriegsheld der
Achaier nach Achill, der groBe Aias. Der hat sogar gegen
Athena, die ihm in mancher Schlacht seine Schutzgottin ge-
wesen, ein iibermiitiges Wort gewagt und wird von ihr mit
Wahnsinn geschlagen, der ihn schlieBlich nach der furchtbaren
Erkenntnis seiner Lage zum Selbstmord treibt. Das Epos
kannte schon die Sage von seinem Wahnsinn und dem Herden-
morde. Aber Sophokles scheint es zuerst gewesen zu sein,
der Athena zur Urheberin der von Gott gesandten Krankheit,
der dela véooc gemacht hat. Denn der Wahnsinn ist von der
Gottheit als Strafe fiir die Hybris geschickt, die auch nicht
vor dieser Gottin Halt machte. Auf diesen Grundgedanken
der Tragodie weist schon der SchluB des Prologs hin. In
mancher allgemeinen Sentenz, die Sophokles seinen Personen
in den Mund legt, tritt er als Lehrer seiner Athener auf; aber
nichts wirkt wohl so erzieherisch, als es die letzten Worte
der Athena und des Odysseus im Eingang des Aias tun. Man
hat das tadeln zu miissen geglaubt. Aber man bedenke, dafl

1) Ich habe nie daran gezweifelt, deB der Aias dlter als Antigone
ist und in dieselbe Zeit fallt wie die Ichneutai, die vielleicht die
Satyroi der Tetralogie gewesen sind, der Aias angehért. Zunéchst
wird Sophokles dem Brauche des Aischylos folgend mit Tetralogien
begonnen haben. Auch zum Prolog des Aias, zu dessen Versténdnis
er den neuen Niobepapyrus mit Recht heranzieht, hat Karl Reinhard®
Sophokles 8. 20ff. viel Klirendes gesagt. Ich glaube, dal die chrono-
logischen Probleme, die die Sophoklesforschung so lange beschéftigt
haben, durch Reinhardt erledigt sind.
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die Lyriker, vor allem Pindaros, fiir manche Lebensweisheit
mythische Personen zum Exempel verwandt und diese Lehre
vor oder nach der Erzahlung der Sage in einer Sentenz ausge-
sprochen haben. Man mag dies unkiinstlerisch nennen. Doch
wird damit nicht des Dichters ernster Sinn getroffen. Er, der
mehr als Aischylos auf die szenische Wirkung achtete, hat es
vielleicht selbst empfunden. Spitere Dramatiker haben das
fabula docet dem namenlosen Sprecher eines Prologes in den
Mund gelegt, antike wie neuere. Sophokles gibt der ernsten
Lehre Gewicht, in dem er sie im Zwiegesprich der Athena und
des Odysseus, der hier ritterlicher erscheint denn je, gleichsam
entstehen 1aBt:

Athena:
Du siehst, Odysseus, alles kann der Gétter Macht.
Wer iibertraf einst diesen Mann an klarem Blick,
an rascher Tatkraft, wenn’s das Rechte galt zu tun ?

Odysseus:
Nein, keinen weil ich, — keinen! Und mich jammert sein,
des Ungliicksel’gen, ob er mich auch grimmig haBt,
weil ihn des Schicksals fiirchterliches Band umstrickt.
In seinem Lose seh’ ich ja zugleich auch meins:
Wir alle, die wir leben, das erkenn’ ich hier,
sind Traumgestalten, sind ein fliichtig Schattenbild.

Athena:

Wenn du das einsiehst, sei auch du auf deiner Hut:
Sprich gegen Gétter niemals ein vermessnes Wort
noch blahe dich im Diinkel, wenn des Armes Kraft,
wenn Reichtums Fiille iiber andre dich erhéht.
Der Tag erhebt, der Tag stiirzt alles Menschenwerk
in ewgem Wechsel. Aber nur dem frommen Mann
sind hold die Goétter, und dem Bésen sind sie feind.
(Ludwig Bellermann).

Die Sophrosyne ist die Gabe, die die Gotter den Hellenen
nach dem gewaltigen Erlebnis der Perserkriege in die Seele
gelegt haben, und an der ihre Edelsten in allem Wirrsal der Folge-
zeit festgehalten haben. Bezeichnend fiir die Stimmung nach
den Perserkriegen sind weibliche Namen aus der Familie des
dlteren Dionysios von Syrakus, dessen zweite Frau Aristomache

17*
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hieB und zwei seiner Tochter Sophrosyne und Aretel). Dal
zur copgootvy die eboéfera gehorte, zeigt die schone Charakte-
ristik des Amphiaraos durch Aischylos (oben S. 257) nicht
minder als der fromme Eifer, mit dem die durch die Barbaren
zerstorten Heiligtiimer wieder aufgebaut wurden (s. S. 2641f.).
Waren sie auch fast iiberall ein Triimmerhaufen geworden, die
Gottheit war nach der Empfindung der Hellenen in ihnen ge-
geblichen. Es war ja nur ihr Haus, das in Flammen aufge-
gangen war. Sie selbst blieb, was sie gewesen war, oder wurde
in ihrer Wirkung und Bedeutung noch erhtht, wenn man ihrer
Epiphanie, ihrem Eingreifen' in das Schicksal Griechenlands
den Sieg zuschreiben zu miissen glaubte.

Zu derselben Zeit, in der Sophrosyne als des wahren Hellenen-
tums Wesen und Inhalt nicht entdeckt, aber lebhaft empfunden
wird, werden auch Sagen in Athen gleichsam neu lebendig, die
die Hybris der Konige darstellen, deren Schicksal die Menschen
mahnt, odgpoves zu sein. Hatte schon Pindaros im Jahre 478/77
in dem herrlichen isthmischen Liede auf den Sieg des Aigineten
Phylakidas, das mit der Anrufung der vielnamigen Theia, der
Mutter des Helios, beginnt, gewarnt: ‘trachte nicht danach,
Zeus zu werden’?), so wissen wir, daB die alte Sage vom Aioliden
Salmoneus, des Frevlers, der sich angemaBt hatte, den Blitze
schleudernden Zeus nachzuahmen, von Sophokles in einem
Satyrspiel behandelt ist, das auch auf die zeitgendssische Vasen-
malerei eingewirkt hat3). Wann der groBe Tragiker dies Satyrspiel
gedichtet hat, wird wohl immer unbekannt bleiben; aber es trifft
so ganz die fromme Stimmung des fiinften Jahrhunderts, die
ein Sichbescheiden bedeutet. Wie der Perserkonig seine Hybris
schwer hat biiBen miissen, so gibt der die Macht des Zeus leug-
nende und nachéffende Salmoneus in einem Mythos, den offenbar

1) Plutarch Dion. c. 6. Zoggootyy Frauenname in Paros 3. Jahrh. und
Zopgdva in Tanagra: Bechtel, Historische Personennamen 616.

2) Isthm. V 14ff. i) udreve Zedg yevéodars mdvy Exeic, &l oe TovTwy uoip’
pixorto xaldv. dvara Svavoiot moémer. Ahnlich in dem olympischen Liede
auf den Sieg des Psaumis von Kamarina mit dem Maultierwagen V 24D,
das wohl ein Sizilianer im Jahre 452 gedichtet hat (v. Wilamowitz,
Pindaros 421£f.): un) uaredon deoc yevéodat.

3) Nauck TGF2 p. 250f., 494—498. Das Vasenbild zuerst richtig
gedeutet von C. Robert, Apophoreton der Graeca Halensis 1903, 105
Anm. 2.
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schon Hesiod kennt, ein warnendes Beispiel, und es ist sehr moglich,
daB der Kern der Sage aus dem Orient, vielleicht aus Kreta,
stammt und von da aus erst nach Elis und Thessalien gelangt
ist!). Fir den Athener des fiinften Jahrhunderts mag Salmoneus
noch an titanische Gestalten wie Prometheus erinnert haben,
an ein gewaltiges Ubermenschentum, aber ein Dichter wie Euripides
hat sein Blitzeschleudern schon als Wahnsinn aufgefalit?). So
trifft der Gottheit Zorn auch Niobe und Amphion in dem verlorenen
Drama des Aischylos, von dem kiirzlich sehr wertvolle Bruch-
stiicke gefunden sind (oben 8. 224). Die auf dem Grabe ihrer
Kinder in stummer Trauer sitzende Tantalostochter ist ein warnen-
des Beispiel fiir alle Menschen, die sich mit den Géttern zu messen
wagen®). So treten die groBen Tragiker als Warner und Mahner
auf, wie ehedem Solon. Darin liegt ihre religitse Wirkung, die
von heiliger Stitte, dem Dionysosbezirk in Athen, ausgeht.
Eine Folge der Perserkriege ist nicht minder der starke Volks-

glaube an den Neid der Gotter. Freilich fithren die Spuren auch
schon weiter hinauf. Das Kalypsolied der Odyssee scheint das
alteste Zeugnis fiir diese Anschauung zu bieten, wenn es die Gottin
zu dem von den Olympiern an sie mit dem Auftrage, Odysseus
freizugeben, gesandten Hermes sagen lift:

‘Grausam seid ihr vor allen und neidischen Herzens, o Gotter!

Jeglicher Géttin versagt ihr die o6ffentliche Verméhlung

mit dem sterblichen Manne, den sie zum Gatten erkoren?).’

(Joh. Heinr. VoB 1781.)

Dieser Glaube wird dann auch noch von Kalypso durch die Er-
zdahlung vom Tode des Orion und des Tasion erlautert®). Die

1) Uber Salmoneus O. Weinreich, Menekrates Zeus und Salmoneus
(Ttubinger Beitrige XVIIT 1933) 82ff,

%) Aiolos fr. 14 (TFG? p. 366) 6c v én’ *Algeot goais deol paveic
éogiye Zalpwveds @idya. Mit einem Worte sei auch erinnert an Anaxa-
goras’ Polemik gegen den Blitze schleudernden Zeus.

%) Wahrscheinlich ein Gott (Reinhardt S. 246) hat die Worte (Vs.
12ff.) gesprochen:

[Doifos 0] piply Twa gégew *Augpion
[axud]lov aixdc éfegiilacey yév[og].

‘) e 118ff. Vgl. zu dem Worte Inijuovec F. Specht, Zeitschr. f. ver-
gleickende Sprachforschg. LIX 52.

%) Andere Beispiele bei C. F. von Nagelsbach, Homerische Theo-
logie? 33f., 131. :
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Gotter haben so auch das gewaltige Perserreich gestiirzt, weil
sie auf seine Macht neidisch waren. Das spricht in einem Kriegsrat
Artabanos, der Oheim des Xerxes, aus, wenn er zu diesem offen-
herzig sagt!): ‘Du siehst, wie der Gott die iiberragenden Tiere
mit dem Blitz trifft und nicht zuliaBt, daB sie sich briisten. Die
kleinen aber kiimmern ihn nicht. Du siehst, daBl er immer in die
hochsten Hiuser und Baume solche Geschosse wirft. Denn es
liebt der Gott, alles Uberragende zu stiirzen. So kann auch ein
groBes Heer durch ein kleines vernichtet werden, niamlich wenn
der neidische Gott einen Schrecken oder einen Donner auf sie wirft,
durch den sie ihrer unwiirdig: zugrunde gehen. Denn der Gott
148t niemanden hoch denken als sich selbst’. So rdt Artabanos
zum MaBhalten, muB aber des Konigs Zorn durch bittere Worte
erfahren. Der Gang der Weltgeschichte hat dem Artabanos
Recht gegeben. Nach dem Bericht des Herodot hat auch noch
ein anderer Orientale nicht anders geurteilt als der Oheim des
Xerxes, und sein Wort ist noch berithmter geworden. Amasis,
der Agypterkonig, schreibt dem Polykrates, dem vom Gliick
begnadeten Herrscher von Samos, da ihm all dies Gliick nicht
gefalle, weil er wisse, dafl die Gottheit neidisch ist?). Der Daimon,
der das stolze Perserheer vernichtet hat, wie es niemand gewaltiger
als Aischylos in seinen Persern dargestellt hat, ist der @ddvos,
der Neid der Gotter, gewesen, wie man leider noch immer iiber-
setzen muB, bis eine treffendere Ubertragung gefunden ist?).
Zahlreiche Dichterstellen zeigen, daBl die Vorstellung von einem
Neide der Gotter im fiinften Jahrhundert durchaus volkstiimlich
ist und sich von der deutlich unterscheidet, die nur den Neid
der Gotter auf besondere Fertigkeiten der Menschen, wie es die
sind, die der Feuerraub des Prometheus ihnen verlichen hat,
kennt?). Noch in die Lebenszeit des Herodot (438) fallt das Stiick
des Euripides, in dem Herakles nach der Wiedervereinigung des
Admetos mit Alkestis die Worte spricht: ‘Du haltst. Doch mochte
kein Neid der Gotter dich treffen).” Wann der Gotterneid zuerst

3

1) Herodot VII 10& ob ydo & poovéew 6 Deos dhhov 1) éwvrow.

2) Herodot ITI 40 éuol 0¢ ai cal peydlar edrvyiar odx dgéoxovot, TO
deiov Emtorauévmr dc Eote pPovegon.

3) Vgl. Bruno Snell, Aischylos und das Handeln im Drama 71f.,
namentlich 72 Anm. 108 und F. Specht a. a. O.

) K. Lehrs, Populdre Aufsitze aus dem Altertum? 8. 35if.

5) Euripides Alkestis 1135 &yewcs @fdvos 0¢ ui) yévorrd Tic dedw.
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als Daimon gedacht wurde, wissen wir nicht. Hesiod weiB nichts
von ihm, wohl aber eben schon Aischylos in den Persern. So-
phokles erwihnt ihn in einer seiner letzten Tragodien (409) als
solchen?), und zur Zeit des Perikles sollen ihm als dem #axdc daduwmy
schuldige Opfer dargebracht worden sein?). Die spéater sehr haufige
Anschauung, daf8 der Neid (Bdoxavos daiuwy) vortreffliche, viel ver-
sprechende Jiinglinge allzu friih dem Leben entreiBt, kommt im
sechsten und fiinften Jahrhundert noch nicht vor.

1) Sophokles Philoktetes Vs. 776 rov ®ddvor 68 modoRvooY, 11 oot yevéoda
molbmov’ adta unddw dc éuol e xai T 7960Y épot xexrnuéven (ndmlich den
Bogen des Herakles).

?) Plutarch Perikles c. 13 @oneo dafuovt xaxde i gdévarn Téw molldw
anoovras éxdotore Havudaeiey.



KAPITEL X
DIE HOCHBLUTE DER GRIECHISCHEN KULTUR.

Eine neue Epoche fiir den Kultus aller Hellenen beginnt oder
sollte doch beginnen mit dem beriithmten Antrage des Perikles,
den nur Plutarch in seiner Lebensbeschreibung des groflen Staats-
mannes tiiberliefert hat, und dessen Zeit noch immer nicht mit
Sicherheit bestimmt ist. aber doch wohl ohne Frage vor den
Bau des Parthenons gehort, der den alten zum Teil verbrannten
Athenatempel auf der Burg ersetzen sollte, in dessen Opisthodom
erst ein paar Jahre vorher (Frithjahr 454) der Bundesschatz aus
Delos iiberfithrt worden war. Perikles, dem nicht nur Athen,
sondern das ganze Hellas an seinem Herzen und in seinem klugen
Kopfe lag, wollte einen NationalkongreB in Athen abhalten,
zu dem die Boten in allen hellenischen Landen werben sollten,
dessen Veranstaltung die den Athenern langst miBgesinnten
Lakedaimonier hintertrieben. Was wir von der panhellenischen
Absicht des Perikles heute noch wissen, griindet sich auf seine
groBziigige Sorge fiir die den Gottern zu leistende, heilige Pflicht.
Die griechischen Tempel, die die Barbaren niedergebrannt haben,
sollten neu errichtet werden. Das ist das erste. Das zweite betrifft
die Opfer, die man wihrend der Perserkriege den Gottern fiir die
Errettung Griechenlands gelobt und noch nicht dargebracht
hatte. Die Gotter gehen allem voran: Die Eusebeia ist das Funda-
ment, auf dem Sicherung zur See und allgemeiner Friede beruhen?).

1) Plutarch Perikles c. 17 (wahrscheinlich aus der ¥ypioudrwy ovvaywyi
des Krateros) sic obAloyoy néumew ‘Apale 7Tods Povievoouévovs megi
@y “Ellpuaw icgaw, & xarémonoav oi fdpPagor, xai vdw dvowdv, ds opelhovary
dnép vijc ‘Eldddog ebEduevor Tois Deois bte mpds Tovs Pagfdoovs Eudyovro, xal Tijs
Baldrrng, 6rws miéwor mdvreg adeds xal Ty eippyy dywow. Plutarch gibt als
Zeitbestimmung des Psephisma nur die Worte: doyouévaw 0é¢ Aaxedayuoviow
dydeodar TiL avéioer Taw *Adpwaiwr, weil Krateros es nicht datiert hatte.
Das gibt allerdings einen weiten Spielraum. Man hat sich jetzt wohl im
allgemeinen auf das Frithjahr 447/6 geeinigt. 8. Hillers Fasti IG I*
p. 282. H. Nesselhauf, Untersuchungen zur Geschichte der delisch-
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Allen Griechen in Europa und in Asien legt Perikles in diesem
auf seinen Antrag gefaBten Beschlusse die Pflicht auf, zuerst
den Gottern ihre Ehre zuriickzugeben — durch die Wiederher-
stellung ihrer Heiligtiimer und die Erfiillung der Geliibde. Hat
die Einladung aller griechischen Stidte, der groBen wie der kleinen,
auch sicher ein groBer politischer Gedanke veranlaft, fiir den
Athener Perikles ist es charakteristisch, daB er die Sorge um den
Gottesdienst zum ersten und zweiten Punkt der Tagesordnung
machte. Athen war ja auch darin schon vorangegangen, indem
zur Zeit des Kimon bereits mit dem Neubau eines Athenatempels
auf der Sidseite der Akropolis begonnen war, dessen Reste unter
den Fundamenten des Parthenons liingst festgestellt sind. Perikles,
der Leiter der athenischen Demokratie, tritt hiermit in die Fuf}-
tapfen des Peisistratos, dessen Schaffenskraft durch den Glauben
an die Gotter befliigelt wurde und sich durch Tempelbauten
und die Ausschmiickung und Einrichtung religioser Feste in die
Tat umsetzte (oben S.78ff). Er beschrinkte sich aber nicht auf
sein Athen und die attische Landschaft. Das ganze Hellas sollte
es sein. Athen konnte da freilich als Vorbild fiir alle Stidte dienen.
Schon der Thebaner Pindaros hatte Athen das datudviov mro-
Aledgov genannt, das nicht als ein wertsetzendes Wort zu ver-
stehen ist, sondern in seinem vollsten und reinsten Sinne: ‘in
Athen wohnen Gotter!)” Es war des Boioters Staunen?) iiber
die Gotterherrlichkeit Athens, wie sie sich in seinen Tempeln,
Kultbildern, Altéren, Festen, Prozessionen seit der Zeit des Peisistra-
tos ausprigte. Wie arm an groBen Tempelbauten war Pindars
Vaterstadt gegen den Reichtum Athens, wie arm auch Sparta
und die thessalischen Stidte! Mit Pindars Wort muB man das
Chorlied der Eumeniden des Aischylos (im J. 458) vergleichen, das
Athen den Schutz und Schmuck der hellenischen Gotter nennt?).

attischen Symmachie, Klio 30. Beiheft 1933, 31. v. Wilamowitz,
Hermes LXTIV 1929, 461f. setzt das Psephisma in die Jahre zwischen
dem Sturze des Kimon und dem Ausbruche der peloponnesischen
Feindseligkeiten, bezeichnet es aber mit Unrecht nur als eine ‘groBe
Geste’. Vgl. auch F. Koepp, Archiolog. Jahrb. V 1890, 268ff., der
fiir das Jahr 459 eintritt.

!) Fragm. 76 Schr.®. Walther Kranz, Stasimon 37f.

%) Fragm. 83 Schr.? p. 298.

%) Vs.920 Wilam. v. Wilamowitz, Hermesa. a. O. bringt diesen Vers
des Aischylos mit dem perikleischen Psephisma in nihere Verbindung.
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Fast alle Heiligtiimer, die die Perser zerstort hatten, sind wieder-
aufgebaut worden. Dem Eidschwur der Ioner, da alle Tempel,
die sie niedergebrannt hatten, als Schandmal fiir alle Zeiten
Ruinen bleiben sollten, sind die Hellenen des Mutterlandes nicht
gefolgt?). Nur von wenig Tempeln horen wir, daf sie Jahrhunderte
lang in ruinenhaftem Zustande dalagen, und diese Nachrichten
gehen alle auf den einen Pausanias zuriick, dessen Autoritit in
solchen Fragen nicht unbestritten ist. Viel besprochen ist seine
Mitteilung iiber den Heratempel auf der StraBe von Athen nach
dem Hafen Phaleron, den die Soldaten des Mardonios zerstort
hatten, und der bis zur Zeit des Pausanias nicht wieder aufgebaut
war?). Man braucht dieser Nachricht nicht zu mifitrauen; denn
es steht fest, daB die Religion der Gotterkonigin Homers die Athener
nicht innerlichst bewegte. Ihnen waren Athena und Demeter in
die Herzen gewachsen, und die Gemahlin des alten dodonaeischen
Zeus, Dione (Bd. I 90) hatte sogar einen Altar auf der Burg in der
Nahe des Erechtheions3). Pausanias rechnet zu den Tempeln,
die als Erinnerung an den Frevel der Perser fiir alle Zeiten in
dem Zustand der Zerstorung dalagen, auch das alte Orakelheilig-
tum des Apollon in Abai im Phokerlande, einen Tempel in der
Haliartia, den vorher erwihnten Tempel der Hera auf dem Wege
nach dem Phaleron und einen Demetertempel ebenda?). Es ist
nicht sicher, ob Pausanias in all diesen zerstorten Heiligtiimern

1) Isokrates Panegyrikos 156: 0w xai Tovs YTovac déwy Emaweiv, 0Tt TOV
Eumonodévtow icody Emnodoavt’ €l Twes xwijoElay 1) AW Els TAQYAIA XATACTI|OUL
Bovindeiev, otx dmogotvtes, nédey émoxevdowow, aAL W’ dnduvnua Tois EmvyLyvo-
uévoic it Tijc Tdv Pagfdoww Goefelas, xai undeis moTednl, Tois TOWDT &S TA TV
Dedv 8Eapaptely Torudow, alid xal puidrrovrar xal dediwow, dodwvres avTovs v
ubvoy voic cduaow Hudv alie xai voic dvathjuact molewjoavras. Vgl
F. Koepp a. a. 0. 272.

