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Ubersicht des Inhalts.

Vorbemerkungen.

Uber Aufgabe und Methode meiner mythologischen Untersuchungen. Ziel: die
Ermittlung der Naturbasis eines Mythenkomplexes und des Zusammenhanges
aller einzelnen darin enthaltenen mythischen Anschauungen und Funktionen. Me-
thode: Vergleichung samtlicher im Mythus und Kultus vorhandenen Vorstellungen
mit den von den Alten an ein bestimmtes Naturobjekt gekniipften Anschauungen
und Nachweis dhnlicher oder gleicher Ideen bei andern verwandten und nicht
verwandten Vélkern. Uber die Beziehungen des Hermes zum Winde nebst Nach-
tragen zu meiner Monographie ,Hermes der Windgott. Ahnlich sollen in der
nachstehenden Untersuchung die Beziehungen des Nektars 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 (Baume und Blumen) nieder und gilt demnach fiir
eine Art von Himmelsspeise. Ahnliche Vorstellungen bei den Hebriaern
(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 erklart sich aus der Erscheinung
des sogenannten, ,Honigtaus,” d. i. eines honigartigen Saftes, welchen die Blatter
der Pflanzen bisweilen ausschwitzen. Verschiedene Benennung des ,Honigtaus®
bei den Alten (depdueht, dpooodueht, dyplov oder Dov uéit). Besonders werden Ei-
chen, Rohrarten, Eschen (ueiin hangt wohl mit ué\ zusammen) vom Honigtau
befallen. Die Vorstellung von den honigtriefenden Eichen des goldenen Zeitalters.
Die Manna der Bibel, eine besondere Art des Honigtaus, als Himmelsspeise und
taudhnlicher Honig bezeichnet. Berichte griechischer Schriftsteller tiber man-
nadhnliche Erscheinungen an européischen und asiatischen Baumen. 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 honigtraufelnde Weltesche Yggdrasil.

B.

Ambrosia = Gotterspeise, Nektar = Gottertrank und umgekehrt. Diese
Vertauschung der beiden Ausdriicke erklart sich aus deren urspriinglicher
Identitat, insofern beide nur verschiedene Formen derselben Substanz



(des Honigs) waren. Die homerische Sage von den Ambrosia bringenden
Peleiai (Pleiaden).

In den homerischen Gedichten bezeichnet dufpoatir in der Regel die Speise,
véxtap den Trank der Gétter; daneben bestand freilich noch eine entgegenge-
setzte Tradition (Alkman, Sappho etc.), wonach véxtap die Speise, aufpocio den
Trank der Gotter bedeutet. Diese sonderbare Vertauschung der beiden Ausdriicke
erklart sieh einfach aus der Annahme, dass véxtop und dufpocta urspriinglich
nur verschiedene Formen derselben Substanz, des Honigs, waren, welcher nicht
blof3 als Speise, sondern (in verdinntem Zustande) auch als Trank (Meth) be-
trachtet werden konnte. Etymologie des Wortes véxtap (= véyyaiov). Honigtau
und Blumenhonig entstehen nur im Sommer, zwischen dem Auf- und Untergang
der Pleiaden. So entstand der Mythus von den IIé\eion oder Ileheiddec, welche
dem neugeborenen Zeus aus dem Gottergarten des duflersten Westens Ambrosia
bringen. Nach einer andern Tradition soll Zeus von Bienen mit Honig ernahrt
worden sein. Wenn Ambrosia auch als Futtergras der Gotterrosse erscheint, so
beruht dies wohl auf einer Ubertragung des Begriffes Unsterblichkeitsnahrung
von den Géttern auf ihre Rosse.

Kapitel 2.

A.

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

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

B.

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

Die homerischen Stellen, an denen Ambrosia als Salbe und Reinigungsmittel
erscheint. 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 verlangert das
Leben. Heilkraft des Honigs.

Die Ansicht der Pythagoreer und des Demokritos von der gesundheitsfor-
dernden Wirkung des Honigs. Zeugnisse des Plinius Galenos, Hippokrates u. A.
Honig als Arzneimittel. 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. Heilkrafte derselben.

Widerlegung von Bergks Ansicht, dass die Unsterblichkeit der Gétter nicht
auf dem Geniisse von Nektar und Ambrosia beruhe. Die entgegenstehenden Zeug-
nisse der Alten. Ambrosia als Wundsalbe. Nektar als belebendes und starkendes
Getrank.

Kapitel 5.
A.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung des Honigs. Honig als Einbalsamie-
rungmittel.

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

B.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung der Ambrosia. Ambrosia als Einbalsa-
mierungmittel.

Thetis schiitzt die Leiche des Patroklos durch Eintraufeln von Ambrosia und
Nektar in die Nase vor Verwesung. Auch die Agypter flo8ten ihren Toten anti-
septische Substanzen durch die Nase ein. Sarpedon durch Salbung mit Ambrosia
vor Verwesung geschiitzt. Der homerische Ausdruck tapyOw = tapryebo weist auf
uralte Einbalsamierungsitte auch bei den Griechen.



Kapitel 6.
A.

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

Die alten Zeugnisse fir den Glauben der Griechen, dass Honig die Nahrung
der Gotter sei. Ambrosia von Dichtern wie Ibykos als 9- oder 10fache Potenz
des Honigs bezeichnet. Honig als erste Nahrung neugeborener Menschen- und
Gotterkinder. Ahnlicher Brauch bei den Indern, Germanen und Hebraern. Honig
als Opferspeise der Gotter. Honig als Totenopfer.

B.

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

Zeugnisse fiir den Gebrauch von dufpocta und véxtap = uét. Zeugnisse fiir
den Glauben der Alten an die Erndhrung neugeborener Gotterkinder mit Nektar
und Ambrosia.

Kapitel 7.
A.

MéA in metaphorischem Gebrauche von der SiifSigkeit der Rede und des
Gesanges.

Vergleich siifler Rede mit siilem Honig. yéit in der Bedeutung von Gesang.
Vergleich des Dichters mit einer Biene. Legende von Komatas.

B.

Néxtap in libertragener 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 tiber den Inhalt des Anhangs s. auf S. 107.



Vorbemerkungen.

Bereits in zwei friher erschienenen Monographien ,Hermes der Windgott*
(1878) und ,die Gorgonen und Verwandtes“ (1879) habe ich den Versuch gemacht
groflere Gruppen scheinbar wenig oder gar nicht miteinander zusammenhan-
gender mythologischer Vorstellungen mittelst einer selbstandigen Methode auf
eine gemeinsame Naturbasis zuriickzufiihren und damit zugleich bis ins feinste
Detail hineinzuerklaren. Dabei ergab sich gleichzeitig ungesucht eine vielfach
merkwiirdige Ubereinstimmung uralter griechischer Vorstellungen mit denjenigen
anderer verwandter Volker, namentlich der Inder, Italiker und Germanen. So lie-
fen sich die samtlichen Funktionen des Hermes mit leichter Mithe und ziemlicher
Evidenz auf die Vorstellungen der Alten vom Winde, die Pradikate und Funktio-
nen der Gorgonen dagegen auf die verschiedenen der Anschauung des Gewitters
entsprungenen ldeen zuriickfiihren, 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, erklart sich einfach aus der das ganze Altertum, namentlich aber den Ho-
mer und die Gbrigen Dichter beherrschenden Anschauung, dass der Wind das
Werkzeug der Gotter, besonders aber des Zeus sei und von diesem gesendet werde
(vgl. Zebg ebdvepog, obplog, Juppiter auctor tempestatum, Awog otpoc, HAY dve-
uog Zégpupog Yéyag, aivptog ex Atog olong, Eml 8¢ ZeLg TEpmIXEPAUVOS HPOEY AT’
Toaiwv 6p€wv avéuoto Yoehhay 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 bestandig darin herrschenden
Luftzuges — in Berghohlen (Windhdhlen)? wohnend gedacht werden (vgl. Aus-

'Dieselbe Vorstellung hat neuerdings Lenormant bei den Chaldaern nachgewiesen: Magie und
Wahrsagekunst der Chaldéer. S. 28.

?In meinem Hermes S. 20 f. habe ich unterlassen zu erwihnen, dass die Kyllenische Hohle,
in welcher H. geboren sein sollte, hochst wahrscheinlich eine sogen. Windhéhle war. Cornelius
Meteorologie S. 232 sagt dariiber: ,,Die Windhohlen oder Wetterlocher, meist in hoheren Gebirgen
vorkommend, sind durch kalte Luftstromungen charakterisiert, die aus ihnen mit grofierer oder
geringerer Heftigkeit hervorbrechen. Haufig finden sich die Windhaohlen 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 schliefit, durch dessen Spalten der Wind
mit vielem Getose heraus blast... Im Sommer blast kalte Luft aus dem Berge heraus, umgekehrt
verhalt es sich im Winter, wo die duflere Luft in die Hohle hineinzieht. [Hy. in Merc. 146 f.] Bei
den meisten andern Windhéhlen hat man Gleiches beobachtet.“ Vgl. Sen. Nat. Q. 5, 14, 1: 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 hangt die Idee des “Epufic xatayd6viog hiermit
zusammen. Stengel macht im Hermes 1881. S. 349 f. darauf aufmerksam, dass die Opfer an die



driicke wie Bopéag aidpnyevrie, éxveplog, Enatooety Atog Ex vegeldwy, Emony(letv
€€ atdépoc, xataryilewy, xatiéva, ‘Purnoia 6pn, Entduuyov Bopéao onéog u. s. w.),
so ist Hermes, der Sohn des Athergottes Zeus und der Regenwolkennymphe Moia
(IT\ewdc = lat. pluvia), entweder auf dem Olymp oder in der Hohle der Kyllene, d. i.
des Hohlberges (vgl. KuAAvjvn mit lat. caelum), worunter man urspriinglich wohl
den hohlen Wolkenberg verstand,® geboren.

Den an Schultern und Fiissen befliigelten Winden (Boreaden)? vergleicht sieh
der an Schultern oder Fiissen befliigelte Hermes, wie jene, so wird auch dieser
zugleich als schnell, gewandt und kraftvoll® gedacht (vg|. die Ausdriicke ic dvépoto,
aveuwy Uévog, Blan avéuwy, ventus validus, violentus, Bopéng xpaunvoe, Bopéng
ainpoxéreudog, avéuwy oépywaoty delhat, TaryOnTEPOL Tvool, Tvool DLTeTdy
avéuwmy, ‘E. Atog dhxpoc vioe u. s. w.). Hiermit hangt die Funktion des Hermes
als Gottes der Gymnastik und Agonistik zusammen.

Der sehr verbreiteten Vorstellung von dem Stehlen, Rauben und Betriigen der
Winde (avéhovto Yoelhon, demutan avneeldavto, aviprace Yéomic delha, aurae
fallaces, petulantes, venti protervi, dvepgog doehyne, UBploThc, dvéuols Topadolval
Tt u. s. w.)® entspricht der diebische, trugerische Charakter des Gottes, der unter
Anderm auch als Entfiihrer der Gotterrinder (Wolken) auftritt.

Wie die Winde iberall als gottliche Pfeifer und Sanger auftreten — ich erin-
nere an die Mythen der Maruts, des Vaju und des Wodan und berufe mich auf
Ausdriicke wie Zewlpolo lwh, Ayh,’ xexinyisc Zépupoc, 8vedoc Ayie, hyupdc,
Boxtng, oupilwy, clplypa avéuwy, ventus susurrans, aura sibilans u. s. w. — so
gilt Hermes zunachst als Erfinder des a0A6¢ und der oUpiy&, als der einfachsten
Blasinstrumente, und sodann auch der Lyra.

Auch die Psychopompie des Hermes lasst sich leicht auf seine urspriingliche
Bedeutung als Windgott zuriickfiihren, wenn man bedenkt, dass die Seelen (Juyad,
animae) von jeher luftartig gedacht wurden und demnach bei der Trennung vom
Korper in das Reich des Windes oder der Luft, der sie entstammen, zuriickkehren
miussen.®

Winde gleich Opfern an die unterirdischen Gottheiten und an die Toten gehalten worden sind.

*Von der Verwandtschaft der Begriffe ,Wolke“ und ,,Berg” handelt ausfiihrlich Schwartz, Die
poet. Naturanschauungen 2 (1879) S. 13 ff. Vgl. auch Lucr. 6, 159 u. 189. In Betreff 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 IITEPOENTA S. 6.

5Nachzutragen 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. ¥ 408: €noc 8’ el nép L PERacton || detvdv, dap TO Pépolev dvoprdiaocal
HYOehhow u. Ameis z. d. St. Xen. Hell. 5, 4, 17. Vgl. auch Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, 53.
TToAitne, dnudders petewp. ubdol Athen. 1880. S. 43.

’Nachzutragen S. 50: Hes. Theog. 708: &veyo... pépov & loyhv T évoxhy €. S. 52, Anm. 201:
Sen. Q. Nat. 2, 28, 3 ventus... sibilat. Schwartz a. a. O. 59.

8Zu'S.58: Auch die Abchasen halten die Seelen fiir luftartig. Die Seelen derjenigen, deren Leichna-



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. Redensarten wie €idwiov otaduolo mapd xArida AdoUT € TVOLAC AVEUWY;
ovelpog ist verwandt mit dvepoc): darum ist Hermes zugleich Seelenfiihrer und
Traumgott oder Schlafgott geworden.’

Da ferner die Winde dem Ackerbauer und Hirten bald fruchtbare Regenwol-
ken (6unviov vépog Soph. fr. 233 D.) bald trockenes Wetter bringen und daher
vielfach als befruchtend' und zugerisch gedacht werden (vgl. Zegupin nvetou-
oo T YEV PUEL, dAAa 6¢ Mécoel, genitabilis aura, Favonius, dnp mupopdpog, €YYo
AVEUOTEEPEC U. s. W.) und sogar nach einem von Aristoteles und Plinius bezeugten
Hirtenglauben die Befruchtung der Heerden hauptséchlich vom Winde abhangt,!
so gilt Hermes als 6&twp €dwv und éprodviog, als Verleiher des Heerdenreich-
tums und Hirtengott und wird oft phallisch dargestellt. Auch als Forderer der
Gesundheit wurde er verehrt, weil die Winde oft die Luft von schadlichen Miasmen
reinigen und dadurch Krankheiten abwehren oder mindern.'?

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

Sehr einfach erklart 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 abhangig sind.'

Die uralten Namen und Beinamen Apyeipéving (= dpyéotng), Siéxtopoc und
‘Epuelac enthalten ebenfalls noch deutliche Beziehungen 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

me nicht haben gefunden werden kénnen, werden auf eigentiimliche Weise in Schlauchen gefangen
und dann bestattet. Ausland 1880. S. 1019 f. Noch der moderne Grieche flucht: &ye €ic &veyov,
mhyouve eic dv. Schwartz, Ursprung d. Myth. 30, 2. Vgl. auch IToA{tng, dnuddeic yetempoloyixol
udou Athen. 1880. S. 44 f.

°Zu S. 64 f.: Ap. Rh. 4, 877: abth (Thetis) 8¢ nvolfi ixéhn déuac AUT Svelpoc B o Tuev &x
peydpovo. ll. B, 71: drontduevoc 6velpos. Zu S. 66: In Betreff der Gleichsetzung von Seelen und
Traumen ist nachzutragen Porphyr de antro n. 28: 8fjuoc 8¢ ovelpwy xotd TTudaydpay ol Yuyad,
d¢ ouvdyeodal gnoty eic Tov yohallov. Von der Verwandtschaft des Hermes mit Hypnos handelt
G. Kriger in Jahrb. f. kl. Philol. 1863. S. 289 f. Vgl. auch Brunn in den Annali d. inst. 1868. S. 351 ff.

V7us. 72 ff.: Geopon. 2, 26, 1: tenarvopévou Tol xopnod LTS Te TEHY AvEUWY xol TTic dAANG
ol &époc elxpaciac, Mehr bei Hamm im Ausland 1878. S. 763 ff.

11Vgl. auch Aelian, nat. an. 7, 27.

12Vgl. Hamm im Ausland 1878. S. 763. Auch Rudra, der Sturmgott, wirkt wohltatig, indem er die
Luft von Miasmen reinigt. Kaegl. Ziircher Programm v. 1878. S. 24 f.

Bvgl. Caes. de bello civ. 3, 26, 5 u. 27, 1. Plut. mor. p. 95 B: of t&v TEd&ewy xaupol xoddmep To
et TOIG UEV PEPOUGLY TOIC BE dnoTinTOUGLY.

"Zu'S. 87, Anm. 327 ist noch hinzuzufiigen: Xen. Hell. 5, 4, 17. Plut. de prim. frig. 18. Arrian Anab.
1. 26, 1. Liv. 21, 58, 4. Goethe Ges. Werke. 1840. 23, 6. Der Windgott wurde auch selbst als Wanderer
gedacht: Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, 70 f.



5 und

das Wetter vorausahnenden und durch seinen Ruf prophezeienden Tieres,
die Sage von der Geburt des Hermes am frithen 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 aner-
kannten Windgottern indogermanischer Volker, namentlich mit Wodan, Vaju und
den Maruts.

Zu meiner grof3en Freude ist nun nicht blof3 das Resultat, sondern auch die
Methode, welche zu demselben gefiihrt hat, ziemlich allgemein anerkannt wor-
den,'® so dass ich hoffen darf, dieselbe werde sich im Laufe der Zeit mehr und
mehr einbirgern und noch manches dhnliche Ergebnis zu Tage férdern. Dass in
der Tat noch viele mythologische Probleme mittels jener einfachen Methode sich
[6sen lassen, moge die nachstehende Untersuchung lehren, deren Zweck es ist die
samtlichen Vorstellungen, welche die Alten vom Nektar und von der Ambrosia
hatten, auf das Substrat des Honigs zurtickzufiihren.

Auf absolute Neuheit kann dieser Gedanke freilich keinen Anspruch machen.
Schon Porphyrios in seiner Schrift de antro nympharum 16 sagt: 60ev tvec (viel-
leicht sind hierunter frithere Pythagoreer zu verstehen, da, wie wir sehen werden,
der Honig von den samtlichen Anhangern des Pythagoras sehr geschatzt wurde)
nElouy O véxTop xal THY duPpoacioy, v xatd pLVESY oTdleL 6 TOUNTNG €i¢ TO UN
confijvon ToLg TEVVNUOTIC, TO UEM EVOEYETaL, Vel TpoPTic GvTog TOU pé)\noq.”
Man hielt also schon im Altertum aus zwei Griinden den Honig mit Nektar und
Ambrosia fiir identisch, einmal wegen seiner konservierenden, gewissermafien
unsterblich machenden, Kraft und zweitens weil er geradezu ebenso wie Nektar
und Ambrosia fir eine Gotterspeise galt (vgl. z. B. Hy. in Merc. 560. Batrachom.
39).

In neuerer Zeit haben sich fir eine Beziehung zwischen Honig und Nektar
und Ambrosia, soviel ich weif3, nur zwei Forscher, W. Menzel und Th. Bergk,
ausgesprochen. Ersterer hat in seiner lesenswerten Monographie tber die Biene
(Mythologische Forschungen und Sammlungen Bd. 1. Stuttgart 1842) ganz kurz
und ohne irgend naher auf die Sache einzugehen die Vermutung geauflert, dass
die Vorstellung von Nektar und Ambrosia auf dem Substrat des Honigs beruhen
durfte. Viel ausfiihrlicher hat dagegen Th. Bergk die Frage nach dem urspriingli-
chen Wesen des Nektars and der Ambrosia behandelt in einem besonderen Kapitel

®Zu S. 101. Anm. 391: Demokritos bei Plut. de san. p. 14: "Atonov Ydp £07TL... XAOGPOIC Ghex-
T0plBwv... ©S €PN AnudxeLTog, ETUEAES TEOGEYELY, GNUELN TOLOUUEVOUG TVELUATLY Xal Ou-
Bewv.

'%Vgl. Schweizer-Sidler in Fleckeisens Jahrb. 1879. S. 309 ff. Bursian in der Jenaer Literaturzeitung.
1879. S. 425 ff. Conze in d. Archaeol. 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 lasst.

Gemeint ist die Konservierung der Leiche des Patroklos durch Thetis, welche dem Toten durch
die Nase Nektar und Ambrosia einfl6f3t.
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seines Uberaus 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 Fleckeisen herausgegebenen
Jahrbiicher fur klassische Philologie 1860 S. 289 ff. und 377 ff. erschienen ist. Bergk
geht darin S. 316 (Kap. 6) von der Ansicht aus, dass nach dem altesten 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 ,ist die angemessenste Erklarung
tberall die, dass man annimmt, die allgemeine Bedeutung sei auch hier wie so
oft mit einer spezielleren verbunden, um den Begriff vollstandig zu erschopfen,
ungefahr wie man npog 7@ T° HEALOV T€, 00pavog OUAuuToe, und dhnliches ver-
bunden findet® (S. 380). Noch in der llias sei nur von einem Gottertranke, nirgends
von einer Gotternahrung die Rede, Ambrosia dagegen bezeichne entweder das
Salbol oder das Futter der Gotterrosse; das Verbum otélw, was mehrfach auch
mit dufpooiny verbunden werde (ll. T. 38. 347. 354), spreche fiir die Identitat von
Nektar und Ambrosia, insofern Beides eine fliissige nicht feste Substanz bezeich-
ne (S. 378 u. 379). Ein wirklicher Unterschied zwischen beiden Ausdriicken im
Sinne von Speise und Trank trete erst Od. . 93 hervor. Bergk meint, dass diese
Unterscheidung auf einem spateren Missverstiandnis des formelhaften Hendia-
dyoin véxtap te xal dufpoainy épateiviy (S. 380). Jene altere 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 Anaxan-
drides vorkommenden Verwechselung der beiden Ausdriicke deutlich hervor (S.
381). Spater habe man sich gewohnlich den Nektar (welcher urspriinglich nach
Bergk, wie schon gesagt, ein himmlisches Trinkwasser bedeutete) als eine Art
Wein vorgestellt, wie aus den Verbindungen véxtop oivoyoelew, xepdoo, véxTop
€puipdv hervorgehe, diese Vorstellung sei natiirlich erst nach der Einfiihrung des
Weinbaues bei den Hellenen aufgekommen, wahrend man vor dieser Zeit, als
noch der Honigmeth das beliebteste Getrank der Hellenen gewesen sei, sich auch
den Nektar als eine Art Meth vorgestellt habe. Spuren der ilteren Sitte hatten
sich noch in den sogenannten vngdita und im Hymnus auf Hermes 5. 562, wo der
Honig als 0edSv 1deio €501 bezeichnet werde, erhalten (S. 382 f.)

Dies die Ansicht Bergks hinsichtlich der Entstehung der Vorstellungen von
Nektar und Ambrosia. Wir werden im Verlaufe unserer Untersuchung die ein-
zelnen Behauptungen 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 einigermaflen vollstandige Materi-
alsammlung 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 verkehr-

'8vgl. S. 388: ,Urspriinglich ist Nektar oder Ambrosia, den der heilige Quell Trito spendet, nichts
anderes als das reine himmlische Wasser:*
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ten und durchaus unerweislichen Annahme, dass Nektar und Ambrosia noch bei
Homer fast stets identisch seien und im Grunde nur das ,himmlische 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 vollstandig an, er begntigt sich
damit, einige dirftige Spuren einstiger Beziehung des Methes zum Gottertranke
nachgewiesen zu haben, welche fir ihn kaum mehr Interesse besitzen, als die
spateren Beziehungen des Nektars zum Weine.

Das Resultat meiner eigenen Untersuchungen lasst sich kurz folgendermaflen
darstellen.

Nach dem Glauben der Griechen und Romer war der Honig eine Art Tau,
welcher vom Himmel oder aus der Luft auf die Pflanzen (Baume und Blumen)
niederfiel und von den Bienen gesammelt wurde. Diese Annahme erklart sich
einfach aus der Erscheinung des sogenannten ,Honigtaus,’ d. i. eines honigartigen
Saftes, welchen die Blatter der Baume auf der der Sonne zugekehrten Seite nicht
selten ausschwitzen. Wie wir von einem ,Honigtau® so redeten schon die Alten
von depOUEAL, dpocbuehl, dyplov oder Dov UéAL, rores mellei Plin. aérium mel Verg.
Besonders wurden Eichen, gewisse Rohrarten und Eschen vom Honigtau befallen.
Der Name der Esche pehin hangt also wohl mit uéit Honig zusammen. So erklart
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 be-
zeichnet. 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 honigtraufelnde Weltesche Yggdrasil
der nordischen Mythologie. Auch diesen Vélkern erscheint demnach der Honig
schon seiner Herkunft wegen als eine siifle Himmelsspeise (Kap. 1, A.)

Bei Homer bezeichnet duBpoatin in der Regel die Speise, véxtap den Trank
der Gotter. Nach einer andern Tradition, welche von Alkman, Sappho und dem
Komiker Anaxandrides vertreten wird und jedenfalls auch sehr alt ist, weil sie sich
sonst schwerlich gegentiber der in diesen Dingen mafigebenden Autoritat des Ho-
mer hatte behaupten konnen, bezeichnet véxtop die Speise, aufpocio den Trank.
Diese merkwiirdige Vertauschung der beiden Ausdriicke erklart sich einfach aus
dem Umstande, dass véxtop und aufSpoctia urspriinglich 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 wahrscheinlichste Etymologie
von véxtap = veoyyarov Leckerei, was augenscheinlich eine hochst passende Be-
zeichnung des Honigs ist. Der schon in homerischer Zeit verbreitete Mythus von

YAuf 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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den Peleiai oder Peleiades, welche dem neugeborenen Zeus aus dem himmlischen
Gottergarten des auflersten Westens Ambrosia bringen, erklart sich leicht aus der
von mehreren Schriftstellern bezeugten Tatsache, dass der Honig nur wéahrend
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 erndhrt worden sein. Wenn an einigen Stellen der
homerischen Gedichte Ambrosia auch als Futtergras der Gotterrosse erscheint, so
beruht dies wohl auf einer Ubertragung des Begriffes ,Unsterblichkeitsnahrung®
von den Gottern auf ihre Rosse (Kap. 1, B).

Die Anwendung des Honigs im gewohnlichen Leben war eine vierfache. Ent-
weder wurde er als siile Speise oder mit Wasser verdiinnt und gegohren in altester
Zeit als berauschendes Getrank (Meth) genossen, an dessen Stelle in spéterer
Zeit, nach Einfihrung des Weinbaues, das sogenannte Hydromeli und Melikra-
ton traten. Moglicherweise ist Dionysos 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 (pUuuo)
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 Sufligkeit, Lieblichkeit und des Wohlgeruchs,
welche dem Honig eigen sind, werden auch dem Nektar und der Ambrosia zuge-
schrieben (Kap. 3).

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

Dieser Eigenschaft des Honigs entspricht es auf das Genaueste, wenn auf dem
Gentsse von Nektar und Ambrosia die Unsterblichkeit der Gotter beruht. Auch
als Wundsalbe der Gotter kommt Ambrosia vor, wahrend der Nektar als das sie
belebende und starkende Getrank 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 Konige mehrfach mit Honig einbalsamiert wurden
(Kap. 5, A).

Dem entsprechend dachte man sich nun auch Nektar und Ambrosia als Einbal-
samierungmittel. So schiitzt Thetis die Leiche des Patroklos vor Verwesung, indem
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sie ihm Ambrosia und Nektar in die Nase traufelt, ebenso wie die alten Agypter
ihren Toten antiseptische Substanzen durch die Nase einfl68ten. Sarpedon wird
dagegen durch Salbung mit Ambrosia vor Verwesung geschuitzt. Wahrscheinlich
deutet auch der von Homer hie und da vom Bestatten der Toten gebrauchte Aus-
druck tapy U auf Einbalsamierung, da tapyUw nur eine Nebenform von topuyele
einpokeln, einbalsamieren ist (Kap. 5, B).

Zu diesen Beweisen fiir die urspriingliche ldentitit des Honigs mit Nektar und
Ambrosia kommt nun noch der Umstand, dass nach mehreren alten Zeugnissen
der Honig geradezu fir die Speise, der Meth fuir 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 Hebraern mit Honig gefiittert wurden, so dachte
man sich auch die neugeborenen Gotterkinder mit Honig gespeist. Eine grofle
Rolle spielte der Honig ferner als Opferspeise der Gotter und der abgeschiedenen
Seelen, was wiederum deutlich auf die Vorstellung von Honig als Gétterspeise
hinweist (Kap. 6, A).

Wie nun in den die eben angedeuteten Vorstellungen bestétigenden Zeugnis-
sen uét in der Bedeutung ,Gotterspeise” erscheint, so lasst sich umgekehrt eine
Reihe von Stellen nachweisen, in welchen dufpocio und véxtap in der Bedeutung
von péh gebraucht werden. Wie Honig so galten auch Nektar und Ambrosia als
erste Speise neugeborener Gotterkinder (Kap. 6, B).

Auch hinsichtlich des metaphorischen Gebrauchs stimmen yéit und véxtop
merkwiirdig Uberein, insofern beide von der Siifligkeit der Rede und des Gesanges
gebraucht werden (Kap. 7).

