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Ubersicht des Inhalts.

Vorbemerkungen.

Uber Aufgabe und Methode meiner mythologischen Untersuchungen. Ziel: die Ermitt-
lung der Naturbasis eines Mythenkomplexes und des Zusammenhanges aller einzelnen
darin enthaltenen mythischen Anschauungen und Funktionen. Methode: Vergleichung
simtlicher im Mythus und Kultus vorhandenen Vorstellungen mit den von den Alten an
ein bestimmtes Naturobjekt gekntipften Anschauungen und Nachweis dhnlicher oder
gleicher Ideen bei andern verwandten und nicht verwandten Vélkern. Uber die Bezie-
hungen des Hermes zum Winde nebst Nachtrigen zu meiner Monographie ,Hermes der
Windgott.“ Ahnlich sollen in der nachstehenden Untersuchung die Beziehungen des Nek-
tars und der Ambrosia zum Honig nachgewiesen werden. Uber den Deutungsversuch
des Porphyrios und Bergks. Kurze Ubersicht iiber die gewonnenen Resultate.

Kapitel 1.
A.

Der Honig fillt nach antikem Glauben als Tau vom Himmel oder aus der Luft
auf die Pflanzen (Biume und Blumen) nieder und gilt demnach fiir eine Art
von Himmelsspeise. Ahnliche Vorstellungen bei den Hebriern (Manna), Indern,
Germanen und Finnen.

Griechen und Rémer hielten den Honig fiir eine Art Tau, der vom Himmel oder
aus der Luft auf die Pflanzen niederfalle. Dies erklirt sich aus der Erscheinung des soge-
nannten, ,Honigtaus, d. i. eines honigartigen Saftes, welchen die Blitter der Pflanzen
bisweilen ausschwitzen. Verschiedene Benennung des ,Honigtaus“ bei den Alten (&epdpe-
AL, Opoabuelt, dyprov oder Dov péht). Besonders werden Eichen, Rohrarten, Eschen (ueiy
hingt wohl mit uélt zusammen) vom Honigtau befallen. Die Vorstellung von den honig-
triefenden Eichen des goldenen Zeitalters. Die Manna der Bibel, eine besondere Art des
Honigtaus, als Himmelsspeise und tauihnlicher Honig bezeichnet. Berichte griechischer
Schriftsteller iiber mannaihnliche Erscheinungen an europiischen und asiatischen Biu-
men. Auch der Blumenhonig wurde als Tau aufgefasst. Zeugnisse des Hesiod, Aristoteles,
Vergil u. s. w. Nachweis gleicher Vorstellungen von der Entstehung des Honigs bei den
Indern, Germanen und Finnen. Die honigtriufelnde Weltesche Yggdrasil.

B.

Ambrosia = Gotterspeise, Nektar = Gottertrank und umgekehrt. Diese Vertau-
schung der beiden Ausdriicke erklirt sich aus deren urspriinglicher Identitit,
insofern beide nur verschiedene Formen derselben Substanz (des Honigs) waren.
Die homerische Sage von den Ambrosia bringenden Peleiai (Pleiaden).

In den homerischen Gedichten bezeichnet aufpocin in der Regel die Speise, véxtap
den Trank der Gétter; daneben bestand freilich noch eine entgegengesetzte Tradition



(Alkman, Sappho ezc.), wonach véxtap die Speise, duppocia den Trank der Gétter bedeu-
tet. Diese sonderbare Vertauschung der beiden Ausdriicke erklirt sieh einfach aus der
Annahme, dass véxtap und duPpocic urspriinglich nur verschiedene Formen derselben
Substanz, des Honigs, waren, welcher nicht blof als Speise, sondern (in verdiinntem
Zustande) auch als Trank (Meth) betrachtet werden konnte. Etymologie des Wortes
véxtap (= veyyakov). Honigtau und Blumenhonig entstehen nur im Sommer, zwischen
dem Auf- und Untergang der Pleiaden. So entstand der Mythus von den ITéAeton oder
[Te)etddeg, welche dem neugeborenen Zeus aus dem Gottergarten des dufSersten Westens
Ambrosia bringen. Nach einer andern Tradition soll Zeus von Bienen mit Honig ernihrt
worden sein. Wenn Ambrosia auch als Futtergras der Gotterrosse erscheint, so beruht
dies wohl auf einer Ubertragung des Begriftes Unsterblichkeitsnahrung von den Géttern
auf ihre Rosse.

Kapitel 2.
A.

Der Honig als Speise, berauschendes Getrink, Salbe und Reinigungsmittel.

Honig als Speise bald rein, bald mit andern Substanzen gemischt genossen. Honig
zur Bereitung eines berauschenden Getrinkes (Meth) vor der Einfithrung des Weinbaues
benutzt. Hydromeli und Melikraton. Dionysos urspriinglich vielleicht ein Gott des
Honigmethes, weshalb ihm die Erfindung des Honiggenusses zugeschrieben wurde.
Honig als Salbe und als Reinigungsmittel (pouper).

B.

Ambrosia-Nektar als Speise, Trank, Salbe und Reinigungsmittel.

Die homerischen Stellen, an denen Ambrosia als Salbe und Reinigungsmittel er-
scheint. Anderweitige Zeugnisse.

Kapitel 3.
A.

Siifligkeit, Lieblichkeit and Wohlgeruch des Honigs.

B.

Siifligkeit, Lieblichkeit und Wohlgeruch der Ambrosia und des Nektars.



Kapitel 4.
A.

Der Genuss des Honigs macht die Menschen gesund und verlingert das Leben.
Heilkraft des Honigs.

Die Ansicht der Pythagoreer und des Demokritos von der gesundheitsférdernden
Wirkung des Honigs. Zeugnisse des Plinius Galenos, Hippokrates u. A. Honig als Arz-
neimittel. Legende von Sol als dem Entdecker der heilenden Kraft des Honigs. Die
verschiedenen Leiden, welche durch Honig geheilt wurden. Honig als Wundsalbe in
einem finnischen Liede.

B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkrifte derselben.

Widerlegung von Bergks Ansicht, dass die Unsterblichkeit der Gétter nicht auf dem
Gentisse von Nektar und Ambrosia beruhe. Die entgegenstehenden Zeugnisse der Alten.
Ambrosia als Wundsalbe. Nektar als belebendes und stirkendes Getrink.

Kapitel s.
A.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung des Honigs. Honig als Einbalsamierungmit-
tel.

Antiseptische Wirkung des Honigs. Honig als Einbalsamierungmittel bei den Baby-
loniern und spartanischen Kénigen. Anderweitige Zeugnisse fiir die Einbalsamierung
der Leichen bei den Griechen. Honig zum Einlegen der Friichte und zum Konservieren
animalischer Substanzen benutzt.

B.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung der Ambrosia. Ambrosia als Einbalsamie-
rungmittel.

Thetis schiitzt die Leiche des Patroklos durch Eintriufeln von Ambrosia und Nektar
in die Nase vor Verwesung. Auch die Agypter fl6ften ihren Toten antiseptische Substan-
zen durch die Nase ein. Sarpedon durch Salbung mit Ambrosia vor Verwesung geschiitzt.
Der homerische Ausdruck tapydw = tapiyedw weist auf uralte Einbalsamierungsitte auch
bei den Griechen.



Kapitel 6.
A.

Honig in derselben Bedeutung wie sonst Ambrosia und Nektar als Gotterspeise,
als Opferspeise, als Totenopfer und erste Nahrung menschlicher und gottlicher
Kinder.

Die alten Zeugnisse fiir den Glauben der Griechen, dass Honig die Nahrung der
Gotter sei. Ambrosia von Dichtern wie Ibykos als 9- oder 1ofache Potenz des Honigs
bezeichnet. Honig als erste Nahrung neugeborener Menschen- und Gétterkinder. Ahnli-
cher Brauch bei den Indern, Germanen und Hebriern. Honig als Opferspeise der Gotter.
Honig als Totenopfer.

B.

Ambrosia und Nektar in der Bedeutung von pélt gebraucht. Ambrosia und
Nektar als Nahrung der neugeborenen Gotterkinder.

Zeugnisse fiir den Gebrauch von &uBpocia und véxtap = pékl. Zeugnisse fiir den
Glauben der Alten an die Erndhrung neugeborener Gotterkinder mit Nektar und Am-
brosia.

Kapitel 7.
A.

M¢éAin metaphorischem Gebrauche von der Siifligkeit der Rede und des Gesanges.

Vergleich stiffer Rede mit stiffem Honig. péitin der Bedeutung von Gesang. Vergleich
des Dichters mit einer Biene. Legende von Komatas.

B.

Néxrop in iibertragener Bedeutung von der Siifligkeit des Gesanges.
Belege aus den alten Dichtern.

Schlussbemerkungen.

Widerlegung der Ansicht, dass der Wein das urspriingliche Substrat des Nektars sei. Die
Ubersicht iiber den Inhalt des Anhangs s. auf S. 107.



Vorbemerkungen.

Bereits in zwei frither erschienenen Monographien ,,Hermes der Windgott“ (1878) und
»die Gorgonen und Verwandtes“ (1879) habe ich den Versuch gemacht gréf8ere Grup-
pen scheinbar wenig oder gar nicht miteinander zusammenhingender mythologischer
Vorstellungen mittelst einer selbstindigen Methode auf eine gemeinsame Naturbasis
zuriickzufithren und damit zugleich bis ins feinste Detail hineinzuerkliren. Dabei er-
gab sich gleichzeitig ungesucht eine vielfach merkwiirdige Ubereinstimmung uralter
griechischer Vorstellungen mit denjenigen anderer verwandter Vélker, namentlich der
Inder, Italiker und Germanen. So lielen sich die simtlichen Funktionen des Hermes mit
leichter Miithe und ziemlicher Evidenz auf die Vorstellungen der Alten vom Winde, die
Pridikate und Funktionen der Gorgonen dagegen auf die verschiedenen der Anschauung
des Gewitters entsprungenen Ideen zuriickfithren, welche teils aus den Etymologien der
zur Bezeichnung der betreffenden Vorstellungen gebrauchten Ausdriicke, teils aus den
alteren Dichtern und den Werken der antiken Naturforscher und Philosophen gewonnen
wurden. Wie dies zu verstehen ist moge das Beispiel des Hermes lehren, dessen Mythus
scheinbar aus lauter unvereinbaren Funktionen und Vorstellungen zusammengesetzt ist.

Die Bedeutung, welche Hermes als Diener der Gotter, namentlich des Zeus hatte,
erklirt sich einfach aus der das ganze Altertum, namentlich aber den Homer und die
tibrigen Dichter beherrschenden Anschauung, dass der Wind das Werkzeug der Gétter,
besonders aber des Zeus sei und von diesem gesendet werde (vgl. Zedg edavepog, obptog,

Juppiter auctor tempestatum, Aiog odpog, NN’ dvepog Zépvpog méyag, aibprog éx Atdg aiomg,
émi 8¢ Zelg Tepmixépavvog Gpoey &’ Idainy dpéwv dvéuoto Bdedday u. s. w.)

Wie die Winde in der Regel aus dem Ather oder den Wolken oder von den Gipfeln der
Berge niederfahren' und —wegen des bestindig darin herrschenden Luftzuges — in Berg-
héhlen (Windhéhlen)* wohnend gedacht werden (vgl. Ausdriicke wie Bopéag aibpryevie,
txvediag, emaiooery Aidg éx vepehdwy, émaryilery 32 aifépog, xararyilew, xatiévor, Purain
8pn, émtapuyov Bopéao oméog u. s. w.), so ist Hermes, der Sohn des Athergottes Zeus und
der Regenwolkennymphe Moo (ITAewdg = lat. pluvia), entweder auf dem Olymp oder

"Dieselbe Vorstellung hat neuerdings Lenormant bei den Chaldiern nachgewiesen: Magie und Wahrsa-
gekunst der Chaldier. S. 28.

*In meinem Hermes S. 20 f. habe ich unterlassen zu erwihnen, dass die Kyllenische Hohle, in welcher
H. geboren sein sollte, hdchst wahrscheinlich eine sogen. Windhéhle war. Cornelius Meteorologie S. 232
sagt dariiber: ,Die Windhohlen oder Wetterlocher, meist in héheren Gebirgen vorkommend, sind durch
kalte Luftstromungen charakterisiert, die aus ihnen mit gréfSerer oder geringerer Heftigkeit hervorbrechen.
Hiufig finden sich die Windhd&hlen in Italien, so am Monte Testaccio zu Rom, auf der Insel Ischia, am
Hiigel bei San Marino, im Monte Eolo bei Terni... bei Chiavenna und bei Caprino unweit Lugano. Die
meiste Beachtung unter ihnen fand die Hohle des Monte Eolo, deren Eingang ein altes verfallenes Thor
schliefft, durch dessen Spalten der Wind mit vielem Getése heraus blist... Im Sommer blist kalte Luft aus
dem Berge heraus, umgekehrt verhilt es sich im Winter, wo die dufiere Luft in die Hohle hineinzieht. [Hy.
in Merc. 146 f.] Bei den meisten andern Windhdhlen hat man Gleiches beobachtet.“ Vgl. Sen. Nat. Q. s,
14, I: Repetam nunc, quod primo dixeram, edi e specu ventos recessuque anteriore terrarum. Der ,Ebe® ist
ein trockener warmer Wind, von dem die Kirgisen und Tataren meinen, dass er aus verborgenen Grotten
strome. Hamm im Ausland 1878. S. 764. Vielleicht hingt die Idee des ‘Epuijg xatory8éviog hiermit zusammen.
Stengel macht im Hermes 1881. S. 349 f. darauf aufmerksam, dass die Opfer an die Winde gleich Opfern an
die unterirdischen Gottheiten und an die Toten gehalten worden sind.



in der Hohle der Kyllene, d. i. des Hohlberges (vgl. KvAAvvy mit lat. caelum), worunter
man urspriinglich wohl den hohlen Wolkenberg verstand,? geboren.

Den an Schultern und Fiissen befligelten Winden (Boreaden)* vergleicht sieh der
an Schultern oder Fiissen befliigelte Hermes, wie jene, so wird auch dieser zugleich als
schnell, gewandt und kraftvoll’ gedacht (vgl. die Ausdriicke i¢ dvépoto, dvépwv mévog,
Blow &vépwy, ventus validus, violentus, Bopéng xpeutvée, Bopéng aiympoxéievbos, dvéumy
oTEPYWIWY Geddat, ToxTTEPOL TTVOR, Tvoal DYITeTaY dvéuwy, ‘E. Awog ddxipog vidg u. .
w.). Hiermit hingt die Funktion des Hermes als Gottes der Gymnastik und Agonistik
zusammen.

Der sehr verbreiteten Vorstellung von dem Stehlen, Rauben und Betriigen der Winde
(&védovto Bveddar, dpmuton dvnpeiyavto, dviprace Béomig dedda, aurae fallaces, petulantes,
venti protervi, dvepog &oekyns, YBpIoTHG, dvéuolg Tapadodval Tt u. s. w.)° entspricht der
diebische, triigerische Charakter des Gottes, der unter Anderm auch als Entfiihrer der
Gotterrinder (Wolken) auftritt.

Wie die Winde tiberall als gottliche Pfeifer und Singer auftreten — ich erinnere an
die Mythen der Maruts, des Vaju und des Wodan und berufe mich auf Ausdriicke wie
Zedvpoto iwn, 1, kexhnyds Zédvpog, dvepog Arydg, Ayvpds, Boxtg, avpilwy, cipryua
Gveuwy, ventus susurrans, aura sibilans u. s. w. — so gilt Hermes zunichst als Erfinder des
adAdg und der oDpryk, als der einfachsten Blasinstrumente, und sodann auch der Lyra.

Auch die Psychopompie des Hermes ldsst sich leicht auf seine urspriingliche Bedeu-
tung als Windgott zurtickfithren, wenn man bedenkt, dass die Seelen (Yvyai, animac)
von jeher luftartig gedacht wurden und demnach bei der Trennung vom Korper in das
Reich des Windes oder der Luft, der sie entstammen, zuriickkehren miissen.®

Wie die Seelen scheinen aber auch die ihnen nahe verwandten Traumbilder aus der
Luft zu stammen und den Schlafenden vom Winde zugefiihrt zu werden (vgl. Redens-
arten wie eidwlov otadpoio Tapd kANide Adodn ég mvolds dvéuwy; 8velpog ist verwandt
mit évepog): darum ist Hermes zugleich Seelenfithrer und Traumgott oder Schlafgott

*Von der Verwandtschaft der Begrifte ,Wolke“ und ,,Berg® handelt ausfithrlich Schwartz, Die poet.
Naturanschauungen 2 (1879) S. 13 ff. Vgl. auch Lucr. 6, 159 u. 189. In Betreft der cavae nubes s. Sen. Q. Nat. 2,
27, 4. Plin. n. h. 2, 133. Lucr. 6, 176. 195. 202. 272.

*Vgl. auch Stephani, Boreas und die Boreaden, Petersburger Akademie. 1871. S. 6. 12. 15. 21. Wackernagel
EITEA ITTEPOENTAS. 6.

*Nachzutragen Hermes S. 33: Xen. Hell. 5, 4, 17. Sen. Q. Nat. 2, 22, 2. 5,13, 3. Gell. N. A. 2, 22, 29.

(’Nachzutragen S.39: Sen. Q. Nat. 5, 13, 3: Hinc fere omnia pericula venti erupti de nubibus prodeunt,
quibus armenta rapiantur et totae naves in sublime tollantur. ib. 2, 22, 2: Videamus, quantis procellae viribus
ruant, quanto vertantur impetu turbines. id quod obvium fuit, dissipatur et rapitur et longe a loco suo
proicitur. Liv. 21, 58, 7: nec quod statutum esset manebat omnia perscindente vento et rapiente, Od. 6 408:
tmog 8 el wép 1 BéPaxou || dewvdv, ddap 6 dépotey avapmdbacou Bdeddan u. Ameis z. d. St. Xen. Hell. 5, 4, 17.
Vgl. auch Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, 3. IToAity, dnucdeig uetewp. wobor Athen. 1880. S. 43.

"Nachzutragen S. so: Hes. Theog. 708: &vepot... dépov & foyhv T’ évoxny Te. S. 52, Anm. 201: Sen. Q. Nat.
2,28, 3 ventus... sibilat. Schwartz a. a. O. 59.

$ZuS. 58: Auch die Abchasen halten die Seelen fiir luftartig. Die Seelen derjenigen, deren Leichname
nicht haben gefunden werden kénnen, werden auf eigentiimliche Weise in Schlduchen gefangen und dann
bestattet. Ausland 1880. S. 1019 f. Noch der moderne Grieche flucht: &ye ei¢ dvepov, wiyouve ei¢ &v. Schwartz,
Ursprung d. Myth. 30, 2. Vgl. auch ITo)itrg, Snuwdeig petewporoyixoi uibor Athen. 1880. S. 44 f.



geworden.”

Da ferner die Winde dem Ackerbauer und Hirten bald fruchtbare Regenwolken
(Bumviov védpog Soph. fr. 233 D.) bald trockenes Wetter bringen und daher vielfach als
befruchtend' und zugerisch gedacht werden (vgl. Zedvpin wveiovon té wév doet, dAia
Ot TéooElL, gmz'mbz'lz’: aura, Favonius, &)p Topodopog, Eyxog dvemotpedés u. s. w.) und so-
gar nach einem von Aristoteles und Plinius bezeugten Hirtenglauben die Befruchtung
der Heerden hauptsichlich vom Winde abhingt," so gilt Hermes als dwtwp édwv und
gptovviog, als Verleiher des Heerdenreichtums und Hirtengott und wird oft phallisch dar-
gestellt. Auch als Forderer der Gesundheit wurde er verehrt, weil die Winde oft die Luft
von schidlichen Miasmen reinigen und dadurch Krankheiten abwehren oder mindern."™

Weil der Wind wegen seiner Launenhaftigkeit und Unbestindigkeit® von jeher und
tiberall als ein Sinnbild des Gliickes angesehen wurde, so ist Hermes als Windgott auch zu
einem Gotte des plotzlich und unerwartet eintretenden Gliickes und Zufalls geworden,
dem deshalb auch die Gliicksruthe und die Loose geheiligt waren.

Sehr einfach erklirt sich die Funktion des Hermes als Gottes der Wege und der
Wanderer aus seiner urspriinglichen Windbedeutung, wenn man bedenkt, dass Reisende
vorzugsweise von Wind und Wetter abhingig sind."*

Die uralten Namen und Beinamen’Apyeidévng (= &pyéotg), drdxtopog und ‘Epueiog
enthalten ebenfalls noch deutliche Bezichungen zum Winde, ebenso die Verehrung des
Gottes am vierten Monatstage, weil an diesem nach uraltem Volksglauben Wind und
Wetter wechseln, ferner das Symbol des Hahnes, eines das Wetter vorausahnenden und
durch seinen Ruf prophezeienden Tieres,” und die Sage von der Geburt des Hermes am
frihen Morgen, da der Wind, welcher den Tag tiber weht, sich in der Regel schon mit
Sonnenaufgang erhebt.

Endlich findet sich vielfache Ubereinstimmung des Hermes mit andern anerkannten
Windgottern indogermanischer Vélker, namentlich mit Wodan, Vaju und den Maruts.

Zu meiner groflen Freude ist nun nicht blof$ das Resultat, sondern auch die Methode,

?ZuS. 64 f.: Ap. Rh. 4, 877: adti) (Thetis) 8¢ wvorf] ixédy dépag ROt Sverpog B o Tuev éx peydpovo. I1. B,
71: &momTauevos &vetpog. Zu S. 66: In Betreff der Gleichsetzung von Seelen und Triumen ist nachzutragen
Porphyr de antro n. 28: 8fjpog 82 évelpwv ket ITuBerydpay ai Yuyal, & cvvdyeobai dnory el T6v yehakiow. Von
der Verwandtschaft des Hermes mit Hypnos handelt G. Kriiger in Jahrb. f. kl. Philol. 1863. S. 289 f. Vgl.
auch Brunn in den Annali d. inst. 1868. S. 351 ff.

°Zu S. 72 ff.: Geopon. 2, 26, 1: Temarvouévov Tod xepTod H1é Te TV Avépwy xal THg EAANG ToD dépog
edxpaciag, Mehr bei Hamm im Ausland 1878. S. 763 ff.

"Vgl. auch Aelian, nat. an. 7, 27.

“Vgl. Hamm im Ausland 1878. S. 763. Auch Rudra, der Sturmgott, wirkt wohltitig, indem er die Luft
von Miasmen reinigt. Kaegl. Ziircher Programm v. 1878. S. 24 f.

Vgl. Caes. de bello civ. 3, 26, 5 u. 27, 1. Plut. mor. p. 95 B: of t@v mpdEewv xarpoi xadmrep & edparto Tolg
uév Gépovaty Tolg Ot dmoTriTTOVTY.

“Zu S. 87, Anm. 327 ist noch hinzuzuftigen: Xen. Hell. 5, 4, 7. Plut. de prim. frig. 18. Arrian Anab. 1.
26, 1. Liv. 21, §8, 4. Goethe Ges. Werke. 1840. 23, 6. Der Windgott wurde auch selbst als Wanderer gedacht:
Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, 7o f.

5Zu S. 1o1. Anm. 391: Demokritos bei Plut. de san. p. 14: "Atomov ydp ¢o7L... xAwouoic dAextopidwy... dg
81 AnudxprTog, ETLELDS TPOTEYELY, oY ueln TOLOVLEVOVG TTVEVUATWY Kol BuBpav.



welche zu demselben gefiihrt hat, ziemlich allgemein anerkannt worden, so dass ich
hoffen darf, dieselbe werde sich im Laufe der Zeit mehr und mehr einbiirgern und noch
manches dhnliche Ergebnis zu Tage férdern. Dass in der Tat noch viele mythologische
Probleme mittels jener einfachen Methode sich 16sen lassen, mdge die nachstehende
Untersuchung lehren, deren Zweck es ist die simtlichen Vorstellungen, welche die Alten
vom Nektar und von der Ambrosia hatten, auf das Substrat des Honigs zuriickzufiithren.

Auf absolute Neuheit kann dieser Gedanke freilich keinen Anspruch machen. Schon
Porphyrios in seiner Schrift de antro nympharum 16 sagt: &0ev Tivég (vielleicht sind hier-
unter frithere Pythagoreer zu verstehen, da, wie wir sehen werden, der Honig von den
simtlichen Anhingern des Pythagoras sehr geschitzt wurde) #5lovy 6 véxtop xal Ty
duPpoaioy, fiv xata prvav atale b TowTig g O i) camiven Todg TebvdTAG, TO LEML Ev-
déyeabat, Bedv Tpodijg Svog Tob uéditog.”” Man hielt also schon im Altertum aus zwei
Griinden den Honig mit Nektar und Ambrosia fiir identisch, einmal wegen seiner kon-
servierenden, gewissermaf3en unsterblich machenden, Kraft und zweitens weil er geradezu
ebenso wie Nektar und Ambrosia fiir eine Gotterspeise galt (vgl. z. B. Hy. in Merc. s6o0.
Batrachom. 39).

In neuerer Zeit haben sich fiir eine Beziehung zwischen Honig und Nektar und
Ambrosia, soviel ich weif$, nur zwei Forscher, W. Menzel und Th. Bergk, ausgesprochen.
Ersterer hat in seiner lesenswerten Monographie tiber die Biene (Mythologische For-
schungen und Sammlungen Bd. 1. Stuttgart 1842) ganz kurz und ohne irgend niher auf
die Sache einzugehen die Vermutung geidufSert, dass die Vorstellung von Nektar und
Ambrosia auf dem Substrat des Honigs beruhen diirfte. Viel ausfithrlicher hat dagegen
Th. Bergk die Frage nach dem urspriinglichen Wesen des Nektars and der Ambrosia
behandelt in einem besonderen Kapitel seines tiberaus anregenden und geistreichen,
freilich aber auch zugleich viele schiefe und unhaltbare Behauptungen enthaltenden
Aufsatzes ,Uber die Geburt der Athene,“ welcher im sechsten Jahrgang der von Fleck-
eisen herausgegebenen Jahrbiicher fiir klassische Philologie 1860 S. 289 ff. und 377 ft.
erschienen ist. Bergk geht darin S. 316 (Kap. 6) von der Ansicht aus, dass nach dem il-
testen Glauben der Nektar ein Wasser sei, welches einem himmlischen Quell oder See
entspringe.® Dieses himmlische Wasser, welches den Trank der Gétter bilde, ohne sie
jedoch unsterblich zu machen (S. 377 f.), sei bald Nektar bald Ambrosia genannt worden;
wo beide Ausdriicke neben einander erschienen , st die angemessenste Erklirung tiberall
die, dass man annimmt, die allgemeine Bedeutung sei auch hier wie so oft mit einer
spezielleren verbunden, um den Begriff vollstindig zu erschopfen, ungefihr wie man

) 3¢

Tpog N@ T NEMSY Te, 0Dpavdg OBvumédg, und dhnliches verbunden findet® (S. 380). Noch

“Vgl. Schweizer-Sidler in Fleckeisens Jahrb. 1879. S. 309 ff. Bursian in der Jenaer Literaturzeitung. 1879. S.
425 ff. Conze in d. Archacol. Zeitg. 1880. S. 8. Trendelenburg ebenda. 1880. S. 132. Literar. Centralbl. 1879. S.
1225. Der einzige Gelehrte, welcher bisher Widerspruch erhoben hat, ist E. v. Schmidt in seiner Schrift ,,Die
Philosophie d. Mythologie v. Max Miiller.” Berlin. 1880. S. 71 ff. Derselbe hilt Hermes fiir einen Lichtgott,
welche Annahme sich aber, wie ich an einem andern Orte gelegentlich auszufiihren gedenke, leicht als véllig
unhaltbar erweisen lisst.

Gemeint ist die Konservierung der Leiche des Patroklos durch Thetis, welche dem Toten durch die
Nase Nektar und Ambrosia einflofit.

18Vgl. S.388: ,,Urspriinglich ist Nektar oder Ambrosia, den der heilige Quell Trito spendet, nichts anderes
als das reine himmlische Wasser.“
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in der Ilias sei nur von einem Gottertranke, nirgends von einer Gétternahrung die Rede,
Ambrosia dagegen bezeichne entweder das Salbol oder das Futter der Gotterrosse; das
Verbum o14{w, was mehrfach auch mit duppociny verbunden werde (I1. 7. 38. 347. 354),
spreche fiir die Identitit von Nektar und Ambrosia, insofern Beides eine fliissige nicht
feste Substanz bezeichne (S. 378 u. 379). Ein wirklicher Unterschied zwischen beiden
Ausdriicken im Sinne von Speise und Trank trete erst Od. e. 93 hervor. Bergk meint, dass
diese Unterscheidung auf einem spiteren Missverstindnis des formelhaften Hendiadyoin
véxtap Te xal auppooiny Epatetvy (S. 380). Jene dltere Anschauung aber, die nur einen
Gottertrank kenne, der mit verschiedenen Namen bald Nektar bald Ambrosia benannt
worden sei, trete noch in der bei Alkman, Sappho und Anaxandrides vorkommenden
Verwechselung der beiden Ausdriicke deutlich hervor (S. 381). Spiter habe man sich
gewohnlich den Nektar (welcher urspriinglich nach Bergk, wie schon gesagt, ein himmli-
sches Trinkwasser bedeutete) als eine Art Wein vorgestellt, wie aus den Verbindungen
véxTap olvoyoevely, xepdoat, véxtap tpulpév hervorgehe, diese Vorstellung sei natiirlich
erst nach der Einfithrung des Weinbaues bei den Hellenen aufgekommen, wihrend man
vor dieser Zeit, als noch der Honigmeth das beliebteste Getrink der Hellenen gewesen sei,
sich auch den Nektar als eine Art Meth vorgestellt habe. Spuren der ilteren Sitte hitten
sich noch in den sogenannten vndaite und im Hymnus auf Hermes . 562, wo der Honig
als Dev 70ein Edwdr bezeichnet werde, erhalten (S. 382 £.)

Dies die Ansicht Bergks hinsichtlich der Entstehung der Vorstellungen von Nektar
und Ambrosia. Wir werden im Verlaufe unserer Untersuchung die einzelnen Behaup-
tungen Bergks oft genug zu kritisieren und zu widerlegen haben, daher wir hier auf
eine eingehende Beurteilung verzichten diirfen. Nur so viel mag hier gesagt sein, dass
Bergk weder eine einigermaf3en vollstindige Materialsammlung gegeben hat noch auch,
trotz seiner richtigen Ahnung von einem einstigen Zusammenhang des Nektars und
der Ambrosia mit dem Honig, zu einem methodischen Beweise gelangt ist. Der Grund
davon liegt wohl in seiner verkehrten und durchaus unerweislichen Annahme, dass Nek-
tar und Ambrosia noch bei Homer fast stets identisch seien und im Grunde nur das
yhimmlische Wasser bedeuteten.” So sanken fiir ihn die Beziehungen, welche der Meth
einstmals zum Gottertranke gehabt haben muss, nur zu untergeordneter Bedeutung
herab, er untersucht sie weder genau noch gibt er sie vollstindig an, er begniigt sich damit,
einige diirftige Spuren einstiger Beziechung des Methes zum Géttertranke nachgewiesen
zu haben, welche fiir ihn kaum mehr Interesse besitzen, als die spiteren Beziehungen des
Nektars zum Weine.

Das Resultat meiner eigenen Untersuchungen lisst sich kurz folgendermafien dar-
stellen.

Nach dem Glauben der Griechen und Romer war der Honig eine Art Tau, welcher
vom Himmel oder aus der Luft auf die Pflanzen (Biume und Blumen) niederfiel und von
den Bienen gesammelt wurde. Diese Annahme erklirt sich einfach aus der Erscheinung
des sogenannten ,Honigtaus,” d. i. eines honigartigen Saftes, welchen die Blitter der

¥ Auf dieser falschen Deutung beruht wohl auch die sonderbare Ton mir in Kap. 4, B. mit bestimmten
Zeugnissen widerlegte Annahme Bergks, dass die Alten dem Genuss von Nektar und Ambrosia keine
unsterblichmachende Wirkung zugeschrieben hitten.
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Biume auf der der Sonne zugekehrten Seite nicht selten ausschwitzen. Wie wir von einem
»Honigtau“ so redeten schon die Alten von éepdpet, dpocéuet, dyptov oder Dov pélL,
rores mellei Plin. aérium mel Verg. Besonders wurden Eichen, gewisse Rohrarten und
Eschen vom Honigtau befallen. Der Name der Esche uelin hingt also wohl mit uéit
Honig zusammen. So erklirt sich die Vorstellung von den honigtriefenden Eichen des
goldenen Zeitalters. Eine besondere Art des Honigtaus scheint die Manna der Bibel
gewesen zu sein, auch sie wird zugleich dem Tau und dem Honig verglichen und als
Himmelsspeise bezeichnet. Endlich wurde auch der Blumenhonig, wie aus Zeugnissen des
Hesiodos, Aristoteles, Vergilius hervorgeht, als ein himmlischer Tau aufgefasst. Dieselben
Vorstellungen von der Entstehung des Honigs sind bei den Indern, Germanen und
Finnen nachweisbar. Man denke nur an die honigtriufelnde Weltesche Yggdrasil der
nordischen Mythologie. Auch diesen Vélkern erscheint demnach der Honig schon seiner
Herkunft wegen als eine siiffe Himmelsspeise (Kap. 1, A.)

Bei Homer bezeichnet &uBpociy in der Regel die Speise, véxtap den Trank der Gotter.
Nach einer andern Tradition, welche von Alkman, Sappho und dem Komiker Anax-
andrides vertreten wird und jedenfalls auch schr alt ist, weil sie sich sonst schwerlich
gegeniiber der in diesen Dingen maf§gebenden Autoritit des Homer hitte behaupten
konnen, bezeichnet véxtap die Speise, aupocia den Trank. Diese merkwiirdige Vertau-
schung der beiden Ausdriicke erklirt sich einfach aus dem Umstande, dass véxtap und
duPpoaio urspringlich nur verschiedene Formen derselben Substanz, des als himmlischer
Tau gedachten Honigs waren, welcher bald als Speise bald mit Wasser verdiinnt und
gegohren als berauschender Trank (Meth) genossen wurde. Hierzu stimmt auch die wahr-
scheinlichste Etymologie von véxtap = varyadov Leckerei, was augenscheinlich eine hochst
passende Bezeichnung des Honigs ist. Der schon in homerischer Zeit verbreitete Mythus
von den Peleiai oder Peleiades, welche dem neugeborenen Zeus aus dem himmlischen
Gottergarten des duflersten Westens Ambrosia bringen, erklirt sich leicht aus der von
mehreren Schriftstellern bezeugten Tatsache, dass der Honig nur wihrend des Sommers,
d. h.in der Zeit zwischen Auf- und Untergang der Pleiaden entsteht. Nach einer parallelen
Tradition soll Zeus nicht von den Peleiai mit Ambrosia, sondern von Bienen mit Honig
ernihrt worden sein. Wenn an einigen Stellen der homerischen Gedichte Ambrosia auch
als Futtergras der Gotterrosse erscheint, so beruht dies wohl auf einer Ubertragung des
Begriftes ,,Unsterblichkeitsnahrung® von den Géttern auf ihre Rosse (Kap. 1, B).

Die Anwendung des Honigs im gewShnlichen Leben war eine vierfache. Entweder
wurde er als stiffe Speise oder mit Wasser verdiinnt und gegohren in iltester Zeit als berau-
schendes Getrink (Meth) genossen, an dessen Stelle in spiterer Zeit, nach Einfithrung des
Weinbaues, das sogenannte Hydromeli und Melikraton traten. Méglicherweise ist Diony-
sos urspriinglich als Gott nicht des Weines, sondern des Methes aufzufassen, zumal da ihm
nach einer bei Ovid erhaltenen Legende die Erfindung des Honigs zugeschrieben wurde.
Ferner wurde der Honig zu mancherlei Salben verarbeitet und als Reinigungsmittel oder
Seife (pOpua) verwertet (Kap. 2, A).

Dem entsprechend erscheint auch Nektar oder Ambrosia bald als Speise, bald als
Trank, bald als Salbe und Reinigungsmittel der Gotter (Kap. 2, B.).

Dieselben Eigenschaften der Stiffigkeit, Lieblichkeit und des Wohlgeruchs, welche
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dem Honig eigen sind, werden auch dem Nektar und der Ambrosia zugeschrieben (Kap.
3)-

Aus zahlreichen Zeugnissen der Alten, namentlich der Pythagoreer und des Demo-
kritos, die aber, wie aus anderweitigen Belegen nachgewiesen wird, in diesem Falle nur die
herrschende Volksmeinung vertreten, ergibt sich, dass man dem Honig und dem aus ihm
bereiteten Getrink eine gesundheitsfordernde und lebenverlingernde Wirkung zuschrieb.
Ebenso diente der Honig in zahlreichen Krankheitsfillen als wirksames Arzneimittel
(Kap. 4, A).

Dieser Eigenschaft des Honigs entspricht es auf das Genaueste, wenn auf dem Geniis-
se von Nektar und Ambrosia die Unsterblichkeit der Gotter beruht. Auch als Wundsalbe
der Gotter kommt Ambrosia vor, wihrend der Nektar als das sie belebende und stirkende
Getrink aufgefasst wurde (Kap. 4, B).

Schon in sehr alter Zeit scheint man die antiseptische Wirkung des Honigs erkannt
und denselben nicht nur zur Konservierung von Friichten aller Art, sondern auch zur
Einbalsamierung von Leichen gebraucht zu haben. Allgemein iiblich war diese Art der
Einbalsamierung bei den Babyloniern, von denen sie vielleicht schon sehr frithe die
Griechen entlehnten. Aus mehreren Zeugnissen erhellt, dass das Einbalsamieren mit
Honig gar nicht selten auch in Hellas vorgekommen sein muss, namentlich in Sparta,
dessen K6nige mehrfach mit Honig einbalsamiert wurden (Kap. 5, A).

Dem entsprechend dachte man sich nun auch Nektar und Ambrosia als Einbalsa-
mierungmittel. So schiitzt Thetis die Leiche des Patroklos vor Verwesung, indem sie ihm
Ambrosia und Nektar in die Nase triufelt, ebenso wie die alten Agypter ihren Toten anti-
septische Substanzen durch die Nase einfl6iten. Sarpedon wird dagegen durch Salbung
mit Ambrosia vor Verwesung geschiitzt. Wahrscheinlich deutet auch der von Homer hie
und da vom Bestatten der Toten gebrauchte Ausdruck tapydw auf Einbalsamierung, da
Tapyvw nur eine Nebenform von tapryedw einpdkeln, einbalsamieren ist (Kap. s, B).

Zu diesen Beweisen fiir die urspriingliche Identitit des Honigs mit Nektar und Am-
brosia kommt nun noch der Umstand, dass nach mehreren alten Zeugnissen der Honig
geradezu fiir die Speise, der Meth fiir den berauschenden Trank der Gotter galt. Ibykos
bezeichnet in einem Fragmente die Ambrosia als zehnfache Potenz des Honigs. Wie
menschliche Kinder unmittelbar nach der Geburt bei den Griechen, Indern, Germanen
und Hebriern mit Honig gefiittert wurden, so dachte man sich auch die neugeborenen
Gotterkinder mit Honig gespeist. Eine grofie Rolle spielte der Honig ferner als Opferspei-
se der Gotter und der abgeschiedenen Seelen, was wiederum deutlich auf die Vorstellung
von Honig als Gotterspeise hinweist (Kap. 6, A).