2) Pausan. I 1, 5 &0t 08 %ata v 600y mip sic "Adipag & Daljoov vads “Hoag
offte Sdpac Eywv ofite Ggopov Magddvidy paowy adrov Eumpiioar Tov I'wPovov.
76 08 dyaiua 76 viv 81, xada Aéyovow,  Alxauévovs otiv Epyor. odx Gv ToiTo
ye 6 Mijdog ey Aedopnuévos. Vgl X 35,2, F. Koepp a. a. 0. 275 und oben
S. 85. Auf die Alkamenesfrage méchte ich hier nicht eingehen, sondern
nur bemerken, daB ich 1899 in Thessalien manche Kirche und Kapelle
als Ruinen sah, in der neben dem Bild der Mutter Gottes ein Licht brannte.
Die Heiligtiimer hatte der Tiirkenkrieg 1897 zerstort, das numen der
Gottheit war geblieben.

8) IGI® 373 Z. 130. 374 Z. 12.7397. 225.

4) Uber letzteren s. RE2 XVI 1227.
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mit Recht Ruinen aus der Perserzeit erkannt hat; es ist sogar
recht unwahrscheinlich. Jedenfalls ist der zuerst von dem Redner
Lykurgos erwihnte Eid vor der Schlacht bei Plataiai, daB die
Ruinen der Heiligtiimer in Hellas zur Schande der Barbaren nie
wieder aufgebaut werden sollten, keine historische Tatsache,
sondern eine aus den Rhetorenschulen stammende Erfindung,
die in eine Geschichte der griechischen Religion nicht gehort und
nichts mit dem nationalen Programm des Perikles zu tun hatt).

Aber in dies Programm fiigt sich unzweifelhaft, wenn auch
in dem Auszuge des Plutarch aus Krateros nicht ausgesprochen,
die groBartige Bautitigkeit auf der athenischen Akropolis ein,
wo Perikles das Werk des Peisistratos und Kimon fortsetzte. Hier
galt es die Gottin Athena durch die Tat zu verehren und iiber
alle Gottheiten zu erheben. Denn sie war zur Verkorperung der
Polis geworden, und ihr verdankten die Athener mach ihrem
frommen Glauben alle Siege und die Vorherrschaft in Hellas.
Sie ward im fiinften Jahrhundert zur Gottin des attischen Reichs.
Es ist nicht unsere Sache, archéologische Fragen hier auch nur an-
zuschneiden. Fiir den Religionshistoriker ist der Parthenon, mag
er nach seiner hinteren Cella oder nach der Athena Parthenos oder
nach den Parthenoi, ihren Dienerinnen, benannt sein, mit seinem
bildnerischen Schmuck eine Einheit, eine religiose und kiinstlerische
Tat, wie sie sich nie wieder in der Welt wiederholt hat?). Durch die
nie ganz vollendeten Propylaien des Mnesikles, denen die von Peisi-
stratos und Kimon schon geplanten oder geschaffenen Festtore vor-
angingen, steigt man hinauf in das Temenos der Athena, wohl an keine
andere Gottin denkend als an sie; an dem alten, von den Persern
halb verbrannten Tempel der Polias und der Nordfront des Parthe-
nons vorbei geht der Zug der Athener am Panathenaienfeste, steht
vor dem Eingang zum Tempel und blickt auf zum Ostgiebel, der in
miéchtigen Figuren die erste heilige Legende aus dem Leben der
Athena erzihlt, ihre Geburt aus dem Haupte des Zeus, dem sie
gewappnet entspringt. Hier préagt sich den Athenern der fromme
Gedanke in die Seele, daB8 keine Mutter der miéchtigen Gottin

!) F. Koepp a. a. 0. 271ff.

*) Als politisches Denkmal gewiirdigt von Gerh. Rodenwaldt in
einem Akademievortrage Forschungen und Fortschritte 1934, 151f. Vgl.
auch W. Weber, Mitteil. des Vereins der Freunde des humanist. Gym-
nasiums, Wien 1931, 110.
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zum Leben verholfen hat, daB ihre Gottheit, ihre Kraft, ihre
Weisheit nur aus Zeus stammt. Die dem Vater der Gotter und
Menschen eingeborene Tochter ist das Symbol des echten Atheners,
seiner dperij und seiner owggoodry. Vielleicht noch im Anblick
der ostlichen Giebelgruppe wurde der Gottin auf dem alten Altar,
dessen Stelle allerdings noch nicht mit Sicherheit wiedererkannt
ist, geopfert. Die Geburt der Gottin vollzieht sich bei Tages-
anbruch, beim Erwachen der Natur, wie der mit seinem Wagen
aufsteigende Helios und die herabsteigende Selene an den beiden
Giebelecken bezeugen. Beide Giebel stehen nur in Triimmern vor
uns, und die Deutung der Figurenreste macht trotz der vor der
Zerstorung des Parthenons gefertigten Zeichnungen noch grofie
Schwierigkeiten. Aber wer vor dem Ostgiebel steht und sich in die
Stimmung versetzen will, in der der fromme Athener vor der
Geburtsszene seiner Gottin weilte, wird sich des in der homerischen
Hymnossammlung erhaltenen Gedichts erinnern, in dem ge-
schildert wird, wie all die Unsterblichen heiliger Schauder vor der
aus dem Haupte des Zeus in goldenen Waffen erscheinenden Gottin
ergreift. Als sie die spitze Lanze schiittelt, wird der hohe Olympos
erschiittert, und die Erde erdrohnt, das Meer wird in Purpurwogen
— die nur der kennt, der auf dem aigaeischen Meere von Insel zu
Insel gesegelt ist — aufgeregt. Plotzlich aber steht die Salzflut
stille. Hyperions strahlender Sohn hilt die Rosse an, bis Pallas
Athene die gottahnlichen Waffen von ihren unsterblichen Schultern
genommen hat. Des freut sich der Ratgeber (unriera) Zeus?).
Das ist ein echtes Stiick religioser Poesie, wie die beiden Giebel-
kompositionen Monumente religioser Bildkunst sind. Denn auch
der Westgiebel gilt der Gottin, der der Tempel gehort, was sonst
bei den Tempelskulpturen durchaus nicht immer der Fall war,
wie, um ein beriilhmtes Beispiel zu nennen; bei dem westlichen
Giebel des olympischen Zeustempels, auf dem Apollon inmitten
des Kentaurenkampfes der Pholoe?) in herrlicher Mannesschone
dargestellt ist. Der Westgiebel des Parthenons fithrt uns in den

1) Homer. Hymn. XXVIII. Man konnte denken, daB3 derselbe Poet
(wohl des fiinften Jahrhunderts) auch den durch eine préchtige Natur-
schilderung ausgezeichneten Hymnos (XXXIII) auf die Dioskuren ge-
dichtet hat.

2) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen I 196 Anm. 3 deutet die
Kentauromachie des Westgiebels mit vollstem Recht auf die der Pholoe.
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Gotterstreit um die Akropolis von Athen, dessen Wahrzeichen
nicht fern von der Nordseite des Tempels zu schauen waren, der
Salzquell, den der Dreizack des Poseidon verursacht hatte, und
der von der Schlange verteidigte Olbaum der Athenal). Sie waren
keine Wunderzeichen, sondern Wahrzeichen, um fiir die Besitz-
ergreifung der athenischen Burg und des attischen Landes zu
zeugen. In der dltesten Sagenversion ist Kekrops der Schlichter
des Streits gewesen, wie auch sonst Landeskonige in solchen Fallen
aufzutreten pflegen, wie z. B. in der Argolis Phoroneus und die
FluBgotter den Streit zwischen Poseidon und Hera entscheiden.
Nike verkiindigt den Sieg der Athena. Auf der linken Ecke des
Giebels war Kekrops mit seiner Familie dargestellt, und auf der
rechten wahrscheinlich die zu Poseidon, der als Vater in Eleusis
(oben S. 202) verehrt wurde, haltenden Gottheiten von Eleusis,
darunter Triptolemos im SchoBe seiner Mutter oder Schwester.
Der Mythos von der Geburt der Athena aus dem Haupte des Zeus
ist uralt und schwerlich in Attika entstanden (Bd. I 180). Wenn
aber Hephaistos bei ihr beteiligt war, so ist das sicher attische Er-
findung (oben 8. 81), und auch die Anwesenheit des Dionysos
und der Aphrodite wiirde auf Athen hinweisen, auf ihre am FuBe
der Akropolis gelegenen Heiligtiimer?). Athenisch durch und durch

1) C. Robert, Hermes XVI 1881, 60ff. Zu dem Gegensatz von
Athena und Poseidon vgl. Euripides Erechtheus Fragm. 360, 46 Nauck?
p. 470. und Archiv fiir Geschichte der Philosophie IT 1889, 178.

*) Zu den alten Kultplatzen am FuBe der Akropolis wird man das
kleine Heiligtum des Eros und der Aphrodite rechnen miissen, von
dem erst kiirzlich eine am Nordabhang gefundene Inschrift Kunde gegeben
hat; s. den Bericht itber O. Broneers Ausgrabung bei G. Karo, Archéol.
Anz. 1931, 12f; 1932, 130; 1933, 25. Die zweiundzwanzig Felsnischen des
kleinen Heiligtums sind léngst ihrer Weihgeschenke beraubt. Aber
groBem Scharfblick sind jetzt zwei auf den Felsen eingegrabene Inschriften
aus der Mitte des fiinften Jahrhunderts nicht entgangen, von denen die
eine in der schlichtesten Form Aphrodite als Herrin des Heiligtums be-
zeichnet, die andere ein Fest des Eros fiir den vierten Tag des Monats
Munichion anordnet. AuBerordentlich wichtig ist die Entdeckung eines
alten Zugangspfades von diesem heiligen Bezirk hinauf zur Burg, so daB
mit vollem Recht vermutet ist, daB die Schilderung des Pausanias I 27, 3
von dem unterirdischen Gang, den die Arrhephoren (RE2? VI 549ff.
unter Errhephoroi) zu ihrem geheimnisvollen Tun im Heiligtum der Aphro-
dite ‘in den Gérten’ benutzten, auf die neu entdeckte Ortlichkeit zuriick-
geht. DaB Eros hier nur als Gott der Fruchtbarkeit aufgefaBt werden kann,
worauf auch die gefundenen Phalloi weisen, leuchtet ein, und es wird wohl



270 Die Hochbliite der griechischen Kultur.

ist die Sage von dem Streit der Gotter um die Burg. In ibrer Dar-
stellung im Westgiebel des Parthenons war ein Stiick attischer
Religion verkorpert. Kein anderer griechischer Tempelschmuck
hat das in dieser Weise getan. Man spiirt da den Hauch perikle-
ischer Religiositit, die vaterlandisch war wie die des Peisistratos.

Und noch mehr zeigt sie sich in dem dorischen Bauten sonst
nicht anstehenden Friese, der in die Gegenwart des Athenakults
fithrt, und doch auch nicht, indem er nicht ein getreues Abbild
des groBen Panathenaienzugs zur Zeit des Perikles und Pheidias
gibt, sondern ein fiir alle Zeiten giiltiges Bild des grof3ten, wahrhaft
religivsen und nationalen Festes der Athener gezeichnet hat, wie
es von Peisistratos ab durch alle widrigen Zeitlaufte hindurch
gefeiert wurde und durch Perikles seinen Hohepunkt erhielt. So-
weit wir heute iiber den iiber alle vier Seiten des Parthenons aus-
gedehnten Innenfries urteilen koénnen, den kein erhaltenes Schrift-
stellerzeugnis, kein Dichter erwihnt, der auch in seiner einstigen
Farbenpracht nur bei giinstigem Tageslicht wirklich zu betrachten
war, gab es da keine Anspielung auf irgend ein Ereignis oder eine
Person der Gegenwart. Als ob der Panathenaienzug ewig dauern
sollte, hatte ihn Pheidias mit seinen Schiilern entworfen und gebildet
und nicht fiir eine Stelle, die allen sofort in die Augen fiel, sondern
da, wo es Arbeit der Krifte des Geistes und der Augen kostete,
den prichtigen Festzug zu verstehen. Die Kiinstler, die dies
Werk schufen, miissen tief religiose, vom Geist Athenens ganz
erfilllte Méanner gewesen sein. Wenn bei diesem oder jenem Teil
des gewaltigen Werks auch der Meifelschlag des Handwerkers dem
modernen Kunsthistoriker nicht entgeht, der Religionshistoriker
empfindet mehr den Hauch, der iiber dem Ganzen liegt, das Pheidias

danach wahrscheinlich sein, daf8 die geheimnisvolle Biirde, die die Arrhe-
phoren auf ihrem Haupte von dem Tempel der Athena Polias hinunter
zur Aphrodite tragen und ‘in den Gérten’ mit einer neuen verhiillten Last
vertauschen miissen, die sie auf die Burg tragen, mit uralten Gebrauchen
zusammenhéngt, die dem Geschlechtsleben, dem Gebiete der mensch-
lichen Fruchtbarkeit, entnommen sind. Sollte das arcanum nicht auch
hier aus einer Nachbildung von Geschlechtsgliedern wie bei den Thes-
mophorien (A. Mommsen, Feste der Stadt Athen 510) bestanden haben ?
Nachbildungen weiblicher Gesehlechtsteile aus Marmor sind in dem auch
mit Felsnischen ausgestatteten Aphroditeheiligtum auf dem Wege nach
Eleusis (oben S. 183) gefunden worden; s. Sam. Wide, "Egpnu. agy. 1910,
501.
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und Perikles geschaffen haben, und durchlebt selber nach zwei
und ein halb Jahrtausenden die tiefe Frommigkeit, die der Meister
auf seine Schiiler iibertrug, wie so mancher groBe Bildhauer und
Maler des Mittelalters!). Am meisten ergriff aber den Athener ge-
wiBl — der ostlichen Giebelgruppe mit der Geburt der Athena ent-
sprechend — der Ostfries, die feierliche, alle vier Jahre an den
grofien Panathenaien stattfindende Ubergabe des von Athenerinnen
gewirkten Peplos fiir das uralte, holzerne Kultbild der Polias, das
die 438 geweihte Parthenos von der Kiinstlerhand des Pheidias
nicht ersetzen konnte und auch im kultischen Sinne schwerlich
je ersetzt hat. Diese Ubergabe hat der Kiinstler des Ostfrieses in
Gegenwart der Zwolfgotter Athens dargestellt, die groBte Hul-
digung, die er seiner Stadtgéttin darbringen konnte. So ist auch
hier wie in den Giebeln Athena mit den anderen Landesgottern
verkniipft, die tiefste Offenbarung attischer Religion.

Aber dies alles ist nur das AuBen. Nach der Betrachtung des
Frieses tritt man durch die Vorhalle in das Innere des Tempels, und
auch, wer nachdenklich die Spuren erkennt, die die Kirche der Pana-
gia und die Moschee der Tiirken hinterlassen haben, fiihlt sich doch
allein in die Zeit des Perikles zuriickversetzt und folgt widerwillig
dem gelehrten Fiihrer, der ihn auf die Reste der vorperikleischen
Bauten hinweist. Denn auch in der Cella des gewaltigen Tempels
empfindet er nur noch die Gottesnihe der perikleischen Zeit. Wie aber
muf} der Eindruck erst fiir den frommen Athener gewesen sein,
wenn er durch die hohe Tempeltiir im Osten in die Cella eintrat
und an ihrer Hinterwand das Goldelfenbeinbild der Jungfrau
Athena in dem Lichtstrahl, der allein von der gesffneten Tiir aus-
ging, in géttlichem Glanze erstrahlen sah?). Es war kein Kultbild,
vor dem irgend eine rituelle Handlung stattfand — denn geopfert
wurde auch hier vor dem Altar, der drauBien stand —, Pheidias’
Meisterwerk war im Auftrag des Perikles®), der die ganze Bau-
tatigkeit und kiinstlerische Ausstattung Athens leitete, geschaffen,
um die Athener zur stillen Andacht und dem Gebet zu ihrer groBen

1) Rodenwaldt a. a. O. nennt ‘das Stifterbild des Parthenonfrieses
eine Selbstdarstellung des attischen Volks’.

%) v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen IT 104.

%) Plutarch Perikles c. 13 ndvra e ducime (6 Heouehiic) xai mdvraw énioro-
7og Ty avtane Dedlas, xairor ueydrovs agyiréxtovas Eydvraw xai Teyvivas T
Eoyaw.
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Gottin zu fithren, wie die Festgiste in Olympia schon zum Gold-
elfenbeinbilde des Zeus von der Hand des Pheidias beteten. Aus
den erhaltenen Nachbildungen der pheidiasischen Parthenos kénnen
wir uns eine Vorstellung von ihr machen, wenn auch im einzelnen
immer Zweifel und Fragen bestehen bleiben werden?'). Sie wirkt
auf uns wie ein Hymnos, der all ihre gottlichen Ziige, Eigenschaften
und Taten besingen will. Wer eben die méachtigen Giebelgruppen
bewundert hat, vor allem die speerschwingende Gottin im Streit
gegen Poseidon und dann die sitzende Athena in der Zwoligotter-
versammlung mit der Aigis auf ihrem SchoBe, steht plotzlich
in der sonst dunklen Cella vor dem vollkommenen Bilde der
Gottin, hinter der aller Streit und Kampf mit Gottern und Gi-
ganten lagen, von deren ausgestreckter rechter Hand Nike viel-
mehr den errungenen Sieg verkiindete. Die Waitfen ruben, sind
aber nicht verschwunden, sondern Speer und Schild kénnen von
der Gottin sofort in die Hinde genommen werden, wenn es nottut.
Die AuBenseite des runden Schildes stellte Amazonenkampfe dar,
deren Nachbildungen gliicklicher Scharfsinn auf romischen Reliefs,
die im Peiraieus kiirzlich gefunden sind, erkannt hat?), die Innen-
seite in Malerei die Gigantenschlacht. An der Sohlenkante der
Sandalen war die Kentaurenniederlage dargestellt, die auch auf
vielen der 92 Metopen an der Siidseite zu sehen war. In eine andere
Welt fithrt uns dann die goldelfenbeinerne Basis, auf der die
Schmiickung der Pandora durch Athena und die anderen Gott-
heiten gebildet war. Damit ist noch nicht das ganze Beiwerk ge-
schildert, das das Kolossalbildwerk trug. Aber es ist das hervor-
gehoben, was den Andéchtigen in die Welt Athenens versetzen
sollte, und hinzugefiigt muB werden, da der goldene Peplos,
den die Statue trug, nur ein Teil des Goldschatzes der Gottin war
und in Kriegsliuften abgenommen und verwertet werden sollte.
So kiindete Pheidias im Auftrage seines groflen Freundes den
Athenern und der Welt, daB die in ruhiger, selbstsicherer Gott-
lichkeit dastehende Jungfrau nicht nur ein Symbol des Friedens

1) Ich verweise fir alle den Parthenon betreffenden Fragen gern
auf das mit tiefem religiosem Verstindnis geschriebene Buch von Martin
Schede, Die Burg von Athen 1922. Wunderschon auch G. Roden-
waldts Einleitung zu den kiinstlerisch vollendeten photographischen
Aufnahmen von Walter Hege (Die Akropolis, Berlin 1930).

2) H. Schrader, Sitzungsber. preuB. Akad. 1931, 185ff.
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war, wie die Gottin des Frieses, auf deren SchoB die Aigis ruht,
und die der Darbringung des neu gewirkten Peplos in dankbarer
Zufriedenheit zuschaut, sondern auch fiir einen aufgezwungenen
Krieg Waffen und Schatz in Bereitschaft hatte. Es gibt wohl
auf der ganzen Welt keinen sakralen Bau von solcher Einheit
und Grofle, wie es der Parthenon war und auch heute noch in
seinen Triimmern ist. Keine andere Gottheit, kein Heiliger hat
in diesem Tempel noch eine Stitte. Wo andere Gottheiten in den
Tempelskulpturen erscheinen, stehen sie in engster Beziehung zu
der eingeborenen Tochter des Vaters der Gotter und Menschen. Es
ist eine andere religitse Stimmung, die uns vor dem von groBer
Kiinstlerhand prachtvoll in die herrliche Natur gestellten Parthenon
ergreift als in Eleusis. Der fromme Athener des fiinften Jahr-
hunderts ist ohne beides undenkbar.

So war die Akropolis zum Temenos der Athena geworden, ein
Festplatz fiir sie, wie ihn keine andere Stadtgéttin hatte und auch
spater nie gehabt hat. Aber niemals ist die Burg als ein solches
in den offentlichen Urkunden bezeichnet worden. Sie wird Mg
genannt, als sie lingst schon das Temenos der Athena war. Un-
erschiittert ragt Athena als Staatsgottin in die Demokratie hinein.
Aufler der Artemis von Brauron, der wohl erst Peisistratos im An-
denken an seinen Heimatgau am Eingange der Burg einen
tempellosen, heiligen Bezirk errichtet hatte, gab es auf der Akro-
polis kein Heiligtum einer anderen Gottheit, weil Hephaistos und
Poseidon, Kekrops und Pandrosos der Athena unterworfen waren.
Erst vierhundert Jahre nach den groen Bauten des fiinften
Jahrhunderts wurde der Tempel der Roma und des Augustus im
Osten auf der Burgfliche gegriindet, um dem Herrn der Welt,
dem Kaiser Augustus, zu huldigen als dem ersehnten Friedens-
fiirsten. Aus der Gestalt des kleinen Rundtempels, dessen Reste
gering sind, sieht man deutlich, daB sein Architekt in einen
Wetteifer mit Parthenon und Erechtheion nicht eintrat, daf er
vielmehr mit Bedacht die Rundhalle mit einem Altar in der
Mitte — denn mehr war es nicht — so schlicht wie nur moglich
gestaltetel).