14



1 Kapitel 1.

1.1 A.

Der Honig fillt nach antikem Glauben als Tau vom Himmel und aus der

Luft auf die Pflanzen (Blumen und Biaume) 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 Grie-
chen und Rémer, wie auch andere Vélker, 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 erklart sich ziemlich einfach aus
der Erscheinung des sogenannten Honigtaus. So nennt man bekanntlich noch jetzt
eine eigentiimliche Krankheit der Blatter, welche von einer klebrigen meist stiflen
Ausscheidung plotzlich befallen werden. Sie hat wahrscheinlich ihren Grund in
dem Missverhéltnis von Saftzufithrung und Wasserausscheidung, weil sie vorziig-
lich im Sommer bei starker auf kalte Nachte folgender Hitze die Blatter wie ein
glanzender Firniss tiberzieht.2! Der Honigtau erscheint vorziiglich an der Oberfla-
che der Blatter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen und zwar plétzlich,
Blattlause wie Blattsauger schwitzen zuweilen auch aus dem After einen honig-
artigen Saft in solcher Menge aus, dass die Pflanzen, besonders im Juli, damit
gleichsam tberfirnisst sind (Vgl. Leunis, Synopsis der drei Naturreiche 2, Botanik
S. 168). Aus der angefiihrten Tatsache nun, dass die in Rede stehende Erscheinung
eines siiflen honigartigen Saftes plotzlich und vorziiglich an der Oberflache der
Blatter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen auftritt, zog man einfach
den Schluss, dass der stuife Saft (Honig) aus der Luft oder vom Himmel als eine
Art Regen oder Tau (daher der Name ,Honigtau®) niederfalle, weshalb die Alten

2Die beiden einzigen Stellen, soviel ich weif}, 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: ol To0 péMtoc yevéoels Totttad, 7} Ano THV avIEy %ol €v olc dAholc EoTiv 1) YAUXUTNG,
&N B éx Tol &épog, GTav dvoyuiey Dypodv UTd Tob NAlou cuvepniey néon. Liveton 8¢ Tolto
MM TOL OO TUPAUNTOV. BAAN & €V Tolg xahduolc 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.

HInteressant ist es, dass schon die Alten genau dieselbe Beobachtung gemacht haben: Galen. .
0. duvdy. MY (ed. Kuehn 6, 739): 0ldo 6¢ note Vépouc dpa thelotov 6oov Enl Tolg TEBY BEVdpwY
ol Bdpvewy xal Tivey Botavey pUANoLs edpeley, he UTO TBY YewpYEY Aéyecio touldvTwy, 6
Zeuc ERpee uélL. mponyeito 8¢ VU uev edpuy e, Mg Ev Vépet... Depur) 8¢ xal Enpd xpdiolc d€pog
gnl tiic mpotepaiac. Aristot. h. an. 5, 22, 4 (ed. Didot 3, 97, 7 ff.): uéh 8¢ 6 mintov €x Tol dépoc,
%ol wdhiota év Taic @V dotpwy EmTolaic, xal 6tay xotaoxAdPn N letg. GAwe &’ 00 yivetow uéAL
70 ITAewdBog émtohfic. 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.
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von dpocdueht oder depbueht (&yplov puét) oder Gov uéht reden?? und den Saft
geradezu Tau (pbc0c, ros) nennen oder doch damit vergleichen.?® Ferner behaup-
tet man, dass es vornehmlich die Eiche, Linde und gewisse Rohrarten seien, auf
welche der siifie Tau des Himmels niederfalle.?* Nicht undenkbar wire es, dass
unter den Rohrarten Zuckerrohr zu verstehen ist, von dem die Alten bekannt-
lich annahmen, dass es eine Art Honig hervorbringe.? So erklart sich wohl auch
die namentlich bei den lateinischen Dichtern verbreitete Vorstellung, dass die

ZAthen. p. 200 ¢: ApOviac... tepl 100 AepoUéALTOC XUNOUUEVOU... YAPEL 0VTWC. , UV Tole QUA-
hoic dpémovteg cuvtidéaoty el tahding Luplaxiic Tednov TAETTOVTES, Ol 3¢ opalpas ToloUVTES.
%ol ETEWBAY HEAAWOL TIROGPEREGUL, ATOXASCAUVTES A’ Al T&HY €V TOlg EUAIVOLE ToThplolg, OUC %o
oot toPaitac, TeoBpéyouct xol Sindfoavteg tivouot. xal €otiy Suolov O av Tig WéhL tivol dielc
10070 B¢ %ol TohU #dtov.“ Galen. . Tpog. Suvdy. MY (ed. Kithn 6, 739): dvopdZouot 8’ ahtd dpocd-
uel te, xal depdueit. Diod. 19, 94: gletat... map’ adtoic (den Nabatdern) xol dnd tév 8EvBpwv
HEM TOAU TO xohoVUEvoV Byptov (8€plov?), & yedvton toté ued’ Udatoc. Nach Polyaen 4, 3, 32
gehorten zum taglichen Bedarf des persischen Hofes Dovtog uéhitog éxatdv mohddon tetpdymvol
ava Oéxat vl EAxouoat. Suidas s. v. dxplc... €A dypLov, OTep Ao T&HV dEVOp®Y EMOUVAYOUEVOV
udvva tole Tohholc mpooayopevetan. Vgl. auch Ev. Matth. 3, 4: 1 8¢ tpogn fiv adtod xal dxpeldec
xol uéhL &yplov (Vulg. mel silvestre). Bocharti Hierozoicon ed. Rosenmiiller 3, 375 ff.

BGalen. a. a. O. (6, 739 ed. K.): yiveton pév yvdp [t0 puéN] Eml Tolc @UAROLC TGV PUTHY, EoT
8¢ 00TE YUNOC ADTEY, 0UTE X0ETOC, 0UTE WbpLlov, GAN OUOYEVES HEV Tols Bpdoole, oU uny olte
ouveytc ol dpolwe Exelvaug yiveton daihéc. Plin. 16. 31: constatque rores melleos e caelo, ut
diximus, non aliis magis insidere frondibus (als dem der Eiche). Ael. . Ldwv 15, 7: “Yetou 1y Tvi&v
v 61& To0 fipoc péATL UYEE,... d1ep 0DV EUTInTOV Tolc oIS Xal Tailg TEV ENelwV Xohduwy x6-
poug, vouds Tolc Bouaot xal toig npofdtols tapéyet Yaupao Tos... (Wdhiota yop Evtabio ol voyuels
&youoty adtd, Evia xal udAhov 1 Spdooc 1 yYAuxeia xdinto tecoboa x. T. A. Plin. 11, 30: Venit
hoc ex aére... tum prima aurora folia arborum melle roscida inveniuntur. Sen. ep. 84, 4: aiunt in-
veniri 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: Apellév-
tetay... || Eelvou dovpatéou péltog Teody, Nyt mévta || Hepine Leldwpov Emlov dpdudy éépong
|| B€vdpea youtRevTa UeApEUTOY, B¢ Ao oluBAwy, || doudahénv Gdiva cogfic tixtouot yehio-
ong, || adToTOXWY TETAAWY YAOEROY TOTOV - elg Tedlov Yap || dpTipavne Pagdwy, 6te hodetan
‘Qxeavoio || unviov HoNne drooeleton ixpdda yaitne. Vgl. auch Grimm, Deutsches Worterb. unter
Honigtau.

*Vgl. Plin. 16, 31 (oben Anm. 23). Theophrast fr. 190 ed. W. 8)\\n 8¢ [yéveoic Tol uéhitoc] &x
100 &époc... ebploxetan 8¢ udhota €l Tolg @UANoLC Tfic Bpuog xal Tfic @uAbpoac. Id. h. plant. 3, 7,
6: ueEALTAOONE 0UToC YUAOC €ml Bpul pdhiota npoctlet. Diod. 17, 75: "Eoti xal 8évdpov mapd tolc
eyywploig (1. “Ypxavioig] nopaninolov dpul xotd THv EmLpdveiay, dno 8e Tév QUMWY dnolelBov
HéM ol ToUTé Tiveg ouvdyovteg daihi] Thy dndhavcty adtol totobvtat. 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.): tpépouot 8¢ (d. Amazonen) t& Beégn ydhoxtl te TéBY QopPddwy inmwy %ol
Bpdoou xnplote, 1} péAltog dixny El ToUg dovaxag Tav toTaudsy ildvel. Arr. Peripl. mar. Eryth. p.
9 ed. Huds. g€l 16 xaldpivoy T0 Aeyduevoy odxyapet. 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: [t0 yéAi]... éumintov Tolc moous xal Tols TEHY EAElwY XUASUWY HOUUS.

B Aristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 28 ed. Didot.): T0 8¢ aduyap Topd Toic Tvdoic ohTw heyduevoy
HEMTOC ot Tii€Le, ToD NAlou THV v 16 dépt Spdoov mnyviovToc €l 1O YAUXD, (omep xal €V 16
Opet 16 ABdvew xahovpéve yivetar Tolobtov. Isidor Hisp. Orig. 17, 7. Megasthenes b. Strabo 15,
1. Diosc. de m. m. 2, 104. Plin. h. n. 12, 8, 17. Galen, de simpl. medic. 7, 9. Mehr b. Lenz, Botanik d. a.
Griechen u. Romer. 267 f.
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Eichen (quercus u. ilices) im goldenen Zeitalter von Honigtau getrieft hitten,?
was schwerlich auf das von Hesiod und Andern erwahnte Bauen der Bienen in
hohlen Eichenstimmen zu beziehen ist,?’” da an einer Stelle die Blatter (nicht der
Stamm) als Sitz des Honigs bezeichnet worden, an einer andern Stelle dieser mit
dem Pradikat roscidus belegt wird. Nach Kuhn (Herabkunft des Feuers und des
Gottertranks S. 136) gehort auch die Esche zu denjenigen Baumen, welche die
Erscheinung des Honigtaus besonders haufig und stark ausgepragt zeigen, wes-
halb er ihren Namen pehin wohl nicht mit Unrecht mit yéit zusammenbringt (vgl.
Hesych. pehin domnep ué. €idog 0évdpou, 69ev ta uéhta). Hierher gehort endlich
auch die Manna, welche nach der biblischen Erzahlung die Speise der Israeliten
in der Wiiste bildete. Dieselbe fiel (regnete) vom Himmel wéahrend der Nacht
wie Tau nieder (Exod. 16, 4 u. 14. Num. 11, 9) und war von siiflem, 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 heifit und von mehreren Baumen
und Strauchern Siideuropas 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 auflersten Aste des Strauchs bedecken und die
Rinde mit ihren Stichen durchbohren. Aus diesen Wunden flief3t der Saft, der
sich zu einem rotlichen Honig verdickt. Die Manna von Briangon gewinnt man
aus den jungen Trieben des Larchenbaumes (Larix Europaea). (Vgl. Winer, Bibl.
Realworterb. 3 (1847) Brockhaus’ Conversations-Lex. unter Manna.?®) Ahnliches
berichten griechische Schriftsteller von (nicht naher bezeichneten) Baumen in
Thrakien, Medien, Lydien,? Syrien und Italien.>° Sicherlich ist die in den Versen

*Vergil. 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. €ova 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.

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

* Aristot. de mir. ausc. 19 (4, 78 ed. Didot): ®act 3¢ %ol v Audig(?) dmd Ta&v dévdpwv TO pé-
A oUAAEYeoDaL TOoD xal motely €€ adTol Toug évouxolvtag dveu xneol tpoyioxouc... Iivetow
HEV oDV xal v Opdxy, oLy 00Tw B¢ oTEPEdY, AAN hoavel duudsdec. Ael. h. an. 5, 42: év Mndia
0¢ dmootdlely T@BY dévBpwyv dxolw uéA be Edpinidne év 16 Kudoupdsvl gnow €x t@v xAddwv
yhuxelag otoyovoe droppely, yiveola 8¢ xal €v Opdun wéAL Ex T&HY QUTEBY Hixovoa.

*Galen. m. tpo@. duvdy. MY’ (6, 739 ed. Kiithn): map’ Auilv pev otv onavine gaivetor Tolto
yvouevoy, év 8¢ 16 Spel 16 ABdve xod’ Exactov Etog 00x Ohiyov (vgl. Pseudoaristot. Probl.
ined. 1, 2 (5, 291, 27 f. ed. Didot). Hote Exnetavvivies Enl Yiic déppata xal oelovtes T& dévdpa
BEyovton TO AmoppEoy A’ adTEY xol Y 0Tpos xol xepduta ThAnpolot Tob péltoc. 6vopdlouot &’
a0TO dpooduell te %ol depdueht. Vorher sagt Galenus: oida 8¢ note Vé€pouc Hpa tAgloTov ooV
€ml Tolc TBV 3EVBpwY xal Vauvmy xal Twvev Botavey gilholc edpeley, kg OO TEY YEWEYEY
MeyeoDou naulbdviwy, 6 Zele éBpele wéht. Plin. n. h. 15, 96: Sponte nascitur in Syriae maritimis,
quod elaeomeli vocant. Manat ex arboribus pingue, crassius melle, resina tenuius, sapore dulci.
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des Euripides Bacch. 709:

...€% 08 woolvoy
VOpowv yAuxeion péittog €atalov poal

und ib. 143:

A\ 7

€l B ydhoxTL TEBOV, PEL O olve, PEL OE YeALGGEY VEXTAEL

ausgesprochene Vorstellung aus der Beobachtung des Honigtaus hervorgegan-
gen, wie schon Aelian h. an. 5. 42 (s. Anm. 29) richtig vermutet hat.?!

Aber nicht blof} den von den Blattern und Zweigen der Biume ausgeschwitzten
Honigsaft, sondern auch den eigentlichen Blumenhonig hielt man fiir eine Art Tau,
oder ein Produkt, des Himmels und der Luft, nicht blof3 weil er mit dem Baumhonig
identisch zu sein schien, sondern auch weil er sich ziemlich an derselben Stelle
der Blumen und Bluten vorfindet, welche vom Tau benetzt zu werden pflegte. Das
alteste Zeugnis, welches sich fiir diese Anschauung anfiihren lasst, findet sich,
soviel ich weif}, in Hesiods Theogonie: Hier heifdt es 5. 81:

ovTva turoovat Atog xotipat YeydAoLo
TE PEV ETL YAWOOT YAUxepT)V Yelouoty E€pany,
700 0’ €ne’ Ex 0TOUOTOC PEL UElALY L

Offenbar ist hier YAuxep) éépor fiir Honig gebraucht, der ja schon von Homer??

der Suligkeit der Rede oder des Gesanges verglichen worden ist (S. unten Kap.
7). Selbst Aristoteles (h. a. 5, 22, 4) fiihrt fiir die Meinung, dass der Honig aus der
Luft falle (ué\t 8e T0 mintov éx Tob d€poc), wahrend das Wachs von den Blumen,
das Stopfwachs (xrnwoic, 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 weg-
genommen wird. , Agnenuévou olv #0n tob yevouévou uéhtocg,” fahrt Aristoteles
fort, ,xal Tpogfic 1) 0UX Evolong 1) omaviag, EveylyveTo Ay, elnep Enolouy Ex &V
avi@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

*'Vgl. auch Philostr. im. 2, 320, 19 ed. Teubn. Y0pcoL xal dévdpo uéht otédlovra. 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.

*Vgl. 2. 1, 247: 1oloL 8¢ Néotwp || Hduenic dvdpouce, Aybe ITuliwv dyophtng, || Tob ol dmd
YA®Ooone wEhitog YAuxiny géev addh. Hom. hy. 25, 4: 6 8 8ABlog, dvtiva Motoo || pikwvton -
yAuxepn ol dnd otdpatoc péel addn (vgl. Hesiod. Theog. 94). Ebenso wie hier Hesiod so nennt
auch Pindar den Honig &epoo: vgl. Nem. 3, 73: €y t6de ToL || TEUT® YePtYUEVOV HEAL AeuXE ||
20V yéhaxtt, xipvapéva 8 Eepo’ dugénel, || tow doldiwov Aloifiowy v nvodioly adA&y. Dazu
bemerkt der Scholiast: f; Spbooc 1| To péhitoc xipvauévn Tpoc To Ydha TOLEl TO TéUa doldiuov
xoll TO molnua pydev adiolc yivetar xol abtd Yauudotov.
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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 Géttern 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 oder doch dhnliche Anschauung sich auch bei andern verwandten
und nichtverwandten Volkern nachweisen lasst.

Zuniéchst bei den Indern. In einem an die Agvins gerichteten Hymnus des
Rigveda (1, 112, 11) wird ausdriicklich gesagt, dass der Honig (madhu) aus der
Wolke (nicht aus dem Fass, wie Grassmann iibersetzt hat,) strome.* Dass hier
unter madhu 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 (madhu) bringt, mit
solchen Hiilfen kommt, o Ritter, schnell herbei

Der Gedanke dass die Wolke mit Hilfe der Agvins Honig strome kann nach
den vorstehenden Erérterungen umso weniger befremden, da wir auch sonst die
Acvins als Herrscher im Reiche der Wolken und als Regenspender auftreten sehen
(Vgl. Myriantheus, Die Agvins 131 ff.)

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

~Zwei Vogel, zueinander gesellte Freunde, setzen sich auf densel-
ben Baum; der eine von ihnen isst die siifle Feige, der andere schaut
ohne zu essen zu’*

33Verg. 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. 6pdc ydp (Sophokles) xal tac pehittog, bg Unepnétovtal cou...
¢neifouoar otayovog dropentous Tiic oixelac dpdcov. Dio Chrys. 2, p. 178. xepl @V Av @Y
Tfic Bpdoou dlapépovton [ol péhiooo]. Anth. Gr. 2, 177, 29, 1 (ed. Brunck); adtondvntov év aidépl
pelpa eNLooay.

*Varro de r. r. 3, 16: Intus opus faciunt [apes], quod, dulcissimum quod est, et Deis et hominibus
est acceptum. Anth. Gr. 2, 177, 29, 8 (ed. Brunck): aidepéou mtnval véxtopog épydtidec. 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.

35Vgl, 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 5. 21 ausdriicklich widerspricht.
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+Wo die gefliigelten des Amrita Spende im Opfer unaufhérlich
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 siif}e Feige, sagen sie:
die kann der nicht erlangen, der den Vater nicht kennt.“ (Vgl. Kuhn,
Herabholung des Feuers S. 127. Grassmann, Rigveda Ulibersetzt 2 S.
457 f.)

Ungefahr dieselbe Bedeutung scheint der in der Kaushitaki-Upanishad erwahn-
te somatraufelnde 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 (madhu, amrta) 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 langst ein Bild des iiber unsern
Hauptern sich ausspannenden Luft- und Wolkenhimmels erkannt ist. (Mannhardt
a. a. 0. 543. Kuhn a. a. O. 131). Dieser Baum, sagt Gylfaginning, ist aller Baume
grofiter. Seine Zweige breiten sich tiber die ganze Welt und ragen tiber den Himmel
empor. An seiner einen Wurzel befindet sich der Urdarbrunnen, dessen Wasser
so heilig ist, dass Alles was in den Brunnen kommt so weif3 wird wie die Haut,
die inwendig in der Eierschale liegt. Den Tau, der von der Esche auf die Erde fallt,
nennt man Honigfall (hundngfall), davon nahren sich die Bienen.>® (Sn. 20).

Auf dieselbe Vorstellung fiihrt wohl auch die eigentiimliche poetische Be-
zeichnung der Wolke als Bienenschiff (byskip).3” Es liegt darin wohl der Gedanke
ausgesprochen, dass die Bienen ebenso wie gewisse andere Insekten ihren eigentli-
chen Sitz im Wolkenhimmel haben, aus welchem sie den Honig mit herabbringen.
(Naheres bei Mannhardt a. a. O. S. 370 £f.) Sehr schén sagt Grimm (D. Myth. 3 S.
858 vgl. S. 658): ,,der Bienen Ursprung ist im Paradies (= Himmel), um die Siinde
der Menschen verliefien sie es und Gott gab ihnen seinen Segen; darum kann die
Messe nicht gesungen werden ohne Wachs.” (Ancient laws of Wales 1 739). Nach
Mannhardt (German. Mythen. S. 424) wurde das himmlische Lichtreich einst als
ein wunderherrlicher Garten gedacht, woher der Blumenschmuck alljahrlich auf
die Erde kommt. Ringsum blihen grofie Blumen, die Honig in den Kelchen bergen
(vgl. auch S. 471).

Eine ganz dhnliche Vorstellung tritt uns endlich auch in der finnischen My-
thologie entgegen. Ein finnisches Lied lautet:*®  Biene, du Weltvéglein, flieg in

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

’Mannhardt, German. Mythen. S. 371 u. 552.

*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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die Weite, tiber die Seen, tiber den Mond, Uber die Sonne, hinter des Himmels
Sterne, neben der Achse des Wagengestirns; flieg in den Keller des Schopfers,
in des Allmachtigen Vorratskammer, bring Arznei mit deinen Fliigeln, Honig in
deinem Schnabel, fiir bose 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 Himmelsraume herabzuholen?
Nochmals mache ich darauf aufmerksam, dass auch der indische Soma und der
persische Haoma, d. i. die Pflanze, welche Menschen und Goéttern den starken-
den, 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 ff.).

1.2 B.

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

Die gewdhnlichste, schon in den homerischen Gedichten haufigste Bedeutung
des Wortes aufpocia (dufpooin) ist Gotterspeise, wahrend véxtap in der Regel als
Goattertrank erscheint. So ist dufpoota in allen Fallen, wo es eine Speise bezeichnet,
% wozu ein Begriff wie
€0w01| zu erganzen ist, zu fassen, es bedeutet also eigentlich Unsterblichkeitsspeise
oder Nahrung der Unsterblichen (= Gotter.)

Sehr haufig werden schon bei Homer und Hesiod die beiden Begriffe in der
angegebenen Bedeutung nebeneinandergestellt.’
1. T, 352:

=N 0 Ay
véxTap eVl oThHdeooL xol dufBpociny Epatelviy
OTEE’, Tvor uh ptv Aog dtepnie youvard Drentou.

wohl urspriinglich als ein Adjectivum feminini generis,

Od. € 199:
fj 0¢ [f) Kohuol] moap’ duBpociny duwal ol véxtap E0nxay.
ib. 92:

&3¢ Gpa pwvroaca Yed nopédnxe tednelay,
auPpoacing mhoaow, xépacoe 08 VExTap EpuipOV.

*Vgl. de&ur (scil. xelp), bneptepin (scil. duaka) u. s. w.
“*Vgl. ahnliche Zusammenstellungen wie oitoc 73 ToThc, Gitoc %ol uédu (Homer), oitog xol
otvoc (Homer u. Xenophon.)
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Od. 1 359 (vom Weine des Odysseus):

GANG TOB duPpoaing ol VEXTUEOE EGTLY ATopPp®E.

Hes. Theog. 639:

2 y A z Z 7 4

AN’ 6Te 61 xelvolol tapéoyeley dpueva TavTa,
véxTap T aufpoainy te, Tdnep Yeol avtol €douat,
TavTev Ev otideooly dé€eto Yuuog dyrvep.

ib. 796:

000¢ ToT’ aufpoaing xal véxtapog EpyeTon oGOV
(6¢ xev ™V [Et0ya] Enfopxov dnokeldog Enoudoon
ddavdTwy %. T. A.)

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

TEEIC ABUTOUC AVEWYE ABOY XTI PaELVTY,
VEXTAPOC EumAcioug 1O duPpooing Epatelviic.

Hy. in Cer. 49:

000€¢ 0T’ aufpoaing xal véxTapog NoUTHTOLO
TAOCAT AXNYEUEVT), OLOE YeOU BANAETO AOUTEOIC.

Hy. in Ap. Del. 123:

o

0B’ Gp AndMwva ypuodopa Hrcuto untne,
A& OguLc véExTap TE ol duBpoainy Epatelviy
adavdtnot yepoly Enrplato.

Sehr eigentiimlich ist, wenn man diese Verse damit vergleicht, eine Stelle im Hy.
in Ven. 231, wo von der Eos erzédhlt wird, dass sie den Tithonos mit Gotterspeise
ernahrt habe:

2 \ b o y 7 2 \ Ié b4
a0TOV 0" alT’ ATiTaAAEY EVL UeYdpoLoLly Eyouoa
olte T aufpooin te xal elpata xahd Bidoboa.
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Augenscheinlich sollte man hier entweder den Begriff qufpootin allein oder
véxtopl T dufpootn Te erwarten, olto T’ duPpooin te aber ist unverstandlich.*!
Eine Anderung scheint demnach notwendig. Am einfachsten ist es wohl in diesem
Falle nach Analogie von Ausdriicken wie dupotov €idap (Hy. in Ap. Del. 127 in
Ven. 260), auBedotov eidop (Il N 35. E 369), éhaley auPeodte (Od. ¥ 365, Hy. in
Ven. 61), £hadey dufpooio (1. £ 171), xdher dpfpoote (Od. o 192) zu lesen oftp®?
duBpocte xal elpata xohd ddolon.??

Aufierdem finden sich noch einige Stellen, wo duBpocin in der Bedeutung
Gotterspeise und véxtop = Gottertrank allein gebraucht sind (Il. A. 597. A 3. Od.
u 62. Hy. in Ap. Del. 10).

Hochst merkwiirdig ist es nun, dass neben dieser gewohnlichen Tradition,
wonach aufpocta die Speise, véxtap den Trank der Gétter bezeichnete, eine andere
mehrfach bezeugte bestand, worin dieses Verhaltnis geradezu umgekehrt erscheint.
Das Hauptzeugnis dafiir findet sich bei Athenaios, 39 a: ,,0i60 8’ 671 Avagavdpidng
TO VEXTOP OV TOTOV GAAX TeOPNY €lvan Aéyel ey

To véxtap odiw mdvu
4 z 2 7 \ ~ \
udTTwy oamive T duPpoctay, xal ¢ Al
OLoxovas %. T. A

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 Geniige hervor: xai Alxudy 8¢ gnot , T'o véxtop Eduevon adtole” Kot
Yo 0€ gnoty

Apfpooctag UEv xpathe ExExpaTo,
‘Epudic 6° enwv Epmy Veof] gvoyonaoev.
6 8’ "Ounpoc Yedsv néspa To véxtap oldev. ™

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

xpfivad T auedotan yéovtan
Znvog uehdipwy mapd xoltoug,
W & BLodwpeog abet Ladéa
VoV ebdarpovioy Yeolc.

“TAuch Bergk (Jahrb. f. class Phil. 1860, S. 380) nimmt Anstof} an diesem Verse. Das blof3e citoc
bedeutet an sich menschliche (nicht gottliche) Nahrung. Vgl. Hy. in Cer. 236: 6 8’ d€Zeto doipovt
Toog (Demophon), ot obv cltov €dwv, 00 Inoduevoc ydha unteode.

“2|n Betreff der beiden Hiatus vgl. Kiithner, Ausfiihrl. Gr. d. gr. Spr. 2 1. 153 f. u. 81.

“Vgl. ibrigens Nagelsbach, Hom. Theol. S. 15, der oite v’ dufpooin mit Brod und Ambrosia
erklart, was Bergk, mit dessen Annahme eines €v 81 duotv ich mich aber nicht einverstanden
erklaren kann, mit Recht verwirft (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 380 f.)

“Vgl. auch Eustath. p. 1633, 1.
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Wie ist nun dieser eigentiimliche Widerspruch der beiden verschiedenen Tra-
ditionen zu l6sen? 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 Begriffe nichts wissen will,
sondern in aufpocio 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 Erklarung ist tiberall die,
dass man annimmt, die allgemeine Bezeichnung sei auch hier wie so oft mit einer
spezielleren verbunden, um den Begriff vollstandig zu erschopfen, ungefihr wie
man tpo¢ NE T HEMGY Te, 0Vpavog OUAuunde te und Ahnliches verbunden findet.”
Dass diese Erklarung jedoch angesichts solcher Stellen wie Od. € 93:

Ve mopédnxe Tpdmeloy
auPpoacing mhfcaoa, xEpacoe 08 VExTap EpupOV.
adtdp 6 Ve ol fove didtopoc Apyelpbving.t

und Theog. 640:

4 ’ 2 4 e N 2 \ Z
véxTap T aufpoainy te, Tdnep Yeol avtol Edouat.

zu kiihn ist und dass zwischen Ausdriicken wie 7&5 T’ f¢A6V T und véxTop
T auPpoainv te ein grofler Unterschied besteht, diirfte einleuchtend sein. Die
Moglichkeit der beiden verschiedenen Traditionen erklart sich wohl am besten
auf andere Weise, namlich durch die Annahme, dass véxtap und dufeoota nur
verschiedene Formen einer und derselben Substanz, d. i. des Honigs sind, welchen
man, wie wir spiter sehen werden, nicht blof fur die Nahrung der Gotter hielt,
sondern dem man auch geradezu die Fahigkeit unsterblich zu machen zuschrieb.

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

Ein solches berauschendes Honiggetrank 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.