Wie nun in den die eben angedeuteten Vorstellungen bestitigenden Zeugnissen
wért in der Bedeutung ,,Gotterspeise® erscheint, so lisst sich umgekehrt eine Reihe von
Stellen nachweisen, in welchen duppocio und véxtap in der Bedeutung von péht gebraucht
werden. Wie Honig so galten auch Nektar und Ambrosia als erste Speise neugeborener
Gotterkinder (Kap. 6, B).

Auch hinsichtlich des metaphorischen Gebrauchs stimmen pékt und véxtap merk-
wiirdig tiberein, insofern beide von der Stiffigkeit der Rede und des Gesanges gebraucht
werden (Kap. 7).

3



1 Kapitel 1.

L1 A.

Der Honig fillt nach antikem Glauben als Tau vom Himmel und aus der Luft auf
die Pflanzen (Blumen und Biume) nieder und gilt demnach fiir eine Art von
Himmelsspeise. Ahnliche Vorstellungen bei den Hebriern (Manna), Indern,
Germanen und Finnen.

Es ist eine merkwiirdige, noch nicht gehorig beachtete Tatsache, dass die Griechen und
Rémer, wie auch andere Volker, den Honig fast durchweg®® fiir ein Produkt nicht etwa
der Bienen oder der Pflanzen, sondern des Himmels und der Luft hielten, aus welcher er
als eine Art von Tau niederfalle. Und zwar scheint dies nicht blof uralte Volksanschauung,
sondern auch die Ansicht der meisten Philosophen gewesen zu sein. Diese Vorstellung
erklirt sich ziemlich einfach aus der Erscheinung des sogenannten Honigtaus. So nennt
man bekanntlich noch jetzt eine eigentiimliche Krankheit der Blitter, welche von einer
klebrigen meist stiffen Ausscheidung pl6tzlich befallen werden. Sie hat wahrscheinlich
ihren Grund in dem Missverhiltnis von Saftzufithrung und Wasserausscheidung, weil sie
vorziiglich im Sommer bei starker auf kalte Nichte folgender Hitze die Blitter wie ein
glinzender Firniss tiberzieht.*' Der Honigtau erscheint vorziiglich an der Oberfliche der
Blitter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen und zwar plétzlich, Blattliuse wie
Blattsauger schwitzen zuweilen auch aus dem After einen honigartigen Saft in solcher
Menge aus, dass die Pflanzen, besonders im Juli, damit gleichsam tiberfirnisst sind (Vgl.
Leunis, Synopsis der drei Naturreiche 2, Botanik S. 168). Aus der angeftihrten Tatsache
nun, dass die in Rede stehende Erscheinung eines siifSen honigartigen Saftes plétzlich
und vorziglich an der Oberfliche der Blitter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen
auftritt, zog man einfach den Schluss, dass der siifSe Saft (Honig) aus der Luft oder vom
Himmel als eine Art Regen oder Tau (daher der Name ,,Honigtau®) niederfalle, weshalb
die Alten von dpocdueht oder depdpeht (&yprov wéht) oder Dov uét reden** und den Saft

**Die beiden einzigen Stellen, soviel ich weifs, an welchen angedeutet ist, dass im Altertum hier und da der
Honig auch als ein Erzeugnis der Blumen oder der Bienen galt, finden sich bei Theophr. fr. 190: ai 108 uéiirog
yevéoelg TprrTad,  4md Tév &vOGY xal &v ol dAAolg éaTiv 1 YAvhTng, dAAN O éx ToD dépog, ETay dvayvBiv Dypdy
Y16 Tod HAiov cuvednBév méoy. Tivetou 8¢ ToiTo PbhoTe D16 TVPAUNTEY. EAAY & €V Tolg kaddprols und Sen. ep.
84: Quibusdam placet non faciendi mellis scientiam apibus esse sed colligendi. Vgl. auch Probus z. Verg.
Georg. 4. 1: quidam dicunt mel in aére nasci, quidam apes colligere.

*Interessant ist es, dass schon die Alten genau dieselbe Beobachtung gemacht haben: Galen. . tpo¢.
Svvap. A0’ (ed. Kuehn 6, 739): olda 8¢ mote O¢povg Gpe, mAeloTov Eoov émi Tolg TV Oévdpwy kol Bduvwy xal
Tvey Botaviv ¢vAAolg edpebiv, dg DT T@v yewpy@y AéyecBou maulbvrwy, 6 Zeds EPpeke uéhi. mpovyeito 8¢ vO§
v eduyii, dg dv Bépet... Bepu) 88 xal Enpa xpdiorg dépog &l Tig TpoTepaing. Aristot. h. an. 5, 22, 4 (ed. Didot 3,
97, 7 ff.): pékt 8¢ 6 TimrTov éx ToD dépog, Kol pohoTe &V Talg TV doTpwy émTolals, kel 8Ty xataokym ¥ Ipis.
8hwg & ob yiverar wéh mpd IThetddog émitodig. Plin. n. h. 11, 30: Venit hoc ex aére et maxime siderum exortu,
praecipue ipso Sirio exsplendescente fit, nec omnino prius Vergiliarum exortu, sublucanis temporibus. Itaque
tum prima aurora folia arborum melle roscida inveniuntar etc.

**Athen. p. 200 ¢:’Apdvrag... mepi ToD depopéditog kahovuévou... ypadet olitw. , X0y Toig GvANoLg OpémovTeg
ovvtiBéaaty eig madddyg Zvpraxilg TpdTOV TAATTOVTES, Of 08 Tdaipag ToloTvTeg. Kol émetday wEAAwat TpoTdépea-
Bou, dmoxdhdoavteg &m’ adT@Y &v Tolg Evhivolg Totyplots, odg xakotor TaPaitag, mpoBpéyouot xal dindYoavTes
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geradezu Tau (dpéoog, ros) nennen oder doch damit vergleichen.*® Ferner behauptet man,
dass es vornehmlich die Eiche, Linde und gewisse Rohrarten seien, auf welche der siifle
Tau des Himmels niederfalle.** Nicht undenkbar wire es, dass unter den Rohrarten
Zuckerrohr zu verstehen ist, von dem die Alten bekanntlich annahmen, dass es eine Art
Honig hervorbringe.* So erklirt sich wohl auch die namentlich bei den lateinischen
Dichtern verbreitete Vorstellung, dass die Eichen (quercus u. ilices) im goldenen Zeitalter

¢ was schwerlich auf das von Hesiod und Andern erwihnte

von Honigtau getrieft hitten,”
Bauen der Bienen in hohlen Eichenstimmen zu bezichen ist,>” da an einer Stelle die
Blatter (nicht der Stamm) als Sitz des Honigs bezeichnet worden, an einer andern Stelle
dieser mit dem Pridikat roscidus belegt wird. Nach Kuhn (Herabkunft des Feuers und des

Gottertranks S.136) gehort auch die Esche zu denjenigen Biumen, welche die Erscheinung

mivovat. xal 0Tty Bpotov dg &v Tig wéAL Tivor dieig ToiTo 88 xal woAD #S10v.“ Galen. . Tpod. Suvau. A8’ (ed.
Kiihn 6, 739): évopdéovot 8 adtd Spocdpeli Te, xai depdpet. Diod. 19, 94: dpveta... map’ adtol (den Nabati-
ern) xeil 416 T@v 86vOpwy ek ToAD T6 xahobuevoy dyptov (&éptov?), § yp@vTon Totd e’ Hdatog. Nach Polyaen
4,3, 32 gehorten zum tiglichen Bedarf des persischen Hofes Sovtog uéhitog éxarév maddfeu tetpdywvor dve
Séxa pvég Edxovoar. Suidas s. v. dxpis... uét &yprov, 8mep &md TGV Sévopwy EmTVVaydEVoY ndvve Tolg TOAAOTG
mpooaryopedetal. Vgl. auch Ev. Matth. 3, 4: 7 8¢ tpod Av adrod xail ducpideg xal wékt dyprov (Vulg. mel silvestre).
Bocharti Hierozoicon ed. Rosenmiiller 3, 375 fF.

PGalen. a. a. O. (6, 739 ed. K.): yiverou pév yap [0 uéh] émi toig dpvAAotg 1@v dutesv, ot 8¢ ofite yvAdg
aT@V, 0D Te kepTog, 0D TE ROPLOY, SAN’ Suoyeves v Talds dpdaolg, ob iy oBite cuvexdig 0B’ duoiwg éxeivaug yiveTa
Serytdéc. Plin. 16. 31: constatque rores melleos e caelo, ut diximus, non aliis magis insidere frondibus (als dem
der Eiche). Ael. 7. {av 15, 7: “Yetou 1} Tvd@v y S16 10D 1jpog WEMTL OYP@,... 81rep 0D éprimroy Talg whoug kal Talg
T@V EXelow Koddpwy Kbpas, vopag Tols Boval xal Toig wpoPdto Tapéxet avpactas... (wdhote yap évtadba of
vopelg dyovaty adtd, EvBa xal padtov | Spéoog ¥ yrvkela xadnta wegotoa x. 7. A. Plin. 11, 30: Venit hoc ex aére...
tum prima aurora folia arborum melle roscida inveniuntur. Sen. ep. 84, 4: aiunt inveniri apud Indos mel in
arundinum foliis, quod aut ros illius coeli aut ipsius arundinis humor... gignit. Etwas phantastisch schildert
Nonnos Dion. 26, 183 die Honigbdume in Arizantia:"Apeildvteiay... || &etvov Sovpatéov péditog tpoddv, fixt
mévre || Reping Leidwpov oy 4pdumdy tépamng || dévdpea youthevta pekipputoy, wg dmd aiprwy, || dadakény
ddva. codig TikToVaL Ledioayg, || adToTéKWY TETAAWY YAoEPdY TOTOV - elg Tediov Yap || dpTidaviig Datbuv, Ete
hovetan *Quceavolo || Bumviov idmg dmooeieton bcpada xeitng. Vgl. auch Grimm, Deutsches Worterb. unter
Honigtau.

**Vgl. Plin. 16, 31 (oben Anm. 23). Theophrast fr. 190 ed. W. &Akn 02 [yévearg Tod pédrtog] éx Tod &épog...
ebpioxetal 8¢ udiota éml Tolg $vANoLg Tig Spvdg xal Tig Pdvpag. Id. h. plant. 3, 7, 6: pekiteddng obrog yuddg
émi Spul pahoTa pooile. Diod. 17, 75: "Eott xai 8évdpov mapd Toig dyywplois (1. Y pxavioig] wapamiioiov
dpul xote, T Emiddvela, &md 08 TGV PUAAWY drokeiBov welt kol ToDTS Tiveg uVayovTeg Soytdd] Ty déhavaty
avtod motodvran. Curt. Ruf. 6, 4, 22: [In Hyrcania] frequens arbor faciem quercus habet, cuius folia multo
melle tinguntur: sed nisi solis ortum incolae occupaverint, vel modico tepore sucus extinguitur. (Vgl. Exod.
16, 21). Philostr. Her. 750 (2, p. 217 ed. K.): tpédovat 62 (d. Amazonen) d Bpédy ydhati e Tév popPadwv
e xal §pdaov knpiols, ) pékitog dixyy émi Todg dévaxag Tév Totapdy ifdver. Arr. Peripl. mar. Eryth. p. 9 ed.
Huds. uélt 16 xaddpuvoy 6 heyduevov adxyapt. Seneca ep. 84, 4: aiunt inveniri apud Indos mel in arundinum
foliis, quod aut ros illius caeli aut ipsius arundinis humor dulcis et pinguior gignit. Ael. h. an. 15, 7: [0 péli]...
guTTTTOY Tolig Thautg xerl Talg TV EAelwy xaAdprwy KOpaLG.

* Aristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 28 ed. Didot.): 76 8¢ gducyap mapé Totg Tvdoig olitw Aeybpevoy uélités éomt
wiiLg, Tod fhiov Ty v 6 dépt Spdoov TyvhovTog émi TO YAukd, Borep kol &v TG Epet @) ALPdvey xadovpéve
yiverar Totodtov. Isidor Hisp. Orig. 17, 7. Megasthenes b. Strabo 15, 1. Diosc. de m. m. 2, 104. Plin. h. n. 12, 8,
r7. Galen, de simpl. medic. 7, 9. Mehr b. Lenz, Botanik d. a. Griechen u. Rémer. 267 f.

26Vergil. Ecl. 4, 30 (cf. v. 6!): et durae quercus sudabunt roscida mella. id. Georg. 1, 131: Mellaque decussit
foliis (Juppiter). Tib. 1, 3, 45: Ipsae mella dabant quercus. Ov. Met. 1, 112: Flavaque de viridi stillabant ilice
mella.

*”Hesiod. £pya 232. Pseudo-Phocylid. 174 ed. B. Verg. Geo. 4, 44. Hor. ca. 2, 19, 11. Epod. 16, 47. Sil. 2, 219.
Ov. Fast. 3, 747. Am. 3, 8, 40. Antip. Sidon. Anth. 1, 38.
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des Honigtaus besonders hiufig und stark ausgeprigt zeigen, weshalb er ihren Namen
uerin wohl nicht mit Unrecht mit uékt zusammenbringt (vgl. Hesych. pekin domep pé.
eldog 0¢vdpov, 80ev T wéhta). Hierher gehort endlich auch die Manna, welche nach
der biblischen Erzihlung die Speise der Israeliten in der Wiiste bildete. Dieselbe fiel
(regnete) vom Himmel wihrend der Nacht wie Tau nieder (Exod. 16, 4 u. 14. Num. 11,
9) und war von stiffem, honigartigem Geschmack (Exod. 16, 31). An mehreren Stellen
der Psalmen wird sie deshalb geradezu als Himmelsspeise bezeichnet (Ps. 78, 24. 105,
40). Diese Beschreibung passt zu dem Safte, welcher jetzt noch Manna heiflt und von
mehreren Biumen und Striuchern Stideuropas und des Orients wie Fraxinus Ornus
(Mannaesche), Hedysarum Alhagi, Tamarix mannifera, der orientalischen Eiche (s. oben
Anm. 24) gewonnen wird. Nach Ehrenberg (Symbolae physicae fasc. 1, 1823) fiel die
Manna der Israeliten aus den Spitzen der Tamarix mannifera auf die Erde, sie entsteht
durch Schildinsekten, welche die Zuflersten Aste des Strauchs bedecken und die Rinde
mit ihren Stichen durchbohren. Aus diesen Wunden flief3t der Saft, der sich zu einem
rétlichen Honig verdickt. Die Manna von Briangon gewinnt man aus den jungen Trieben
des Lirchenbaumes (Larix Europaea). (Vgl. Winer, Bibl. Realworterb. 3 (1847) Brockhaus’
Conversations-Lex. unter Manna.?®) Ahnliches berichten griechische Schriftsteller von
(nicht niher bezeichneten) Biumen in Thrakien, Medien, Lydien,* Syrien und Italien.>®
Sicherlich ist die in den Versen des Euripides Bacch. 709:

...£x 8¢ xioolvay
Bdpowy yluxeion pékitog Eotalov poai

und ib. 143:

pel Ot yadaxtt Tédov, Pel & olvey, pel O pellaody véxTapt

ausgesprochene Vorstellung aus der Beobachtung des Honigtaus hervorgegangen, wie
schon Aelian h. an. s. 42 (s. Anm. 29) richtig vermutet hat.>'

®Wenn es Exod. 16, 21 heif3t, dass die Morgensonne die Manna zerschmolzen hitte, so erinnert dies an
die Erzihlung des Curt. Ruf. 6, 4, 22, wo es von dem hyrkanischen Eichenhonig heifit: sed nisi solis ortum
incolae occupaverint vel modico tepore sucus extinguitur.

* Aristot. de mir. ausc. 19 (4, 78 ed. Didot): @aai 62 xai &v Avdic, (?) d1wd T@v 0évdpwy 6 pékt curdéyeadou
oM Kl Totely £ adTod Todg EvorkoDvag dvev knpod Tpoyiorovs... [ivetar uév ov ko év Opdxy, ody obtw Ot
oTepeb, AL’ doovel dupddes. Ael. h. an. s, 42: & Mndia, 0t drootdlery @ 0évSpwv drodw ué g Edprmiong
&v @ Kibaup@vi dnow éx 16w xAddwv yAvkeiag oToydvog droppet, yiveoar 8¢ xai v Opdicy wekt & TV vty
#xovoo.

**Galen. . Tpod. Suvdp. A9’ (6, 739 ed. Kithn): wap’ fuiv pév odv omaving daivetor To0T0 yvépevov, év 08 ¢
Bpet 7@ AiPave xad’ ExacTov Etog odx shiyov (vgl. Pseudoaristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 27 f. ed. Didot). dote
gmeToavvhvTe i yfig dépparta xal oelovteg Ta dEvdpa déyovTal T ATroppéov AT adT@Y Kol YOTPG Kol Kepapie
TANpolaL ToD uéALTog. dvopalovat 8 adtéd dpooduei Te kol depdpelt. Vorher sagt Galenus: olda 8¢ mote O¢povg
dpo, TAEITTOY ET0v Tl Tolg TGV OEVdpw Kal Bapvay xai Tvay Botaviy $vAAorg edpediv, g DT TGV yewpy@v
AéyeaBau moulbvrav, 6 Zedg EBpeke uéht. Plin. n. h. 15, 96: Sponte nascitur in Syriae maritimis, quod elacomeli
vocant. Manat ex arboribus pingue, crassius melle, resina tenuius, sapore dulci.

#Vgl. auch Philostr. im. 2, 320, 19 ed. Teubn. 8vpoot xal évdpa uéh otdlovra. Etwas anders Hor. ca. 2,
19, 9 ff.: Fas pervicaces est mihi Thyiadas, || Vinique fontem lactis et uberes || Cantare rivos atque truncis ||
Lapsa cavis iterare mella.
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Aber nicht blof§ den von den Blittern und Zweigen der Biume ausgeschwitzten
Honigsaft, sondern auch den eigentlichen Blumenhonig hielt man fur eine Art Tau,
oder ein Produkt, des Himmels und der Luft, nicht blof8 weil er mit dem Baumhonig
identisch zu sein schien, sondern auch weil er sich ziemlich an derselben Stelle der Blumen
und Bliiten vorfindet, welche vom Tau benetzt zu werden pflegte. Das ilteste Zeugnis,
welches sich fiir diese Anschauung anfiihren ldsst, findet sich, soviel ich weif3, in Hesiods
Theogonie: Hier heiflt es 5. 81:

Svtiva Tipnoovat Atdg xobpat reydAoto
TG K&V €Tl YAWOTY) YAVKEPNY Xelovaty E€pany,

z

700 & &me’ £x oTOUATOG Pel meldrya.

Offenbar ist hier yAvkep) éépo fiir Honig gebraucht, der ja schon von Homer?* der
Stiffigkeit der Rede oder des Gesanges verglichen worden ist (S. unten Kap. 7). Selbst
Aristoteles (h. a. 5, 22, 4) fithrt fiir die Meinung, dass der Honig aus der Luft falle (u.éi1 o¢
6 miTTov éx ToD dépog), wihrend das Wachs von den Blumen, das Stopfwachs (x7rwatg,
melligo) von den Baumen komme, die Beobachtung an, dass die Bienenziichter in einem
oder zwei Tagen die Stocke voll Honig finden und dass es zwar im Herbste Blumen
aber keinen Honig mehr gibt, wenn er weggenommen wird. ,,’ Adnpnuévov odv #ov 100
yevouévov péhtog, fihrt Aristoteles fort, ,xai Tpodg #) odx évodang #) omaviag, Eveyiyveto
&, elmep émolovy éx 16w &vB@v.“ Ahnlich sagt Columella (9, 14 z. Ende): idemque (Celsus)
ait, ex fioribus ceras fieri, ex matutino rore mella. Daher wird auch der Blumenhonig,
ebenso wie der Baumhonig, als ein himmlischer Tau gefasst®® und von Dichtern und
Naturforschern in begeisterten Worten als gottlicher Nektar und Geschenk des Himmels,
als eine Gottern und Menschen gleichwillkommene Speise gepriesen.>*

Wie alt und volkstiimlich diese griechische Vorstellung von der Entstehung des
Honigs gewesen ist, erkennt man namentlich dann, wenn man bedenkt, dass eine gleiche

#Vgl. 2.1, 247: Toio1 8¢ Néotwp || §dvemig dvépovae, Aryds TTvdiwy &yophityg, || Tob kol dmd yAwaamng wédttog
Y vxiwv péev addy. Hom. hy. 25, 4: 6 8" EABiog, dvtiva Moo || didawvrar - yAvkepy] of 4o orépartog péet adom
(vgl. Hesiod. Theog. 94). Ebenso wie hier Hesiod so nennt auch Pindar den Honig gepoa: vgl. Nem. 3, 73: &y
T63¢ Tot || TépTIw peprypEvoy uEAL Aevx || Zdv yddaxty, xipvapéve. 8 Eepa” dudémel, || mow’ doidipov Alodfjoww
&v mvooiow adA@v. Dazu bemerkt der Scholiast: 7} Spboog 1) ToD uéAirog xipvouévy mpdg T Yoo woLel T6 Toue
doiduprov xal 6 Toinue wryB&y addols yiveton xal adtéd Havpdato.

#Verg. Geo. 4, 1: Protinus aérii mellis caelestia dona exsequar, wozu Serv. bemerkt: nam mel exrore
colligitur, qui utique defluit ex aére. Prob. Quidam dicunt mel in aére nasci, quidam apes colligere quo
tempore in Ida Juppiter nutriebatur: tum primum ex aére fluxisse, eoque ipsum alitum. Philostr. Im. 2, 414
ed. K. épég yap (Sophokles) xai tag pedittag, dg dmepmétovtal gov... émheiBovaar aroydvag dmoppriTovg Tig
oixeiag Opdoov. Dio Chrys. 2, p. 178. xepl T@v dvB@v Tfg dpboov dadépovtou [ai péhooou]. Anth. Gr. 2,177, 29,
1 (ed. Brunck); adtomévnTov &v aifépt pedua pelioody.

#*Varro de r. 1. 3, 16: Intus opus faciunt [apes], quod, dulcissimum quod est, et Deis et hominibus est
acceptum. Anth. Gr. 2, 177, 29, 8 (ed. Brunck): aifepéov myval véxtapog épydmdes. Plin. 11, 30: Sive ille est
caeli sudor, sive quaedam siderum saliva, sive purgantis se aéris succus, utinamque esset et purus ac liquidus
et suae naturae, qualis defluit primo; nunc vero e tanta cadens altitudine multumque dum venit sordescens
et obvio terrae halitu infectus, praeterea a fronde ac pabulis potus et in uterculos congestus apum (ore enim
vomunt), ad haec succo florum corruptus et alveis maceratus totiensque mutatus, magnam tamen caelestis
naturae voluptatem affert. ib. 37: nec alia suavitas visque mortalium malis a morte vocandis quam divini
nectaris.
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oder doch dhnliche Anschauung sich auch bei andern verwandten und nichtverwandten
Volkern nachweisen lisst.

Zunichst bei den Indern. In einem an die Agvins gerichteten Hymnus des Rigveda
(1, 112, 1) wird ausdriicklich gesagt, dass der Honig (madbu) aus der Wolke (nicht aus
dem Fass, wie Grassmann tibersetzt hat,) strome.?S Dass hier unter madbu in der Tat
Honig und nicht Meth oder Soma zu verstehen ist, scheint aus Vers 21 desselben Liedes
hervorzugehen, wo von den Agvins gesagt ist:

»Womit den Bienen ihr den lieben Honig (7adbu) bringt, mit solchen
Hiilfen kommt, o Ritter, schnell herbei.“

Der Gedanke dass die Wolke mit Hiilfe der A¢vins Honig strome kann nach den
vorstehenden Erorterungen umso weniger befremden, da wir auch sonst die Agvins als
Herrscher im Reiche der Wolken und als Regenspender auftreten sehen (Vgl. Myrian-
theus, Die Agvins 131 ff.)

Ebenso wie die Griechen scheinen auch die Inder die Vorstellung von einem Honig
oder Soma (= Amrita d. i. Unsterblichkeitstrank) triufelnden Baum zu kennen. Rigv. 2,
164, 20-22 heifdt es:

»Zwei Vogel, zueinander gesellte Freunde, setzen sich auf denselben
Baum; der eine von ihnen isst die siiffe Feige, der andere schaut ohne zu
essen zu.“

»Wo die gefliigelten des Amrita Spende im Opfer unauthérlich preisen,
der Herr des Alls, der Hiiter der Welt, der Weise, hat mich den Schiiler
dorthin gesetzt.“

»Auf welchem Baum die Madhu (Honig oder Soma) essenden Vogel
niedersitzen... auf dessen Wipfel ist die stifle Feige, sagen sie: die kann der
nicht erlangen, der den Vater nicht kennt.“ (Vgl. Kuhn, Herabholung des
Feuers S. 1277. Grassmann, Rigveda tibersetzt 2 S. 457 f.)

Ungefihr dieselbe Bedeutung scheint der in der Kaushitaki-Upanishad erwihnte so-
matriufelnde Feigenbaum Ilpa zu haben, der an einem alterlosen durch seinen Anblick
jung machenden Strom steht (vgl. Kuhn a. a. O. S. 128). Weber, Ind. Studien 1, 397. Kuhn
a.a. O. S. 131 und Mannhardt German. Mythen 553 fassen ihn wohl mit Recht als ein
Symbol des Himmels. Ist das richtig, so leuchtet ein, dass auch in diesem Falle der Honig
oder Soma (madbu, amyta) als ein Produkt des Himmels angesehen wurde.

Noch viel klarer ist aber dieselbe Vorstellung in dem germanischen Mythus von der
Weltesche Yggdrasil ausgesprochen, in welcher lingst ein Bild des tiber unsern Hiuptern
sich ausspannenden Luft- und Wolkenhimmels erkannt ist. (Mannhardt a. a. O. 543.
Kuhn a. a. O. 131). Dieser Baum, sagt Gylfaginning, ist aller Biume grofiter. Seine Zweige

»Vgl. Myriantheus, Die Agvins oder die Arischen Dioskuren, Miinchen 1876, S. 128 ff., wo freilich S. 130
Theophr. fr. 190 ed. W. vollig missverstanden ist und willkiirlich madhu statt im eigentlichen Sinne in der
Bedeutung Regen genommen wird, obwohl dem s. 21 ausdriicklich widerspricht.
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breiten sich tiber die ganze Welt und ragen iiber den Himmel empor. An seiner einen
Wurzel befindet sich der Urdarbrunnen, dessen Wasser so heilig ist, dass Alles was in den
Brunnen kommt so weif8 wird wie die Haut, die inwendig in der Eierschale liegt. Den Tau,
der von der Esche auf die Erde fillt, nennt man Honigfall (hundngfall), davon nihren
sich die Bienen.3® (Sn. 20).

Auf dieselbe Vorstellung fiihrt wohl auch die eigenttimliche poetische Bezeichnung
der Wolke als Bienenschift (&yskzp).3” Es liegt darin wohl der Gedanke ausgesprochen, dass
die Bienen ebenso wie gewisse andere Insekten ihren eigentlichen Sitz im Wolkenhimmel
haben, aus welchem sie den Honig mit herabbringen. (Niheres bei Mannhardta. a. O. S.
370 £f.) Sehr schon sagt Grimm (D. Myth. 3 S. 858 vgl. S. 658): ,,der Bienen Ursprung ist
im Paradies (= Himmel), um die Siinde der Menschen verliefen sie es und Gott gab ihnen
seinen Segen; darum kann die Messe nicht gesungen werden ohne Wachs.“ (Ancient
laws of Wales 1739). Nach Mannhardt (German. Mythen. S. 424) wurde das himmlische
Lichtreich einst als ein wunderherrlicher Garten gedacht, woher der Blumenschmuck
alljihrlich auf die Erde kommt. Ringsum blithen grofe Blumen, die Honig in den Kelchen
bergen (vgl. auch S. 471).

Eine ganz dhnliche Vorstellung tritt uns endlich auch in der finnischen Mythologie
entgegen. Ein finnisches Lied lautet:3® , Biene, du Weltvoglein, flieg in die Weite, tiber
die Seen, iber den Mond, iiber die Sonne, hinter des Himmels Sterne, neben der Achse
des Wagengestirns; flieg in den Keller des Schépfers, in des Allméchtigen Vorratskammer,
bring Arznei mit deinen Fliigeln, Honig in deinem Schnabel, tiir bése Eisenwunden und
Feuerwunden.“ Wer sieht nicht, dass in diesem Liede die Biene aufgefordert wird, den
himmlischen Honig, den man auch zu Arzneien verwertete, aus dem obersten Himmels-
raume herabzuholen? Nochmals mache ich darauf aufmerksam, dass auch der indische
Soma und der persische Haoma, d. i. die Pflanze, welche Menschen und Géttern den
stirkenden, unsterblich machenden Trank lieferte, dem Himmel entstammt und von
Végeln von dort auf die Erde herabgebracht wird (Kuhn, Herabkunft d. Feuers u. d.
Gottertranks 118 ff7).

.2 B.

Ambrosia = Gotterspeise, Nektar = Gottertrank und umgekehrt. Diese
Vertauschung der beiden Ausdriicke erklirt sich aus deren urspriinglicher
Identitit, insofern beide nur verschiedene Formen derselben Substanz (des
Honigs) waren. Die homerische Sage von den Ambrosia bringenden Peleiai.

Die gewohnlichste, schon in den homerischen Gedichten hiufigste Bedeutung des
Wortes dupocia (duppoaiv) ist Gotterspeise, wihrend véxtap in der Regel als Gottertrank

36Vgl. Mannhardt, German. Mythen. 542 f. Grimm, deutsche Mythol. S. 659. Kuhn, Herabkunft etc. 129
ff.

*’Mannhardt, German. Mythen. S. 371 u. s52.

*Vgl. Gubernatis, Die Tiere in der indogerman. Mythologie. S. 508, der sich auf Tomasson und Menzels
Schrift, ,,Die vorchristl. Unsterblichkeitslehre“ beruft.
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erscheint. So ist duPpocia in allen Fillen, wo es eine Speise bezeichnet, wohl urspriinglich
als ein Adjectivum feminini generis,*® wozu ein Begrift wie édwdr zu erginzen ist, zu fassen,
es bedeutet also eigentlich Unsterblichkeitsspeise oder Nahrung der Unsterblichen (=
Gotter.)

Sehr hiufig werden schon bei Homer und Hesiod die beiden Begriffe in der angege-
benen Bedeutung nebeneinandergestellt.*°

1. 7 352:
- 87 Ay A

véxtap évi oleoat xal apBpoainy épatetviy
otaf’, tvo pa) v Apdg drepmng yovvad’ txyrau.

Od. £199:

7 0¢ [ 1) Kohvot] map’ aufpooiny duwal xal véxtap €0vxay.

ib. 92:

g dpa dwyoaca Bed mapédnxe Tpdmelay,
auPpocing TAnoaoa, képaoae 3¢ véxtap tpubpdv.

Od. 1359 (vom Weine des Odysseus):

ke 68 dpPpocing kol véxtapds 0Tty dmoppk.

Hes. Theog. 639:

&AL’ e O xelvoto Tapéayedey dppeva mavTa,
véxtap T dpuPpoainy e, Tamep Oeot abdTol Edovat,
mavTwy &v omfeoow déketo Buuds dyvwp.

ib. 796:
000¢ o’ &pPpoaivg xal véxTapog EpyeTal oooy

(8¢ xev T [Ztya] émiopxov dmodeiVag émoudoay
&Bavatwv k. T. A.)

Hy. in Merc. 248 findet Apollon in der Kyllenischen Hohle:

Tpeig aOVTOVG Avéwye AaPwv kAvida daetviy,
véxTapog éutheiovg 70 duppoaivg épatevii.

PVgl. 8k (scil. xelp), drreprepin (scil. dpate) u. s. w.
#Vgl. dhnliche Zusammenstellungen wie ottog %02 motg, oTtog xai péBv (Homer), oTrog kel olvog (Homer
u. Xenophon.)
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Hy. in Cer. 49:

000 moT’ duPpoaing kel véxTapog )ouToTOLO
mwhooat dxnyemévy), 00Ot ypda BaAdeTo AovTpols.

Hy. in Ap. Del. 123:

000’ &p "AméAdwva ypvodopa Onoato upTyp,
GAAe Ofpuig véxTap Te xod duPpoainy patetviy
&Bavdry ot yepoly émnptarto.

Sehr eigentiimlich ist, wenn man diese Verse damit vergleicht, eine Stelle im Hy. in
Ven. 231, wo von der Eos erzihlt wird, dass sie den Tithonos mit Goétterspeise ernihrt

habe:

adtév & adt’ dtiTaddey évi neydpolaty Eyovon
olte T dufpooiy te xal elpnora xadd Sidodoo.

Augenscheinlich sollte man hier entweder den Begriff aupociy allein oder véxtapt

7 apPpooiy te erwarten, oite T’ duBpooiy te aber ist unverstindlich.#' Eine Anderung

scheint demnach notwendig. Am einfachsten ist es wohl in diesem Falle nach Analogie

von Ausdriicken wie &uppotov eidap (Hy. in Ap. Del. 1277 in Ven. 260), 4uppdotov eidop

(Il N 35. E 369), haiw aupéte (Od. 6 365, Hy. in Ven. 61), élaiw duBpocin (Il. Z 171),
xaAdet aupooio (Od. 0 192) zu lesen aitw** auppoain xal elpata xodd didodoe.

Auflerdem finden sich noch einige Stellen, wo 4ufpocin in der Bedeutung Gétter-

speise und véxtap = Gottertrank allein gebraucht sind (Il. A. 597. A 3. Od. u 62. Hy. in
Ap. Del. 10).

Héchst merkwiirdig ist es nun, dass neben dieser gewdhnlichen Tradition, wonach
dpPpocia die Speise, véxtap den Trank der Gotter bezeichnete, eine andere mehrfach be-
zeugte bestand, worin dieses Verhiltnis geradezu umgekehrt erscheint. Das Hauptzeugnis

dafiir findet sich bei Athenaios, 39 4: ,,0180 8 &11° Avakavdpidng 16 véxtap od moTdY dAAL
TPOGTY elvau Aéyet ey

To véxtap éobin wavy
watTwy Stamive T duPpoaiay, xal @ Al
daxovd k. T. A€

#Auch Bergk (Jahrb. f. class Phil. 1860, S. 380) nimmt Anstof§ an diesem Verse. Das blofle gitog bedeutet
an sich menschliche (nicht géttliche) Nahrung. Vgl. Hy. in Cer. 236: 6 8’ &¢Eeto daipovt Toog (Demophon),
od7’ olv aiTov Edwv, ob Onodevos yaha pnTpés.

#In Betreff der beiden Hiatus vgl. Kithner, Ausfiihrl. Gr. d. gr. Spr. 2 1. 153 f. u. 81.

¥Vgl. iibrigens Nigelsbach, Hom. Theol. S. 15, der gite ° duPpociy mit Brod und Ambrosia erklirt, was
Bergk, mit dessen Annahme eines & di& dvotv ich mich aber nicht einverstanden erkliren kann, mit Recht
verwirft (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 380 f.)
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Dass dies nicht etwa ein Witz des Anaxandrides sondern ernsthaft zu nehmen ist,
geht aus den unmittelbar darauffolgenden Zeugnissen des Alkman und der Sappho zur
Gentige hervor: xai ’Akxpay 3¢ dnot , To véxtap Eduevar adtols.“ Kai Zamdn d¢ dnoty

*ApPpociag ugv xpatyp éxéxparo,
‘Epudic 8" édav Epmwy Beof) Gvoydnoey.
6 8" “Ounpog Oedv mdpa T véxTap oldey.**

Dieselbe Vorstellung liegt vielleicht auch den schénen Versen des Euripides (Hippol.
748) zu Grunde, wo es von dem Gottergarten im duflersten Westen heifit:

xpived T duPpdoiat yéovrol
Zvog peradpwv mape xoltalg,
v’ & Biédwpog adel {abéa
¥ eddapoviay Beois.

Wie ist nun dieser eigentiimliche Widerspruch der beiden verschiedenen Traditionen
zu 16sen? Bergk, welcher im Hinblick auf die Tatsache, dass die andern Vélker (Inder und
Germanen) nur einen Gottertrank, keine Gotterspeise kennen, von einem urspriinglichen
Unterschied der beiden Begrifte nichts wissen will, sondern in &ppocia nur eine zweite
Bezeichnung des Gottertranks erkennt, sagt (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 379 f.) Folgendes:
»Keine dieser Stellen nétigt jene Ausdriicke voneinander zu halten: die angemessenste
Erklirung ist tiberall die, dass man annimmt, die allgemeine Bezeichnung sei auch hier
wie so oft mit einer spezielleren verbunden, um den Begrift vollstindig zu erschopfen,
ungefihr wie man pog 716 T HEMbv Te, 00pavdg OBhvumds te und Ahnliches verbunden
findet.“ Dass diese Erklirung jedoch angesichts solcher Stellen wie Od. € 93:

Oec mapéOxe Tpdmeloy
auPpocing TAngaoa, képaaae O¢ véxtap Epubpdv.
adrap 8 mive xal Robe didxtopog *Apyerdévng.*s

und Theog. 640:

\

’ J ’ ’ \ >
véxtop T apuBpociny e, Témep Heol adol Edovat.

*Vgl. auch Eustath. p. 1633, 1.

$Um diese Stelle, an welcher Bergks Erklirung allerdings scheitert, zu entkriften, will er sie zu einem
Produkt spiterer Phantasie machen. Dass der Begrift der Gotterspeise bei den Griechen uralt ist, er sicht
man aus dem Worte ¢7jpog, was Hesych. mit 7} t@v dpyaiwy Oev tpodr erklirt (vgl. auch Arcad. de acc. p. 122,
26: dfjpov Bpdpa Bev und Aischrion b. Ath. 296 f.: xai Bedw dypwoty edpeg (Thadxog der durch den Genuss
einer Pflanze unsterblich wurde), v Kpévog xatéomeipe). Es liegt die Vermutung nahe, dass ¢7jpog mit dem
lat. far verwandt ist und sonach eine von dem Dinkel oder Spelt abstrahierte Gotterspeise darstellen sollte.
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zu kithn ist und dass zwischen Ausdriicken wie #@ v 7éév e und véxtap T &pBpociny
e ein grof8er Unterschied besteht, dirfte einleuchtend sein. Die Mglichkeit der beiden
verschiedenen Traditionen erklirt sich wohl am besten auf andere Weise, nimlich durch
die Annahme, dass véxtap und duPpocia nur verschiedene Formen einer und derselben
Substanz, d. i. des Honigs sind, welchen man, wie wir spiter sehen werden, nicht blof8 fiir
die Nahrung der Gétter hielt, sondern dem man auch geradezu die Fihigkeit unsterblich
zu machen zuschrieb.

An sich ist Honig zwar eine Speise, aber durch Verdiinnung mit Wasser nimmt er
den Charakter eines Getrinkes an, welches gegohren sogar eine berauschende Wirkung
zu duflern im Stande ist.