Hier, wo wir uns auf der Hohe des Hellenentums befinden,
sei noch ein Wort iiber den Tempelschmuck der archaischen und

!) M. Schede, a.a. 0. 128; H. Dessau, Rom. Kaisergeschichte I1 543.

Kern, Die Religion der Griechen IIL 18
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Kklassischen Zeit eingeschaltet. Architekten und Bildhauer, die
fiir die kinstlerische Ausstattung der Heiligtiimer zu sorgen
hatten, waren an kein Dogma, keine allgemeinen Vorschriften fiir
die kultische, vom Mittelalter ab wiirde man sagen, kirchliche
Kunst gebunden. Es gab da keine Bestimmung fiir die Auswahl
der Stoffe aus der Gotter- und Heldensage. Wer vor dem Tempel
der Aphaia auf Aigina stand, wurde durch den Anblick der Giebel-
gruppen nicht in das Reich der Aphaia, sondern in das des Epos ge-
wiesen, das von Heldenkampfen und Heldentod sang. Den Kiinst-
lern war volle Freiheit gewéhrt. Dogmatische Beschrankung gab
es auch hier nicht. Aber in einem blieb sich auch das griechische
Altertum treu und folgte der orientalischen Tradition. Es gab kein
Relief und keine Malerei als Gegenstand kultischer Verehrung.
Nur die Rundskulptur wurde zum Kultbilde. Relief und Malerei
wurden den Weihungen vorbehalten. Die hingen iiberall an den
Winden der Tempel und in dem heiligen Bezirk. Gebetet wurde zu
ibnen wohl selten. Die Andacht verlangte eine Rundskulptur,
deren Basis allerdings ein Relief tragen durfte, wie ein solches ja
auch der Schild der Parthenos und das Gewand der Kore von
Lykosura zeigen, um ein paar beriihmte Beispiele zu nennen. Man
wollte die Gottheit in voller Wirklichkeit sehen; man sah in dem
Bilde ihre Leiblichkeit. Man wollte sie allein erblicken in aller
Korperlichkeit und in keiner Seitenansicht, wie sie Gemalde und
Reliefs darstellen. Das Kultbild gleicht nicht dem Altarbilde der
Kirchen. Das Kultbild erzéhlt nicht von dem Werden, Wachsen,
‘Walten der Gottheit; sondern diese tritt dem Andichtigen in
ihrer gottlichen Macht ganz als Erscheinung entgegen. Wenn man
an manchem Kultbilde fast ein Uberma8 von Attributen erblickt,
wie bei der Parthenos, mufl man eben an die Hymnen denken,
die sich darin oft auch nicht genug tun kdnnen. Aber im all-
gemeinen wirkt in dem Kultbilde ganz etwas anderes: eine mit
Majestiat verbundene Einfachheit, wie sie keine andere religiose
Kunst je hervorgebracht hat. Die Religiositit der Griechen der
-archaischen und klassischen Zeit strebt nicht nach Pracht und
aullerem Glanz. Der Hauch des Gottlichen kommt aus einer anderen
Sphare. Thn empfindet der echte, von Religion erfiillte Grieche
‘auch vor dem uralten Schnitzbilde einer Gottheit, an dem schon
viele Geschlechter vor ihm ihre Andacht verrichtet haben. Die
Rundskulptur ist bis in die Spatantike hinein das Kultbild ge-
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blieben. Erst dann scheint in Agypten das gemalte Andachtshild
entstanden zu seinl).

Dem Wunderbau des Parthenons entsprechend war auch das
Panathenaienfest prunkvoller ausgestattet als zu der Zeit, da der
alte Poliastempel sein Mittelpunkt war. Aus dem Doppelopfer
von Kiihen und Schafen ward eine Rinderhekatombe2), und die
Agone wurden unter Perikles sicher préichtiger und eindrucksvoller
gestaltet, wenn es auch unwahrscheinlich ist, daB Perikles zuerst
den musischen Agon an den Panathenaien eingerichtet hat®). Denn
unzweifelhaft hat schon Peisistratos bei der Stiftung der groBen
Panathenaien mindestens fiir die Abhaltung eines rhapsodischen
Agons Sorge getragen, und sein kunstsinniger Sohn Hipparch
wird, wie vermutet ist*), vielleicht schon seine Freunde Anakreon
und Simonides zu lyrischen Vortréigen an den grofen Panathenaien
veranlat haben. Aber es ist sehr moglich, daB es erst Perikles
war, der den Agon auch auf alle anderen musischen Kunstzweige
ausdehnte und ihn so vervollstandigte. Damit wird die Errichtung
des Odeions zusammenhéngen, dessen Einweihung wahrscheinlich
in das Jahr 442 fallt. So wird der erste musische Agon unter
Perikles als Athlotheten im Jahre 442/41 an den groBen Panathe-
naien begangen sein®). Erst kiirzlich ist ein sehr wichtiges Zeugnis
fir die Hineinziehung dionysischer Kultbriauche in den Agon der
Panathenaien auf einem Vasenbilde aufgefunden worden, was bei
der Bedeutung der Dionysosreligion im Athen des fiinften Jahr-
hunderts nicht wundernimmt, stammte doch auch der Schiffs-
karren, auf dem der Peplos fiir die Polias, als Segel aufgespannt,

1) G. Rodenwaldt, Das Relief bei den Griechen. Berlin 1923, 12f.
Uber die Andacht des Frommen vor dem Kultbilde vgl. die von tiefster
Religiositét getragenen herrlichen Worte von Wilamowitz, Glaube
der Hellenen II 104f.

%) L. Deubner, Attische Feste 27.

%) So Plutarch Perikles c. 13: @rioTipodusvos & 6 Hegueldic wéte mpdvoy
gynpicato povowiic aydva Toic Havadppaiow dysodar xal Siévakey avros adlo-
Pérne  aigedeic xadéri yoy Tovc dyeviloutvovs adlel 7 ddew 7 xidagilew.
Vgl. A. Mommsen, Feste der Stadt Athen 61ff., auf den L. Deubner
a. a. 0. 34 nur verweist.

' %) A. Mommsen a. a. O. 63.
- 5) Vgl. E. Preuner, Hermes LVII 1922, 98f.; Hiller’s Fasti IG I2
p. 284, 29.

18*



276 Die Hochbliite der griechischen Kultur.

bis zum FuB der Akropolis gebracht wurde, aus dem Kulte des
Dionysos!). Vom Gesange von Paianen, deren Ursprung im apol-
linischen Kult liegt, wuBten wir langst?). Aber neu ist die Tatsache,
daB zu den @woi IHavadivara auch der Vortrag von Kitharaspiel
im Satyrkostim ohne Masken gehorte?). Wahrscheinlich wird
er im musischen Agon im Odeion stattgefunden haben. Sicherlich
hat Perikles iiberall auf das Kiinstlerische und Harmonische in
Gestalt und Wort auch bei den Festziigen hohen Wert gelegt und
sich mit seiner Umgebung dariiber beraten. Den Sinn fiir edle
Festlichkeit wird vor allen die Ionerin Aspasia inihm gepflegt haben,
und die Kiinstler des Parthenonfrieses werden darauf auch Einflul
gehabt haben. NaturgemaB haben Feste wie das der Panathe-
naien dem Staate groBe Kosten verursacht, schon zu Solons Zeit?);
aber auch noch zur Zeit des peloponnesischen Krieges waren die
Zuschiisse fiir Opfer und Feste ungeheuer grof®).

Wenn auch die sakrale Bautitigkeit im Zeitalter des Perikles
uns nirgends so eindringlich vor Augen gefiihrt wird, wie im
Parthenon, so hat der groBe Staatsmann auch der anderen groBen
Gottin Attikas, der Demeter von Eleusis, durch den Genius des
Iktinos huldigen lassen, indem er auf der von Peisistratos, der
einen Altbau fiir die Mysterienfeier schon vorfand, und Kimon
geschaffenen Grundlage einen grofen Neubau des Weihetempels
in dem erweiterten Temenos entstehen lieB, in dem Jahrhunderte
lang die Telete stattfand. Wir finden aber hier nirgends einen Ein-
griff in den Kultus, und es ist auch nur wahrscheinlich, daB sich
Perikles und sein Bauherrnkollegium davor gehiitet haben, die
uralte Mysterienfeier zu verindern®). Hervorgehoben mufl nur
werden, daB Iktinos das Telesterion mit einer Ringhalle umgab,
also einen Weihesaal oder ein Gemeindehaus, wie immer man nun
sagen will, mit einem Umgang, der nur dem Tempel eigen war.

1) L. Deubner, a. a. 0. 33.

2) L. Deubner, a. a. 0. 24.

%) Der spétattische Krater befindet sich in New York, besprochen
von F. Messerschmidt, Rém. Mitteil. XLVII 1932, 129f.

%) Lysias g. Nikomachos (XXX) 20f. J.Beloch, Gr. Gesch. IT1%, 1101.

%) Rationes annorum 410/9 et 407/6 IG I 304.

¢) AuBer auf das Kap. VI oft erwithnte Werk von Ferdinand Noack
sei hingewiesen auf den schénen Aufsatz von Karl Lehmann-Hart-

leben iiber Wesen und Gestalt griechischer Heiligtiimer: Antike VII
1931, 170ff.
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Das Opaion des Xenokles wird nur dem praktischen Zweck gedient
haben, einen Abzug fir den durch die Fackeln verursachten
starken Rauch herzustellen. Aber allerdings wird man dem kiinst-
lerischen Zuge der Zeit in der Ausstattung gefolgt sein und ein
neues Kulthild der beiden Géttinnen, das in vielen Nachbildungen
noch zu erkennen ist, fiir den alten Demetertempel geschaffen
haben.

Nicht anders steht es mit der Sorge des Perikles fiir den
Kultplatz des Dionysos Eleuthereus am Siidabhange der Akro-
polis. Unter seiner Leitung des Demos hat die unter Peisistratos
geborene Tragodie ihren Hohepunkt erreicht. Sophokles stand
seinem Kreise nahe. Wir wissen auch heute, daB nicht erst unter
Lykurgos, dem Sohne des Lykophron, im vierten Jahrhundert
das Theater aus Stein gebaut ist, sondern daB schon Perikles damit
begonmen hat, wie mit einem vollstindigen Umbau des ganzen
Temenos. Aber den neuen Dionysostempel hat Perikles nicht mehr
vollendet gesehen. Der neue Tempel ist erst um 420 gebaut worden?).
Die Kulthandlungen, die Tragodien und Satyrspiele, fanden seit
Anbeginn auf der weiten Orchestra hinter ihm statt. Die Dramen
hatten sich freilich, abgesehen von der Lykurgeia des Aischylos
und den Bakchai des Euripides, lingst von ihrem Ursprung, dem
Kultspiel fiir Dionysos, entfernt, fiihrten ihr stolzes Leben aber bis
zum Ende des Altertums weiter unter dem Schutze des Dionysos.
Wie auch noch in der zweiten Halfte des fiinften Jahrhunderts,
gerade zu der Zeit des Perikles, der Glaube des Volkes an die alte
phallische Natur des aus Thrakien und Phrygien einst eingewander-
ten Dionysos, des Herrn des Theaters, lebendig war, lehrt
der Rest des choregischen Denkmals, den der Scharfblick von
Erxst BuscHOR?) erst erkannt hat. Ein solches Denkmal lehrt
das Fortleben naturhafter Religion auch inmitten einer neu ge-
wordenen religiosen Welt und ist ein kostbares Zeugnis dafiir.
Hier muB8 auch der Tatsache gedacht werden, daB in der Mitte
der vierziger Jahre das athenische Volk beschloB, daB den mnach
Thrakien zur Grindung der Kolonie Brea gesandten Kolonisten

') Vgl. K. Lehmann-Hartleben a. a. O. 174f.

?) Athen. Mitteil. LTIT 1928, 96{f. Vgl. auch L. Deubner, Attische
Feste 135f., der mit Recht betont, daB der Phallos nicht ein ‘Symbol’
des Dionysos ist, sondern daB der uralte Kult des Fruchtbarkeitsdaimons
von Dionysos aufgesogen wurde.
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auferlegt wurde, zu den groBen Panathenaien ein Rind und eine
Panoplie und zu den Dionysien einen Phallos zu schicken. Es ist
mit Recht angenommen worden, da nicht nur diese thrakischen
Kolonisten, sondern auch alle anderen Kolonieen dazu verpflichtet
wurden, wie auch die Athener einen oder mehrere Phalloi zu der
Prozession geliefert haben werden?). Dies alles gehort zu dem Bilde
der Religiositat zur Zeit des Perikles.

Solon. hatte seine Gesetze auch gegen den Graberluxus erlassen.
Aus dem sechsten Jahrhundert sind in Attika nur wenige Grabstelen
mit dem Bilde des Toten gefunden, und erst in der zweiten Hilfte
des finften Jahrhunderts beginnt die hohe Kunst des attischen
Grabreliefs?). Sie ist offenbar auf ionischen EinfluB zuriickzu-
fithren, der sich in dem kiinstlerischen und geistigen Leben des
perikleischen Athens in so vielem zeigt. Sie kam von den ionischen
Inseln heriiber mit den Meistern, die die groBen Baupline des
Perikles unterstiitzten. Aber mit ihr kam nicht die Religiositat.
Weil man auf den Grabreliefs des filnften und vierten Jahrhunderts
nirgends mit Sicherheit einen eleusinischen oder gar orphischen
Mysten nachweisen kann, ist die Vermutung gestattet, da der
Blick ins Jenseits, den die attischen Grabreliefs geben, auf denen
der Verstorbene und der Lebende oft kaum zu unterscheiden sind,
eine Wirkung der eleusinischen Religion ist, die man gar nicht unter-
schitzen kann. Nichts an den Tod Erinnerndes, nicht Symbole,
nicht Gotterbilder gibt die Grabkunst der Attiker und auch der
Boioter wieder, sondern beim Abschiede vom Diesseits die Hoff-
nung auf ein Wiedersehen nach dem Tode, wie es im Sinne der
Mysterien liegt. Nirgends aber eine Andeutung auf den Reigen
der Frommen im elysischen Gefilde, sondern nur sichere Hoff-
nung auf ein Wiedersehen aller Geweihten. Das ist echte
Frommigkeit, ohne jede Sentimentalitit und Aufdringlichkeit
christlicher Grabkunst in alter und in neuer Zeit. Auch der
schlichte Name des Toten mit der Angabe seines Vaters und
seines Heimatdemos sagt auf der kiinstlerisch vollendeten Grab-

1) IG I® 45, 12. 13. L. Deubner a. a. O. 141.

2) Gerh. Rodenwaldt, Jahrbuch des d. archiol. Instituts XXVIII
1913, 320; Hans M6bius in der Rezension von Hans Diepolder’s Werk
tiber die attischen Grabreliefs des 5. und 4. Jahrhunderts v. Chr. Deutsche
Literaturzeitg. 1933 S. 1034f.
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stele auf einem attischen Friedhof wohl mehr als alle Bibelspriiche.
Man muf} innerlich Hellene sein, um das nachzuempfinden. Hier
ist die Kunst zur Religion geworden. Niemand wird seinen Besuch
des Friedhofes am Dipylon und der Sile des athenischen National-
museums, in denen die Grabreliefs aufgestellt sind, jemals ver-
gessen konnen. Es weht der Hauch des Jenseits durch die Réume.
und nichts ist spiirbar von Verzweiflung und Modergeruch, wohl
aber der Gedanke, daBl es ein Wiedersehen gibt in dem ewigen
Reiche des Pluton und der Persephoneia.

Man mag sagen und hat es auch gesagt, daB sowohl Peisistratos
wie Perikles der Religion nur soweit dienten, als es das Staatswohl,
als es ihre Regierungspolitik erforderte, wozu natiirlich das Arbeits-
beschaffungsprogramm gehorte, das aber keinesfalls in den Vorder-
grund gestellt werden darf. Die Stellung der beiden zur Religion
ist auch sicher eine verschiedene gewesen. Peisistratos und die
Peisistratiden neigten zum Aberglauben und glaubten an Orakel.
Perikles lebte in einer Zeit, in der an der Existenz der hellenischen
Gotterwelt von manchem selbsténdigem Denker schon langst ge-
riittelt worden war, und wie weit er selbst an diese glaubte, wissen
wir nicht. Aber daB er seinem Volke die Religion erhalten wollte
und an ihren Segen fiir dieses glaubte, muB als sicher gelten. Doch
dem Aberglauben und aller Leichtglaubigkeit in religidsen Dingen
stand der groBe Herrscher — denn der war er bis zu seinem Pro-
zell — vollig fern und hatte Manner um sich, die ganz anders
dachten als das Volk, wie der Ioner Anaxagoras aus Klazomenai, der
alles Gottliche in der Natur leugnete, neue Lehren iiber die
Sonne und andere Gestirne verbreitet haben sollte und auch
das Volk von dem Glauben an den durch Schleudern des Blitzes
richenden und strafenden Zeus befreien wollte 1). Wir haben
keine Nachricht dariiber und glauben auch nicht, da8 Peri-
kles den von den Peisistratiden begonnenen Tempel des olym-
pischen Zeus am Ilisos fortsetzen wollte. Wie Anaxagoras zu der
Staatsreligion stand, wissen wir auch nicht. Die Anklage gegen ihn
lautete allgemein auf Gottlosigkeit, wie die gegen Sokrates, richtete
sich aber hauptsichlich gegen seine Lehre von den Himmels-

- +1) Vgl. dber die doéPeie des Anaxagoras Joh. Geffcken, Herrﬁes
XELIT 1907, 127ff. und die Entgegnung von Diels Vorsokratiker IB

S. 2, 28ff. (59 A 1). S
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erscheinungen (ta pevdpoir). Damit sténde nicht im Widerspruch,
wenn Anaxagoras mit seinem Freunde und Schiiler Perikles, den
rechten Arm zum Gebet erhebend, vor die Parthenos des Pheidias
getreten sein und in ihr aufrichtig die Offenbarung der echten
Staatsgesinnung und Lebensbejahung der Athener begriiit haben
sollte.

Zum Kreise des Perikles rechnet man auch zwei Manner, die den
naturwissenschaftlichen Lehren des Anaxagoras innerlich sicher
ganz fernstanden; aber in seiner Lehre von dem das Weltall ord-
nenden Geist, dem »odc, werden sie auch das J¢iov gesehen haben,
das der Ausgangspunkt all ihrer Frommigkeit und gewil auch der
eines groBen Teils des athenischen Volkes war. Der eine war der
Halikarnassier Herodot!), der Dorier mit karischem Einschlag
und ionischer Bildung, der andere Sophokles aus Athen. Man
wird sagen diirfen, daB auch die Gottesvorstellung des Klein-
asiaten eine Frucht seines langen Aufenthalts in Athen war,
daB dieser ihn in seinem Glauben an eine gottliche Macht, der
Alles auf Erden unterworfen ist, mehr bestirkt und gefordert
hat als seine Reisen in fernen Landern, die er mit freiem Blick
und steter Beobachtung des fremden Brauchtums, namentlich
auf religivsem Gebiete, durchwandert ist. Dieses Gottliche, dieser
dedg oder dafuwyr, ist aber nicht mehr Zeus, neben dem die Gottin
der Gerechtigkeit in Ewigkeit thront, nicht mehr die Theodicee
des Solon oder Aischylos, sondern hier bricht ein schon in der
Odyssee vorhandener Volksglaube an den Neid der Gotter
durch, die hohes und dauerndes Gliick den Menschen mifigénnen
(oben S. 261f.). Die Gottheit ist eifersiichtig auf alles, was sich
tiber den Durchschnitt erhebt. Sie stiirzt Bauten, Tiere, Baume,
Menschen in gleicher Weise. Jede Uberheblichkeit und Hoffart
werden von den Gottern bestraft, wie es kein Beispiel eindringlicher
zeigt als der Sturz des méchtigen Perserkonigs und seines stolzen

1) Gegen die allgemeine Ansicht, daB Herodot ein Bewunderer des
Perikles und des perikleischen Athens war, F. Focke, Herodot als Histo-
riker (Tibinger Beitr. zur Altertumswissenschaft I. Heft 1927) 27ff.
Seiner Beurteilung des Traumes der Agariste und des ganzen Alkmeoniden-
exkurses kann ich aber nicht zustimmen. Wichtig fiir das Verstédndnis des
herodotischen Werkes Otto Regenbogen, Die Antike VI 1930, 202ff.
Dazu Wolfg. Schadewaldt, ebenda X 1924, 157ff.
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Heeres. Es ist delphische Religion, die Wesen und Werk des Hero-
dot erleuchtet!). Es ist die Warnung vor der Hybris, die seine
Darstellung durchdringt. Es ist die Sprache der Sophrosyne, der
Selbstbescheidung gegeniiber der Uberheblichkeit. Die Religion
des Herodots wie die seines Freundes Sophokles ist von einem hohen
Ethos erfiillt, wenn auch der Gottheit durch die Eigenschaft des
Eifersiichtigen ein Makel anhaftet. Aber diese Eifersucht richtet
sich auch nur gegen ein Ubermas, gegen die Hybris. Der Mensch
darf nicht streben, den Gottern gleich oder #hnlich zu werden.
Jeder Ubermut wird bestraft. Was schon manche alte Sagen ein-
dringlich einschirfen, wie die von Tantalos, Ixion, Salmoneus,
hat Herodot zuerst auf die Geschichte iibertragen und an dem
Schicksal der Perser den siegreichen Hellenen, vor allen den Athenern
dargetan. Seine Ansicht von der Allmacht der Gottheit hat er
am klarsten durch Solon am Hofe des Lyderkonigs Kroisos aus-
sprechen lassen?). Er meinte, daf8 jede gottliche Macht neidisch
und geneigt ist, in bestehende Zustinde Verwirrung zu bringen.
Vor dem Tode kann kein Mensch gliicklich gepriesen werden,
da der Wille der Gottheit unberechenbar ist. Es ist derselbe
Glaube, in den der sophokleische Konig Oidipus ausklingt, wenn
der Chor am Ende der Tragodie singt ?):

Niemand will ich gliicklich preisen, der noch eines Tages harrt,

niemand, eh’ er sich gebettet zu dem letzten, ew’gen Schlaf,

ohne daB ihn je das Ungliick mit dem Pfeil der Schmerzen traf.
(Walther Amelung)

!) Dies hat Regenbogen, a. a. O. 235 sehr schon ausgefiihrt.