®Um diese Stelle, an welcher Bergks Erklarung allerdings scheitert, zu entkraften, will er sie zu
einem Produkt spaterer Phantasie machen. Dass der Begriff der Gotterspeise bei den Griechen uralt
ist, er siecht man aus dem Worte ¢fjpoc, was Hesych. mit # t&v dpyaiewv 9e@v tpopy erklart (vgl.
auch Arcad. de acc. p. 122, 26: @fipov Be&ua Ve@v und Aischrion b. Ath. 296 f.: xail Vedv &ypwotty
ebpec (Mhaixog der durch den Genuss einer Pflanze unsterblich wurde), v Kpdvog xatéoneipe).
Es liegt die Vermutung nahe, dass ¢fjpog mit dem lat. far verwandt ist und sonach eine von dem
Dinkel oder Spelt abstrahierte Gotterspeise darstellen sollte.
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2, A); zumal da sich Spuren davon noch in der Mythologie erhalten haben. Be-
denkt man nun, dass der Gottertrank der Inder*® und Germanen*” und auch der
spateren Griechen, denen der Nektar offenbar als eine Art Wein galt,*® eigentlich
identisch war mit dem berauschenden Menschentrank (Soma, Meth, Wein) und
dass man dessen Wirkung sogar zu einer géttlichen Person steigerte (Soma als
Gott, Dionysos), so lasst sich dasselbe auch von dem Honigmeth der griechischen
Urzeit vermuten.

Nun ist aber der wesentlichste und wirkungsreichste Bestandteil des Methes
nicht das Wasser, sondern der Honig, der zugleich als siifieste, lieblichste Speise
gilt, weshalb es nahe lag denselben nicht blof} als Trank, sondern auch als Speise
der Gotter zu denken. Dass auf diese Weise ziemlich leicht eine Verwechselung
der beiden Ausdriicke, dufpocia und véxtap, die also genau genommen nur ver-
schiedene Formen derselben Substanz (des Honigs) bezeichnen, entstehen konnte,
diirfte umso klarer sein, da aufpocia (-{n) in seiner Eigenschaft als adj. fem. generis
ebenso wohl die Erganzung des Begriffes nooic wie Bpéoic oder €6wdn zulasst.
Urspriinglich scheint sogar véxtop die Honigspeise bezeichnet zu haben, da es
von Curtius, Grundz. d. gr. Etym. 5 S. 184 etymologisch mit v&yahov zusammen-

**Soma bezeichnete urspriinglich den Saft, welcher aus dem saftigen Kraut einer Pflanze gepresst
wurde. Diese brachte einst ein schon beschwingter Falke aus der Ferne, vom hochsten Himmel,
oder von den Bergen her, wohin sie Varuna gesetzt, der Weltenordner. lhr Saft, gelautert, mit Milch
und Mehl gemischt, und einige Zeit der Garung lberlassen, zeigte berauschende Wirkungen und
war der allbeliebte Trank der Arier, des Opfers Seele und Zierde, der Manner Freude. Ihn trinkt der
Kranke als Arznei, sein Genuss starkt die Glieder, halt alles Siechtum fern und dehnet lang das
Leben. Der Trunk heif}t den Sanger seine Stimme erheben und begeistert ihn zum Lied; er gibt ihm
tiberirdische Kraft, so dass er sich selbst unsterblich diinkt (Amrta = duBpootal). Die Macht des
Trunkes fuhrte 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 Gotter
Starke 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. Zirich 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 (deilwov). Vgl. Gadechens, 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 Getranke, welche den nordischen
Sangern bekannt waren (W. Miiller, 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. A, 597: oivoydel
YAuxh véxtap. A 3: ndétvio "HfBN véxtap Epvoyodel. Das Pradikat épudpdy dagegen, welches der
Nektar z. B. Od. € 93. Il. T, 39 fahrt, braucht nicht notwendig vom oivoc €pudpdc (Od. L 163)
abgeleitet zu werden, sondern kann auch recht wohl die rotgelbe oder goldige Farbe des Honigs
und Honigtrankes bezeichnen. Vgl. uéit épudpdv b. Porphyr. de antro n. 16. Eaviév Philox. fr. 2,
v. 36. Sim. fr. 47 B. ypuooeldéc, muppdv Aristot. de an. h. 9, 40, 21. yehiypvoov Opp. Cyn. 1, 314.
mel rutilum, aurei coloris Plin. h. n. 11, 38. uéAt Eavdév und HndéEavdov 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 yAwpdv (Il. A. 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 Weiflliche schimmernde Farbe, wie sie beim Honig auch nicht
selten vorkommt (vgl. uéht Aeuxév b. Aristot. de an. h. 9, 40, 21).
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gebracht 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
Mythen von der Herkunft der Gotternahrung im besten Einklang. Es lasst sich
namlich nachweisen, dass wie der Honig so auch die Ambrosia und der Nektar
ihren Ursprung im Himmel oder in einer Art himmlischen Paradieses im duflersten
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: 6hwc 6”00 yivetan uéhl mpo ITAeiddoc emtohfic. Plin. h. n. 11, 30: nec omnino
prius Vergiliarum exortu [mel fit]),’° und es lasst sich wohl annehmen, dass die
antiken Bienenziichter, gegen das Ende des Winters, wenn der Honigvorrat zu
Ende ging oder ganzlich aufgezehrt war, sehnsiichtig nach dem Aufgange des
Pleiadengestirns ausschauten, welches ihnen neue Fiille der herrlichsten Speise
verhief3. Diese Tatsache ist nun, wie ich glaube der Anlass zur Bildung eines
Mythus gewesen, den schon Homer kannte. Od. u 62 heifit es von den Irrfelsen
im auflersten Westen (Volcker, Homer. Geogr. S. 118):

Tfj u€v T’ 0UBE TOTNTA ToEEPYETAUL 0VOE TTEAELON
TeNewves, Tal T duPpoainy Al tatel gépouat,
OANG TE %ol TEV KUEV dpanpeiTan Al TETEN *
GAN GAANY Evinot Tathp Evapiduloy eivau.

Sowohl die antiken, als auch die meisten modernen Erklarer der Stelle®! verste-
hen hier unter den tprjpwvec néhetan das Pleiadengestirn (IIAnuddeg, Iehelddec),
von dem nur sechs Sterne hell leuchten, wihrend der siebente verdunkelt ist.>?

“Anders, aber wenig wahrscheinlich, deutet das Wort Kuhn, Herabkunft d. Feuers S. 175, Anm.
Er will es mit vex-pdc 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. r. 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. y. 62 (p. 1712). Schol. z.
Od. a. a. O. Von neueren Erklarern 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.

52Vgl. 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. erhellt einerseits die II\niddec auch sehr haufig ITehewddec (und IIéheion) und anderseits die
Tauben (néhewow) schon von Homer nehewddec genannt wurden. Urspriinglich haben freilich die
beiden Worte gar nichts miteinander zu schaffen. IIAntdc, IleAeidc (vgl. tber das eingeschobene €
Curtius Grdz. 4 718) hangt mit lat. pluvia zusammen und bezeichnet das Gestirn, dessen Untergang
das Herannahen der Regenzeit verkiindet (Roscher, Hermes d. Windgott. S. 30), téicia (Taube)
dagegen ist verwandt mit teAioc grau (Curtius a. a. O. S. 271). Beachtenswert erscheint tbrigens,
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 Vorrate von Ambrosia und Nektar sich befunden hatten. Der liebliche Duft, welcher die
Hohle erfillte (v. 231), wird wohl als eine Wirkung jener Substanzen, deren Wohlgeruch mehrfach
hervorgehoben wird (s. Kap. 3, B), aufzufassen sein.
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Besonders berief man sich in dieser Beziehung auf folgende Verse der Dichterin
Moiro (um 300 v. Chr.), worin auch die Quellen der Ambrosia und des Nektars in
den aduflersten Westen, an die Fluten des Okeanos, aus dem die Pleiaden aufzu-
steigen scheinen, verlegt werden:

Moiro b. Ath. 491 b:

tov uev [Ala év Kertn] dpa teripwveg Umo Cabéw tedpov dvtew,
auPpoaciny popéovoo an’ Nxeavoio podwy,

VEXTAP 0 EX TETENG UEYOS AETOC aiEY ApUCCLY

Yoppnific popéeoxe Totov Al unmidev.>

Tov %o, vixfoog natépa Kpdvov ebplona Zelg,
aidvarTov Toinoe xol 00pUVE EYHATEVICOEY.
O 0 alTLE TENPWOL TEAELIOLY OTUCE TNV,
olt 81) Tot Vépeog xal yelpatog dyyehol eictv.

Da nun nach der Vorstellung der Alten der Sitz der Gotter nicht blofy im Himmel,
sondern auch im auflersten 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. Bestatigt wird diese Annahme aus-
driicklich durch folgende schwungvolle Verse des Euripides, worin der begeisterte
Dichter die Pracht und Schonheit jenes paradiesischen Gottersitzes im Westen
preist:

Hippol. 5. 742:

5

‘Eonepidwy 8 €ml pnhbonopoyv dxtay>
avOoouuL Tav GoLdasY,

v’ 0 Tovtouédwy Toppuegac Aluvag
voitong oUxEY 600V VEUEL,

CEUVOV TEPUOVA, XDPWYV

olpavol Tov "ATthag Eyel,

~ ’ 2 ’ z 56
xpfivon T’ auPeodotan yéovton

3Vgl. das hiermit iibereinstimmende Relief einer Grabara des Vatikans bei Overbeck, Kunstmy-
thologie 1, 1 (Zeus) S. 329.

>S. dariiber 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.

%Schol. of ToU véxtapog xpfivor, xordo f duBpocia xol o véxtap éxeloe plovtan — of Tyl
ol to {fjv Toic Yeoic dwpolueval. — gnol yolv xprivac uev duPpoocioc tdc Tol véxtopog, eddat-
novioy 8¢ thv duPpoactoy xal dpdapaioy.
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Znvog uehdipwy mapd xoltoug,
v & PLodwpeog abet Ladéa
VoV ebdoupoviay Yeoic.”’

Wie wunderbar stimmt nunmehr der schon homerische Mythus von den aus
dem paradiesischen Gottergarten im Westen Ambrosia bringenden Pleiaden oder
Tauben mit jener oben erwéhnten indisch-persischen, germanischen und fin-
nischen Vorstellung tiberein, wonach die Bienen (oder Vogel) den Honig (oder
Gottertrank) vom Himmel (oder aus dem Paradiese) herzutragen! Noch merkwiir-
diger spricht fir unsere Annahme einer urspriinglichen ldentitat 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 genahrt wurde.®® 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 gewissermafien gebrachten himmlischen Honigtau
einzutragen.

Aber nicht blof3 als Speise der Gotter erscheint die Ambrosia, sie bezeichnet
auch hie und da das Futter der Gotterrosse und muss demnach in diesen Fallen
als eine Art Gras oder Kraut gedacht worden sein. So heif3t es Il. E 777 von den
Rossen der Hera:

Tolow & aufpooiny Mwoelg avétethe véueova,

wozu der Scholiast bemerkt thv tésv 9e6v tpo@nv>® A téay TLvd VOV, fiv ol Tév
VeV (nrot Eodiovotv. Derselben Vorstellung begegnen wir auf Il. E 369, wo Iris
die Rosse des Ares, und Il. N 35, wo Poseidon sein Gespann mit dufpoctov €ldap
futtert. Nach Alexander Aetolus fressen die Rosse des Helios ein Gras, welches
auf den Inseln der Seligen im auflersten Westen wachst und mit dem Kraute, dem
Glaukos die Unsterblichkeit verdankt, identisch ist.®® Von demselben Grase sagt

*7S. Anm. 56, 60, 66.

**Diod. 5, 70: 6 B¢ TéVTEV ToPAdOETATOY X0l LUYOAOYOUUEVOY TiEEL TEY PEALTTEY 00X &ELoV
TOPOALTELY * TOV Ydp YebV @aoty dddvatoy - uvAuny tfic Tpdg adToc oixeldTNTos BlapuidEon
Boukduevov GANGEw UEV THY Ypooy adTEY Xal TToLfjool YaAXE Yeuooeldel tapaninciay. Anton.
Lib. 19: "Ev KeAtn Aéyeton elvon iepov dvtpov uehoodv, €v ¢ pudoloyobol texelv "Péav tov
Ala, xal €0ty dotov 008¢va tapehdely olite Yeov olte Fvntdv... xatéyouaot de To dvtpov iepal
uélMooat, Tpogol oL Atoc. Kallim. hy. in Jov. 48: oU &’ €97ca0 niova pdlov || Aiyoc Apaideing,
gml 8¢ yAuxU xnplov €Bpwe. 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, ambro-
siae suco saturos, praesepibus altis quadrupedes ducunt. ib. 4, 214: axe sub Hesperio sunt pascua
solis equorum: ambrosiam pro gramine habent.

SAlex. Aet. b. Ath. 296 e. Teucduevoc Potdvne [xatemovidydn] fv Hellw gaédovti || év
paxdpwy vicols Mt @let elapl yoio - "Héhog 8 Inmowg Yupipea dépnov 6mdlet || UAN vauetdou-
ooy, {va Bpbpov Exteléowoty || dtputol, xol uh Ty’ ENot ueoonyg avin. Vgl. Claud. in Stilich. 2,
470.
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Aeschrion bei Ath. 296 f.:

Kot dedsv dypwotiy ebpeg, v Kpdvog xatéoneipe,

womit hochst wahrscheinlich wiederum auf die Inseln der Seligen und das
Gotterparadies im duflersten Westen hingewiesen wird, wo Kronos dem Mythus
zufolge gewaltet haben soll (Hes. €oya 169. Pind. Ol. 2, 123. vgl. auch Diod. 5, 66 u.
Cic. N, D. 3, 17). Auch sonst wird dieses Kraut oder Gras, welches dem Glaukos
Unsterblichkeit verlieh, erwahnt und dsilwoc tdéa genannt.61 Spater scheint man
es mit dem Hauslaub oder der Hauswurz, welches von seiner unverwistlichen
Triebkraft und seinem immergriinen Aussehen ebenfalls deilwov hie,%? identifi-
ziert zu haben, wie schon aus der Tatsache erhellt, dass diese Pflanze auch den
Namen Slometée, duPpoocia oder duépuvoy fithrte.®® Schliefllich gehért hierher
auch das Kraut, durch dessen Genuss Ge den Giganten, ihren S6hnen, die Un-
sterblichkeit 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 nahrt.®® Man kann
diese Idee einer Unsterblichkeit verleihenden Pflanze, die einigermafien an das
Somakraut des Rigveda erinnert, entweder fur uralt oder, was mir aus mehreren
Griinden wahrscheinlicher diinkt,’ fiir eine einfache Ubertragung des Begriffes
Unsterblichkeitsspeise von den Goéttern auf ihre Rosse halten. Auch in diesem
Falle ware eine Beziehung auf den Honig nicht undenkbar, da es mehrere Pflanzen
gab, die sich vor andern durch besonders starken Honiggehalt auszeichneten.®® So

'Vgl. Gadechens, Glaukos d. Meergott S. 33 f. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 385, Anm. 75.
Die gemeinten Stellen sind: Aeschylos fr. 27: 6 v dellwv dpditov ndav gay®y und xai yebopal
nwe tiic dewlwou ndac. Paus. 9, 22. 7 énel i (detlwov Bergk) néac Epaye. Schol. Ap. Arg. 1, 1310
&ddvortog Botdvn. Ovid. Met. 7, 232 vivax gramen. Claudian. nupt. Hon. et Mar. 158: immortales
herbae. Vgl. auch Lobeck Aglaophamos 866 f.

%2Noch jetzt heifit die Pflanze davon in Italien semprevivo = sempervivum b. Plin. u. Palladius.
Vgl. Theophr. hist. pl. 7, 15, 2: ofov xol 1} ToD deilou phoilc TO Bloévery UypoOV del xal YAWEOY X.
T. \. Vgl. Lenz, Botanik d. a. Griechen u. Romer S. 601 f.

Plin. h. n. 25, 13, 101. Diosk. 4, 91 ff.

64Apollod. bibl. 1, 6, 6.

% Apollod. bibl. 3, 3, 1, 2.

SKallim. hy. in Dian. 162: ool 8 Auvioiédec p&v imod Lebyinet hudeloog || bxovoy xeuddoc,
nopd 8¢ ool TovAL véueoa || “Herng éx Aewuévog dunoduevol popéouvoty || dxidoov toinétn-
hov, 6 xol Aiog Inrol €douoty. Uber den Aewpisv tfic “Hpoc im duBersten Westen vgl. Roscher, Juno
u. Hera S. 82, Anm. 254. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 414 f.

"Bei den iltesten Griechen lasst sich nicht wie bei den Indern eine gras oder krautartige Pflanze
nachweisen, aus welcher man ein. berauschendes Getrank bereitete.

$Varro de . r. 3, 16 nennt Thymian, Cytisus und Melisse (Apiastrum), welche auch Meliphyllon,
Melissophyllon und Melinon von ihrem Honiggehalt heif3t, 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 letztgenannte Kleeart auch nectarea oder vextdpeoc g(la hiefi. Vgl. Hesych. s.
V. oUPQUTOC * 1) vexTdpeog pila, v Eviol EAEVIOY, Eviol 3¢ undixnv. 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: Téoe Mndixm... i} adty 8¢ tplpuiiog Aéyetau. Diosc. 1, 27.
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erzihlt Aelianus® von einem indischen Grase, welches in so reichlichem Masse

von Honigtau befallen werde, dass es fiir Rinder und Schafe eine tiberaus siifle und
nahrhafte Speise bilde und in diesen Tieren eine wunderbar siifie Milch erzeuge.
Eine dhnliche Vorstellung von Honigblumen, die im Himmel wachsen, lasst sich
in germanischen Sagen nachweisen.”

“Ael. de nat. an. 15, 7: “Teton 7y “Ivd&v vij di& 10D Fipoc uéhitt Uyped... dnep olv Eurintov
Tole mhoug xol Tolg TV EAelwv xaAduwy xduaie vouds toic Bouot xal toic TpoBdTols napéyEl
Yaupao TS %. T. A

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 natirlichen Beschaffenheit nach lasst sich der Honig ebenso
wohl als Speise wie als Getrank auffassen — weshalb Porphyr. de antro n. 15 ihn
Béoic und tooic zugleich nennt — daher er einerseits als Fliissigkeit bezeichnet”’
anderseits mit den Verben des Essens verbunden wird, welche sonst nur von
konsistenter Nahrung (Enpd tpogA Schol. II. T 352) gebraucht werden.”? Und zwar
verzehrte man den Honig teils rein, was namentlich aufler von Kindern’® auch
von den Pythagoreern und von Demokritos’ berichtet wird, teils unter andere
Speisen, vor allen Dingen unter das stfie Geback, gemischt, das ohne Honig nicht
denkbar war, da derselbe vollstindig die Stelle unseres Zuckers vertrat.”

Wichtiger noch ist in diesem Zusammenhange die namentlich von Victor Hehn
(Kulturpflanzen u. Haustiere 2 S. 134) hervorgehobene Tatsache, dass der aus der
Mischung von Honig und Wasser gewonnene Meth das élteste berauschende
Getrank der Griechen bildete, welches bereits vor der Einfithrung des Weinbaues
genossen wurde. Die Zeugnisse, welche fiir den Gebrauch des Meths im altesten
Hellas sprechen, sind kurz folgende.

Erstens die Etymologie des Wortes pyédu. Dasselbe bezeichnet zwar in histori-
scher Zeit, in welcher nur der Wein als berauschendes Getrank genossen wurde,
nur so viel wie oivog, doch muss es, wie Sanskr. madhu = siifie Speise, Meth, Honig,
Lithauisch medis Honig, midds Meth, Altpreussisch meddo Meth, Kirchensla-
visch medu Honig, Wein, Althochd. métu Meth, pedie trunken sein’® beweisen,

'Aristot. de anim. hist. 5, 22, 5 (ed. Didot. 3, 97, 19): JuvicTaton 8¢ T uéhl neTTéUEVOY " EE
dpyiic Ydp olov BBwe YiveTan, xal €@’ HuEpag TLVAC LYEOY ECTL... €V €lx0ol Bt udhiota cuvicTataL.
ib. Probl. anecd. 3, 21 (ed. Didot. 4, 328, 36): 10 8¢ uéht mavtwy Papdtatov xol LYpdTATOV TEV
Oypdsv. Ib. 3, 22 (ed. Didot 4, 328, 40) wird der Honig zu den &npd gerechnet: Enpdv tij ploel Eotiv
(onuetov 8¢ 8t édduevoy maydtepov yivetan. Plin. h. n. 11, 31 nennt den Honig saliva 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: 1&v xnplwv ool Epayov. Geopon. 15, 7, 3: TOME 8¢ 16 YpOVe TAVTOC
uéhtog Enpouvopévou (vgl. oben Aristot. Probl. anecd. 3, 22). ib. 10 8¢ dpiotov [UéM] Eodie BUbV.
Hom. hy. in Merc. 560: €dnduion uéht yAweov Kallim. hy. in Jov. 50: yAuxb xnelov €Bpwe. Hippocr.
2, 424 ed. Kithn: t6 yét... Eohoduevov... xal tpepet xol ebypotay nopéyet. Spriiche Salom. 24, 13:
Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut und Honigseim ist siiff in deinem Halse.

3Schneider b. Bockh. ad. Pindar. Ol. 6, 46. K. Fr. Hermann, Privatalt. 33, 9.

7*Ath. 2, 46 e ff.: Eyonpe B¢ & Anudxpitoc del 16 WéNTL... %ol @y [Tudaryoptxésy B8 Tpop Av p-
T0¢ META HEMLTOG, O¢ pnoty Apiotdevoc... Abxog 8¢ mohuypovioug gnoly elvan tolg Kupvioug...
Bud To wéhitt del ypfiodar. Geopon. 15, 7: ol oDV €v yHpa UEALTL ...TREPOUEVOL ETL TAEIG TOV Blolot.
Galen. 6, 742 ed. K: yépouot pev xol ke Puypedic Tod owpatoc xpdoeow [td péh] Enthdelov
elvau.

75Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalterth. 24, 22. Marquardt, Rom. Privatalt. 2, 75.

7SVgl. Fick, Vrgl. Woérterb. 2 S. 146.
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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.

Eine deutliche Ahnung von dieser Tatsache scheint noch Plutarch gehabt zu
haben, wenn er Q. Symp. 4, 6, 2 sagt: xal péA. oovon fv xol uédu melv durelov
pavijvor. Auflerdem kommen als faktisches Zeugnis die Verse aus der Thebais des
Antimachos in Betracht, welche uns Athenaios 468 a aufbewahrt hat:

..Ev uev DOwp, €v 6 doxnieg uéh yebev
AEYLEER XENTTPL, TEQLPEADEWS HEPOWVTEC *
vounoay o¢ dénactea Yoig Bactheloty Ayoudv x. T. A.

xal Tolg E€fic 6€ gnot
xall ypvoelo démacTtea xal doxnieg xehélelov
EUNAELOV UENLTOC, TO Od Ol TPOYERECTEROV ELN).

Wir ersehen daraus, dass man in altester Zeit den Meth aus einem Gemisch
von Honig und Wasser herstellte, wie es noch Plinius h. n. 14, 113 zur Bereitung
des sogenannten LBpoueAl empfiehlt: Fit vinum et ex aqua ac melle tantum. Quin-
quennio ad hoc servari caelestem [aquam] iubent; aliqui prudentiores statim ad
tertias partes decoquunt et tertiam mellis veteris adiciunt; deinde 90 diebus Canis
ortu in Sole habent. Hoc vocatur hydromeli et vetustate saporem vini assequitur,
nusquam laudatius quam in Phrygia.”” Ahnlich heifit es Geopon. 8, 28: UBpopéAL-
To¢ oxevaota. Aofav duPplov Hdwe Takatov 1 IAwS dgndmuévov ent tpitov piov
uéATog 10 dpxolv xal €i¢ dayyelov EuPaiy anddou eic oxidy Eml NuEpag U ...mo-
howolpevoy 8e xpelttov av yévotto. 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. 500)
aufbewahrt hat, wird uns erzahlt, wie Zeus dem Kronos nachstellt, nachdem er
ihn mittelst eines Honigtranks berauscht hat: ITopd 16 ‘Opgetl 6 Kpdvog péhit
umo Atog evedpedetan. TANcVelS Yop YéATog uedlel xol oxotoltat, OS dnod olvou,
xal Umvol — oUmw Ydp olvog fiv. gnot yap toape’ ‘Opgel ) NUE 165 Al bnotidepévn
TOV 0L UEALTOS BOAOY

EUt &v 67) gy 1omon o dpuoty Uhixdpoioty
gpyololy uedvovTto UeAoGAwY EpLBOUPwy,
aoTixa uLv ofjcov...

’Colum. 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 90 diebus
esse; tum demum in tabulatum, quod fumum accipit, reponunt etc. Vgl. auch Plin. h. n. 22, 110-112.
Pallad. 8, 7. Oribas. 1. p. 360 ff.
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Schon in der Zeit Alexanders d. Gr. scheint die Bereitung des berauschenden
Honigmeths so gut wie in Vergessenheit geraten zu sein, da der Verfasser der
aristotelischen Schrift m. Yowpaciowy dxovoudtwy von der Bereitung des Getranks
in Griechenland wie von einer verschollenen Sache redet, wahrend er die Herstel-
lung des Honigmeths bei 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 géren Hess, war freilich immer in Griechenland blich, in altester
Zeit soll man statt des Wassers Milch dazu genommen haben.” Es fiihrte den
Namen pehixpatov.

Vermutungsweise sei hier erwéhnt, dass Dionysos vor der Einfihrung des
Weinbaus in Hellas und Thrakien ein Gott des Methes war. So erklaren sich namlich
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 erzéhlte auch, dass die Thyrsosstabe und die
Baume bei den schwarmerischen Feiern der Thyiaden von Honig getrieft hatten
(s. oben Anm. 31). Ahnlich ist es wohl zu erklaren, wenn dem italischen Liber
Honigkuchen (liba) geopfert wurden. (Preller, r. Myth. 1 444. Ov. a. a. O.).

Aber nicht blof} als Speise und Getrank wurde der Honig verwertet, er diente
auch vielfach, wie noch jetzt, als Salbe fiir Haut und Haare,®* Wunden®' und
duflere Schaden. Besonders haufig wurde der Honig als Salbe fiir kranke Augen

78 Aristot. mir. ausc. 22 (ed. Didot 4. 78, 16): &v ‘TA\uplolc gaot toug Tavhavtiovs xahouuévoug Ex
70U HEAMTOC TOLELY olvov. “Otay 8¢ ta unplo ExOAiPwoly, DBwe Emtyéovtes EQouoty Ev AELNTL Ewg
&v éxhinn o Auiov, Enerta el xepdpuar Exyéavteg xal Nuioea tooavtes Tidéaoty eic cavidag.
v tolToLc B¢ oot Lelv ToALV ypdvov xal yiveodar oivasdes xal EAhwe HOL xal ebtovov. "Hon
8¢ tiot xol T@Y Ev EANEDL cupfeBnxévon Aéyouot Tolto, Hhote undev dlopépety olvou Tahonol,
%ol {ntolvtag Votepov Ty xpdoty un ddvactou ebpelv. Plut. Q. Symp. 4, 6, 2: ol u€ypet VOV T&v
BapBdpwv ol uf totobvteg olvov peAitetov tivouoty, UToPoEUdocovTeS THY YAUXUTNTA OLVRdESL
otlouc ol adotneadic. Hesych. pehétiov. mopa Tt Bxudindv péhtog EQouévou oLy Lot xol TdY
wvi. Vgl. Max. Tyr. 27, 6. Ubrigens soll auch der frische Honig ungegohren eine berauschende
Wirkung gehabt haben: Vgl. Long. Past. 1, 25: 6 ¢g{Anua... domep 1O véov uéhl paiveodar molel. Hy.
in Merc. 556 ff. ail (Optat) 8" éte pev Yulwoly EdnduUTan wéAL Yhwpedv. Xen. Anab. 4, 8, 20: xol T@V
unplewyv dool EQayov... Tdvteg APEovee... Eylyvovto... GAN ol pev dhiyov Edndoxdtec opddpa
pedovoly édxeoay, ol 8¢ TohL youvopévolc. Vgl. dagegen Galen. ed. K. 14, 12: 10 yoUv &no
Kvidou [uéM] xoxéav... Evdeixvuton ypoveloy, eic oivadn yetaBdhhov toldtnta. Topaniictloy
8¢ T ténovidev to ‘PédLov x. T. A. Vgl. auch Diosc. 2, 103.

PEustath. ad. Od. x. p. 411, 12: uehixpatov 8¢ ol mohouol piyua oot péiitog ol yéhoxtog
évtaia. ol yévtol ped’ “Ounpov uéypl xal €odpTt TEdua HEMTOSC Xal LBaTOS TO Uehixpotov
oldaot. (Vgl. Od. x 518 f.) Soph. Oed. Col. 482: H8atog, uehioong, unde npoc@épety uédu. Schol.
ueAixpotov. Moer. Att. p. 187 ed. Lips. pehinxpatov, Atuxde. olvéuel xal b3pdueit EXAnvixdce.
Vgl. auch Eurip. Or. 114.

*Plin. h.n. 13,8.9. 11.12. 15. 18.

8Plin. 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): T0 8¢ Acuxov [HéRL] oUx éx Yoy eilixpivolc, dyodov de
TeoC 6@Ualuols xal Ehxn. Porphyr. de antro nymph. 15: ta ypdvia tpadporta Exxadaipetar UENLTL.
Galen. ed. K. 13, 731. ib. 12, 70. ib. 11, 134.
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und Ohren gebraucht.?? Die technischen Ausdriicke fiir dies Bestreichen mit Honig
waren peAttilw und yehitiopoc (Paul. Aeg. 1, 7).