Ein solches berauschendes Honiggetrink nennt man bekanntlich Meth, und es ist
nicht zu bezweifeln, dass dieser, wie bei andern Volkern, so auch bei den Griechen der
Urzeit, welche noch keine Weinkultur kannte, die Rolle des Weines spielte (vgl. Victor
Hehn, Kulturpflanzen und Haustiere 2 S. 134 und unten Kap. 2, A); zumal da sich Spuren
davon noch in der Mythologie erhalten haben. Bedenkt man nun, dass der Géttertrank
der Inder*® und Germanen*” und auch der spiteren Griechen, denen der Nektar offenbar
als eine Art Wein galt,48 eigentlich identisch war mit dem berauschenden Menschentrank
(Soma, Meth, Wein) und dass man dessen Wirkung sogar zu einer gottlichen Person
steigerte (Soma als Gott, Dionysos), so ldsst sich dasselbe auch von dem Honigmeth der

4Soma bezeichnete urspriinglich den Saft, welcher aus dem saftigen Kraut einer Pflanze gepresst wurde.
Diese brachte einst ein schon beschwingter Falke aus der Ferne, vom héchsten Himmel, oder von den Bergen
her, wohin sie Varuna gesetzt, der Weltenordner. Ihr Saft, geldutert, mit Milch und Mehl gemischt, und
einige Zeit der Girung tiberlassen, zeigte berauschende Wirkungen und war der allbeliebte Trank der Arier,
des Opfers Seele und Zierde, der Minner Freude. Thn trinkt der Kranke als Arznei, sein Genuss stirkt die
Glieder, hilt alles Siechtum fern und dehnet lang das Leben. Der Trunk heiflt den Singer seine Stimme
erheben und begeistert ihn zum Lied; er gibt ihm tiberirdische Kraft, so dass er sich selbst unsterblich diinkt
(Amrta = &uPpocia!). Die Macht des Trunkes fiihrte schon in Indo-Iranischer Zeit dazu, den Saft als Gott
Soma (ostiranisch Haoma) zu personifizieren und ihm fast alle Taten anderer Gotter zuzuschreiben; zumal ja
auch der Gétter Stirke durch diesen Trank gehoben wurde (vgl. die Wirkung des Nektars und der Ambrosia
bei Hes. Theog. 639 ff.). Er soll des Frommen Leben endlos dehnen und nach dem Tode ihn unsterblich
machen am Ort der Seligen, im hochsten Himmel. (Aus Kaegi, Der Rigveda. Ziirich 1879. S. 63 ff. wo auch
viele Belege gesammelt sind). Ahnliches gilt iibrigens vom Iranischen Haoma (Windischmann, Abh. d. bayer.
Ak. d. Wiss. 1846. S. 127 ff. Kuhn, Herabkunft etc. S. 118 ff.). Auch die Griechen kennen, wie die Glaukossage,
lehrt eine Unsterblichkeitspflanze (&ei{wov). Vgl. Gidechens, Glaukos 33 ff.

*Eine besondere Gétterspeise wird in den nordischen Sagen nirgend erwihnt, Odin trinkt Wein, Gotter
trinken Bier, Ol, Meth, also lauter solche berauschende Getrinke, welche den nordischen Singern bekannt
waren (W. Miller, Gesch. u. System d. altdeutsch, Rel. S. 150. Grimm, D. Myth. 3 S. 295 f)

#Schon bei Homer wird der Nektar an zwei Stellen als eine Art Wein gedacht: 2. 4, 597: oivoydet yAvicd
véxtap. A 3: métvie. "Hfy véxtop éwvoxder. Das Pridikat pvbpév dagegen, welches der Nektar z. B. Od. € 93.
1L. T, 39 fahrt, braucht nicht notwendig vom ofvog ¢pvBpds (Od. 1 163) abgeleitet zu werden, sondern kann
auch recht wohl die rotgelbe oder goldige Farbe des Honigs und Honigtrankes bezeichnen. Vgl. uékt épufpév
b. Porphyr. de antro n. 16. éavf6v Philox. fr. 2, v. 36. Sim. fr. 47 B. ypvooeidég, moppév Aristot. de an. h. 9,
40, 21. pekiypuoov Opp. Cyn. 1, 314. mel rutilum, aurei coloris Plin. h. n. 11, 38. pékt aw6év und dméavBov
Geop. 15, 7. Diosc. 2, 101. Galen. meth. cur. 7, ed. Bas. vol. 4, p. 109, de san. tu. 4. vol. 4, p. 620. Ein anderes
Epitheton des Honigs ist yAwpév (Il. 4. 630. Od. x 234). Dies Wort entspricht etymologisch dem lat. flavus
oder helvus (= color, qui est inter rufum et album Paul. Diac. p. 99. Vgl. Curtius Grdz. d. gr. Et. 5 202) und
bezeichnet wohl eine blassgelbe ins Weif§liche schimmernde Farbe, wie sie beim Honig auch nicht selten
vorkommt (vgl. wékt Aeviév b. Aristot. de an. h. 9, 40, 21).
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griechischen Urzeit vermuten.

Nun ist aber der wesentlichste und wirkungsreichste Bestandteil des Methes nicht
das Wasser, sondern der Honig, der zugleich als siifleste, lieblichste Speise gilt, weshalb es
nahe lag denselben nicht blof§ als Trank, sondern auch als Speise der G6tter zu denken.
Dass auf diese Weise ziemlich leicht eine Verwechselung der beiden Ausdriicke, duppoaio
und véxtap, die also genau genommen nur verschiedene Formen derselben Substanz
(des Honigs) bezeichnen, entstehen konnte, diirfte umso klarer sein, da dufpocie (-in) in
seiner Eigenschaft als adj. fem. generis ebenso wohl die Erginzung des Begriffes wéa1g wie
Bp@ag oder édwdn zulisst. Urspriinglich scheint sogar véxtep die Honigspeise bezeichnet
zu haben, da es von Curtius, Grundz. d. gr. Etym. 5 S. 184 etymologisch mit veyyadov
zusammengebracht und sonach als (siifle) Leckerei gedeutet wird,** was augenscheinlich
am Besten auf den Honig passt.

Mit dieser Deutung des Nektars und der Ambrosia als Honig stehen auch die My-
then von der Herkunft der Gotternahrung im besten Einklang. Es ldsst sich nimlich
nachweisen, dass wie der Honig so auch die Ambrosia und der Nektar ihren Ursprung
im Himmel oder in einer Art himmlischen Paradieses im dufSersten Westen hatten.

Schon die Alten haben die Beobachtung gemacht, dass Baumhonig (Honigtau) und
Blumenhonig nicht vor dem Aufgange der Pleiaden entstehen (Aristot. H. A. 5, 22, 4: 8w
9 o0 yivetau peht mpo IThetddog émitodsg. Plin. h. n. 11, 30: nec omnino prius Vergiliarum
exortu [mel fit]),’° und es lisst sich wohl annehmen, dass die antiken Bienenziichter,
gegen das Ende des Winters, wenn der Honigvorrat zu Ende ging oder ginzlich aufgezehrt
war, sechnstichtig nach dem Aufgange des Pleiadengestirns ausschauten, welches ihnen
neue Fiille der herrlichsten Speise verhief8. Diese Tatsache ist nun, wie ich glaube der
Anlass zur Bildung eines Mythus gewesen, den schon Homer kannte. Od. p. 62 heifit es
von den Irrfelsen im duf8ersten Westen (Volcker, Homer. Geogr. S. 18):

Tf) wév T 0DOE ToTNTA TTapépyeTal 0DOE TEAEL L
Tpripwves, Tal T’ duPpociny Ad matpi dépovat,
GAAG Te kol TGV aiéy ddoupelTan Alg TETPY] -
GAX BAAY évinor waTnp évapiButov elva.

Sowohl die antiken, als auch die meisten modernen Erklirer der Stelle’ verstehen hier
unter den tpYpwveg méketeu das Pleiadengestirn (ITAnddeg, TTekerddes), von dem nur sechs
Sterne hell leuchten, wihrend der siebente verdunkelt ist.5* Besonders berief man sich in

* Anders, aber wenig wahrscheinlich, deutet das Wort Kuhn, Herabkunft d. Feuers S. 175, Anm. Er will
es mit vex-pég zusammenbringen. Vgl. Grimm, D. M. 3 294.

°Vgl. auch Plin. h. n. 11, 42: Haec ergo mellatio fine vindemiae et Vergiliarum occasu Idibus Novembribus
fere includitur. ib. 43: In Italia vero hoc idem [apes] a Vergiliarum exortu faciunt [= iam vigilant]; in eum
dormiunt. Varro de r. 1. 3, 16: Eximendorum favorum primum putant esse tempus Vergiliarum exortu...
tertium post Vergiliarum occasum.

*Vgl. die vielen Zeugnisse der Alten b. Athen. 489 e ff. Eustath. zu Od. p. 62 (p. r712). Schol. z. Od. a. a.
O. Von neueren Erkldrern sind zu nennen: Vélcker, Japet. Geschlecht 83 ff. Welcker, Gotterl. 1, 69. Preller,
gr. Myth. 2 1, 364. Ameis, Anhang z. Odyssee 2. S. 76.

*Vgl. Aratos Phaen. 257 f. Chiron b. Eustath. a. a. O. Den Anlass, in dem Pleiadengestirn Tauben
zu erblicken, gab wohl die Gleichheit oder Ahnlichkeit der Form, da wie aus Athen. u. Eustath. a. a. O.
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dieser Beziehung auf folgende Verse der Dichterin Moiro (um 300 v. Chr.), worin auch
die Quellen der Ambrosia und des Nektars in den duflersten Westen, an die Fluten des
Okeanos, aus dem die Pleiaden aufzusteigen scheinen, verlegt werden:

Moiro b. Ath. 491 b:

oy pév [Aia &v Kpy] dpa tpripwves 0o {abéw Tpadov dvtpw,
quPpoatny dopéovaat &r’’Qxeavoio podwv,

véxtap 8 éx TETPYG uéyag aietog aitv ddvoowy

YaudnAfis dopéeaxe motov Al pyTidevTt.S

Tov xal, vixnoog Tatépa Kpdvov edphoma Zeb,
&fdvatov moinoe xal odpave EyxaTévacaey.

i 0" ad TG TPYpWaL TEAELBTLY BTTATE TUNY,
ol 07 Tot Bépeog xal yeipotog dyyelot eiaiv.

Da nun nach der Vorstellung der Alten der Sitz der Gotter nicht blof$ im Himmel,
sondern auch im duflersten Westen, an dem Gestade des Okeanos sich befindet, wohin
man auch das Elysium, die Inseln der Seligen, den immer griinenden und blithenden,
ein ideales Paradies darstellenden Géttergarten verlegte, ™ so ist es kaum zweifelhaft, dass
in eben diesem paradiesischen Gottergarten, der genau genommen mit dem Olympos
oder Himmel identisch ist, auch die Quellen des Nektars und der Ambrosia zu suchen
sind. Bestitigt wird diese Annahme ausdriicklich durch folgende schwungvolle Verse des
Euripides, worin der begeisterte Dichter die Pracht und Schénheit jenes paradiesischen
Gottersitzes im Westen preist:

Hippol. 5. 742:

‘Eomepidwy 0 émt unréomopov dxtay’s
Gvboau Tay 4old@v,
[0 I 4

v’ 6 TovTouédwy mopdupéag Aipveg
vohTag 00xed’ 500V vépet,

erhellt einerseits die ITAniadeg auch sehr hiufig ITeketddeg (und ITédeton) und anderseits die Tauben (méetou)
schon von Homer wedetddeg genannt wurden. Urspriinglich haben freilich die beiden Worte gar nichts
miteinander zu schaffen. ITAntdg, ITedetdg (vgl. tiber das eingeschobene e Curtius Grdz. 4 718) hingt mit lat.
pluvia zusammen und bezeichnet das Gestirn, dessen Untergang das Herannahen der Regenzeit verkiindet
(Roscher, Hermes d. Windgott. S. 30), wéAeia (Taube) dagegen ist verwandt mit wedidg grau (Curtius a. a. O.
S. 271). Beachtenswert erscheint tibrigens, was im Hy. auf Hermes 247 f. berichtet wird, dass in der Hohle
der Pleiade Main auf der Kyllene, worin man wahrscheinlich einen Wolkenberg zu erblicken hat (Roscher,
Hermes d. Windgott S. 31), reichliche Vorrite von Ambrosia und Nektar sich befunden hitten. Der liebliche
Duft, welcher die Hohle erfiillte (v. 231), wird wohl als eine Wirkung jener Substanzen, deren Wohlgeruch
mehrfach hervorgehoben wird (s. Kap. 3, B), aufzufassen sein.

$Vgl. das hiermit tibereinstimmende Relief einer Grabara des Vatikans bei Overbeck, Kunstmythologie 1,
1(Zeus) S. 329.

5*S. dartiber Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 317 ff. u. 414 ff. Roscher, Studien z. griech. u. rém. Myth.
2, 82 ff. Gorgonen u. Verwandtes 34. Dieselbe Vorstellung findet sich auch bei den Germanen (Mannhardt,
Germ. Mythen. 444 fF. 455 ff.).

$Nach Bergk, a. a. O. 318.
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TEUVOV TEPULOVAL, KVPWY
obpovoDd oV "AThag Eyet,
Kpipver T dpBpbotan yéovrus®
Zvog peradpwy mape xoltag,
v’ & Biédwpog adel {aubéa
xBv eddaupoviay Beois.’”

Wie wunderbar stimmt nunmehr der schon homerische Mythus von den aus dem
paradiesischen Gottergarten im Westen Ambrosia bringenden Pleiaden oder Tauben mit
jener oben erwihnten indisch-persischen, germanischen und finnischen Vorstellung tiber-
ein, wonach die Bienen (oder Vogel) den Honig (oder Gottertrank) vom Himmel (oder
aus dem Paradiese) herzutragen! Noch merkwiirdiger spricht fiir unsere Annahme einer
urspriinglichen Identitit von Honig und Ambrosia (Nektar), dass nach anderen Quellen
(vgl. oben das Fragment der Moiro) Zeus auf Kreta nicht von Tauben oder Pleiaden mit
Ambrosia, sondern von Bienen mit Honig genihrt wurde.s® Dies ist offenbar nur eine
andere Form eines und desselben Grundgedankens, denn die Bienen fangen erst nach
dem Aufgang der Pleiaden an den von diesen gewissermaf$en gebrachten himmlischen
Honigtau einzutragen.

Aber nicht blof als Speise der Gotter erscheint die Ambrosia, sie bezeichnet auch hie
und da das Futter der Gotterrosse und muss demnach in diesen Fillen als eine Art Gras
oder Kraut gedacht worden sein. So heifit es Il. £ 777 von den Rossen der Hera:

Tolow O duPpoainy Zipbelg dvéterke véueaau,
wozu der Scholiast bemerkt v t@v Oy Tpodivs? # wéay TIva vV, #v of @V Bedy ot
¢abiovary. Derselben Vorstellung begegnen wir auf Il. £ 369, wo Iris die Rosse des Ares,

und Il. V 35, wo Poseidon sein Gespann mit &uBpéotov eidap fiittert. Nach Alexander
Actolus fressen die Rosse des Helios ein Gras, welches auf den Inseln der Seligen im

$¢Schol. ai Tot véxTapog xpivat, xedd 1 duPpooia kol To véxTap éxeloe pdovrar — ai myyed ai 6 {fv Tolg Beolg
dwpodpevar. — dval yodv xprivag uév apPpoatiog tég Tob véxtapog, eddatpovioy 0t Ty duppociay xai ddpbapaiay.

7S. Anm. 56, 60, 66.

*Diod. 5, 70: 16 3 TEvTEV TapadotdTaToy Kai puloloyodpevoy Tepl TEY pEATTGY obK dElov TapaATEDY
- T8V yap Bebv daoty dbdvatoy - wviuny Tig Tpds adTag oixeléTyTog dadurdbon BovAdpevov ddhdEar v Ty
xpbow adT@Y xal Totfoal yadkd xpuooeldel mapatinoioy. Anton. Lib. 19: "Ev Kprity Aéyetou elvou iepdv dvtpov
peoo@v, &v § uvbodoyoiol texely Péav Tov Ala, kol ZoTty 8otov 0ddéva Tepeddetv obite Bedv obte Gvyrév...
xoTéyovat 0t 6 dvtpov iepal pédooat, Tpodol Tod Atdg. Kallim. hy. in Jov. 48: 0b 8’ é0Yjouo wiova ualov || Atyde
"Apadeing, &mi 88 ylvxd xnpiov éBpws. Daraus ist dann die Legende von dem kretischen Konig Melisseus
und seiner Tochter Melissa entstanden: Apollod. 1, 1, 6. Hyg. P. Astr. 2, 13. Lactant. 1, 22. Vgl. auch Prob. z.
Verg. Geo. 4, 1: quo tempore in Ida Juppiter nutriebatur, tum primum [mel] ex aére fluxisse eoque ipsum
alitum. Colum. 9, 2.

*Dieser ersten Auffassung des Scholiasten folgte Ovid. Met. 2, 120: ignemque vomentes, ambrosiae suco
saturos, praesepibus altis quadrupedes ducunt. ib. 4, 214: axe sub Hesperio sunt pascua solis equorum:
ambrosiam pro gramine habent.
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iuflersten Westen wichst und mit dem Kraute, dem Glaukos die Unsterblichkeit verdankt,
identisch ist.° Von demselben Grase sagt Aeschrion bei Ath. 296 f.:

Kai 0eav dypwotwy edpeg, #iv Kpbvog xatéomelpe,

womit hochst wahrscheinlich wiederum auf die Inseln der Seligen und das Gétterpa-
radies im duflersten Westen hingewiesen wird, wo Kronos dem Mythus zufolge gewaltet
haben soll (Hes. £pya 169. Pind. Ol. 2, 123. vgl. auch Diod. s, 66 u. Cic. N, D. 3, 17).
Auch sonst wird dieses Kraut oder Gras, welches dem Glaukos Unsterblichkeit verlieh,
erwihnt und dei{wog méa genannt.®* Spiter scheint man es mit dem Hauslaub oder der
Hauswurz, welches von seiner unverwiistlichen Triebkraft und seinem immergriinen
Aussehen ebenfalls &eilwov hieR,®* identifiziert zu haben, wie schon aus der Tatsache
erhellt, dass diese Pflanze auch den Namen Siometée, duPpoaio oder dpéptuvoy fithree.%
SchlieSlich gehort hierher auch das Kraut, durch dessen Genuss Ge den Giganten, ihren
Sohnen, die Unsterblichkeit sichern wollte,*# die Pflanze, mit deren Hiilfe Polyidos den
toten Sohn des Minos ins Leben zuriickruft,® endlich der Klee, der im Garten der Hera
wachsend die Hirsche der Artemis und die Rosse des Zeus nihrt.®® Man kann diese Idee
einer Unsterblichkeit verleihenden Pflanze, die einigermafSen an das Somakraut des Rig-
veda erinnert, entweder fiir uralt oder, was mir aus mehreren Griinden wahrscheinlicher
diinkt,®” fiir eine einfache Ubertragung des Begriftes Unsterblichkeitsspeise von den
Gottern auf ihre Rosse halten. Auch in diesem Falle wire eine Beziehung auf den Honig
nicht undenkbar, da es mehrere Pflanzen gab, die sich vor andern durch besonders starken

®Alex. Aet. b. Ath. 296 €. Tevoduevog Botdavng [xatemovradn] #iv Heliw datbov || év paxdpwy vioois bty
dver elapt yota - "Héktog 8 trmrorg Qupripea 8dpmov dmalel || Ay vauetdovoay, iva Spdpov éxteléowo || drpuTol,
ol i v’ €dot peoanyds aviv. Vgl. Claud. in Stilich. 2, 470.

("Vgl. Gidechens, Glaukos d. Meergott S. 33 f. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 385, Anm. 75. Die
gemeinten Stellen sind: Aeschylos fr. 27: 6 Ty deilwv ddOrtov wéav paryv und xal yedopal Tws g detlwov
mbag. Paus. 9, 22. 7 émel g (etldov Bergk) méog Edaye. Schol. Ap. Arg. 1, 1310 d8dvarog Botavy. Ovid. Met. 7,
232 vivax gramen. Claudian. nupt. Hon. et Mar. 158: immortales herbae. Vgl. auch Lobeck Aglaophamos
866 f.

©Noch jetzt heifit die Pflanze davon in Italien semprevivo = sempervivum b. Plin. u. Palladius. Vgl.

Theophr. hist. pl. 7, 15, 2: olov xai ¥ 00 éefiov pvoig T dapévery Typdv dei kol yhwpdy x. T. . Vgl. Lenz,
Botanik d. a. Griechen u. Rémer S. 601 f.

%Dlin. h. n. 25, 13, 101. Diosk. 4, 91 ff.

("’Apollod. bibl. 1, 6, 6.

GSApollod. bibl. 3,3, 1, 2.

““Kallim. hy. in Dian. 162: ool 8 Apviotddeg pév 9o {edylndr Mbeioas || Yyovow kepddag, mapi 8 oot
mouhd vépeaBou || "Hpng éx deudvos dpnoduevor popéovary || dxvboov tprmétnioy, 8 xal Awdg irmor Edovary.
Uber den Xetpéw tiig “Hpag im duflersten Westen vgl. Roscher, Juno u. Hera S. 82, Anm. 254. Bergk in
Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 414 f.

“Bei den iltesten Griechen lisst sich nicht wie bei den Indern eine gras oder krautartige Pflanze nachwei-
sen, aus welcher man ein. berauschendes Getrink bereitete.
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Honiggehalt auszeichneten.®® So erzihlt Aelianus® von einem indischen Grase, welches
in so reichlichem Masse von Honigtau befallen werde, dass es fiir Rinder und Schafe
eine Giberaus stiffe und nahrhafte Speise bilde und in diesen Tieren eine wunderbar stife
Milch erzeuge. Eine dhnliche Vorstellung von Honigblumen, die im Himmel wachsen,

lasst sich in germanischen Sagen nachweisen.”®

Varro der. r. 3, 16 nennt Thymian, Cytisus und Melisse (Apiastrum), welche auch Meliphyllon, Me-
lissophyllon und Melinon von ihrem Honiggehalt heifit, als Pflanzen, die vorzugsweise in der Nihe der
Bienenstdcke gepflanzt werden sollen, auflerdem noch Mohn, Bufbohnen, Linsen, Erbsen, Cypergras und
Luzernklee (medica; vgl. Aristot. d. an. h. 9, 40, 26). Beachtenswert erscheint der Umstand, dass die letztge-
nannte Kleeart auch nectarea oder vextépeog pile hiel. Vgl. Hesych. s. v. copdvtog - 9 vextdpeog pila, v Eviot
€EXéviov, Eviot 8¢ undixyy. Plin. n. h. 14, 108: Invenitur et nectarites ex herba, quam alii helenion, alii medicam,
alii symphyton, alii Idaeam et Orestion, alii nectaream vocant. Schol. Ar. eq. 606: wéa Mndixy... # adty) 8¢
TpidvAdog Aéyetar. Diosc. 1, 27.

 Ael. de nat. an. 15, 7: “Yetow 9, "Tvdiv y7j Sié 100 Apog péhitt bypd... Smep obv épmimrov Tadg wéaug e Tl
TGV Eelwy xaddpmy xépalg vouds Tolg Boval xal Tolg mpoPdtotg mapéyel Bavpaotig k. T. A.

7°Vgl. Mannhardt, German. Mythen S. 424, 471.
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2 Kapitel 2.

21 A.

Der Honig als Speise, berauschender Trank, Salbe und Reinigungsmittel.

Schon seiner natiirlichen Beschaffenheit nach lisst sich der Honig ebenso wohl als
Speise wie als Getrink auffassen — weshalb Porphyr. de antro n. 15 ihn Béoig und wéoig
zugleich nennt — daher er einerseits als Flissigkeit bezeichnet” anderseits mit den Verben
des Essens verbunden wird, welche sonst nur von konsistenter Nahrung (§npc tpod)
Schol. Il. 7" 352) gebraucht werden.”* Und zwar verzehrte man den Honig teils rein, was
namentlich auf8er von Kindern”? auch von den Pythagoreern und von Demokritos”#
berichtet wird, teils unter andere Speisen, vor allen Dingen unter das siifSe Gebick, ge-
mischt, das ohne Honig nicht denkbar war, da derselbe vollstindig die Stelle unseres
Zuckers vertrat.”s

Wichtiger noch ist in diesem Zusammenhange die namentlich von Victor Hehn
(Kulturpflanzen u. Haustiere 2 S. 134) hervorgehobene Tatsache, dass der aus der Mi-
schung von Honig und Wasser gewonnene Meth das ilteste berauschende Getrink der
Griechen bildete, welches bereits vor der Einfiihrung des Weinbaues genossen wurde.
Die Zeugnisse, welche fiir den Gebrauch des Meths im éltesten Hellas sprechen, sind

kurz folgende.

Erstens die Etymologie des Wortes pébv. Dasselbe bezeichnet zwar in historischer
Zeit, in welcher nur der Wein als berauschendes Getrink genossen wurde, nur so viel wie
otvog, doch muss es, wie Sanskr. madhu = sifie Speise, Meth, Honig, Lithauisch medsis
Honig, midis Meth, Altpreussisch meddo Meth, Kirchenslavisch medn Honig, Wein,
Althochd. métn Meth, peBbw trunken sein’® beweisen, urspriinglich die Bedeutung eines
berauschenden Honigtranks gehabt haben. Hierzu kommt noch, dass einzelne Spuren
eines solchen Honigmeths sich wirklich noch bis in die historische Zeit hinein erhalten

haben.

7" Aristot. de anim. hist. 5, 22, 5 (ed. Didot. 3, 97, 19): ZuvioTatou 8¢ 6 péht wettépevoy - £ dpyiig yorp olov
Bowp yiveta, xai &b’ fuépag Tivag Dypdy EoTi... &v elcoot 08 pdAtota gvvioTatar. ib. Probl. anecd. 3, 21 (ed. Didot.
4,328, 36): T6 8¢ péh TavTey BapdTatoy xal bypératov @ typ@v. Ib. 3, 22 (ed. Didot 4, 328, 40) wird der
Honig zu den &npd gerechnet: &npdv 17 ¢pioet éotiv (onpeiov 8¢ &1t éydpevo morydrepov yiverar. Plin. h. n. 11,
31 nennt den Honig sa/iva und succus. ib. 32: Est autem initio mel ut aqua dilutum... vicesimo die crassescit...
Sorbetur optimum et minime fronde infectum e quercus, tiliae, arundinum foliis.

7*Xen. Anab. 4, 8, 20: T@v xnplwv oot Eparyov. Geopon. 15, 7, 3: TOIAG 0% TG Ypdvw TavTdG PEALTOG En-
parvouévov (vgl. oben Aristot. Probl. anecd. 3, 22). ib. 16 3¢ &ptorov [wék] €abie duév. Hom. hy. in Merc.
560: &dnovian wét yhwpév Kallim. hy. in Jov. so: yAvxd xpiov éBpws. Hippocr. 2, 424 ed. Kithn: 6 ué...
¢ofibpevoy... xal Tpédet xal ebypotay mapéyet. Spriiche Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut
und Honigseim ist stf} in deinem Halse.

73Schneider b. Béckh. ad. Pindar. OLl. 6, 46. K. Fr. Hermann, Privatalt. 33, 9.

74 Ath. 2, 46 e ff.: Eyaupe 02 6 Anpbrprrog del ) pelrTL... xal T@v [TuBaryopuedv 8t Tpodd) Av dpTog petd péditos,
dg dnow *AptotéEevog... Alxog 8¢ modvypoviovg dnoiv elvar Todg Kupviovs... did 16 uéhitt el ypfioBar. Geopon.
15, 7: of 0DV &V yhpe, wélTt ... Tpedbuevor émi whelotov Blotior. Galen. 6, 742 ed. K: yépovat piv xai Ehwg Yvypais
70D owpatos Xpdoeow [o wekt] émithdetov elvau.

7Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalterth. 24, 22. Marquardt, Rém. Privatalt. 2, 7s.

7(’Vgl. Fick, Vrgl. Worterb. 2 S. 146.
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Eine deutliche Ahnung von dieser Tatsache scheint noch Plutarch gehabt zu haben,
wenn er Q. Symp. 4, 6, 2 sagt: xal wéAt amovdn Ay xed uébv mpiv dutedov paviivor. Au-
8erdem kommen als faktisches Zeugnis die Verse aus der Thebais des Antimachos in
Betracht, welche uns Athenaios 468 2 aufbewahrt hat:

&y ey Bdwp, &v 0’ doxndeg uéht yeey
GpYVPEW KPYTTPL, TEPIOPAOEWS KEPOWVTEG -
vounoay ot démactpa fodg Bacthedoy *Ayoudv x. T. A.

Ko Tolg &g O¢ ot
ol xpooete démaatpa kol &ornbig keAéBeiov
Eumhetov pelLTog, T6 PA of TpodepiaTepoy el

Wir ersehen daraus, dass man in iltester Zeit den Meth aus einem Gemisch von Honig
und Wasser herstellte, wie es noch Plinius h. n. 14, 113 zur Bereitung des sogenannten
0opdueit empfiehlt: Fit vinum et ex aqua ac melle tantum. Quinquennio ad hoc servari
caelestem [aquam] iubent; aliqui prudentiores statim ad tertias partes decoquunt et ter-
tiam mellis veteris adiciunt; deinde 9o diebus Canis ortu in Sole habent. Hoc vocatur
hydromeli et vetustate saporem vini assequitur, nusquam laudatius quam in Phrygia.””
Ahnlich heifft es Geopon. 8, 28: $dpopéhitog oxevacia. Aafov 3uBplov 1dwp madardv 7
&AM hwg adnimuévov éml Tpitov uikov wéhitog T dpotv xal elg dyyelov duBadav dmébov elg
oxiaw mi fuépog U ... maAonodpevoy Ot xpeitTov &v yévorto. Dieser Meth muss eine recht
berauschende Wirkung gehabt haben; in einem interessanten Fragment des Orpheus,
welches uns Porphyr. de a. nymph. p. 118 Barnes. (= Orphica ed. G. Hermann p. s00) auf-
bewahrt hat, wird uns erzihlt, wie Zeus dem Kronos nachstellt, nachdem er ihn mittelst
eines Honigtranks berauscht hat: TTapa 1@ "Opdet 6 Kpdvog pértt vmd Atdg évedpedetau.
mAnodeig yap péltog peBvet xal oxotodTo, dg 4o olvov, xal H1vel — obmw yap ofvog Av.
dnoiyap map’ "Opdel # NDE 16 Adl drotiBepévy 6v Sid péditog 86hov -

Edt &v 8% v 1dnau D16 dpuaiv vyixdpotory
Epyolory peBiovra peoaawy éptBouBav,
adTixo v 07joov...

Schon in der Zeit Alexanders d. Gr. scheint die Bereitung des berauschenden Honig-
meths so gut wie in Vergessenheit geraten zu sein, da der Verfasser der aristotelischen
Schrift 7. foavpaciov dxovoudtwy von der Bereitung des Getrinks in Griechenland wie
von einer verschollenen Sache redet, wihrend er die Herstellung des Honigmeths bei

77Colum. 12, 12: Haec autem (aqua mulsa) non uno modo componitur. nam quidam multos ante annos
caelestem aquam vasis includunt et sub dio in sola habent: deinde cum saepius eam in alia vasa transfuderint et
eliquaverint... veteris aquae sextarium cum dodrante pondo mellis diluunt et ea portione repletam lagoenam
gypsatamque patiuntur per Caniculae ortum in sole 9o diebus esse; tum demum in tabulatum, quod fumum
accipit, reponunt etc. Vgl. auch Plin. h. n. 22, 1ro-112. Pallad. 8, 7. Oribas. 1. p. 360 ff.
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den Taulantiern, einem illyrischen Stamme, ziemlich genau beschreibt.”® Ein anderes
Gemisch von Honig und Wasser, welches aber, wie es scheint, deshalb keine berauschende
Wirkung hatte, weil man es nicht kochen und giren Hess, war freilich immer in Griechen-
land tiblich, in 4ltester Zeit soll man statt des Wassers Milch dazu genommen haben.”” Es
tithrte den Namen pelixpotov.

Vermutungsweise sei hier erwihnt, dass Dionysos vor der Einfiihrung des Weinbaus
in Hellas und Thrakien ein Gott des Methes war. So erkliren sich nimlich am einfachsten
die deutlichen Beziehungen, welche er zum Honig hatte. Nach einer zwar nur von Ovid.
Fast. 3, 735 ff. Giberlieferten, aber doch wahrscheinlich uralten Legende soll Dionysos in
Thrakien den Genuss des Honigs erfunden haben (a Baccho mella reperta ferunt), man
erzihlte auch, dass die Thyrsosstibe und die Biume bei den schwirmerischen Feiern der
Thyiaden von Honig getrieft hitten (s. oben Anm. 31). Ahnlich ist es wohl zu erkliren,
wenn dem italischen Liber Honigkuchen (liba) geopfert wurden. (Preller, r. Myth. 1 444.
Ov.a.2.0.).

Aber nicht blof§ als Speise und Getrink wurde der Honig verwertet, er diente auch
vielfach, wie noch jetzt, als Salbe fir Haut und Haare,?° Wunden® und duflere Schiden.
Besonders hiufig wurde der Honig als Salbe fiir kranke Augen und Ohren gebraucht.82

78 Aristot. mir. ausc. 22 (ed. Didot 4. 78, 16): & I\Avptoig daot Todg Tavdavtiovg xeovpévoug éx Tob péAitog
motel ofvov. “Otav 8t o xnpia exBAivwor, Bowp emuyéovtes Eyouory év AePnt éwg &v Exhimy 6 Aoy, Emertoelg
Kepapuo éxyéavteg kol Auioen movoavteg Téao1y eig cavidag. &v TobTolg 8¢ daot Lelv ToddY ypdvoy kel yiverbar
olviddeg xal dAAwg 10D xal edTovov. "HoY 08 Tion xal @ év EXXadt cvpfelnxévou Aéyovar oo, date pndév
Sraudépety otvov makauod, xal (nrodvrag botepov T xpdow i dvvachar edpetv. Plut. Q. Symp. 4, 6, 2: xal péypt
vov 16 BapBdpwy of w1 TolodvTeg olvoy pelitelov wivovow, dmodapprdooovtes THY YAVKDTHTA olviddeat piloug
xal adoTnpais. Hesych. uedétion. wépo mt Zxvbidy uédirog éyopévov adv Hoatt el wée, wvi. Vgl. Max. Tyr. 27,
6. Ubrigens soll auch der frische Honig ungegohren eine berauschende Wirkung gehabt haben: Vgl. Long.
Past. 1, 25: 70 dlAnpa... domwep 6 véov péht paiveodar moel. Hy. in Merc. 556 fF. of (Optal) 8” 8te uév fviwow
ddviat pélt yAwpdv. Xen. Anab. 4, 8, 20: xal 1@V xpiewy oot Epayov... TvTeg ddpoves... Eyiyvovto... AN of
uév OAlyov éondoxdteg apédpa weBvovary dpreaay, oi 3¢ Todd pouvouévors. Vgl. dagegen Galen. ed. K. 14, 12:
76 Y00 dd Kvidov [uédt] xaxéav... evdeixvuran xpovélov, elg olveddn uetaBaidov molbtnto. Tapaminiotoy ¢ Tu
mémovev 16 Pédiov x. . X. Vgl. auch Diosc. 2, 103.

7?Eustath. ad. Od. x. p. 411, 12: pedixpatov Ot of werkauol piypa daai pmékitog kel yddoxtog évradfo. of uévtol
el “Ounpov méxpt xal éodpTt Tpdua uéATog xal Hdartog 6 uedixpatov oidaot. (Vgl. Od. x 518 f.) Soph. Oed.
Col. 482: Bdatog, pekiooms, undt wpoodépewy uebv. Schol. pedixpatov. Moer. Att. p. 187 ed. Lips. pedimepotov,
*Attixég. oivéueAt kot 9péueAt EXyvixécg. Vgl. auch Eurip. Or. 114.

$Plin. h. n. 13, 8. 9. 11. 12. 15. 18.

¥Plin. h. n. 11, 37: [de melle aestivo] Namque ab exortu sideris cuiuscunque, sed nobilium maxime...
medicamenta, non mella, gignuntur, oculis hulceribus... dona caelestia. Aristot. de anim. hist. 9, 40, 21 (ed.
Didot. 3,199, 40): T 8¢ Aevkdv [uéAt] odx éx BOpov eidixprvods, dyaddv Ot mpdg 6B pmode xai EAxcy. Porphyr.
de antro nymph. 15: Té ypévia Tpadpate txxabaipetor pédtt. Galen. ed. K. 13, 731. ib. 12, 70. ib. 11, 134.

8ngl. aufler den schon in der vorigen Anmerkung angefiihrten Stellen noch Plin. h. n. 11, 38: Maxime
laudabile est etiam omne rutilum, vel sic auribus aptissimum. ib. 22, 108 f. Mel... utilissimum... volneribus
a serpente percussis... Mel auribus instillatur cum rosaceo, lendes et foeda capitis animalia necat... Rursus
quidam angulos [oculorum] exhulceratos melle tangi suadent. Aristot. Probl. ined. 1, 2 (ed. Didot. 4, 291,
35): "Eott 8¢ xai étépa Stadopd wéditog Yok Povdpeov heydpevoy, T@v pekioody Pooxopévwy & dxeive ¢ pel
T Gy, &v § xad yerABdvn yivetou, o o péditog AapBdvovtog Tijg moléT TG, STrep SUvartat Tpds duBAvamioy
gyxptopevoy motelv. Plin. h. n. 29, 128: Mel utilissimum oculis. Seren. Sammon. cap. 13 p. 43 f. ed. Ackerm.:
Hyblaei mellis succi cum felle caprino || Subveniunt oculis dira caligine pressis. Diosc. 2, 101: dmoxafeipet 58
T émoxotobvTa Tolg kopaug. Cels. 6, 34: at si ex senectute [lippitudo] est, recte inungi potest... melle optimo.
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Die technischen Ausdriicke fir dies Bestreichen mit Honig waren uerti{w und peditio-
wé (Paul. Aeg. 1, 7).

SchlieSlich kommt in diesem Zusammenhange der Honig auch als Reinigungsmittel
(pYuper) in Betracht. Man schrieb ihm nidmlich, ebenso wie dem Mehl von Kichererbsen,
Gerste und Bohnen eine milde reinigende Kraft zu und benutzte ihn daher, vermutlich
in einer Lésung mit Wasser (uekicpatov), geradezu als Seife.®> Diese Wirkung des Honigs
war so allgemein anerkannt und verbreitet, dass sogar in gewissen Mysterien die Vorschrift
bestand, die Hinde mit Honig statt mit Wasser zu waschen und zu reinigen, womit man,
wie Porphyrios angibt, symbolisch andeuten wollte, dass der Eingeweihte sich kiinftig alles
Schlechten, Schidlichen und Hisslichen zu enthalten habe. Ebenso reinigte man auch
die Zunge mit Honig, um damit Enthaltung von allen siindhaften Worten anzudeuten.3+
In einem griechischen Epigramme (Jacobs, Del. epigr. gr. 6, 46) wird wéAt unter anderen
Schonheitsmitteln erwihnt:

"Hydpaoag mhoxduovg, dicog, ué,®s knpdv, 63évtac.
i adTig damdvyg Yty &v fydpacas.