*) I 82 "Q Kpoioe, émiorduevéy pe 1o Oeiov mav éov pBoveody 1e
xai Tagay®des dnewnrdc adommyioy menypudTew Tépt.

%) Vs. 1528ff.

Bate oy v Exelvip Tip Tedevralay Eder
Njuégay émoxonotvra undéy’ ABitew, moiv dv
Téoua o Plov meodone undéy ahyewdy maddby.

Man setzt den Kénig Oidipus wohl jetzt allgemein mit Recht in die Mitte
der zwanziger Jahre, s. M. Pohlenz, Griech. Tragddie Erlauterungen
S. 63 (zu Bd. I 226, 16), wozu ich bemerken méchte, daB C. Robert den
Oidipus nie fiir das élteste Stiick des Sophokles gehalten hat — er pole-
misierte nur gegen die Datierung in die Zeit des archidamischen Krieges
(Oidipus T 304) —, sondern den Aias, den er fiir beeinfluBt durch die
Orestie des Aischylos hielt.
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Als Sophokles dies dichtete, hatte er schon den Sturz und Tod
des Perikles erlebt?).

Herodot hat von hellenischer Religionsiibung wenig erzahlt. Er
erwihnt zur Vergleichung mit agyptischem Ritus Orphiker und
Pythagoreer, spricht auch von den Kabirmysterien auf Samo-
thrake, aber die fiir das fiinfte Jahrhundert viel wichtigeren von
Eleusis erwahnt er nirgends. Wo er von dem Unsterblichkeits-
glauben der thrakischen Geten spricht?), erwiahnt er Orphiker
und Pythagoreer nicht, wei aber zu erzihlen, daB Zalmoxis, ihr
Gott, den sie unter dem Namen Gebeleizin verehren, ein freige-
lassener Sklave des Pythagoras auf Samos gewesen sei. Kein Wort
von griechischen Mysterien, als er von einem anderen thrakischen
Volkerstamm, den Trausen, spricht, die den Neugeborenen be-
jammern, den Gestorbenen aber mit Jubel begraben?). In Agypten
jedoch, das er nach dem Jahre 448 bis Elephantine besucht hat,
dringen sich ihm die Vergleichungen und Gleichsetzungen mit
griechischen Gittern und griechischen Riten auf, wie sein agyptischer
Logos, das zweite Buch, so eindringlich zeigt?). Das Land der
Pyramiden mit seiner uralten Kultur machte auf ihn einen so tiefen
Eindruck, daB er ohne weiteres griechische Religion und griechische
Briuche aus ihm ableitete5). Die Namen vieler hellenischer Gotter
sind durch Vermittelung der Pelasger aus Agypten gekommen,
wie die der Here, Histie, Themis, der Chariten und der Nereiden®).
Er beruft sich dabei auf die Aussagen seiner dgyptischen Gewéahrs-
ménner. Fiir Poseidon und die Dioskuren hat er vergeblich nach
agyptischen Vorbildern gesucht?). Die Gestalt des Poseidon sollen
die Pelasger aus Libyen nach Griechenland gebracht haben®).
Das Alter von Dionysos, Pan, Herakles wird sogar genau berechnet

1) Uber die Weltanschauung des Herodot und Sophokles vgl. Ed.
Meyer, Forschungen zur alten Geschichte 1 2591f.

2) IV 93. 94, I'brar adavarilorrec E. Rohde, Psyche % 10 IT 28ff.

3) V 4 émléyovres 8oy wmaxdy SEamallaydeic éori & mdont evdaruoviat.
Rohde, a. a. O. 34f.

4) Fiir ‘Herodot in Agypten’ verweise ich nur auf die gleichnamige
Abhandlung von Jos. Vogt, Genethliakon f. Wilh. Schmid (Tubmger
Beitr. Heft 5) S. 97ff., wo auch Anm. 1—3 die Literatur.

% Vogt, a. a. O. 116ff.

§) IT 50; A. Wiedemann, Herodots zweites Buch 1890 S. 231ff

7) II 43; Wiedemann, a. a. O. 206f. ¥

8) Herodot II 50 am Ende. Vgl. Wiedemann, a. a. O.
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und daraus der Beweis versucht, daB die Hellenen auch diese
Gotter aus Agypten iibernommen haben?). Demeter ist die agyp-
tische Isis, und wenn er in ihrer Tochter Bubastis die griechische
Artemis wiederfand, so war ihm da sogar schon Aischylos voran-
gegangen (oben S. 236), hatte da allerdings nach Herodots Auf-
fassung ein Plagiat an dgyptischer Weisheit begangen?). Auch zahl-
reiche Riten leitet er aus Agypten ab; so sollten die Tochter des
Danaos die Weihen der Thesmophorien die Frauen der Pelasger
gelehrt und nach der Peloponnes gebracht haben3). Wenn er aber
an derselben Stelle von agyptischen Mysterien spricht, so ist
langst bemerkt worden, dafB es in Agypten zu der Zeit Herodots
tiberhaupt keine Mysterien gegeben hat. Nicht nur die dodonae-
ische Mantik hat nach ihm ihren Ursprung in Agyptent), sondern
das ganze religivse Festwesen der Griechen, die feierlichen Ver-
sammlungen, Prozessionen, Opferziige sollten aus Agypten
stammen. Es ist erstaunlich genug, daB diesem weitgereisten,
welterfahrenen und kenntnisreichen Manne die grundsitzliche
Verschiedenheit hellenischer und agyptischer Religion entgangen
ist. Vieles beruht da auf dem, was er von den Fremdenfiihrern,
Dolmetschern, Priestern, Tempelbeamten gehort hat. Nur ein
einziges Mal nennt er einen Priester als seinen Gewahrsmann
mit dem Titel, das ist der Schatzmeister der Athene in Sais?).

Wihrend wir von Herodot nicht wissen, daB er einer Gottheit
einen Altar oder ein Heiligtum errichtet hat, und iiberhaupt
iiber sein Verhéltnis zu einzelnen Gottern kaum unterrichtet sind,
ist iiber Sophokles mancherlei iiberliefert, was seine sakrale Tatig-
keit zeigt. Namentlich zu den Heilgsttern Alkon und Asklepiok
hat er in naher Beziehung gestanden, so daBl er wegen seiner Mit-

*) II 145f. Herakles auch IT 43. |

%). IT 1566 Aiyvaviori 8¢ *Anéiiaw wév “Qoog, Anusjrne 68 “Iouw, "Aorepug 68
Bovfacric. éx rovtov 08 7o Abyov xai oddevds Ehlov Aioybios 6 Edgpogiowos
flomace 6 Eydy podow, poiwoc o1 mouTéww 6w 7Qoyevoudvaw: énolnoe yap
Aeoreuw elvar Yvyarépa Arjunroos.

3) Herod. IT 171. 3

%) II 57 und iiber die mavnyvgies xai moumal xal mgooaywyal ebenda,
58. Weiteres z. B. bei Vogt, a. a. 0. 117.

®) II 28 706 68 Nefhov 7ac anyac otve Alyvariow ode Aufdaw otire *EAlg-
vaw Ty Epol dmuxopévaw éc Adyove ovdeic vnéoyeto eidéva, el umy év Aipbaran
& Zdr néh 6 YeauuaTioms taw ipdv yonudrew Tig Admpains. Wiedemann
S. 31. g . :
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wirkung bei der Aufnahme des epidaurischen Gottes in Athen
nach seinem Tode als Heros Dexion verehrt worden ist (Kap. XII)*).
Mit Herakles ist Sophokles nach einer aus dem Peripatos stam-
menden Uberlieferung verbunden: Herakles sei dem Dichter im
Traume erschienen und habe ihm die Stelle bezeichnet, wo ein auf
der Akropolis gestohlener goldener Kranz versteckt worden war.
Sophokles habe dafiir ein Talent als Finderlohn erhalten und von
diesem Ertrage dem Herakles Mmpwmijc ein Heiligtum errichtet?).
Der AnstoB, den neuere Kritik an dem Gebet an die asiatische
Gottermutter im Philoktet (i. J. 409) genommen hat, erledigt sich
vielleicht dadurch, daB Sophokles, der an die Gotter des Volkes
glaubte, hier eine Huldigung fiir die Mutter des Zeus einfiigen
wollte, deren Motiv wir nicht kennen®). Fast in das Reich der Zau-
berei fiihrt uns eine spite Nachricht, die den Dichter zu einem
Besinftiger der Winde macht, ihn hier also dem Empedokles von
Akragas, den man xowivoavéuas mnannte, gleich stellte. Man
denkt dabei auch an die athenischen Edddvepor und die korin-
thischen >Avepoxoitor®).

Perikles hat die Religion des Volkes nie bekémpft, nicht nur
auf die Brfiillung der geschriebenen Gesetze, also der soloni-
schen, geachtet, sondern auch der ungeschriebenen, deren
Deuter die Eumolpiden waren. Es kann sich da nur um lang ge-
wohnte, rituelle Vorschriften handeln, die durch die Priester, die

1) Gegen die moderne Behauptung, da8 Sophokles seines Zeichens ein
Arzt gewesen sei, was man aus den Trachinierinnen, dem Aias und dem
Philoktet erschlieBen wollte, vgl. die schlagenden Bemerkungen von
Tycho v. Wilamowitz, Die dramatische Technik des Sophokles 1917,
93 Anm. 1.

2) Die Zeugnisse dieser auf Hieronymos von Rhodos zuriickgehenden
Nachricht bei Jahn-Michaelis, Soph. Electra p. 12; dazu Ed. Hiller,
Satura philologa Hermanno Sauppio oblata p. 112 s.; Hieronymos
leitete die Geschichte mit den Worten ein: yéyove 08 xai feogilic 6 Zo-
goxdijc ¢ odx &Mos. Nach der Nachricht hei Cicero De divinatione I 54
soll das Heiligtum des Herakles Myvmjc schon vor Sophokles bestanden
haben.

3) Hier kann ich der Erkliarung von K. Reinhardt, Sophokles S. 182
nicht ganz folgen.

4) Vgl. P. Stengel, Opferbrauche der Griechen 149. Die von Stengel
nicht erwahnte Nachricht iiber Sophokles steht bei Philostrat Viia
Apollonii VIII 8 p. 158 (II 313 Kays.): ZogoxAéa Tov *Adnpaior, 8c Méyera
xal avépovs BéAEar Tic dpac méga mwedoavrac.
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énynrai 1@y Eduolmddy, weitergegeben wurden. Wer diesen nicht
folgte, galt in den Augen des Perikles als gottlos!). Die dypagor
vdpor sind im fiinften Jahrhundert lebendiges Eigentum des
Volkes. Sie stammen von den Gottern. Fiir sie geht die Antigone
des Sophokles, die etwa zehn Jahre vor der Leichenrede des Perikles
gedichtet ist, in den Tod. Niemand darf die ungeschriebenen, un-
wandelbaren Gesetze der Gotter iibertreten2). Auch hier ist das
dyoanvoy véuyoy ein von den Gottern den Menschen in die Seele
gepflanztes, ewiges Gesetz, das auf keiner Marmor- oder Erztafel
zu lesen war.

Die Religiositat des perikleischen Zeitalters hat das Wesen der
hellenischen Religion auf die hochste Stufe gefithrt, aber auch
die Unterstromungen aus ihrer Urzeit nicht unterdriickt, wie dieses
die olympische Religion getan hat, ohne in das Innerste des Volkes
durchzudringen. Thr liegt es vollkommen fern, von einer neuen
Weltordnung, von einer Wiederkehr des goldenen Zeitalters zu
sprechen, auf einen wiederkehrenden Weltenkonig zu hoffen, wie
es jiidische Prophetie in Ankniipfung an natursymbolische Mythen
des Orients getan hat. Die Hellenen der klassischen Zeit und dar-
iiber hinaus — die Philosophen scheiden auch hier aus — haben
auch nie an einen Untergang des gegenwirtigen Kosmos gedacht
(oben S. 180). Hesiod denkt nicht an die Wiederkehr einer neuen,
besseren Zeit, sondern wiinscht sich in der Erkenntnis seiner Zeit
als einer erbarmlichen nur das eine: entweder friiher oder spiter
geboren zu sein ?). Den am Diesseits Verzagenden — und solche hat
es wie zu allen Zeiten natiirlich auch zur Zeit des Perikles gegeben —

1) [Lysias] VI gegen Andokid. 10: xairor Hegueiéa moté pact mapawéou
Sty wepl T@v doefodvrwn, i ubvov yoijedar Toic yeyoauuévors véuols mEol avrdv,
arla zal woic dypdgows, xa®® odc Edpoimida é&nyotvtan, od; oddelc mw xvpiog
Eyéveto xadedey 0008 éréluncey dvteumeiv, 0908 avrol (P. Miiller; adrov X)
oy Gévra ioaow* fyeiodar yap & adrods ofrws ob uovoy Tois avdodmors, aAia
#ai toic feoic Siddvar Stxmy. Vgl. Ph. Ehrmann, De iuris sacri interpreti-
bus (RVV IV 3) 391ff. Siehe dazu auch die Leichenrede des Perikles
bei Thukydides II 37, 3. Rud. Hirzel “Ayoagos véuoc Abhdlg. Séachs.
Ges. d. Wiss. XX 1900, 21f.

%) Antigone Vs. 4541f.: dypanra xdogpalij Pedv véuyua. Euripid. Hiketid.
Vs. 19 Murr.; vduyd daviovrec deim.

%) Erga Vs. 174f. Uber die von C. Lehrs als unecht erklirten Verse
179%f. vgl. v. Wilamowitz, Hesiodos Erga S. 62, der diese Verse mit
vollem Recht eine ‘dunkle Prophezeiung’ nennt.
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war in den Mysterien keine neue Hoffnung fiir sie und ihre Nach-
kommen in der unter dem Regiment des Zeus bestehenden Welt
gegeben. Thre Hoffnung bezog sich auf eine andere Welt; auf
das Jenseits der eleusinischen Religion. Auch die orphischen
Theologen glauben an keine neue Weltperiode nach dem Regiment
des Dionysos (Kap. V). Fiir die Hellenenreligion fithrt Zeus das
Szepter bis an das Ende der Welt. Prometheus droht nur seinen
Sturz (oben 8. 181). Die Polis Athen aber fithrt Pallas Athene.



,

KAPITEL XI

DER AUSGANG DES FUNFTEN JAHRHUNDERTS.

Gewaltige Kriege, wenn sich ihr Geschick zum Ungliick hin-
wendet, bringen die Volker oft zur Religion zuriick, gebieten dem
Aufklirertum Einhalt und wecken den nur eingeschlaferten, nicht
ausgestorbenen Aberglauben wieder auf. So ist es in Athen
withrend des peloponnesischen Krieges geschehen, als Griechen
gegen Griechen kampften. Nikias, des Nikeratos Sohn, und sein
Kreis haben in dieser Richtung stark gewirkt. Der altglaubige
Mann soll an jedem Tage den Gottern geopfert haben. Er hatte
in seinem Hause stets einen Seher um sich, der sich nicht nur
um die dffentlichen Dinge kiimmern muBte, sondern vor allem
um seine privaten Verhaltnisse und das Silberbergwerk in Laurion,
an dem er starken Anteil hattel). Wie aberglaubische Menschen
so oft zur Schwarzseherei neigen, war diese auch bei Nikias die
Folge seiner religivsen Einstellung und brachte den in militirischer
Hinsicht durchaus nicht unbegabten, iibrigens auch durch kér-
perliche Leiden stark behinderten Mann um manchen kriege-
rischen Erfolg. Die am 27. August 413 eingetretene Mond-
finsternis, die Nikias als ein unheilvolles Zeichen ansah, hat den
ungliicklichen sizilischen Feldzug der Athener entschieden; denn
der von ihm auf Grund der Aussagen seiner Seher energisch des-
halb verlangte Aufschub der Einschiffung der Athener brachte
ihnen das Verderben?). So anders geartet auch sein politischer
Gegner Kleon war, in dem Glauben an Orakel und Propheten

1) Plutarch Nikias c. 4 nach Pasiphon aus Eretria, iiber den s. F. Suse-
mihl, Griech. Lit. d. Alexandrinerzeit I 20f. Uber Nikias und die Mantik
auch W. Dittenberger, Hermes XLI 1906, 473ff. Der Seher Lampon
als Unterzeichner des Nikiasfriedens unten S. 293.

?) Thukydides VII 50 von Nikias: 7v ydo ¢ xai dyay Pelaoudt e xal
T@L Towovtwr mgooxeluevos.  Vgl. Plutarch Nikias e, 23ff.
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war er ihm gleich, wie die ‘Ritter’ des Aristophanes vom Jahre 424
zeigen. Das Orakelwesen und der Glaube an die Seher war in
Athen zu einem verhingnisvollen Unfug geworden, gegen den sich
auch der wahrscheinlich bald nach der sizilischen Expedition
fallende Polyidos!) des Aristophanes gewandt hat. Gerade in
der Umgebung der leitenden Staatsménner gab es so manchen,
der diese mehr als bedenklichen Einfliisse auf die Politik stérkte.
Dazu gehorte im Kreis um Nikias vor allem Diopeithes?), dessen
Namen nicht nur die attische Komodie®) bewahrt hat, sondern
der auch als Gegner des Perikles und Anklager des Anaxagoras
in der Geschichte fortlebt, und. auf dessen Antrag das athenische
Volk im Jahre 432 beschloB, daB gegen alle Gottesleugner und
Verbreiter von Lehren iiber iiberirdische Dinge die Eisangelie
eingebracht werden sollte?).

Ohne jede Zugestindnisse an die Religion war die Lehre des
Diagoras von Melos, der lange Zeit noch nach seinem Tode als
der Gottlose (6 dJcoc) bekannt war. Er war, wie man zu berichten
wuBte, aus einem gottesfiirchtigen Dithyrambendichter durch
eine schwere Enttauschung ein Gottesleugner geworden. Als
einen Meineidigen, durch den er einen groflen Schaden erlitten
hatte, die gottliche Strafe nicht erreichte, soll er an der Gerechtig-
keit der Gotter gezweifelt haben und Atheist geworden sein.
Nicht aus philosophischen Erwigungen, — wie es auch durchaus
nicht feststeht, daB er ein Schiiler des Demokritos gewesen ist —,
sondern aus bitterer Lebenserfahrung wurde er also ein Verfolger
der Gotter und in Athen wegen seiner Verspottung der Mysterien

1) P. GeiBler, Chronologie der altattischen Komddie (Phil. Unters:
XXX 1925) 8. 51.

2) Nuxlov éraipos Schol. Aristophanes Ritter 1085.

3) Aristophanes Ritter a. a. O.; Wespen 380; Vogel 988 (0 uéyac Awomei-
9nc). D., der sehr lange gelebt hat, ist hochst wahrscheinlich identisch
mit dem gegen das ‘lahme’ Kénigtum des Agesilaos in Sparta wirkenden
A. pdla yonouokdyos avijo Xenophon Hellen. IIT 3, 3; Plutarch Agesilaos 3
(4. avip yomouordyos & Zndorni pavreldvy Te maludy Vmdmiems xai OoXGY
nepl 7@ Vela copoc elvar xai mepirtds). Bruchstiicke anderer Komddien-
dichter iiber D. bei Swoboda RE? V 1046f.

4) Plutarch Perikles 32 xal pipiopa Awoneldns Eyoayey eioayyéileodar Tove
va deia 1) voullovrac 7 Adyovs mepl t@v perapciwy Oiddoxovrac dmepeiddusvos
eig Ieguedéa 0 *Avagaydpov 1ip dndvaiay. Dazu Diodor (Ephoros) XIT 39, 2
ohne Namennennung des Antragstellers.
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im Jahre 415 zum Tode verurteilt. Aristophanes hat ihn in seinen
Wolken (423 oder 418) und Froschen (405) als Gotterverichter
verspottet, und so ist sein Name sprichwortlich geworden?).
Aber man beruhigte sich nicht nur mit der Kritik der Religion,
wie sie vor allem im AnschluB an die Toner in den sophistischen
Kreisen geiibt wurde, sondern Kritias, Platons Oheim, der im
Jahre 403 gegen Thrasybulos gefallene Staatsmann, forschte in
rationalistischer Weise nach der Entstehung der Religion, und es
entspricht ganz dem Wesen griechischer Denkungsart, wenn er
sie fiir die Erfindung eines einzelnen Mannes hielt. Kritias gab
diese Erkldrung in seinem Satyrdrama Sisyphos ab, von dem uns
ein groBeres Stiick erhalten ist?). Es beginnt mit der Urzeit, in
der die Menschen wie die Tiere lebten und nur die Gewalt herrschte.
Weder Gute noch Bése fanden ihren Lohn. Dann aber schufen
sich die Menschen Gesetze, die die Strafen festsetzten. Das Recht
wurde Herrscher, und jeder Frevler wurde bestraft. Dies fiihrte
nun die Menschen dazu, ihre Verbrechen heimlich zu begehen,
80 daf} sie nicht geahndet werden konnten. Da hat ein kluger
und weiser Mann fiir die Menschen die Gottesfurcht erfunden,
damit sie fir die Schlechten ein Schrecken sein sollte, auch
wenn sie heimlich das Bose titen, sprichen oder dachten.
Deshalb fiihrte er den Glauben an das Gottliche (0 deiov) ein.
‘Dies Gottliche ist ein Daimon von ewiger Lebenskraft, der mit

1) v. Wilamowitz, Textgesch. der Lyriker 80ff.; Griechische Vers-
kunst S. 426 Anm. 4, der gegen A. B. Drachmann, Atheisme i det antike
Hedenskap S. 115 polemisiert; Diels, Vorsokrat. ITI* 765 (Register);
Diehl, Anth. lyr. 1T p- 126 5. Ob die unter dem Titel Dovyios Adyog
oder dromvgyllovrec Adyo iberlieferte atheistische Schrift des Diagoras
echt war, ist unbekannt. Daf Diagoras die eleusinischen und die samo-
thrakischen Mysterien verspottet hat, steht bei Athenagoras ITpsof. 7epl
Xowriaviv 4 p. 5, 3ff. Schwartz, Adwydoar pdv yap eixdrwe adedryra
Enendlow > Adppdio, K1) povoy Tov *Opguxdy eic uéoov araridévre Adyov xal Ta
& ’Elevoivt xal Td téw Kafloow Snueiovr mvotijpua.  Vgl. Cicero De nat. deor.
IIT 89 p. 396 Plasberg. Was Cicero von Diagoras erzahlt, berichteten
andere von Diogenes dem Kyon (RE2 X 1435f.). Wieweit die Komédie
ibertrieben hat, wissen wir nicht, auch nicht, was auf Kosten der
Legende zu setzen ist.