Schliellich kommt in diesem Zusammenhange der Honig auch als Reinigungs-
mittel (oOupa) in Betracht. Man schrieb ihm namlich, ebenso wie dem Mehl von
Kichererbsen, Gerste und Bohnen eine milde reinigende Kraft zu und benutzte ihn
daher, vermutlich in einer Lésung mit Wasser (ueAixpatov), 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 Was-
ser zu waschen und zu reinigen, womit man, wie Porphyrios angibt, symbolisch
andeuten wollte, dass der Eingeweihte sich kiinftig alles Schlechten, Schadlichen
und Hésslichen zu enthalten habe. Ebenso reinigte man auch die Zunge mit Ho-
nig, um damit Enthaltung von allen siindhaften Worten anzudeuten.3* In einem
griechischen Epigramme (Jacobs, Del. epigr. gr. 6, 46) wird yéil unter anderen
Schénheitsmitteln erwahnt:

"Hyobpacag mhoxduoug, gpiixog, péXL,SS XNEOV, 60OVTAC.
Tfic adTiig Boamdvng Gy v Hydpaco.

22 B.

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

82Vgl. auBBer 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): "Ecti 8¢ xal €tépa Siapopd uéENTOS YaABavopeov AeYOuevoy, T&v
HEMOOEY Booxouévwy &v éxelvey T6 Spet Ta dvOn, €v & xal yoA\Bdvn yivetou, xol Tol uéAtog
hopfdvovtog tiic Toldtntog, 6mep dhvorton Teog dUBAumTioy EYypLlouevoy Totely. 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: dnoxodaipet 8¢ T& EmoxotovTa
Tailc x6pauc. Cels. 6, 34: at si ex senectute [lippitudo] est, recte inungi potest... melle optimo.

8 Aristot. Probl. ined. 1, 2 (= ed. Didot. 4, 291, 31): "Eot 8¢ [t odxyap] gunTixfic... Buvduewne
GoU)OTOC TG UENTL T6 PETEYELY [xwpoedols Tvog pudewe. Galen. 10, 569 ed. K.: yetpidhtota
pev olv pumtel Té TE TV SpoBwv FAevpov xol TO TEHY xELIEY xal TO TEY XUAUWY ETL Xl TO
uehixpatov To LBpEC... YiveTton 8¢ ToloDTo @ PEMTL Uiy UévTog Ldatog Beaytwe, be yuley Tolg
pxpoic Tob dEpuatog edxOAmC EVBUVIL TopoLc. ib. 11, 744: fUmov BE EAXGY 1) xol ToD déppatog
o0 TalTal LOVOV GAAS Xl T& UETELOTAUTA THlG DUVEUESLY APOUEELY TEQUXEY, OldTER EOTL T AET-
Touepn YAuxéa, xorddmep TO HEAL xol TGV oLTNE&Y onepudtoy Evia, xaddnep dpofot x. T. A. Cels.
5, 16: cutem mel purgat. Diosc. 2, 101.

¥Porphyr. de antro. n. 15: ol xodapTixfic o7t Buvdpenc [to uéh]... “Otay pev odv Toic To
Aeovtxd puovpévols elc tog yeipos avy’ VBatog péM vidaodou Eyyéwot, xadapdc Exelv g
¥Elpoc mapary YéAoLGLy o mavtog Aumneol xol Bhantixol xal puoapob... Kadalpouot 8¢ xol
Y YABOoAY TE LEALTL GO TAVTOG AUAETWAOD.

5Vgl. auch Ovid. Medic. fac. 66 u. 81, wo zur Erzielung einer schonen Farbe der Haut und der
Lippen eine Salbe empfohlen wird, als deren wesentlichster Bestandteil Honig erscheint. Diosc. 2,
102.
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Bereits im Abschnitte B des vorigen Kapitels haben wir gesehen, dass die Alten
sich Nektar und Ambrosia nicht als verschiedene Substanzen, sondern nur als ver-
schiedene Formen derselben Substanz dachten, welche fliissig das berauschende
Getrank, 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 dufpocio auch das Getrank, véxtap auch die Speise der
Gotter bezeichnete. Da wir schon bei dieser Untersuchung die samtlichen homeri-
schen und hesiodischen Stellen, welche von Speise und Trank der Gotter handeln,
aufgezahlt und eingehender besprochen haben, so ist es hier nur noch nétig,
Ambrosia-Nektar auch als gottliche Salbe und Reinigungsmittel nachzuweisen.

Die altesten Belege fuir diesen Gebrauch der Ambrosia finden sich schon in
der llias. = 170 heif3t es von der Hera:

auPpoatin UEV TeiToV ATo YE00S iuEEdEVTOG
Aoparta mévto xdineey, dieidoato 6¢ Ain’ Eade
auPpoacie Edaves, T6 pd ol Teduwuévoy ey,
700 ol xivupévolo Alog xatd yoAxooteg 66
EUnNG €¢ YOldy Te Xol 0UEAVOV IXET’ QUTUY.

Wie mir scheint miissen wir an dieser Stelle zwei Arten von Ambrosia anneh-
men, deren erste der Hera als Seife (oufjyuo, oOupa) diente, wahrend unter dem
€hanov aufSpdotov eine olige Salbe (EAouideg pipov vgl. unten Anm. 87) zu verste-
hen ist, welche hauptsachlich den Zweck hatte dem Kérper einen angenehmen
Wohlgeruch und der Haut einen besonderen Glanz und gréflere Geschmeidigkeit
zu verleihen. So entspricht die Handlung der Hera wohl am besten den beiden
Manipulationen, welche Homer sonst den Menschen zuschreibt, ehe sie sich zum
Mahle begeben, dem Aoéocacou und dieldaciou (1. 10, 578. Od. 6, 96).8¢ Frei-
lich ware es auch méglich die Begriffe dufpooin und €lotov duPedotov 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
oVupa (Reinigungsmittels) verzichteten (vgl. Hermann, Gr. Privatalt. 2 § 28, 4). In
letzterem Falle wiirde also € onov dufSpdoiov ebenso wie anderwarts €idap dufpo-
Tov oder duPpoatiov fiir auPBpoatin stehen (S. 24). Der ersteren Auffassung scheint
sich der Scholiast zu unserer Stelle angeschlossen zu haben, wenn er bemerkt:
auBpoaty - VOV uev g Bhetupa, dANoTE BE (O ENpdy TROPHY, FALOTE 68 (¢ EAotov
*LauPeoainy Umo giva” (Od. 4, 445) ,Iotpdxhe & ot duPeoainv® (11. 19, 38). 1
OLAT], 6Tt €x ToUTOU TOU TOTOL Thavn¥évteg Tiveg SLEAaBoY TV dufpoatay civar
Oypdy Tpophv.t’

8Vgl. auch die iibereinstimmenden Verse Od. ¥ 364 u. hy. in Ven. 61: #vd& 8¢ v Xdpiteg Aobiooy
xoll Yploov ENaéw || duBpdTw, ola Yeole enevivoley aitv Edvtag, wo, wie es scheint, Aobety und
yetew scharf zu scheiden ist. Od. o 44 f. wird von dem Leichnam des Achilleus gesagt: xdtdeuev
&v heygeoot, xadnpavTes ypoo xahdv || LBt te Aopd xal dhelportt.

¥ Noch genauer sagt Eustath. p. 974, 49 f.: /, duPpootio... evtaida... ¢ oufiyud Tt topohauBéveta,
xoddmep O xdAhoc dhhayol. Im Folgenden unterscheidet er davon das dufe. Elatov, welches
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Dieselbe Bedeutung wie hier die Ambrosia hat Od. 6 192 das xd\hog dufpo-
olov, womit Athene das schone Antlitz der Penelope reinigt:

Ié Z 2 ~ 7 A\ 4
AAAAEL PEV Ol TEHTA TEOCOTATA Xohd XdineeY
auPeooiey, olprep Euotépavogc Kudépeia
ypleton...

Ahnlich wird das Wort auch II. 11 667 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" drye Vv, gplhe Pole, xehouvepeg alpa xdinpov
eENOOV Ex Beréwv Bapmndova, xal puv Enelta
TOAAOV ATOTEO PE€RKY AoDGOV TOTAUUOIo pofioLy
xeloov T’ aufeooty...

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

Anuogowvi’, ov Etixtey E0lwvoc Metdvelpa,
€tpepey €v Yeydpolc * 6 8 dé€eto datpovt ioog

xeleox’ dufoootn, doel Yeol Exyeyaddto.

Genau dasselbe erzahlen Apollonios Rhodios und Apollodoros® von der Thetis,
als sie den Achilles unsterblich zu machen gedachte.

Apoll. Rh. 4, 869:

1) LEV Yap PpoTéag aiel mepl odipxag Edaley
VOXTOL 0L UETONV QAOYUE TLPOC * Auata & alte
auPpoatin yeleoxe tépev BEpag, Gppa TENOLTO
addvatog, xai ol oTUYEROV Ypol YHipag dhdAxoL.

er als ein é\ou@dec ubpov auffasst. Ebenso erklart der Scholiast zu Ap. Rh. 4, 871 den Ausdruck
duPeoain yeleoxev, den der Dichter von der Salbung des kleinen Achilleus gebraucht: deiotdte
Ehatie TepLEypLe TO anahdv oiduo avtod. Wie dickfliissig oder salbenihnlich die Ole sein konnten,
er sieht man tibrigens aus dem Ausdruck éhawdpell, den Diosk. 1, 37 so erklart: xotd ITohpupd tiic
Yuplog Ex Tivog oteréyoug Ehatov uéitog oy iTepoV pel YAUxU Tfj yevoet. Vgl. auch Plin. h. n.
15, 7 u. 23.50. Isid. Or. 17, 7, 11.

8Schol. z. d. St. KéAel viv té& wopo. Mudésc Vel Tt yplopor.

89Vgl. Apollod. bibl. 3, 13, 6: O¢tic... dddvatov Yélovoa motficon tolto [T0 Beégoc] xplpa
IInkéwc i 1o thp £yxpuBoloa tfic vuxtog Epdeipey O fiv adte YvnTov Tatpdov, ueld’ Auépoy

P

de Explev duPpoota.
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Ebenso dachte man sich endlich Aphrodite den Adonis und Kyrene den Ari-
staios 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 bevorstehenden Ringkampf mit dem Proteus zu starken 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.

*Nossis in der Anth. Gr. 6, 275: &80 Tt véxtapoc &Cel || ToU, 16 ol Thva xohov "ABwva yplet.
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.

3.1 A
Siifligkeit, 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 Ho-
nig lebend dachte.”’ Ferner glaubte man in der altesten Zeit, dass er die Nahrung
und der aus ihm bereitete berauschende Meth den Trank der seligen Gétter bil-
dete.”? Noch Galenos” nennt ihn 10 dpiotov YAux)tatdy T xol dpuitatoy 6V
My andvtey und fiigt hinzu Eneldr) 10 yévog adtol Thy €v YAUXOTNTL Told TNV
Umepoyny €yewv gaiveton. Darum glaubten Dichter wie Ibykos die Lieblichkeit des
Ambrosiagenusses nicht besser versinnlichen zu kénnen als durch den Vergleich
mit dem Honig, als dessen héhere Potenz sie die Gotterspeise auffassen.”® 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 purgantis se aéris 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 volupta-
tem affert. Die gewohnlichsten Epitheta des Honigs sind daher yAuxic, yAuxepdc,
no0e, dulcis, époc‘cewég.% Auflerordentlich haufig sind Redensarten und Ausdriicke,
welchen die Ubertragene Bedeutung von péit (mel) = SiiBigkeit, Lieblichkeit zu
Grunde liegt.”® So gebrauchte man u. A. im Lateinischen mel zur Bezeichnung

91Verg. Ecl. 4, 30. Geo. 1, 131. Tibull. 1, 3, 45. Ov. Met. 1, 112. 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 genief3en, Dass ich dort in Kanaan Honigbéche trinken kann. Grimm a. a. O. unter
Honigbach.

*2Vgl. oben Kap. 1, B.

" Galen. 7. &v1id. 1, 2 (vol. 14, p. 11 ed. K.) Vgl. auch Aristot. de an. 2, 9, 3: f} yhuxeio dout snpe
10 6vopa dno tol wéhttoc. Cic. de fin. 3, 34: Mel... dulcissimum est. Ecclesiast. 11, 3: pixpd €v
TETELVOIC HEMOOO XAl GEY T YAUXUOUAT®Y O XapTOS adTHiC.

*Ath. 39 b: "IBuxoc 8¢ gnot THY duPpoctav tol wélitoc xat’ énitacty Evvamhaciav Exetv
yAuxOTNTA, TO PEAM Aéywy Evatov eivan pépoc Tiic duBpootiac xatd Ty ndovhv. Vgl. Schol. Pind.
Pyth. 9, 113: €ote 8¢ xal ToU péAtog ebpetc 6 Aplotaiog, O 81 Tiic ddavaciog déxatov pépog
ofRInoay elvon. Anth. 2, 133, 6 ed. Brunck: duppocionv Eupoc xne&v uél toAlov duérioc. Tzetz.
Hist. 8,984: obtou (Epicurei) Tuu&vtec NOOVNY %ol T YAUXEa VT TO HEAL HEPOC déXATOV EXSAOUV
dupeooiac.

BUéht yhuxepdv Od. . 69 w. 68. Orph. Lith. 500, 663. Theocr. Id. 15, 117. yAuxeion uéhitoc poad.
Eur. Bacch. 710. Yhuxb xnplov Callim. hy. in Jov. 50. Anth. Gr. ed. Brunck 3, 177, 30. yAuxepm éépor
Hesiod. Theog. 81. ¥edv Hdeiov Edwdnyv Hy. in Merc. 562. dulcia mella Verg. Geo. 4, 101. Pind. Isthm.
4, 60: &v gpatetvg wéMTL. Orph. Lith. 729: épatdv te uehioong dviov eldap.

*Vgl. die zahlreichen Komposita, deren erster Bestandteil pehi- ist z. B. peh-Béac, -ydounoc,
-Yneve, -YAwooog, Rdne u. s. w. Lat. melleus, mellitus.
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eines innig geliebten Menschen®” und verglich iiberhaupt die Lieblichkeit der
Rede, des Gesanges u. s. w. mit dem Honig.”® 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 haufig auch sein Wohlgeruch hervorgehoben.'®
Besonders hoch scheint man den Geruch des vom Thymian gesammelten Honigs
geschatzt zu haben.'!

3.2 B.

Siifligkeit, 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 dqupoacin épateivi}, von véxtap yAux)
oder ndVToTOV, von ambrosia dulcis die Rede,'"? ja es wird sogar von Ibykos, wie
wir sahen, die Ambrosia hinsichtlich ihrer Sufligkeit geradezu als eine hohere
Potenz des Honigs aufgefasst.'® Wenn véxtop wie Curtius Grdz. d. gr. Etym. 5
184 vermutet, wirklich mit v&yohov Leckerei verwandst ist, so scheint man auch
den Gottertrank urspriinglich nach seiner Stifligkeit und Lieblichkeit benannt zu
haben. Wie yéhi in vielen Kompositis in der iibertragenen Bedeutung von siif3,
lieblich erscheint, so auch aqufpocia und véxtap sowohl an und fiir sich als auch
in den beiden Adjektiven dupdoioc, vextdpeoc, Lat. ambrosius, nectareus.'%*

97Vgl. 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.

%Hom. 2. 1, 249: 00 xol 4o YA®oone wéhtoc yhuxiwy péev addh. Hes. Theog. 81: évtixa
Tipioovot Ao xolpat yeydholo || 6 pev Eml YAdoor Yhuxepny yelovowy E€pomny. Theoor. Id.
20, 27: v YAuxepwtépa 1) WEAL. ib. 8, 83: xp€GGOV UEATIOUEVEL TEL GXOLEUEY 1) UEAL Aclyely. ib.
3, 54: ¢ HéM ToL YAuxD TobTo xotd Bpdydoto yévorto. 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.

1% 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. |. 7, p. 109. Vol. 4, ed. Bas. Id. de sanit. tuenda . 4. p. 620. Vol. 4. Plin. n. h. 11, 15.
Geopon. 15, 7, 2: xol tpocéote 10 €0&dec und die Ausleger zu dieser Stelle.

T0v. Met. 15, 80: Mella thymi redolentia florem. Verg. Geo. 4, 169: fragrantia mella thymo
redolent. Coripp. |. 3: fragrantia mella. Galen. 10, p. 475. 477 ed. Kiihn.

125uBpooin gpatewvi: 1. T 347. 353. Hy. in Apoll. 124. Hesiod. Theog. 642. yhuxy véxtap II. A 598.
Theocr. Id. 7, 82. véxtap "dUmotov Hy. in Cer. 48. Suaviolum dulci dulcius ambrosia Catull. 99, 2.
Ov. Met. 14, 606 ambrosia cum dulci nectare mixta.

11bykos b. Athen. 39 b. Vgl. oben Anm. 94.

1%Vgl. z. B. vextdipeov Eavéy = reizendes Gewand 2. ' 385 u. Hentze z. d. St. vextdpeog yitcdwv Il.
3 25. vextdpeov ueldnoe Apoll. Rh. 3, 1009. vextdpea @utd 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, 116. Wohlgeruch Lucr. 2, 847. Stifligkeit der Lippen Hor. ca. 1, 13, 16. Lieblickeit
der Dichtkunst: Pers. prol. 14, nectareus = lieblich vom Weine: Mart. 13, 108. App. Met. 5, p. 160, 9.
vom Quellwasser: Claudian. nupt. Hon. 209. Ziemlich dieselbe Bedeutung scheint oft dufpdotoc,
lat. ambrosius zu haben, z. B. wenn ersteres Wort vom Wasser, vom Schlaf (vgl. Unvoc yhuxionv
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Endlich galten auch Nektar und Ambrosia ebenso wie der Honig als besonders
wohlriechend. Das alteste Zeugnis dafiir findet sich Od. & 445, wo von Eidothea
erzéhlt wird, dass sie den iiblen Geruch der Robbenfelle, in welche Odysseus und
seine Gefahrten bei der Uberlistung des Proteus sich hiillten, durch wohlriechende
Ambrosia vertrieben habe:

duBpootinv'® Umo iva Exdote ke pépovoa,
NOL UdAa mveloucay, GAECTE BE XATEOS OBUNY.

Auflerdem kommen noch folgende Stellen in Betracht:

Theogn. 5:

ndoo pev Eniodn Afjlog dnetpeatin
odufic auPeooine (d. h. bei der Geburt Apollons).

Ar. Ach. 196:

abton uev 6Lova’ dufpoatug xol VéxTopog.

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

...€merto 6¢ maildeg VinTp® E800ay XATA YELREY
...0ldooay 6¢ ypeluata T auBpoctodua xal oTepdvoug lodaréag.

Nossis Anth. Gr. 6, 275:

HEXPVPANOC... GOV TE VEXTOPOC OLEL,
Tob, T¢ %ol Tval (Aphrodite) xohov "Abwva ypelet.

Theokr. I1d. 17, 28:
16 [[Hponhel] xail €mel daltniey Tol xexopnuévog 1(on

VEXTAPOC E0O0UOLO Pihag EC OB’ AAGYOLO,
TE PEV TOZOV EBWUEY UTWAEVLOV TE QURETEAV.

Lucr. 2, 847:

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

uéMtog Mosch. 2, 3 u. bvog pellgpwy Il. B 34. Bacchyl. b. Stob. flor. 55, 3, 5), von den Schleiern,
Gewaindern, Haaren der Gotter gebraucht wird. In Betreff verschiedener Gerichte und Getranke,
welche wegen ihres Wohlgeschmacks mit Nektar und Ambrosia verglichen und geradezu so genannt
wurden, vgl. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 388 ff.

1958 chol. vOv tO Yelov xol e0BdeC Ehonov.
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Verg. Geo. 4, 415:

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

Ov. Met. 4, 250:
Nectare odorato sparsit corpusque locumque.

ib. 10, 731:

...Sic fata cruorem nectare odorato spargit.'%

1%Vgl. auch Prudent. Nat. Dom. 68: fragrasse nardo et nectare. Ov. M. 14, 606.
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4 Kapitel 4.

4.1 A.

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

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

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

Die interessanteste und vollstandigste Mitteilung in Betreff der Hochschatzung
des Honiggenusses seitens des Demokrit und Pythagoras findet sich bei Athe-
naios 2, 46 e: Anuoxpttov 6¢ Tov APBneitnv Adyog €yel B yfipoc E€dgar abToV
dieyvoxdta ol iy, xol Dpopobva tfic Tpopfic xad’ Exdotny fHuépay, Enel ol
T8V Ocouogoplnv Nuépa EvEoTnoay, denlelodsy TV oixelwy yuvaixdy un dno-
Yovely xatd ThHY Toviyuply, OTwe E0pTdowaot, Telcfivon xeheboovTo HEALTOG ay-
yelov abtd mAnciov mopatediijvan, xol dtalfioou Huépagc xavas Tov &vdpa Tfj dmo
70U UEMTOC Avapopd LOVY YPOUEVOY, Xl UETA Tag Nuépag BaotayVévTtog Tol ué-
Atog amodovely. €yaipe 68 6 AnudxELTog Gel T6) UEMTL * Xl TEOS TOV TUYOUEVOY
B Ay LY Tic didyor, * Eon, el T& e Evtog péhTL Peéyol Ta 8 Extoc Ehade 'Y
xol 65V TTudoryopurdsy B Tpogt fiv Sptog uetd péhitog, &g gno ApotéZevoc'®
ToU¢ TPOGPEROPEVOLG el €T dploTte AEywy avocoug dateAelv. Nach Lykos soll-
ten die Kyrnier (Korsen) ihre auffallend lange Lebensdauer dem fortwéahrenden
Geniisse des massenhaft bei ihnen erzeugten Honigs verdanken.'% Plinius berich-
tet, dass ein gewisser Pollio Romilius durch fortgesetzten Genuss des Honigmethes
(mulsum) sein Leben tber hundert Jahre gebracht und dem Kaiser Augustus, wel-
cher ihn nach dem Grunde solcher Lebensfrische fragte, dieselbe Antwort wie
Demokrit gegeben habe."'” Galenos empfiehlt daher namentlich Greisen den

“’Noch ausfiihrlicher berichten die Geopon. 15, 7: 00 uévov ydp HBU Toic Ypwuévols GARY xol
naxpoPioug Totel. ol ol év yhpa péALTL uetd SpTou uévov Tpepduevol Enl tAgioTov Bloliot xol
¢ aioVfioeic 88 puldtTouot tdouc Eppwuévac. Anudxpitog 8¢ Epwtnieic tie av dvoool xol
poxpaiwvee yiyvowvto ol dvlpmnol, elney - €l T& UEV X. T. A.

1%1n 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.

19 Ath. 47 a: AUxoc 8¢ noAuypovioug gnaty elvan Toug Kupvioug, olxobol 8¢ oltol nepl Lapdova,
Oua To péhitt el ypfioYou. mAgiotov 8¢ Tolto yiveta mop’ adTolc.

0Pfin, 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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Genuss des Honigs,'"" wiahrend Hippokrates seine Nahrhaftigkeit rithmt und
hinzufiigt, dass er namentlich eine gesunde Farbe des Korpers bewirke.''? Letztere
Ansicht hangt vielleicht mit der mehrfach bezeugten Erfahrung zusammen, dass
Honig den menschlichen Kérper innerlich durch gelinde Abfiihrung''®
Berlich durch Salbungen und Waschungen reinige, fiir welche Tatsache ich schon
oben eine Anzahl Zeugnisse gesammelt habe (s. Anm. 83). Dieselben Ansichten
von der gesundheitsférdernden Wirkung des Honigs finden sich auch bei andern
Volkern, z. B. den Semiten'" und Germanen.'"

und au-

Aber nicht blof3 als ein Gesundheit und Lebensdauer férderndes Nahrungsmit-
tel betrachtete man den Honig, man brauchte ihn auch in unzihligen Fallen als
wirksamstes Arzneimittel gegen Krankheiten und Verwundungen. Eine tiberaus
reiche Sammlung von hierher gehdrigen Notizen lasst sich mit leichter Miihe
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 zunachst der Gebrauch des Honigs als eines Arzneimittels ist, er-
kennt man aus einer von Plinius'" berichteten Legende, wonach Sol, der Sohn
des Okeanos, die medizinische Verwertung des Honigs erfunden haben soll. Der
erste Schriftsteller, welcher des medizinischen Gebrauchs des Honigs als einer
langst bekannten Sache gedenkt, ist Aristoteles an derjenigen Stelle in seiner
Nikomachischen Ethik, wo er einen Vergleich zwischen der Gerechtigkeit und
der arztlichen Kunst anstellt und den Honig unter den gangbarsten Mitteln der
Arzte an erster Stelle erwahnt."® Plinius'" stellt den medizinischen Wert des

\

MGalen. 6, 742 ed. K. xeqpdhonov 8 adtésy Eotiy, Yépouat uév xal dhec Yuypdic 1ol ohpatog
xpdoeoty Emthdelov elvar [TO UéRL].

"Hippocr. 2, 424 ed. K. 16 péh Ebv pév £tépolc éo9ibuevoy xal Tpépel xal elypolay mapéyet.
Plin. h. n. 11, 11: [Apes] mella contrahunt sucumque dulcissimum atque subtilissimum ac saluberri-
mum.

"B Galen. 6, 740 ed. K. Aentopeptc 8 Undpyov 6€ dvdryxne &yt T xal dpud « BLd Tpdc ExxploLy
éneyelpel TV yaotépa. Sim. Seth. synt. alim. fac. ed. Langkavel p. 69: xo0aiper ToU fOmouv 10 odyo.
Cels. 5, 5: purgat mel crudum. ib. 2, 19: alvum movet.

114Sprichw. Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut, und Honigseim ist sif} 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, 31.

"SEin 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 hiangt diese Legende mit dem Brauche
zusammen, dem Helios Honig zu opfern: Phylarchos b. Ath. 693 f. Wahrscheinlich erklart sich diese
Beziehung des Helios zum Honig aus der oben (S. 14) besprochenen Tatsache, dass der Honigtau
nur die der Sonne zugekehrte Seite der Blatter befallt und tiberhaupt Sonnenschein zur Entstehung
des Honigs und zum Wohlbefinden der Bienen notwendig ist.

"8 Aristot. Eth. Nicom. 5, 9, 15 (ed. Didot. 2, 64, 6): ToUTo 8¢ TAéov govov 1) o Dytevd idévau,
gmel xaxel uéAL xal olvov xol EAAEBopOoV xal xaDoty xol TouNy eidévor E&BLOV, GANS TéC et veiuan
neoc Uyletay xal tivi xal tote, Tocottov Epyov Soov latpdv elva.

"Plin. n. h. 22, 107 ff.: Non esset mellis auctoritas in pretio minor, quam laseris, ni ubique
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Honigs geradezu dem wertvollsten Arzneimittel des Altertums, dem Teufelsdreck
(laser, oihpiov), gleich und fiigt hinzu, dass er in unzahligen Fallen von Arzten
angewendet werde. Besonders hindere er die Faulnis, habe einen angenehmen
Geschmack, leiste bei Krankheiten des Schlundes, der Mandeln, bei Halsbraune
und allen méglichen Krankheiten des Mundes, beim Fieber, bei Schwindsucht und
Pleuritis vortreffliche Dienste, ebenso bei Schlangenbiss und Vergiftung durch
Pilze. Vom Schlage Getroffene miissten ihn mit Meth genief3en, Ohrenkranken
werde Honig mit Rosendl ins Ohr eingefl63t, ferner vernichte er Lause und ande-
res Ungeziefer. Augenentziindungen wiirden durch Bestreichen mit Honigsalbe
geheilt. Der aus abgeschaumtem Honig frisch bereitete Trank (aqua mulsa) bilde
eine treffliche Nahrung fiir Kranke,'?® hebe die gesunkenen Krafte wieder, tue dem
Munde und Magen wohl, lindere die Hitze, den Husten,'?! bilde auf Brod gegossen
ein treffliches Pflaster fiir plotzliche Geschwulst und fur Verrenkungen. Der Tra-
pezuntische Honig soll nach Aristoteles sogar Epileptische zu heilen vermégen.'?2
Die im Corpus Inscr. Graec. unter No. 5980 mitgeteilte aus einem Asklepiostempel
stammende Inschrift zahlt unter andern Arzneimitteln besonders auch péi. 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 Weltvogelein, 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 Schopfers, in des Allmachtigen Vorratskammer, bring Arznei mit Deinen
Fliigeln, Honig in Deinem Munde fur bose Eisenwunden und Feuerwunden:

nasceretur... innumeros ad usus, si quoties misceatur aestimemus... Mellis quidem ipsius natura
talis est etc. Vgl. Diosc. ed. K. 1, 229 ff.

21b. 110 ff. Repentina [aqua mulsa] despumato melle praeclaram habet utilitatem in cibo aegro-
tantium levi... viribus recreandis, ore stomachoque mulcendo, ardore refrigerando etc.

2. 112: Aqua mulsa et tussientibus utilis traditur etc. Vgl. auch Galen. ed. Kiihn 15, 651. 809. 17
B 329. 369. 15, 650. 658. 787. 10, 733. 823.

2 Arist. mir. ausc. 18 (vol. 4, 77, 33 D.): "Ev Tpanclobvtt 1fj év 18 [1dvte yiveton t0 dnd i
nOEou PEN Boaploopoy, xal gaoct ToDTo TolUg Yev Uytalvovtog é€lotdvat, Tog 8 EMAATTOUE ol
teréwe analhdttey. Vgl. Ael. v. h. 5,42 u. Geopon. 15,9, 4.

