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Ubersicht des Inhalts.

Vorbemerkungen.

Uber Aufgabe und Methode meiner mythologischen Untersu-
chungen. Ziel: die Ermittlung der Naturbasis eines Mythenkomple-
xes und des Zusammenhanges aller einzelnen darin enthaltenen
mythischen Anschauungen und Funktionen. Methode: Verglei-
chung siamtlicher im Mythus und Kultus vorhandenen Vorstel-
lungen 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 Nachtrigen 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 Thau vom Himmel
oder aus der Luft auf die Pflanzen (Bdume und Blumen) nieder
und gilt demnach fiir eine Art von Himmelsspeise. Ahnliche

Vorstellungen bei den Hebrdern (Manna), Indern, Germanen und

Finnen.
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Griechen und Romer hielten den Honig fiir eine Art Thau, der
vom Himmel oder aus der Luft auf die Pflanzen niederfalle. Dies
erklirt sich aus der Erscheinung des sogenannten, ,,Honigtaus,“ d.
i. eines honigartigen Saftes, welchen die Blidtter der Pflanzen bis-
weilen ausschwitzen. Verschiedene Benennung des ,,Honigtaus*
bei den Alten (acpopell, Spocopcdl, dypilov oder Gov pédl). Be-
sonders werden Eichen, Rohrarten, Eschen (peAin hidngt wohl
mit péAr 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 Schrift-
steller iiber mannaidhnliche Erscheinungen an europédischen und
asiatischen Bidumen. Auch der Blumenhonig wurde als Thau auf-
gefasst. Zeugnisse des Hesiod, Aristoteles, Vergil u. s. w. Nachweis
gleicher Vorstellungen von der Entstehung des Honigs bei den
Indern, Germanen und Finnen. Die honigtriufelnde Weltesche
Yggdrasil.

B.

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

In den homerischen Gedichten bezeichnet apBpooin in der

Regel die Speise, véktap den Trank der Gotter; daneben bestand

freilich noch eine entgegengesetzte Tradition (Alkman, Sappho
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etc.), wonach vértap die Speise, apBpooia den Trank der Gotter
bedeutet. Diese sonderbare Vertauschung der beiden Ausdriicke
erklirt sieh einfach aus der Annahme, dass vértap und ap6po-
oia urspriinglich nur verschiedene Formen derselben Substanz,
des Honigs, waren, welcher nicht blof3 als Speise, sondern (in
verdiinntem Zustande) auch als Trank (Meth) betrachtet werden
konnte. Etymologie des Wortes véktap (= vayadov). Honigtau
und Blumenhonig entstehen nur im Sommer, zwischen dem Auf-
und Untergang der Pleiaden. So entstand der Mythus von den
ITéAewar oder IleAe1adeg, welche dem neugeborenen Zeus aus dem
Gottergarten des duflersten Westens Ambrosia bringen. Nach ei-
ner 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 Gottern auf ihre Rosse.

Kapitel 2.
A.

Der Honig als Speise, berauschendes Getrdnk, Salbe und Reini-

gungsmittel.

Honig als Speise bald rein, bald mit andern Substanzen ge-
mischt genossen. Honig zur Bereitung eines berauschenden Ge-
trinkes (Meth) vor der Einfithrung des Weinbaues benutzt. Hydro-

meli und Melikraton. Dionysos urspriinglich vielleicht ein Gott

des Honigmethes, weshalb ihm die Erfindung des Honiggenusses




zugeschrieben wurde. Honig als Salbe und als Reinigungsmittel
(pYppa).
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.

Siifdsigkeit, Lieblichkeit and Wohlgeruch des Honigs.

B.

Siifdigkeit, Lieblichkeit und Wohlgeruch der Ambrosia und des
Nektars.

Kapitel 4.
A.

Der Genuss des Honigs macht die Menschen gesund und verldn-
gert das Leben. Heilkraft des Honigs.
Die Ansicht der Pythagoreer und des Demokritos von der ge-

sundheitsfordernden 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 ver-
schiedenen Leiden, welche durch Honig geheilt wurden. Honig

als Wundsalbe in einem finnischen Liede.

B.

Ambrosia und Nektar machen die Gétter unsterblich. Heilkrdifte
derselben.

Widerlegung von Bergks Ansicht, dass die Unsterblichkeit der
Gotter nicht auf dem Geniisse von Nektar und Ambrosia beru-
he. Die entgegenstehenden Zeugnisse der Alten. Ambrosia als
Wundsalbe. Nektar als belebendes und stirkendes Getrink.