?) Diels, Vorsokratiker II* §. 308ff.; Diehl RE? XI 19011f,;
A. v. Blumenthal, Der Tyrann Kritias als Dichter und Schriftsteller.
Stuttgart 1923. W. J aeger, Paideia S. 417. Zu dem Sisyphosbruch-
stiick vgl. vor allem Ed. Norden, Agnostos Theos 370f., 398.

Kern, Die Religion der Griechen II. 19
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Verstand hort und sieht, der weise ist und dies uns schenkt, der
eben von den Gottern stammt, der alles horen wird, was Menschen
reden, und jede Tat sehen kann. Wenn du auch nur im Stillen
Boses ersinnst, nichts wird den Gottern entgehen. Denn Weisheit
ist ihnen eingeboren.” Mit solchen Reden begriindete er die kost-
lichste der Lehren, mit triigerischem Wort die Wahrheit ver-
hiillend. Er gab auch der Gotter Wohnung an solchem Orte an,
dessen Name die Menschen am meisten erschrecken mufite; denn
er wuBte, daB von dort dem armseligen Menschenleben Furcht
und Segen kommt; er sah, daB aus der Hohe droben die Blitze
niederfahren und der Donner furchtbar rollt, daB} sich dort der
sternenbesiate Himmel wolbt, des Chronos?), des weisen Kiinstlers
herrliches Gewand; von dorten kommt die helle Glut des Sterns,
von dorten stromt der feuchte Regen auf die Erde nieder. Er
erschiitterte die Menschen durch solche Schreckbilder, deretwegen
er der Gottheit diese Wohnung anwies, und so hat er durch Ge-
setze die Ungesetzlichkeit vertilgt. So, glaube ich, hat er die
Sterblichen den Gotterglauben als Erster gelehrt. Kritias richtet
bei dieser Erklirung der Entstehung der Religion den Blick nur
nach oben. Vom Himmel kommt der Schaden, vom Himmel
kommt der Segen. Nur aus einer Wurzel leitet er den Gotter-
glauben ab. Anders ein Jahrhundert spiter Aristoteles, der den
Ursprung der Religion sowohl von den Himmelserscheinungen
als den Erlebnissen der Seele herleitet?). Nichts sagt Kritias von
der Mitwirkung der Erde, von dem Glauben an die chthonischen
Miichte. Der Regen prasselt nur auf die Erde nieder. Kein Wort
von der Schwiingerung der Erde durch den Regen, wie es Aischylos
in dem Bruchstiick seiner Danaiden (Bd. I 194) so wundervoll
durch das Bild der Heiligen Hochzeit ausgedriickt hat. Kritias
denkt dabei nur an den Himmelsgott Zeus. Der ‘Erfinder’ der
Religion ist aber nicht anders zu beurteilen, als wenn nach mythi-
schen Erfindern bestimmter Kiinste und Fertigkeiten eifrig ge-
spiirt wurde?). :

%= 1) Chronos darf man hier nicht mit Zeit iibersetzen; es ist der Gotf
Chronos gemeint, den die orphische Theogonie und Pherekydes von
Syros in die Theologie emgefuhrt haben (oben S. 151. 178).
++2)-Fragm. 10 Roses. : ’
-:'3) Vgl..den A_niang von "Kenophons Kynegetlkos und die ganze the~
ra_tur IIegi . edgnudrov. - Uber' Aischylos als edpetsc der oeuvérns (I'évoc

28 §
% &
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Hier ist ein kurzer Blick auf die Philosophen unumginglich.
Die Reihe der vorsophistischen Denker schliet Demokritos von
Abderal). Er kimpft gegen Diogenes von Apollonia, der wie einst
Anaximenes von Milet die Luft fiir den Ursprung aller Dinge er-
klart hatte, indem er von den weisen Ménnern spricht, die ihre
Hande zur Luft erheben (und dabei sagen): ‘Alles sagt Zeus und
alles weill dieser und gibt und nimmt, und dieser ist der Konig
des Alls?).” An unsterbliche Gotter hat Demokrit, der Atomiker,
nach seiner Weltanschauung nicht glauben kénnen; wohl aber hat
er in den Bildern (¢10wla), die aus den Ausfliissen der Atome aus
den Dingen entstehen, Daimonen erkennen wollen, die nicht un-
verginglich, aber schwer zerstérbar sind und den Menschen sogar
die Zukunft verkiinden konnen®). Die Daimonen entnahm er der
Volksreligion. Den Ursprung der Religion suchte er wie Kritias
in der Furcht vor allem, was die Natur an Schrecklichem dem
Menschen bringt. Nur denkt er nicht an die Erfindung des Gotter-
glaubens durch einen weisen Staatsmann wie dieser?). Von seinem
Landsmann Protagoras gab es eine Schrift iiber die Gotter. Dieser
galt als Atheist, weil er gesagt hatte, daB er nicht wisse, ob die
Gotter seien oder nicht seien, und von welcher Gestalt, Denn
vieles gibe es, was verhindere, es zu wissen, die Dunkelheit der
Sache sowohl als die Kiirze des menschlichen Lebens®). Gorgias
von Leontinoi, der Vater des Nihilismus?®), trat, wie friiher Empe-
dokles und sein eigener Zeitgenosse Hippias von Elis, in Purpur-

Aioyilov p. 3, 7 Wilam. und Horatius Ad Pisones Vs. 278) 5. W. Kranz,
Stasimon 270 zu S. 9.

!) Hans Oppermann, Xenia Bonnensia 1929 S. bff.

*) Diels, Vorsokratiker IT¢ S. 70 Fragm. 30 zav Aoyl avoddmaw
OMyor dvavelvavrec 1dc yeipac évratda, of viw fjépa xaldouer of “Elnpes “ndvra
Zevg podeirar xal mdv® odroc olde xai Sidoi xal dpageitar xal Pacilede ofrog
w@w mdvrav’. Diels zitiert zu Zede wobetar etwa Ilias P 200 mooti by
uvdijoaro Svudy (Zevs) und iibersetzt: ‘Alles beredet Zeus mit sich’. Es
ist mir zweifelhaft, ob das richtig ist. Ed. Norden, Agnostos Theos
8. 398 sagt frei ‘dort wohnt Zeus’. G F:

®) Diels, Vorsokratiker IT* S. 94 B 166; Ueberweg-Praechter!®
1926, 108. E
.+ *) Diels,. Vorsokratik. II* S. 29f. A 74. 75. Cicero spricht De deor.
natura 1 43, 120 (Diels 74 am Ende) von éinem nutare des Demokrit in
natura deorwm und -begriindet das auch. - T :

®) Diels a. a. O. TI*'S. 220 B 4. - it

®) Hieriiber Ueberweg-Praechter!? S. 121f.

19*
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gewandern auf, hielt in Olympia und Delphoi Prunkreden und lobte
die zu der Festversammlung in der Altis Erschienenen'). Aber
an die Gotter des Volkes glaubte er so wenig wie irgendein Sophist.
Wie schon Parmenides und Empedokles Volksgottheiten einfach in
Naturerscheinungen umgesetzt hatten, tat das nun Prodikos
von Keos offenbar in groBem Umfange und ging damit den spiteren
Stoikern voran, indem er die den Menschen unentbehrlichen Dinge
in den Gottern vergeistigt fand, in Demeter das Brot, in Dionysos
den Wein, in Poseidon das Wasser, in Hephaistos das Feuer und
so in allem Niitzlichen eine Gottheit. Als gottliche Wesen hat er
so auch Sonne, Mond, Fliisse, Seen, Wiesen, Friichte und ‘alles
Ahnliche’ aufgefaBt2).

Als Aufklarer gilt allgemein Euripides und ist als solcher oft
behandelt worden. Aber es ist, wie auch lingst ausgesprochen,
falsch, ihn nur als einen solchen, ihn gar nur als Sophisten auf-
zufassen. Es ist auBerordentlich schwierig die religivse Anschauung
des groBen Dichters zu erfassen, da er von der geistigen Bewegung
und Erregung seiner Tage allzeit ergriffen war und sicher manche
innere Wandlung durchgemacht hat?®). Zudem ist es fast unmoglich,
sogar aus demselben Drama seine Weltanschauung wiederzuge-
winnen, da jedes aus Rede und Gegenrede besteht. Aber aus dem
widerspruchsvollen Bilde, das man aus seinen erhaltenen Dramen
und den Bruchstiicken zeichnen kann, ergibt sich doch mancherlei
als sicher, so seine Abneigung gegen die Mantik, sogar gegen das
Orakel des Pythiers, wie der Ion (nach 415) und Orestes (im Jahre
408) zeigen?). Die pheraeischen Greise versprechen sich, auch
wenn die lang dauernde, beschwerliche Pilgerfahrt zum libyschen
Ammon (s. oben S. 232f.) oder zum Apollonorakel in Lykien
(Patara) unternommen wiirde, keine Rettung mehr fiir die dem
Tode verfallene Alkestis (im Jahre 438). Auch kein Opfer auf den
Altéren fiir die Unterirdischen kann mehr helfen®). So fern dem
Geiste des Euripides auch jede Mystik lag, er hat im Hippolytos

1) Diels a. a. O, IT* S. 249 B 7. 9.

2) Diels a. a. O. S.274f. B 5.

3) Vgl. namentlich A. Dieterich RE2 VI 1277ff. und Joh. Geffcken,
Griech. Literaturgesch. I 218.

4) Zum Ton vgl. die Ausgabe von Wilamowitz und zum Orestes
Werner Krieg, De Euripidis Oreste, Hall. Diss. 1934.

5) Vs. 112ff. Murr. Dazu Leo Webers Kommentar 8. 105.
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(im Jahre 428) in zutreffender Weise einen Orpheotelesten ge-
schildert und hat den Chor der Kreter vom Mysten des idaeischen
Zeus, dem Hirten des Zagreus und dem geheiligten Bakchos der
Kureten singen lassen!). Man kann sich kaum vorstellen, daf
Euripides in die eleusinischen Mysterien eingeweiht war, und doch
hat er im Ion dem TIakchos in prichtigen Versen gehuldigt, als
hiitte er selbst einmal in der feierlichen Nacht am Kallichoros-
brunnen gestanden und mitgetanzt (oben 8. 202). In den nach
seinem Tode aufgefiihrten Bakchai hat er ein uniibertreffliches,
lebendiges Bild der ekstatischen Dionysosreligion gegeben, die
er erst als Greis in Makedonien in ihrer ganzen ungeziigelten
Kraft kennen gelernt hatte?).

Threr ganzen Natur nach ist die Komodie an der Volksreligion
nicht voriibergegangen, sondern hat mit ihrem Spott gerade auch
die Gotterwelt nicht verschont. Das zeigen schon die Reste der
sizilischen Possen und Travestien Epicharms, die man mit Recht
mit den deutschen Fastnachtsspielen verglichen hat®). Die altat-
tische Komédie?) hat sich vor allem gegen MiBbriauche und Uber-
treibungen gewandt. Das Seherwesen war namentlich in Athen
lingst zum Unfug ausgeartet und verhéngnisvoll geworden, da es
sogar die Kriegsfithrung beeinfluBt hatte (oben 8. 287). So wandten
sich die ‘AusreiBerinnen’ (doamérides) des Kratinos®) schon vor
dem Ausbruche des peloponnesischen Krieges gegen den Seher
Lampon, dessen Wahrsagekunst die Oberherrschaft des Perikles
gegen Thukydides, den Sohn des Melesias, der im Jahre 443 in
die Verbannung gehen muBte, prophezeit hatte, und beim Ab-
schlufl des Nikiasfriedens im Jahre 421 hervorragend beteiligt
war. Sein Eintreten fiir die Sendung der Erstlinge an die eleu-
sinischen Gottheiten ist aus einer beriihmten Urkunde bekannt
(oben 8. 207)%). Gegen die Seher richtete sich auch die Komodie

!) Nauck TGF? p. 505 Fragm. 472. Vgl. oben S. 159.

?) Uber die kiinstlerische Héhe und angebliche Tendenz der Bakchai
sehr richtig Joh. Geffcken Griech. Literaturgesch. I 215f. mit Anm.
S. 194, 121ff.

) G. Kaibel RE? VI 37f. Geffcken a. a. 0. I 224.

‘) K. Ziegler, Festschrift zur Jahrhundertfeier der Univ. Breslau 1911.

’) P. GeiBler, Chronologie der altattischen Komédie (Philol. Unter-
such. XXX 1925) S. 19.

¢) Uber Lampon Obst RE2 XII 5801., der aber die Inschrift gar nicht
erwahnt.
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Polyidos des Aristophanes (oben S. 288). Namentlich die fremden
Kulte wurden mitgenommen, so in den Thrakerinnen des Kra-
tinos') wahrscheinlich die Anhéngerinnen des kiirzlich eingefithrten
Bendiskults (oben S. 236f.). Ob seine ‘Hirten’ (Bowvxdlot) nach
dem Chor von Sabaziosmysten benannt waren, bleibt unsicher?).
Die ‘Taufer’ (Bdmrar) des Eupolis richteten sich gegen die Orgien
der thrakischen Kotyto (oben S. 240); sie fallen in die Jahre
416 bis 415%). Vielleicht geifielten auch die ‘Feste’ ("Eogral) des
Platon fremde Kulte mit ihren ausschweifenden Festen. Den
mehrfach in der Literatur erwiahnten Mysterienfrevel des Pulytion,
der in seinem Hause nichtliche Feiern veranstaltete, an denen er
selbst als Daduch teilnahm, hat der ‘Ofen’ (Imvdc) des Pherekrates
gegeilielt?).

Travestie und Parodie der Gotter ist heute natiirlich nirgends
kenntlicher als in den erhaltenen Komodien des Aristophanes®).
Aber auch von den verlorenen soll hier wenigstens seiner ‘Heroen’
gedacht sein, weil sie vermutlich gegen den in Athen vernach-
lassigten Heroenkult gerichtet waren und dann wohl in die Zeit
der sizilischen Expedition gehoren®), und vor allen der ‘Horen’, die
sich auch gegen die auslindischen Gottheiten gewandt zu haben
scheinen?). In den ‘Rittern’, aufgefilhrt an den Lenaeen 424,
werden die Orakel, auch das delphische, verspottet; in den ‘Vogeln’
wagt sich der grole Spotter an Zeus und sein himmlisches Reich
heran, und kostlich ist in demselben Stiick die prachtvolle Parodie
der orphischen Kosmogonie (oben S. 154). Manche Kulthandlung,
so die Phallosprozession am Anfang der ‘Acharner’, aufgefiihrt an

1) P. GeiBlera.a. O. S. 21{., der das Stiick in die Jahre 435 — 430 setzt.

2) P. GeiBler a. a. O. 8. 24.

3) P. GeiBler a. a. O. 8. 52.

) P. GeiBler a. a. 0. 8. 52. Zu dem Titel *Iawds vgl. Hesych. u. invds
und Pollux V 91: *Apioropdvnc 6¢ év Kwxdiwt xai tov xompdwva obtw simev
(Aristoph. Fragm. 353 Hall-Geldart).

’) Vgl. Joh. Geffcken, Griech. Literaturgesch. I 231 und An-
merkungen S. 207, 132. 136.

%) P. GeiBller a. a. O. S. 53.

) GeiBlera.a.O.S.49. P.Hoefer bei Roscher, Myth. Lex. IV 234.
Man bezieht darauf meist Cicero, De legibus 11 15, 37 novos vero deos
et in his colendis nocturnas pervigilationes sic Awvistophanes, facetissimus
poéta veteris comoediae vexat, ut apud ewm Sabazius et quidam alii di pere-
gring dudicati e civitate eiiciantur.
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den Lenaeen 425, ist von dem groBen Dichter in lebhaften Farben
geschildert, keine aber schoner als der nachtliche Empfang des
Takchos in Eleusis (oben S. 203). Wohl diirfen wir uns der er-
haltenen Stiicke und der Bruchstiicke der altattischen Komodie
freuen; aber das Bild der attischen Volksreligion wiirde noch ein
viel farbenreicheres werden, wenn uns etwa der im Jahre 414 an
den Lenaeen aufgefiihrte ‘Amphiareos’ des Aristophanes, die
‘Mysten’ des Phrynichos, die ‘Gotter’ des Hermippos und vieles
andere erhalten wire, von dem heute nur noch die Titel und un-
bedeutende Reste eine Kunde geben.

In Athen spiirt man auch zuerst das Eindringen sozialer An-
schauung in den lebendigen Kult. GewiB haben dazu die Philo-
sophen und Welthegliicker beigetragen. Aber es ist doch wichtig
zu betonen, daB das Kronienfest am 13. Hekatombaion, an dem
die Sklaven zusammen mit ihren Herren schmausten?), zu den
iltesten Festen Athens gehért hat. Tragsdie und Komodie liefern
fiir diesen Ausnahmezustand auch an dionysischen Festen manches
Zeugnis. Es gibt dafiir kaum einen schlagenderen Beweis als
ein Bruchstiick wahrscheinlich des Bakchenchors aus dem jeden-
falls vor 414 aufgefiihrten, sehr berithmten Tereus des Sophokles,
in dem ein Tag im Jahre als der Tag der sozialen Gleichheit ge-
feiert wird?2).

Als im peloponnesischen Kriege auch manche Verwandtschaft
und Freundschaft in die Briiche gingen oder zu gehen drohten,
wurde in der Gestalt des Zeus Philios, der oft auch nur mit dem
Beinamen angerufen wurde (vai vov Didiov, val 7ov Dilsov oy
udy e xai odv), ein neuer Gott geschaffen, dessen Existenz vor
dem Jahre 425, dem Auffithrungsjahre der aristophanischen

1) A. Mommsen, Feste der Stadt Athen S. 32ff.; Nilsson RE2 XI
1975f.; Deubner, Attische Feste 1521f. ;
*) TGF? 532 p. 260 Nauck -
& gilov avodmov ul® Eeife marpds
xai pateds fuds duéoa Tovs mdvrac oddeic
£Eoyoc dhhos EBlactey Ehdov. ;
Béoxer 68 Tode pév poiga dvoausplac,
700 & GAPos AHudv, Tods 88 Sovielac {&v adlaic)
{dArorolacy Lvydv oy dvdyxac.
Vgl. S. Luria, Hermes LXIV 1929, S. 495ff.
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Acharner, nicht nachweisbar ist, und der bei Trinkgelagen von
Freunden eine groBe Rolle spielte. So ist er mit Recht als Schutz-
gott der Symposien, als Klubgott bezeichnet worden, und man
kann sich nicht wundern, daf er in seinem Tempel zu Megalopolis
als dem Dionysos sehr dhnlich von der Hand des jiingeren Poly-
Kkleitos aus Argos dargestellt war!). Es ist auch nicht unwahrschein-
lich, da8 der uralte Sithngott Zeus Meilichios vom fiinften Jahr-
hundert ab im Glauben nicht nur der Athener dieselbe Wirkung
gehabt hat wie Zeus Philios?). Schutzgotter oder Schutzheilige
sind zu jeder Zeit neu erstanden. In vielen Féllen 1aBt sich ihr
Alter gar nicht bestimmen. Bis in die Zeit des untergehenden
Hellenentums kann man ihr Werden als Nothelfer beobachten.
Wer will z. B. das Alter des Heros Epitegios in Athen bestimmen,
dessen Priester fiir das Jahr 429/28 bezeugt ist ? Er wurde noch
in der Kaiserzeit zusammen mit den Anakes verehrt, wie auch
eine Sesselinschrift des Dionysostheaters beweist?®). Der Heros
Epitegios war ein Hausgeist, der Beschiitzer der Décher der
menschlichen Hauser. Sein Kult mag in Athen errichtet sein, als
ein heftiger Sturm Décher von den Hausern gerissen hatte, oder
als zur Zeit des Perikles das Anakeion infolge eines Blitzstrahles
niederbrannte?).

Will man die religiose Stimmung des athenischen Volkes im letzten
Drittel des fiinften Jahrhunderts richtig beurteilen, mufl man drei

1) Martin P. Nilsson, Die Gotter des Symposions in den Symbolis
philologicis O. A. Danielsson octogenario dicatis Upsaliae 1932, 219ff. Mit
Recht betont Nilsson, daB an den Schutz erotischer Freundschafts-
verhéltnisse hier nicht zu denken ist. Die Bezeichnung des Philios als
Sondergott oder gar Augenblicksgott mochte ich aber auch hier gern
fernhalten. Philios ist im BewuBtsein der Athener immer nur Zeus Philios
gewesen.

2) Nilsson a.a. 0. 225.

3) IG I* 310, 82. RE? VI 330 (F. v. Hiller).

4) Lukian Timon c. 10. Ein Haussegen ist doch wohl der XXTIV. home-
rische Hymnos auf die Hestia, in dem es Vs. 4f. heilt:

Zoyeo T6v 8 ava olxov, éméoyeo Foudy Eypovou

ot Au pnuidevre ydow & &u’ Snaccoy dotdij.
Das Gebet richtet sich an Hestia und Zeus épéarios, vgl. Har. Sjovall,
Zeus im altgriechischen Hauskult. Akadem. Abhdlg. Lund 1931, 115f.
Dort auch 8. 124f. iiber den %ows émiréyioc.
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Ereignisse vor allem in Erwégung ziehen!). In ihnen hat seine
Glaubigkeit iiber die Aufklirung mit fast elementarer Gewalt ge-
siegt. Das erste ist die Verbannung des Anaxagoras, des Freundes
des Perikles, der beim Beginne des peloponnesischen Krieges
wegen Gottlosigkeit angeklagt wurde, weil er die Sonne fiir eine
glithende Steinmasse erklirt hatte (oben S. 279). Ein Menschen-
alter hatte der klazomenische Philosoph in Athen zugebracht und
méchtig auf hervorragende Geister wie Perikles, Euripides und
Sokrates gewirkt. Dem Volk galt seine Philosophie als ein Ver-
brechen gegen die Religion der Viter. Thm schien der Verkiinder
des die Welt ordnenden Nus nicht ein evoepic (Bd. I Kap. XII),
sondern ein doefrc zu sein. Anaxagoras ging in seine kleinasiatische
Heimat zuriick und zwar nach Lampsakos, wo auch Themistokles
einst ein Asyl gefunden hatte. Die zweite, die Stimmung des
Demos zeigende Handlung ist der Proze gegen Alkibiades wegen
der Verspottung der Mysterien und der Teilnahme an dem Hermen-
frevel im Jahre 415, Mag die Tat der Hermokopiden auch nur ein
Bubenstreich gewesen sein, wie ein hervorragender Historiker?2
gemeint hat, in der Auffassung des athenischen Volks war es ein
Religionsfrevel. Denn die Hermen dienten nicht nur als Schmuck
der StraBen und Wegweiser, sondern waren die Bilder eines auch
in Athen hochverehrten Gottes, auf denen oft weise Spriiche fiir
den Weg des Lebens standen (oben 8. 92). Am folgenschwersten
aber war das dritte Ereignis, das von welthistorischer Bedeutung
wurde und spéter nicht selten mit dem Opfertode Christi ver-
glichen worden ist. Das Jahr 399 ist durch das Unrecht, welches
das athenische Volk an Sokrates getan hat, zu einem Epochenjahr
in der Geschichte der griechischen Religion geworden.