Pvgl. a. a. 0. Z. 11: Alua dvagépovtt Tovhave dgnimiouéve Hmd noavide dvidpdrou éxe-
nudtioev 6 Yedg ENOEY xal Ex ToD TeBdpou dpat x6xxouE oTEORINOL XAl PaYEY UETA UENTOG
0Lt Tpele Hépac, xal €N %. T. A. Ib. Z. 15: Ovokepies "ATpw oTEATIOTY TUPAE EYENUETIOEY O
Ve ENOETY xal Mol alpa €€ dhextpubvoc heuxol uetd UéNitog 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.

220ben Anm. 82. Aulerdem 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.
ToudedwY ToUG EMXWPEVOLS THY xapdlay xaddnep uéhitt cwtnelw. Galen. ed. Kithn 12, 70. 10, 501.
11, 134. 6, 266. 7, 102. 10, 475. 13, 731 f.
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4.2 B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkrafte
derselben.

In seiner schon ofters erwahnten Abhandlung tiber die Geburt der Athene
(Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 377) stellt Bergk unter Anderem die Behauptung
auf, dass Nagelsbachs Ansicht, der Genuss der Ambrosia und des Nektars sei
es eigentlich, der den Goéttern Unsterblichkeit verleihe, und das Prinzip ihrer
Unsterblichkeit liege gewissermafien auflerhalb der Gétterwelt,'® irrig sei, dass
vielmehr eine solche Vorstellung dem Homer wie Giberhaupt 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 lasst. Die
Tatsachen, welche dagegensprechen, sind kurz folgende.

1. Zwar ist in den homerischen Gedichten selbst nirgends ausdriicklich aus-
gesprochen, dass die Unsterblichkeit der Gotter auf dem Geniisse besonderer
Nahrung beruhe, aber doch wiirde es entschieden irrig sein, wenn man mit Bergk
daraus folgern wollte, dass Homer den Glauben an ein gewissermaf3en auf3erhalb
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. Indirekt lasst es sich freilich aus mehreren Stellen erschliefien.
In erster Linie kommt hier die in Od. € 136 ff. geschilderte Scene in Betracht.
Hier wird namlich, 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 Mabhlzeit ausdricklich
hervorgehoben, dass Odysseus menschliche Speise genossen habe, wihrend die
Dienerinnen der Kalypso Ambrosia und Nektar hatten vorsetzen miissen (5. 197,
vgl. auch 13, wo Kalypso den Hermes mit gottlicher Nahrung bewirtet). Wenn
demnach auch Menschen der Unsterblichkeit teilhaftig werden kdnnen, und der
einzige Unterschied in der Lebensweise zwischen Gottern und Menschen eben
in dem Gendlisse 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. T 38, wo erzahlt wird, wie Thetis, um den Leich-
nam des Patroklos vor Faulnis zu bewahren, demselben durch die Nase Ambrosia

Nagelsbach, Hom. Theol. 2 S. 42.
12811, E 340 wird das unsterbliche Blut der Gotter (iy$p) aus driicklich auf den Genuss himmlischer
Nahrung zuriickgefiihrt:
dupeoTtov ofua Yeolo,
o, oldg nEp te péel pandpeaot Yeoloty *
oV Ydp oitov €douc’, ou tivous’ ofdona olvoyv -
Tolvex’ dvalpovég elot xal d¥dvatol xahéovToal.
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und Nektar einflo83t. Thetis erwidert ihrem Sohne, der befurchtet, Fliegenmaden
und Faulnis mochten den Korper des geliebten Freundes zerstoren:

30 TE PEV EYO TELRHOW GAAAXELY Bryptar pUAL,
uulog, off pd Te PETUC APMUPATOUS XATEGOUGLY.
fiv mep Yap xfjtol Ye TEAEGPOEOY ElC EVIAUTOV,
oiel T¢I’ EoTan Ypmg EUNEdog, 1) xol dpeinv.

Darauf heif3t es 5. 38:

Hatpdxhe 8 abt’ dufpoatiny xal véxtap Epuipdy
OTAEE XATA PLVESY, Tval ol yphe Eunedog €N,

Zu dem namlichen Zwecke, namlich um den Kérper des Sarpedon vor vorzeitiger
Verwesung zu bewahren, beauftragt Zeus Il. I, 670 den Apollon denselben mit
Ambrosia zu salben. Il. U 186 salbt dagegen Aphrodite den Leichnam des Hektor
mit ambrosischem Ole, um dessen Haut fest zu machen, damit sie durch das
Schleifen nicht beschadigt 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 Erwagung. Es unterliegt
wohl keinem Zweifel, dass die Vorstellung von Speise und Trank genieflenden
Gottern im letzten Grunde auf der Analogie des menschlichen Lebens beruht. Wie
aber die Menschen durch irdische Nahrung ihren sterblichen Leib erhalten, so
erndhren die Gotter ihren unsterblichen Kérper durch eine himmlische Nahrung,
deren Genuss den Menschen als solchen versagt ist, weil sie sonst ebenfalls zu
Gottern 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 quf3pocia d. h. als Unsterblichkeitsnahrung bezeich-
net wird, so folgt daraus unmittelbar der Glaube an eine unsterblich machende
Wirkung derselben. Dass dupocio wirklich in diesem Sinne zu nehmen ist, erhellt
aus dem Umstande, dass hie und da statt ihrer der Ausdruck adovaocio gesetzt
wird,'?’ eine Tatsache, welche Buttmann und Nagelsbach'?® sogar zu dem meiner
Ansicht nach zu weit gehenden, weil eine zu grofie Abstraktion der &ltesten Grie-
chen voraussetzenden, Schlusse verleitet hat, dass dufpocia ,nichts anderes als
der in Form von Speise real oder konkret gewordene Begriff der Unsterblichkeit®
sei.

3. Als das hauptsachlichste Argument gegen Bergks Ansicht ist aber die un-
leugbare Tatsache anzufiihren, dass das ganze Altertum der Ambrosia und dem

2 ucian Dial. Deor. 4: viiv 8¢ groye adtov (den Ganymed) & “Epuii, xol mévta tiic ddavaoiag
&ye oivoyoroavta Nuiv. Schol. Pind. Pyth. 9, 113: 6 [t péh] 87 tiic ddavaciog dExatov uépog
oRInoav elvon. Vgl. oben Anm. 94 u. Schol. Eur. Hippol. oben Aum. 56.

%Buttmanu, Lexilogus 1, p. 133. Nagelsbach, Hom. Theologie 2 43.
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Nektar eine unsterblich 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
hatten.'3! Ferner sagt Theokrit,'>? dass Aphrodite die Berenike durch Einfléfen
von Ambrosia zu einer Unsterblichen gemacht habe, und Ovid berichtet von der
Erhebung des Aeneas zu einem Gotte (Met. 14, 606):

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): ol yev obv nepl "HoloBov... Yeobe... tolobvteg tog
apEy S 1ol €x VedSV YEYOVEVOL, T UT) YELGAUEVA TOD VEXTapOC xal Tiic dufpoatog
Vvt yevéohou paoty, 8fihov ig Talta Ta Ovopota Yvapetua Aéyovteg adtoic. End-
lich ist noch darauf aufmerksam zu machen, dass nicht blof dem Nektar und der
Ambrosia, sondern auch einer gewissen Pflanze die Fahigkeit Todte wieder leben-
dig und Sterbliche zu Unsterblichen zu machen zugeschrieben wurde.'®® Ebenso
soll auch das Styxwasser, das in der Achilleussage neben 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 Styxsage 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 Xtuyog dgditov 66@9135 (Hes. Theog. 805 vgl. XtUE dpthitog 397), ferner
an die eigentiimliche Bedeutung welche der Schwur bei der Styx fiir die Gotter
hatte, insofern diese zur Strafe des Meineides neun Jahre lang gewissermafien
ihrer Gottlichkeit verlustig gingen, einem Todesschlafe verfielen, und vom Genuss
der Ambrosia und des Nektars ausgeschlossen wurden,'*® an die Kinder der Styx
Kratos und Bia, d. i. die Reprasentanten gottlicher Gewalt und Starke, wie sie

®Hy. in Cer. 236.

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

B1Pind. OL. 1, 98: xhédoc || dhixeool cuundTouc véxtap dupociay e EBwxev || olotv dpditov
Yéooav.

Theocr. Id. 15, 106: Kimpt Aiwveio, T0 uév dddvatov dnd vatde, || dvdpmnmy dc pddoc,
énoinoac Bepevixay, || duBpociov £¢ otiilog dnootdoaoa yuvauxde.

vgl. oben Anm. 60 ff.

B4Stat. Ach. 1, 269. Quint. Smyrn. 3, 60 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.)

nsofern dgpditov (= duBpoTov) Bdwe mit duBeoocta vergleichbar ist.

Hes. Theog. 793: 8¢ x&v v énlopxov dnoheldac énoudoon || ddavdtwy, ol Exouot xden
vipoevtog ‘OAdunov, || xeltan vAUTHOC TETEAEGUEVOY ElC EVIaUTOY, || 008¢ ot dufBpoaing xol
véxtopog Epyeton dooov || Bedotog dARE te xeltan dvdnveuoTtog xol 8vaudoc || otpwToic év
hey€eoot, xaxov 8’ Eml x&Bua XoONOTTEL.
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der Genuss von Nektar und Ambrosia gewahrte'? 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).

Auch als gottliche Pharmaka scheinen Ambrosia und Nektar gegolten zu
haben, da Apollon nach Bion den verwundeten Hyakinthos damit salbt'®® und
nach Vergil die Venus den schwerverwundeten Aeneas mit heilkraftiger Ambrosia
und wohlriechender Panacee besprengt.’ Die zugleich belebende und starkende
Wirkung des Nektars scheint aus den beiden Hesychischen Glossen vextapotouy
- ehagpiloucty und vextdpir - éduuiodn sowie aus der Hesiodischen Sage zu
folgen, dass die Gotter sich zum Kampfe mit den Titanen durch den Genuss von
Ambrosia und Nektar gestarkt hatten. '

"Hes. Theog. 401 u. 640 f. Anm. 140.

Bion 11: Augooia d dpa Poifov Elev téc0v hyoc Exovia. || 3ileto pdppoxa tévta copdy &’
énepaleto téyvav. || xplev & duBpooia xal véxtapt, yplev drnoacay || dtethdy. Motgola 8’ dvoldéa
TEAOUATA TAVTOL.

Vergil. Aen. 12, 419: Spargitque salubris ambrosiae sucos et odoriferam panaceam.

""Hes. Theog. 639: AN’ 81 d1) xelvolol napéoyedey dppeva ndvta, || véxtap T duPpooiny e,
Ttomep Yeol avtol Edouot, || tdvtwy év othdeooly dé€eto Yupog dyrivee.

48



5 Kapitel 5.

5.1 A.

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

Bekanntlich hat man bei der Konservierung vegetabilischer und Giberhaupt orga-
nischer Produkte vorzugsweise darauf zu sehen, dass der atmospharischen Luft mit
ihrer faulniserregenden Wirkung der Zutritt verschlossen werde, was am Besten
durch Anwendung antiseptischer Substanzen geschieht, welche entweder vermoge
ihrer eigenen Unveranderlichkeit die mit ihnen umbhiillten Korper schiitzen oder
eine positive chemische Einwirkung ausiiben. Zu denjenigen antiseptischen Sub-
stanzen nun, welche schon das Altertum kannte und haufig verwendete, gehort in
erster Linie der Honig, insofern derselbe nicht blof} lange véllig unverandert bleibt,
sondern auch durch die ihm eigentiimliche Art von Konsistenz und Fliissigkeit alle
Poren der von ihm umbhiillten Organismen luftdicht zu verschlielen vermag.'!

Am friihesten lasst 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 Angehérigen nach Herodot und Strabo erst mit Wachs
iiberzogen und dann in Honig legten.'*

In Hellas wurde diese Einbalsamierungsart namentlich bei spartanischen Ko-
nigen angewendet, wenn dieselben fern von der Heimat gestorben waren, wie z.
B. Agesilaos und Agesipolis,'*® scheint aber nach gewissen Aulerungen antiker
Schriftsteller zu urteilen auch sonst vorgekommen zu sein.'** Vielleicht fiihrt eine
genauere Untersuchung der als Sarge beniitzten tonernen Adpvaxeg (auch 9fjxou,
Anvol oder copot) dazu Spuren von Honig in ihnen nachzuweisen (K. Fr. Hermann,

"1Plin. 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: £nel [t0 péht] xol
nodopTixtic E0TL SUVAPEWS Xl CLVTNENTIXTC, TG YoE HENTL TOMAG donmta uével. Simeon. Seth.
synt. alim. facult. ed. Langkavel p. 69: xa0aipel ToD pOnou 16 o@ua xol donmta dlotneel T& oLV
T0UTE EUBUANOUEVA TV TAL.

"2Herod. 1, 198: Taqpal 8¢ 5oL [1oic BaBulwvioic] &v péhitt. Strab. 746: [ol Bafuidviol] 9éntouot
€V UEMTL xMpdS tepinhdoavtec. Das Uberziehen mit Wachs nannte man xatoxnpée (vgl. Herod. 1,
140. Cic. Tusc. 1, 45).

*Diod. 15, 93: Emaviyv B¢ eic THY matpida d1d Kuphvne étehettnoe [Agesilaos], xol ol o6-
patog €v péhtt xouodévtog eig Ty Lndptny Etuye tiic Baothixiic tapfic Te xol Tiufic. Anders
Nepos Ages. 8: Ibi eum amici, quo Spartam facilius perferre possent, quod mel non habebant, cera
circumfuderunt. Ebenso Plut. Ages. 40. Xen. Hell. 5, 3, 19: xol éxelvoc (Agesipolis) v &v ettt
tedelc %ol xoplodelc oixade Etuye Tiic Boaothixiic Tagfic.

" Lucr. 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. xol dt& ToUto
ol dpyoiol ToLg vexpoLg WEMTL ExdhuTtToy €V Tolc Unpouc. (Anm. 141).
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Griech. Privatalt. 40, 9). Dann wiirde sich nicht nur die Ilepceqdvn ME)\LTd)Bng,MS
sondern auch die bekannte Sage von Glaukos, dem Sohne des Minos, welcher in
einem Honigfasse (nidoc péiitoc) erstickte und von Polyidos mittels eines Zauber-
krautes zu neuem Leben erweckt wurde, ' sehr einfach aus dieser Sitte erklaren
lassen. Namentlich soll Demokrit diese Einbalsamierungsmethode empfohlen
haben,' wahrend von Diogenes erzihlt wird, dass er sie verspottet habe.'*® Au-
3er den spartanischen Konigen sollen auch Alexander d. Gr., Aristobulos und
lustinian'® in Honig konserviert und beigesetzt sein.

Schlief3lich bleibt noch zu erwahnen, dass der Honig ebenso wie heutzutage der
Zucker zum Konservieren der Baumfriichte und wie gegenwartig der Spiritus zur
Erhaltung toter Tiere, z. B. interessanter Missgeburten oder Kuriositaten vielfach

in Gebrauch war.™?

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 zugeschrie-
ben wird, so dass auch in dieser Beziehung die Bedeutung ,Unsterblichkeitsspeise
oder -substanz” gerechtfertigt erscheint. Das ilteste und wichtigste Zeugnis findet
sich Il. T 38, wo erzahlt wird, wie Thetis den Korper des toten Patroklos durch
Eintropfeln von Ambrosia und Nektar vor Verwesung schiitzt:

Hatpdxhe 6 abt’ aufpooiny xal véxtap Epuipoy

"3Porphyr. autr. nymph. 18. Theocr. Id. 15,94 u. Schol. Daneben erscheint aueh die Form Mehitéyvn
b. Cocondrius mepl Tp6mwV 6.

"SApollod. 3, 3, 1, 2. Eustath. z. Hom. p. 369, 20. Ahnlich ist die Geschichte von dem in einer
Mipvag 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.

“8Stob. Flor. 6, 3: Awoyévng Touc ToAhoUg Epaoxey {EVTaC HEV EAUTOUG ONTEY AOUTEOIC TEY-
yovtag ol dppodiaiolc THxovTag, drovvrioxovtac de Yuuduoot To oiua xeAevew drnotidection
ToUC & €V UéENLTL, Uép TOD N TaEeS XATACUTTVAL.

Stat. Silv. 3, 2, 117: Duc et ad Aematheos manes, ubi belliger urbis || Conditor Hyblaeo perfusus
nectare durat. Auch nach mohammedanischer Uberlieferung des Ebn Batrik bei Herbelot soll Alex-
ander in einen goldenen mit Honig gefullten Sarg gelegt worden sein (Menzel, Myth. Forschungen
1, 207). Joseph. Antt. 14, 7, 4: xol 6 vexpog [des Aristobulos] adtol €xetto €v uéhitt xexndeuuévog
Eml xpdvov TohLy. Coripp. laud. lust. 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.

0 Colum. 12, 10: lllud 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.
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oTéEE xatd PLVEY, Tva ol ypirg Eumedog gln. !

Dass es sich in der Tat um eine Art von Einbalsamierung handelt, er sieht
man namentlich aus dem Zusatze otd&e xatd p1vésy, insofern das Einfléflen von
Einbalsamierungssubstanzen durch die Nase in das Gehirn oder den Kopf einen
Hauptakt der agyptischen Einbalsamierungsmethode bildete. Vgl. Herod. 2, 86:
TEGSTOL UEV OXOME OOV pw BLa TGV HUEWTHPWY EEAYOUCL TOV EYXEPAAOY, T UEV
auTol 0UTw EEAYOVTES, TA BE EYYEOVTES (AU

Ein zweites kaum minder wichtiges Zeugnis fur die in Rede stehende An-
schauung findet sich Il. I, 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 Erklarer annehmen, nur den Zweck haben kann, die
Leiche vor Verwesung zu schiitzen. II, 670:

~ 7 2 7 152 \ s b 1%
xploov T aufpoatin, > tepl 8 duPpota lpata Eocoy,
TEUTE O€ LY TOUTOIOLY Go XPoUTVOLGL pépeaia,

o \ 4 4 e/ oco/ 37
Trve xol Oavdte Bdupdoaoty, of pd ULy Mxa
Ynoouc’ ev Auxing ebpeing mlovi 5ruw,

évia € TapyLoouot xactyvntol Te €taL T€ %. T. A

Hier ist namentlich auf das Verbum tapy0w zu achten, welches unsere im
vorigen Abschnitt ausgesprochene Vermutung, dass das Einbalsamieren der Leich-
name einst auch in Griechenland ebenso wie in Babylon, Persien und Agypten eine
Rolle spielte, zu bestatigen scheint. Derselbe Ausdruck kommt noch II. H 85 vor,
wo Hektor verspricht den Leichnam seines Gegners im Zweikampfe den Griechen
zuriickzugeben, 6@po € TapyLowat xapnxoudnvteg Ayouol. Etymologisch hangt
TapyVw wohl zweifellos, wie auch Lobeck, El. 1, 463 und Curtius, Grundz. d. gr.
Et. 5 729 annehmen, mit Taplyclw einbalsamieren zusammen, indem hier ein
eingeschoben ist.13 Ist dies richtig, so leuchtet ein, dass ein solcher Ausdruck fur
,bestatten® keinen rechten Sinn hatte, wenn nicht wirklich das Einbalsamieren
vorgekommen ware. Wahrscheinlich liegt diesem Einbalsamieren der nicht blof3
bei den Agyptern,’>*
zu Grunde, dass die Seelen der Abgeschiedenen gern die Statten besuchen, wo die
Leichen ruhen, die man demnach, um den Seelen den schrecklichen Anblick der

sondern auch bei vielen Naturvolkern™® herrschende Glaube

31Schon die Pythagoreer scheinen die an dieser Stelle bezeugte konservierende Wirkung der
Ambrosia auf den Honig bezogen zu haben: Porphyr. de antro n. 16.

52X hnlich heifit es in einem Epigramme auf den in los bestatteten Homer Anth. 7, 1, 3: véxtapt &’
eivéhion Nnentdec éxploavro, || xal véxuv dxtain Ofjxay UTd oTALDL.

33Vgl. folgende damit verwandte Worter: Topyelo (= Topy 0, tapiyebw): C. I. Gr. 5724. (vgl.
6196. 6856): ToEYNEOS = TaplNEOS b. Soph. fr. 531 Dind. Hesych. s. v. tépyvea - putd véa 1y évtdepia
TopyYdvioy * Evtdplov. tdpyavov - téviog, xfidog. Topylely - Vdmtely, Evtagdlety. Tapyoo -
Ydupou, Evrapidoan (vgl. auch Apoll. Soph. Lex. Hom. s. v.) Das Wort évtoapidlew scheint hier ebenso
wie bei Plut. de esu carn. 1, 5, 7 ,einbalsamieren® zu bedeuten. tdpLyoc = Mumie b. Herod. 9, 120.

3*Reinisch unter Aegyptus in Paulys Realencycl. 2 1, 297.

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

51



Zerstorung und Verwesung zu ersparen, in moglichst unversehrtem Zustande zu
erhalten suchte. Wenn bei den Persern hom (= haoma, soma) der Zubereiter der
Leichname genannt wird,’® so lasst dies vielleicht auf eine dhnliche Vorstellung
von der erhaltenden Wirkung des Gottertrankes schliefen.

3Spiegel, Parsigr. 170, 6. 172, 16. Kuhn, Herabkunft des Feuers 175.
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6 Kapitel 6.

6.1 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 fuir unsere Annahme, dass Nektar und
Ambrosia urspriinglich mit dem Honig identisch seien, liegt in dem Umstande, dass
uéM hie und da geradezu als Gotternahrung bezeichnet wird. Schon die Pythagore-
er, welche, wie wir oben (S. 46 f.) sahen, den Honig als ein gesundheitsférderndes
und das Leben verlangerndes Nahrungsmittel empfahlen, scheinen sich auf die
hier in Betracht kommenden Belegstellen berufen zu haben, da Porphyrios de
antro nympharum 16 ausdriicklich bemerkt: 60ev tiveg n&iouv 16 véxtap xal thv
auPpoatoy, 1jv xatd ey oTdlel O ToNTNG €ig TO Uf canfivar ToLg TEVVNXoTAC,
10 YAl ExdEyecdan, Vetdy Tpopfic obone Tob uéhitog.

Sicherlich beruht diese Bedeutung des Honigs auf jener das ganze Altertum
beherrschenden, von uns bereits im ersten Kapitel zur Geniige erérterten Anschau-
ung, dass der Honig ein vom Himmel fallender Tau, also schon seiner Herkunft
und Entstehung nach eine Art von Himmelsoder Gotterspeise sei.

Das alteste Zeugnis fur die Geltung des Honigs als Gotterspeise findet sich im
Hymnus auf Hermes 560 f. Hier heif3t es von den in so vieler Hinsicht ratselhaften
Thrien:

ol 0" 6TE PEV Yulmoty EdNdUTIL UEAL YAWEOV,
TEOYEOVELC EVENOUGLY dANUEelny dyopelely -
fjv 8’ drovooplo¥asot Vedsv Noeioy E0:ONY,
(ebdovton 61 Emetta 617 GAAHAWY BovEéouoal.

Ferner kommt hier das schon oben erwéahnte Fragment der Orphica bei Por-
phyrios de antro nymph. 16 in Betracht, wo erzihlt wird, dass Zeus seinen Vater
Kronos tiberwiltigte, nachdem er ihn mit Honigmeth berauscht hatte. Die eige-
nen Worte des Porphyrios lauten: mopd 6¢ 16 ‘Opgel 6 Kpdvog uéhitt bmo Alog
evedpeveTan, TAnolelc yop uéhitog ued el xol oxotobton Mg Lo oivou xal LTvol,
o¢ mopd [TAdtww 6 Iépog ol véxtapog TAncvel - obmw yap oivog fiv. Pnol yap
map’ ‘Opgpel ) NUE 16 Au Utotideuévn Tov 61 péhitog 56 oV *

EOT av 67) gy 1dnon Umo dpuoly Lixduoloty

"Epyotowy gedbovrta pehoodnv epBoufoy,
Aficov adTov.
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Hieran reiht sich schliefilich noch ein Zeugnis der Batrachomyomachie 5. 39,
wo von einer Honigspeise (ueAltwua) gesagt wird:

00 YeNoTOV PUEALTOUA, TO X0l HdxUpES TOVEOUGLY.

Ich glaube, der Zusatz ,welche sogar die Gétter begehren® lasst in Anbetracht
der iibrigen Zeugnisse auf dieselbe Vorstellung wie jene schliefien, namlich, dass
der Honig als Gotterspeise betrachtet wurde. Vielleicht bezieht sich hierauf auch
der Ausdruck, den Lucian Halcyon 7 von der Biene gebraucht: yéhittay cognv
Yelou yéhitog Epydriy, doch lasst sich freilich Ueloc in diesem Zusammenhange
auch in allgemeinerer Bedeutung fassen oder auf die himmlische Herkunft des
Honigs (Kap. 1) zurtickfuihren.

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.™’
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 beeintrachtigt werde.™®

Wahrscheinlich hangt dies mit der namentlich von Plinius

Endlich ist hier noch der Tatsache zu gedenken, dass der Honig als erste
Nahrung géttlicher Kinder betrachtet wurde, was wiederum auf die Sitte zuriickzu-
fuhren ist, menschliche Kinder unmittelbar nach der Geburt mit Honig zu fiittern.
So haben wir schon oben in Betreff des Zeus gesehen, dass man ihn als neugebo-
renes Kind entweder von Bienen mit Honig oder von den Pleiaden (né\etot) mit
Ambrosia genahrt dachte, wihrend nach anderweitiger Uberlieferung der erste
Honigtau bei der Geburt des Zeus auf die Erde herabgefallen sein sollte.”™ Ebenso
nahrt 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 lamos erzéhlt wird, dass Schlangen ihn mit Honig
genihrt hatten,'®!
158) gewiss richtig erkannt hat, auf eine allgemein griechische Sitte schliefien
lasst.'®2 Wie es scheint erhielt sich dieser Brauch bis in die christliche Zeit hinein.

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

1575, oben Kap. 3, A. Anm. 94.

8Plin. n. h. 11, 30: Sive ille [liquor melleus] 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 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.

%95 oben Kap. 1. B, S. 30. Anm. 58.

“Apollon. Arg. 4, 1134: xelvn [Mdxpic] 81 ndunpwta Awde Nushiov uia | EdBoine vtoodey
ABovtidog & eVl xOATw || §€Eato, xal uEMTL ENpov Tepl yeIhog Edevoey.

TPind. a. a. 0. 300 B¢ Yhowxdree adTOV || danpdvey Povhaiot E0pé. Pavto dpdxovtes dueunel
|| i&> uehioody, xadduevol u. Schol. z. d. St.

'?Die 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.
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Die Christen der dltesten Zeit gaben Neugetauften Milch und Honig zu essen
(Bochart, Hierozoic. 3, 388). Ubrigens findet sich dieselbe Sitte auch bei den mit
den Griechen verwandten Indern' 164 ja sogar bei den nicht ver-
wandten Hebraern. 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 toten 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 Madchen im knabenlosen Hause in eine Ba-
dewanne zu werfen und so zu t6ten. Eine mitleidige Nachbarin kam herzu, strich
dem Kinde etwas Honig in den Mund und erwarb ihm so das Recht ans Leben. Es
wurde nicht getétet, sondern aufierhalb des elterlichen Hauses auf erzogen.1%
Die alten Hebréer gaben ihren Neugeborenen Butter und Honig zu essen, weil
sie glaubten, dass die Kinder dadurch verstandig und tugendhaft wiirden.' _Ein
deutsches Kinderméarchen (No. 62 bei Grimm) weif} von der Bienenkonigin, die
sich auf den Mund ihres Giinstlings setzt; an wen sie im Schlafe fliegt, der gilt fur
ein Glickskind® (Grimm, D. Myth. 3 659).

Den Vorstellungen von der himmlischen Herkunft des Honigs und seiner ural-
ten Bedeutung als Gotterspeise entspricht es ferner augenscheinlich, wenn wir ihn
in zahlreichen Fallen als Opferspeise verwendet sehen. Man ging dabei offenbar
von der nahe liegenden Voraussetzung aus, dass unter den samtlichen Opferspei-
sen keine den Gottern willkommener sein konne als diejenige, welche nach der
allge-meinen Vorstellung an und fiir sich schon die Nahrung der Unsterblichen
bildete.

Dass allen Gottern Honig auf den Altaren geopfert wurde, bezeugt zunachst
Varro de r. 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
5, 15, 10 von dem alten Opferritus der Eleer zu Olympia: éxdotou de dnag tob
unvog Yoouaoty eml dvtwy HAclol 16v xatelheypévwy Buudsy. Y0ouot 0¢ dpyaiov

und Germanen,

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 Beégoc "Epudvoxta Sieyproacie,
pENoo, || peb xOvee, EpmuoThy, xnplo LotdUeVoV. || TohAxL & EE Duéwy EPopévoy diecat’, of
ol x. T. A

*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.

%4 Grimm R.-A. 457 ff. D. M. 3 295. Rochholz, Allem. Kinderlied 282 ff. Kuhn, a. a. O. Mannhardt,
Germ. Mythen. 311 f.