Kapitel 5.
A.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung des Honigs. Honig als Ein-
balsamierungmittel.

Antiseptische Wirkung des Honigs. Honig als Einbalsamierung-
mittel bei den Babyloniern und spartanischen Konigen. Ander-
weitige Zeugnisse fiir die Einbalsamierung der Leichen bei den
Griechen. Honig zum Einlegen der Friichte und zum Konservieren

animalischer Substanzen benutzt.

B.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung der Ambrosia. Ambrosia als

Einbalsamierungmittel.
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Thetis schiitzt die Leiche des Patroklos durch Eintridufeln von
Ambrosia und Nektar in die Nase vor Verwesung. Auch die Agypter
flo3ten ihren Toten antiseptische Substanzen durch die Nase ein.
Sarpedon durch Salbung mit Ambrosia vor Verwesung geschiitzt.
Der homerische Ausdruck tapxuw = tapixeuw® weist auf uralte

Einbalsamierungsitte auch bei den Griechen.

Kapitel 6.
A.

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

menschlicher und géttlicher Kinder.

Die alten Zeugnisse fiir den Glauben der Griechen, dass Honig
die Nahrung der Goétter sei. Ambrosia von Dichtern wie Ibykos
als 9- oder 10fache Potenz des Honigs bezeichnet. Honig als
erste Nahrung neugeborener Menschen- und Gétterkinder. Ahnli-
cher Brauch bei den Indern, Germanen und Hebraern. Honig als

Opferspeise der Gotter. Honig als Totenopfer.

B.

Ambrosia und Nektar in der Bedeutung von uéf: gebraucht. Am-

brosia und Nektar als Nahrung der neugeborenen Gétterkinder.

Zeugnisse fiir den Gebrauch von ap8pooia und vértap = péAt

Zeugnisse fiir den Glauben der Alten an die Erndhrung neugebore-

ner Gotterkinder mit Nektar und Ambrosia.
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Kapitel 7.
A.

M¢:éf in metaphorischem Gebrauche von der Siifsigkeit der Rede

und des Gesanges.

Vergleich siiffer Rede mit siifem Honig. péAt in der Bedeutung
von Gesang. Vergleich des Dichters mit einer Biene. Legende von

Komatas.

B.

Néxtap in iibertragener Bedeutung von der Siif3igkeit des Gesan-

ges.

Belege aus den alten Dichtern.

Schlussbemerkungen.

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

Bereits in zwei friiher erschienenen Monographien ,Hermes
der Windgott“ (1878) und ,,die Gorgonen und Verwandtes“ (1879)
habe ich den Versuch gemacht grofiere Gruppen scheinbar wenig
oder gar nicht miteinander zusammenhingender mythologischer
Vorstellungen mittelst einer selbstindigen Methode auf eine ge-
meinsame Naturbasis zuriickzufiihren und damit zugleich bis
ins feinste Detail hineinzuerkliren. Dabei ergab sich gleichzeitig
ungesucht eine vielfach merkwiirdige Ubereinstimmung uralter
griechischer Vorstellungen mit denjenigen anderer verwandter
Volker, namentlich der Inder, Italiker und Germanen. So liefien
sich die sdmtlichen Funktionen des Hermes mit leichter Miihe
und ziemlicher Evidenz auf die Vorstellungen der Alten vom
Winde, die Pradikate und Funktionen der Gorgonen dagegen auf
die verschiedenen der Anschauung des Gewitters entsprunge-
nen Ideen zuriickfithren, welche teils aus den Etymologien der
zur Bezeichnung der betreffenden Vorstellungen gebrauchten
Ausdriicke, teils aus den élteren Dichtern und den Werken der
antiken Naturforscher und Philosophen gewonnen wurden. Wie
dies zu verstehen ist moge das Beispiel des Hermes lehren, des-
sen Mythus scheinbar aus lauter unvereinbaren Funktionen und

Vorstellungen zusammengesetzt ist.