Sokrates hat die Volksreligion nie bekampft wie die Sophisten.
Er hat den Gottern nach der Art der Viter gehuldigt und nie
zum Unglauben oder zum Abfall vom altererbten Kult aufge-
fordert. Er hat am Morgen zu der aufgehenden Sonne, wie ja
schon Hesiod in seinen Erga das Morgen- und Abendgebet ge-
fordert hatte, ohne die das Gebet empfangenden Gotter zu

') So auch K. Ziegler, Festschrift. Breslau 1911, 442,
*) Ed. Meyer, Gesch. d. Altertums IV §. 506.
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nennent'), gebetet, wie es Alkibiades in seiner Rede auf Sokrates
im platonischen Symposion bezeugt hat?). Zu welcher Gottheit
auch immer Sokrates gebetet hat, er betrachtete jede als Bringerin
des Guten und Schénen?®), was nichts so tiefinnerlich ausgedriickt
hat, wie sein Gebet am Schlusse des Phaidros (Bd. I 289). Es
gilt dem Pan, der den Athenern an das Herz gewachsen war,
seit er in der Schlacht bei Marathon nach ihrem frommen Glauben
mitgekdmpft hatte, und ihm am Nordabhang der Burg ein weit
sichtbares Hohlenheiligtum errichtet war. Den Gedanken an den
spateren Allgott Pan mufl man vom fiinften Jahrhundert natiirlich
vollig fernhalten. Auch die alte orphische Theogonie hat ihn nicht
dazu gemacht. Aber das Gebet gilt auch den anderen, dort am
Ilisos verehrten Gottheiten, wobei man, wenn man das Berliner
Weihrelief der Wascher vor seinen Augen hat, das im 18. Jahr-
hundert im Stadion gefunden ist und sicher aus dem vierten Jahr-
hundert stammt4), zunéchst an Acheloos, Hermes und die Nym-
phen, aber wohl auch an die in Agrai verehrten beiden eleusini-
schen Gottinnen denken muf. Es muf hier hervorgehoben werden,
dafl die Wascher am Ilisos ihr Relief den Nymphen und allen
Gottern (NVdppas edéduevor Gvédeoay xal Deol miow) darge-
bracht haben. Auch zur Aphrodite hat Sokrates gebetet, aber
nicht zur Pandemos, zur Liebesgottin des Volkes, sondern zu der
Liebesgottin hoherer Potenz, deren Hauch alles Menschenwerk
liebenswert macht®). Das Gebet des Sokrates, daB die Gottin

1) Vs. 339 Ra® fjuév 67 etvdlnt xai 8rav pdos iegov E49m.  Vgl. dazu auch
Platon Nopor X 887 E, der auch keine bestimmten Gétter nennt, die beim
Aufgang der Sonne und des Mondes anzurufen sind. Wahrscheinlich sind
nicht iiberall dieselben Gottheiten angerufen worden, Helios selbst, der
dem Aristophanes als Barbarengott galt, offenbar sehr selten (Bd. I 94f.).

%) Sympos. 220 D 6 68 (Sokrates) siomijxer uéyor wc dyévero xai Ffhos
avéoyer: Enciza Biyet amew mpocevEduevos T Hilot.

3) Xenophon Memorabil. I 3, 2 xai elyeto 62 mpds 7otg 19301:5 awlwg
Tayada didvar, ds Tovs Peods xdilota eidbrac dmoia dyadd Soriv.
<. %) A. Conze, Berliner Skulpturenkatalog Nr. 709; Gerh. Roden-
waldt, Athen. Mitteil. XXXVII 1912, 147 Abb. 4. Wer der Heros ist;
der links neben dem Altar sein Pferd den eleusinischen Gottheiten zufiihrt,
ist nicht zu entscheiden; man kann vielleicht an Hippothoon denken.

f) Xenophon Symposion VIII 15 % 08 wijc wuyis guia Sk o dyw)
slvar xal dxopeotoréga éotiv, ob pévror, ds Y & Tic oindely, St voimo . xai
dvemapooditorépa, GAAd capds wai dmoveieitar 1) eByn dv fu airodusda
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die Macht der Liebe in Worten und Werken verleihe, hat sein
Zeitgenosse Euripides?) in die wundervollen Verse gekleidet :

Aus klaren Gewissern des Stroms Kephisos schopft
Kypris selbst, so hort’ ich, die rieselnde Flut
und iiberhaucht die Fluren mit kiihlender Luft,
lieblichem Ficheln, und immer flicht sie ins lockige Haar
den dichten Kranz aus duftigen Bliiten der Rose i
und sendet, als Helfer der Weisheit, Sehnsuchtstriebe,‘
die zum Guten und Schénen fiithren.
(H. von Arnim.)

So sieht man auch hier, wie eine Gottin, deren Wesen auf korper-
lichem Gebiete liegt, im fiinften Jahrhundert vergeistigt ist. Thre
Schénheit fiihrt zur Weisheit und zur Arete auf vielen Gebieten.

Sokrates?) war kein Sophist, und jede Predigt lag ihm ganz
fern. Prediger waren Orpheotelesten, Pythagoreer und andere
Propheten. Mit dem Geschift eines BuBpredigers hat des So-
krates Wirken nichts zu tun. Er war auch kein Missionar, sondern,
wenn man einen modernen Namen seiner Wesenheit leihen will, ein
Seelsorger, und zwar ein Seelsorger von weltgeschichtlicher Bedeu-
tung, wie ihn die Menschheit seit Jesus nicht wieder gesehen hat und
voraussichtlich nie wieder sehen wird. Sein Genius hat auf eine
kleine Schar von Schiilern, die Platon an Hauptesliange iiberragt,
gewirkt, und diese haben den Samen seiner Lehre in alle Welt
getragen. Vorschriften fiir den Gottesdienst hat vor allem Platon
in seinem Alterswerk, den Gesetzen, gegeben (Bd. ITI). Es ist nicht
richtig, wie neuerdings geschehen ist, Platon zu einem Pythagoreer
stempeln zu wollen. Ob Sokrates in besonders naher Beziehung
zum pythischen Apollon gestanden hat, wissen wir nicht. Aber der
delphische Spruch: ‘Erkenne dich selbst’ war der Kern seiner
Lehre, und wohl kann man glauben, daB Chairephons an “die
Pythia gerichtete Frage nach dem Weisesten aller Menschen und

Ty Peov énapeddita xai Exny xai dpya Sidéval. Vgl. W. F. Otto,
Die Gétter Griechenlands S. 128f.
" 1) Medea (aufgefithrt 431) Vs. 835ff. Murr.; Vs. 844f lauten:
TG Zoplar magédpovs méumew *Epwrag
nmavvolag dperds Evvegyois.

*) Hierzu die treffliche Schrift von Const. Ritter, Sokrates 1931:.';':
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ihre Antwort, daB es keinen Weiseren als Sokrates auf der Welt
gebel), eine historische Tatsache sind. Die Mantik hat Sokrates
nie bekampft.

Die Frommigkeit des Sokrates ist unzweifelhaft von apol-
linischer Religion befruchtet. Sein letztes Wort hat einem
Opfer fiir Asklepios, den Sohn des Apollon, gegolten (Kap. XII)2).
Nirgends findet sich bei ihm eine Neigung zu dem Gottesdienst
der Mysterien. Er schwort nicht bei Demeter, sondern bei Hera,
der Gotterkonigin. Er geht mutig in das unbekannte Land. Aber
iiber das Leben im Jenseits hat er sich wohl kaum je ernste Ge-
danken gemacht. Der Glaube an das Wunschland der eleusini-
schen Mysterien, die Hoffnung auf ein seliges Leben im Jenseits,
lag ihm ebenso fern wie die Furcht vor der Holle der Orpheote-
lesten. Zu diesem Bilde gelangt man, wenn man seine Verteidi-
gungsrede bei Platon liest®), wihrend in den Dialogen die Be-
ziehung auf die orphischen Weihen dem Meister durch seinen
Schiiler Platon in den Mund gelegt ist. Wieviel er von diesen
Vorstellungen wuflte, ohne sich ihrer innerlich zu beméchtigen,
werden wir nie erfahren. Aber daB der groBe Athener neben
Minos, Rhadamanthys, Aiakos auch von Triptolemos als Toten-
richter wullte?), weist nach Eleusis. Sokrates kennt noch nicht
die Dreiheit Rhadamanthys, Aiakos, Triptolemos, die in Attika
jene alte Dreiheit abgelost hat, nachdem Minos als Landesfeind
der Athener ausgeschieden war®).

Zu den Vorwiirfen, die dem angeblichen Jugendverderber
Sokrates gemacht wurden, gehort auch, daB er neue Eide ge-

!) Rud. Herzog bei Horneffer, Der junge Platon 168f.; Ritter
a.a. 0. 62f.

2) Dem Apollon gilt wohl auch das letzte Wort an Kriton in dem
gleichnamigen Dialoge 54 E &z tolvww & Kolrow, xai mpdrrouey tavye,
éneidn) Tadrme 6 Yeds Vpnyeirar.

%) Vgl. auch Ed. Spranger, Antike VII 1931, 277.

) Platon Apologie 41 A.

%) Auf einer attischen Vase aus dem IV. Jahrhundert der bértige Tripto-
lemos, mit zwei Ahren auf dem Haupte, auf prachtigem Thron zwischen
Rhadamanthys und Aiakos sitzend, Furtwéangler-Reichhold Taf. 10.
Vgl. E. Fehrle bei Roscher, Myth. Lex. V 1138f. An orphische Jen-
seitsdichtung darf hier aber nicht gedacht werden. Eher ist an den Ge-
setzgeber Triptolemos in Eleusis zu erinnern, aus dem wohl der Toten-
richter geworden ist!
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leistet, d. h. bei anderen Gottern als iiblich geschworen habel),
Damit ist unzweifelhaft die Gotterkonigin Hera gemeint, und das
Merkwiirdige, was noch heute beinahe unerklért ist, besteht darin,
daB Sokrates und seine Schiiler — man lese Platon und Xeno-
phon —, also Manner, bei der Hera, die in Athen fast nur als
Ehegottin von den Frauen verehrt wurde, geschworen haben.
Aber an sie oder gar die Hera Eileithyia darf man bei dem sokrati-
schen Eide nicht denken. Er gilt der Gotterkonigin, wie der
Schwur bei Zeus, dem Konige aller Gotter und Menschen. Man
mul also lieber die Rolle der Hera in der Ilias im Sinne haben
als ihren Kult in Attika. Wenn ich richtig empfinde, scheint mir
die Stellung des Sokrates zur Volksreligion ahnlich der des So-
phokles zu sein.

Es ist undenkbar, daB Sokrates je gottliche Verehrung von
seinen Schillern verlangte, und auch daB diese ihm gottliche
Ehren zuteilten. Das fiinfte Jahrhundert hat aber doch schon
an seinem Ende die Apotheose eines Menschen, des Lysandros,
erfahren, und so weist seine Wende bereits auf die Zeit der Ver-
gottlichung der Konige und Fiirsten. Den Athenern ist diese
Religion noch ein Jahrhundert fremd geblieben, bis sie Antigonos
und Demetrios als rettende Gotter (Jeol Zwrijoec) bezeichneten
und ihnen die héchsten gottlichen Ehren zuerkannten. Lange
vorher sind aber dem Lakedaimonier Lysandros?) nach dem Siege

1) Josephus c. Apionem II 263 (V p. 85 Niese ed. min.): od yap
01 (Zwrpdtne) mpoedidov iy médw Tois moleplos 0002 Taw iepdw EovAnaey
000év, GAX TL xawods Gprovc duvvey xtl, Er. Ziebarth, De iureiurando
in ture Qraeco quaestiones. Diss. Gottingen 1892, 10, Anm. 1; Guilel.
Scheuer, De Iunone Attica, Diss. Breslau 1914, 30ff., der aber an der
abwegigen Ansicht festhélt, daB Sokrates und seine Freunde wegen der
Hebeammenkunst seiner Mutter bei Hera geschworen haben. Vgl.
v. Wilamowitz, Glaube der Hellenen IT 143.

%) Plutarch Lysandros Kap. 18 aus Duris (J acoby, FGrHist. 76, 71;
IT 154): mpdran udv ydp, dg iovopel A., “Eldvaw éxelvan Bwpovs ai ndieic
avéornoav dc dedt xai dvolac &dvoav, sis mpdrov 88 madvec fodnoay,
dy Evoc dpyiy amopvnuovetovor Toudvde

wov “Ellddog ayadéac

oTparaydy am edpuydgov

Zndgrag duvijoousy &

in Hawdy.
Zduor 02 16 nag’  adroic ‘Hpaia Avodvdpeia xaley épnploavro. Vgl. v.
Wilamowitz a. a. 0. II 262f.
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iiber die Athener bei Aigospotamoi Altdre errichtet, Opfer dar-
gebracht und Paiane gesungen worden. Lysandros war der erste
Mensch, dessen Name ein altheiliges Fest entweihte. Denn die
Samier hatten den BeschluBl gefat, ihr altes, beriihmtes Herafest
auf den Namen des spartanischen Feldherrn umzutaufen. Das
war ein bis dahin ganz unerhértes Vorgehen.

Wie Empedokles und Lysandros lieB sich auch der beriihmte

Maler Parrhasios aus Ephesos in den StraBen Athens als Gott
verehren, nicht als Zeus, wie im vierten Jahrhundert der syra-
kusanische Arzt Menekrates, sondern als Sohn Apollons, vielleicht
in Anspielung auf des Gottes Beinamen Parrhasios, wie er fiir
Megalopolis bezeugt ist. Vor allem fiihlte sich aber der ionische
Maler, der den Orient kannte, wohl verwandt mit den Musen,
obwohl es nie eine Muse der Malerei im Altertum gegeben hat.
In ein Purpurgewand gehiillt, mit einem goldenen Kranz auf dem
Haupte und mit anderen Zeichen geschmiickt, die ihn aus der
irdischen Sphire herausheben sollten, schritt er einher. Als er
ein Bild des Herakles in Lindos gemalt hatte, erzihlte er, daf3
ihm der Gott oft im Traume erschienen sei, so da8 er ihn in
seiner Leibhaftigkeit darstellen konnte!). Wenn vermutet ist,
daf ihm Stoffe euripideischer Dramen bei einigen seiner Gemilde
vorgeschwebt haben, so kann das doch wohl nur vom Telephos
mit einiger Sicherheit gelten?). Wesensverwandt waren Euri-
pides und Parrhasios keinesfalls. Denn der groBe Maler war im
Leben ein iiberheblicher Charlatan3). :
1) Athenaios XII 543 C—F (aus Klearch). Weiteres bei 0. Weinreich,
Menekrates Zeus und Salmoneus (Tiibinger Beitriage XVIII 1933) 18f.
Uber den lindischen Herakles s. v. Wilamowitz, Euripides Herakles
I2 96 Anm. 178. Das Epigramm (Preger 183) lautet:

. Olog & évwiyios pavtdlero molldxi Qorrdw

_ IToggaaiwt ¢ dmvov, Toiog 66° Eotiv dodv.

?). Plinius Nat. hist. XXXV 71. ;

. ®) Sein Gottahnlichsein hielt ihn nicht davon ab, unziichtige Bilder
zu malen (Plin. a. a. 0. 72): pinwit et minoribus tabellis libidines, eo genere
petulantis ioci se reficiens. Darauf bezieht man (Brunn, Gesch. d. griech.
Kiinstler I1? 69) Sueton. De wita Caesarum, Tiberius 44: Parrasi quoque
tabulam, in qua Meleagro Atalanta ore morigeratur, legatam sibi sub con-
dicione, ut si arqgumento offenderetur decies pro ea: sestertium acciperet, non
modo,_praetulit, sed et in cubiculo dedicavit.



KAPITEL XII

DER SIEGESZUG DES ASKLEPIOS.

DaB die Gottheit den Frommen heilt und von koérperlichen
Gebrechen befreit, muB zu den iltesten religissen Empfindungen
der Menschheit gehoren. Wer die Feldfrucht wachsen 1aBt und
dem Vieh Gedeihen schenkt, sorgt auch nicht nur fiir die Nach-
kommenschaft des Menschen, sondern ebenso fiir die Erhaltung
seiner Gesundheit. So kann es nicht wundernehmen, daf schon
dem Fetisch Heilkraft zugeschrieben wurde. Der delphische
Omphalos ist urspriinglich ein Fetisch gewesen; bei ihm sucht
Orestes Schutz, um von seinem Wahnsinn geheilt zu werden.
Heilige Steine wurden auch sonst spiter durch Legenden mit der
Orestessage verbunden (Bd. I 3ff.). Wir wissen nicht, welcher
Gottheit die Nachbildungen von GliedmaBen geweiht waren, die
in einem heiligen Bezirk aus mittelminoischer Zeit (um 1600)
auf Ostkreta in Peftsofé gefunden worden sind (Bd. I 142). Es
ist wahrscheinlich, daB es eine weibliche Gottheit war, der man
dort die Heilung erkrankter Korperteile zu verdanken glaubte;
denn in der kretisch-mykenischen Religion iiberwiegt das weib-
liche Element (Bd. I 24f.). In der olympischen Religion ist un-
zweifelhaft zundchst Apollon der Triger der Heilkunst gewesen,
wie er es schon fiir die ersten Hirten war, die ihn in der Gestalt
einer heiligen Hiirde verehrt haben (Bd. I 111). Denn in der
Dlias heilt er Glaukos und Hektor, und in seinem Tempel wird
Aineias von seinen Wunden durch Leto und Artemis geheilt),
Aber nicht nur durch das Wunder, das die Beriihrung - seiner-
Hand?) hervorbringt, hilft er den Kranken?); sondern auch das

-.Y) Nilsson, Griechische Feste 97. . :
%) Auch noch heute stillen einige Heiler in Lappland Schmerzen, nur.
indem sie ihre Hand auf die kranke Stelle legen. Diese Kraft haben sie
von den Uldra, die sie.ihre Weisheit gelehrt haben, A. Munthe, Das
Buch von San Michele, Leipzig 1931, 108f. e ]
®) Geweihte GliedmaBen habe ich im Museum von Delos 1926 gesehen :
Auge, Ohren, vulva aus Marmor. Wie solche GliedmaBen in einem Tempel
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uralte Mittel der Besprechung der Krankheit, der Anwendung von
Zauberspriichen ist ihm nicht unbekannt. Aus dem majwy,
mouddy ist erst der Gotterarzt Paieon entstanden, wie Hymenaios
aus dem Refrain des Hochzeitsliedes, Linos aus dem des Schnitter-
gesanges, Apollos Beiname Paian aus dem Heilrufe des Sieges-
liedes, das mit dem alten Kultliede, das den Heilgott anrief,
identisch ist (Bd. I 153f.). An einen alten Sondergott Paieon
ist kaum zu denken; sondern aus dem Liede ist der Gott ent-
standen, und das Lied galt dem Kulte des Apollon. Heilende
Gottheiten hat es an vielen Stellen Griechenlands gegeben, und
wenn sie nur Heilgotter waren, sind sie alle mit dem groBten
Heilgotte der Hellenen, mit dem thessalischen Asklepios, ver-
bunden worden, wie diesem zu seinem Siegeszuge nichts so ge-
holfen hat, wie seine Verbindung mit der Apollonreligion. Apollon
hat seinem Sohne eine Seite seines Wesens fast ganz abgetreten:
die Heilkunst. Denn wenn Apollon auch bis in die spiteste Zeit
als heilbringender Gott verehrt, wenn er als Heiler, als Krankheit-
abwehrender, als Pestvertreiber bezeichnet wird, so hat das den
Siegeslauf des Gottes von Trikka nicht gehemmt. Es hat ihn
gefordert, und Apollons delphische Priesterschaft bewahrte ihre
Klugheit von neuem. Wie sie einst dem aus Thrakien nach Hellas
hereinflutenden Dionysoskulte mit kluger Berechnung die Tore
geoffnet hatte, so nahm sie Asklepios sogar als Sohn ihres Gottes
auf, und Apollon blieb so der Urquell aller Heilkunst, blieb doch
der iatoduavris.

Thessalien galt im Altertum als besonders reich an Heilkriutern.
Auf dem Pelion wichst noch heute so manches Kraut, das der
Apotheker in Athen hoch schitzt. Auf dem Pelion liegt das
Chironeion, die Hohle des Gerechtesten der Kentauren (Bd. I 80,
206), der auch den Achill einst die Heilkunde gelehrt?), wie den

aufgehiéingt waren, zeigt die Riickseite der boiotischen Vase *Epnu. doyatol.
1890 #iv. 7. DaB die Opfergaben empfangende, thronende Géttin einen
Thyrsos, nicht ein Szepter, in der Linken halt, ist eine Beobachtung
von Herbert Koch, die er mir freundlichst mitgeteilt hat. Also schwer-
lich Hygieia.

1) Tlias A 830ff. bittet Eurypylos den Patroklos um @douaxa

éodld, 1d oe mporl gaocw Ayhiioc dedibdydar,
oy Xipuw é6ldake, dueardraroc Kevradpwy.