Mannhardt a. 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: noudixf] tpo@ij yefiton. Aphrodite zieht
nach Od. v 69 die verwaisten Téchter des Pandareos mit Kése, Honig und Wein auf (xépiooe 8¢ dU
Appoditn 1) Tupd xal HENLTL YAUXEEE xol NOEL oivw). Vgl. auch Bochart, Hierozoic. 3, 388.
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TV TEOTOV * MBaveTOV Y 6uoD TUEOLS UepayéVolg PEMTL YuULBoLY €Tl T&Y
Bwpdv.'®” Zu diesen allgemeinen Zeugnissen kommen noch mehrere speziellere
fur die einzelnen Gotter. So empfangen Honigopfer Hermes, Dionysos, Helios, Pan,
Priapus, die Musen, Nymphen, Mithras etc.,'®® sowie die chthonischen Gottheiten
Pluton, Hekate und die Erinyen, endlich der Hund Cerberus.'®

Hierher gehort endlich auch die Sitte den Seelen der Abgeschiedenen Honi-
gopfer darzubringen. Die altesten Zeugnisse hierfir bieten uns die homerischen
Gedichte. So setzt Achilleus auf den Scheiterhaufen des Patroklos Kriige, welche
mit Honig angefiillt waren, damit sie mit der Leiche zugleich verbrennen sollten
(I ¥ 170: €v ©° €tldel uéhitog xal dhelpatog dupipoptiag, Teog Aéyea xAlvwy), Od.
© 36 erzadhlt die Seele des Agamemnon dem ebenfalls in der Unterwelt weilenden
Achilleus die Geschichte von seiner Bestattung. Vers 67 heif3t es:

xafeo 8’ Ev T eodjTL eV xol dhelpatt TOANEG
xall LEALTL YAUXEQRE.

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.
A 26. qup’ aOTE OE YoMV YEOUNY TAOLY VEXVETOLY, || TE@BTo UEAXEN T, UETETELTA
0t 1) €L 0lve, || TO TplTov )’ UBatL: Vgl. % 518). Derselbe Brauch erhielt sich bis

"Vgl. auch Polemo bei Schol. Soph. Oed. Col. 100: ‘Adnvaiiol te ydp Toic Tol00ToLC EmuelElc
OvTeg ol T& TEO¢ ToUg Yeolg ool vngdhia ey iepd Yoouot Mynuocivy, Molooue, ‘Hot, ‘HAlw,
Selfvn, Nougoue, Agppoditn Odpaviga. Pihdyopoc 8¢ xol tepl Tivewv EAAwY YUoLEY TOV adTOV
TeéToV dpwpévey gnoly év Tfi B @V AtHBwy - Alovicw te xal tolc Epeydéwe duyatpdot.
Dass man unter vngdAiio Honigopfer (uehionovda) zu verstehen hat, lehrt Plut. Q. Symp. 4, 6, 2:
“EAAnvEC te vnpdhio Ta odtd xol pedlomovda, YUouaoty. Orakel b. Euseb. Praep. ev. 4, 9, 6: “Occot
0’ duepl yolov Totuevol aigy Eaot, || Tolode pévou mhfioag tévtn muptmindéo Bopoy || év muel
BéAhe déuag YOoac Lwoto totavol, || xal weht pueroas dnie ahgitew Eviey, || dtpolde te ABdvoio
%ol oVAoyUTOC ENiBaAe.

' Antip. Sidon. b. Brunck, Anal. 2, 13, 28: Edxo)oc “Epuetac, & mowuévee, v te ydhoxtt || xoipwv
%ol Spuivew omevdopevoe pehttt. Ovid. Fast. 3, 735: Liba deo fiunt, succis quia dulcibus idem ||
Gaudet et a Baccho mella reperta ferunt. Phylarch. b. Athen. 693 f.: tapd 8¢ toic “EXAnouwv ol
BYoovtec 16 HAw, ¢ pnot POAapyoc... uEAL oTEVEOUGLY, OlVOV 00 PEPOVTES TOIG BOUOIC 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: Xete péh NOpgouc. Porphyr. de antro n. 16: dtav 8¢ 6
II¢pom [Mithras] tpocdywot wéht e QOROXL XAPTEY, TO PUAAXTIXOV EV GUUBOAW TidevTon. Vgl.
auch die vorige Anm. Anth. 5, 226: vngdio onelow Konpdt Methiy(n. ib. 6, 232, 3: 1) te ueAco@v
|| dupeooin... ITavi gphooxinwwt, xol ebotéeduyyl Ilpine || dvtidetor Avthv Saita Prrolevidne.
Emp. b. Ath. 510 d.

'9Sil. It. 13. 415: Duc praedicta sacris duro placamina Diti: || Mella simul tecum et puri fer dona
Lyaei. Apoll. Rh. 3, 1035: pouvoyevn 8 "Exdtnv IleponiBa pethioooto || AelBwv ex dénaoc oo
Eova uehoody. Aesch. Eum. 106: 1) TOAN& pev 81 Tésv Epdv Elelarte, || yodc T dolvoug, ynpdhia
pethlyuora (vgl. oben Anm. 167) Soph. Oed. Col. 481: xai T6V8e [xpwoodv] TAfoog V6; didooxe xal
168e. XOP. Bdarog, uehioong - unde npoogépely uédu. Schol. Bolhetan 8¢ Aéyely T6 pelixpotov.
(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 || Objicit. Suid. s. v. pehitobtta. Totéov
6t N peltobtta €d{8oTo Tole vexpole, Mg i Tov KépPBepov (vgl. Schol. Arist. Nub. 507 u. 508).
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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

LEAM xpathipd Te TOV Pipévmy
UBpalvely yalog Ev vaTolg,
TNYSS T 0URElWY EX HOOY WY
Bdueyou 1 oivnpac hofag
Eouddlv Te TOVNUO UENLCTEY,

A vexpolg Yehxthiplor xelTan.

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

TOADV TE Ydp GOl XOGUOVY EVUTICL TAPE,
Eovi T7 Ehaley oGSUA GOV xUTACBEDW,
xall Tfig ovpelog aviepdpputov Yavog
Coudfic ueMoorng eig mupdy Pahds cédev.

Fragen wir nach der urspriinglichen Bedeutung des Honigs beim Totenopfer, so
scheinen 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 Naturvélkern herrschende Sitte in
Betracht, den Toten solche Gegenstande und namentlich Nahrungsmittel mitzu-
geben, welche sie im Leben gebraucht hatten, und von denen man annahm, dass
sie sie auch im Jenseits genieflen wiirden (vgl. Tylor, Die Anfiange der Kultur, tibers.
von Spengel u. Poske 2, 29 ff. 1, 478 ff. Marquardt, Rom. Privatalt. 1, 368 f.). Da nun
der Honig die sifeste 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 Bergmannlein (Elben), in
welche die Seelen Verstorbener libergingen, 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 erwahnten griechischen
Totenopfern uberein.

"Vg|. auflerdem Aesch. Persae 607, wo als Totenspende (vexpolot pethixthplo) angegeben wird:
Bode T’ &’ dryviic Aeuxodv ebnotov yéha, || Thic T dviepovpyod otdyua, Toppass UEAL, || MBdoty
UBpNAaic mapdévou mnyfic wéta, || dxfpatdy te unteog dyplac &no || Totov mahadc dunélou
yévog t68e. Eurip. Or. 115: pelixpoat’ dpeg ydhoxtog olvwrov T dyvny.

7lvg|. K. Fr. Hermann, Gottesd. Alt. 2 § 16, 12 ff. N4gelsbach, Nachh. Theologie S. 407 ff.

72Grimm, D. Sagen 1. S. 48, No. 38. Mannhardt, German. Mythen 725.
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6.2 B.

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

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 aufpocia zur Bezeichnung des
Honigs erortern, woraus, wie kaum hervorgehoben zu werden braucht, die nahe
Verwandtschaft der beiden Begriffe abermals klar erhellen wird.

Das alteste Beispiel fiir den uneigentlichen Gebrauch von véxtap = yéhl habe
ich bei Euripides Bacch. 142 N. gefunden:

el B¢ ydhoxTL TEBOV, PET B olvey, PET BE UEALGOGY VEXTAPL X. T. A.

Dass freilich dieser Gebrauch von véxtop viel alter als Euripides ist, scheint
ein schones Pindarisches Fragment (No. 45 b. Bockh) zu lehren, wo 5. 14 der

herannahende Friithling, welchen vor allen die honigspendenden Blumen spiren,
mit den begeisterten Worten gepriesen wird:

‘Ev Apyela Neyéa udvtiy o0 Aavidvet
polvixog €pvog, OnoT oly¥évtog Qpdy Yahduou
£000UOV ETaleoty Eop PUTA VEXTAQE.

Mehrere hierhergehtrende Beispiele bietet die griechische Anthologie.
6, 239 Amolwvidou.

YUNVEOG EX UE TAUOY YAUXEROY VEROC AUPLYOUEWY
yneawog Kieltwv oneloe yehlocondvog,

auppoociwy Eupog xNedv UEA TOANOY GuUEREIL,
0BEOV ATOLUAVTOL TNAOTETELS AYEATC.

Velng 8’ EoloToOX0V Y0pOVY ATAETOY, €U O UeAlypoD
VEXTAPOC EUTAHOUS XNEOTAYELC YohduaC.

ib. 6, 232: Kptvaryogpou.

3 xal dethol Bdveadon duuyddhaL, | T€ HEMOGESY
auPpoatn, muxval T’ itpivéo TomddeS.

7 ot guhooxfmwvt xal evotépduyyt Hpne
avtideton Atny daita Prroevidng.

ib. 9, 404 "Avtipilou.

7 yobpolt’ ebayéeg, xol €v dvieot Tolaiveoie,
aideplou mTnvol VEXTOPOC EQYATIOES.
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Mehrfache Nachahmung hat sodann dieser Sprachgebrauch bei den rémischen
Dichtern 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.

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 Gotter nicht gesdugt, sondern mit Nektar und Ambrosia aufgezogen.

Hy. in Ap. Del. 123:

SNy ¥

008’ G’ Ané M wva ypucdopa VYjcato untnge,
MY OguLg véxTap TE ol auBpoainy Eputelviy
adavdrolg yetheoowy Enfplato.

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

Pind. Pyth. 9, 64 Bockh:
Tol 8 Emyouvidov xatinxduevar Bpépog abtolc,

véxtop v yetheaot xal duPpoaciay otd&olot, dnoovtai
TE VLV QUAVATOV.
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7 Kapitel 7.

7.1 A

MéA in metaphorischem Gebrauch von der Siifligkeit der Rede und des

Gesanges.

Den altesten Beleg fiir den metaphorischen Gebrauch von péit finden wir
bereits im ersten Buche der llias Vers 249, wo die Siifligkeit der Rede des Nestor
mit der Lieblichkeit des Honigs verglichen wird:

700 ol amo YAwoong uéAMTOS YAUXiwY péev abdy).

Dieser Vergleich hat spéater vielfachen Anklang und haufige Nachahmung ge-
funden. Vgl. z. B.

Hes. Theog. 81:

Eur. fr.

ovtiva Tinoovct Alog xobpon ueydhoto
YEWOUEVOY T EGIDWGL BLOTEEPEWY Bacthiwy,
T8 PEV ETL YAWOOT) YAuxepT)V Yelouoty E€pany,
700 0’ €ne’ Ex oToUaTOC PEL Uelhy o %. T. A.

891 N.

el yot 10 Neotopetov ebyhwoocov yéh [f. I yéhoc]
Avtivopdg te oD Ppuyog doin Vedc,

00X av duvaiuny un oTéEYovTa TUTAGVAL,

GOPOUG ETAVTAGY AVOpEL UT) GopE AOYouC.

Theocr. Id. 20, 26:

..Ex oTOUATWY OE
€ppEE oL POVA YAUXEPWTERX 1) UEAL XNEES.

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

ex yap Moucdov xal éxnorouv Andrhwmvog
&vdpec qoldol Eacty Eml yUdva xol xtdoptoTol.

€x 6¢ Atog Bactifiec - 6 8" 6ABlog 6vtiva Motioa
povTon * Yhuxept, ol dmd otépatoc péel avdh. 73

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

EY® TOOE TOL
TEUT PEPLYUEVOY UENL AEUXED
YUV ydhott, xipvouéva 8 Eepo’ GupEnEL,
oy’ doldiov AloAfioty €v TVoololy aUAGY.

Dass hier xipvopéva €epoa (vgl. oben Hesiod. Theog. 83 yhuxepn é€pom) wieder-
um den Honig [der Poesie] bezeichnet, sagt ausdriicklich der Scholiast z. d. St.
mit den Worten: 1| 5p6c0¢ 1) T0U UEMTOC XEVAUEVT TTROC TO YHAX TOLEL TO TOU
ao{dtuov xal T0 Tolnua iy ey adAolc yivetar xol adTo YouudoLlov.

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

€Y O CUVEQATTOUEVOS OTIOUDY, XAUTOV EVYVOg
Aoxp&v dupénecoy yéhLtt
£0dvopa TOAY XaTofREY wV.

Isthm. 4, 59 sagt der Dichter von seinem Hymnas auf den Pankratiasten Phyla-
kidas:

€V 0’ EpaTELVE

HEALTL xal ToLoldE Ty

xoAAivixov ydpu ayarndlovty, d. i. nach der Erklarung des Scho-
liasten: ol T&V VixNQoewY ol THY EMVIXIOY QOTY AYanioy (O UEA
xal @LAoDowy. olov K¢ €V HEAITL YAUXUTNG E0TLY 00Tw Xal TOIC VixBoy
ol Emvixtot GO

Auch spatere Dichter vergleichen noch gern die Lieblichkeit der Poesie mit der
SuBigkeit des Honigs. Vgl. Theocrit 1d. 1, 146:

TAfipéc ToL uéMTOC TO XaAOV 0ToU, OUpat, YévolTo.

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:

AéoBiov Hpivvne 160 xnplov - €l 8¢ Tt uxpody,
AN 6hov Ex MOUGEWY XIEVAPEVOY PEALTL.
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Aus dem Vergleiche des Liedes mit Honig ergab sich sodann die weitere Verglei-
chung des Dichters mit der Biene. Wie die Biene aus Blumenkelchen den Honig
so schlurft der Dichter Poesie aus den Bliiten des Lebens. Niemand hat diesen
Gedanken, wenn auch zunachst in ironischer Weise, schoner ausgesprochen als
Aristophanes, wenn er von Phrynichos sagt:

Av. 750:

gvilev Gomep 1) UENTTO
Podviyog auPpocinwy uehéwv AneBOoAETO xoETOV,
del pépwy YAuxeiay (ddy. 74

Derselbe Aristophanes nennt Sophokles einen mit Honig Gesalbten:
fr. 2, 1176 ed. Mein.

‘O 8 ab Xogoxréoug Tol UEALTL XEYPLOUEVOL
WOTER XABIOHOU TEPLEAELYE TO GTOUOL

Mehrfach werden Dichter und prosaische Schriftsteller, welche tiber eine schone
Sprache verfiigen, geradezu Bienen (uéAicoat) genannt, z. B. Erinna, Sophokles,
Platon, Xenophon,'” und es entstand die Legende, dass Bienen, die Vogel der
Musen,'”® sich solchen Lieblingen der Géttinnen unmittelbar nach der Geburt
auf die Lippen gesetzt und ihnen durch Zutragen von Honig gewissermaflen die
musische Weihe erteilt hatten."” Die Musen selbst heifien pehictoxtot in einem
Epigramm der Anthologie (4, 1, 33):

Aeldorva T7 edxaprelvta ueMoTdxTwy dno Moucénmv.

Ebenda v. 21 wird die Poesie des Kallimachos einer Myrthenbeere, angefullt mit
Honig verglichen:
..MV 1€ phpTOV
Kodhudyou, oTugehod uectov et ueLToC.

7*Vgl. 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: Xog@oxAfic d¢’ ExAGTOU TO AUTEOV
Smavdilet, x08 6 xol uélitta Eréyeto. Mehr b. Schneidewin Einl. z. Sophokles Aias 1 p. 30 Anm.

PAnth. 7, 13, 1: Hopdevixhy veaoldov év Duvorndrotol péhooa || "Hetvvav, Mouoésy dvieo
dpentouévay, || "Adac eic Duévatov dvdpracey. Hermesianax b. Ath. 598 c v. 57: "Atdic 8’ ola
uéMooa Tohumeeva xohovny || Aelnouvs’ év tpayuxaic fide yopootaoiouc. (Vgl. Schol. z. Arist.
Vesp. 462. Suid. s. v. Yogoxhiic. Vita Soph. ed. Gaisf.) Suid. s. v. Zevop®v adto¢ 8¢ Attin pélooo
énwvoudleto. Wenn hie und da die Pythia péAiooa 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.

Varro de . . 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.

"Solches erzahlt man von Pindar. Paus. 9, 23, 2: péhiooo a0T6) xodedB0VTL TPOGETETOVIO TE
%ol EMAGGoV TpoC Ta YelAn Tol xneol. 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 duferst anmutige wesentlich auf der eben besprochenen Anschauung
beruhende Legende erzahlt uns Theokrit Id. 7, 78 ff.: Ein Sklave Namens Komatas,
welcher die Heerden seines Herrn weidete, opferte haufig den Musen. Der Herr
schloss ihn in einen Sarg (Adpvog) von Zedernholz ein, um zu sehen, ob die Musen
ihn retten wiirden. Als nach zwei Monaten der Sarg geoffnet wurde, fand man den
Sarg voll Honig und den Hirten lebendig. Bienen hatten den Liebling der Musen
mit Honig gefiittert.'’

72 B.

Néxtop in libertragener Bedeutung von der Siifligkeit des Gesanges.

Ebenso wie uéil nur nicht so haufig, lasst sich auch véxtop in metaphorischem
Sinne von der Lieblichkeit der Poesie nachweisen. Selbstverstandlich folgere ich
daraus nicht etwa, dass die Dichter, welche diesen Ausdruck in dem angegebenen
Sinne gebrauchten, sich dabei der urspriinglichen Identitat der Begriffe Honig und
Nektar irgendwie bewusst gewesen sein miissten: 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 alteste Dichter, bei welchem der in Rede stehende Sprachgebrauch meines
Wissens vorkommt, ist Pindar. Derselbe sagt Ol. 7, 7:

xal €Yo VExTap YuTov, Mooty 8oy, aihopopolg
AVOEACLY TEUTIWY, YAUXUY XOETOV PREVOC,
IAdoxouon x. T. A.

Schon der alte Scholiast hat die Stelle richtig verstanden, da er sagt: véxtap 10
nolnua gine, Molody 8¢ 800l THY LOoUGIXNY Xal TOUE DUvoUC.

Von dem begrabenen, aber von Bienen am Leben erhaltenen Sanger Komatas
sagt Theokrit Id. 7, 80:

¢ TE WLy ai ool Aeywvode épov ioloo
AE0POV E¢ AdElaY pahaxolc dviecot péhieoo,
oOvexd ol YAuxb Moloo xatd 6Tépatoc yée vExTop.

Zwei weitere Beispiele bietet uns die Anthologie.
7,29, 3:

e00et xoll Xuépdie, T0 [Iodwy Eap, & ob yericdwy,
BopPLt’, dvexpolou VEXTOE EVAPUOVIOV.

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

o

€v 8 ap Avaxpelovta, TO UEV YAUXD XElVo Yéhloua
VEXTOROC, €ic 8’ EAEYOUC EUOTIOPOV AVUEULOV.

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 mussen, dass man, wenn auch nicht das ganze Re-
sultat der vorstehenden Untersuchung, doch die Herleitung der Vorstellungen vom
Nektar aus dem Substrate des Honigs resp. Honigmeths bezweifeln wird, weil aus
Ausdriicken wie véxtop €pulpdv und véxtap oivoyoelv hervorgeht, dass bereits in
homerischer Zeit der Nektar fiir eine hohere Potenz des Weines, nicht des Methes
gehalten wurde.'”® Derartigen Einwendungen gegeniiber, welche gegen meine
Erklarung etwa geltend gemacht werden konnten, ist Folgendes hervorzuheben.
Erstens ware, wenn man die Vorstellung des Nektar aus dem Substrate des Weines
ableiten wollte, die Tatsache unerklarbar, 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 Géttertrank,
sondern die Gotterspeise bedeutete. Es ist bei dem auflerordentlichen Ansehen, in
welchem Homer bei den spéteren Dichtern stand, kaum denkbar, dass Alkman,
Sappho u. s. w. eine im Gegensatz zu den homerischen Gedichten stehende Auf-
fassung des Nektars hatten geltend machen kénnen, wenn sie sich nicht auf eine
gute alte lokale Tradition zu berufen im Stande gewesen waren.

Ebenso wenig wirde 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 wahrscheinlichste Etymologie des Wortes véxtop = ve-
yahov, Leckerei, welche Bedeutung wohl aus dem Begriffe Honig, nicht aber aus
dem Begriffe Wein abzuleiten ist. Endlich hat man die Tatsache wobl zu beriick-
sichtigen, dass vor der Einfithrung des Weinbaues in Hellas das hauptsachlichste
berauschende Getrank der Griechen, so viel wir wissen, der Honigmeth war. Da
nun, wie wir gesehen haben, die Vorstellung eines berauschenden Géttertrankes
sich bei den verwandten Indern und Germanen nachweisen lasst, also auch bei
den Hellenen der altesten weinlosen Zeit sehr wahrscheinlich vorauszusetzen ist,
so leuchtet ein, dass die altesten Hellenen ihre Vorstellung vom Gottertranke eben
nur dem zu ihrer Zeit tiblichen berauschenden Getranke, also dem Meth, entneh-
men konnten. Gibt man die Richtigkeit dieser Schlussfolgerung zu, so wird man
die aus verhaltnismafig geringfiigigen Spuren von Hehn erschlossene Existenz
eines Methzeitalters durch eine Reihe neuer Tatsachen bestatigt sehen.

M Dasselbe ist in spaterer Zeit der Fall, wo, wie z. B. bei Nikandros, véxtap in der Bedeutung von
olvoc erscheint. Aus dem Umstande, dass der Nektar wie Wein in einem xpntre gemischt wird (vgl.
z. B. 2. A598. € 93. h. in Ven. 207) ist fiir die Gleichsetzung von Wein und Nektar mit Sicherheit
nichts zu schlielen, 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 tberliefert und in den
gangbaren Handbiichern der griechischen Mythologie dargestellt ist, das Produkt
einer hochst merkwiirdigen, frithzeitigen Vermischung griechischer und orientali-
scher (semitischer) Religion sei, ist zwar schon langst erkannt worden; dennoch
aber hat noch Niemand den Versuch gemacht, die orientalischen und griechischen
Vorstellungen im Aphroditemythus streng voneinander zu sondern und dadurch
das Verstandnis des urspriinglichen Wesens dieser Gottin zu fordern.

a. Die orientalische A. Alle uns bekannten semitischen Vélker mit einziger
Ausnahme der Hebraer verehrten eine hochste weibliche Gottheit, die zugleich
als Gottin des Mondes [oder Venussternes] und als Prinzip aller weiblichen und
irdischen Fruchtbarkeit gedacht wurde. Beide Funktionen hangen 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 stidlichen regenarmen Landern, speziell im Orient, so notwen-
digen Taus die Fruchtbarkeit des Bodens zu fordern 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
Stamme einen besonderen Namen: sie hief3 z. B. bei den Phéniziern Astarte, bei
den Assyrem Istar, bei den Syrern Aschera, in Babylon Mylitta (eigentl. Moledeth,
d. i. die Gebdarenmachende). 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 Mondgéttin-
nen zu erkennen haben, erhellt zunachst aus den Uberlieferungen des Altertums
selbst. So sagt Herodian (5, 6, 10) von der mit der griechischen Aphrodite Urania
identifizierten phonizischen Astarte: Otpaviov Poivixec Actpodpynv évoudlou-
ot, oehfvny eivar Véhovteg. Vgl. auch Lucian de dea Syr. 4: Ao tdiptny 8’ €Yo Soxéw
Yehnvainv éupevar und (hinsichtlich des Namens Actpodeyn) die den Mond als
Konigin der Sterne feiernden Bezeichnungen regina siderum (caeli) und ‘Actpdpym
(Hor. ca. saec. 35. Appul. Met. 2, 254. Bip. Orph. hy. 9, 10). So erklaren sich auch
auf das einfachste die romischen Bezeichnungen der Karthagischen Hauptgoéttin
,Virgo caelestis* oder ,,Juno caelestis,” worunter man ebenso wie unter dem griechi-
schen Ovpavia in der eben angefiihrten Stelle des Herodian wahrscheinlich nur
Uebersetzungen eines auf die Mondgottin beziiglichen semitischen Namens zu
verstehen hat. (Vgl. Jerem. 7, 18 u. 44, 17 ff.). Dass die romische Juno, mit der spater
die Karthagische Astarte identifiziert wurde, eine Mondgottin 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 Beschworungsformel endlich wird
Istar geradezu die Erhellerin der Nachte genannt (Roscher a. a. O. S. 20).
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2. Wie schon oben angedeutet wurde, waren die genannten Mondgbttinnen
zugleich, so viel wir wissen, die Férderinnen aller weiblichen und tGberhaupt aller
animalischen und vegetativen Fruchtbarkeit. Hierher gehort vor allen Dingen
der babylonische Name Mylitta oder Moledeth, welcher geradezu die Gebaren-
machende bedeutet (Duncker, Gesch. d. Alt. 3 1, 220), ferner die Rolle, welche
die altchaldaische 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 Befruchtung aufhorte (Haug, Beil. z. Augsb.
allg. Ztg. 1875. S. 1092). Sicherlich hangt mit dieser Funktion auch die fiir Kypros,
Karthago, Babylon u. s. w. bezeugte Sitte des Opfers der Jungfrauschaft und man-
cher andere anstoflige Gebrauch auf das Innigste zusammen (Herod. 1, 93. 94. 196.
199. Strab. 745. lust. 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 Gottin der
Frauen und von diesen verehrt geworden zu sein. In Betreff der vielfach erwihnten
obszénen Gebrauche in ihrem Kultus wird hier und da hervorgehoben, dass auch
verheiratete Frauen an ihnen teilgenommen hatten (Val. Max. a. a. O. August. C.
D. 2, 26. Duncker a. a. O. 349). Besonders eifrige Verehrerinnen der Gottin waren
aber die Hetaren (2. Kon. 23, 7. Aug. C. D. 2, 26), die mehrfach geradezu als ihre
Hierodulen auftreten.

Beriihmt waren namentlich die Hierodulen vom Berge Eryx und von Korinth,
wo schon in frithesten Zeiten phénizischer Einfluss nachweisbar ist (v. Baudissin,
Stud. 2, 174. 198. 201). ,,In Korinth hatte Aphrodite in den besten Zeiten der Stadt
tiber tausend solcher Madchen in ihrem Dienst, welche dem Fremden ebenso
gefahrlich waren als sie dem Gottesdienste Glanz und Ansehen verliehen. Hatten
doch auch sie in der Noth der Perserkriege durch briinstiges Gebet zu ihrer Gottin
zum Wohle der Stadt mitgewirkt, wie dieses hernach von der Stadt dankbar
anerkannt wurde, und hat doch selbst die Muse Pindars es nicht verschmaht den
Dienst der Madchen 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
machtigen Schutz nahmen® (Strab. 6, 272. Diod. 4, 83. Cic. in Q. Caec. div. 17. Vgl.
Preller, gr. M. 2 1, 285. Welcker, Gétterl. 1, 670. 2, 712. Hermann, Gottesd. Alterth.
20, 16).