2.2 B.

Ambrosia-Nektar als Speise, Trank, Salbe und Reinigungsmittel.

Bereits im Abschnitte B des vorigen Kapitels haben wir gesehen, dass die Alten sich
Nektar und Ambrosia nicht als verschiedene Substanzen, sondern nur als verschiedene
Formen derselben Substanz dachten, welche fliissig das berauschende Getrink, in festerer
Form aber die Speise der Gotter bildete. So kam es, dass die beiden Benennungen Nektar
und Ambrosia hie und da miteinander vertauscht werden konnten, so dass duppoaic
auch das Getrink, véxtap auch die Speise der Gotter bezeichnete. Da wir schon bei dieser
Untersuchung die simtlichen homerischen und hesiodischen Stellen, welche von Speise
und Trank der Gétter handeln, aufgezihlt und eingehender besprochen haben, so ist es
hier nur noch nétig, Ambrosia-Nektar auch als géttliche Salbe und Reinigungsmittel
nachzuweisen.

¥ Aristot. Probl. ined. 1, 2 (= ed. Didot. 4, 291, 31): "Eomt 3¢ [16 cducyap] pumticiis... Suvdpeng hoadtog
Q) PEMTL TG peTéxey tywpoetdols Tvog phvews. Galen. 10, 569 ed. K.: petpiotora wév odv pomrer 6 e 6V
3pdawv dhevpoy xal 6 T@Y kpIO&GY Kal O TGY KvaUwY ETL el TO pekixpaTov TO Ddapis... YiveTal 8¢ ToloDTO TG
wéltt puyfévrog Bdartog Bpoyéws, wg xvBev Toig uixpois Tob d¢ppatog eDxéAwg Evdivar mépotg. ib. 11, 744: pomoy
8¢ EAxadv §) xai ToD Sépuatog od TaDTEL UEVOY GAAL Kl T& UETPLITALTE Tl SuvaiLeaty doupely TEGUKeY, oldmep
¢0TL & AerTopepT) YAVKéa, xaBdTrep TO LékL Kol T@V GITNp@Y oTreppdTey Evia, kabdmep 8pofot k. 7. X. Cels. 5, 16:
cutem mel purgat. Diosc. 2, 101.

84Porphyr. de antro. n. 15: xai xaBaprixsic Eott Svvapewg [td uél]... “Otav uév odv Tolg 6 Aeovrixa
rvovpévolg elg Tag yeipog avh’ Hdatog wekt vivaoBa dyyéwo, xabapig Exery Tag yelpag mapoaryyEAhovay drd way-
106 Mumnpod xal Promtiked xod puoapod... Kebaipovat 02 xai v yAdooay T¢) péltt &wd movtds ApapTwrod.

85Vgl. auch Ovid. Medic. fac. 66 u. 81, wo zur Erzielung einer schénen Farbe der Haut und der Lippen
eine Salbe empfohlen wird, als deren wesentlichster Bestandteil Honig erscheint. Diosc. 2, 102.
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Die idltesten Belege fur diesen Gebrauch der Ambrosia finden sich schon in der Ilias.
Z 170 heifdt es von der Hera:

GuPpoaty ey mp@Tov 1o Ypods iuepdevTog
Aopacte. wavTe kadnpey, deiyoto 08 M édaic
qpPpoaiew edave, T6 pa of TeBvapivoy Aev,

ToD Kol krvupévolo Atdg ket yahkoPatés 0o
Eutng ¢ yaldy Te Kol 0Dpovoy ket AUTIA.

Wie mir scheint miissen wir an dieser Stelle zwei Arten von Ambrosia annehmen, deren
erste der Hera als Seife (oufjyma, popua) diente, wihrend unter dem £iauov &pBpéotov
eine olige Salbe (Edoudde uvpov vgl. unten Anm. 87) zu verstehen ist, welche hauptsich-
lich den Zweck hatte dem Kérper einen angenehmen Wohlgeruch und der Haut einen
besonderen Glanz und gréfiere Geschmeidigkeit zu verleihen. So entspricht die Hand-
lung der Hera wohl am besten den beiden Manipulationen, welche Homer sonst den
Menschen zuschreibt, ehe sie sich zum Mahle begeben, dem Aoéooacfar und ddeiyactou
(Il 10, 578. Od. 6, 96).% Freilich wire es auch méglich die Begriffe apBpooin und fhatov
&pPpoéatov in diesem Falle fiir identisch zu halten, und anzunehmen, dass die Reinigung
des Kérpers eben in der Salbung mit ambrosischem Ole bestand, weil sich viele schon mit
der bloflen Salbung begniigten und auf eine vorherige Abwaschung mittelst eines poupo
(Reinigungsmittels) verzichteten (vgl. Hermann, Gr. Privatalt. 2 § 28, 4). In letzterem
Falle wiirde also &louov dupéotov ebenso wie anderwirts eidop duBpotov oder duBpéoiov
fir &uPpocin stehen (S. 24). Der ersteren Auffassung scheint sich der Scholiast zu unserer
Stelle angeschlossen zu haben, wenn er bemerkt: &uBpociy - viv uev dg dhetupe, dAAote
8¢ &g Enpaw Tpodny, dkoTe 8¢ dg Ehaov - ,auPpooiny 1o pva’ (Od. 4, 445) [ latpbriw
& a7 dpPpoainy® (Il. 19, 38). 7 SrwA7, 611 éx TovTOV TOD TéTOV TAAYNDEVTEG TIVEG DiédaBov
T apPpoaiay elvon typav Tpodiy.t7

Dieselbe Bedeutung wie hier die Ambrosia hat Od. o192 das xéAdog &uBpéotov, womit
Athene das schéne Antlitz der Penelope reinigt:

KAAAEL 1€V ol Tp@Ta TpoTwTLTA Kkt KAOY)peV
auPpocie, olwmep tvatédpavog Kubépera
yptetar...®

86Vgl. auch die tibereinstimmenden Verse Od. 6 364 u. hy. in Ven. 61: £v06. ¢ w1y Xdptreg AoBioay xal ypiooy
Eate || apPpbrw, ola Beodg teviivodey aitv #évtag, wo, wie es scheint, Aodew und yplerv scharf zu scheiden
ist. Od. » 44 f. wird von dem Leichnam des Achilleus gesagt: xd-t0epey év deyéeoar, xadnpavtes ypde xaddv ||
B0t Te hop@ xal dheldatt.

¥7Noch genauer sagt Eustath. p. 974, 49 f.: ) 4uPpocia... évtadfa... dg oy ps T mapadapPavetar, xabimep
76 1aAdog &Akayod. Im Folgenden unterscheidet er davon das &uBp. £louov, welches er als ein élou@de wdpov
auffasst. Ebenso erkldrt der Scholiast zu Ap. Rh. 4, 871 den Ausdruck auBpooiy ypicoxev, den der Dichter von
der Salbung des kleinen Achilleus gebraucht: fetotd ey ehaie wepiéypre 6 dmaddy odpa adtod. Wie dickfliissig
oder salbenghnlich die Ole sein konnten, er sicht man tibrigens aus dem Ausdruck éxauépert, den Diosk. 1,
37 so erklirt: xore TTedpuvpd tiig Zvplog éx T1vog aTekéxovg Elauoy péATog TayUTepoy pel yAvxd 17 yedaet. Vgl.
auch Plin. h. n. 15, 7 u. 23. 50. Isid. Or. 17, 7, 11.

$8Schol. z. d. St. Katket vov e wopa. MuBucdig Geiey Tt ypiopare.
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Ahnlich wird das Wort auch I1. I 667 f. gebraucht, wo Zeus dem Apollon befiehlt
den blutigen Leichnam des Patroklos erst im Skamander zu waschen und alsdann mit
Ambrosia zu salben:

el 0 &ye vOv, dike Doife, xelarvedis alua xadnpov
EMDorv éx Pedéwy Zapmnddva, xal iy Emerta
TOALOY doTpo dépwy AoDaoy ToTaolo pofiaty

xpiodv T auPpoaty...

Diese ambrosische Salbe dient auch gelegentlich ebenso wie der Genuss der ambrosi-
schen Speise dazu, Menschen unsterblich, d. i. zu Géttern zu machen. So heifit es Hy. in
Cer. 234 vom kleinen Demophoon, den Demeter unsterblich machen will:

) o z’

Anuodbwvd’, 8v Erixtey E0lwvos Metdverpa,
Etpedpev &v peydpolg - 6 8 déketo daipovt loog

xpieor’ duPooaty, woel Oeod éxyeyadta.

Genau dasselbe erzihlen Apollonios Rhodios und Apollodoros89 von der Thetis, als
sie den Achilles unsterblich zu machen gedachte.

Apoll. Rh. 4, 869:

B

7 uev yop Ppotéag adel wepl odprag Edatey

YOxTOL S1d LéoomY GAoyud Tupbs - fuata 8 adte
GuPpoaty xpleoxe Tépev dépag, dpa méLoLTo
&Bdvarog, xai of oTyepdY ypol YApag &AdAxoL.

Ebenso dachte man sich endlich Aphrodite den Adonis und Kyrene den Aristaios mit
Nektar oder Ambrosia salbend.?® Auch in letzterem Falle hat man sich die Ambrosia als
eine Art Oel zu denken, weil es der Kyrene darauf ankommt ihren Sohn fiir den bevor-
stehenden Ringkampf mit dem Proteus zu stirken und vorzubereiten (vgl. Hermann,
Gr. Privatalt. 2 § 37, 19). Auch aus diesen Stellen geht veieder unwiderleglich hervor, dass
man sich unter Ambrosia keineswegs immer eine feste Substanz zu denken hat.

Sngl. Apollod. bibl. 3, 13, 6: O¢tig... &bdvartov Bédovon oot TodTo [T6 Bpédog] xpide TTnAéwg eig T6 wip
gyxpuPodon Tig voxTdg Edetpev 8 Ay adTe BynTdy Tartp@ov, ued’ Auépay Ot Exprev duBpooic .

*°Nossis in der Anth. Gr. 6, 275: 480 T1 véxtapog 8let || 100, T kol Tver kahdv "Adwva ypiet. Verg. Geo. 4,
413: Haec ait et liquidum ambrosiae diffundit odorem, || Quo totum nati corpus perduxit; at illi || Dulcis
compositis apiravit crinibus aura, || Atque habilis membris venit vigor. Ov. M. 14, 606.
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3 Kapitel 3.

3.0 A

Siifdigkeit, Lieblichkeit and Wohlgeruch des Honigs.

Das ganze Altertum kannte keine siissere und lieblichere Speise als den Honig, wie aus
mannigfachen Zeugnissen erhellt, namentlich aber aus der Tatsache, dass man sich die
Menschen des goldenen gliickseligen Zeitalters vorzugsweise von Honig lebend dachte.”
Ferner glaubte man in der dltesten Zeit, dass er die Nahrung und der aus ihm bereitete
berauschende Meth den Trank der seligen Gotter bildete.”* Noch Galenos?® nennt ihn 76
&pLaToV YAVKDTATEY Te Kol OptudTaToY T6v dAAwy dmdvtwy und fiigt hinzu émedy) 16 yévog
adTod THY év YAVKDTYTL Toted Ty Drepoyny éxetv daivetan. Darum glaubten Dichter wie
Ibykos die Lieblichkeit des Ambrosiagenusses nicht besser versinnlichen zu kénnen als
durch den Vergleich mit dem Honig, als dessen hohere Potenz sie die Gotterspeise auffas-
sen.”* In besonders begeisterten Worten preist der sonst so niichterne Plinius den Honig,
wenn er sagt: (h. n. 11, 30): Sive ille est caeli sudor, sive quaedam siderum saliva, sive pur-
gantis se a€ris succus, utinamque esset et purus ac liquidus et suae naturae, qualis defluit
primo; nunc vero et anta cadens altitudine multumque dum venit sordescens et obvio
terrae halitu infectus, praeterea e fronde ac pabulis potus et in uterculos congestus apum
(ore enim cum vomunt) ad haec succo florum corruptus et alveis maceratus totiesque
mutatus magnam tamen caelestis naturae voluptatem affert. Die gewohnlichsten Epitheta
des Honigs sind daher yAvidg, yAvkepds, 100¢, dulcis, tpotervés.”> Aullerordentlich hiufig
sind Redensarten und Ausdriicke, welchen die iibertragene Bedeutung von uélt (mel) =
SiilSigkeit, Lieblichkeit zu Grunde liegt.96 So gebrauchte man u. A. im Lateinischen mel
zur Bezeichnung eines innig geliebten Menschen®” und verglich tiberhaupt die Lieblich-

*'Verg. Ecl. 4, 30. Geo. 1, 131. Tibull. 1, 3, 45. Ov. Met. 1, 2. Ebenso ist in der Bibelsprache ein gesegnetes
Land ein solches, ,,darinnen Milch und Honig fleusst.“ Il. Mos. 3, 8. Grimm, Deutsches Worterb. unter
Honig. Vgl. auch das Schmolck’sche Lied: Ach so lass den letzten Trunk Mir zur sanften Ruh genieflen,
Dass ich dort in Kanaan Honigbéche trinken kann. Grimm a. a. O. unter Honigbach.

”*Vgl. oben Kap. 1, B.

#Galen. . dvmid. 1, 2 (vol. 14, p. 1w ed. K.) Vgl. auch Aristot. de an. 2, 9, 3: ) yAvkeia dopi eldnde 6 Svoua
émd tob wehrtog. Cic. de fin. 3, 34: Mel... dulcissimum est. Ecclesiast. 11, 3: pixpé év metervols pédioaa xal dpxh
YAxvopdTev 6 xapmds el

?*Ath. 39 b: "IBvxog 6t ¢nat v &uBpociov Tob uéditog xat énitaoty evvamhasioy Exery yAvid e, T mékL
Aéyo Evatov elvau uépog T duBpoatiag xore Ty #doviy. Vgl. Schol. Pind. Pyth. 9, 113: €ote 8% kel ToD péditog
edpetig 6 " Aplotaiog, 8 87 g dBavaciag déxatov wépog @YOnoay eivar. Anth. 2, 133, 6 ed. Brunck: aufBposiwy
2apog xnp@v ekt morAsy duérbag. Tzetz. Hist. 8, 984: oot (Epicurei) Tipdvreg §oviy xai é yAvéa mavta
T wEAL uépog déxartov éxdovy duBpooiog.

ZSuédtylvxepdy Od. v. 69 w. 68. Orph. Lith. s00, 663. Theocr. Id. 15, 117. yAvkeiou péhitog poai. Eur. Bacch.
710. YAvxD xnpiov Callim. hy. in Jov. so. Anth. Gr. ed. Brunck 3, 177, 30. yAvkep) ¢épov Hesiod. Theog. 81.
Bedv 7detay e0wdv Hy. in Merc. 562. dulcia mella Verg. Geo. 4, 101. Pind. Isthm. 4, 6o: & épaterve uéhitt.
Orph. Lith. 729: épatév Te peAioong dvlipov eidap.

96Vgl. die zahlreichen Komposita, deren erster Bestandteil peki- ist z. B. ueA-Béag, -ydovmog, -ynpvg, -
YAwooog, #0ng u. s. w. Lat. mellens, mellitus.

7Vgl. Sempronium, mel ac delicias tuas Cic. fam. 8, 8. Plaut. Poen. 1, 2, 154. 170. 175. melliculum Plaut.
Cas. 4, 4, 19. mellilla ib. 1, 47.
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keit der Rede, des Gesanges u. s. w. mit dem Honig.98 Ahnliche Vergleiche finden sich
bekanntlich massenhaft in der deutschen und hebriischen Literatur.?®

Da endlich der Honig in der Regel das Arom der Pflanze bewahrt, von deren Bliiten
er gesammelt wird, so wird hiufig auch sein Wohlgeruch hervorgehoben.’*® Besonders

hoch scheint man den Geruch des vom Thymian gesammelten Honigs geschitzt zu
haben.™

3.2 B.
Siifdigkeit, Lieblichkeit und Wohlgeruch der Ambrosia und des Nektars.

Genau dieselben Epitheta wie beim Honig lassen sich auch fiir die Ambrosia und den
Nektar nachweisen. So ist 6fters von &uBpoaty épatenvy, von véxtap yAvxd oder 7odmotov,

von ambrosia dulcis die Rede,'** ja es wird sogar von Ibykos, wie wir sahen, die Ambrosia

hinsichtlich ihrer Stiigkeit geradezu als eine héhere Potenz des Honigs aufgefasst.'*
Wenn véxtap wie Curtius Grdz. d. gr. Etym. 5 184 vermutet, wirklich mit veyyodov Leckerei
verwandt ist, so scheint man auch den Géttertrank urspriinglich nach seiner Stfigkeit
und Lieblichkeit benannt zu haben. Wie pét in vielen Kompositis in der ibertragenen
Bedeutung von siifi, lieblich erscheint, so auch dupocie und véxtap sowohl an und fiir

sich als auch in den beiden Adjektiven auPpéatog, vextapeog, Lat. ambrosius, nectarens. *

Endlich galten auch Nektar und Ambrosia ebenso wie der Honig als besonders
wohlriechend. Das ilteste Zeugnis dafiir findet sich Od. & 445, wo von Eidothea erzihlt

*Hom. 2. 1, 249: 700 xai &6 YADOONG PéMTog YAUKimy péev addy. Hes. Theog. 81: 8vtica Tiuoovot Adg
xoDpat peydroto || T¢ wiv éml yrwooy ylvkepny yelovory éépomy. Theoor. Id. 20, 27: dwva yhvkepwtépa §j uéAL.
ib. 8, 83: xpéooov pedmopévw Tev dxovépey ) wékt Aeiyew. ib. 3, 54: dg wéAL Tor yAvxd TobTo xorré Bpéydoto
yévorro. Hor. ep. 1, 19, 44: poetica mella. ib. Sat. 2, 6, 32: Hoc iuvat et melli est. Plaut. Cas. 2, 8, 21: mel mihi
videor lingere u. s. w.

Sprichw. Salom. 16, 24. Hohel. 4, 11. Ps. 119. 103. Grimm, Deutsches Worterb. unter Honig, Honigmonat,
Honigrede, Honigschlummer, Honigseim, Honigstimme u. s. w.

'°° Aristot. mir. ausc. 16 (= 4, 77, 27 ed. Didot). Diosc. 2, 101. Galen. de antid. 1, 2. Vol. 2, p. 425 ed. B. Id.
Method. cur. 1. 7, p. 109. Vol. 4, ed. Bas. Id. de sanit. tuenda L. 4. p. 620. Vol. 4. Plin. n. h. 11, 15. Geopon. 15, 7,
2: kol TpogéaTe T6 ed@deg und die Ausleger zu dieser Stelle.

'Ov. Met. 15, 80: Mella thymi redolentia florem. Verg. Geo. 4, 169: fragrantia mella thymo redolent.
Coripp. l. 3: fragrantia mella. Galen. 10, p. 475. 477 ed. Kithn.

*quPpoain tpatevi: Il T 347. 353. Hy. in Apoll. 124. Hesiod. Theog. 642. yAvicd véxtap Il. A4 598. Theocr.
Id. 7, 82. véxtap #1d0motov Hy. in Cer. 48. Suaviolum dulci dulcius ambrosia Catull. 99, 2. Ov. Met. 14, 606
ambrosia cum dulci nectare mixta.

*Ibykos b. Athen. 39 b. Vgl. oben Anm. 94.

*Vgl. z. B. vextdpeov éavév = reizendes Gewand 2. I' 385 u. Hentze z. d. St. vextdpeog yrte Il X 25.
vextépeov ueidnoe Apoll. Rh. 3, 1009. vextdpen dputa Pind. fr. 46. Das lat. nectar bezeichnet bildlich alles
Siisse und Angenehme z. B. Honig, Verg. Geo. 4, 164. Aen. 1, 433. Wein Stat. silv. 2, 2, 99. Milch, Ov. Met. 15,
16. Wohlgeruch Lucr. 2, 847. Stiffigkeit der Lippen Hor. ca. 1, 13, 16. Lieblickeit der Dichtkunst: Pers. prol. 14,
nectareus = lieblich vom Weine: Mart. 13, 108. App. Met. s, p. 160, 9. vom Quellwasser: Claudian. nupt. Hon.
209. Ziemlich dieselbe Bedeutung scheint oft auBpéotog, lat. ambrosius zu haben, z. B. wenn ersteres Wort
vom Wasser, vom Schlaf (vgl. §mvog yAvxiwy péhitog Mosch. 2, 3 u. imvog pedidpwv Il. B 34. Bacchyl. b. Stob.
flor. 55, 3, 5), von den Schleiern, Gewindern, Haaren der Gétter gebraucht wird. In Betreff verschiedener
Gerichte und Getrinke, welche wegen ihres Wohlgeschmacks mit Nektar und Ambrosia verglichen und
geradezu so genannt wurden, vgl. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 388 fF.
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wird, dass sie den iiblen Geruch der Robbenfelle, in welche Odysseus und seine Gefihrten
bei der Uberlistung des Proteus sich hiillten, durch wohlriechende Ambrosia vertrieben

habe:

GuPBpoatny'®s Hmo piva Exdotw B7jxe dépovaa,
M0V mdao wveiovaay, EAecTe Ot K Te0 GOUNY.

Auflerdem kommen noch folgende Stellen in Betracht:

Theogn. s:

maoo uev EmANoy Afjhog dmelpeain
6dudig auppoaivg (d. h. bei der Geburt Apollons).

Ar. Ach. 196:

abrar uév 8fovo’ &pPpooiag xal véxtapos.

Philoxenos b. Ath. 409 e (= Bergk fr. Lyr. Gr. 2 p. 990):

..Emerta 08 maideg vimTp® Edooay KaTeL YeLp@Y
...0l00cay 08 ypipata T’ duPpociodua xal otedavovg ioBadiag.

Nossis Anth. Gr. 6, 275:

xexpdakog... 48D Te véxTapog et
700, 7§ xal v (Aphrodite) xaAdv "Adwva ypiet.

Theokr. Id. 17, 28:
16 [‘Hpouckei] xai émei daitnev fot xexopnumévog %0

véxtapog eDoduoto didag &g ddp” ardyoto,
6 uév 850y Edwkey DTWAEVIOY Te PapéTpay.

Lucr. 2, 847:

sicut amaracini blandum stactaeque liquorem
et nardi florem, nectar qui naribus halat.

Verg. Geo. 4, 415:

Haec ait [Cyrene] et liquidum ambrosiae dififundit odorem,
quo totum nati [Aristaei] corpus perunxit.

'5Schol. v9v 6 Oetov xal e0@deg EXatov.
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Ov. Met. 4, 250:
Nectare odorato sparsit corpusque locumque.

ib. 10, 731:

...Sic fata cruorem nectare odorato spalrgit.IO6

lO(’Vgl. auch Prudent. Nat. Dom. 68: fragrasse nardo et nectare. Ov. M. 14, 606.
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4 Kapitel 4.
41 A,

Der Genuss des Honigs macht die Menschen gesund und verlingert das Leben.
Heilkraft des Honigs.

Der Glaube an eine die Gesundheit des Menschen férdernde Kraft des Honigs war in
den iltesten Zeiten tiberall verbreitet, ja er ist selbst heute noch nicht véllig erstorben,
da Honig bekanntlich immer noch massenhaft bei Brustleiden genossen und in den
Apotheken zu Salben verarbeitet wird.

Vor allem sind hier zwei iltere Philosophen, Pythagoras und Demokrit, zu nennen,
welche nicht blof ihren Anhingern den Genuss des Honigs empfahlen, sondern auch
selbst in dieser Beziehung mit gutem Beispiele vorangegangen sein sollen. Dass sie hier-
in nur einer allgemein verbreiteten Volksmeinung folgten, wird aus spiter folgenden
Zeugnissen klar werden.

Die interessanteste und vollstindigste Mitteilung in Betreff der Hochschitzung des
Honiggenusses seitens des Demokrit und Pythagoras findet sich bei Athenaios 2, 46
e: Anuéxprrov 8¢ 1ov ABdpityy Aéyos Exet dii yfipag 2EdEar adTov dieyvacdTa oD (Av, xal
Ddarpoivra Tig Tpodijc ke’ ExdoTny Auipay, el al 1@V Otopodopiny Huépat EvéaTnony,
e 0ela @y T@V oixelwy yovark®y i dmobavelv xatd THY Toavyvpw, §Twg E0pTATKaL, TELT-
B7jvar xehedoavTo péTOg &yyeiov abTd TANoiov TapaTedfvar, xal dialAoa Huipag ixavig
TOV 8vdpa 7 4d ToD MEMLTOG Averdopd HOVY) YPWUEVOY, Kol eTe TG uépag BaoToybévtog
ToD éALTog dobavev. Eyatpe 08 6 AnubicpiTog del TG LEALTL - Kol Tpdg TOV TVOSUEVOY ThG By
byrég Tig ddryot, - Edm), el Ta e Evtog uEMTL Bpéyor Ta 8 xtog Ehaiw'” xal Ty ITvBaryopt-
K&V O Tpod| 7y &pTog peTd uéMTog, &g oty "AptoTdtevog™©® Todg mpoodepopévoug del ém’
dpiote Aéywv dvéoovg diatekelv. Nach Lykos sollten die Kyrnier (Korsen) ihre auffallend
lange Lebensdauer dem fortwihrenden Geniisse des massenhaft bei ihnen erzeugten
Honigs verdanken.'® Plinius berichtet, dass ein gewisser Pollio Romilius durch fort-
gesetzten Genuss des Honigmethes (mulsum) sein Leben tiber hundert Jahre gebracht
und dem Kaiser Augustus, welcher ihn nach dem Grunde solcher Lebensfrische fragte,
dieselbe Antwort wie Demokrit gegeben habe."® Galenos empfiehlt daher namentlich

"7 Noch ausfiihrlicher berichten die Geopon. 15, 7: 0D uévov yap 730 Toig Ypwpevorg & xai paxpoPiovg
motel. of oV &v yfipe, WEMITL ueTe dpTov udvov Tpeddpevor émi wheloTov Brodat xai Tag aioBoelg 0t duidTTovat
mhoag tppwpévag. Anubxprtog 88 pwtnleig g dv dvooot xai paxpaiwveg yiyvorvto of dvBpwot, elmey - el Ta
Uév . T. A

5T Betreff des Pythagoras und seiner Schiiler vgl. auch Laert. Diog. vita Pythag. 18, 19. Porphyrios v.
Pyth. 34. Jamblich. v. Pyth. 97. Eustath. z. Il. A 680.

"% Ath. 47 a: Adxog 0t Todvypoviovg droty elvau Todg Kupviovg, olxotot 8¢ obtot epi Zapdbvar, dice w6 péArtt
del ypfioBar. TAeloTov 3¢ ToTTo YiveTa wap’ adtol.

"Plin. h. n. 22, 114: Multi senectam longam mulsi tantum nutritu toleravere, neque alio ullo cibo, celebri
Pollionis Romilii exemplo. Centesimum annum excedentem eum Divus Augustus hospes interrogavit,
quanam maxime ratione vigorem illum animi corporisque custodisset. At ille respondit: intus mulso, foris
oleo.
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Greisen den Genuss des Honigs,"™ wihrend Hippokrates seine Nahrhaftigkeit rithmt
und hinzufiigt, dass er namentlich eine gesunde Farbe des Kérpers bewirke."* Letztere
Ansicht hingt vielleicht mit der mehrfach bezeugten Erfahrung zusammen, dass Honig
den menschlichen Kérper innerlich durch gelinde Abfithrung™ und dufSerlich durch
Salbungen und Waschungen reinige, fiir welche Tatsache ich schon oben eine Anzahl
Zeugnisse gesammelt habe (s. Anm. 83). Dieselben Ansichten von der gesundheitsfor-
dernden Wirkung des Honigs finden sich auch bei andern Vélkern, z. B. den Semiten™*

und Germanen.™

Aber nicht blof8 als ein Gesundheit und Lebensdauer férderndes Nahrungsmittel
betrachtete man den Honig, man brauchte ihn auch in unzihligen Fillen als wirksamstes
Arzneimittel gegen Krankheiten und Verwundungen. Eine tiberaus reiche Sammlung
von hierher gehérigen Notizen lisst sich mit leichter Mithe aus den Indices zu den antiken
Arzten (namentlich Galenos u. Nikandros s. v. mel und aqua mulsa) sowie zu Plinius
zusammenstellen, woraus ich hier nur das Wichtigste und Charakteristischste mitteilen

kann."®

Wie alt zunichst der Gebrauch des Honigs als eines Arzneimittels ist, erkennt man
aus einer von Plinius"” berichteten Legende, wonach Sol, der Sohn des Okeanos, die me-
dizinische Verwertung des Honigs erfunden haben soll. Der erste Schriftsteller, welcher
des medizinischen Gebrauchs des Honigs als einer lingst bekannten Sache gedenke, ist
Aristoteles an derjenigen Stelle in seiner Nikomachischen Ethik, wo er einen Vergleich
zwischen der Gerechtigkeit und der drztlichen Kunst anstellt und den Honig unter den
gangbarsten Mitteln der Arzte an erster Stelle erwihnt.” Plinius™ stellt den medizi-

"Galen. 6,742 ed. K. xedddouov & adtédv éotiv, yépovat uév xed 8hws Yuypais 100 gepertog kpdoeaty mity-
Setov elvau [16 uéAt].

"Hippocr. 2, 424 ed. K. & uéki £0v uév étépoig obibpevov xal tpédet xal ediypotoy mapéyet. Plin. h. n. 1, 1r:
[Apes] mella contrahunt sucumque dulcissimum atque subtilissimum ac saluberrimum.

BGalen. 6, 740 ed. K. Xemropepi 8 dmdpyov &€ dvdryxng Eyet Tt xad dptud - 0id wpdg Exxploty dmeyeipet Thy
yaotépa. Sim. Seth. synt. alim. fac. ed. Langkavel p. 69: xafaipet 100 pomov 16 g@pe. Cels. s, 5: purgat mel
crudum. ib. 2, 19: alvum movet.

"Sprichw. Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut, und Honigseim ist stiff in deinem Halse.
1. Sam. 14, 27: Jonathan... reckte seinen Stab aus, den er in der Hand hatte, und tunkte mit der Spitze in den
Honigseim und wandte seine Hand zu seinem Munde: da wurden seine Augen wacker. Vgl. auch Sirach 39,
3L

"Ein deutsches Sprichw. lautet: Honig essen ist gesund, zu viel macht speien. Grimm, Deutsches Worterb.
unter Honig.

"“Vgl. auch Bochart, Hierozoic. 4, 4 p. 230 u. 507 fF.

"Plin. h. n. 7, 197: auri metalla et conflaturam [invenit]... Sol, Oceani filius, cui Gellius medicinae quoque
inventionem ex melle assignat. Moglicherweise hingt diese Legende mit dem Brauche zusammen, dem
Helios Honig zu opfern: Phylarchos b. Ath. 693 f. Wahrscheinlich erklirt sich diese Bezichung des Helios
zum Honig aus der oben (S. 14) besprochenen Tatsache, dass der Honigtau nur die der Sonne zugekehrte
Seite der Blitter befillt und tiberhaupt Sonnenschein zur Entstehung des Honigs und zum Wohlbefinden
der Bienen notwendig ist.

"8 Aristot. Eth. Nicom. s, 9, 15 (ed. Didot. 2, 64, 6): Toi7o 8¢ Aéov Epyov ) Té Oytewva eldéva, &mel kel peht
o olvov kel EXAEPopov kel xaboty kol Topdy eldévan pédiov, dAAd g Oel velpa Tpdg Dyletay kol Tivt kol woTE,
TooobTOV Epyov ooy latpdy elvat.

"Plin. n. h. 22, 107 ff.: Non esset mellis auctoritas in pretio minor, quam laseris, ni ubique nasceretur...
innumeros ad usus, si quoties misceatur aestimemus... Mellis quidem ipsius natura talis est etc. Vgl. Diosc.
ed. K. 1,229 ff.
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nischen Wert des Honigs geradezu dem wertvollsten Arzneimittel des Altertums, dem
Teufelsdreck (laser, oiddrov), gleich und fiigt hinzu, dass er in unzihligen Fillen von
Arzten angewendet werde. Besonders hindere er die Fiulnis, habe einen angenehmen
Geschmack, leiste bei Krankheiten des Schlundes, der Mandeln, bei Halsbriune und
allen maoglichen Krankheiten des Mundes, beim Fieber, bei Schwindsucht und Pleuritis
vortrefHliche Dienste, ebenso bei Schlangenbiss und Vergiftung durch Pilze. Vom Schlage
Getroftene missten ihn mit Meth geniefSen, Ohrenkranken werde Honig mit Rosendl
ins Ohr eingefl6f3t, ferner vernichte er Liuse und anderes Ungeziefer. Augenentziindun-
gen wiirden durch Bestreichen mit Honigsalbe geheilt. Der aus abgeschiumtem Honig
frisch bereitete Trank (aqua mulsa) bilde eine treffliche Nahrung fiir Kranke,® hebe
die gesunkenen Krifte wieder, tue dem Munde und Magen wohl, lindere die Hitze, den
Husten,™ bilde auf Brod gegossen ein treffliches Pflaster fiir plotzliche Geschwulst und
tur Verrenkungen. Der Trapezuntische Honig soll nach Aristoteles sogar Epileptische zu
heilen vermégen.”* Die im Corpus Inscr. Graec. unter No. 5980 mitgeteilte aus einem
Asklepiostempel stammende Inschrift zihlt unter andern Arzneimitteln besonders auch
wért auf. Dass der Honig als Wundsalbe, sowie bei Augen- und Ohrenkrankheiten
eine wichtige Rolle spielte, haben wir schon gesehen."#

Dieselbe Bedeutung hat der Honig auch bei den andern Vélkern, z. B. bei den Finnen.
Gubernatis (Die Tiere in der indogerm. Mythologie, tibers, v. Hartmann p. 508) teilt ein
interessantes finnisches Lied an die Biene mit, welches lautet: ,,Biene, Du Weltvigelein,
flieg in die Weite, iiber neun Seen, tiber den Mond, tiber die Sonne, hinter des Himmels
Sterne, neben die Achse des Wagengestirns; flieg in den Keller des Schépfers, in des All-
michtigen Vorratskammer, bring Arznei mit Deinen Fliigeln, Honig in Deinem Munde
fiir bose Eisenwunden und Feuerwunden.*

4.2 B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkrifte derselben.

°Ib. 1o ff. Repentina [aqua mulsa] despumato melle praeclaram habet utilitatem in cibo aegrotantium
levi... viribus recreandis, ore stomachoque mulcendo, ardore refrigerando etc.

*1b. 12: Aqua mulsa et tussientibus utilis traditur etc. Vgl. auch Galen. ed. Kithn 15, 651. 809. 17 B 329.
369. 15, 650. 658. 787. 10, 733. 823.

"*Arist. mir. ausc. 18 (vol. 4, 77, 33 D.): "Ev Tpame{otvtt 14 év 1 [1évre yiverar 6 dmd tig md¥ou péle
Bapvoopov, xai dact ToiTo Todg uév dyratvovag EioTdvar, Todg 8 EmdwTovg Kol Tehéwg dradddTTey. Vgl
Ael. v. h. 5, 42 u. Geopon. 15, 9, 4.

Vgl.a.a. 0. Z. 1: Alpa dvadépovtt Tovhavd adpnimouéve Hmd Tavtds avOpdmov expnudtioey 6 Oedg A0ery
xal &x ToD TPPWOV dpat kdKKOUG TTPORIdOU Kl doryel peTd élTog Siik Tpelg Auépag, xai 2owdy k. T. A Ib. Z.
15: Odathepiey " Atpw otpamiadty) TVOAY ExpnudTioey 6 Bedg EA0e xal Aafetv alua 2§ dhextpudvog hevkod petd
méktog x. T. A. Auch in Zauberrecepten spielt der Honig eine Rolle: Parthey, Zwei griech. Zauberpapyri
(Abh. d. Berl. Akademie. 1866) 1, 6 u. 20 u. 2, 19.

**Oben Anm. 82. Auflerdem vgl. noch Plin. h. n. 11, 37: mel aestivum... medicamenta, non mella, gignuntnr,
oculis hulceribus internisque visceribus dona caelestia. Theodot. Epit. p. 805 D ed. Sylb. matdedwv todg
eidxwévovg THY xapdiay xafdmep wéltt cwtypiew. Galen. ed. Kithn 12, 70. 10, S0LI. 11, 134. 6, 266. 7, 102. 10,
475.13, 731 f.

41



In seiner schon 6fters erwihnten Abhandlung tiber die Geburt der Athene (Fleckeisens
Jahrb. 1860. S. 377) stellt Bergk unter Anderem die Behauptung auf, dass Nigelsbachs
Ansicht, der Genuss der Ambrosia und des Nektars sei es eigentlich, der den Géttern
Unsterblichkeit verleihe, und das Prinzip ihrer Unsterblichkeit liege gewissermafien
auflerhalb der Gotterwelt,™ irrig sei, dass vielmehr eine solche Vorstellung dem Homer
wie tiberhaupt dem griechischen Altertum abgesprochen werden misse, da der Gedanke,
dass auf dem Genuss dieser Speise die Unsterblichkeit beruhe, nirgends ausgesprochen
sei. Es ist in der Tat merkwiirdig zu sehen, wie wenig stichhaltig diese Ansicht des sonst
so tiefen und vielseitigen Hellenisten ist, und wie leicht sie sich widerlegen lisst. Die
Tatsachen, welche dagegensprechen, sind kurz folgende.

1. Zwar ist in den homerischen Gedichten selbst nirgends ausdriicklich ausgespro-
chen, dass die Unsterblichkeit der Gotter auf dem Gentisse besonderer Nahrung beruhe,
aber doch wiirde es entschieden irrig sein, wenn man mit Bergk daraus folgern wollte, dass
Homer den Glauben an ein gewissermaflen auf$erhalb der Gotterwelt gelegenes Prinzip
der Unsterblichkeit nicht kenne. Der Dichter hebt dasselbe vielmehr nur deswegen nicht
ausdriicklich hervor, weil es sich ihm von selbst versteht. Indireke lisst es sich freilich aus
mehreren Stellen erschliefen. In erster Linie kommt hier die in Od. ¢ 136 ff. geschilderte
Scene in Betracht. Hier wird nimlich, nachdem erzihlt worden ist, dass Odysseus das
Anerbieten der Kalypso ihn unsterblich und ewig jugendlich zu machen ausgeschlagen
habe (vgl. 5. 135 u. 209), bei der Schilderung der gemeinsamen Mahlzeit ausdriicklich
hervorgehoben, dass Odysseus menschliche Speise genossen habe, wihrend die Diene-
rinnen der Kalypso Ambrosia und Nektar hitten vorsetzen miissen (s. 197, vgl. auch 13,
wo Kalypso den Hermes mit gottlicher Nahrung bewirtet). Wenn demnach auch Men-
schen der Unsterblichkeit teilhaftig werden konnen, und der einzige Unterschied in der
Lebensweise zwischen Gottern und Menschen eben in dem Geniisse verschiedenartiger
Nahrung besteht, so folgt schon aus jener Stelle doch wohl mit ziemlicher Sicherheit,
dass das ewige Leben der Gotter auf dem Genuss unsterblicher Nahrung beruht.*® Auf
dieselbe Idee einer unsterblich machenden Substanz fiihrt auch Il. 738, wo erzihlt wird,
wie Thetis, um den Leichnam des Patroklos vor Fiulnis zu bewahren, demselben durch
die Nase Ambrosia und Nektar einflof3t. Thetis erwidert ihrem Sohne, der befiirchtet,
Fliegenmaden und Fiulnis méchten den Kérper des geliebten Freundes zerstéren:

30 TG PV Eym Telpriow dAadkely dypia dOAa,
wviag, ol pa Te dOTAG &piddToVE KATEDOUTLY.
v Tep Yap xiTol ye Teheapbpoy elg Eviav Ty,
aiel TGO Eatou ypoxg Epredog, 7) xal dpeiwy.