-
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Tason und den Asklepios!). Aber Asklepios ist nicht auf dem
Pelion zu Hause, sondern im westlichen Thessalien in Trikka, wo
sein altestes Heiligtum in einer Hohle am Burgherge am Lethaios,
dem Flusse der Toten (Bd. I 88), gelegen war. Er ist ein alter
chthonischer Gott gewesen und unzweifelhaft auch in Trikka in
Schlangengestalt verehrt worden?). Denn mit der Schlange ist
er nach Athen im Jahre 420 gekommen, als Schlange nach Rom
im Jahre 293. Als Schlange erschien er noch den Halieern der
Argolis und in Epidauros Limera3), wihrend er im Hieron von
Epidauros offenbar nur in Menschengestalt verehrt worden ist,
heilige Schlangen aber fiir die Wunderkuren dort immer gehalten
wurden. Aus Trikka stammen die beiden Asklepiossohne Poda-
leirios und Machaon, die iyrijo° dyadd, die altesten wirklichen
Regimentséirzte, die wir kennen?®). Sie haben nicht durch Inku-
bation gewirkt, sondern, getrennt von der thessalischen Heimat,
durch Schneiden und Auflegen heilkriftiger Krauter geholfen®).
Fiir den Asklepioskult in Trikka aber muf man wohl annehmen,
daB sich die Schlange schon dort zu einem Gotte in Menschen-
gestalt verdnderte, und dieser sowohl Orakel spendete als auch
die Kranken durch Inkubation heilte. Im sechsten Jahrhundert
scheint sich der Asklepioskult von seiner Heimat Trikka aus
nach Phokis, Messenien und Epidauros verbreitet zu haben.

1) Ilias 4 194ff. von Machaon,
POT *Aoxlnmiot vidv, duduovos inrijgoc,
der auf die Wunde des Menelaos (Vs. 218f.)
fimo gdpuaxa eiddc
adooe vd oi mote matpi plia goovéwy mdge Xipow.

*) Der Name des Gottes ist noch nicht sicher gedeutet. Meist folgt
man heute mit v. Wilamowitz der Ansicht des Isyllos von Epidauros,
daB er auf die Wurzel Aiyl—, doyAi—, *Aoxi—, Ailoxi—, Aescul—
zuriickgeht. Vgl. dariiber Hiller v. Gaertringen IG IV2 1 Prolego-
mena XIV 25ss. Die Glosse Aiyiaio’ 6 *Aowlnmiéc stammtb doch wohl
von dem Syrakusaner Leogoras, so daB eine Anderung des Namens in
Melnoaydgas nicht nétig ist. Uber Leogoras H. Usener, Kleine Schriften
B 45 5 (3

%) Halieis: IG IV2 122 n. XXXIII. Epidauros Limera in Lakonien:
Pausan. IIT 23, 6f., S. Wide Lakonische Kulte 189f.

) v. Wilamowitz, Isyllos von Epidauros (Philolog. Unters. IX) 46f.

’) Vgl. dazu die anregende Schrift des Otologen Otto Kérner, Die
drztlichen Kenntnisse in Ilias und Odyssee. Miinchen 1929.

Kern, Die Religion der Griechen TIL 20
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Daran hat die delphische Priesterschaft ohne Zweifel einen sehr
grofen Anteil gehabt. Auf sie geht offenbar die berithmte
Koroniseoie zuriick, deren Wiederherstellung durch U. v. Wi-
LAMOWITZ stets ein Glanzstiick philologischer Kunst bleiben wird
(Bd. T 108). Denn wenn ihr auch alte thessalische Sage zugrunde
liegt (Bd. I 206), dem delphischen Apollon fallt in der hesiodischen
Dichtung eine wichtige Rolle zu. Apollon hat die am boibeischen
See badende Lapithenjungfrau erblickt, wird zu ihr in Liebe ent-
brannt und will ihr als Leibesfrucht den Asklepios schenken, als
ein Rabe dem Gotte die Nachricht von der Untreue seiner Geliebten
meldet. Ergrimmt totet Apollon die schéne Lapithin, rettet aber
aus ihrem brennenden Leibe die kostliche Frucht, den Asklepios,
den er in die Hohle des Chiron auf dem Pelion bringt, damit er
ein Jager, vor allem aber ein groBer Arzt, durch die Kunst des
Kentauren werde. Die gelernte Kunst aber verwendet Asklepios
dem Zeus zum Verdrusse; denn er erweckt gestorbene Menschen
und greift so in die Sphire der olympischen Gotter und die ganze
Weltordnung ein'). So trifft ihn Zeus mit seinem Blitze und ziirnt
dem Phoibos Apollon, der aber, da er dem Gotterkonig nichts
anhaben kann, die Schmiede des Blitzes, die Kyklopen, totet.
Apollon verdient den Tartaros als Lohn fiir seine Missetat.
Aber auf Bitten seiner Mutter Leto muB er nun ein Jahr in
Pherai bei Kénig Admetos dienen, nach der urspriinglichen Sage
aber offenbar bei dem Herrn der Unterwelt selber?). Asklepios
ist nach der Legende als Siinder gegen die Ordnung der Welt
gestorben, und keine Sage meldet von ihm, daB er wieder
aufersteht. Sein Tod wird nicht als ein Unrecht empfunden.
Er hat als Mensch gesiindigt und ist als Mensch gestorben.
So hat der hesicdische Dichter fiir die Fiirsten von Pherai ge-
dichtet. Aber trotzdem wiichst die Bedeutung des Asklepios von
Jahrhundert zu Jahrhundert. Dazu trigt der innere Gehalt seine:
Religion, der gering ist, nicht viel bei, wohl aber der fromme.

1) Aischylos Agamemnon Vs. 1022ff. Wilamowitz
Zevs 0¢ tor dpodai
T gHudver avdyew
avroc Enavoey ém’ aflafelar.
?) Uber die messenische, auch von Delphoi beeinfluBite Asklepiossage.
in der Arsinoe, die Tochter des Leukippos, die Geliebte des groSen Heil-
gottes ist, vgl. Prolegomena zu IG IV2 1 p. XIII 43 ss.
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zihe Glaube an die Wunderkuren und Heilwunder seiner Priester.
Er ist nie zu einem Allgott geworden, nie zu einem Stammgott,
wenn ihn auch die thessalischen Fiirsten in Pherai und Krannon
in den apollinischen Kreis aufgenommen haben, und wenn auch
nachher Delphis Priesterschaft fiir den Gott von Trikka erfolg-
reich eintritt. Die Arzte leiten sich mit Stolz von ihm her, vor
allem die Familie des groBen Hippokrates von Kos. Sie nennen
sich Asklepiaden, und nicht nur in dem Sprechzimmer des Nikias
von Milet?) hat ein Bild des Asklepios aus Zedernholz gestanden,
vor dem der Arzt allmorgendlich Andacht und Opfer verrichtete.
Noch heute ist der von einer Schlange umwundene Askulapstab
ja das Symbol der Arzte. Eine neue Phase des Asklepioskults
hebt mit seiner ijerfﬁhrung nach Epidauros an, die im sechsten
Jahrhundert erfolgt sein mag. Unzweifelhaft ist hier Apollon
Maleatas der Fihrer, der bereits in Trikka einen Kult hatte?).
Sein Heiligtum lag in Epidauros auf dem Hiigel iiber dem Theater,
der den Namen Malea, d. i. Eselskinnbacken, trug, einen Namen,
der als Ortsbezeichnung in Lakonien, in der rhodischen Peraia
und auch auf Kreta wiederkehrt3). Nicht weit davon liegt der
Berg Koryphos, der das ganze Tal beherrscht, auf dem Artemis
verehrt wurde. Welche Bedeutung dem Apollon Maleatas in Epi-
dauros auch dann noch beigemessen wurde, als der Ruhm des
Heilgottes Asklepios lingst von Epidauros aus neuen Glanz emp-
fangen und verbreitet hatte, beweist die Tatsache, daB das Hieron
als Heiligtum des Apollon Maleatas und des Asklepios bezeichnet
wurde, daBl ’Amollovicia und ’Aoxlamieia dort gefeiert wurden,
und daB die Aufzeichnungen der Wunderkuren die Uberschrift

iduara 1o >Andliovos xai 1ot *Acrlaniod trugen?). Die in der hesio-

1) Theokrit Epigramm VIII. Wilamowitz, Textgeschichte der Buko-
liker (Philolog. Unters. XVIII) 118 Anm. 1; Joh. Geffcken, Griechi-
sche Epigramme 108, Nr. 265.

*) Nach dem Gedichte des Isyllos von Epidauros IG IV2 1128, Vs, 29.

*) Pausan. IT 27,7 nennt den Hiigel Kynortion, wihrend die Hieromne-
monen (IG IV2 1 109) ihn als Kyon bezeichnen.

%) AuBler IG IV2 1 S. 70ff. vgl. Rud. Herzog, Die Wunderheilungen
von Epidauros. Ein Beitrag zur Geschichte der Medizin und der Religion
Philologus Suppl. XXII 3 (1931) und denselben in dem Aufsatze
»,Die Asklepiosheiligtiimer als Heilstétten und Gnadenorte* mit Ahb-
bildungen in der Jubiléumsgabe der Miinchener Medizinischen Wochen-
schrift 1853—1933 §. 1ff.

20%
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dischen Eoie niedergelegte thessalische Version der Asklepios-
geburt muBite nach den Bedingungen der epidaurischen Ortlichkeit
verandert werden. Epidauros, das dem Gotte eine neue berithmte
Kultstatte gegeben hatte, forderte sein Recht. Seine Geburts-
statte wurde nach dem stillen Waldtal in der Argolis verlegt. Die
Untreue der Mutter Koronis, die in Epidauros den Namen Aigla
erhielt, fand keinen Platz in der Legende der epidaurischen Priester-
schaft. Der Vater der Jungfrau hief freilich auch Phlegyas, wie
in der thessalischen Sage und in der delphischen Dichtung, und
sollte erst in die Peloponnes eingewandert sein; aber nach der
Dichtung des Epidauriers Isyllos war er ein Epidaurier, dessen
Gattin Kleophema die Tochter des Eponymen des Hiigels Malea
und der Muse Erato war. Nach Isyllos hatte Koronis noch einen
anderen Namen: sie hief§ Aigla, was Glanz bedeutet. Wegen ihrer
Schoénheit sollte sie erst den Namen Koronis erhalten haben. Von
wunderbarem Glanz berichtet die dltere Form der epidaurischen
Asklepiossage, die uns Pausanias?) erhalten hat. Den in die Pelo-
ponnes eingewanderten Phlegyas hatte seine ohne Wissen des
Vaters von Apollon geschwingerte Tochter begleitet. Auf dem
zuerst Myrtion, dann spater Titthion, zu deutsch ‘Zitzenberg’, ge-
nannten Berge setzte diese den neugeborenen Knaben aus, dem
eine der dort weidenden Ziegen Milch gab, und den ein Hund be-
hiitete, bis ihn der Hirt Aigosthenes?) fand. Als dieser aber das
Kind aufheben will, geht ein gottlicher Glanz von ihm aus, der
vielleicht auch in dem Namen Asklepios verborgen ist3). Wie
diese ganze Asklepioslegende an die kretische Geburtssage des
Zeus (Bd. I 691.) erinnert, so denkt man dabei auch an das in der
Bienenhohle auf Kreta alljahrlich aufleuchtende Feuer, das der
Sage nach mit der Geburt des Zeus zusammenhéngen sollte (a. a. O.
8. 70). Schon als Kind vollbringt der gotthafte Knabe in Epi-

1) IT 26, 3, vielleicht aus Istros. v. Hiller, Prolegomena IV? 1,
p. XIII 97.

) So v. Hiller, *Agecddvas die Pausaniashandschriften; Aiyosddvas
v. Wilamowitz.

%) v. Hiller, Prolegomena IV2 1 p. XIII 105ss. Die epidaurische
Legende von der Auffindung des Asklepiosknaben hat auch auBer in
der griechischen Religion manche Analogien, vor allem Evang. Matth. 2,
1ff. und in der Mithraslegende. Dariiber A. Dieterich, Kleine Schriften
272ff. und Joh. Geffcken, Hermes XLIX 1914, 321ff.
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dauros Wundertaten, heilt Kranke und erweckt Gestorbene. Wie
dann die epidaurische Asklepioslegende die alte thessalische Sage
verdréngt hat, zeigt der an vier verschiedenen Orten inschriftlich
wiedergefundene Paian, dessen ialteste Gestalt, aber schwerlich
iiberhaupt die élteste, wohl auf dem Steine von Erythrai erhalten
istl). Sie lautet:

LaBt uns, Jiinglinge, besingen den seines Rats wegen berithmten
Paian, den Sohn der Leto, den Hekatos, iemawdy, der den Menschen
eine groBe Freude schuf, als er sich im Phlegyerlande mit Koronis
vereinigte, inmady, den Asklepios, den hehrsten Gott, iemady.

Von ihm stammten Machaon und Podaleirios und Taso, lemaudy,
Aigla strahlenden Auges und Panakeia, die Tochter der Epione
mit der weitberithmten, hochheiligen Hygieia. inmaw > Aoxdnmidy,
daluova zlewdrarov, lemaidy.

Sei mir gegriifit, besuche unsere Stadt, die breitstraBige, iemady,
gib mit der weitberiithmten, hochheiligen Hygieia, daB wir freudig
sehen wahres Sonnenlicht. iymaay Aoxlnmuidy, daluova rhewdrarov,
iemaLdy,

Gegen die auf drei Steinen iiberlieferte neue Form fallt auf, daB
die altere noch von der Geburt des Asklepios in Thessalien weiB,
wahrend die neuere nur von der Tochter des Phlegyas spricht,
mag dieser nun aus Thessalien in die Argolis eingewandert oder ein
Epidaurier gewesen sein. In beiden Fillen wiirde man die Ein-
wirkung der epidaurischen Geburtslegende erkennen miissen. In
der Erzahlung von der Ernihrung durch die Ziege sind die Epi-
daurier der alten kretischen Zeussage gefolgt, oder sie haben ein
auch sonst bei vielen Volkern nachweisbares Motiv von der wunder-
baren Errettung eines jungen Menschenkindes durch die Hilfe
von Tieren in ihre Sage aufgenommen.

) Paul Billow, Xenia Bonnensia 1929, S. 35ff. Die vier z. T. stark
beschidigten Exemplare stammen aus Erythrai (E), Athen (A), Dion (D)
und Ptolemais (P). Den Refrain in Strophe 2 und 3 kann man ohne
Anderung des griechischen Textes nicht tbersetzen; vgl. dazu Biilow
a. 2. 0. 8. 40. Vs. 1 heiBt Apollon #IvTéppTic wegen seines untriiglichen
Orakels. Ich glaube im Gegensatze zu Biilow 8. 39 und anderen, dafB
dies Epitheton zunichst dem Apollon, dem Vater des Asklepios, zukam
und dann erst auf den Sohn iibertragen worden ist. Die Weihinschrift
des Africanus an Asklepios xAvrdunric (IG 1V? 1, 471) stammt aus ganz
spater Zeit (barbaries ultima oder wnfima, v. Hiller 457. 471).
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Eine auBlerordentlich schwierige Frage ist die, wo die gottlichen
Begleiterinnen des Asklepios, sei es als Gattin, sei es als Tochter,
ihren Ursprung haben. Koronis, die Mutter, hat im Kultus nirgends
Bedeutung gehabt, auch in Epidauros nicht, wo man von ihrer
Untreue nicht mehr erzihlte. Als Aigla oder Asgla lebt sie nur
in dem Gedichte des Isyllos fort. Aber schon die #lteste Form des
offenbar weitverbreiteten Paians lehrt, daB Isyllos diesen Namen
nicht erfunden hat, sondern daB offenbar die epidaurische Priester-
schaft den alten thessalischen Namen der Mutter des Asklepios
fiir den spateren erklirte und als ihren urspriinglichen den Namen
Aigla erfindet, den sie dann, wie jene Paiane lehren, auf eine der
Tochter iibertragt. Unter den Begleiterinnen des Asklepios, wie
wir sie so oft auf Weihreliefs dargestellt oder auf Weihinschriften
erwihnt finden, nimmt den vornehmsten Platz Hygieia ein. Trotz-
dem ist es sehr zweifelhaft, ob sie urspriinglich dem Asklepios-
kreise angehort, ob sie nicht zu den vielen Personifikationen gehort,
die die religivse Phantasie vollig selbstéindig ohne die Beziehung
auf eine schon vorhandene Gottheit geschaffen hat. DaB sie im
altesten Kult von Trikka schon mit Asklepios verbunden war, ist
ausgeschlossen. Sie hat auch trotz ihrer Volkstiimlichkeit nie
einen festen Platz in der Asklepiosreligion errungen. Denn sie
wird bald als Gemahlin, bald als Tochter des groBen Heilgottes
bezeichnet. In den offenbar viel gesungenen, schon mehrfach er-
wéhnten Paianen wird Hygieia gesondert von den anderen qdgedgor
des Asklepios erwahnt. Aber nur sie wird zweimal genannt, zuerst
in der Aufzahlung der Tochter und dann am Schlusse bei der
letzten Anrufung des Asklepios?!). Es wird trotzdem wenig Kulte
des Asklepios gegeben haben, in denen Hygieia nicht eine Stelle
hatte. Ihre religise Wertung lehren vor allem die Hymnen des
Ariphron von Sikyon?) und des Likymnios von Chios. Ariphron
besingt sie als die ehrwiirdigste der Unsterblichen, ohne die kein

1) Uber dpiaia als Heilbrot (Herondas Mimiiamb. IV) s. Rich. Wiinsch,
Arch. f. Religionswiss. VII 1904, 115f. Vgl. die vor der Einfiihrung
des Asklepios in Athen verehrte Athena Hygieia, v. Hiller Prolego-
mena XVI 74ss.

) E. Diehl, Anihologia lyrica II p. 130: Yylewa ‘moeoflora paxdpew
————— oéder 08 ywpis of wig eddafuwr Fpv. Auf dem Stein IG
IV® 132 teilweise erhalten, wie Paul Maas entdeckt hat. Vgl. auch
denselben Epidaurische Hymnen S. 148ff. (Schriften der Konigs-
berger gel. Gesellsch. 5 1933).
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Mensch gliicklich ist, und Likymnios?) als die hochste Mutter, die
geliebte Konigin am hehren Thron des Apollon,

Wie Hygieias Rolle im Asklepioskulte selbst keine einheitliche
ist, so gilt das auch von Epione, der ‘Lindernden’, deren ganze
Gestalt erst aus dem zweiten Teile des Namens des Asklepios er-
wachsen ist, und die bald als Tochter bald als Gemahlin im Kultus
erscheint. Als Mutter der Asklepiaden galt sie vor allem auf Kos.
Hieriiber Bd. III. Nur das mul} hier schon betont werden, daB
auch in Kos, der Geburtsstitte der wissenschaftlichen Medizin,
der Asklepiosdienst sich an einen Kult des Apollon, hier in einem
Zypressenhain, anschloB. In spiterer Zeit scheinen als die fiinf
Tochter des Asklepios Hygieia, Aigle, Taso, Akeso, Panakeia ge-
feiert zu sein, alles gottliche Gestalten, die durchsichtige Namen
tragen: in Athen, jedenfalls im vierten Jahrhundert nur drei:
Taso, Akeso und Panakeia, und frither ebendort wahrscheinlich
nur zwei?). Akeso scheint in der Tat erst eine athenische Schopfung
zu sein.

Als Heilgottinnen, als Helferinnen des Asklepios, sind nun auch
die Akoai aufgefaBt worden, auf die man durch den Kurbericht des
P. Ail. Apellas aufmerksam wurde. Obwohl eine sichere Deutung
der dxoal noch nicht gefunden ist, muB auf die Moglichkeit hin-
gewiesen werden, daB sie eine Ortlichkeit bezeichnen, in der man
orakelhafte, geheimnisvolle Stimmen zu vernehmen glaubte?). Aus

') E. Diehl, Anthologia lyrica 11 p. 132 nr. 4:
Mmagdpuare, ndrvep dyiora, Podvaw

oeuvdn “Anélawos facilen moBewd,

agavyélwe Yylewa.
Die drei darauf folgenden, durch Sextus Empiricus iiberlieferten Verse,
die mit den Versen des Ariphron stimmen, sind von Sextus aus Fliichtig-
keit dem Likymnios zugeschrieben: nach dem Vorgang von A. Meineke
v. Wilamowitz, Isyllos 192f.

?) Bilow a. a. 0. 8. 44. Uber den mannlichen Gott Akesis vgl.
Bd. III.

*) Der Kurbericht IG IV2 1 126. Uber die dxoal vgl. B. Keil, Her-
mes XLV 1910, 474ff., der an ’Axda als Helferinnen groBer Heilgott-
heiten dachte und den Namen, sicher unrichtig, von der Wurzel axeo-
ableiten wollte. Die oben gegebene Deutung stammt von P. Wolters,
cbenda XLIX 1914, 149ff. Bedenken dagegen hat aber O. Weinreich,
ebenda LI 1916, 624ff., erhoben, weshalb ich nur von der Moglichkeit der
Woltersschen Deutung gesprochen habe. Weinreich setzt die dxoal
den aures gleich, den gnadig erhérenden Ohren der Gottheit (s. den-
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alter Zeit bietet dafiir die heilige Eiche im Haine von Dodona das
beste Beispiel, aus deren Zweigen die Orakelspriiche des Zeus und
der Dione (oben S. 138f.) rauschten. Die Stimmen in den Heilig-
tiimern des Asklepios mogen den Eindruck von Geistern und Ge-
spenstern hervorgerufen haben. Es ist das der Inkubation durchaus
eigen, in der Asklepios und andere als gottlich empfundene Erschei-
nungen den Schlafenden im Traume nahten und auch sprachen.
Wie die meisten chthonischen Gottheiten steht Asklepios der
Mantik nicht fern, wenn auch der Sohn Apollons spater nur auf
Heilorakel beschrinkt war, und seine Priesterschaft offenbar den
apollinischen Orakelstéiitten keine Konkurrenz machen durfte?).