Dass die orientalische Aphrodite tiberhaupt als Gottin aller animalischen
und vegetativen Fruchtbarkeit gedacht wurde, scheint ausfolgenden Tatsachen
hervorzugehen. Auf dem Eryx glaubte man, dass die Gottin an jedem Morgen
durch Tau und frischen Graswuchs alle Spuren der auf ihrem unter freiem Himmel
errichteten Hauptaltare dargebrachten Brandopfer wieder vertilge (Aelian N. A.
10, 50. vgl. Tac. H. 2, 3. Pervigil. Ven. 15). Da der Tau, wie schon oben bemerkt,
als eine Wirkung des Mondes (oder Venussternes) betrachtet wurde, und in den

67



stidlichen im Sommer fast ganz regenarmen Landern das Gedeihen der Vegetation
hauptsachlich vom Tau abhangt, so kann man auch in diesen beiden Ziigen direkte
Beziehungen zum Monde erblicken. Hierher gehort die Paphische Sitte der Gottin
Garten zu heiligen (A. iepoxnmic. v. Baudissin a. a. O. 2, 210) und die Rolle, welche
Astarte-Aphrodite im Mythos von Adonis spielt. Die Karthagische Virgo caelestis
galt sogar als Wetter- und Regengottin (pluviarum pollicitatrix Tert. Apol. 23), auf
karthagischen Kaisermiinzen fiihrt sie, auf einem rennenden Lowen sitzend, in
der R. den Blitz, in der L. die Lanze, wahrend ,ein Fels neben ihr, aus welchem
Wasser hervorquillt, an den Segen der Hohe erinnert, um den sie in Karthago
angegangen wurde® (Preller, R. M. 1 753). Diese Anschauung mag mit dem im
Altertum verbreiteten Gedanken zusammenhangen, 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 erklart sich
wohl auch die Auffassung der orientalischen A. als Gliicksgottin (Fortuna Caeli.
Vgl. Preller, R. M. 1 754. 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 grof3es Ei im Euphrat, welches
sie ans Ufer schoben, wo es von einer Taube ausgebriitet wurde. So sei, heif3t
es, die syrische Venus entstanden, eine gute und gnadige Gottin, welcher die
Menschen sehr viele Wohltaten verdanken.” Uberhaupt hielten Einige diese Gottin
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 taglich
Viele hinzuschwammen, um ihn zu bekrianzen; 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 philistaischen
Askalon verehrte Derketo (= Atargatis) einen grofien und tiefen See in der Nahe
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 spéateren euhemeristischen
Erzéahlung 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 Ty00¢ in den See bei Askalon
versenkt worden zur Strafe fiir ihren Ubermut. Auf den Kult der Derketo gehen
auch zuriick die abendlandischen Erzahlungen 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 missen wir wieder in der urspringli-
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chen Mondbedeutung der orientalischen A. erblicken, denn der Mond galt vielfach
als Tauspender und Prinzip lebenschaffender Feuchtigkeit (v. Baudissin a. a. O. 2,
151 ff. Roscher, Juno und Hera S. 17, Anm. 12). Auch der wahrscheinlich phoni-
zische Mythus von der Geburt der A. aus dem Meere, sowie die der A. ebrmlota,
nehaylo zu Grunde liegende Vorstellung gehort wohl hierher (vgl. namentlich die
schone Legende des Polycharmos b. Athen. 675 f. u. Achill. Tat. 1, 1, 2). Den schon
frithzeitig weite Seefahrten unternehmenden Phonikern wird die Wichtigkeit der
Gestirne fur 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. 55. Plin. h. n. 2, 212). Auch die in 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 ldeen
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 beriihmt gewordenen von Oppert und Schrader
behandelten Hymnus auf die Istar hervorgeht, gab es einen Mythus, wonach
die orientalische A. in die Unterwelt oder das Totenreich hinabsteigend gedacht
wurde. Sicherlich hangt damit die Tatsache zusammen, dass auf Cypern das Grab
der Aphrodite gezeigt wurde (Preller, gr. M. 2 1, 275). Vielleicht erklart sich diese
Vorstellung aus dem zeitweiligen spurlosen Verschwinden des Mondes an den
Tagen des Mondwechsels und bei Verfinsterungen, 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 bewaffnet 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 erklart sich ebenso wie die Bewaffnung der Artemis, Diana und des Apollon
einfach aus dem nahe liegenden Vergleiche der Mond- und Sonnenstrahlen mit
Pfeilen oder Lanzen sowie aus dem eben bertihrten 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
Ziegenbock, das Rebhuhn, die Taube, die Purpurmuschel und gewisse Fische, von
Pflanzen die Cypresse, Myrte und Granate geheiligt (Duncker, Gesch. d. Alt. 3
1, 348 f. Preller, gr. M. 2 1, 290 ff. Welcker, G. 2, 716. v. Baudissin, Stud. 2, 181 f.
192. 197. 199. 208 ff.). Die Taube galt im Altertum bekanntlich fir das fruchtbarste
und zértlichste Geschopf (s. Lenz, Zoologie d. Gr. u. R. 351 ff.). Die angefiihrten
Pflanzen dagegen wurden zur Bereitung von Arzneien, welche Stérungen 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 kegelférmigen
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
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scheint A. schon bei den Phonikern hie und da auf Bergen verehrt worden zu sein
(v. Baudissin, Stud. 2, 262). Vgl. in Betreff 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. Alt. 3 1, 220, 348 ff. Meltzer, Gesch. d. Karthager 1, 129 u. 476.

b. Die orientalische Aphrodite bei den Griechen. Diese soeben in ihren wesent-
lichsten 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 auslandischen Abkunft der Gottin noch keineswegs erstor-
ben, wie schon aus den Namen und Beinamen Kinpic (11. 5, 330. 422. 760. 883),
Kunpoyevic, Kunpoyéveia (Hesiod. Th. 199. Panyasis b. Athen. 2, 3) Kunpio (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 geradezu ITogpia hief3.
Ein zweiter Hauptausgangspunkt ihres Dienstes war die Insel Kythera (KOdnpo
u. Kuinpen), ebenfalls eine schon sehr friihzeitig wegen der daselbst ergiebigen
Purpurschneckenfischerei gegriindete Kolonie der Phoniker (Bursian, Geogr. v. Gr.
2, 140), von der die Gottin schon bei Homer den Namen Kudépewa fithrt (Od. 8,
288. 18. 193. vgl. . 15, 432. Hom. H. 10, 1). Teils von diesen beiden Inseln, teils von
anderen schon in altester Zeit in Hellas gegriindeten phoénizischen Kolonien aus
scheint sich bereits in vorhomerischer Zeit der Aphroditekultus Giber ganz Hellas
nach Lemnos, Lesbos, Boeotien, dem Peloponnes, nach Korinth u. s. w. verbreitet
zu haben, wahrend die westlichen Kolonien Griechenlands in Italien und Sicilien
vorzugsweise von den punischen Niederlassungen daselbst beeinflusst wurden.
Die beriihmtesten Kulte der karthagischen Astarte befanden sich bekanntlich in
Karthago selbst, in Panormos und auf dem Eryx (A. "Eguxivr, Venus Erycina). Vgl.
Uber 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 verhaltnismaflig 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 Mondgoéttinnen (Hekate, Artemis,
Selene) besafien und zweitens, dass die urspriingliche Bedeutung der A. schon im
Orient selbst so sehr verblasst war, dass sie hinter den tbrigen Funktionen not-
wendigerweise stark zurilicktreten musste. Eine deutliche Beziehung zum Monde
diirfte zunachst in den Beinamen Ilaowpdecca, nacwpdr, tacipans (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 mouar|c, tactpanc auch von dem Sonnengott Helios, der Mondgot-
tin Artemis und von den Sternen gebraucht wird. Ferner gehort unzweifelhaft der
schone sinnige, vielleicht auch urspriinglich phonikische Mythus von Phaethon,
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dem schonen jugendlichen Sohne der Eos und des Kephalos hierher, den Aphrodite
seinen Eltern entfiihrt und zum néchtlichen Aufseher ihres Tempels (d. i. des Him-
mels) 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 leuch-
tendstes 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 Agpoditnc oder "Hpag dotrp, man hielt
ihn ebenso wie den Mond fiir thauspendend und befruchtend (Plin. n. h. 2, 37.
Verg. A. 8, 589. Anthol. lat. 1023, 11. 17. 1167, 7) und betrachtete seinen Aufgang
als das Signal zu Vermahlungen 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
Aoctepio (Crameri Anecd. Paris. 1, 318. Welcker, G. 1, 673) und Ovpavio wird man
wohl am besten auf die Mondgéttin A. beziehen. Letzterer dirfte, 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. Aufierordentlich reich entwickelt ist im Mythus der griechischen Géttin die
Funktion einer Forderin der weiblichen und tberhaupt aller animalischen und
vegetativen Fruchtbarkeit, wie sie sich vorzugsweise in der schonsten Zeit des
Jahres, im Frihlinge duf3ert. Am schonsten schildert das Wesen dieser Friithlings-
gottin der Homerische Hymnus 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 Gottin, welcher, als sie ihren geliebten Anchises auf dem
Ida besucht, Wolfe, Lowen, und Panther paarweise schmeichelnd huldigen, dem
stiflen 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:

€p0L UEV QY VOC 00pavVOC TpGoo YIova,
€pwg Ot yailory Aowfdvel yduou TuyEly,
OuPpoc 8’ an’ ebvdevtog oLEavol TEGEV
€xuoe yolov * 1) 0¢ tixteTan Ppotolg
unhwyv te Booxac xal Blov Anurtelov -
0eVOREITIC (pa §” €x votilovTog yduou
TEAELOC E0TL. TBV O €Yo TapaiTioc.

Ahnlich feiert Lucrez in den begeisterten Eingangsworten seines philosophi-
schen Gedichtes die Macht der grofien Liebesgottin im Bereiche der ganzen or-
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ganischen Natur (pUoic) 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, lippiges Gras unter den Fiissen
emporsprosst (Hes. Th. 194. Ath. 600). ,,In einem Chorliede der Medea des Euri-
pides haucht A. aus des Kephissos Wellen schopfend die Flur an mit lieblicher
Lifte sanft gemischtem Wehen, mit Rosen im Haar geschmiickt, 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 Leldwpog, modwpeog, ebxopnog und dweitic. A. ist ferner , die
Gottin der Garten, der Blumen, der Lusthaine, die reizende Gottin des Frihlings
und der Frihlingslifte” Ihr besonders war der Friithling geweiht, zur Nachtzeit
bei Mondenschein dachte man sie sich im Friihling ihren Reigen anfiithrend (Hor.
ca. 1, 4, 5), ihre vornehmsten Feste scheinen Frihlingsfeste gewesen zu sein (K.
Fr. Hermann, Gottesd. A. 52, 30). Man verehrte A. haufig in Garten und feuchten,
Uppige Vegetation erzeugenden Niederungen gleich Artemis und den Nymphen.
So hief3 sie in Paphos icpoxnric, in Athen ist von einer Urania ¢v xfrolc, zu Sa-
mos von einer A. v xohduolc oder €v €Act die Rede (vgl. Strab. 8, 343. Athen. 13,
31). ,Anderswo wurde sie im Schmucke der Blumen als &vdeia verehrt (Preller
2 1,271, 2), und immer ist sie mit Blumen bekranzt, die durch sie gedeihen und
blithen, vor allen mit Myrten und Rosen, den Blumen der schonsten Jahreszeit.”
Eine ganz besonders innige Beziehung der A. zur Vegetation des Friihlings verrat
der schone tiefsinnige Mythus von Adonis. Wenn ferner die Horen haufig der A.
gesellt erscheinen, z. B. zu Olympia (Paus. 5, 15, 3. Hom. hy. 6, 5), so deutet dies
ebenfalls auf Aphrodites Beziehungen zum Friihling und zur Fruchtbarkeit der
Vegetation hin. ,Stasinos aus Cypern lasst der A., die auf dem lda fiir Paris sich
schmiickt, die Horen und die Chariten farbige Kleider anlegen, getaucht in die
Fulle der Frithlingsblumen und vom Dufte samtlicher Horen durchhaucht. In einer
andern Stelle des reizenden Gedichts winden A. und ihre Dienerinnen, Nymphen
und Chariten, duftige Kranze aus den Blumen der Erde unter schonem Gesang
im quellenreichen Gebirge des Ida“ (vgl. Epic. gr. fr. ed. Kinkel p. 22 f.).

Aber nicht blof3 die vegetative, sondern auch die animalische Fruchtbarkeit
und der mit dieser zusammenhéngende Geschlechtstrieb wurde auf die A. zuriick-
gefiihrt, wie dies in den schon angefiihrten herrlichen Versen des homerischen
Hymnus, sowie in dem Hesiodischen Mythus von der gulouundrc A. (Hes. Th. 200)
angedeutet ist. Darum waren der A. besonders die durch starken Geschlechtstrieb
und Fortpflanzungsfahigkeit ausgezeichneten Tiere wie die Taube, die Gans, das
Rebhuhn, der Sperling, der Ziegenbock, 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).
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Bei den Menschen heifdt der Fortpflanzungstrieb, der das Band der Ehe kniipft,
Liebe, und darum ist A. zur Liebes- und Ehegdttin geworden. Sehr schon sagt
Welcker, G. 2, 709: ,,Beides geht von ihr aus, alles Zauberische, Gliickliche, Quélen-
de, wodurch der von Lieblichkeit ergriffene Sinn, und aller Drang des Verlangens
der Geniefilichkeit und mehr als tierischen Begehrlichkeit, wodurch die Sinne
gereizt und entflammt werden« Sie reicht von den unschuldigsten reizendsten
Betdrungen und Gaukeleien zu den innigsten und heiligsten Banden unter Men-
schen, zu himmlischen Gefiihlen und Ahnungen hinauf und zu dem blof3en Tier
im Menschen und tief darunter hinab.“ Die edlere reinere Liebe, welche zur Vollen-
dung in der Ehe (téhoc Yahepolo yduolo) fiihrt, vertritt vorzugsweise A. Otpavia,
den gemeinen rein sinnlichen Trieb aber die A. II&vdnuoc. Diese Unterscheidung
scheint schon einer ziemlich friihen Zeit anzugehoren, da mehrfach, z. B. in The-
ben und in Athen die OOpavio der I1&vonuoc als eine erhabenere, edlere Goéttin
ausdriicklich gegeniibergestellt wird (vgl. Pausan. 9, 16, 2. Xen. Symp. 8, 9. Welcker,
G. 1,672 ff.), welcher Gegensatz, spater von Platon (Symp. 180 D) besonders betont
worden ist. Fiir wie ehrwiirdig z. B. die A. OUpavia in Athen galt, geht aus ihrer
Benennung ,ilteste des Moiren® deutlich hervor (Paus. 1,19, 2. Vgl. Orph. hy.
55). Ein anderer Beiname dieser A. von ‘O)uumia. Sie wurde als solche in Sparta
und Sikyon verehrt, und ihre Priesterinnen mussten sich der grofiten Keuschheit
befleiligen (Paus. 3, 12. 9. 2, 10, 4). Urania spendet Ehegliick nach einem schonen
Epigramme Theokrits (13). Als in Rom ein Bild der Venus nach den griechischen
Sibyllinen eingeweiht wurde, wahlte man dazu aus hundert erlesenen Matronen
die Sulpicia aus (Plin. 7, 35). Phidias bildete die Urania mit einer Schildkrote unter
dem Fufle ab, weil dieses Tier ein Symbol der Hauslichkeit 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 II. 5, 429) und eine Goéttin des Kindersegens, sie
wurde bei allen Verméahlungen angerufen (Diod. 5, 73. Paus. 2, 34, 11. 3, 13, 6.
Muson. b. Stob. Flor. 67, 20. vgl. auch Empedokl. v. 205. Hes. s. v. OaAduwy dvoacoa)
und wachte tiber der Erfullung 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 gehorigen Beinamen
der Géttin sind A. Hera (in Sparta: Paus. 3, 13, 6), Harma (zu Delphi: Plut. Amat. 23,
7, von dpu6lewv), 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 ff. erzahlt ist. Ubrigens lassen sich alle diese Funktionen auch bei anderen
Mondgottinnen, z. B. bei Hera und Artemis nachweisen (Roscher, Juno und Hera
51 ff.).

Im engsten Zusammenhange mit diesen Vorstellungen steht es, wenn A. als
Gottin der Liebe und ihrer Genusse, als eine Herrin Giber die Herzen sowohl der
Menschen als der Gotter gilt, die im Stande ist Abneigung oder Zuneigung ein-
zufl6Ben, wie dies namentlich aus ihren Beinamen anoctpogio und émotpopla
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(Paus. 1, 40, 5; 9, 16, 2) hervorgeht. Schon Homer betont diese Seite im Charakter
der A., wenn sie (I1. 14, 215) von ihrem buntgestickten Bengurt redet, worin alle ihre
Bezauberungsmittel sind, pihéTng, uepog, daptotie, tdpgaotic (vgl. auch Hes. Th.
205 f.), oder wenn er (ib. 198) die Hera sie um die Gaben der Liebe anflehen lasst,
womit sie Gotter und Menschen zu bezwingen weif3. lhren Lieblingen wie Paris
(Il. 3, 54), Kinyras, Aeneas, Phaon verleiht sie die Gabe zauberischer Schonheit
und verfiihrerischer Liebenswiirdigkeit, wahrend die Frauen die Macht der A. vor-
zugsweise als eine verderbliche empfinden, indem sie durch sie von ungliicklicher
Liebesleidenschaft heimgesucht werden (vgl. die Mythen von Helena, Ariadne,
Medea, Pasiphaé, 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.

Naturlich musste eine solche Géttin, welche Schonheit und Liebreiz zu spenden
vermag, auch selbst als ein Ideal aller weiblichen Anmut und Lieblichkeit gedacht
werden. Darum preist schon Homer ihr siifles Lacheln (puhoppeidrc 1. 3, 424. 4,
10. 5, 375 u. 6.), ihren wunderschénen Hals, ihre reizende Brust, ihre strahlenden
Augen (1. 3, 396), ihre weiflen Arme (5, 314), und spiatere Dichter iiberbieten
sich formlich in der tippigen Ausmalung ihres Bildes, wobei sogar die feinsten
Details ihrer Toilette nicht vergessen wurden (vgl. Hom. hy. in Ven. 86. hy. 6, 7-11.
0Od. 18, 192 und tiberhaupt die schone Darstellung Prellers, gr. M. 2 1, 277 £.).
Wenn ein schones Weib geschildert werden soll, so wird sie mit A. verglichen
(1. 9, 389. 24, 699. Od. 4, 14. 17, 37 6.). Die Anmut der Géttin liegt auch in dem
schénen Mythus von ihrem Verhaltnisse zu den Chariten ausgesprochen, welche
als ihre Dienerinnen gedacht werden (ll. 5, 338. Od. 18, 194). Die hierher gehorigen
Beinamen sind Mopgd (Paus. 3, 15, 8), YAuxuueiAtyog, xoAux&STie, ENxoBAEpapog,
Bauwtic (Hesych.), ypuoén, mtohlypucoc, ypucooTépavog, EDGTEPAVOS U. S. W.

Hieran schliefit sich passend die Funktion der A. als Géttin und Vorsteherin
der Hetaren, 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
Manner 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), aufzufiihren im Tempel der A.
fur Xenophon, der ihr fiir den Sieg in Olympia schone Madchen 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 Madchen®
verkniipften Anfang: In Athen griindete Solon, in der Absicht das Hetarenwesen
zu ordnen, einen Tempel der A. Pandemos, d. i. der 6ffentlichen oder allgemeinen
Liebesgottin, und weihte derselben eine Anzahl 6ffentlicher Madchen, die hier
wie in Korinth sich, wie es scheint, Jedem, der es wiinschte, zur Verfiigung stellen
mussten (vgl. Welcker, G. 1, 672. 2, 712 f. Preller, gr. M. 2 1, 288, 1. K. P. Hermann,
Gottesd. Alt. 62, 45). Aufierdem besafy Athen noch einen Tempel der Aphrodite
Hetaira, welcher, wie Apollodor (b. Athen. 571 c. Phot. Lex. s. v.) berichtet, weibliche
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und mannliche Hetaren versammelte. Derselbe Beiname kommt auch anderwarts z.
B. zu Ephesos und Samos vor (Athen. 572 f.). Zu Abydos gab es eine A. Porne (Athen.
a. a. 0.). Noch andere hierher gehorige Kulte, die zum Teil die widerwartigsten
Ausschweifungen verraten, erwahnt Welcker, G. 2, 714 ff.

3. Wie schon die orientalische A. so hatte auch die hellenische Gottin die
deutlichsten Beziehungen zum Wasser oder zum Meere, was, wie schon erwéhnt,
sich leicht aus ihrer urspriinglichen Mondbedeutung erklaren lasst 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 zuriickweisen (vgl.
Hes. Th. 195 ff. u. Plat. Krat. 406 C), wahrend er in Wahrheit wohl aus dem Semiti-
schen zu erklaren 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). lhre hierauf
beziiglichen Beinamen sind Edniow (beriihmt geworden durch die Knidische
Statue des Praxiteles und nach einem Epigramme der Anyte (A. 9, 144) die den
Schiffern giinstige Fahrt verleihende A. bezeichnend), I'oaAnvaio, Ilehoryio (= Venus
marina), ITovtia, Awvnotlo, guhopuictelpa (Anthol. 10, 21, 7), Avaduopévn, dgppo-
vevic, Oahacoia. Mit Bezug auf ihre Funktion den Schiffern giinstige Fahrt zu
verleihen und die See zu beruhigen scheinen ihr 6fters Tempel und Statuen am
Meeresufer errichtet worden zu sein (Brunck, Anal. 3, 205, 265). Die A. Aiveidc, die
gottliche Beschitzerin 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, 263 f. 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 namlich
zu Delphi ein Bild der A. émtuufla, mtpog 6 ToLg xaTOLYOUEVOUS ETL TAS YOAC
avaxarobvtat (Plut. Q. Rom. 23). Die von Preller, gr. M. 2 1, 275, 3 damit verglichene
A. tuuPBopuyoc (Clem. Al. Protr. p. 24 S.) gehort, wie Welcker, G. 2, 715 erwiesen hat,
entschieden nicht hierher (vgl. tibrigens Gerhard, Archéol. Nachl. a. Rom. S. 121
ff.). Wahrscheinlich hangt 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).
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5. Wenn A. mehrfach als eine kriegerische Gottin gefasst und demnach bewaff-
net dargestellt wurde, so ist hierbei sicherlich an eine Ubertragung altorientalischer
Vorstellungen und Kulte zu denken (S. oben S. 81). So findet sich eine bewaffnete
A. nicht blof3 in Cypern (Hesych. €yyeloc ‘A.), in Kythera (Paus. 3, 23, 1) und
auf Akrokorinth (P. 2, 5, 1), an welchen Orten orientalischer Einfluss deutlich
nachweisbar ist, sondern auch in Sparta (Paus. 3, 15, 8. vgl. auch C. I. Gr. 1444.
Agp. evomhiog) und sonst (Mionnet 3, 231 ff.) Die Anthologie enthélt mehrere
auf eine mit Helm und Speer bewaffnete A. gehende Epigramme (Anthol. gr. 2, S.
677 ff. ed. Jacobs). So erklaren sich zugleich ihre Beinamen Apeio und vixngopog
zweifelhaft erscheint, ob, wie Welcker vermutet, (Gétterl. 1, 669) auch die haufig
vorkommende Verbindung der A. mit Ares auf die Idee einer bewaffneten Got-
tin zuriickzufiihren ist (vgl. Welcker, G. 1, 669. 2, 708. Preller, gr. M. 2 1, 267 f. u.
dagegen die griindliche Untersuchung von Tiimpel, Ares und Aphrodite. Leipz.
1880).

6. Kultus der hellenisierten A. Was zunachst die der A. heiligen Tiere und
Pflanzen betrifft, so sind aufler den schon oben bei der Besprechung der orien-
talischen Gottin aufgefiihrten noch zu erwéhnen von Tieren: der Sperling als
Symbol der Fruchtbarkeit (Sapph. fr. 1 ed. 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 Pflanzen: 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 hiefl Agpoditnc dotrip
oder Agpoditn was wohl auf orientalischen Ursprung hinweist (Plat. Epin. 987 b.
Tim. Locr. 97 a. S. Emp. adv. math. 5, 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. hief3en
‘Agpodiocto. Davon hatte wahrscheinlich der Monat ‘Agpobdiciog seinen Namen
erhalten, dem wir in den Kalendern von Bithynien, Cypern und Jasos begegnen.
Auf Cypern entspricht dieser Monat ungefahr unserem Oktober (K. Fr. Hermann,
Gr. Monatskunde S. 48).

c. Spuren einer echtgriechischen Géttin, welche schon sehr frithzeitig mit der
orientalischen A. verschmolzen wurde. Wie wir soeben gezeigt haben, lassen sich
bei weitem die meisten Vorstellungen, welche der Grieche an den Namen der A.
zu knupfen pflegte, ohne Weiteres auf die orientalische A. (Astarte) zuriickfiihren.
Etwas anders steht es mit einigen wenigen nunmehr zu besprechenden Ziigen,
welche echtgriechisches Geprage tragen und sich am besten durch die Annahme
einer althellonischen wegen der Ahnlichkeit ihres Wesens schon sehr friihzeitig
mit der orientalischen A. identifizierten Gottin erklaren dirften. Diese nicht aus
orientalischem Mythus und Kultus erklarbaren Ziige sind die Beziehungen, welche
A. zu echtgriechischen Gottheiten wie Zeus, Dione, Hephastos, 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) lasst mit ziemlicher Sicherheit auf eine Ver-
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mischung 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 Ziigen nachweisen lasst, die wir fiir uralte halten diirfen
(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 llias (18, 383) Charis,
die personifizierte Anmut, eine ebenfalls der A. vielfach wesensgleiche Géttin,
genannt wird. Wahrscheinlich ist in diesem Falle die Verbindung des kunstsin-
nigen Gotterschmiedes mit Charis das Urspriingliche und H. Ehe mit Aphrodite
nur die Folge einer Verschmelzung der wesensgleichen Gottinnen. Auch der My-
thus von dem mutterlichen Verhiltnis der A. zu Eros ist wohl echtgriechischen
Ursprungs, aber erst nach Hesiod entstanden, als A. schon véllig 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 spater
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. O.).
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10 Die Grundbedeutung der Athene.

Athene (bei Homer A9rvn, Adnvain, ITodhac Advvn, Ilodhac Adnvain etc.,
auf attischen Urkunden vor Eukleides ‘A9nvain oder ‘A9nvala, woraus spater die
ebenfalls attischen Formen AvUnvda und Adnva hervorgingen, bei Pindar und
Sophokles auch ‘A9dvo: vgl. Index z. C. I. Gr. Pape-Benseler Wortb. d. gr. Eigenn.
1, 23. Welcker, Gotterl. 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 63pwuondren (1. 5, 747), Teitoyévewa (11,
4,515 u. 6.) nennt und von Zeus sagt, er selbst habe sie geboren (I1. 5, 875, 880). Die
erste ausdriickliche Erwahnung der Geburt aus dem Haupte des Zeus findet sich
bei Hesiod. Th. 924. Am vollstandigsten erzahlen dieselbe Hom. hy. 28. Dichter b.
Galen, de Hipp. et Plat. dogm. 3, p. 273. 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 lie3, 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
auflersten Westen dachte und spater in Libyen und anderwarts (Welcker, Gr. 1,
311 u. 314. Pape-Benseler, Wortb. d. gr. Eigenn. s. v.) lokalisirte, angegeben. Davon
hief3 Athene Tritogeneia. Dass in diesem Mythus von der Geburt der A. eine Reihe
von direkten auf die Gewitterwolke und den Blitz hinweisenden Anschauungen
anzuerkennen sind, durfte keinem Zweifel unterliegen. Die gewitterschwangere
Wolke erscheint darin in verschiedenen Bildern, bald als das Haupt des schwan-
geren 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 auflersten Westen
flieBenden Tritonstromes, der wahrscheinlich mit dem Okeanos identisch ist,
da Tpltwv 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 namentlich 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. Fiir das hohe
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Alter und die weite Verbreitung dieser Geburtssage zeugen die vielen Bildwerke,
von denen die grossartige Gruppe des Phidias im vorderen Giebelfelde des Par-
thenon das berithmteste geworden ist. In spateren schlechtbeglaubigten Mythen,
welche jedenfalls der Spekulation einzelner Theologen, 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,
verrat auch der Kampf der Athene gegen die Giganten und die Gorgonen. Als
diejenigen Giganten, welche Athene erlegte, gelten Pallas und Enkelados (Apollod.
1,6, 2. Verg. A. 3, 578 ff. Paus. 8, 47, 1. Vgl. Eur. lon. 987 ff. 1528. Arist. 2, p. 15. Ddf.
Q. Smyrn. 14, 584). Besonders popular 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 fiihrte Athene die
Beinamen I'iyavtoléteipa, (-oréTic) oder I'iyavtopdvtic). Noch deutlicher tritt
die Gewitterbedeutung der Athene in der Sage von ihrem Kampfe mit der Gorgo
hervor, die sich nur als Gewitterwolke verstehen lasst (vgl. Roscher, die Gorgonen
und Verwandtes S. 117). Als Erlegerin dieses Ungeheuers galt Athene vorzugsweise
in Attika (Eur. lon. 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 Géttin erhielt die Beinamen yopyogdévog, yopy@mnic und I'opyd (Soph. Ai.
450. fr. ed. Nauck 759, 2. Eur. Hel. 1316. lon. 1478. Orph. hy. 32, 8. Palaeph. c. 32.
Volcker, Mythol. d. iapet. Geschl. S. 115 ff. u. 386). Von anderweitigen Beziehungen
der Athene zum Gewitter ist aus der llias Folgendes hervorzuheben. 11. 5, 7 lasst
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 ff. wird ihr Herabfahren vom Himmel geradezu mit
dem Fluge eines feurigen Meteors verglichen. Sie allein unter allen Gottern fahrt
auf einem flammenden Wagen (6yco @hdyea) nach Il. 5, 745 u. 8, 389 (vgl. auch
Aesch. Eum. 381 ff. ed. Wellauer u. Lauer S. 358). Als unverkennbare Blitzgottin er-
scheint Athene namentlich auf makedonischen Miinzen, welche sie in der Linken
den Schild hebend, in der Rechten den Blitz schwingend darstellen (Preller, gr. M.
21, 170). Ahnliches findet sich auch auf Miinzen von Athen, Syrakus, Epirus, der
Koénige von Antigonos Stamm, Domitians und einiger andern rémischen Kaiser,
auch der Lokrer, da man die Géttin zur Rache der Kassandra durch den ihr von
Zeus gegebenen Blitz, wie Euripides sagt, den Lokrischen Aias scheitern lief (Tr.
80. Vgl. 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
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braucht kaum hervorgehoben zu werden, dass auf dieser Gleichheit der Naturbasis
das ungemein nahe Verhaltnis der Athene zu Zeus und ihre Wesensahnlichkeit
mit diesem Gottergotte beruht (vgl. dartiber Welcker, G. 1, 302. 2, 280-82). Wie die
tbrigen Gewittergottheiten und Gewitterdimonen (vgl. Roscher, Gorgonen Kap.
2), ist sie furchtbar (dewvy| vgl. Hes. Theog. 925 u. Lamprokles b. Schol. z. Ar. Nub.
967), von gewaltiger Kraft (GAxrecoa Hom. hy. 28, 3. & Ao aixipo Yedc Soph.
Ai. 401. vgl. Liv. 42, 51 Xdewide. Paus. 2, 30, 6. 32, 5), unbezwinglich (a0duatoc
ed Soph. Ai. 450. Atputwvn bei Hom. vgl. dariiber Curtius, Grundz. 5 599) und
mit leuchtenden oder blitzenden Augen begabt (vgl. Il. 1, 200 und die haufigen
Epitheta yhauxémic, yopy&smic und 6&udepxrc Paus. 2, 24, 2), womit nicht blof3 die
der Athene geltende Heiligkeit der Nachteule (yAabZ), sondern auch der Gedanke
zusammenhangt, 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 Erzahlung 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 u. Paus,
8, 47, 5). Wahrscheinlich liegt dieser Sage ein eigentiimlicher Gewitterzauber,
der sich auch sonst nachweisen lasst, zu Grunde (vgl. Roscher, Gorgonen S. 81
ff.). Auch in dem schénen Mythus von Bellerophon, den Athene als XoAwitic die
Bandigung 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 (cdAmyE) verglichen wird (11. 21,
388), so wird sich die argivische A. Xd\ntyE, die als Erfinderin der Trompete gilt
(Schol. zu 11. 18, 219. vgl. Paus. 2, 21, 3), als Géttin des Donners erklaren (Roscher,
Gorgonen 87 f.). Sophokles (Ai. 14 ff.) 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 6yxdodou schreien, briillen (vgl. die ‘A. "Eyxéladoc bei Hesych.)
zusammenhangen.