Nigelsbach, Hom. Theol. 2 S. 42.
211, E 340 wird das unsterbliche Blut der Gétter (ixop) aus driicklich auf den Genuss himmlischer
Nahrung zuriickgefthrt:
&pPpotov alpa Beoto,
byop, oldg Tép Te péet paxdpeoat Beolary -
ob yép oTov £8ova’, ob mivous” alborra olvoy -
Todver’ dvaipové elot xal dBdvartor xadéovrar.
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Darauf heifSt es 5. 38:

Iatpdiche 0 adt’ duppooiny xai véxtap épudpdv
oTdke xato iy, tva of ypag Eumredog .

Zu dem nimlichen Zwecke, nimlich um den Kérper des Sarpedon vor vorzeitiger
Verwesung zu bewahren, beauftragt Zeus I1. T, 670 den Apollon denselben mit Ambrosia
zu salben. I1. ¥ 186 salbt dagegen Aphrodite den Leichnam des Hektor mit ambrosischem
Ole, um dessen Haut fest zu machen, damit sie durch das Schleifen nicht beschidigt werde.
Wie kann man schon angesichts dieser Stellen behaupten, dass Homer den Glauben an
eine unsterblich machende Wirkung der Ambrosia und des Nektars nicht gekannt habe!

2. Dasselbe Resultat gewinnen wir durch folgende Erwigung. Es unterliegt wohl kei-
nem Zweifel, dass die Vorstellung von Speise und Trank genieffenden Géttern im letzten
Grunde auf der Analogie des menschlichen Lebens beruht. Wie aber die Menschen durch
irdische Nahrung ihren sterblichen Leib erhalten, so ernihren die Gotter ihren unsterbli-
chen Korper durch eine himmlische Nahrung, deren Genuss den Menschen als solchen
versagt ist, weil sie sonst ebenfalls zu Géttern und Unsterblichen werden wiirden. Dies
lehrt vor allen Dingen die Sage von Tantalos, dessen Vergehen in der Entwendung von
Nektar und Ambrosia bestand, womit er seine Genossen ebenfalls unsterblich machen
wollte. Wenn nun die Gotterspeise noch dazu als duppocia d. h. als Unsterblichkeits-
nahrung bezeichnet wird, so folgt daraus unmittelbar der Glaube an eine unsterblich
machende Wirkung derselben. Dass &uBpocia wirklich in diesem Sinne zu nehmen ist, er-
hellt aus dem Umstande, dass hie und da statt ihrer der Ausdruck d8avacio gesetzt wird,™”
eine Tatsache, welche Buttmann und Néigelsbau:hIZ8 sogar zu dem meiner Ansicht nach
zu weit gehenden, weil eine zu grofle Abstraktion der dltesten Griechen voraussetzenden,
Schlusse verleitet hat, dass duppocia ,nichts anderes als der in Form von Speise real oder
konkret gewordene Begrift der Unsterblichkeit® sei.

3. Als das hauptsichlichste Argument gegen Bergks Ansicht ist aber die unleugbare
Tatsache anzufiihren, dass das ganze Altertum der Ambrosia und dem Nektar eine un-
sterblich machende Wirkung zuschrieb. So sucht Demeter den Demophoon,™ Thetis
den Achilleus”® durch Salbung mit Ambrosia unsterblich zu machen. Von Tantalos sagt
Pindar ausdriicklich, dass er Nektar und Ambrosia vom Tische der Gotter entwendet
habe, wodurch sie ihn unsterblich gemacht hitten.” Ferner sagt Theokrit,”?* dass Aphro-
dite die Berenike durch Einfléflen von Ambrosia zu einer Unsterblichen gemacht habe,
und Ovid berichtet von der Erhebung des Aeneas zu einem Gotte (Met. 14, 606):

*Lucian Dial. Deor. 4: vov 8¢ &morye adtdv (den Ganymed) & ‘Eppd, kol mévra tijg dBavaoiog &ye oivo-
yonoavte Auiv. Schol. Pind. Pyth. 9, 113: 8 [0 wékt] 8% ¢ dBavaciag dexorrov pépog Gnbnoay elvar. Vgl. oben
Anm. 94 u. Schol. Eur. Hippol. oben Aum. 56.

28 Buttmanu, Lexilogus 1, p. 133. Nigelsbach, Hom. Theologie 2 43.

**Hy. in Cer. 236.

“°Apoll. Rh. 4, 869: Apollod. 3, 13, 6.

%Pind. OL. 1, 98: kdéyag || dhixeoor cvpméToug véxtap duppoaiov e Edwxev || olow 8dbirov Béooay.

#*Theocr. Id. 15, 106: Kompt Awwvaio, T pév ddvorov dwd Ovatas, |
|| &pBposiay & otiifog dmootdnca yuvarkde.

&vBpamwy wg wifog, émoinoag Bepevixay,
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Lustratum genitrix divino corpus odore
Unxit, et ambrosia cum dulci nectare mixta
Contigit os fecitque deum.

Dieselbe Anschauung des gesamten Altertums bezeugt endlich Aristoteles Met. 2, 4, 12
(ed. Didot. 2, 495, 34): of v odv wept ‘Haiodov... Oeols... molovreg TG pyg xai éx Hedv
Yeyovéval, Té Wi Yevodueve Tod véxtapog xal g duPpociag Bvna yevéohou dacty, dfdov
¢ TabToL TG SvépaTa Yvwptua Aéyovteg adtoi. Endlich ist noch darauf aufmerksam zu
machen, dass nicht blof§ dem Nektar und der Ambrosia, sondern auch einer gewissen
Pflanze die Fihigkeit Todte wieder lebendig und Sterbliche zu Unsterblichen zu machen
zugeschrieben wurde.”® Ebenso soll auch das Styxwasser, das in der Achilleussage ne-
ben der Ambrosia erscheint, eine unsterblich oder unverwundbar machende Wirkung
besessen haben.* Zwar ist dies eine nur in jiingeren Quellen erhaltene Variante, aber
doch diirfte dieselbe auf hohes Alter Anspruch erheben, zumal da manche in der Sty-
xsage erhaltene Vorstellung den Eindruck macht, als sei dieser Fluss urspriinglich mit
der Quelle des Nektars und der Ambrosia identisch gewesen. Ich erinnere erstens an den
Ausdruck Xtvydg ddbirov 10wp' (Hes. Theog. 8os vgl. 10§ ddbitog 397), ferner an die
eigentiimliche Bedeutung welche der Schwur bei der Styx fir die Gotter hatte, insofern
diese zur Strafe des Meineides neun Jahre lang gewissermaf8en ihrer Gottlichkeit verlustig
gingen, einem Todesschlafe verfielen, und vom Genuss der Ambrosia und des Nektars
136 an die Kinder der Styx Kratos und Bia, d. i. die Reprisentanten
gottlicher Gewalt und Stirke, wie sie der Genuss von Nektar und Ambrosia gewihrte””
u.s. w. (vgl. Bergk a. a. O. S. 403 ff.). Noch immer kniipft sich an den Namen der Styx,
welche frithzeitig mit der berithmten Quelle in der romantischen Schlucht bei Nonakris
in Arkadien identifiziert wurde, die Legende, dass wer an einem bestimmten Tage im
Jahre daraus trinke, die Unsterblichkeit gewinne (Schwab, Arkadien S. 16. Bergk a. a. O.
S. 405 Anm. 26).

ausgeschlossen wurden,

Auch als gottliche Pharmaka scheinen Ambrosia und Nektar gegolten zu haben,
da Apollon nach Bion den verwundeten Hyakinthos damit salbt®
Venus den schwerverwundeten Aeneas mit heilkriftiger Ambrosia und wohlriechender
Panacee besprengt.”® Die zugleich belebende und stirkende Wirkung des Nektars scheint

aus den beiden Hesychischen Glossen vextapotot - éhadpilovory und vextapdy - ¢0vpioy

und nach Vergil die

PVgl. oben Anm. 6o .

B4Stat. Ach. 1, 269. Quint. Smyrn. 3, 6o ff. Hygin. Fab. 107. Fulgent. Myth. 3, 7. Serv. Verg. Aen. 6, 57.
Schol. Hor. Epod. 13. Die Eintauchung in die Styx dargestellt auf dem Kapitolinischen Puteal (Overbeck,
Gall. her. Bild. Taf. 14, 3.)

FInsofern édOirov (= duppotov) H0wp mit duPpocia vergleichbar ist.

136 Hes. Theog. 793: 8¢ xév v emiopxov drodeiyag émopbooy || &bavdTwy, of Eyovat xdpn viddevtog Ordpmov,
|| xetrou viiBTirog TeTeAETUEVOY Elg EVIaVTSY, || 0DOE T’ duPpoing kel véxTapog Epyetar dooov || Bpoatog dAXL
Te KelTat QvamvevoTog xal &vowdog || oTpwTols &v deyxéeoat, xady 8 émri k@pa KeADTTEL.

“7Hes. Theog. 401 u. 640 f. Anm. 140.

% Bion 11: *Apdacia & dpa Doifov Ehev Tooov §hyog Eyovra. || dileto ddppaxa mavTa coday & imepaicto
Téxvay. || xptev O duBpooio, xai véxTapt, xpiey dmacay || dTetddy. Motpaia 8 dvedBéa Tpadpato wdvTa.

Vergil. Aen. 12, 419: Spargitque salubris ambrosiae sucos et odoriferam panaceam.
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sowie aus der Hesiodischen Sage zu folgen, dass die Gotter sich zum Kampfe mit den
Titanen durch den Genuss von Ambrosia und Nektar gestirkt hitten."*°

"°Hes. Theog. 639: 4AL’ 87e 07 xeivoior mapéoyedev dpueve mavta, || véxtap T duppoainy Te, témep Oeol adol
ovot, || mévTwy év otbecow déketo Bupdg dyvwp.
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s Kapitel s.

5.1 A.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung des Honigs. Honig als
Einbalsamierungmittel.

Bekanntlich hat man bei der Konservierung vegetabilischer und tiberhaupt organi-
scher Produkte vorzugsweise darauf zu sehen, dass der atmosphirischen Luft mit ihrer
fiulniserregenden Wirkung der Zutritt verschlossen werde, was am Besten durch An-
wendung antiseptischer Substanzen geschieht, welche entweder verméoge ihrer eigenen
Unverinderlichkeit die mit ihnen umhiillten K6rper schiitzen oder eine positive che-
mische Einwirkung ausiiben. Zu denjenigen antiseptischen Substanzen nun, welche
schon das Altertum kannte und hiufig verwendete, gehort in erster Linie der Honig,
insofern derselbe nicht blof§ lange véllig unverindert bleibt, sondern auch durch die ihm
eigentiimliche Art von Konsistenz und Fliissigkeit alle Poren der von ihm umbhillten
Organismen luftdicht zu verschlieffen vermag.'+

Am frizhesten lisst sich diese Anwendung des Honigs, welche gewiss uralt und ebenso
weit wie der Honig selbst verbreitet war, bei den Babyloniern nachweisen, welche die
Leichname ihrer Angehorigen nach Herodot und Strabo erst mit Wachs tiberzogen und
dann in Honig legten.'+*

In Hellas wurde diese Einbalsamierungsart namentlich bei spartanischen Kénigen
angewendet, wenn dieselben fern von der Heimat gestorben waren, wie z. B. Agesilaos
und Agesipolis,"* scheint aber nach gewissen Aulerungen antiker Schriftsteller zu urtei-
len auch sonst vorgekommen zu sein."** Vielleicht fiihrt eine genauere Untersuchung
der als Sirge beniitzten tonernen Adpvaxeg (auch 67xeu, Avvoi oder gopoi) dazu Spuren
von Honig in ihnen nachzuweisen (K. Fr. Hermann, Griech. Privatalt. 40, 9). Dann
wiirde sich nicht nur die ITepaedévy Melitedng,' sondern auch die bekannte Sage von

“*Plin. n. h. 22, 108: Mellis quidem ipsius natura talis est, ut putrescere corpora non sinat, iucundo sapore
atque non aspero, alia quam salis natura. Porphyr. de antro nymph. 15: émei [t0 méh] xal xaBaptinic ot
y y 5 NS
duvauene xal cuv TUKHC, TG Yop WEAMTL oA donmTa wével. Simeon. Seth. synt. alim. facult. ed. Langkavel
pewg TNPNTIRNG, TW YOp & NTTo Y g
p- 69: xaBaiper ToD pvmov T6 o@pa xal donTTa ST pel Té oDV ToUTw ERoANSpeva VT

"**Herod. 1, 198: tadal 3¢ adt [toig Bafvlwviog] év uéhitt. Strab. 746: [oi Bafviaviol] Bdmtovat &v pédimt
xnp® mepimhdoavteg. Das Uberziehen mit Wachs nannte man xatoxnpéw (vgl. Herod. 1, 140. Cic. Tusc. 1,
45).

" Diod. 15, 93: Emaviaw 8¢ eig v watpida S Kvpypyng érededtyoe [Agesilaos], xai Tod oodpatog v pédtt
xowaBévtog eic Ty Xmaptyy Evye Tijg Bacthkiic Tadijc Te kel Tiufg. Anders Nepos Ages. 8: Ibi eum amici,
quo Spartam facilius perferre possent, quod mel non habebant, cera circumfuderunt. Ebenso Plut. Ages. 40.
Xen. Hell. s, 3, 19: xai éxeivog (Agesipolis) pev év pédrtt tebeig xal xopobels oixade Etuye T Pacidixie Tadfc.

"*4Lucr. 3, 886 ff.: Nam si in morte malumst malis morsuque ferarum || tractari, non invenio qui non sit
acerbum || ignibus impositum calidis torrescere flammis, || aut in melle situm suffocari. Colum. 12, 45: Ea
mellis est natura, ut coerceat vitia nec serpere ea patiatur, qua ex causa etiam exanimum corpus hominis per
annos plurimos innoxium conservat. Sim. Seth. a. a. O. xal 81& ToTTo of &pyatol Todg Vexpodg UEALTL EAAVTTTOV
&v ol Onxauc. (Anm. 141).

" Porphyr. autr. nymph. 18. Theocr. Id. 15, 94 u. Schol. Daneben erscheint aueh die Form Metitwvn b.

phy’ ymp 5> 94 n
Cocondrius mepi Tpémwv 6.
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Glaukos, dem Sohne des Minos, welcher in einem Honigfasse (mifog uélitog) erstickte
und von Polyidos mittels eines Zauberkrautes zu neuem Leben erweckt wurde, ' sehr
einfach aus dieser Sitte erkliren lassen. Namentlich soll Demokrit diese Einbalsamierungs-
methode empfohlen haben,'#” wihrend von Diogenes erzihlt wird, dass er sie verspottet
habe.#® Aufler den spartanischen Kénigen sollen auch Alexander d. Gr., Aristobulos
und Iustinian'# in Honig konserviert und beigesetzt sein.

Schliefflich bleibt noch zu erwihnen, dass der Honig ebenso wie heutzutage der
Zucker zum Konservieren der Baumfriichte und wie gegenwirtig der Spiritus zur Erhal-
tung toter Tiere, z. B. interessanter Missgeburten oder Kuriosititen vielfach in Gebrauch

war."s°

5.2 B.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung der Ambrosia. Ambrosia als
Einbalsamierungmittel.

Der konservierenden Kraft des Honigs entspricht es auf das genaueste, wenn auch
der Ambrosia eine gleiche Wirkung auf den animalischen Kérper zugeschrieben wird,
so dass auch in dieser Beziehung die Bedeutung ,,Unsterblichkeitsspeise oder -substanz*
gerechtfertigt erscheint. Das dlteste und wichtigste Zeugnis findet sich Il. 7" 38, wo erzihlt
wird, wie Thetis den Kérper des toten Patroklos durch Eintrépfeln von Ambrosia und
Nektar vor Verwesung schiitzt:

Iatpdihe 8 adt’ duppooiny xai véxtap épudpdv

oTdke xato prvisv, tva of ypwg Euredog ely.S"

“¢Apollod. 3, 3, 1, 2. Eustath. z. Hom. p. 369, 20. Ahnlich ist die Geschichte von dem in einer Adpvag
lebendig begrabenen und von Bienen mit Honig gefiitterten Kometes bei Theocr. Id. 7, 78 ff. u. Schol.

Varro b. Non. Marc. 230, 26: Heraclides Ponticus plus sapit, qui praecipit ut comburerent quam
Democritus, qui ut in melle servarent. Vgl. oben S. 47.

“¥Stob. Flor. 6, 3: Atoyévng Todg modhodg Ebaorey [@vTag wiv tavtodg omety AouTpols TéyyovTtag ol ddpo-
dioiog TxovTag, dmobviogrovtag 88 Qupduact T odua xedete dmotibeafou Todg O v péliTt, dmEp TOD Ui
ToYEWG KATATUTT VAL

Stat. Silv. 3, 2, 11r7: Duc et ad Aematheos manes, ubi belliger urbis || Conditor Hyblaeo perfusus nectare
durat. Auch nach mohammedanischer Uberlieferung des Ebn Batrik bei Herbelot soll Alexander in einen
goldenen mit Honig gefiillten Sarg gelegt worden sein (Menzel, Myth. Forschungen 1, 207). Joseph. Antt. 14,
7, 4 xal 6 vexpdg [des Aristobulos] adTod Exerro &v péditt xexndevpévog émrl ypévov woddv. Coripp. laud. Tust.
3: Thura Sabaea cremant fragrantia mella locatis || Infudunt pateris et odoro balsama succo, || Centum aliae
species unguenta quemira feruntur, || Tempus in aeternum sacrum servantia corpus.

5°Colum. 12, 10: Illud in totum praecipiendum existimavi nullum esse genus pomi, quod non possit
melle servari. Plin. h. n. 30, 115: in melle servandos [terrenos vermes] censent. Ib. 7, 35: Et nos principatu eius
[Claudii Caesaris] allatum [Hippocentaurum] illi ex Aegypto in melle vidimus.

%'Schon die Pythagoreer scheinen die an dieser Stelle bezeugte konservierende Wirkung der Ambrosia
auf den Honig bezogen zu haben: Porphyr. de antro n. 16.
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Dass es sich in der Tat um eine Art von Einbalsamierung handelt, er sicht man nament-
lich aus dem Zusatze otdfe xoré prvav, insofern das Einflé8en von Einbalsamierungssub-
stanzen durch die Nase in das Gehirn oder den Kopf einen Hauptake der dgyptischen
Einbalsamierungsmethode bildete. Vgl. Herod. 2, 86: mp@ta pév oxodi a1dnpw dé tév
uvEwtipwy eEdyovat Tov éyxédatov, Ta uiv adTod obtw eidyovTec, To 8 éyyéovTeg ddppaxa.

Ein zweites kaum minder wichtiges Zeugnis fiir die in Rede stehende Anschauung
findet sich Il. IT, 670. Hier befiehlt Zeus dem Apollon den Leichnam des Sarpedon erst
im Skamander zu waschen und sodann mit Ambrosia zu salben, was, wie auch die meisten

Erklirer annehmen, nur den Zweck haben kann, die Leiche vor Verwesung zu schiitzen.
11, 670:

xpioéy T apPpoain,’s* wepi 8 duBpota elpata Eooov,
TEWTE O Pty Toumolaw G xpeumvolat dpépeadou,
“Y1ve xal Oavitew o1dvudooty, of pa uv dxa
6Moova’ év Avxking edpeing miovt du,

8va € Tapydooval xaotyvyTol Te éTau Te K. T. A

Hier ist namentlich auf das Verbum tapyiw zu achten, welches unsere im vorigen
Abschnitt ausgesprochene Vermutung, dass das Einbalsamieren der Leichname einst
auch in Griechenland ebenso wie in Babylon, Persien und Agypten eine Rolle spielte, zu
bestitigen scheint. Derselbe Ausdruck kommt noch Il. H 85 vor, wo Hektor verspricht
den Leichnam seines Gegners im Zweikampfe den Griechen zuriickzugeben, 8¢pa. € Top-
yOowat xaprropmbéwvteg "Axouol. Etymologisch hingt tapydw wohl zweifellos, wie auch
Lobeck, EI 1, 463 und Curtius, Grundz. d. gr. Et. 5 729 annehmen, mit tepryedw einbal-
samieren zusammen, indem hier ein t eingeschoben ist."? Ist dies richtig, so leuchtet ein,
dass ein solcher Ausdruck fiir ,,bestatten® keinen rechten Sinn hitte, wenn nicht wirklich
das Einbalsamieren vorgekommen wire. Wahrscheinlich liegt diesem Einbalsamieren der
nicht blo bei den Agyptern,’s* sondern auch bei vielen Naturvolkern's herrschende
Glaube zu Grunde, dass die Seelen der Abgeschiedenen gern die Stitten besuchen, wo
die Leichen ruhen, die man demnach, um den Seelen den schrecklichen Anblick der
Zerstérung und Verwesung zu ersparen, in moglichst unversehrtem Zustande zu erhal-
ten suchte. Wenn bei den Persern bom (= haoma, soma) der Zubereiter der Leichname

156

genannt wird,® so ldsst dies vielleicht auf eine dhnliche Vorstellung von der erhaltenden

Wirkung des Gottertrankes schliefien.

*Ahnlich heifit es in einem Epigramme auf den in Ios bestatteten Homer Anth. 7, 1, 3: véxtapt 8 eivatio
Nrnpnideg expioavto, || kol véxvy dxtaiy 07xay d6 omidddt.

Vgl. folgende damit verwandte Worter: tapyedw (= tapydw, Tapryedw): C. 1. Gr. s724. (vgl. 6196. 6856):
Tapxnpeds = Tapyneés b. Soph. fr. s31 Dind. Hesych. s. v. épyvea - pute véa ] évTadia Tapydviov - évradiov.
Thpyavoy - mévbog, xfido. Tapyvew - BdmrTew, dvtadialew. Tapybo - Bdpar, evradidont (vgl. auch Apoll. Soph.
Lex. Hom. s. v.) Das Wort évta¢iafw scheint hier ebenso wie bei Plut. de esu carn. 1, 5, 7 ,einbalsamieren® zu
bedeuten. tapryog = Mumie b. Herod. 9, 120.

“*Reinisch unter Aegyptus in Paulys Realencycl. 2.1, 297.

“Tylor, Die Anfinge der Cultur, iibers. von Spengel und Poske 2, 30 ff.

5Spiegel, Parsigr. 170, 6. 172, 16. Kuhn, Herabkunft des Feuers 17s.
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6 Kapitel 6.

61 A.

Honig in derselben Bedeutung wie sonst Ambrosia und Nektar als Gotterspeise.
Honig als Opferspeise der Gotter und abgeschiedenen Seelen sowie als erste
Nahrung menschlicher und géttlicher Kinder.

Ein ganz besonders wichtiges Zeugnis fiir unsere Annahme, dass Nektar und Am-
brosia urspriinglich mit dem Honig identisch seien, liegt in dem Umstinde, dass péit
hie und da geradezu als Gétternahrung bezeichnet wird. Schon die Pythagoreer, welche,
wie wir oben (S. 46 f.) sahen, den Honig als ein gesundheitsférderndes und das Leben
verlingerndes Nahrungsmittel empfahlen, scheinen sich auf die hier in Betracht kommen-
den Belegstellen berufen zu haben, da Porphyrios de antro nympharum 16 ausdriicklich
bemerkt: 80ev Tvég REiovy 6 véxTap xal Ty duPpooio, Hiv xata pvdv oTéle 6 momTig €lg
T W) oamfivar Todg TebvicdTag, o weAL Exdéyeadat, Oedv Tpodiic obang Tob wéALTo.

Sicherlich beruht diese Bedeutung des Honigs auf jener das ganze Altertum beherr-
schenden, von uns bereits im ersten Kapitel zur Gentige erdrterten Anschauung, dass der
Honig ein vom Himmel fallender Tau, also schon seiner Herkunft und Entstehung nach
eine Art von Himmelsoder Gétterspeise sei.

Das ilteste Zeugnis fur die Geltung des Honigs als Gotterspeise findet sich im Hym-
nus auf Hermes 560 f. Hier heifit es von den in so vieler Hinsicht ritselhaften Thrien:

ai 0” 8te uev Hulwawy £ndvio méAL yAwpdv,
mwpodpovéng E0lovary & Beiny dyopedery -
v & dmovoadrofiat Oedv #detory Edwdny,
Vevdovtou O Emerta O’ AARAwY dovéovaat.

Ferner kommt hier das schon oben erwihnte Fragment der Orphica bei Porphyrios de
antro nymph. 16 in Betracht, wo erzihlt wird, dass Zeus seinen Vater Kronos tiberwiltigte,
nachdem er ihn mit Honigmeth berauscht hatte. Die eigenen Worte des Porphyrios lauten:
mope. 08 @ "Opdel 6 Kpdvog uéditt dmo Atog évedpevetar, mAvobel yap uéditog webiet xal
oxoTodTa (¢ Do ofvov kel d1vol, wg wapa ITAdTwvt 6 ITépog Tob véxTapog TANcOeis - olmw
Yap olvog Av. Dnoi yap map” Opdel 1§ NOE @ Aul drrotiBepévn tov Sii uéhitog 88hov -

E37° &v 01w 10ou 9o dpuaiy dixépototy
"Epyotow uebvovra uehioodwy épBéupwy,
Afjgov adTov.

Hieran reiht sich schliefSlich noch ein Zeugnis der Batrachomyomachie s. 39, wo von

einer Honigspeise (pelitwpa) gesagt wird:

ob YPNoTOV MEAITwUA, TO Kal udkapeg Tobéovaty.
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Ich glaube, der Zusatz ,welche sogar die Gotter begehren® lisst in Anbetracht der
ubrigen Zeugnisse auf dieselbe Vorstellung wie jene schliefen, nimlich, dass der Honig
als Gotterspeise betrachtet wurde. Vielleicht bezieht sich hierauf auch der Ausdruck,
den Lucian Halcyon 7 von der Biene gebraucht: uélirtay codiy Beiov pétitog épydty,
doch lisst sich freilich fefog in diesem Zusammenhange auch in allgemeinerer Bedeutung
fassen oder auf die himmlische Herkunft des Honigs (Kap. 1) zurtickfthren.

In diesen Zusammenhang gehoren ferner jene schon oben (S. 43) besprochenen
Stellen, an denen die Ambrosia als zehn- oder neunfache Potenz des Honigs hingestellt
wird.'” Wahrscheinlich hingt dies mit der namentlich von Plinius bezeugten Anschauung
zusammen, dass der reine himmlische Honigtau auf der Erde durch Ausdiinstungen des
Bodens, Unreinigkeit der Pflanzen, Blumen und Bienen erheblich verunreinigt und, in

seiner Wirkung beeintrichtigt werde.'s8

Endlich ist hier noch der Tatsache zu gedenken, dass der Honig als erste Nahrung
gottlicher Kinder betrachtet wurde, was wiederum auf die Sitte zuriickzufiihren ist,
menschliche Kinder unmittelbar nach der Geburt mit Honig zu fiittern. So haben wir
schon oben in Betreft des Zeus gesehen, dass man ihn als neugeborenes Kind entweder
von Bienen mit Honig oder von den Pleiaden (méketat) mit Ambrosia gendhrt dachte,
wihrend nach anderweitiger Uberlieferung der erste Honigtau bei der Geburt des Zeus
auf die Erde herabgefallen sein sollte.’s” Ebenso nihrt die Nymphe Makris, die Tochter
des Aristaios, den kleinen Dionysos mit Honig, welchen sie auf seine trockenen Lippen
streicht.’®® Dass diese Mythen urspriinglich dem Brauche menschlichen Kindern gleich
nach der Geburt die Lippen mit Honig zu benetzen entsprungen sind, erhellt namentlich
aus Pindar, Olymp. 6, 45, wo vom kleinen Iamos erzihlt wird, dass Schlangen ihn mit
Honig genihrt hitten,™®
158) gewiss richtig erkannt hat, auf eine allgemein griechische Sitte schlieflen ldsst.
Wie es scheint erhielt sich dieser Brauch bis in die christliche Zeit hinein. Die Christen
der iltesten Zeit gaben Neugetauften Milch und Honig zu essen (Bochart, Hierozoic.
3,388). Ubrigens findet sich dieselbe Sitte auch bei den mit den Griechen verwandten

was, wie schon Schneider in Bockhs Commentar z. d. St. (p.
162

7S. oben Kap. 3, A. Anm. 94.

S$Plin. n. h. 11, 30: Sive ille [liquor melleus] est caeli sudor, sive quaedam siderum saliva, sive purgantis se
a€ris succus, utinamgque esset et purus ac liquidus et suae naturae, qualis defluit primo; nunc vero e tanta
cadens altitudine multumque dum venit sordescens et obvio terrae halitu infectus, praeterea e fronde ac
pabulis potus et in uterculos congestus apum (ore enim vomunt,) ad haec succo florum corruptus et alveis
maceratas totiesque mutatus magnam tamen caelestis naturae voluptatem affert.

8. oben Kap. 1. B, S. 30. Anm. 8.

'“Apoﬂon. Arg. 4, 134: xeivy [Méxpig] 81 mdumporta Adg Nvafjiov via || EbRoing tvrooey *ARavtidos ¢
&l kbt || S¢korro, xal péditt Enpdv mepl yelhog Edevoey.

©1Pind. a. a. O. 8o 8¢ yrawxdteg adTdv || Soupbvar Povaiot 0pé. Yovto Spdxovtes duemdel || i@ peloody,
xaddpevot u. Schol. z. d. St.

©2Dje Worte Schneiders lauten: In Graecia infantes primum melle alebantur, quod ex Paulo et Aétio
monstrat Is. Vossius ad Barnabae Epist. p. 311, cui rei ollulam cum spongia adhibuerunt etc. Vgl. K. Fr.
Hermann, Gr. Privatalt. 2 33, 9. Uebersehen hat Schneider die sehr schlagende Beweisstelle der griechischen
Anthologie (Jacobs, Delect. epigr. gr. 10, 62): T6 Bpédog ‘Eppcvaxta Seyproacde, wéhooar, || deb xdveg,
épmuo Ty, xnplo paudpevov. || modddx 8 28 duéwv dnopevoy dreoat’, of af x. T. .
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Indern™? und Germanen,'** ja sogar bei den nicht verwandten Hebriern. Bei den alten
Deutschen galt das neugeborene Kind, so lange es noch keine Speise genossen hatte, als
eine noch nicht zur vollen Menschheit durchgedrungene Seele. ,,Bis zu dem bezeichneten
Zeitpunkt war es auch nach altgermanischem Recht erlaubt ein Kind zu téten oder
auszusetzen, weil es noch nicht als ein echter Mensch. betrachtet werden konnte. War
jedoch irdische Speise [Honig und Milch] tiber seine Lippen gekommen, so horte dieses
Recht auf. Als des heiligen Liudger Mutter Liafburg geboren wurde, befahl die noch
heidnische Schwieger das neugeborene Kind als Midchen im knabenlosen Hause in eine
Badewanne zu werfen und so zu toten. Eine mitleidige Nachbarin kam herzu, strich dem
Kinde etwas Honig in den Mund und erwarb ihm so das Rechtans Leben. Es wurde nicht
getotet, sondern auflerhalb des elterlichen Hauses auf erzogen.“165 Die alten Hebrier
gaben ihren Neugeborenen Butter und Honig zu essen, weil sie glaubten, dass die Kinder
dadurch verstindig und tugendhaft wiirden.'® | Ein deutsches Kindermirchen (No. 62
bei Grimm) weif} von der Bienenkénigin, die sich auf den Mund ihres Giinstlings setzt;

an wen sie im Schlafe fliegt, der gilt fiir ein Gliickskind“ (Grimm, D. Myth. 3 659).

Den Vorstellungen von der himmlischen Herkunft des Honigs und seiner uralten
Bedeutung als Gotterspeise entspricht es ferner augenscheinlich, wenn wir ihn in zahl-
reichen Fillen als Opferspeise verwendet sehen. Man ging dabei offenbar von der nahe
liegenden Voraussetzung aus, dass unter den simtlichen Opferspeisen keine den Gottern
willkommener sein kénne als diejenige, welche nach der allge-meinen Vorstellung an und
tiir sich schon die Nahrung der Unsterblichen bildete.

Dass allen Gottern Honig auf den Altiren geopfert wurde, bezeugt zunichst Varro
der. r. 3,16 mit den Worten: quod [mel], dulcissimum quod est, et Diis et hominibus
est acceptum: quod favus venit in altaria. Ebenso sagt Pausanias s, 15, 10 von dem alten
Opferritus der Eleer zu Olympia: éxdorov 8¢ dmaf To0 unvdg Gvovory émi mavtwy "Helot
TGV xarTetheyrévay Puudv. Bovat 8¢ dpyaidy Ttve TpéTov - MBavwTov yap puod Tupols we-
uarypévolg wéhrtt BupiGow ém w6 Beu@v.” Zu diesen allgemeinen Zeugnissen kommen

"*Brhadaranyaka 6, 4. Catap. brahm. b. Weber S. 1108: Indem der Vater seinen Mund an das rechte Ohr
des Neugeborenen bringt, murmelt er dreimal; ,,rede, rede! Darauf gibt er ihm einen Namen: ,,du bist
Veda,“ das ist sein Geheimname. Darauf mischt er geronnene Milch, Honig und Butter und fiittert es damit
aus reinem Golde. Kuhn, Herabk. 137.

4Grimm R.-A. 457 ff. D. M. 3 295. Rochholz, Allem. Kinderlied 282 ff. Kuhn, a. a. O. Mannhardt, Germ.
Mythen. 3u f.

“SMannhardta. a. O. 311.

"“Jesaias 7, 15: Butter und Honig wird er essen, dass er wisse Boses zu verwerfen und Gutes zu erwihlen. Der
heilige Basilius bemerkt dazu treffend: wauducfj Tpodf yp#irou. Aphrodite zieht nach Od. v 69 die verwaisten
Téchter des Pandareos mit Kise, Honig und Wein auf (xéuiooe 68 3T *Adpodity 9 Topd xeal uéATt yAvKepd
xal 19¢1 ofvy). Vgl. auch Bochart, Hierozoic. 3, 388.

I(’7Vgl. auch Polemo bei Schol. Soph. Oed. Col. 100: ’Abnvaioi Te yip Toig TolodTOIG Emipeleis SvTeg kol T
Tpog Todg Beode Bator vddhia uev iepd Hvovar Mvnuoaivy, Mobaeue, "Hot, ‘Hiw, Zednvy, Noudais,’Adpodity
Odpavie, . Prdbyopog 8¢ xal wepl TIvwy &Adwy Buordv T6v adtéy TpéTov Spwuévey dnoty &v 1} b év "ATdidwy
- Aroviaw Te xai Taig “EpexBéwg Quyatpdor. Dass man unter vnédhe Honigopfer (uediomovda) zu verstehen
hat, lehrt Plut. Q. Symp. 4, 6, 2: “EXAnvég te vdddia Té adte kol uediomovda, Govary. Orakel b. Euseb. Praep.
ev. 4, 9, 6: “Ocool 8 dpdl yolay Totwpevor aity daot, || Toiode dpévov mAYoag mévTy TuptAndéa Pupéy || év wupl
Badde dépag Bvoag {ioto ToTaved, || kel peAL duproag Sniw additew Evbev, || dtuods Te MPdvoto xal oddoylTag
emiBodde.
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noch mehrere speziellere fiir die einzelnen Gétter. So empfangen Honigopfer Hermes,
Dionysos, Helios, Pan, Priapus, die Musen, Nymphen, Mithras etc.,'8 sowie die chtho-
nischen Gottheiten Pluton, Hekate und die Erinyen, endlich der Hund Cerberus.’®®

Hierher gehort endlich auch die Sitte den Seelen der Abgeschiedenen Honigopfer
darzubringen. Die iltesten Zeugnisse hierfiir bieten uns die homerischen Gedichte. So
setzt Achilleus auf den Scheiterhaufen des Patroklos Kriige, welche mit Honig angefullt
waren, damit sie mit der Leiche zugleich verbrennen sollten (II. W 170: &v 8" étiBer wéhitog
ol dheipatog dupropiias, Tpog Aéyea khivwy), Od. w 36 erzihlt die Seele des Agamemnon
dem ebenfalls in der Unterwelt weilenden Achilleus die Geschichte von seiner Bestattung.
Vers 67 heifdt es:

xaieo 8 &v T 07T Oy xal ddeidaTt TOAAD
Kol UEMTL YAVKEPS.

Als Odysseus in das Totenreich gelangt, um den Teiresias zu befragen, bringt er allen
Toten eine Spende dar bestehend aus Honigtrank, Wein und Wasser (Od. X 26. &’ adt@
8¢ Yo xebuy TATLY VEXVETTLY, || TP@TOL eAkpTw, ueTémerTa O ¥ OfL oiva, || TO TpiTov
ad®’ oati: Vgl. x 518). Derselbe Brauch erhielt sich bis in die historische Zeit hinein,
wie schon aus Eurip. Iph. Taurica erhellt.”° Als Iphigenia den vermeintlichen Tod ihres

einzigen Bruders beklagt, will sie ihm als Spende darbringen: 5. 160

weMkw xpatiipd Te TOV POuEvay
Dopaivew yalog &v vatolg,

TYhs T obpelwy éx udoywvy
Béxyov 1 oivpag Aotag
Eovbav Te mévnpa pelloody,

& vexpolg Bedxtipra xeiTau.

l(’SAntip. Sidon. b. Brunck, Anal. 2, 13, 28: Efixodog ‘Eppeiog, 6 motuéves, &v te yédoxtt || yaipwy xal Spvive
omevdopevos wétt. Ovid. Fast. 3, 735: Liba deo fiunt, succis quia dulcibus idem || Gaudet et a Baccho mella
reperta ferunt. Phylarch. b. Athen. 693 f.: wapa 0t Toig “EXAnow ol 8bovreg ¢ ‘Hiw, ig dnor Pvdapyos...
el oevdovoty, olvoy od dépovTeg Tols Pupols x. T. A. (vgl. Eustath. z. Od. 1668, 25). Calpurn. Sic. ecl. 2, 66:
rorantesque favos damus et liquentia mella [Priapo]. Orakel b. Euseb. Praep. ev. 4, 9: Xede uéit Noudoug.
Porphyr. de antro n. 16: &tav 8¢ ¢ ITépoy) [Mithras] mpoodywot pékt dg dpdraxt xapm@v, 6 pvAoxtiicdy év
ovuPéAe Tibevran. Vgl. auch die vorige Anm. Anth. 5, 226: ynddia omeiow Kompidr Metkiyiy. ib. 6, 232, 3:
7| e pehooav || apppootn... Ilavi dlooichmmvt, xai edotépBuyyt Mpime || dvribetoar Mitiy Satte Pidokevidng.
Emp. b. Ath. st0d.