Asklepios ist aus Epidauros als ot»waos nach Athen gekommen.
Ihm wurde hier nicht sofort ein selbstéindiges Heiligtum errichtet,
auch wurde er nicht, was man erwarten konnte, in einem der
Apollontempel aufgenommen, etwa in dem des Patroos, dessen von
Kalamis gefertigtes Standbild vor dem Tempel stand, und das
des Alexikakos genannt wurde?), sondern in dem stddtischen
Heiligtum der beiden eleusinischen Gottinnen. DaB weibliche
Gottheiten als Heilerinnen korperlicher Leiden angesehen wurden,
ist micht wunderbar, ist es doch auch wahrscheinlich eine Gottin
gewesen, der die alten Kreter Nachbildungen von GliedmaBen
zum Dank fiir die erfolgte Heilung geweiht haben (s. oben S. 303).
Uber die Einfithrung des epidaurischen Asklepiosdienstes in Athen,
die wahrscheinlich doch mit der furchtbaren Pest des Jahres 429 zu-
sammenhéngt, hat uns eine am Siidabhange der Akropolis gefundene
Urkunde genaue Nachricht gebracht, ein im vierten Jahrhundert auf
Stein geschriebener Teil der Tempelchronik, leider so stark verletzt,

selben Athen. Mitt. XXXVII 1912, 53ff.). F.v. Hiller empfichlt jetzt
die Deutung Wilamowitzens & dxoaic i. qu. aquis (vgl. IG? a. a. O.
Vs. 10 mit Berufung auf P. Kabbadias).

1) Uber die Beziehung des Asklepios zu Erdorakeln vgl. E. Rohde,
Psyche * 10 T 141f.; dazu das Orakel bei Eusebios Praep. evangel. 11T
14 (aus Porphyrios) xai 6 *Aoxinmios wdlw meol avrod:

Tolnxns é& iepijc fuw Peds, 6v move psrno
Doifiwr drevvacieica xvel coplas Bacilija
Wow inroplns “Aowinmdy aria v meddn;

G. Wolf, Porphyrii de philosophia ex oraculis haurienda »:-127.
®) Pausan. I3, 4. Vgl. aber v. Wilamowitz, Glaub. d. Hell. TI 33, 2.
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dafl noch nicht alles sicher ergénzt ist!). Danach hat Asklepios im
Jahre 420 als Gott an den groBen MysterienZ) im Eleusinion Unter-
kunft gefunden; seine Schlange wurde auf einem Wagen mit-
gefiihrt, bei deren Einholung ein auch sonst als Asklepiosdiener
bekannter Telemachos aus dem Demos Acharnai stark beteiligt
war, indem er den Wagen fiihrte?). Mit ihm zugleich kam auch
Hygieia nach Athen, und so wurde unter dem Archon Astyphilos das
Heiligtum (das Asklepieion am Stidabhang der Akropolis neben dem
Dionysostheater) im Jahre 420/19 errichtet. Das Temenos der
eleusinischen Gottheiten lag offenbar neben dem neuen Heiligtum,
und nach der Tempelchronik haben die Keryken einen Prozef bei
den entstandenen Grenzstreitigkeiten gewonnen. Sonst scheinen
aber beide Priesterschaften in freundlichem Verkehr gestanden
zu haben. Sophokles’ Name wird in einem verlorenen Teile der
Tempelchronik erwiahnt worden sein; er hat dem neuen Gotte
nicht nur einen Altar gewidmet, sondern auch ein Kultlied ge-
dichtet, das noch in hadrianischer Zeit auf Stein geschrieben
wurde, der in kiimmerlichen Resten bei den Ausgrabungen im
Asklepieion wiedergefunden ist?). Nach seinem Tode wurde der
Dichter Dexion genannt und ist als Heros unter diesem Namen
verehrt worden. Als Grund wird angefiihrt, dal er den Asklepios
in seinem Hause aufgenommen und ihm einen Altar errichtet
habe®). Sophokles war auch Priester eines Heilheros, der nach

1) Sylloge I® 88. IG2 T p. 293. Dazu v. Wilamowitz a.a. 0. 223, 1.

%) Aber er kam nach dem von A. Kérte, Athen. Mitt. XXI 1896, 315
hergestellten Wortlaut zu Spét (6yé€). Fir ihn konnte also nur noch ein
besonderer Festtag in die groBe Mysterienfeier eingeschoben werden,
wahrscheinlich der 17. oder 18. Boédromion, der >Emidaiipia genannte Tag.
Vgl. RE2 XVI 1227.

%) Tnileludyo [70] dlopa  dyovrog] nach der Ergénzung von Wila-
mowitz. Telemachos — ein sonst nicht héufiger attischer Name —
galt als Ahnherr der eleusinischen Keryken (Toepffer, Attische Genea-
logie S. 84; Kurt Latte, Gnomon VII 1931, 118).

¢) Abbildung bei Kern, Inscriptiones Graecae tab. 45 unten. Lite-
ratur ebenda p. XVII. -

®) Etym. magn. u. deflwy vgl. Plutarch Numa 4, der von einem
Abyos molla uéyou Oetioo dwaadilew Texurfpra spricht. Wilamowitz a. a.
0. 225, Anm. 0 denkt da an die Inschrift eines Altars, wiahrend ich diese
Worte lieber auf die Tempelchronik des Asklepieions beziehen méchte.
Die Zeugnisse iiber Dexion in Jahn’s und Michaelis’ Ausgabe der Elektra®
p. 178. zu Zogoxiéovs vévoc xai Blos § 17 und Wilamowitz a. a. O. 224f.
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der Uberlieferung Halon hieB und mit Asklepios im Kult verbunden
warl). Welche Beziehung Sophokles zum Hieron von Epidauros
hatte, wissen wir nicht, und wie weit er etwa daran beteiligt war,
daB ein Tag mit dem Namen ’Emdadoia in die Feier der grofien
Mysterien eingeschaltet wurde, ist auch unbekannt?). Mit der
spiaten Einfiigung des Asklepiostages hingt wohl auch zusammen,
daBl die Mysten wihrend der Prozession der *Emdadoia zu Hause
blieben. Man hat angenommen, daB das Zuhausebleiben der
Mysten an diesem Tage sie vor Verunreinigungen schiitzen sollte3).

Im Temenos zu Eleusis hat Asklepios als o¢vaos der beiden
grofien Gottinnen keine eigene Stitte gehabt. Sein Heiligtum
lag etwa einen Kilometer entfernt am rechten Ufer des Kephisos,
wie einige dort gefundene Inschriften beweisen, von denen die
ilteste noch in das letzte Viertel des fiinften Jahrhunderts zu ge-
horen scheint. Es mag also zu derselben Zeit gegriindet sein, wie
das Asklepieion in Athen und in Delphoi. Mit Asklepios wurde
auch hier Hygieia verehrt?). Aus dem Jahre des Archon Kalli-

1) Zog. yév. x. fioc § 11. Ich habe frilher A. Kortes Vermutung,
daf statt des tiberlieferten AAQNOZX vielmehr der Name des am West-
abhange der Akropolis in einem wiederentdeckten Hieron verehrten
Heros Amynos einzusetzen sei, fiir sicher gehalten RE? V 287, bin aber
jetzt durch Wilamowitz a. a. O. 225 darin unsicher geworden und
halte Meinekes frither allgemein angenommene Vermutung *Alxwvos
statt “AAwvoc immerhin noch fiir das Wahrscheinlichste. DafB Dexion
mit Amynos und Asklepios in den im Heiligtum des Amynos (Plan Athen.
Mitteil. XXTI 1896, T. XI) gefundenen Orgeonenbeschliissen IG II2
1252. 53 (Mitte des vierten Jahrhunderts) zusammen verehrt worden
ist, hangt wohl damit zusammen, daB aus dem wegen seiner Verdienste
um den Asklepioskult unter dem Namen des Dexion heroisierten So-
phokles im Laufe der Jahre ein selbstéindiger Heilgott wie Amynos ge-
worden war.

%) Die Hauptstellen fir die 'Emdadpia (s. oben S. 205) sind Pausan.
IT 26, 8 und namentlich Philostrat. vit. Apollon. IV 18 (I 138, 4 Kays.)
i uév O ’Emidavplow tuéga, o 0¢ *Emidaipia perd 7poppnoly (mpdopnais
Hs.) ¢ xai iega (L. Ziehen, icgeia Hs.) deigo uveir *Admpaiois wdTody
éovt (Deubner, éxi Hs.) dvolar devréoar, Tovri 02 évéuioay > Aowrhnmiod
&vexa, 8vi 01 éuinoay adrow fxovra *Emidavedder dys uvornelomy.

%) Aristot. *Admp. molir. 56, 4 p. 62ss. Kaibel-Wilamowitz. L.
Deubner, Attische Feste 76.

‘) A. N. Skias, ITgaxtixa vob 1898, 87ff. Eine metrische Weihinschr.
an Asklepios Mystes aus Eleusis: Skias, *Epyu. doyath. 1894, 171 Nr. 13.
S. auch Kern, ebenda 1892, 115.
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kratidas stammt die dort gefundene Weihinschrift des Euphrosynos,
eines Sohnes des Hierophanten, welcher als Priester des Asklepios
und der Hygieia zwei Gebiude in dem Bezirk geweiht hattel).

Die Tatsache, daB mitten in die grofe Mysterienfeier ein Tag
eingeschoben ist, der den Namen der Epidaurien fiihrte, macht es
von vornherein wahrscheinlich, daB in Epidauros den beiden groBen
eleusinischen Gottheiten eine heilige Stitte bereitet wurde. Bis
in spite Zeit hinein ist das Verhaltnis zwischen Eleusis und Epi-
dauros wach geblieben, was sowohl aus den im Hieron aufgestellten
Weihungen fiir die eleusinischen Gottheiten hervorgeht, als auch
aus dem Umstande, daB noch in der Kaiserzeit eleusinische Priester
das epidaurische Priestertum bekleidet haben®). Wichtig mag auch
sein, daB der cunnus als Symbol der Demeter auf einem Altar
im Hieron vorkommt)®. Nur darf man nicht daraus etwa auf
Demetermysterien in Epidauros schlieBen, wenn auch der weibliche
Geschlechtsteil zum Sakrament der eleusinischen Weihen gehorte.

In den Betrieb des Asklepieions in Munichia?) fiihrt uns der
zweite Teil des im Jahre 388 aufgefiihrten Plutos des Aristophanes.
Auch hier steht Apollon, der Vater des Asklepios, wirksam im
Hintergrunde. Denn Karion beschuldigt seinen Herrn Chremylos,
daB er auf GeheiB eines Orakels des Loxias, der ja nach dem Ge-
rede des Volks ein weiser Arzt und weiser Wahrsager sei, einem
Blinden nachlaufe?). Dieser Blinde ist Plutos, der Gott des Reich-

') Hpaxtid a. a. O. 89, 4: Edpodovrac “Tegopdvrov Laxogedww *Aoxinmios
zul “Yylag wédnxey 0 mpdvaov xai 0w obroy éml Kalluxparidov &oyovrog:
(wahrscheinlich 38/7 vor Chr. nach Kirchner, IG IV 1 Indices p. 25).
Caxogevow wird doch hier wohl eher ein priesterlicher Beamter als ein
Kultdiener sein. Der Vater des Euphrosynos war ein Hierophant, der
seinen biirgerlichen Namen verloren hatte (Bd. I 131). Vgl. dazu
A. Mommsen, Feste der Stadt Athen 246, Ein x%ledotyos 8. 89, Nr. 5 B,
aus Eleusis m: W. sonst nicht bekannt. Aber aus dem Asklepioskult
ist der xieidobyoc wohlbekannt, s. Mommsen ebenda; in Epidauros
allerdings nicht, Latte a. a. O. 118.

%) Latte a. a. O. 118f.

%) IG IV: 1 p. 174, 22; RE® XVI 1239. Im Jahre 304 n. Chr.
ist M. Junius der Jiingere {zgedc 7od Zowrijgos "Aexinmos und dadoviyos
10w "Elevoeive pvornolov IG IV2 1 429.

‘) v. Wilamowitz Glaube der Hell. IT 232.

%) Vs. 8ff. 1t 08 Aokla, 8; Feomuwidei Telmodos éx yguonidrov — — —
iateds @y xal pdvric &g pacw, 00pos pehayyoldwt dménsupé pov Tov deondrny,
doric drolovdel atémw avdodymon Tuplod.
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tums, dem schon der Syrakusaner Epicharmos ein Lustspiel ge-
widmet hatte, das den Nebentitel die ,,Hoffnung* (Elpis) trug?!).
Er wird von seinem Augeniibel im Heiligtum des Asklepios in
der Inkubation durch zweierlei Mittel geheilt?). Der Gott beriihrt
den Kopf des Blinden und wischt mit einem reinen Tuche seine
Augenlider aus. Panakeia, seine Tochter, bedeckt ihm dann den Kopf
und das ganze Gesicht mit einem roten Tuche. Darauf pfeift
Asklepios, und aus dem Tempel stiirmen zwei ungeheure Schlangen
heraus, die unter das rote Tuch schliipfen und die Augenlider
lecken. Da steht Plutos auf und ist von seiner Blindheit befreit.
Der Gott aber verschwindet sofort wieder mit den Schlangen in
seinem Tempel. Wo Panakeia bleibt, wird nicht gesagt. Wahr-
scheinlich ist sie auch mit Asklepios und ihrer Schwester Iaso ver-
schwunden. Von dem Priesterpersonal wird in der Komodie auBer
einem Knaben?®), der das Opfergerit bereit hilt, nichts erwahnt.
Sie ist ganz auf die Epiphanie des neuen Gottes mit seinen Téchtern
eingestellt, wobei man bedenken muB, daB der erhaltene Plutos
des Aristophanes hochst wahrscheinlich nur eine Bearbeitung der
gleichnamigen, schon 408 aufgefilhrten Komddie ist. Durch die
Tatsache, daB das dltere Stiick schon zwolf Jahre nach der Uber-
leitung des Gottes von Epidauros nach Athen aufgefiihrt ist?),
erhilt der Plutos seine religionsgeschichtliche Bedeutung, die
groBer ist als die Riicksicht auf politische Verhaltnisse, bei deren
Annahme man in das Stiick mehr hineingelesen hat, als seine Worte
besagen. Aristophanes’ letztes Werk ist die poetische Verklirung
einer Wunderheilung, wie sie uns die inschriftlichen Berichte aus
dem Hieron von Epidauros so lebendig vor Augen stellen. Es
fallt von dem groBen Spotter kein herabsetzendes Wort auf den
erst vor kurzem in Athen eingezogenen Gott. Man kann den
zweiten Teil des Lustspiels vielleicht sogar als eine Huldigung fiir

1) Kaibel, Fragm. 34—40 (p. 96ss.). Uber Plutos, dessen Blindheit
zuerst Hipponax erwahnt, s. F. Hiibner, Diss. Halens. XXIII 3 (1914).
Dazu O. Gruppe, Berl. philol. Wochenschr. 1915, 1471ff. Eine Weihung
an Elpis ist im Asklepieion zu Pergamon gefunden worden.

%) Vs. 727ff. Vgl. Herzog, Wunderheilungen §. 88. Die Inkubation
Vs. 4111. xavaxlivew adrov eic *Aoxlnmot xpdriordy éoti.

3) Uber diesen Knaben, der auch auf Weihreliefs aus dem athenischen
Asklepieion erscheint, s. Herzog 153, 28.

*) Daritber s. Joh. Geffcken, Griech. Literaturgesch. I, Anm.
S. 231, 225.
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Asklepios auffassen. Denn einmal wird dem von ihm geheilten
Gotte wieder ein Platz im Opisthodom der Athena eingeriumt,
und dann hatte der Chor der Landleute, der Genossen des Chre-
mylos, schon vorher gesungen :

dvafodooper tov ebmada xal

péya Bootoiot péyyog *Aoxinmort),

Trotz des glinzenden Aufstiegs des Asklepioskults in Attika
zeigt sich dort das Bestreben, durch die Schopfung eines namen-
losen Gottes der Heilkunst zu einer hoheren Stufe der Frommig-
keit durchzudringen. Wahrscheinlich in Attika ist die Gestalt
des Heros Arzt (fowc iateds) geschaffen worden. Wie es nicht
nur unfruchtbares, sondern unerlaubtes Bemiihen ist, die eleusi-
nischen ‘Gott’ und ‘Gottin’® zu benennen, so nimmt auch dem
Heros Arzt sein Wesen, wer ihn zu benennen wagt. Denn er
ist kaum in anderen Formen verehrt worden wie die iibrigen
Heilgotter. Nachbildungen von GliedmaBen wurden ihm dar-
gebracht, wie es von altersher Sitte war (oben 8. 303). Er war
der namenlose Heilgott?); darin lag seine religiose Bedeutung.
Sein Vorgénger in Eleusis soll ein gewisser Oresinios gewesen sein,
iiber den wir ebensowenig wissen, wie iiber den Priester “Hows
iavgos 6 *Aupiidyos, dessen Priestertum auch fiir Attika bezeugt
ist?). Man kann ihn auch mit dem athenischen Heros Keramos
vergleichen, der als namenloser Heros der Topfer, die im Kera-
meikos wohnen, gewertet werden mugB4).

Einer der altesten Heilheroen, die Athen besessen hat, scheint
aber der &évoc latpds gewesen zu sein, dessen stark verwitterter
Grabstein im Kerameikos standig mit Krianzen geschmiickt war,
und an dem Fieberkranke Heilung gefunden haben sollten. Auch

1) Vs. 639f. @éyyos wohl Anspielung auf den Namen des Gottes.

*) Warnen méchte ich vor den boiotischen Ocoi iuzijpes (Preller-
Robert, Griech. Mythol. I* 522 Anm., Reg. S. 914); denn inschriftlich
sind sie unter diesem Namen nirgends bezeugt. Sie verdanken ihre
Entstehung lediglich meinem léngst verstorbenen Freunde Dem. Philios
in Athen, der diese Bezeichnung meinem von ihm iibersetzten Auf-
satze in der ’Epnu. doyaoi. 1890, 131ff. gegeben hat.

3) F. Kutsch, Attische Heilgétter und Heilheroen RVV XII 1913, 71.

‘) Ein stark fragmentiertes Weihrelief an ihn ist vielleicht auf der
athenischen Akropolis gefunden worden: C. Robert bei Scherling,
RE® XTI 256. Die verstiimmelte Inschr. IG I2 718.
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zur Zeit der groBlen Pest hat dieser Grabstein eine Rolle gespielt.
Der Herr des Grabes soll der Demainete, der Tochter des
Architeles, im Traume erschienen sein und ihr Anweisungen ge-
geben haben, deren Befolgung die Pestplage beseitigen werde. Es
sollte ihm ein Kult gestiftet und ein weifles Pferd an seinem Grabe
geopfert werden. Der fremde Arzt soll ein Skythe namens Toxaris
gewesen sein, dessen Grabrelief einen Bogenschiitzen, der in der
Rechten ein Buch hielt, darstellte. Wahrscheinlich war der &évoc
iargde urspriinglich namenlos wie der Heros Tatros?).

Sehr ahnlich dem epidaurischen ist der Betrieb im Amphia-
reion zu Oropos gewesen, iiber den wuns die Ausgrabungen der
griechischen archaeologischen Gesellschaft wie ilber das Hieron
bei Epidauros seit Jahrzehnten vortrefflich unterrichtet haben.
Auch hier war die Orakel- und Heilstatte aus dem Kult eines
alten chthonischen Gottes erwachsen; auch hier spielten Traume
eine grofle Rolle, wie sich auch geweihte Nachbildungen von
geheilten Gliedmaflen gefunden haben. Das Amphiareion liegt
wie das epidaurische in wundervoller Bergeinsamkeit, dessen
Zauber noch heute Auge und Herz bewegt?). Heilstatten unter
dem Schutze eines Gottes oder Heiligen hat es in Griechenland
offenbar in grofer Anzahl wohl immer gegeben, und sie haben
oft bis in die christliche Zeit hinein Dauer und Ansehen gehabt.
wie das in Messenien erst 1932 von M. N. VALMIN ausgegrabene
lokale Heiligtum des FluBigottes Pamisos, der auf einer dort ge-
fundenen Inschrift émijxooc genannt wird, wieder bewiesen hat®).

Asklepios ist der letzte grofle Gott der griechischen Religion.
Aber sein Siegeszug, der noch withrend der Verbreitung von Christus-

1) Wir kennen diese ganze Geschichte nur aus Lukian Skythes 1if.,
dessen Darstellung Leo Weber, Athen. Mitt. XLVI 1921, 76ff. scharf-
sinnig analysiert hat. F. Kutsch hat a. a. O. die wichtige Nachricht
gar nicht behandelt.

2) Uber das Amphiareion bei Oropos orientieren die Berichte in
ITgaxtixd und "Egnuepic doyatod. (namentlich von Bas. Leonardos) und
Erich Bethe RE2 I 1885ff. und 1893if.

3) Hieriiber bin ich leider nur durch M. P. Nilsson’s Anzeige der
Dissertation iiber die messenischen Kulte von Wolfg. Otto (Halle 1933)
Deutsche Literaturztg. 1935 S. 99 orientiert. Uber die dcol émjxoot s.
O. Weinreich Athen. Mitteil. XXXVII 1912 S. 1ff. und Bd. III.
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und Mithrasglauben anhalt, zeigt den Niedergang echter Religiosi-
tit. Es ist eine oft in den Religionen der Menschheit wiederkehrende
Erscheinung, daB der hellsten Einsicht hoher Geister der aber-
gliubische Wahn der Menge entgegensteht. Der Asklepioswelt
fehlt das deiov, das lingst gefunden war. Der alte thessalische
Daimon war in Trikka mehr Gott als in Epidauros. Dort hat
erdgeborene Kraft den Gott geschaffen. In Epidauros wurde die
Gnade der Priester gesucht, und so entstand leicht der Priester-
trug des Gnadenorts. Asklepios wurde, so michtig nachher auch
Kos und Pergamon fiir ihn gewirkt haben, der Totengriiber der
althellenischen Religion. Sokrates’ letztes Wort an Kriton, das
Hahnenopfer fiir Asklepios nicht zu vergessen, war der Auftakt
zu dieser Entwicklung. Fiir die griechische Volksreligion aber
bedeutet die hohe Bliite des Asklepioskults den Anfang vom Ende,
viel mehr als die sogenannte Aufklérung.