Da in den Mythen der meisten indogermanischen Valker das Gewitter als
ein Kampf der Goétter gegen furchtbare Damonen, der Blitz als Waffe 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
Kriegsgottern, d. h. zu Lenkern der menschlichen Kampfe und Rettern tapferer
Helden geworden. So auch Athene, welche bereits in der llias die Rolle der vor-
nehmsten Gottheit des Krieges spielt und einen hochst charakterlichen Gegensatz
einerseits zur weibischen Aphrodite, anderseits zu dem ,berserkerartig wiitenden®
Ares bildet. Ihren Lieblingen wie Tydeus, Diomedes, Odysseus, Achilleus, Mene-
laos, Herakles, Perseus, Bellerophon, Jason hilft sie in unzahligen Kampfen und
Abenteuern und verleiht ihnen den Sieg, indem sie es sogar nicht verschméht mit
ihnen den Kriegeswagen zu besteigen (vgl. Welcker, Gotterl. 1, 317. Preller, gr. M. 2
1, 371. v. Sybel, Mythologie der llias 259 f.). So ist sie zuletzt, namentlich in Athen,
zur Personifikation des Sieges, zur Athena Nixrn geworden, als welcher ihr auf der
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athenischen Akropolis ein herrlicher kleiner Tempel geweiht war. (Vgl. auch die ‘A.
Nixn zu Megara b. Paus. 1, 42, 4.) lhre sonstigen hierher gehorigen Beinamen sind
Alodxouévrn oder Alakxoyevnic, welche vorzugsweise in der béotischen nach
ihr benannten Stadt Alalkomenai verehrt wurde (Il. 4, 8. Strabo 9, 413. Steph. Byz.
s. v. Ahax. Et. M. v. KUrpic), Ahxidnuog (zu Pella in Macedonien Liv. 42, 51),
Ageio (zu Athen und in Plataa vgl. Paus. 1, 28, 5. 9, 4, 1. A\éa (zu Tegea: Paus.
2,17, 7 u. 6.) von aAéa Schutz (vgl. Hes. op. 543), dopudaporic (C. I. Gr. 3538),
AY€CTEATOC, AYEAE, ATIITIC, EYEEXVOOWIOS, TOAEUNBOXOC, POPBECIOTEATY), TEQTE-
nohg bei Epikern (vgl. auch C. I. Gr. 3538 u. 4269 u. Schol. z. Ar. Nub. 967), IToaAdg,
vom Schwingen der Blitzeslanze (vgl. Il. 16, 141), ITpbuoyoc (in Athen, Thessalien
und anderwarts), I[Tpouaydpua (Paus. 2, 34, 8). Bereits die altesten Bildwerke der
Athene, die sogenannten Palladien, stellen die Géttin als eine vorkampfende mit
erhobenem Schilde und geziicktem Wurfspeer dar (Miiller. Hdb. d. Arch. § 68
u. 368). Die ebenfalls aus zahlreichen Monumenten bekannte Darstellung der
Athene als vixngopoc, d. h. wie Zeus mit der Nike auf der ausgestreckten Hand,
erklart sich am besten aus Versen wie Hes. sc. Herc. 339 (vixny adavdtng yepoty
xal xUdog Eyouca).

Mit dieser ihrer kriegerischen Bedeutung héngt es eng zusammen, dass Athe-
ne auch als Géttin der Kriegsmusik, welche vorzugsweise mit Trompeten und
Floten hervorgebracht wurde, sowie als Schutzgottin des Streitrosses und des
Kriegsschiffes verehrt wurde (Herod. 1, 17. Athen. p. 517 a. Gellius 1, 11, 1 ff.). So
sehr entsprach der Klang der Trompete und Flote dem kriegerischen Sinne der
Gottin, dass sie in verschiedenen Sagen als Erfinderin der beiden Instrumente
genannt wurde. Der verbreitetste dieser Mythen fiihrte die Erfindung der Flote
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 Flote
aufgehoben hatte, geziichtigt haben soll (Paus. 1, 24, 1. Apollod. 1, 4, 2. Hyg. f. 165).
Vgl. die Beinamen Bopfukio (Miiller, Orchomenos 79. 356), Andav (Hes. s. v.),
Mouowxy| (C. I. Gr. 154 u. Plin. 34, 8, 19, 57), XéAmy€ (in Argos: Paus. 2, 21, 3, vgl.
Welcker, Gotterl. 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
tber die Titanen zuerst getanzt habe (Sch. Pind. P. 2, 127. Dion. H. 7, 72) und
welcher deshalb ihr zu Ehren an den Panatheniaen mit prachtiger orchostischer
Ausstattung aufgefuhrt wurde (Mommsen, Heortol. 123, 163 u. 6.). Als Gottin des
Kriegsrosses und des Streitwagens — in der altesten Zeit gab es noch keine bewaff-
neten Reiter — tritt Athene in korinthischen und attischen Sagen auf. In Attika
soll sie den Erechtheus die Bespannung des Wagens, in Korinth den Bellerophon
die Ziigelung 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 XoAwitic und Aaydoinnog 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 erziahlte man ebenso wie in Athen, Poseidon habe die Zucht, Athene
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das Lenken der Rosse verliehen (Soph. El. 727. Steph. Byz. s. v. Bdpxn. Hesych. s.
v. Bapxafowc). Hierauf bezieht sich wohl der Beiname “Innia, welchen Athene in
Kolonos fiihrte (Paus. 1, 30, 4. Pind. Ol. 13, 79. Soph. O. C. 1071). In Zusammen-
hang damit steht es, wenn Athene in Béotien und Thessalien als Bespannerin oder
Erfinderin des Pfluges (Boapuia, BoOdeia) gedacht wurde (Hes. op. 430. Lycophr.
520. 359 u. Schol. Steph. Byz. s. v. Bo0Odeia. Serv. z. Verg. Aen. 4, 402. Arist. Ath. p.
20 Ddf. Eust. . 16, 571). Die Erfinderin des Kriegsschiffs 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 tiberhaupt als Erfinderin der Schifffahrt
galt und zu Mothone als ‘Aveuétic verehrt wurde (Aristid. p. 19. Ddf. Paus. 4, 35,
5. Lykophr. 359 u. Schol.). Wahrscheinlich hangen mit der Bedeutung der Athene
als Schifffahrtsgottin 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 Schiffes 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.).

Auferordentlich weit verbreitet ist die Vorstellung, dass Wolke und Nebel eine
Art Gespinnst oder Kleid seien (vgl. Mannhardt, German. Mythen 557 ff. Schwartz,
a.a. 0.5. 11 ff. Laistner, Nebelsagen 96 ff. 302 ff. u. 0. Lauer a. a. O. 371 ff.). Die den
Regenwolken unmittelbar vorausgehenden sogen. Schafchenwolken wurden von
den Griechen und Romern geradezu Wollflocken (ndxot épiwv, vellera lanae vgl.
Roscher, Hermes d. Windgott S. 45, Anm. 172) verglichen. So erklart es sich wohl
am Einfachsten, dass die Gottin der Gewitterwolken — ahnlich wie die begrifflich
nahe verwandten germanischen Valkyren — auch als geschickte Spinnerin und
Weberin und als gottliche Erfinderin dieser weiblichen Kiinste gedacht wurde,
welcher Gedanke bei der Athene umso néher lag, als den Tochtern des Hauses
vorzugsweise die Herstellung der Gewander fur saimtliche Familienglieder tibertra-
gen wurde (Hom. hy. in Ven. 14. K. Fr. Hermann, gr. Privatalt. § 10). Als Géttin der
weiblichen Arbeit erscheint A. schon in den homerischen Gedichten, wo es von
ihr heif3t, dass sie ihren eigenen Peplos und das Gewand der Hera gewebt habe (lI.
5, 735. 14, 178) und wo wiederholt die weibliche Kunstarbeit des Spinnens und
Webens mit dem Ehrennamen €pya Adnvaing belegt wird (11. 9, 390. Od. 7, 110.
20, 72). Der bekannteste Beiname dieser A. war ‘Epydvn, welchen sie zu Athen,
in Samos, Thespiae, Elis, Sparta und Megalopolis fihrte (Paus. 1, 24, 3. Suid. s. v.
‘Epydvn, Paus. 9, 26, 5. 3, 17, 4. 8, 32, 3 6.). Zuletzt scheint sich der Beiname 'E.
zu selbstandiger Bedeutung entwickelt zu haben, da Plut. d. fort. 4 und Ael. V. H.
1, 2 6. von einem neben Athene verehrten weiblichen Damon Ergane reden. Das
Symbol weiblicher Kunstfertigkeit aber ist die Spindel, welche Athene in mehreren
Bildwerken fiihrt (Welcker, G. 2, 301 f.). Das Mahrchen von der Arachne, welche
mit A. in der Kunst des Webens gewetteifert hatte und deshalb von ihr in eine
Spinne verwandelt worden war, siehe b. Jacobi, Handworterb. d. gr. u. rom. Myth.
unter Arachne. Die uralte fiir llion und Athen bezeugte Kultsitte, der A. an ihrem

82



Feste einen schon gewebten Peplos darzubringen, hangt mit ihrer Bedeutung
als Ergane zusammen (ll. 6, 289. Mommsen, Heortol. 184 ff.). Weiteres siehe 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 hochster weiblicher Klugheit und Erfindsamkeit erschien — man verglei-
che den vielfach verzweigten metaphorischen Gebrauch der beiden Verba Opatvery
und texere in Redensarten wie uroea, 66Aov, ufjtiv Lpatvety — hat sich nun ein
doppelter Gedanke entwickelt: einmal das A. auch die Erfinderin aller sonstigen
menschlichen Kunstfertigkeit, sodann dass sie tiberhaupt eine Gottin der Klugheit
und Besonnenheit sei (vgl. Paus. 8, 36, 3). Abgesehen von der Erfindung des Wa-
gens, Pfluges und Schiffes, 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 Erfindungen
der Goldschmiedekunst (Od. 6, 233. 23, 159), des Walkens, der Schuhmacherei,
des Ciselirens, der enkaustischen Malerei (Ov. fast. 3, 815 ff.), der Topferei (s. das
kleine Gedicht Kduwoc #| Kepouceic bei Hom. Epigr. 14), Bildhauerei u. s. w. zu
erwéhnen (vgl. auBBerdem Soph. fr. 759 N. Paus. 5, 14, 5. Diod. 5, 73. Plut Symp. 3, 6,
4. Praec. ger. reip. 5. Et. M. u. Phot. s. v. Epydvn). In Athen feierten die samtlichen
Handwerker (yeipwvoxtec) der A. und dem Hephaestos das Fest der Chalkeen
(Mommsen, Heort. 313 ff.). Sogar als eine Forderin und Beschiitzerin der arztlichen
Kunst tritt A. auf (Od. fast. 3, 827. Plin. N. H. 24, 176. 25, 34). Sie erhielt davon
die Beinamen “Yvy{ewa (in Athen: Paus. 1, 23, 5. Plut. Per. 13. Plin. N. H. 22, 44; im
Demos Acharnae: Paus. 1, 31, 3), und ITouwvia (in Athen und Oropos: Paus. 1, 2, 4.
34, 2); in Rom hief3 sie Minerva Medica Preller, rom. M. 1 262 f. Weiteres siehe bei
Welcker, Gotterl. 2, 304 ff.

Der andere, noch allgemeinere Gedanke, der sich aus der Funktion des Spin-
nens und Webens entwickelt zu haben scheint, ist der, dass A. eine Gottin der
Klugheit, der Besonnenheit, des denkenden Verstandes (ufjtic, Bouly) sei (vgl. Plat.
Cratyl. 407 A). Sie heifit deshalb schon in den homerischen Gedichten toA)3ouhog
(II. 5, 260), sie ist es, welche den Thorichtes Beschliessenden den Verstand benimmt
(11. 18, 311), und allen andern Goéttern ebenso wie Odysseus allen andern Menschen
an Verstand und Klugheit (uv{tu xal xépdeowv) liberlegen ist, sie besitzt nach Hesiod
(Theog. 896) uévog xal Enippova Boulfyv. Sicherlich ist der Hesiodische Mythus
von Metis als Mutter der A. auf diese ihre Wesenseigenschaft zuriickzufiihren.
Dem entsprechen auch die Beinamen: Boulala, bei welcher die attischen Buleuten
schwuren (Antiphon de chor. 45), Aufoulia (in Sparta: Paus. 3, 13, 6. vgl. das
Verbum avofouviedouon), Ayopota (in Sparta: Paus. 3, 11, 9), d. i. Vorsteherin der
Volksversammlungen auf dem Markte, Moyovitic (in Arkadien: Paus. 8, 36, 3), d. i.
Erfinderin von verschiedenen Rathschliissen und Listen, IIpovoia (vgl. Dem. 25,
34. Aesch. 3, 110. Paus. 10, 8, 6. Welcker, Gotterl. 2, 306. Preller, gr. M. 2 1, 155 f.),
Yrodpio d. h. die billig Abwagende (Hesych.) u. s. w. Der letzte Beiname diirfte auf
eine Tatigkeit der Gottin gehen wie sie Aeschylos schildert, wo A. den Grundsatz
des Areopags aufstellt, dass Gleichheit der Stimmen fir den Beklagten entscheide.

In Attika und auch anderwirts scheint A. seit altester Zeit wichtige Bezie-
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hungen 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 fir den altesten Olbaum von ganz Attika galt, eine Schopfung der A. sei. Es
ging die Sage, Poseidon und A. hatten 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 fir die Schopfung dieser den Hauptreichthum Attikas
ausmachenden Kulturpflanze sowohl vom Erechtheus als von den Goéttern als die
wahre und echte Herrin der zukunftsreichen Statte anerkannt worden. (Apollod.
3, 14, 1. Hygin f. 164.) Eine dhnliche Rolle spielte der Olbaum auf Rhodos, wo
zu Lindos gleichfalls der Athene geheiligte Oelbdume gezeigt wurden (Anthol.
15, 11). Das Fest dieser die Oelkultur férdernden und schiitzenden Athene hiefd
Skirophorien, welcher Name wohl mit y#j oxipedc d. i. der weissliche Kalkboden,
auf welchem die Olive vorzugsweise gedeiht, sowie mit dem Beinamen der A.
Yxpdc zusammenhangt (vgl. Mommsen, Heort. 54). Es fiel gerade in diejenige
Zeit, in welcher die Olive blitht und daher vorzugsweise von Hagel, Platzregen
und Sturm gefahrdet ist (Mommesen a. a. O. S. 55 f.).

Eine ganz dhnliche Bedeutung wie fur die Olivenzucht hatte A. in Attika auch
fur den Ackerbau. Dies ist namentlich in der Sage von Erechtheus ausgesprochen,
welcher genau genommen nichts Anderes als die Personifikation des Samenkornes
ist und seine Entwickelung darstellt. Erechtheus namlich oder Erichthonios war
der Sohn des Hephaistos und der Erde oder der Atthis, der Tochter des Kranaos,
von Hephaistos gezeugt als seine Liebe von der Athene schroff zuriickgewiesen
war. A. aber zog den kleinen Erechtheus auf, bestellte einen Drachen zum Wichter
desselben und tbergab ihn den Tochtern des Kekrops, Agraulos, Pandrosos und
Herse in einer Kiste mit dem Verbote diese zu 6ffnen. 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
(Epuydovioc = Gutland) wird gepflegt von den Taugéttinnen Herse und Pandrosos
sowie von Aglauros, der Personifikation der heiteren Luft (vgl. Ovid. Fast. 1, 681
f. Steph. Byz. s. v. Aypaukn), nachdem ihn Gaea oder Arura (der Erdboden) ans
Licht geboren hat. Die neben Pandrosos (Pausan. 9, 35, 2) verehrte Thallo (Bluthe)
sicherte dem Erdensohnchen sein Gedeihen; Thallo war die eine der attischen
Horen“ (Mommsen, Heort. 5 f.). Fragen 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.
0. 10), scheint man sich unter dem Bilde der Gorgonen und Giganten vorgestellt

84



zu haben. Beachtenswerth erscheint, dass A. selbst die Beinamen Il&vpococ
und "Aylaupog fiihrte (Schol. Ar. Lys. 439. Harpocr.: u. Suid. s. v. "AyAoupoc). 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
fur die emporkeimenden Saaten von allen Beamten der A. gefeiert, 3. die Plyn-
terien, 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 Ricksicht auf diese ihre
agrarische Bedeutung A. mit Aehren in den Handen abgebildet und Ktnota, d. i.
Spenderin und Schiitzerin der Habe, genannt: Hippocr. de insomn. 1, p. 378 Foés.
A. Mommsen, Delphika 255. Welcker, Gétterl. 1, 314.

Aus den besprochenen Funktionen erhellt, dass, abgesehen vom Zeus, keine
andere Gottheit sich mehr zur besonderen Haupt- und Schutzgottin der Stadte
eignete, als A. Als solche fiihrte sie die bezeichnenden Beinamen IToAdc (ITohtdtic)
oder IToAoUyoc und wurde vorzugsweise in Tempeln, welche im Bereiche der al-
testen und festesten Stadttheile, den Burgen oder Akropolen (téAeic, dxpomoielc)
lagen, verehrt, was zweifellos hauptsachlich auf A. Bedeutung als Géttin des Krie-
ges zuriickzufiihren ist. Solche Tempel hatte sie nicht blof} in Athen, sondern auch
in Argos (‘Axpla Hesych.), in Megara (Paus. 1,42, 4), in Sparta, wo sie von ihrem mit
ehernen Platten ausgeschlagenen Tempel auch den Beinamen yoAx{owocg fiihrte
(Paus. 3, 17, 1 ff.) und wohl tberall da, wo sie toAoDyoc, ToAdc oder TohidTic
hief3, z. B. in Chios (Herod. 1, 160), Erythrai (Paus. 7, 5, 9), Priene (C. I. Gr. 2904
vgl. 3048), Troizen (Paus. 2, 30, 6), Tegea (Paus. 8, 47, 5), llion (Dion. Hal. 6, 69),
Megalopolis (Paus. 8, 31, 9) u. s. w. (Vgl. Welcker, G. 2, 310 ff. u. Preller, gr. M. 2 1,
174, 1.) Den berithmtesten und in jeder Hinsicht ausgebildetsten Kult hatte natiir-
lich die Gottin von Athen, welche urspriinglich wohl der Stadt den Namen gab
(der Plural ‘A9fjvou bezeichnet ebenso wie Ahohxopeval — von ‘Av. dhokxopévn
— wohl eine Mehrheit von Ansiedelungen, die alle der A. heilig waren), spater
aber wieder nach ihrer Hauptkultstatte die athenische Gottin (A9nvalo, Adnvad)
genannt worden zu sein scheint (vgl. A0¥vn Alaixouevnic). Die alteste Form des
Namens ‘AU+vn diirfte ebenso wie ITaAAdc die Blitzgottin zu bezeichnen, wenn er
von Wu. vadh, das haufig vom Blitzschlage gebraucht wird, abzuleiten ist (Welcker,
G. 1, 301. Fick, Worterb. 2 179. Delbriick in Kuhns Z. 16, 266 ff.). Am nachsten
unter allen Gottheiten verwandter Volker stehen d. A. entschieden die germani-
schen Valkyren, welche nicht blof die deutlichsten Beziehungen 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 Mahnen Tau in’ die Théler und Hagel in den Wald fallt, 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 abhdngigen 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.). Aulerdem haben die tibrigen anerkannten Gotter
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und Ddmonen des Gewitters mancherlei Ziige mit der A. gemein (vgl. Schwartz,
Ursprung der Myth. und Roscher, die Gorgonen und Verwandtes). In Betreff der
schon friithzeitig mit A. identifizierten Minerva s. Preller, r. Myth. 258.

Kult. Aus dem Kultus der A. ist hervorzuheben. dass ihr Stiere (Suid. s. v.
TavpoPBoéroc), Widder und Kiihe geopfert wurden (Hom. Il. 2, 550. Ov. Met 4,
755; vgl. auch Eustath. p. 283. 31 u. 1752, 24). llische Jungfrauenopfer zur Siithne
der von dem lokrischen Aiax gemisshandelten Kassandra erwahnt Suidas s. v.
mowv. 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 zuriickgekehrten Géttin mythisch
zu begriinden suchte (Callim. hymn. in lavacr. Pall. 1 ff. u. Schol.). Heilig war der
A. die Eule (yAalZ), die Schlange (Plut. de Is. et Os. 71), der Hahn (Paus. 6, 26,
2), der von ihr geschaffene Olbaum, die Kriahe (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 ff. Ferner war ihr der dritte Tag der Monats-Dekaden
geheiligt, was sich wohl aus einer verkehrten Deutung des Namens Tpttoyévela
erklart (Preller, gr. M. 2 1, 168, 2), von Monaten der bootische ‘Ahaixoyéviog, der
atolische ‘Adrjvanoc (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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Nachtrage 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 Windhéhle ist, durch deren Offnung
der Wind bald hinein-bald hinausblast, so gewinnen die Verse Hy. in Merc. 145 ff.

..Atog & €provviog ‘Epufic
doyuwels yeydpolo dLd xAriidpov Eduvey,
aber) Omwetvi] Evakiyxiog, AOT’ GulyAn.

in der Tat eine auflerordentlich charakteristische Bedeutung fur den Windgott
Hermes, da alsdann das Schliisselloch, ebenso wie die Tiire (vgl. Hermes S. 92 A.
351) tiberhaupt, stets der Sitz eines besonders kraftigen Luftzuges ist. Vgl. auch
Hermes der Windgott S. 47 und 64, wo nachgewiesen ist, dass auch die luftartig
gedachten Maren der Germanen, sowie die e{dwia (Traumbilder) der Griechen
durchs Schliisselloch fahren (Od. & 796: ¢ einov otaduoio Topd xAnido Adoin
€C IVOLAC AVEUWY).

Zu S. 4 Anm. 9. Fiir die Beziehungen des Windes zum Schlafe, welche ich Her-
mes S. 63 darzulegen versucht habe, ist nicht unwichtig die Stelle bei Sophokles
Phil. 18 (vgl. 827 f.): €v VépeL & Umvov 8V dugitefitoc adilov Téunel mvor|, woraus
hervorgeht, dass man dem kithlenden Winde im Sommer eine einschlafernde
Wirkung zuschrieb. Vgl. auch Arist. Probl. 3. 54 (Didot 4, 332, 40) in latein. Uber-
setzung: ,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 mveUyota statt teduarta.
S. 16 Zeile 9 v. o. lies werden statt worden.

Zu S. 22. Wenn es Il. T 352 heifdt, Thetis habe dem aus Gram Trank und Speise
verschmahenden Achilleus Nektar und Ambrosia eingetraufelt, ,ivo urj v Ayog
drepmnc youvad) Ixntar,” so erinnert diese Vorstellung von der erndhrenden und
lebenerhaltenden Wirkung des Nektars und der Ambrosia lebhaft an die oben S. 47
mitgeteilte Erzahlung vom Tode des Demokritos, welcher mehrere Tage lediglich
von dem aus einem mit Honig gefiillten Gefafle aufsteigenden Dunste (tfj ano
00 péhitog avapopd uovy yewuevov) gelebt haben soll. Vgl. auch die S. 48 Anm.
112 angefiihrte Stelle des Hippokrates, welcher dem Honig bedeutende Nahrkraft
zuschreibt und Eustath. z. Il. A 630 (p. 868, 20).

Zu S. 26. Dass man sich den Nektar als ein berauschendes Getrank dachte,
erhellt deutlich aus Plat. Symp. 203 B: 6 obv II6poc peduoieic Tob véxtopog —
olvog yap obnw Ay — eig Tov ol Alog xfinov eloehdoyv Befoponuévoc ndey, wo
auch die Ahnung von einem weinlosen 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 fuitternden Peleiai nahe
verwandt scheint die Legende von Kronos bei Plut. de facie in orbe lunae 26: adtov
uev yop tov Kpdvov év dvtpe Badel (auf einer paradiesischen Insel im westlichen

87



Okeanos) nepiéyeoton €l nétpog ypuooeldolc xadebdovta, TOV Yap UTVoV aUTE
ueunyavijodo deouodv Uno tod Atog (vgl. Orph. fr. b. Porphyr. de antro n. 16 oben
S. 61), 6pvedag B¢ Thig TETEC XATA XOPLYPTY, 0UE TETOUEVOUS aufpoctioy EmpépeLy
0T, xol THY Vijoov ebwdéy xatéyeodou ndcay, Gomep ex TyNG oxdvopévn Tfic
TéTpag %. T. . Wahrscheinlich ist der tiefe Schlaf des Kronos eine Folge des durch
die Ambrosia hervorgebrachten Rausches und die Ambrosia bringenden Vogel
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 (10 véov péhu),
nach Hy. in Merc. 556 das ué\ yhwpov (vgl. 1. A 630. Od. x 234) eine berauschende
Wirkung haben soll, so stimmt das ziemlich mit folgenden Worten des Plinius h.
n. 11, 22 Gberein: Est autem initio mel ut aqua dilutum et primis diebus fervet ut
musta seque purgat, vicesimo die crassescit. Vgl. auch Aristot. de an. h. 5,22, 5 (=
3,97, 19 ed. Didot): cuvicTaton 8¢ T0 UM meTTOPEVOY * EE dpyTic Ydp olov Udwp
yiveton, xol €’ Huépag Y€V Tivag LYPOV €Tt (L0, %V dpatpedf] Ev TadToug Toic
NuEEaLS, 0LX EyeL Ty 0g), €V elxoot 6¢ udAtota cuvicTaton. Der Ausdruck yhwpeov
kann demnach in diesem Falle ebenso wohl das blassgelbe, fast wasserhelle,
farblose Aussehen (vgl. yAwpdic eé€poarg Pind. Nem. 8, 68. yAwpov Udwpe Anth. 9,
669, 3 und Jacobs z. d. St.) als die Frische (16 npéc@atov, véov) oder die Fliissigkeit
(T Uypov) des Honigs bezeichnen. Da alle diese Eigenschaften bei jungem Honig
zusammentreffen , so begreift man das Hin- und Herschwanken der Erklarungen
des homerischen péit yhwpov. Vgl. Eustath. z. II. A 630: MéAL yhwpov 1) 10 Oyeov,
1) T0 LYoV, 1) T0 TpdcpaTov Aol veotplynTov. Apoll. Soph. lex. Homer. 168, 12
ed. B. 8tav 8¢ Aéyn ,mop O& péht Yhwpedv” fitot VEov 1) and tob ypwuoatog, xadod
ueAlypouv (cod. yeidypouvv, Bekker: uehiyhwpov) tiva Aéyouev x. T. A. Vgl. auch
Schol. A. u. D. z. II. A 630. Hesych. s. vv. YAogpov. yAwpov. Yhweoq.

Zu S. 37. AuBer dem peiixpatov ist noch zu erwahnen der schon dem Homer
bekannte xuxe&v, wozu nach Od. x 234 auch pyéh yAwpdv gehorte.

Zu S. 42 A. 91. Spater ist die Vorstellung von einem gliicklichen honigreichen
Zeitalter in das Marchen vom Schlaraffenlande Gibergegangen, von welchem
zahlreiche Spuren auch in der griechischen Literatur nachgewiesen sind (vgl.
Poeschel, Das Marchen vom Schlaraffenlande, 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 olvoc Eppet ToToundOV xal TNyl HEALTOC xol YAhaxToC.
Ktesias b. Phot. bibl. ed. Bekker p. 46 b. Basil. M. 1. tapadeicou 2, 348: xal 1) yfj 6¢
exelvn ey xal goko) xol OAWS PEOUGHL UENL Xl YA

S.78 Z. 11 v. o. lies worden statt geworden.
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