'98il. Tt. 13. 415: Duc praedicta sacris duro placamina Diti: || Mella simul tecum et puri fer dona Lyaei.
Apoll. Rh. 3, 1035: uovvoyevy) & ‘Exdtyy Ieponida petdioooto || AeiPwv éx démaog orufiqia Epya pelioodv.
Aesch. Eum. 106: 1) moAha pév O tév duav 2relbate, || xoig T° doivovs, vddhia peikiypata (vgl. oben Anm.
167) Soph. Oed. Col. 481: xai T6v3e [kpwoodv] mAYoag 6@; dideoke kai T6de. XOP. Hdatog, perioong - unde
mpoodépety utbv. Schol. Bodhetan 3¢ Aéyery 16 pelixpatov. (Paus. 2, 11, 4). Vgl. auch ib. 5. 100. Verg. Aen. 6,
419: Cui [Cerbero] vates, horrere videns iam colla colubris, || Melle soporatam et medicatis frugibus offam
|| Obyjicit. Suid. s. v. pedrrodrra. Totéov 811 | ueArrodrra 3idoto Tolg vexpois, wg eig Tov KépPepov (vgl. Schol.
Arist. Nub. 507 u. 508).

7°Vgl. auflerdem Aesch. Persae 607, wo als Totenspende (vexpolot petdixtypia) angegeben wird: Bodg 7 6
bryviig hevkdv edmotov yda, || Tiig T dvBepovpyod oThypa, Tapdats mélL, || Apdoy 08pntaic mapdévov wyis
wéta, || dxcnpatéy Te wyTpdS dyping do || wotdy makeudc dumidov ydvog 6de. Eurip. Or. 115: pedicpat’ ddeg
ydAaxtog ofvwmoy T’ dyviy.

bl
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Spiter sagt sie ihrem Bruder zum Troste, sie werde ihm, wenn er den Opfertod erlitten,
ein regelrechtes Leichenbegingnis nach hellenischer Sitte bereiten. 5. 632:

TOMY Te Yap got k6ouov VB ow Tadw,
Evf5 T’ Ehadw odpa ooV xaTaoBédw,
Kl THg odpelog dvbeudpputov yavog
Eovbijg nedioong elg mopay Bodd oébev.

Fragen wir nach der urspriinglichen Bedeutung des Honigs beim Totenopfer, so schei-
nen vorzugsweise zwei Griinde dafiir mafigebend gewesen zu sein. Der eine von ihnen
besteht wohl in der Anschauung, dass der Todte ein Heros oder ein Halbgott sei und
deshalb dieselben Opfergaben wie ein Gott empfangen miisse.'”* Zweitens aber kommt
hier die fast bei allen Naturvolkern herrschende Sitte in Betracht, den Toten solche Ge-
genstinde und namentlich Nahrungsmittel mitzugeben, welche sie im Leben gebraucht
hatten, und von denen man annahm, dass sie sie auch im Jenseits genieflen wiirden (vgl.
Tylor, Die Anfinge der Kultur, tibers. von Spengel u. Poske 2, 29 ff. 1, 478 ff. Marquardt,
Roém. Privatalt. 1,368 f.). Da nun der Honig die stiffeste und beliebteste Speise war, welche
das Altertum kannte, so begreift sich leicht, dass man ihn vorzugsweise auf das Grab
goss oder mit dem Toten auf dem Scheiterhaufen verbrannte. Eine dhnliche Bedeutung
scheint der Honig bei den Germanen gehabt zu haben. Fiir die Bergminnlein (Elben), in
welche die Seelen Verstorbener tibergingen, wurde ein Tischchen gedeckt, Milch und
Honig daraufgesetzt und in diese Speise das Blut einer schwarzen Henne getropft.'”* Das
stimmt ziemlich genau mit den oben erwihnten griechischen Totenopfern tiberein.

6.2 B.

Ambrosia und Nektar in der Bedeutung von Honig gebraucht. Ambrosia und
Nektar als Nahrung der neugeborenen Gétterkinder.

Im vorstehenden Abschnitt unserer Untersuchung haben wir gesehen, dass der Honig
mehrfach als Gotterspeise betrachtet wurde; jetzt wollen wir als Gegenstiick dazu den
Gebrauch der Ausdriicke véxtap und auBpocia zur Bezeichnung des Honigs erdrtern,
woraus, wie kaum hervorgehoben zu werden braucht, die nahe Verwandtschaft der beiden
Begrifte abermals klar erhellen wird.

Deas ilteste Beispiel fiir den uneigentlichen Gebrauch von véxtap = pélt habe ich bei
Euripides Bacch. 142 N. gefunden:

pel 08 yaoucTt wEdov, Pel O olve, Pel O¢ UEMTTAY VEXTAPL K. T. A.

Dass freilich dieser Gebrauch von véxtap viel dlter als Euripides ist, scheint ein schones
Pindarisches Fragment (No. 45 b. Bockh) zu lehren, wo s. 14 der herannahende Friihling,
welchen vor allen die honigspendenden Blumen spiiren, mit den begeisterten Worten
gepriesen wird:

7'Vgl. K. Fr. Hermann, Gottesd. Alt. 2 § 16, 12 ff. Nigelsbach, Nachh. Theologie S. 407 ff.
7*Grimm, D. Sagen 1. S. 48, No. 38. Mannhardt, German. Mythen 725.
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"Ev ’Apyein, Nepéo, pavty od havBavet
doivirog Epvog, 6moT’ oixBévtog ‘Qpav akduov
ebodpov emaiwaty Eaup $uTa vexTapea.

Mehrere hierhergehérende Beispiele bietet die griechische Anthologie.
6, 239 Amolwvidov.

Suneog Ex pe Tapwy yAvkepoy 0¢pog dudrvopéwy
yneeuog Kheitwy omeloe pelogomévog,

duPpocinv Zapog knpdv uéd ToAASY apérbac,
ddpoY ATOLLAVTOV THAOTETEVG AyEAT.

Being 8" dopotéroy yopdv dmhetov, e O pekrypod
véXTapPOG EUTAN TG KY)poToaryels Oaddprag.

ib. 6, 232: Kpwvayépov.
3 xal detdal Odxcveaau duvydaat, # Te peAloo@y
auPpoaty, muxval T itprvéot Tomades.

7 Iowi drhoornmavt kel edotopbuyyt Ilpmmw
dvtifetou iy Sarta Dikokevidng.

ib. 9, 404 *Avtipidov.

7 xodpolt’ edaryéeg, xal &v dvbeat mopaiveade,
aifepiov Vel véxtapog pydTide.

Mehrfache Nachahmung hat sodann dieser Sprachgebrauch bei den rémischen Dich-
tern gefunden.

Verg. Geo. 4,164:

...aliae purissima mella
stipant et liquido distendunt nectare cellas.

Aen. 1, 433:

...aut cum liquentia mella
stipant et dulci distendunt nectare cellas.

Mart. 4, 32:

Et latet et lucet Phaethontide condita gutta,
ut videatur apis nectare clusa suo.
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Stat. Silv. 3, 2, 117:

...ubi belliger urbis
Conditor Hyblaeo perfusus nectare durat. (S. oben A. 149).

Wie wir endlich im vorigen Abschnitt gesehen haben, dass Honig die erste Nahrung
menschlicher und géttlicher Kinder bildete, so werden bisweilen auch neugeborene
Goétter nicht gesiugt, sondern mit Nektar und Ambrosia aufgezogen.

Hy. in Ap. Del. 123:

000’ 8p’ " AméAAwva ypvadopa OYcato uRTNp,
GAAe Ofpig véxTap Te Kol duPpoainy pateviy
&Bavdrows yelheoow émnptaro.

Von Aristaios sagt Pindar, dass er von Gaia und den Horen mit Nektar und Ambrosia
gefiittert worden sei:

Pind. Pyth. 9, 64 Bockh:
Tl §” émrryovvidtoy xetOyapmevar Bpédog adtais,

véxtop ¢v xeikeoot xal apPBpooiay atdfoiol, Boovtal
Te Vv dBavatov.
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7 Kapitel 7.
71 A.

Mét in metaphorischem Gebrauch von der Siiligkeit der Rede und des Gesanges.

Den iltesten Beleg fir den metaphorischen Gebrauch von pélt finden wir bereits im
ersten Buche der Ilias Vers 249, wo die Stiffigkeit der Rede des Nestor mit der Lieblichkeit
des Honigs verglichen wird:

70D Kl &0 YADTING EALTOG YAy péev add.

Dieser Vergleich hat spiter vielfachen Anklang und hiufige Nachahmung gefunden.
Vgl.z. B.

Hes. Theog. 81:

Svtiva Tinoovat Atog xobpat reydAoto
Yewduevéy T Eaidwat Sotpedény Padidnwy,
TG v Tl yAwooy yAlukepny yelovaty éépany,
100 & &me’ &k oTOUATOG Pel Melhiya K. T. A.

Eur. fr. 891 N.

el wot 76 Neotépetov ebylwooov wéht [f. 1. uédog]
*Avtivopég Te Tob Ppuyog doiv Bedg,

odx 8v duvaipny i) oTéyovTa muTAGYAL,
gododg EmavTAGY &vdpl i) godd Adyoug.

Theocr. Id. 20, 26:

...£X OTOUATWY OF

Eppet ot duva YAvkepwTépa  KEAL K1p@.

Noch hiufiger als die Rede iiberhaupt wird die Poesie mit Honig verglichen.
So schon bei Hesiod. Theog. 94:

éx yop Movadwy xal éxnBéiov " AméAdhwvog
&vdpeg dotdol Eaaty i xO6va kal kiaproTel.

éx Ot Awdg Baatfjes - 6 8° 8APBrog dvtiva Moboau
didwvTar - yAvkepy| of 4o oTOUATOG PécL addN. 73

7*Vgl. Hy. Hom. in Mus. et Apoll. No. 25, 2 ff.
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Besonders hiufig begegnet uns dieser Vergleich bei Pindar:
Nem. 3, 74:

..£y® T6de ToL
TEUTIW UEULYUEVOY UEAL AEVKED
20V yodaxt, kipvauéve 8 tepa’ dudémel,
oW’ &oidipuoy AloAfjory &v mvoaloty adAGY.

Dass hier xipvapéva éepoa (vgl. oben Hesiod. Theog. 83 yAvkepy ¢pov) wiederum den
Honig [der Poesie] bezeichnet, sagt ausdriicklich der Scholiast z. d. St. mit den Worten:
1 0pdTog 1) TOD EALTOG KLpvauévn TTpdg TO YaAa ToLel TO Topa &oldtpoy kel T woinue urydey
adolg yivetar xai adto favudaiov.

OL. 11, 101 vergleicht Pindar die Wirkung seines Gedichts auf die Bewohner von Lokroi
mit einem Honigregen, welcher plotzlich auf die Stadt herabfillt:

£y® 08 TVVEPATTOUEVOG TTOVOR, KAVTOY Efvog
Noxp@v dpdémeaoy uédrt
eddvopo TOMY Kot péywy.

Isthm. 4, 59 sagt der Dichter von seinem Hymnas auf den Pankratiasten Phylakidas:

.8y 0’ tpaTelv®

WEALTL kel Toteuide Tupkall

xodhivikoy xdpp dyamalovt, d. i. nach der Erklirung des Scholiasten: ai
TGV vixndpwy Tipal THY Emvixiov GOy dyamdo wg téAL xal drrodaty. olov
g &v uEMTL YAvKUTNG EoTiv oD Tw Kal ToTg ViK@Y ai Emtvikiol Yoa.

Auch spitere Dichter vergleichen noch gern die Lieblichkeit der Poesie mit der Siiflig-
keit des Honigs. Vgl. Theocrit Id. 1, 146:

TATpéG TOL EALTOG TO KaAdYy aTéUa, @Vpat, YévorTo.

Lucret. 1, 945 (vgl. 4, 22):

..volui tibi suaviloquenti
carmine Pierio rationem exponere nostram
et quasi musaeo dulci contingere melle. Hor. Ep. 1. 19, 44:

...fidis enim manare poetica mella
Te solum, tibi pulcher.

Anth. 9, 190:

AéoProv " Hpivyng t6de xnpiov - €l 0¢ Tt papdv,
&AL’ 8hov éx Movaéwy Kipvapevoy REALTL.
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Aus dem Vergleiche des Liedes mit Honig ergab sich sodann die weitere Vergleichung
des Dichters mit der Biene. Wie die Biene aus Blumenkelchen den Honig so schlirft
der Dichter Poesie aus den Bliiten des Lebens. Niemand hat diesen Gedanken, wenn
auch zunichst in ironischer Weise, schéner ausgesprochen als Aristophanes, wenn er von
Phrynichos sagt:

Av. 750:

8v0ev Gomep 1 peMTTAL
Dpiviyog auppociov peréwy dmeBooreTo xapmdy,
bel dpépwy yAvelay @ody.7+

Derselbe Aristophanes nennt Sophokles einen mit Honig Gesalbten:
fr. 2, 176 ed. Mein.

‘O & ad ZodoxAéovg ToD UEAITL KeYPLTWLEVOD
Womep xadiokov TepLEAELye TO TTOU.

Mehrfach werden Dichter und prosaische Schriftsteller, welche iiber eine schéne
Sprache verfiigen, geradezu Bienen (uéliooat) genannt, z. B. Erinna, Sophokles, Platon,
Xenophon,”s und es entstand die Legende, dass Bienen, die Vogel der Musen,7¢ sich sol-
chen Lieblingen der Géttinnen unmittelbar nach der Geburt auf die Lippen gesetzt und
ihnen durch Zutragen von Honig gewissermaf$en die musische Weihe erteilt hitten."””
Die Musen selbst heifSen pediotaxtor in einem Epigramm der Anthologie (4, 1, 33):

Aelyova T edapmedva PeAloTaxTwy amo Movotwy.

Ebenda v. 21 wird die Poesie des Kallimachos einer Myrthenbeere, angeftllt mit Honig
verglichen:

...7)00 Te udpTOV
Kodlipdyov, otudekod ueotov del uédrtos.

74Vgl. auch Hor. ca. 4, 2, 27: ...ego apis Matinae || More modoque, || Grata carpentis thyma per laborem...
|| Carmina fingo. Vgl. auch Vita Soph. p. 132, 99: ZodoxAfg 49’ éxdorov 0 haumpdy dmovBiler, k06 & xal
wétTa édéyeto. Mehr b. Schneidewin Einl. z. Sophokles Aias 1 p. 30 Anm.

7S Anth. 7, 13, 1: TIapBevixiy veaotddv év duvorédotat uéhoaar || "Hprvvay, Mova@v &vea dpemrtopéva, ||
“Atdog eig Duévouoy dvdpmacey. Hermesianax b. Ath. 598 c v. 57: *Atfic &’ ol péhiooa modvmrpiiwve xoAdvyy
|| Aeimovo” &v Tpayrcai 7€ xopootaciag. (Vgl. Schol. z. Arist. Vesp. 462. Suid. s. v. Zooxfjg. Vita Soph.
ed. Gaisf.) Suid. s. v. Zevod@v adtdg 82 *AtTict) pédoon émwvopdleto. Wenn hie und da die Pythia uéhiooa
genannt wurde (Pind. Pyth. 4, 106. Schol. Eurip. Hipp. 72), so scheint ihr diese Benennung mit Bezug auf
ihre poetischen Orakelspriiche zu teil geworden zu sein.

7*Varro der. r. 3,16 nennt die Bienen Musarum volucres. Die Musen nehmen selbst Bienengestalt an b.
Philostr. Ic. 2, 8, p. 823 Ol. Anthol. 9, 505, 6.

77Solches erzihlt man von Pindar. Paus. 9, 23, 2: péhooat ad1¢ xabeddovtt TposeméTovto Te Kol EmAaTToY
Tpog T& YelAn oD xnpod. Von Platoni Cic. div. 1, 36, 78: Platoni, cum in cunis parvulo dormienti apes in
labellis consedissent, responsum est, singulari illum suavitate orationis fore (vgl. Plin. 11, 17. Ael. v. h. 10, 21.

Olymp. u. Anon. V. Plat.).
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Eine duflerst anmutige wesentlich auf der eben besprochenen Anschauung beruhende
Legende erzihlt uns Theokrit Id. 7, 78 ff.: Ein Sklave Namens Komatas, welcher die
Heerden seines Herrn weidete, opferte hiufig den Musen. Der Herr schloss ihn in einen
Sarg (Adpva&) von Zedernholz ein, um zu sehen, ob die Musen ihn retten wiirden. Als
nach zwei Monaten der Sarg gedffnet wurde, fand man den Sarg voll Honig und den
Hirten lebendig. Bienen hatten den Liebling der Musen mit Honig gefiittert.”7

72 B.

Néxrap in iibertragener Bedeutung von der Siiligkeit des Gesanges.

Ebenso wie pnéAt nur nicht so hiufig, lisst sich auch véxtap in metaphorischem Sinne
von der Lieblichkeit der Poesie nachweisen. Selbstverstindlich folgere ich daraus nicht
etwa, dass die Dichter, welche diesen Ausdruck in dem angegebenen Sinne gebrauchten,
sich dabei der urspriinglichen Identitit der Begriffe Honig und Nektar irgendwie be-
wusst gewesen sein missten: ich glaube nur, dass jene von mir behauptete urspriingliche
Gleichheit von Nektar und Honig sich unter Anderem auch noch in der gleichen oder
dhnlichen Bedeutungsentwickelung zeige.

Der ilteste Dichter, bei welchem der in Rede stehende Sprachgebrauch meines Wis-
sens vorkommyt, ist Pindar. Derselbe sagt Ol. 7, 7:

xal £y véxTap yuTov, Motodv déaw, abhoddpolg
GvOPATLY TEUTOY, YAVKDY xapTov $pevée,
Aaoxopat . T. A.

Schon der alte Scholiast hat die Stelle richtig verstanden, da er sagt: véxtap 6 moinua
eltre, Moto@y 0 8601y T movatkiy xal Todg Duvovs.

Von dem begrabenen, aber von Bienen am Leben erhaltenen Singer Komatas sagt
Theokrit Id. 7, 8o:

ég TV al oupal Aetuwvode dépPov loloat
K£0pov &g adelary uakaxols dvbeaat uédooa,
odvexd of yYAuxd Moloa kot oTépmato yée VEKTap.

Zwei weitere Beispiele bietet uns die Anthologie.
7529, 3.

eD0el xal Zpépots, 16 I180wy Eap, § o uediodwv,
BapPrir’, dvexpovov véxTap Evapudviov.

78Nach den Scholien z. d. St. soll sich die Geschichte bei Thurioi zugetragen haben.
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4> 1, 35:

v 0’ ap Avaxpelovta, 6 ey YAvkD Kelvo uéliouo
véxTapo, eig 0 ELéyovs ebamopov dvhépiov.

In Nachahmung solcher Metaphern singt Persius Prol. 12:

Quod si dolosi spes refulgeat nummi,
Corvos poetas et poetridas picas
Cantare credas Pegaseium nectar.
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8 Schlussbemerkungen.

Ich werde darauf gefasst sein miissen, dass man, wenn auch nicht das ganze Resultat
der vorstehenden Untersuchung, doch die Herleitung der Vorstellungen vom Nektar
aus dem Substrate des Honigs resp. Honigmeths bezweifeln wird, weil aus Ausdriicken
wie véxtap pvlpéy und véxtap oivoyoeiv hervorgeht, dass bereits in homerischer Zeit der
Neketar fir eine hohere Potenz des Weines, nicht des Methes gehalten wurde.”7 Derartigen
Einwendungen gegeniiber, welche gegen meine Erklirung etwa geltend gemacht werden
konnten, ist Folgendes hervorzuheben. Erstens wire, wenn man die Vorstellung des
Nektar aus dem Substrate des Weines ableiten wollte, die Tatsache unerklirbar, dass
neben der homerischen Auffassung des Nektars als Trank noch eine andere ebenfalls recht
alte (Alkman, Sappho, Anaxandrides) bestehen bleiben konnte, wonach Nektar nicht
den Gottertrank, sondern die Gotterspeise bedeutete. Es ist bei dem auferordentlichen
Ansehen, in welchem Homer bei den spiteren Dichtern stand, kaum denkbar, dass
Alkman, Sappho u. s. w. eine im Gegensatz zu den homerischen Gedichten stehende
Auftassung des Nektars hitten geltend machen konnen, wenn sie sich nicht auf eine gute
alte lokale Tradition zu berufen im Stande gewesen wiren.

Ebenso wenig wiirde ferner die Ableitung des Nektars von dem Substrate des Weines
mit der konservierenden Kraft, welche man dem Nektar allgemein zuschrieb, in Einklang
zu bringen sein, weil der Wein eine solche nicht besitzt. Sodann widerspricht die wahr-
scheinlichste Etymologie des Wortes véxtap = vayadov, Leckerei, welche Bedeutung wohl
aus dem Begriffe Honig, nicht aber aus dem Begriffe Wein abzuleiten ist. Endlich hat
man die Tatsache wobl zu berticksichtigen, dass vor der Einfithrung des Weinbaues in
Hellas das hauptsichlichste berauschende Getrink der Griechen, so viel wir wissen, der
Honigmeth war. Da nun, wie wir gesehen haben, die Vorstellung eines berauschenden
Gottertrankes sich bei den verwandten Indern und Germanen nachweisen lisst, also auch
bei den Hellenen der iltesten weinlosen Zeit sehr wahrscheinlich vorauszusetzen ist, so
leuchtet ein, dass die dltesten Hellenen ihre Vorstellung vom Géttertranke eben nur dem
zu ihrer Zeit iblichen berauschenden Getrinke, also dem Meth, entnehmen konnten.
Gibt man die Richtigkeit dieser Schlussfolgerung zu, so wird man die aus verhiltnismifig
geringfligigen Spuren von Hehn erschlossene Existenz eines Methzeitalters durch eine
Reihe neuer Tatsachen bestitigt sehen.

7?Dasselbe ist in spiterer Zeit der Fall, wo, wie z. B. bei Nikandros, véxtap in der Bedeutung von ofvog
erscheint. Aus dem Umstande, dass der Nektar wie Wein in einem xpntvp gemischt wird (vgl. z. B. 2. A 598.
¢ 93. h. in Ven. 207) ist fiir die Gleichsetzung von Wein und Nektar mit Sicherheit nichts zu schliefen, da.
auch der Meth aus einer Mischung von Honig und Wasser bestand.
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9 Die Grundbedeutung der Aphrodite.

Dass der ganze Mythus und Kultus der A., wie er uns iiberliefert und in den gangba-
ren Handbiichern der griechischen Mythologie dargestellt ist, das Produkt einer hochst
merkwiirdigen, frithzeitigen Vermischung griechischer und orientalischer (semitischer)
Religion sei, ist zwar schon lingst erkannt worden; dennoch aber hat noch Niemand den
Versuch gemacht, die orientalischen und griechischen Vorstellungen im Aphroditemy-
thus streng voneinander zu sondern und dadurch das Verstindnis des urspriinglichen
Wesens dieser Gottin zu fordern.

a. Die orientalische A. Alle uns bekannten semitischen Vélker mit einziger Ausnah-
me der Hebrier verehrten eine hchste weibliche Gottheit, die zugleich als Gottin des
Mondes [oder Venussternes] und als Prinzip aller weiblichen und irdischen Fruchtbarkeit
gedacht wurde. Beide Funktionen hingen auf das innigste miteinander zusammen, da der
Mond einerseits durch die Katamenien das ganze weibliche Geschlechtsleben zu regeln,
anderseits durch Spendung des fiir den Pflanzenwuchs in siidlichen regenarmen Lindern,
speziell im Orient, so notwendigen Taus die Fruchtbarkeit des Bodens zu férdern scheint
(Vgl. die Stellen b. Roscher, Juno und Hera. Stud. z. vgl. Mythol. d. Gr. u. Rémer Heft 2,
S. 19 ff. Winer, Bibl. Realworterb. unter Tau. v. Baudissin, Stud. z. Semit. Religionsgesch.
1, 241. 2, 151. Ders. Jahve et Moloch 23). Diese Gottin nun fiihrte bei jedem der semitischen
Stimme einen besonderen Namen: sie hiefd z. B. bei den Phéniziern Astarte, bei den
Assyrem Istar, bei den Syrern Aschera, in Babylon Mylitta (eigentl. Moledeth, d. i. die
Gebirenmachende). Gehen wir genauer auf die einzelnen Funktionen, Mythen und
Kulte ein, so ist Folgendes hervorzuheben.

1. Dass wir in den genannten Géttinnen in der Tat urspriingliche Mondgéttinnen zu
erkennen haben, erhellt zunichst aus den Uberlieferungen des Altertums selbst. So sagt
Herodian (s, 6, 10) von der mit der griechischen Aphrodite Urania identifizierten phoni-
zischen Astarte: Odpaviay Doivixes’Aotpodpyny évoudlovot, aedjvny elvou Béhovreg. Vgl.
auch Lucian de dea Syr. 4: Actapty & éyd doxéw ZeAnvainy Eupevon und (hinsichtlich
des Namens ’Actpodpyn) die den Mond als Kénigin der Sterne feiernden Bezeichnun-
gen regina sidernm (caeli) und *Aotpdpyy (Hor. ca. saec. 35. Appul. Met. 2, 254. Bip.
Orph. hy. 9, 10). So erkliren sich auch auf das einfachste die romischen Bezeichnungen
der Karthagischen Hauptgottin ,, Virgo caelestis oder ,,Juno caelestis, worunter man
ebenso wie unter dem griechischen Odpavia in der eben angefiihrten Stelle des Herodian
wahrscheinlich nur Uebersetzungen eines auf die Mondgéttin beziiglichen semitischen
Namens zu verstehen hat. (Vgl. Jerem. 7, 18 u. 44, 17 ff.). Dass die rémische Juno, mit
der spiter die Karthagische Astarte identifiziert wurde, eine Mondgéttin sei, habe ich im
zweiten Hefte meiner Studien zur vgl. Mythol, der Gr. u. R. nachgewiesen. Wenn Astarte
gehornt oder mit dem Attribut der Mondsichel dargestellt wurde (Gen. 14, 5. Sanchon.
fr. ed. Orelli p. 34. Eckhel, Doctr. num. 1, 3, 369 ff. vgl. v. Baudissin, Stud. z. Semit. Rel.
2, 264), so scheint auch dies direkt aus ihrer Mondbedeutung zu folgen. In einer von
Oppert mitgeteilten Beschwoérungsformel endlich wird Istar geradezu die Erhellerin der
Nichte genannt (Roscher a. a. O. S. 20).

2. Wie schon oben angedeutet wurde, waren die genannten Mondgéttinnen zugleich,
so viel wir wissen, die Férderinnen aller weiblichen und iiberhaupt aller animalischen
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und vegetativen Fruchtbarkeit. Hierher gehért vor allen Dingen der babylonische Name
Mylitta oder Moledeth, welcher geradezu die Gebirenmachende bedeutet (Duncker,
Gesch. d. Alt. 3 1, 220), ferner die Rolle, welche die altchalddische Istar in einem von
Schrader und Oppert behandelten Hymnus spielt, wo sie als Gottin der Fruchtbarkeit
auftritt, insofern bei ihrem Hinabsteigen in die Unterwelt alle Zeugung und Befruch-
tung aufhorte (Haug, Beil. z. Augsb. allg. Ztg. 1875. S. 1092). Sicherlich hingt mit dieser
Funktion auch die fiir Kypros, Karthago, Babylon u. s. w. bezeugte Sitte des Opfers der
Jungfrauschaft und mancher andere anst68ige Gebrauch auf das Innigste zusammen
(Herod. 1, 93. 94.196. 199. Strab. 74s. Iust. 18, 5. 21, 3. August, c. D. 2, 4. 2, 26. 4, 10. Luc.
D.S. 6. Athen. 572 f. Lactant. 1, 17. Val. Max. 2, 6, 15. Duncker a. a. O. 349).

Uberhaupt scheint die orientalische Aphrodite vorzugsweise eine Géttin der Frauen
und von diesen verehrt geworden zu sein. In Betreft der vielfach erwihnten obszénen
Gebriuche in ihrem Kultus wird hier und da hervorgehoben, dass auch verheiratete
Frauen an ihnen teilgenommen hitten (Val. Max. a. a. O. August. C. D. 2, 26. Duncker a.
a. O. 349). Besonders eifrige Verchrerinnen der Géttin waren aber die Hetéren (2. Kon.
23,7. Aug. C. D. 2, 26), die mehrfach geradezu als ihre Hierodulen auftreten.

Bertthmt waren namentlich die Hierodulen vom Berge Eryx und von Korinth, wo
schon in frithesten Zeiten phonizischer Einfluss nachweisbar ist (v. Baudissin, Stud. 2,
174.198. 201). ,In Korinth hatte Aphrodite in den besten Zeiten der Stadt tiber tausend
solcher Midchen in ihrem Dienst, welche dem Fremden ebenso gefihrlich waren als sie
dem Gottesdienste Glanz und Ansehen verliehen. Hatten doch auch sie in der Noth der
Perserkriege durch briinstiges Gebet zu ihrer Géttin zum Wohle der Stadt mitgewirkt,
wie dieses hernach von der Stadt dankbar anerkannt wurde, und hat doch selbst die
Muse Pindars es nicht verschmiht den Dienst der Midchen mit zierlichen Worten zu
verherrlichen, als ein vornehmer Korinthier nach einem Siege in Olympia der Aphrodite
seiner Vaterstadt eine Anzahl davon geweiht hatte (Athen. 13, 33. Strab. 8, 378. Alkiphr. 3,
60). Im Dienste der erycinischen Venus auf Sicilien aber hat dasselbe Institut sich bis in
die Zeiten der Romer erhalten, welche jenen Gottesdienst auch in dieser Hinsicht unter
ihren michtigen Schutz nahmen® (Strab. 6, 272. Diod. 4, 83. Cic. in Q. Caec. div. 17. Vgl.
Preller, gr. M. 2.1, 285. Welcker, Gotterl. 1, 670. 2, 712. Hermann, Gottesd. Alterth. 20,
16).

Dass die orientalische Aphrodite iiberhaupt als Gottin aller animalischen und vege-
tativen Fruchtbarkeit gedacht wurde, scheint ausfolgenden Tatsachen hervorzugehen.
Auf dem Eryx glaubte man, dass die Géttin an jedem Morgen durch Tau und frischen
Graswuchs alle Spuren der auf ithrem unter freiem Himmel errichteten Hauptaltare
dargebrachten Brandopfer wieder vertilge (Aelian N. A. 10, s0. vgl. Tac. H. 2, 3. Pervigil.
Ven. 15). Da der Tau, wie schon oben bemerkt, als eine Wirkung des Mondes (oder Ve-
nussternes) betrachtet wurde, und in den stidlichen im Sommer fast ganz regenarmen
Lindern das Gedeihen der Vegetation hauptsichlich vom Tau abhingt, so kann man
auch in diesen beiden Ziigen direkte Beziehungen zum Monde erblicken. Hierher ge-
hort die Paphische Sitte der Gottin Girten zu heiligen (A. iepoxymic. v. Baudissin a. a.
0. 2, 210) und die Rolle, welche Astarte-Aphrodite im Mythos von Adonis spielt. Die
Karthagische Virgo caelestis galt sogar als Wetter- und Regengéttin (pluviarum pollici-
tatrix Tert. Apol. 23), auf karthagischen Kaisermiinzen fiihrt sie, auf einem rennenden
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Lowen sitzend, in der R. den Blitz, in der L. die Lanze, wihrend ,ein Fels neben ihr, aus
welchem Wasser hervorquillt, an den Segen der Héhe erinnert, um den sie in Karthago
angegangen wurde® (Preller, R. M. 1 753). Diese Anschauung mag mit dem im Altertum
verbreiteten Gedanken zusammenhingen, dass der Mond das Wetter beeinflusse und
Regen oder Sturm anzeige (Verg. Geo. 1, 427 ff. Aratus Diosem. 46 ff. Plin. n. h. 18, 35, 79.
Vgl. Roscher, Hermes d. Windgott 46 u. 101). So erklirt sich wohl auch die Auffassung
der orientalischen A. als Gliicksgottin (Fortuna Caeli. Vgl. Preller, R. M. 1754. Gr. M.
2.1, 281) und die Bezeichnung des besten Wurfes im Wiirfelspiel mit dem Namen der
A. (Becker, Gallus 3, 329). Zu Grunde liegt wohl die Vorstellung, dass die das Wetter
beherrschenden Gottheiten auch das menschliche Schicksal leiten (vgl. Roscher, Hermes
83 ff. Appul. M. 11, 1).

3. Schon die orientalische A. scheint ebenso wie die griechische deutliche Beziehungen
zum Wasser oder feuchten Element gehabt zu haben. ,Nach einer von Nigidius Figulus
bei Schol. German. Arat. v. 243 und Ampelius lib. mem. 2, S. 3, 35 W. erhaltenen Legende
fanden die Fische ein grofles Ei im Euphrat, welches sie ans Ufer schoben, wo es von
einer Taube ausgebriitet wurde. So sei, heifit es, die syrische Venus entstanden, eine gute
und gnidige Gottin, welcher die Menschen sehr viele Wohltaten verdanken.“ Uberhaupt
hielten Einige diese Goéttin fiir das feuchte Prinzip in allen natiirlichen und fiir das
gute in allen menschlichen Dingen (Plutarch. Vita Crass. 17). Zu Hierapolis in Syrien
war nach Lucian (de dea Syr. 46 f.) ein heiliger Teich, mit einem Altar in der Mitte, zu
welchem tiglich Viele hinzuschwammen, um ihn zu bekrinzen; an dem Teiche wurde
ein Fest gefeiert, bei welchem man die Gotterbilder ans Wasser trug. Wie in Hierapolis
Hauptgottheit die Atargatis (= Astarte) war, so hatte auch die in dem philistdischen
Askalon verehrte Derketo (= Atargatis) einen grofien und tiefen See in der Nihe ihres
Tempels; dieser See war wie der von Hierapolis voller Fische (Diod. Sic. 2, 4, 2. Aelian. h.
an.12,2). In diesen See sollte nach einer spiteren euhemeristischen Erzihlung Derketo sich
gestiirzt haben; sie wurde bis auf das Antlitz in einen Fisch verwandelt. Nach einer andern
Angabe hatte ein Fisch die Derketo aus einem See gerettet oder sie war mit ihrem Sohne
TxBY in den See bei Askalon versenkt worden zur Strafe fiir ihren Ubermut. Auf den Kult
der Derketo gehen auch zuriick die abendlindischen Erzihlungen von Aphrodite oder
Diana, welche mit ihrem Sohne Eros sich ins Wasser (den Euphrat) gestiirzt habe und
in einen Fisch verwandelt worden sei (s. die von Baudissin in Herzog und Plitt Realenc.
unter Atargatis gesammelten Belege und auflerdem Denselben in Studien etc. 2, 165.
Preller, R. M. 1744 f.).

Den Grund fiir alle diese Vorstellungen miissen wir wieder in der urspriinglichen
Mondbedeutung der orientalischen A. erblicken, denn der Mond galt vielfach als Taus-
pender und Prinzip lebenschaffender Feuchtigkeit (v. Baudissin a. a. O. 2, 151 ff. Roscher,
Juno und Hera S. 17, Anm. 12). Auch der wahrscheinlich phonizische Mythus von der
Geburt der A. aus dem Meere, sowie die der A. edmhota, medayio zu Grunde liegende
Vorstellung gehort wohl hierher (vgl. namentlich die schéne Legende des Polycharmos
b. Athen. 675 f. u. Achill. Tat. 1, 1, 2). Den schon friihzeitig weite Seefahrten unterneh-
menden Phonikern wird die Wichtigkeit der Gestirne fiir die Orientierung auf dem
Meere und der Einfluss des Mondes auf Ebbe und Fluth ebenso wenig wie den Griechen
entgangen sein (vgl. Aristot. de mu. 4. de mirab. ausc. ss. Plin. h. n. 2, 212). Auch die in
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der semitischen wie in der griechischen Mythologie vorkommende Vorstellung; dass der
Mond ebenso wie die Sonne und die Sterne aus dem Meere (Okeanos) aufsteige, mag
jenen Ideen mit zu Grunde liegen (vgl. v. Baudissin, Stud. 2, 183 f. Preller, gr. Myth. 2.1,
340.347.1).

4. Wie aus dem neuerdings so berithmt gewordenen von Oppert und Schrader behan-
delten Hymnus auf die Istar hervorgeht, gab es einen Mythus, wonach die orientalische
A. in die Unterwelt oder das Totenreich hinabsteigend gedacht wurde. Sicherlich hingt
damit die Tatsache zusammen, dass auf Cypern das Grab der Aphrodite gezeigt wurde
(Preller, gr. M. 2 1, 2775). Vielleicht erklirt sich diese Vorstellung aus dem zeitweiligen
spurlosen Verschwinden des Mondes an den Tagen des Mondwechsels und bei Verfin-
sterungen, die auf alle Naturvélker einen Entsetzen erregenden Eindruck zu machen
pflegen.

5. Mehrfach, z. B. in Cypern, Babylonien und Karthago stellte man sich A. (Astarte)
mit einer Lanze oder einem Blitze oder auch mit einem Kocher und Bogen bewaftnet
vor (Welcker, G. 1, 669 f. Preller, gr. M. 2.1, 267 f., rom. M. 1 753. v. Baudissin in Herzog-
Plitt, Realenc. f. prot. Theol. 1, 721. Vgl. 1. Sam. 31, 10). Das erklirt sich ebenso wie
die Bewaftnung der Artemis, Diana und des Apollon einfach aus dem nahe liegenden
Vergleiche der Mond- und Sonnenstrahlen mit Pfeilen oder Lanzen sowie aus dem eben
beriihrten Einfliisse, welchen man dem Monde auf Gewitter zuschrieb (Vgl. Roscher,
Juno u. Hera 29).

6. Kultus. Im Kultus waren der orientalischen A. von Tieren der Widder, der Zie-
genbock, das Rebhuhn, die Taube, die Purpurmuschel und gewisse Fische, von Pflanzen
die Cypresse, Myrte und Granate geheiligt (Duncker, Gesch. d. Alt. 31, 348 f. Preller, gr.
M. 2 1, 290 ff. Welcker, G. 2, 716. v. Baudissin, Stud. 2, 181 f. 192. 197. 199. 208 fI.). Die
Taube galt im Altertum bekanntlich fir das fruchtbarste und zirtlichste Geschépf (s.
Lenz, Zoologie d. Gr. u. R. 351 ff.). Die angefithrten Pflanzen dagegen wurden zur Be-
reitung von Arzneien, welche Storungen der menschlichen Fruchtbarkeit heilen sollten,
gebraucht (Plin. h. n. 23, 107 ff. 28, 102. 24, 14 ff. 23, 160 ff.). Zu Paphos scheint man auch
vom Himmel gefallene Steine (Meteorsteine) der A. geweiht zu haben, wenigstens zeigen
cyprische Miinzen einen von Leuchtern oder Fackeln umgebenen pyramiden- oder kegel-
formigen Stein (Preller 2 1, 291), den v. Baudissin (St. 2, 220) gewiss mit Recht als einen
nach dem Glauben der Alten aus dem Monde gefallenen Meteorstein ansieht. Endlich
scheint A. schon bei den Phénikern hie und da auf Bergen verehrt worden zu sein (v.
Baudissin, Stud. 2, 262). Vgl. in Betreft der oriental. Aphrodite namentlich: v. Baudissin
bei Herzog-Plitt, Encyclop. 1, 719 ff. (woselbst S. 725 eine reichhaltige Literaturiibersicht
gegeben ist). Schlottmann b. Riehm, Handwortb. unter Astarte. Duncker, Gesch. d. Al.
31, 220, 348 f. Meltzer, Gesch. d. Karthager 1, 129 u. 476.

b. Die orientalische Aphrodite bei den Griechen. Diese soeben in ihren wesentlich-
sten Funktionen behandelte orientalische Gottin hat bereits in so frither Zeit bei den
Griechen Eingang gefunden und ist von diesen in dem Grade hellenisiert worden, dass
sie schon in den homerischen Gedichten fast ganz den Eindruck einer echtgriechischen
Gottheit macht. Dennoch war in homerischer Zeit das Bewusstsein von der auslindischen
Abkunft der Gottin noch keineswegs erstorben, wie schon aus den Namen und Beinamen
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Kompig (I1. 5, 330. 422. 760. 883), Kumpoyeviig, Kumpoyéveie (Hesiod. Th. 199. Panyasis b.
Athen. 2, 3) Kvmpia (Pind. OL. 1, 75. N. 8, 7) und aus der besonderen Hervorhebung ihres
Kultus zu Paphos (Od. 8, 362. Hy. in Ven. 59, 66, 292) erhellt, wovon sie auch gerade-
zu ITadia hieff. Ein zweiter Hauptausgangspunkt ihres Dienstes war die Insel Kythera
(Kobnpa u. Kvbpn), ebenfalls eine schon sehr frithzeitig wegen der daselbst ergiebigen
Purpurschneckenfischerei gegriindete Kolonie der Phoniker (Bursian, Geogr. v. Gr. 2,
140), von der die Géttin schon bei Homer den Namen Kv6épeta fithrt (Od. 8, 288. 18. 193.
vgl. Il. 15, 432. Hom. H. 10, 1). Teils von diesen beiden Inseln, teils von anderen schon
in altester Zeit in Hellas gegriindeten phonizischen Kolonien aus scheint sich bereits
in vorhomerischer Zeit der Aphroditekultus iiber ganz Hellas nach Lemnos, Lesbos,
Boeotien, dem Peloponnes, nach Korinth u. s. w. verbreitet zu haben, wihrend die westli-
chen Kolonien Griechenlands in Italien und Sicilien vorzugsweise von den punischen
Niederlassungen daselbst beeinflusst wurden. Die berithmtesten Kulte der karthagischen
Astarte befanden sich bekanntlich in Karthago selbst, in Panormos und auf dem Eryx (A.
"Epuxivy, Venus Erycina). Vgl. tiber die Verbreitung des Aphroditekultus in Griechenland
Preller, gr. M. 2 1, 260 f. Gerhard, Mythol. § 360 ff. Scheiffele in Paulys Realenc. 6, 2,
2452. Wir wenden uns nunmehr zu den Funktionen der hellenisierten A., welche wir
im genauen Anschluss an die im vorigen Abschnitt nachgewiesenen Grundideen der
oriental. Gottin behandeln wollen.

1. Von direkten Beziigen der A. zum Monde lassen sich in der griechischen Mythologie
nur verhiltnismif3ig wenige nachweisen. Der Grund davon ist wohl in folgenden beiden
Tatsachen zu suchen, erstens dass die Griechen, als sie die orientalische A. kennen lernten,
bereits mehrere Mondgéttinnen (Hekate, Artemis, Selene) besaflen und zweitens, dass
die urspriingliche Bedeutung der A. schon im Orient selbst so sehr verblasst war, dass
sie hinter den tibrigen Funktionen notwendigerweise stark zuriicktreten musste. Eine
deutliche Beziehung zum Monde diirfte zunichst in den Beinamen ITaowpdeoon, macipar,
moowpars (Aristot. Mirab. 133. Jo. Lyd. de mens. 44. p. 214 R. Man. 3, 346. Vgl. auch
Paus. 3, 26, 1) zu erblicken sein, zumal da Tapdans, Taciang auch von dem Sonnengott
Helios, der Mondgottin Artemis und von den Sternen gebraucht wird. Ferner gehort
unzweifelhaft der schone sinnige, vielleicht auch urspriinglich phénikische Mythus von
Phaethon, dem schonen jugendlichen Sohne der Eos und des Kephalos hierher, den
Aphrodite seinen Eltern entfithrt und zum nichtichen Aufseher ihres Tempels (d. i. des
Himmels) gemacht hat (Hes. Th. 986 ff. Hyg. A. 2, 42). Da unter Phaethon zweifellos der
Venusstern zu verstehen ist, welcher neben dem Monde am Himmel als leuchtendstes
Gestirn zu stehen pflegt, so wird man auch hierin eine direkte Beziehung zum Monde
erblicken diirfen. Ubrigens hief derselbe Stern nach Aristot. de mu. 2, Tim. Locr. 96
e. Plotin. p. 642. Ox. auch *A¢poditng oder “Hpag dot4p, man hielt ihn ebenso wie den
Mond fiir thauspendend und befruchtend (Plin. n. h. 2, 37. Verg. A. 8, 589. Anthol. lat.
1023, 1L I7. 1167, 7) und betrachtete seinen Aufgang als das Signal zu Vermihlungen und
Liebeszusammenkiinften (Vgl. Anthol. gr. ed. Br. 3, 75, 13. 3, 113, 9. Sapph. fr. 133 B. Bion.
9. Catull. 62. Himer. or. 13, 9. Verg. ecl. 8, 30 u. Serv. z. d. St. Fest. s. v. patrimi). Dieser
Stern scheint schon im Mythus der orientalischen A. eine bedeutende Rolle gespielt zu
haben. Auch die Beinamen Actepio (Crameri Anecd. Paris. 1, 318. Welcker, G. 1, 673) und
Otpavie wird man wohl am besten auf die Mondgéttin A. beziehen. Letzterer diirfte,
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wie schon oben angedeutet wurde, urspriinglich nur die Ubersetzung eines phonikischen
Namens sein (vgl. die Himmelskonigin bei Jeremias und die Virgo caelestis in Karthago).
Auf Grund des Namens Urania entwickelte sich wahrscheinlich der Mythus von der
Entstehung der A. aus den ins Meer gefallenen Schamteilen des Uranos (Hes. Theog.
190) oder von ihrer Abstammung von Caelus und Hemera (Cic. N. D. 3, 59).

2. Auflerordentlich reich entwickelt ist im Mythus der griechischen Géttin die Funk-
tion einer Forderin der weiblichen und tiberhaupt aller animalischen und vegetativen
Fruchtbarkeit, wie sie sich vorzugsweise in der schonsten Zeit des Jahres, im Frithlinge
dufert. Am schonsten schildert das Wesen dieser Frithlingsgottin der Homerische Hym-
nus auf Aphrodite (5. 3 ff. u. 69 ff). Hier erscheint sie als eine alles Lebendige in Luft
und Wasser, Menschen und Tiere, ja sogar die Gotter beherrschende Géttin, welcher, als
sie ihren geliebten Anchises auf dem Ida besucht, Wolfe, Léwen, und Panther paarwei-
se schmeichelnd huldigen, dem stiffen Triebe der Liebe folgend. Denn die Liebe ist in
diesem Mythus im Grunde nichts anderes als der auf Fruchtbarkeit gerichtete Trieb der
Menschen, Tiere und Pflanzen. Alles Treiben und Werden, sowohl der vegetativen, als
der animalischen Natur legt A. sich bei in Versen aus den Danaiden des Aeschylos (fr. 43
ed. N.), die so schon und tief sind, dass ich nicht umhin kann sie hierherzusetzen:

£paL eV Gyvog odpavog Tpdaal xHova,
Epwg ¢ ooy haprBover yapov TuxeD,
Bufpog 0’ &r’ edvdevTog 0dpavoD TETWY
Exvoe yodow - ¥ 08 TixTeTou poTols
unAwy Te Booxag xal Biov Anuntplov -
devdpartig dpa O éx voTilovTog yduov
TéLeLdg EoTL. T@V § &yl TarpaiTiog.

Ahnlich feiert Lucrez in den begeisterten Eingangsworten seines philosophischen
Gedichtes die Macht der grofen Liebesg6ttin im Bereiche der ganzen organischen Natur
(dvo16) und viele andere Dichter sind ihm gefolgt von Vergil und Ovid an bis herab
zu den Orphischen Hymnen (vgl. die Stellen b. Preller 1, 264 u. Welcker, G. 2, 700
ff.). Aber bereits die dlteren Dichter und Philosophen, namentlich Parmenides und
Empedokles, hatten die allgewaltige Gottin gepriesen, die fruchtbare Liebesgottin, der
schon beim ersten Betreten des festen Bodens, bald nach ihrem Emportauchen aus dem
Meere, tippiges Gras unter den Fiissen emporsprosst (Hes. Th. 194. Ath. 600). ,,In einem
Chorliede der Medea des Euripides haucht A. aus des Kephissos Wellen schopfend die
Flur an mit lieblicher Liifte sanft gemischtem Wehen, mit Rosen im Haar geschmiicke,
zugleich aber hier aussendend die der Weisheit gesellten zu allerlei Tugend wirkenden
Eroten (Eurip. Med. 836 ff). Und im Hippolyt (447) sagt Euripides von ihr: sie wallt durch
den Ather und in den Meereswogen, Alles entsteht durch sie, sie ist es, welche siet und
welche Liebe eingibt.“ Auf die Gottin der vegetativen Fruchtbarkeit beziehen sich wohl die
Beinamen (eidwpog, fmiédwpog, ebxapmog und dwpitig. A. ist ferner ,,die Gottin der Girten,
der Blumen, der Lusthaine, die reizende Géttin des Frithlings und der Frithlingslafte.
Ihr besonders war der Frithling geweiht, zur Nachtzeit bei Mondenschein dachte man
sie sich im Frithling ihren Reigen anfithrend (Hor. ca. 1, 4, 5), ihre vornehmsten Feste
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scheinen Friihlingsfeste gewesen zu sein (K. Fr. Hermann, Gottesd. A. 52, 30). Man
verehrte A. hiufig in Girten und feuchten, tippige Vegetation erzeugenden Niederungen
gleich Artemis und den Nymphen. So hiefs sie in Paphos iepoxnic, in Athen ist von einer
Urania év xmotg, zu Samos von einer A. &v xaAduorg oder év €det die Rede (vgl. Strab. 8,
343. Athen. 13, 31). ,,Anderswo wurde sie im Schmucke der Blumen als &v0eia verehrt
(Preller 21, 2771, 2), und immer ist sie mit Blumen bekrinzt, die durch sie gedeihen und
blithen, vor allen mit Myrten und Rosen, den Blumen der schonsten Jahreszeit.“ Eine
ganz besonders innige Bezichung der A. zur Vegetation des Friihlings verrit der schéne
tiefsinnige Mythus von Adonis. Wenn ferner die Horen hiufig der A. gesellt erscheinen,
z. B. zu Olympia (Paus. s, 15, 3. Hom. hy. 6, 5), so deutet dies ebenfalls auf Aphrodites
Beziehungen zum Friihling und zur Fruchtbarkeit der Vegetation hin. ,,Stasinos aus
Cypern ldsst der A., die auf dem Ida ftir Paris sich schmiicke, die Héren und die Chariten
farbige Kleider anlegen, getaucht in die Fiille der Frithlingsblumen und vom Dufte
samtlicher Horen durchhaucht. In einer andern Stelle des reizenden Gedichts winden
A. und ihre Dienerinnen, Nymphen und Chariten, duftige Krinze aus den Blumen der
Erde unter schonem Gesang im quellenreichen Gebirge des Ida“ (vgl. Epic. gr. fr. ed.
Kinkel p. 22 f.).

Aber nicht blof§ die vegetative, sondern auch die animalische Fruchtbarkeit und der
mit dieser zusammenhingende Geschlechtstrieb wurde auf die A. zurtickgefiihrt, wie
dies in den schon angefiihrten herrlichen Versen des homerischen Hymnus, sowie in
dem Hesiodischen Mythus von der ¢tdopundvg A. (Hes. Th. 200) angedeutet ist. Darum
waren der A. besonders die durch starken Geschlechtstrieb und Fortpflanzungsfihigkeit
ausgezeichneten Tiere wie die Taube, die Gans, das Rebhuhn, der Sperling, der Ziegen-
bock, der Widder und der Hase geheiligt (vgl. Welcker, G. 2, 716 ff. Preller, gr. M. 2.1, 290
f. und die betr. Stellen in Lenz, Zoologie d. Gr. u. Rémer. Gotha 1856).

Bei den Menschen heif8t der Fortpflanzungstrieb, der das Band der Ehe kniipft, Liebe,
und darum ist A. zur Liebes- und Ehegottin geworden. Sehr schon sagt Welcker, G. 2,
709: ,,Beides geht von ihr aus, alles Zauberische, Gliickliche, Quilende, wodurch der von
Lieblichkeit ergriffene Sinn, und aller Drang des Verlangens der GeniefSlichkeit und mehr
als tierischen Begehrlichkeit, wodurch die Sinne gereizt und entflammt werden« Sie reicht
von den unschuldigsten reizendsten Betérungen und Gaukeleien zu den innigsten und
heiligsten Banden unter Menschen, zu himmlischen Gefithlen und Ahnungen hinauf
und zu dem bloflen Tier im Menschen und tief darunter hinab. Die edlere reinere Liebe,
welche zur Vollendung in der Ehe (tékog Gakepoio yapoto) fithre, vertritt vorzugsweise A.
Otpavia, den gemeinen rein sinnlichen Trieb aber die A. TTavonuog. Diese Unterschei-
dung scheint schon einer ziemlich frithen Zeit anzugehdren, da mehrfach, z. B. in Theben
und in Athen die Odpavia der ITdvdnuog als eine erhabenere, edlere Gottin ausdriicklich
gegeniibergestellt wird (vgl. Pausan. 9, 16, 2. Xen. Symp. 8, 9. Welcker, G. 1, 672 ff.),
welcher Gegensatz, spiter von Platon (Symp. 180 D) besonders betont worden ist. Fiir
wie ehrwiirdig z. B. die A. Odpavia in Athen galt, geht aus ihrer Benennung ,lteste des
Moiren® deutlich hervor (Paus. 1,19, 2. Vgl. Orph. hy. 55). Ein anderer Beiname dieser A.
von ’Olvpmia. Sie wurde als solche in Sparta und Sikyon verehrt, und ihre Priesterinnen
mussten sich der grofiten Keuschheit befleiffigen (Paus. 3, 12. 9. 2, 10, 4). Urania spendet
Ehegliick nach einem schénen Epigramme Theokrits (13). Als in Rom ein Bild der Ve-
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nus nach den griechischen Sibyllinen eingeweiht wurde, wihlte man dazu aus hundert
erlesenen Matronen die Sulpicia aus (Plin. 7, 35). Phidias bildete die Urania mit einer
Schildkréte unter dem Fufie ab, weil dieses Tier ein Symbol der Hiuslichkeit war (Paus.
6, 25, 2. Plut. pr. coni. 32. Preller, gr. M. 2.1, 268, 1). Nach Artemidor 2, 37 ist A. Urania
eine Helferin zur Ehe (vgl. auch I1. 5, 429) und eine Géttin des Kindersegens, sie wurde
bei allen Vermihlungen angerufen (Diod. s, 73. Paus. 2, 34, 11. 3, 13, 6. Muson. b. Stob.
Flor. 67, 20. vgl. auch Empedokl. v. 205. Hes. 5. v. @adapwv dvagoa) und wachte iiber der
Erfiillung von Eheversprechen, wie aus der Geschichte von Ktesylla und Hermochares
oder von Kydippe und Akontios hervorgeht (vgl. Anton. Lib. 1. Ovid. Her. 21. Buttmann,
Mythol. 2, 115 ff.). Die hierher gehérigen Beinamen der Géttin sind A. Hera (in Sparta:
Paus. 3, 13, 6), Harma (zu Delphi: Plut. Amat. 23, 7, von épuélerv), Kurotrophos (in
Athen: Plato b. Athen. 10, 58. Sophokles ib. 13, 61, Brunck, Anal. 2, 383) und Kolias oder
Genetyllis, welche letztere, wie schon der Name lehrt, eine Geburtsgottin war (vgl. Ar.
Nub. 52 u. Schol. Lys. 2. Hesych. Suid. Paus. 1, 1, 4. Welcker, G. 2, 713, 69 etc.). Dass
die Funktion der A. Kurotrophos uralt ist, erhellt schon aus der Geschichte von den
Tochtern des Pandareos, welche Od. 20, 67 f. erzihlt ist. Ubrigens lassen sich alle diese
Funktionen auch bei anderen Mondgéttinnen, z. B. bei Hera und Artemis nachweisen
(Roscher, Juno und Hera s1 ff.).

Im engsten Zusammenhange mit diesen Vorstellungen steht es, wenn A. als Gottin
der Liebe und ihrer Geniisse, als eine Herrin iiber die Herzen sowohl der Menschen
als der Gotter gilt, die im Stande ist Abneigung oder Zuneigung einzufl6len, wie dies
namentlich aus ihren Beinamen dmootpodic und ématpodio (Paus. 1, 40, 55 9, 16, 2) her-
vorgeht. Schon Homer betont diese Seite im Charakter der A., wenn sie (Il. 14, 215) von
ihrem buntgestickten Bengurt redet, worin alle ihre Bezauberungsmittel sind, ptAétyg,
tuepog, daptotis, mappaais (vgl. auch Hes. Th. 205 f.), oder wenn er (ib. 198) die Hera sie
um die Gaben der Liebe anflehen ldsst, womit sie Gotter und Menschen zu bezwingen
weifl. Thren Lieblingen wie Paris (Il. 3, 54), Kinyras, Aeneas, Phaon verleiht sie die Gabe
zauberischer Schonheit und verfiihrerischer Liebenswiirdigkeit, wihrend die Frauen
die Macht der A. vorzugsweise als eine verderbliche empfinden, indem sie durch sie von
ungliicklicher Liebesleidenschaft heimgesucht werden (vgl. die Mythen von Helena,
Ariadne, Medea, Pasipha¢, Phaedra und andere von Preller, gr. M. 2 1, 283 f. angefiihrte
Sagen). Auch die Erfindung des Liebeszaubers wurde der A. zugeschrieben, wie aus den
Sagen von Jason (Pind. Py. 4, 215 ff.) und von Phaon erhellt.

Natiirlich musste eine solche Goéttin, welche Schonheit und Liebreiz zu spenden
vermag, auch selbst als ein Ideal aller weiblichen Anmut und Lieblichkeit gedacht werden.
Darum preist schon Homer ihr siiles Licheln (¢pthopuedng Il. 3, 424. 4, 10. 5, 375 .
0.), ihren wunderschonen Hals, ihre reizende Brust, ihre strahlenden Augen (Il 3, 396),
ihre weifSen Arme (5, 314), und spitere Dichter Giberbieten sich férmlich in der Gippigen
Ausmalung ihres Bildes, wobei sogar die feinsten Details ihrer Toilette nicht vergessen
wurden (vgl. Hom. hy. in Ven. 86. hy. 6, 7-11. Od. 18, 192 und tiberhaupt die schone
Darstellung Prellers, gr. M. 2.1, 277 £.). Wenn ein schénes Weib geschildert werden soll, so
wird sie mit A. verglichen (II. 9, 389. 24, 699. Od. 4, 14. 17, 37 6.). Die Anmut der G6ttin
liegt auch in dem schénen Mythus von ihrem Verhilenisse zu den Chariten ausgesprochen,
welche als ihre Dienerinnen gedacht werden (1. 5, 338. Od. 18, 194). Die hierher geh6rigen
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Beinamen sind Mopda (Paus. 3, 15, 8), yAvkvpeidryog, xadvkdmig, ElcoBAédapos, Baiwtic
(Hesych.), ypvoén, modlypvoog, ypvoootédavos, edotédavog u. s. w.

Hieran schliefit sich passend die Funktion der A. als Géttin und Vorsteherin der
Hetiren, welche, wie schon oben gezeigt worden ist, bereits im Orient vielfach die Rolle
von Hierodulen spielten, urspriinglich also religiosen Zwecken dienten. In Korinth, wo
phonikischer Einfluss besonders deutlich wahrnehmbar ist, gab es zur Zeit der Bliithe
mehr als tausend Hierodulen (Strabo 378); viele reiche Minner setzten ihre Ehre darein,
ihre schonsten Sklavinnen der Korinthischen A. zu weihen. ,Wie feierlich dieser Gebrauch
genommen wurde, zeigt ein Epigramm des Simonides und das Skolion des Pindar (fr.
99), aufzufithren im Tempel der A. fiir Xenophon, der ihr fiir den Sieg in Olympia
schéne Midchen gelobt hatte, worin der Dichter nach einem Eingang zu Ehren eines
solchen Chors sich wundert, was die Herren des Isthmos sagen werden zu diesem mit
»gemeinsamen Midchen verkniipften Anfang.“ In Athen griindete Solon, in der Absicht
das Hetdrenwesen zu ordnen, einen Tempel der A. Pandemos, d. i. der 6ffentlichen oder
allgemeinen Liebesg6ttin, und weihte derselben eine Anzahl 6ftentlicher Midchen, die
hier wie in Korinth sich, wie es scheint, Jedem, der es wiinschte, zur Verfiigung stellen
mussten (vgl. Welcker, G. 1, 672. 2, 712 . Preller, gr. M. 2.1, 288, 1. K. P. Hermann, Gottesd.
Alt. 62, 45). Aulerdem besafl Athen noch einen Tempel der Aphrodite Hetaira, welcher,
wie Apollodor (b. Athen. 571 c. Phot. Lex. s. v.) berichtet, weibliche und minnliche
Hetiren versammelte. Derselbe Beiname kommt auch anderwirts z. B. zu Ephesos und
Samos vor (Athen. 572 f.). Zu Abydos gab es eine A. Porne (Athen. a. a. O.). Noch andere
hierher gehérige Kulte, die zum Teil die widerwirtigsten Ausschweifungen verraten,
erwihnt Welcker, G. 2, 714 ff.

3. Wie schon die orientalische A. so hatte auch die hellenische Gottin die deutlich-
sten Bezichungen zum Wasser oder zum Meere, was, wie schon erwihnt, sich leicht aus
ihrer urspriinglichen Mondbedeutung erkliren lisst Bereits Hesiod (Th. 188 ff.) kennt
den Mythus von der Entstehung der A. aus dem Schaume, der sich im Meere um das
Zeugungsglied des Uranos bildete, als Kronos dasselbe nach der Entmannung des Vaters
herabgeschleudert hatte. Nach einer sehr verbreiteten Auffassung soll sogar der Name
Aphrodite auf diesen Mythus zurtickweisen (vgl. Hes. Th. 195 ff. u. Plat. Krat. 406 C),
wihrend er in Wahrheit wohl aus dem Semitischen zu erkliren ist (Hommel in Fleckeisens
Jahrb. 125. 1882. Heft 3). Auch nach dem homerischen Hymnus auf A. (6, 3 ff.) wird
sie im weichen Schaume durch die Meereswoge vom Westwind nach Kypros getrieben,
wo sie die Horen aufnehmen, schmiicken, um sie zum Olymp emporzufithren. Bion
nennt A. darum ein Kind des Zeus und der See (10, 1), und es gab Bildwerke, welche,
die personifizierte See (Thalassa) darstellten, die eben geborene Gottin auf dem Arme
tragend (Paus. 2, 1, 7). Auf zahlreichen Sarkophagen, Gemmen und Miinzen begleiten
Tritonen und Nereiden die Schaumgeborene durchs Meer (Welcker, G. 2, 706). Thre
hierauf beziiglichen Beinamen sind Edmlote (berithmt geworden durch die Knidische
Statue des Praxiteles und nach einem Epigramme der Anyte (A. 9, 144) die den Schif-
fern glinstige Fahrt verleihende A. bezeichnend), TaAnvaic, ITeayio (= Venus marina),
Tovtia, Atwvyoia, drhopuiotetpa (Anthol. 10, 21, 7), *Avadvouévn, dppoyevys, Oataaain.
Mit Bezug auf ihre Funktion den Schiffern gtinstige Fahrt zu verleihen und die See zu
beruhigen scheinen ihr &fters Tempel und Statuen am Meeresufer errichtet worden zu
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sein (Brunck, Anal. 3, 205, 265). Die A. Aiveide, die gottliche Beschiitzerin des Aeneas
auf seinen Irrfahrten, diirfte wohl am besten als Gottin des Meeres aufzufassen sein. Die
der Meeresgottin A. geheiligten Tiere waren der Schwan und der Delphin (Hor. Ca. 4, 1,
10. Ovid. Met. 10, 708. Welcker, G. 2, 717). Vgl. Welcker, G. 2, 705 ff. Preller, gr. M. 2.1,
263f. u. 269 f.

4. Wie die orientalische A. so hatte auch die griechische Gottin wenigstens eine
deutliche Beziehung zum Totenreiche oder zur Unterwelt. Es gab nimlich zu Delphi
ein Bild der A. émropia, mpog & Todg xatoryouévovg i tag yodg dvaxaiotvrar (Plut. Q.
Rom. 23). Die von Preller, gr. M. 2.1, 275, 3 damit verglichene A. toudpvyos (Clem. Al
Protr. p. 24 S.) gehort, wie Welcker, G. 2, 715 erwiesen hat, entschieden nicht hierher
(vgl. tbrigens Gerhard, Archiol. Nachl. a. Rom. S. a1 ff.). Wahrscheinlich hingt jener
Delphische Kult mit der schon oben besprochenen orientalischen Vorstellung zusammen,
dass die Gottin der Fruchtbarkeit und des Mondes im Winter, also in der unfruchtbaren
Jahreszeit oder an den Tagen des Mondwechsels sowie bei Mondfinsternissen, in die
Unterwelt hinabsteige, wie man denn in Cypern ihr eigenes Grab zeigte, so gut als das
des Zeus auf Kreta (Preller, gr. M. 2.1, 275. Anders Welcker, G. 2, 716).

5. Wenn A. mehrfach als eine kriegerische Gottin gefasst und demnach bewaftnet
dargestellt wurde, so ist hierbei sicherlich an eine Ubertragung altorientalischer Vorstel-
lungen und Kulte zu denken (S. oben S. 81). So findet sich eine bewaftnete A. nicht blof$
in Cypern (Hesych. &yyetog ’A.), in Kythera (Paus. 3, 23, 1) und auf Akrokorinth (P. 2, s,
1), an welchen Orten orientalischer Einfluss deutlich nachweisbar ist, sondern auch in
Sparta (Paus. 3, 15, 8. vgl. auch C. I. Gr. 1444. ’A¢p. évémhiog) und sonst (Mionnet 3, 231
ff.) Die Anthologie enthilt mehrere auf eine mit Helm und Speer bewaffnete A. gehende
Epigramme (Anthol. gr. 2, S. 677 ft. ed. Jacobs). So erkliren sich zugleich ihre Beinamen
*Apeio und vixnéépog zweifelhaft erscheint, ob, wie Welcker vermutet, (Gétterl. 1, 669)
auch die hiufig vorkommende Verbindung der A. mit Ares auf die Idee einer bewaftneten
Gottin zurtickzufithren ist (vgl. Welcker, G. 1, 669. 2, 708. Preller, gr. M. 2.1, 267 f. u.
dagegen die griindliche Untersuchung von Ttimpel, Ares und Aphrodite. Leipz. 1880).

6. Kultus der hellenisierten A. Was zunichst die der A. heiligen Tiere und Pflanzen
betriftt, so sind aufler den schon oben bei der Besprechung der orientalischen Géttin
aufgefithrten noch zu erwihnen von Tieren: der Sperling als Symbol der Fruchtbarkeit
(Sapph. fr. 1ed. B. vgl Paul. p. 312), der Wendehals, der als Liebeszauber eine Rolle spielte
(Pind. Pyth. 4, 215 ff. Schol. Theocr. 2, 17), der Schwan (Hor. ca. 4, 1, 10. Stat. Silv. 1,
2, 142. 3, 4, 22. Preller 1, 291) und der Delphin, welche der A. Pelagia heilig gewesen zu
sein scheinen, der Hase oder das Kaninchen wegen ihrer Fruchtbarkeit (Welcker, G. 2,
717), endlich die Schildkrote (s. oben S. 87), von Planzen: die Rose (Bion id. 1, 74), der
Mohn und die Linde (Hor. ca. 1, 38, 2. Paus. 2, 10, 4. Cornut. 24). Der Planet Venus
hiefd *Apodityg dotrp oder *’Adpodity was wohl auf orientalischen Ursprung hinweist
(Plat. Epin. 987 b. Tim. Locr. 97 a. S. Emp. adv. math. s, 29 etc.). Hinsichtlich der weiten
Verbreitung des Kultus der A. ist auf die Zusammenstellungen bei Gerhard, Mythol. 1.
S. 380 ff. und bei Schomann, Gr. Alt. 2 2. S. 496 zu verweisen. Die Feste der A. hieffen
*Adpodioie. Davon hatte wahrscheinlich der Monat *Adpodictog seinen Namen erhalten,
dem wir in den Kalendern von Bithynien, Cypern und Jasos begegnen. Auf Cypern
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entspricht dieser Monat ungefihr unserem Oktober (K. Fr. Hermann, Gr. Monatskunde
S. 48).

c. Spuren einer echtgriechischen Gottin, welche schon sehr frithzeitig mit der orienta-
lischen A. verschmolzen wurde. Wie wir soeben gezeigt haben, lassen sich bei weitem die
meisten Vorstellungen, welche der Grieche an den Namen der A. zu kniipfen pflegte, ohne
Weiteres auf die orientalische A. (Astarte) zuriickfithren. Etwas anders steht es mit einigen
wenigen nunmehr zu besprechenden Ziigen, welche echtgriechisches Geprige tragen und
sich am besten durch die Annahme einer althellonischen wegen der Ahnlichkeit ihres
Wesens schon sehr frithzeitig mit der orientalischen A. identifizierten G6ttin erkliren
dirften. Diese nicht aus orientalischem Mythus und Kultus erklirbaren Ziige sind die
Beziehungen, welche A. zu echtgriechischen Gottheiten wie Zeus, Dione, Hephistos,
sowie zum Ares hatte. Die schon sehr frith bezeugte Sage von der Abstammung der A.
von Zeus und Dione (Hom. Il 20. 107. 5. 371) lisst mit ziemlicher Sicherheit auf eine
Vermischung von A. und Hebe, der Tochter des Zeus und der Hera, schlieflen, wenn
man bedenkt, dass Dione (= Juno) der epirotische Name der Hera war (Apollod. b. Schol.
z. Od. 3, 91) und dass sich eine wirklich auffallende Wesensgleicheit der A. und Hebe
in mehreren Ztigen nachweisen lisst, die wir fiir uralte halten dirfen (Roscher, Juno
u. Hera S. 26), Ahnliches gilt auch von A. Ehe mit Hephistos (Od. 8, 270. Vgl. auch
Welcker, G. 2, 707), als dessen Gemahlin in der Ilias (18, 383) Charis, die personifizierte
Anmut, eine ebenfalls der A. vielfach wesensgleiche Gottin, genannt wird. Wahrschein-
lich ist in diesem Falle die Verbindung des kunstsinnigen Gétterschmiedes mit Charis
das Urspringliche und H. Ehe mit Aphrodite nur die Folge einer Verschmelzung der
wesensgleichen Géttinnen. Auch der Mythus von dem miitterlichen Verhiltnis der A.
zu Eros ist wohl echtgriechischen Ursprungs, aber erst nach Hesiod entstanden, als A.
schon vollig hellenisiert und zur weiblichen Personifikation der Liebe geworden war (vgl.
Hesiod. Th. 120. Plat. Symp. 178 B). Wenn endlich A. nach Hesiod die Gattin des Ares,
mit dem sie Phobos, Deimos und Harmonia zeugte (Theog. 933 ff.), gewesen sein soll, so
ist dieser Mythus wohl derselben dichterischen Spekulation entsprungen, die spiter in
dem philosophischen Mythus des Empedokles von Philia und Neikos (Liebe und Hass)
einen Ausdruck gefunden hat (vgl. tibrigens Welcker, G. 1, 669. 2, 707 f.) Als derjenige
Ort, wo diese Sage vorzugsweise heimisch war, wird uns Theben genannt (Welcker a. a.

0.).
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10 Die Grundbedeutung der Athene.

Athene (bei Homer *A6%vn, ’Abnvain, ITaddag *AbAvy, Taddag *AByvain ezc., auf at-
tischen Urkunden vor Eukleides *Afnvain oder *Afvyaio, woraus spiter die ebenfalls
attischen Formen Afnvaa und *Abvva hervorgingen, bei Pindar und Sophokles auch
"Abdva: vgl. Index z. C. 1. Gr. Pape-Benseler Wortb. d. gr. Eigenn. 1, 23. Welcker, Gétterl. 1,
301) ist ebenso wie die germanische mit ihr in den wesentlichsten mythischen Funktionen
zu vergleichende Valkyre (Mannhardt, German. Mythen. 557 ff. u. 562 ff.) urspriinglich
fiir eine Gottin der Wetterwolke und des daraus hervorspringenden Blitzes zu halten.
Die Mythen und Beinamen, in welchen sich diese Anschauung noch mehr oder weniger
deutlich offenbart, sind kurz folgende. Den Mythus von der Geburt der A. aus dem
Haupte des Zeus scheint bereits Homer zu kennen, da er sie 6Bpipomdrey (1L 5, 747),
Tprroyévera (1. 4, 515 1. 6.) nennt und von Zeus sagt, er selbst habe sie geboren (I1. 5, 875,
880). Die erste ausdriickliche Erwihnung der Geburt aus dem Haupte des Zeus findet
sich bei Hesiod. Th. 924. Am vollstindigsten erzihlen dieselbe Hom. hy. 28. Dichter
b. Galen, de Hipp. et Plat. dogm. 3, p. 2773. Pindar OL. 7, 35. Apollod. 1, 3, 6 (vgl. auch
Apoll. Rh. 4, 1310 f. u. Stesichoros in den Schol. z. d. St.). Danach verschlang Zeus seine
erste Gemahlin Metis, als sie noch mit der Athene schwanger war, und gebar dann diese
selbst aus seinem Haupte, welches ihm Prometheus oder Hephaestos mittelst eines Beiles
zerspaltete. Athene aber sprang in leuchtender Riistung mit hochgeschwungenem Speere
und schon mit der Aegis angetan (vgl. die Verse bei Galenus a. a. O.) aus dem Haupte
ihres Vaters, indem sie lauten Schlachtruf erschallen lief3, von welchem Himmel und Erde
furchtbar wiederhallten (vgl. Hom. hy. 28, 9 u. Pind. a. a. O.). Als Ort der Geburt wird von
Apollodor a. a. O. (vgl. auch das alte Dichterfragment b. Galen, a. a. O.) der Tritonfluss,
den man sich im duf8ersten Westen dachte und spiter in Libyen und anderwirts (Welcker,
Gr. 1, 311 u. 314. Pape-Benseler, Wortb. d. gr. Eigenn. s. v.) lokalisirte, angegeben. Davon
hief§ Athene Tritogeneia. Dass in diesem Mythus von der Geburt der A. eine Reihe von
direkten auf die Gewitterwolke und den Blitz hinweisenden Anschauungen anzuerken-
nen sind, diirfte keinem Zweifel unterliegen. Die gewitterschwangere Wolke erscheint
darin in verschiedenen Bildern, bald als das Haupt des schwangeren Gewittergottes Zeus,
bald als Aegis; der Blitz, welcher die Wolke spaltet, als spaltendes Beil und als blitzende
Lanze; der Donner endlich als furchtbarer Schlachtruf. Auch die Verlegung der Geburt
an das Ufer des im duflersten Westen flielenden Tritonstromes, der wahrscheinlich mit
dem Okeanos identisch ist, da Tpitwv Grenzstrom bedeutet, weist auf das Gewitter hin,
da den Griechen die Gewitterwolken aus dem westlichen Okeanos aufzusteigen schienen.
(Siehe die Belege bei Roscher, Gorgonen S. 30 f. u. 119 und vgl. Bergk in Fleckeisens Jahrb.
1860. S. 298 ff. Lauer, Syst. d. gr. Myth. 320. Myriantheus, die Agvins S. 19. Schwartz,
Urspr. d. Myth. 83.) Wie richtig und naheliegend diese Deutung ist, erkennt man na-
mentlich an einer von Aristokles beim Schol. z. Pind. Ol. 7, 66 erhaltenen Version der
Sage, wonach Athene in einer Wolke verborgen war und in Folge eines Blitzschlages des
Zeus plotzlich aus derselben hervortrat. Fiar das hohe Alter und die weite Verbreitung
dieser Geburtssage zeugen die vielen Bildwerke, von denen die grossartige Gruppe des
Phidias im vorderen Giebelfelde des Parthenon das beriihmteste geworden ist. In spiteren
schlechtbeglaubigten Mythen, welche jedenfalls der Spekulation einzelner Theologen,
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Philosophen und Dichter entsprungen sind, erscheint Athene als Tochter des gefliigelten
Giganten Pallas (Cic. de nat. d. 3, 23. Tzetzes Lykophr. 355) oder des Poseidon und der
Tritonis (Herod. 4, 180) oder des Itonos (Paus. 9, 34, 1. Simonides bei Tzetzes a. a. O.)
oder endlich des Hephaestos (A. Mommsen, Heortol. 83). Eine deutliche Beziehung
zum Gewitter, das in vielen Sagen indogermanischer Vélker als ein furchtbarer Kampf
der gewaltigsten Gotter gegen entsetzliche Riesen und Ungeheuer gefasst wird, verrit
auch der Kampf der Athene gegen die Giganten und die Gorgonen. Als diejenigen Gi-
ganten, welche Athene erlegte, gelten Pallas und Enkelados (Apollod. 1, 6, 2. Verg. A. 3,
578 ff. Paus. 8, 47, 1. Vgl. Eur. Ion. 987 ff. 1528. Arist. 2, p. 15. Ddf. Q. Smyrn. 14, 584).
Besonders populir war die Sage von Athenes Gigantenkampf in Athen, wie aus der Sitte
erhellt, der Gottin an ihrem Hauptfeste einen Peplos mit eingewebten Darstellungen
der Gigantomachie darzubringen (Eur. Hek. 466 m. Schol. Verg. Cir. 30). Von ihrer
Theilname am Gigantenkampf fihrte Athene die Beinamen Ityavtodéteipa, (-odétic)
oder Tiyavtopévtig). Noch deutlicher tritt die Gewitterbedeutung der Athene in der Sage
von ihrem Kampfe mit der Gorgo hervor, die sich nur als Gewitterwolke verstehen lisst
(vgl. Roscher, die Gorgonen und Verwandtes S. 117). Als Erlegerin dieses Ungeheuers
galt Athene vorzugsweise in Attika (Eur. Ion. 987 f. Apollod. 2, 4, 3. Euhemeros b. Hyg.
P. Astr. 2, 12. vgl. auch Diod. 3, 70) und wohl auch in Tegea (Roscher, Gorgonen 81),
wihrend nach argivischer Sage Perseus unter ihrem Beistande die Medusa totete. So
wurde das Gorgoneion und die Aegis zu einem wesentlichen Attribute der Athene und
die Gottin erhielt die Beinamen yopyodévog, yopy@mig und Iopyd (Soph. Ai. 450. fr. ed.
Nauck 759, 2. Eur. Hel. 1316. Ion. 1478. Orph. hy. 32, 8. Palaeph. c. 32. V6lcker, Mythol. d.
iapet. Geschl. S. 115 ff. u. 386). Von anderweitigen Bezichungen der Athene zum Gewitter
ist aus der Ilias Folgendes hervorzuheben. I. 5, 7 lisst Athene dem Diomed Feuer vom
Haupt und Schultern flammen ebenso wie sie 18, 203 ff. dem Achill die Aegis um die
Schultern wirft, eine goldene Wolke um sein Haupt legt und Flammen herausschlagen
lasst. Nach Il. 11, 45 donnert sie zu Agamemnons Ehre. Il. 4. 74 ft. wird ihr Herabfahren
vom Himmel geradezu mit dem Fluge eines feurigen Meteors verglichen. Sie allein unter
allen Gottern fihrt auf einem flammenden Wagen (8xea $Adyea) nach Il. 5, 745 u. 8, 389
(vgl. auch Aesch. Eum. 381 ff. ed. Wellauer u. Lauer S. 358). Als unverkennbare Blitzgottin
erscheint Athene namentlich auf makedonischen Miinzen, welche sie in der Linken den
Schild hebend, in der Rechten den Blitz schwingend darstellen (Preller, gr. M. 2 1, 170).
Ahnliches findet sich auch auf Miinzen von Athen, Syrakus, Epirus, der Konige von
Antigonos Stamm, Domitians und einiger andern romischen Kaiser, auch der Lokrer, da
man die Gottin zur Rache der Kassandra durch den ihr von Zeus gegebenen Blitz, wie
Euripides sagt, den Lokrischen Aias scheitern lief} ('Tr. 80. Vigl. Welcker, Gotterl. 2, 281).
In Aeschylos” Eumeniden 827 sagt Athene von sich selbst, sie allein wisse den Zugang zu
dem Gemache, wo der Blitz versiegelt sei. Es braucht kaum hervorgehoben zu werden,
dass auf dieser Gleichheit der Naturbasis das ungemein nahe Verhiltnis der Athene zu
Zeus und ihre Wesensihnlichkeit mit diesem Gottergotte beruht (vgl. dariiber Welcker,
G. 1, 302. 2, 280-82). Wie die iibrigen Gewittergottheiten und Gewitterdimonen (vgl.
Roscher, Gorgonen Kap. 2), ist sie furchtbar (dewy] vgl. Hes. Theog. 925 u. Lamprokles b.
Schol. z. Ar. Nub. 967), von gewaltiger Kraft (dAxniecoe Hom. hy. 28, 3. & Awdg dAxipa
fed¢ Soph. Ai. 4o1. vgl. Liv. 42, 51 X0evidc. Paus. 2, 30, 6. 32, 5), unbezwinglich (4ddpotog
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fed Soph. Ai. 450. Atputiyvy bei Hom. vgl. dariiber Curtius, Grundz. 5 599) und mit
leuchtenden oder blitzenden Augen begabt (vgl. I. 1, 200 und die hiufigen Epitheta
Yhowdmig, yopy@mig und 85udepxyc Paus. 2, 24, 2), womit nicht blof die der Athene gel-
tende Heiligkeit der Nachteule (yAad€), sondern auch der Gedanke zusammenhingt, dass
sie die Menschen mit Scharfblick und Sehkraft begabe (vgl. Roscher, Gorgonen 72, Anm.
140 und besonders Paus. a. a. O. 3,18, 2. u. Plut. Lyk. 11). Auf die Gewitterbedeutung der
Athene ist wohl auch die eigentiimliche tegeatische Erzihlung von der Locke der Gorgo
zu beziehen, welche Athene der Sterope oder Asterope (= der Blitzenden) gegeben haben
sollte, um dieselbe in Zeiten der Noth als wirksames Amulet anzuwenden (Apollodor 2,
7,3 w. Paus, 8, 47, 5). Wahrscheinlich liegt dieser Sage ein eigenttimlicher Gewitterzauber,
der sich auch sonst nachweisen lisst, zu Grunde (vgl. Roscher, Gorgonen S. 81 ff.). Auch
in dem schénen Mythus von Bellerophon, den Athene als XaAwviti die Bindigung und
Ziigelung des Pegasos d. i. des gefliigelten Donnerrosses lehrt, spielt sie die Rolle einer
Gewittergottheit (Paus. 2, 4, 1. 5). Da schon von Homer der Donner mit dem Klange
einer ehernen Trompete (odAmy§) verglichen wird (I1. 21, 388), so wird sich die argivische
A. Zédmyk, die als Erfinderin der Trompete gilt (Schol. zu IL. 18, 219. vgl. Paus. 2, 21,
3), als Gottin des Donners erkliren (Roscher, Gorgonen 87 f.). Sophokles (Ai. 14 ft.)
vergleicht daher die Stimme der Athene einer ehernen Trompete. Nur zweifelnd wage
ich in diesem Zusammenhange die thebanische. A. "Oyxa (auch "Oyya oder *Oyxain) zu
nennen. "Oyxa kénnte recht wohl mit éyxaofou schreien, briillen (vgl. die *A. "Eyxéladog
bei Hesych.) zusammenhingen.

Da in den Mythen der meisten indogermanischen Vélker das Gewitter als ein Kampf
der Gotter gegen furchtbare Dimonen, der Blitz als Wafte und der Donner als Schlachtruf
oder Wutgebriill oder als Vorzeichen des Sieges erscheint (vgl. Roscher, Gorgonen 40. 66.
83. 87.116), so sind alle Gewittergottheiten zu Kriegsgéttern, d. h. zu Lenkern der mensch-
lichen Kdmpfe und Rettern tapferer Helden geworden. So auch Athene, welche bereits in
der Ilias die Rolle der vornehmsten Gottheit des Krieges spielt und einen hochst charakter-
lichen Gegensatz einerseits zur weibischen Aphrodite, anderseits zu dem ,,berserkerartig
wiitenden Ares bildet. Ihren Lieblingen wie Tydeus, Diomedes, Odysseus, Achilleus,
Menelaos, Herakles, Perseus, Bellerophon, Jason hilft sie in unzihligen Kimpfen und
Abenteuern und verleiht ihnen den Sieg, indem sie es sogar nicht verschmiht mit ihnen
den Kriegeswagen zu besteigen (vgl. Welcker, Gotterl. 1, 317. Preller, gr. M. 2.1, 371. v. Sybel,
Mythologie der Ilias 259 f.). So ist sie zuletzt, namentlich in Athen, zur Personifikation
des Sieges, zur Athena Nixy geworden, als welcher ihr auf der athenischen Akropolis
ein herrlicher kleiner Tempel geweiht war. (Vgl. auch die ’A. Nixn zu Megara b. Paus. 1,
42, 4.) Ihre sonstigen hierher gehorigen Beinamen sind *Adadxopévy oder > Adadxopevyic,
welche vorzugsweise in der béotischen nach ihr benannten Stadt Alalkomenai verehrt
wurde (I 4, 8. Strabo 9, 413. Steph. Byz. 5. v.’Adadx. Et. M. v. Kdmpig), "Adxidnuog (zu
Pella in Macedonien Liv. 42, 51), ’Apeia (zu Athen und in Platdd vgl. Paus. 1, 28, 5. 9, 4, 1.
"Adée (zu Tegea: Paus. 2, 17, 7 u. 6.) von dréa Schutz (vgl. Hes. op. 543), dopvfapag (C.
L. Gr. 3538), dyéotpatog, &yeheiy, AiTic, £ypexvdoLunos, moreundéxos, doPeatotpdty, Tepat-
motg bei Epikern (vgl. auch C. I. Gr. 3538 u. 4269 u. Schol. z. Ar. Nub. 967), TTaAkag,
vom Schwingen der Blitzeslanze (vgl. Il. 16, 141), ITpépayog (in Athen, Thessalien und
anderwirts), ITpopoyépua (Paus. 2, 34, 8). Bereits die iltesten Bildwerke der Athene, die
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sogenannten Palladien, stellen die Géttin als eine vorkimpfende mit erhobenem Schilde
und geziicktem Wurfspeer dar (Miiller. Hdb. d. Arch. § 68 u. 368). Die ebenfalls aus
zahlreichen Monumenten bekannte Darstellung der Athene als vixnéépog, d. h. wie Zeus
mit der Nike auf der ausgestreckten Hand, erklirt sich am besten aus Versen wie Hes. sc.
Herc. 339 (vixny dBavdtyg yepotv xal xBdog Exovaa).

Mit dieser ihrer kriegerischen Bedeutung hingt es eng zusammen, dass Athene auch
als Gottin der Kriegsmusik, welche vorzugsweise mit Trompeten und Fléten hervorge-
bracht wurde, sowie als Schutzgottin des Streitrosses und des Kriegsschiftes verehrt wurde
(Herod. 1, 17. Athen. p. s17 a. Gellius 1, 11, 1 ff.). So sehr entsprach der Klang der Trompete
und Fléte dem kriegerischen Sinne der Géttin, dass sie in verschiedenen Sagen als Erfin-
derin der beiden Instrumente genannt wurde. Der verbreitetste dieser Mythen fiihrte die
Erfindung der Fl6te auf das Pfeifen und Zischen der Gorgonenschlangen zuriick, welches
diese bei der Enthauptung der Medusa héren liessen (Pind. P. 12, 6-12 u. Schol. Nonn.
24, 36). Sehr bekannt ist auch der Mythus, wonach Athene den Silen Marsyas, weil er die
von ihr erfundene aber wegen Entstellung des Gesichts weggeworfene Fl6te aufgehoben
hatte, geztichtigt haben soll (Paus. 1, 24, 1. Apollod. 1, 4, 2. Hyg. f. 165). Vgl. die Beinamen
Boppviia (Miiller, Orchomenos 79. 356), ’Andav (Hes. s. v.), Movawy (C. I. Gr. 154 u.
Plin. 34, 8,19, 57), ZdAmyE (in Argos: Paus. 2, 21, 3, vgl. Welcker, Géttetl. 2, 300). Endlich
galt Athene fiir die Erfinderin der Pyrrhiche, des bekannten Waffertanzes, von dem es
hief3, dass sie selbst ihn zur Feier des Sieges tiber die Titanen zuerst getanzt habe (Sch.
Pind. P. 2, 127. Dion. H. 7, 72) und welcher deshalb ihr zu Ehren an den Panathenien mit
prichtiger orchostischer Ausstattung aufgefithrt wurde (Mommsen, Heortol. 123, 163 u.
6.). Als Gottin des Kriegsrosses und des Streitwagens — in der dltesten Zeit gab es noch
keine bewaffneten Reiter — tritt Athene in korinthischen und attischen Sagen auf. In At-
tika soll sie den Erechtheus die Bespannung des Wagens, in Korinth den Bellerophon die
Zugelung des Pegasos gelehrt haben (Hom. hy. in Ven. 13. Verg. Geo. 3, 113 ff. Aristid. Ath.
p- 18 f. Panath. p. 170. Schol. p. 62. Dind. Pind. OL. 13, 65), weshalb sie hier als XaAwitig
und Aapdorrmog verehrt wurde (Paus. 2, 4, 1. 5. Schol. Ar. Nub. 967). In Arkadien galt
sie als Erfinderin des Viergespannes (Cic. N. D. 3, 23), und in Barke erzihlte man ebenso
wie in Athen, Poseidon habe die Zucht, Athene das Lenken der Rosse verliehen (Soph.
ElL 727. Steph. Byz. s. v. Bapxn. Hesych. s. v. Bapxaiot). Hierauf bezieht sich wohl der
Beiname "Irrmio, welchen Athene in Kolonos fithrte (Paus. 1, 30, 4. Pind. OL. 13, 79. Soph.
O. C. 1071). In Zusammenhang damit steht es, wenn Athene in Béotien und Thessalien
als Bespannerin oder Erfinderin des Pfluges (Boappio, Bovdea) gedacht wurde (Hes. op.
430. Lycophr. 520. 359 u. Schol. Steph. Byz. s. v. BoOdeta. Serv. z. Verg. Aen. 4, 402. Arist.
Ath. p. 20 Ddf. Eust. I1. 16, 571). Die Erfinderin des Kriegsschifts endlich lernen wir aus
den Mythen von Danaos und vom Argonautenzuge kennen. Den Danaos oder Argos
soll sie zur Erbauung des ersten Fiinfzigruderers angeleitet haben (Apollod. 1, 9, 16. 2, 1,
4. Marm. Par. ep. 9), wie sie denn @iberhaupt als Erfinderin der Schifffahrt galt und zu
Mothone als ’AvepdTig verehrt wurde (Aristid. p. 19. Ddf. Paus. 4, 35, 5. Lykophr. 359 u.
Schol.). Wahrscheinlich hingen mit der Bedeutung der Athene als Schiftfahrtsgéttin die
eigenthiimlichen Kultsitten der Schiffsprocession und Regatta zusammen, welche an
den Panathenien eine so bedeutende Rolle spielten (A. Mommsen, Heort. 187 f. 197 f.).
Nicht undenkbar erscheint es, dass auch aus den Bildern des Wagengespannes und des

76



Schiftes die urspriingliche Anschauung des Wolke hervorleuchtet (vgl. Lauer, Syst. d. gr.
M. 358. Roscher, Gorgonen 93, Anm. 194 u. Schwartz, d. poet. Naturansch. 2, 18 ff.).
AufSerordentlich weit verbreitet ist die Vorstellung, dass Wolke und Nebel eine Art
Gespinnst oder Kleid seien (vgl. Mannhardt, German. Mythen ss7 ff. Schwartz, a. a. O. s.
u ff. Laistner, Nebelsagen 96 ff. 302 ff. u. 0. Lauer a. a. O. 371 ff.). Die den Regenwolken
unmittelbar vorausgehenden sogen. Schifchenwolken wurden von den Griechen und R6-
mern geradezu Wollflocken (wéxot épiwv, vellera lanae vgl. Roscher, Hermes d. Windgott
S. 45, Anm. 172) verglichen. So erklirt es sich wohl am Einfachsten, dass die Gottin der
Gewitterwolken — ihnlich wie die begrifflich nahe verwandten germanischen Valkyren —
auch als geschickte Spinnerin und Weberin und als géttliche Erfinderin dieser weiblichen
Kiinste gedacht wurde, welcher Gedanke bei der Athene umso niher lag, als den Tchtern
des Hauses vorzugsweise die Herstellung der Gewinder fur simtliche Familienglieder
tbertragen wurde (Hom. hy. in Ven. 14. K. Fr. Hermann, gr. Privatalt. § 10). Als Gottin
der weiblichen Arbeit erscheint A. schon in den homerischen Gedichten, wo es von ihr
heifit, dass sie ihren eigenen Peplos und das Gewand der Hera gewebt habe (I1. s, 735. 14,
178) und wo wiederholt die weibliche Kunstarbeit des Spinnens und Webens mit dem
Ehrennamen &pya.”ABnvaing belegt wird (Il. 9, 390. Od. 7, 110. 20, 72). Der bekannteste
Beiname dieser A. war "Epydvy, welchen sie zu Athen, in Samos, Thespiae, Elis, Sparta
und Megalopolis fiihrte (Paus. 1, 24, 3. Suid. s. v. 'Epydvy, Paus. 9, 26, 5. 3,17, 4. 8,32, 3 6.).
Zuletzt scheint sich der Beiname E. zu selbstindiger Bedeutung entwickelt zu haben,
da Plut. d. fort. 4 und Ael. V. H. 1, 2 6. von einem neben Athene verehrten weiblichen
Dimon Ergane reden. Das Symbol weiblicher Kunstfertigkeit aber ist die Spindel, welche
Athene in mehreren Bildwerken fiihrt (Welcker, G. 2, 301 f.). Das Mihrchen von der
Arachne, welche mit A. in der Kunst des Webens gewetteifert hatte und deshalb von
ihr in eine Spinne verwandelt worden war, siche b. Jacobi, Handwérterb. d. gr. u. rom.
Myth. unter Arachne. Die uralte fir Ilion und Athen bezeugte Kultsitte, der A. an ihrem
Feste einen schon gewebten Peplos darzubringen, hingt mit ihrer Bedeutung als Ergane
zusammen (Il. 6, 289. Mommsen, Heortol. 184 ff.). Weiteres siche bei Welcker, G. 2, 317
f. Aus dieser ihrer Funktion als Vorsteherin aller weiblichen Kunstbarkeit, besonders
des Spinnens und Webens, welches den Alten stets als ein Sinnbild héchster weiblicher
Klugheit und Erfindsamkeit erschien — man vergleiche den vielfach verzweigten meta-
phorischen Gebrauch der beiden Verba d¢aivery und fexere in Redensarten wie uhdea,
d6hov, uijty doaivery — hat sich nun ein doppelter Gedanke entwickelt: einmal das A.
auch die Erfinderin aller sonstigen menschlichen Kunstfertigkeit, sodann dass sie iiber-
haupt eine Gottin der Klugheit und Besonnenheit sei (vgl. Paus. 8, 36, 3). Abgesehen
von der Erfindung des Wagens, Pfluges und Schiftes, von denen schon oben in anderm
Zusammenhange die Rede gewesen ist, die aber ebensogut in die hier zu behandelnde
Gedankenreihe hineinpassen, sind hier die ebenfalls der Athene zugeschriebenen Erfin-
dungen der Goldschmiedekunst (Od. 6, 233. 23, 159), des Walkens, der Schuhmacherei,
des Ciselirens, der enkaustischen Malerei (Ov. fast. 3, 815 f.), der Topferei (s. das kleine
Gedicht Kauvos #) Kepapeig bei Hom. Epigr. 14), Bildhauerei u. s. w. zu erwihnen (vgl.
auflerdem Soph. fr. 759 N. Paus. s, 14, 5. Diod. 5, 73. Plut Symp. 3, 6, 4. Praec. ger. reip. s.
Et. M. u. Phot. s. v. "Epyévn). In Athen feierten die simtlichen Handwerker (yetpivarxe)
der A. und dem Hephaestos das Fest der Chalkeen (Mommsen, Heort. 313 f.). Sogar als
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eine Forderin und Beschiitzerin der drztlichen Kunst tritt A. auf (Od. fast. 3, 827. Plin. N.
H. 24, 176. 25, 34). Sie erhielt davon die Beinamen “Yyieie (in Athen: Paus. 1, 23, 5. Plut.
Per. 13. Plin. N. H. 22, 44; im Demos Acharnae: Paus. 1, 31, 3), und ouwvia (in Athen
und Oropos: Paus. 1, 2, 4. 34, 2); in Rom hiefl sie Minerva Medica Preller, rom. M. 1262
f. Weiteres siehe bei Welcker, Gottetl. 2, 304 ff.

Der andere, noch allgemeinere Gedanke, der sich aus der Funktion des Spinnens
und Webens entwickelt zu haben scheint, ist der, dass A. eine Gottin der Klugheit, der
Besonnenheit, des denkenden Verstandes (u#jtig, BovAn) sei (vgl. Plat. Cratyl. 407 A).
Sie heifdt deshalb schon in den homerischen Gedichten mwoAvPoviog (Il. 5, 260), sie ist
es, welche den Thorichtes Beschliessenden den Verstand benimmt (I1. 18, 311), und allen
andern Géttern ebenso wie Odysseus allen andern Menschen an Verstand und Klugheit
(pe el képdeary) tiberlegen ist, sie besitzt nach Hesiod (Theog. 896) uévog xai émidpove
BovAy. Sicherlich ist der Hesiodische Mythus von Metis als Mutter der A. auf diese ihre
Wesenseigenschaft zuriickzufithren. Dem entsprechen auch die Beinamen: foviaia, bei
welcher die attischen Buleuten schwuren (Antiphon de chor. 45), ’Aufoviia (in Sparta:
Paus. 3, 13, 6. vgl. das Verbum évaoviedouar), *Ayopaia (in Sparta: Paus. 3, 11, 9), d. i.
Vorsteherin der Volksversammlungen auf dem Markte, Mayavitig (in Arkadien: Paus. 8,
36, 3), d. i. Erfinderin von verschiedenen Rathschliissen und Listen, ITpévota (vgl. Dem.
25, 34. Aesch. 3, 110. Paus. 10, 8, 6. Welcker, Gétterl. 2, 306. Preller, gr. M. 2 1, 155 £.),
Srabpia d. h. die billig Abwigende (Hesych.) u. s. w. Der letzte Beiname diirfte auf eine
Titigkeit der Gottin gehen wie sie Aeschylos schildert, wo A. den Grundsatz des Areopags
aufstellt, dass Gleichheit der Stimmen fiir den Beklagten entscheide.

In Attika und auch anderwirts scheint A. seit dltester Zeit wichtige Beziehungen zur
Baumzucht und zum Ackerbau gehabt zu haben, wie sowohl aus der Erechtheussage als
auch aus dem in engem Anschluss an dieselbe entwickelten Festcyclus der A. in Athen
hervorgeht. So behauptete man, dass der uralte Olbaum auf der athenischen Akropolis,
welcher nahe einer salzhaltigen Quelle wurzelte und fiir den iltesten Olbaum von ganz
Attika galt, eine Schopfung der A. sei. Es ging die Sage, Poseidon und A. hitten um die
Herrschaft in Attika gestritten und Poseidon, um seine Macht zu beweisen, zuerst seinen
Dreizack in den kahlen Felsen gestossen; ,dann aber habe A. unmittelbar daneben den
ersten Olbaum wachsen lassen und sei fiir die Schépfung dieser den Hauptreichthum
Attikas ausmachenden Kulturpflanze sowohl vom Erechtheus als von den Géttern als
die wahre und echte Herrin der zukunftsreichen Stitte anerkannt worden. (Apollod. 3,
14, 1. Hygin f. 164.) Eine hnliche Rolle spielte der Olbaum auf Rhodos, wo zu Lindos
gleichfalls der Athene geheiligte Oelbiume gezeigt wurden (Anthol. 15, 11). Das Fest dieser
die Oelkultur férdernden und schiitzenden Athene hief8 Skirophorien, welcher Name
wohl mity#] oxippég d. i. der weissliche Kalkboden, auf welchem die Olive vorzugsweise
gedeiht, sowie mit dem Beinamen der A. Xxipég zusammenhingt (vgl. Mommsen, Heort.
54). Es fiel gerade in diejenige Zeit, in welcher die Olive blitht und daher vorzugsweise
von Hagel, Platzregen und Sturm gefihrdet ist (Mommsen a. a. O. S. 55 f.).

Eine ganz dhnliche Bedeutung wie fiir die Olivenzucht hatte A. in Attika auch fiir

. ]
den Ackerbau. Dies ist namentlich in der Sage von Erechtheus ausgesprochen, welcher
genau genommen nichts Anderes als die Personifikation des Samenkornes ist und seine
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Entwickelung darstellt. Erechtheus nimlich oder Erichthonios war der Sohn des Hephai-
stos und der Erde oder der Atthis, der Tochter des Kranaos, von Hephaistos gezeugt als
seine Liebe von der Athene schroft zurtickgewiesen war. A. aber zog den kleinen Erecht-
heus auf, bestellte einen Drachen zum Wichter desselben und tibergab ihn den Tochtern
des Kekrops, Agraulos, Pandrosos und Herse in einer Kiste mit dem Verbote diese zu
offnen. Die Jungfrauen waren aber ungehorsam, 6ffneten den Kasten und wurden, als
sie das Kind von Schlangen umwunden oder geradezu als Schlange erblickten, getotet
oder mit Wahnsinn bestraft, indem sie sich von dem Burgfelsen herab oder ins Meer
stiirzten. Dass sich die Erechtheussage auf Wachsthum und Gedeihen im Pflanzenreich
bezieht, geht aus den Figuren der Sage selbst hervor. ,,Der sprossende Keim des Bodens
(Epuyféviog = Gutland) wird gepflegt von den Taugottinnen Herse und Pandrosos sowie
von Aglauros, der Personifikation der heiteren Luft (vgl. Ovid. Fast. 1, 681 f. Steph. Byz. s.
v.’Aypavdy), nachdem ihn Gaea oder Arura (der Erdboden) ans Licht geboren hat. Die
neben Pandrosos (Pausan. 9, 35, 2) verehrte Thallo (Bliithe) sicherte dem Erdensshnchen
sein Gedeihen; Thallo war die eine der attischen Horen“ (Mommsen, Heort. 5 f.). Fra-
gen wir, welche Bedeutung Athene an dieser Natursymbolik habe, so kann es auch hier
kaum einem Zweifel unterliegen, dass A. in der Erechtheussage die Rolle einer giitigen,
allen Wetterschaden vom Getreide abwehrenden Wolkengéttin spielt. Die bosen Wetter,
welche dem Getreide, sobald dessen Halme eine gewisse Hohe erreicht haben, schaden
kénnen (Mommsen a. a. O. 10), scheint man sich unter dem Bilde der Gorgonen und
Giganten vorgestellt zu haben. Beachtenswerth erscheint, dass A. selbst die Beinamen
[Tévdpoaog und *Aydavpog fithrte (Schol. Ar. Lys. 439. Harpocr.: u. Suid. s. v. " AyAawpog).
Die Feste, welche dem Erechtheus und der Athene galten, waren: 1. Die Chalkeen, ein
uraltes Fest des Hephaestos und der A., die Erfindung des Pfluges und die Erzeugung des
Erechtheus feiernd, 2. die Procharisterien, zu Ende des Winters fiir die emporkeimen-
den Saaten von allen Beamten der A. gefeiert, 3. die Plynterien, ein Ernteanfangsfest, 4.
die Arrhephorien, vielleicht ein Dreschfest, 5. die Panathenien, wahrscheinlich das Fest
des Ernteschlusses (Mommsen, Heort. 7-14. Preller, gr. M. 2 1, 163-169). Wahrscheinlich
wurde mit Riicksicht auf diese ihre agrarische Bedeutung A. mit Aehren in den Hinden
abgebildet und Ktyoia, d. i. Spenderin und Schiitzerin der Habe, genannt: Hippocr. de
insomn. 1, p. 378 Foés. A. Mommsen, Delphika 255. Welcker, Gotterl. 1, 314.

Aus den besprochenen Funktionen erhellt, dass, abgesehen vom Zeus, keine andere
Gottheit sich mehr zur besonderen Haupt- und Schutzgéttin der Stidte eignete, als A.
Als solche fiihrte sie die bezeichnenden Beinamen ITodg (IToddtig) oder ITodioTyog
und wurde vorzugsweise in Tempeln, welche im Bereiche der iltesten und festesten
Stadttheile, den Burgen oder Akropolen (mé)etg, dxpomdreig) lagen, verehrt, was zweifellos
hauptsichlich auf A. Bedeutung als Gottin des Krieges zuriickzufiihren ist. Solche Tempel
hatte sie nicht bloff in Athen, sondern auch in Argos ("Axpia Hesych.), in Megara (Paus. 1,
42, 4), in Sparta, wo sie von ihrem mit ehernen Platten ausgeschlagenen Tempel auch den
Beinamen yaAxiotxog fithrte (Paus. 3,17, 1ff.) und wohl tiberall da, wo sie moAtotyog, moidg
oder moldtig hief3, z. B. in Chios (Herod. 1, 160), Erythrai (Paus. 7, 5, 9), Priene (C. L. Gr.
2904 vgl. 3048), Troizen (Paus. 2, 30, 6), Tegea (Paus. 8, 47, 5), Ilion (Dion. Hal. 6, 69),
Megalopolis (Paus. 8, 31, 9) u. s. w. (Vgl. Welcker, G. 2, 310 fF. u. Preller, gr. M. 21,174, 1.)
Den berithmtesten und in jeder Hinsicht ausgebildetsten Kult hatte natiirlich die Géttin

79



von Athen, welche urspriinglich wohl der Stadt den Namen gab (der Plural *A67vou
bezeichnet ebenso wie Adadxopevai — von *Af. dhadxouévy — wohl eine Mehrheit von
Ansiedelungen, die alle der A. heilig waren), spiter aber wieder nach ihrer Hauptkultstitte
die athenische Gottin (CAbnvaia, *Afnvé) genannt worden zu sein scheint (vgl. ’A67vy
*AdaAropevyic). Die dlteste Form des Namens *A67vy diirfte ebenso wie ITaAkdg die
Blitzgéttin zu bezeichnen, wenn er von Wu. vadh, das hiufig vom Blitzschlage gebraucht
wird, abzuleiten ist (Welcker, G. 1, 301. Fick, Worterb. 2 r79. Delbriick in Kuhns Z. 16,
266 f.). Am nichsten unter allen Gottheiten verwandter Volker stehen d. A. entschieden
die germanischen Valkyren, welche nicht blof$ die deutlichsten Beziechungen zu Blitzen
und Gewitterwolken haben, unter Blitz und Donner durch die Liifte fahren, leuchtende
Speere, Panzer, Helme tragen und auf Wolkenrossen reitend gedacht wurden, von deren
Mihnen Tau in’ die Thiler und Hagel in den Wald fillt, sondern auch insofern der Athene
gleichen, als sie wie diese die tapfern Helden schiitzen und geleiten und als himmlische
Weberinnen (d. h. als Gottinnen der Wolken und des von diesen abhingigen Wetters oder
Schicksals) auftreten, welch letztere Funktion unverkennbar an die A. Ergane erinnert
(vgl. Mannhardt, German. Mythen. S. 557 ff. Grimm, d. Myth. 3 389 ff.). Auflerdem
haben die tibrigen anerkannten Gétter und Dimonen des Gewitters mancherlei Ziige
mit der A. gemein (vgl. Schwartz, Ursprung der Myth. und Roscher, die Gorgonen und
Verwandtes). In Betreft der schon frithzeitig mit A. identifizierten Minerva s. Preller, r.
Myth. 258.

Kult. Aus dem Kultus der A. ist hervorzuheben. dass ihr Stiere (Suid. s. v. TavpoBéiog),
Widder und Kiihe geopfert wurden (Hom. I1. 2, s50. Ov. Met 4, 7555 vgl. auch Eustath. p.
283. 31 u. 1752, 24). Ilische Jungfrauenopfer zur Stthne der von dem lokrischen Aiax gemis-
shandelten Kassandra erwihnt Suidas s. v. wow. Im argivischen Athenekultus spielte das
Bad des uralten Gétterbildes im Inachos eine wichtige Rolle, die man durch den Hinweis
auf das Bad der aus dem Gigantenkampf blut- und staubbedeckt zurtickgekehrten Géttin
mythisch zu begriinden suchte (Callim. hymn. in lavacr. Pall. 1 ff. u. Schol.). Heilig war
der A. die Eule (yAat§), die Schlange (Plut. de Is. et Os. 71), der Hahn (Paus. 6, 26, 2), der
von ihr geschaffene Olbaum, die Krihe (Paus. 4, 34, 6). Hinsichtlich der verschiedenen
Athenefeste zu Athen, Delphi u. s. w. vgl. A. Mommsens Heortologie und Delphika
sowie Schoemann, Gr. Alterth. 2 2, 444 ff. und den Artikel Minerva in Paulys Realenc.
5 S. 49 ft. Ferner war ihr der dritte Tag der Monats-Dekaden geheiligt, was sich wohl
aus einer verkehrten Deutung des Namens Tprtoyéveia erklirt (Preller, gr. M. 2.1, 168, 2),
von Monaten der bootische ’Adadxouéviog, der dtolische *A8vvouog (K. Fr. Hermann, gr.
Monatskunde 44. Mommsen, Delphika 255) und der attische Skirophorion (Mommsen,
Heort. 442), so genannt von dem Feste der Skirophorien, bei welchem die Priesterin der
Athene den ersten Rang einnahm.
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Nachtrige und Berichtigungen.

Zu S. 2 Anm. 2. Wenn, was kaum zu bezweifeln ist, die Hohle auf der Kyllene, in
welcher Hermes geboren sein sollte, eine Windhdhle ist, durch deren Offnung der Wind
bald hinein-bald hinausblist, so gewinnen die Verse Hy. in Merc. 145 ff.

..A166 & ¢prodviog ‘Epuijg
doxuwbei weydpoto S xAyiBpov Eduvey,
abpy dmwpwf] Evakiyxiog, HUT ORixAn.

in der Tat eine aufierordentlich charakteristische Bedeutung fiir den Windgott Hermes,
da alsdann das Schliisselloch, ebenso wie die Tiire (vgl. Hermes S. 92 A. 351) tiberhaupt,
stets der Sitz eines besonders kriftigen Luftzuges ist. Vgl. auch Hermes der Windgott S.
47 und 64, wo nachgewiesen ist, dass auch die luftartig gedachten Maren der Germanen,
sowie die eldwAa (Traumbilder) der Griechen durchs Schliisselloch fahren (Od. 3 796: dx¢
eimov atadpoio mapa 1Ayida Adadn &g Tvoldg davépwy).
ZuS. 4 Anm. 9. Fiir die Bezichungen des Windes zum Schlafe, welche ich Hermes
S. 63 darzulegen versucht habe, ist nicht unwichtig die Stelle bei Sophokles Phil. 18 (vgl.
827 f.): év Béper & Brrvov Ot dudrtpfitog addiov wépmer wvor, woraus hervorgeht, dass man
dem kithlenden Winde im Sommer eine einschlifernde Wirkung zuschrieb. Vgl. auch
Arist. Probl. 3. 54 (Didot 4, 332, 40) in latein. Ubersetzung: ,,Cur solis aestus aliis quidem
somnum adducit, aliis autem non? ...Quia ...quod aridum caput fuerit impensius exsiccans
ad experrectionem commovit.

S. 5 Zeile 9 v. u. lies mveduota statt wedpata.
S. 16 Zeile 9 v. o. lies werden statt worden.

Zu S. 22. Wenn es Il. 7" 352 heifSt, Thetis habe dem aus Gram Trank und Speise
verschmihenden Achilleus Nektar und Ambrosia eingetriufelt, ,ive u wv Aupog drepmig
yobvad’ txnrar,“ so erinnert diese Vorstellung von der erndhrenden und lebenerhaltenden
Wirkung des Nektars und der Ambrosia lebhaft an die oben S. 47 mitgeteilte Erzihlung
vom Tode des Demokritos, welcher mehrere Tage lediglich von dem aus einem mit Honig
gefiillten Gefifie aufsteigenden Dunste (7] &6 100 péhitog dvadopd wovy xpwuevov) gelebt
haben soll. Vgl. auch die S. 48 Anm. 112 angefiihrte Stelle des Hippokrates, welcher dem
Honig bedeutende Nihrkraft zuschreibt und Eustath. z. Il. A 630 (p. 868, 20).

Zu S. 26. Dass man sich den Nektar als ein berauschendes Getrink dachte, erhellt
deutlich aus Plat. Symp. 203 B: 6 0dv ITépog neBuabeig o véxtapog — oivog yap odmw v —
elg 1oV T0D A1dg xfjmov eioedfiv BeBapnuévos nbdev, wo auch die Ahnung von einem wein-
losen Zeitalter (wie bei Plut. Q. Symp. 4. 6, 2 und Porphyr. de antro n. 16) beachtenswert
ist.

Zu S. 28. Dem Mythus von den Zeus mit Ambrosia fiitternden Peleiai nahe verwandt
scheint die Legende von Kronos bei Plut. de facie in orbe lunae 26: adtév pév yop tov
Kpévov &v dvtpe Babel (auf einer paradiesischen Insel im westlichen Okeanos) meptéyeafou
¢l éTpag YpLooetdods xabevdovta, TOV yap rvov adtd pepnyavijofou deapdv O1o Tod Aidg
(vgl. Orph. fr. b. Porphyr. de antro n. 16 oben S. 61), 8pvedag 0t Tijg méTpog xorte KopLHY,
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oD TeTopévovg duBpoaiay Emdépery adT, kol THY vijoov edwdée, xaTéxeobat oy, HoTep
&x TiynG oxidvauévy g wéTpag x. T. .. Wahrscheinlich ist der tiefe Schlaf des Kronos eine
Folge des durch die Ambrosia hervorgebrachten Rausches und die Ambrosia bringenden
Végel mit den Peleiai identisch. Nach dem oben angefiihrten Fragment der Orphika
berauscht Zeus den Kronos mit Honig.

Zu S.36 A.78. Wenn nach Longus Past. 1, 25 der frische Honig (6 véov uét), nach Hy.
in Merc. 556 das péht xAwpov (vgl. Il A 630. Od. x 234) eine berauschende Wirkung haben
soll, so stimmt das ziemlich mit folgenden Worten des Plinius h. n. 11, 22 iiberein: Est
autem initio mel ut aqua dilutum et primis diebus fervet ut musta seque purgat, vicesimo
die crassescit. Vgl. auch Aristot. de an. h. s, 22, 5 (= 3, 97, 19 ed. Didot): cuvioTtaTar 8¢ 6
wékt TeTTépevoy - ¢E dpyiic yap olov Bdwp yivetar, xal £’ Auépag wév Tvag vypév éot (15,
18y doupedi] &v TabToug Tl Huépauts, odx Exet waxog), £v eikoat Ot udiioTa cvvictatar. Der
Ausdruck yAwpév kann demnach in diesem Falle ebenso wohl das blassgelbe, fast wasser-
helle, farblose Aussehen (vgl. yAwpais ¢époaig Pind. Nem. 8, 68. yAwpov H0wp Anth. 9, 669,
3 und Jacobs z. d. St.) als die Frische (16 mpéodatov, véov) oder die Flisssigkeit (76 dypév)
des Honigs bezeichnen. Da alle diese Eigenschaften bei jungem Honig zusammentreffen
, 0 begreift man das Hin- und Herschwanken der Erklirungen des homerischen pét
yAwpov. Vgl. Eustath. z. Il. A 630: Mé xAwpov # 6 dxpov, 7} 0 ypodv, # T Tpdcdatov
ot veotptynTov. Apoll. Soph. lex. Homer. 168, 12 ed. B. tav 08 Aéyy ,,mép 08 mét yhwpdv®
#ot véov | 4o o0 ypwpatos, xado uediypouvy (cod. ueddypovy, Bekker: pediydwpov) tiva
Aéyopev x. T. A. Vgl. auch Schol. A. u. D. z. Il. A 630. Hesych. s. vv. xAoepdv. yAwpdv.
YAwpos.

Zu S. 37. Aufler dem pedixpatov ist noch zu erwihnen der schon dem Homer be-
kannte xvxe®v, wozu nach Od. x 234 auch pékt ylwpév gehorte.

ZuS. 42 A. 91. Spiter ist die Vorstellung von einem gliicklichen honigreichen Zeitalter
in das Mirchen vom Schlaraffenlande tibergegangen, von welchem zahlreiche Spuren
auch in der griechischen Literatur nachgewiesen sind (vgl. Poeschel, Das Mirchen vom
Schlaraftenlande, Leipz. Diss. V. 1878, Separatabdruck aus den Beitr. z. Gesch. der deutsch.
Spr. u. Lit Bd. 5. Heft 2 p. 9 ff.). Ich verweise besonders auf Luc. Sat. 7: 6 olvog &ppet
TOTAWNO0Y Kal yal uéditog kel ydhaxtog. Ktesias b. Phot. bibl. ed. Bekker p. 46 b. Basil.
M. m. mopadeioov 2, 348: xal 1) Y] 08 éxelvy) wiwv xal pokaxy) xal EAwg péovaa uét xal yaa.

S.78 Z. 1 v. 0. lies worden statt geworden.
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