Die Bedeutung, welche Hermes als Diener der Gotter, nament-
lich des Zeus hatte, erklirt sich einfach aus der das ganze Al-
tertum, namentlich aber den Homer und die iibrigen Dichter

beherrschenden Anschauung, dass der Wind das Werkzeug der
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Gotter, besonders aber des Zeus sei und von diesem gesendet
werde (vgl. Zsug suavepog, ouprog, Juppiter auctor tempestatum,
A10g 0Upog, NAY’ dvepog Zépupog péyag, aidprog éx Aog aio-
ng, ¢ni 8¢ Zeug tepruiképauvog Gpocv an’ 'Idaimv opéwv avépoto
SueAAav u. s. w.)

Wie die Winde in der Regel aus dem Ather oder den Wolken oder
von den Gipfeln der Berge niederfahren' und -wegen des bestindig
darin herrschenden Luftzuges — in Berghohlen (Windhoéhlen)?
wohnend gedacht werden (vgl. Ausdriicke wie Bop£ag aiSpnyevrg,
ERve@iag, énaiooelv A10g £k ve@eldav, énatyifewv £§ aidépog,
ratatyidewv, katiéval, Puaia Oprn, éntapuyov Bopéao onéog u.
s. w.), so ist Hermes, der Sohn des Athergottes Zeus und der
Regenwolkennymphe Maia (ITAewag = lat. pluvia), entweder auf
dem Olymp oder in der Hohle der Kyllene, d. i. des Hohlberges

(vgl. KuAAfjvn mit lat. caelum), worunter man urspriinglich wohl

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

2In meinem Hermes S. 20 f. habe ich unterlassen zu erwihnen, dass die Kyllenische
Hohle, in welcher H. geboren sein sollte, hochst wahrscheinlich eine sogen. Windhohle
war. Cornelius Meteorologie S. 232 sagt dariiber: ,,Die Windhohlen oder Wetterlocher,
meist in hoheren Gebirgen vorkommend, sind durch kalte Luftstromungen charakte-
risiert, die aus ihnen mit groerer oder geringerer Heftigkeit hervorbrechen. Haufig
finden sich die Windhohlen 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 Getdse heraus blédst... Im Sommer blidst kalte Luft aus dem Berge heraus,
umgekehrt verhilt es sich im Winter, wo die duflere Luft in die Hohle hineinzieht. [Hy.
in Merc. 146 f.] Bei den meisten andern Windhohlen 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 hingt die Idee des Eppifjg Ratax0oviog hiermit
zusammen. Stengel macht im Hermes 1881. S. 349 f. darauf aufmerksam, dass die
Opfer an die Winde gleich Opfern an die unterirdischen Gottheiten und an die Toten
gehalten worden sind.




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 (vgl. die Ausdriicke ig avépoio, avépwv pévog,
Biat avépowv, ventus validus, violentus, Bopéng xpaunvog, Bopéng
alpnporéAeudog, AVEPWV onEPX®olv deAAdal, TaxUMTIEPOL nvoai,
nvoati UYPnetav avépwv, E. A1og dARipog uiog u. s. w.). Hiermit
hingt die Funktion des Hermes als Gottes der Gymnastik und
Agonistik zusammen.

Der sehr verbreiteten Vorstellung von dem Stehlen, Rauben
und Betriigen der Winde (avéAovto 90cAAal, dpriutat avnpeiypav-
T0, aviijpnaces déomg deAda, aurae fallaces, petulantes, venti
protervi, advepog aoceAyng, UPprotng, avépoirg napadoivai T u. s.
w.)® entspricht der diebische, triigerische Charakter des Gottes,
der unter Anderm auch als Entfiihrer der Gotterrinder (Wolken)
auftritt.

Wie die Winde iiberall als gottliche Pfeifer und Sianger auftre-

ten — ich erinnere an die Mythen der Maruts, des Vaju und des

3Von 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 EIIEA IITEPOENTA S. 6.

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

SNachzutragen 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. 9
408: £énog 8’ i nép T BéBaktar | | Sewvdv, dpap To @époiev avaprniafacar SvsAAar u.
Ameis z. d. St. Xen. Hell. 5, 4, 17. Vgl. auch Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2,
53. IToAitng, Snpodeig petewp. podol Athen. 1880. S. 43.
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Wodan und berufe mich auf Ausdriicke wie Zspupoio iwn, fx1,”
RERANYRAS ZEPUPOG, AVEROG Alyug, Atyupog, BUKTng, oupifwv, oU-
PlYRA AVEp®V, ventus susurrans, aura sibilans u. s. w. — so gilt
Hermes zunichst als Erfinder des auAog und der otpys, als der

einfachsten Blasinstrumente, und sodann auch der Lyra.

Auch die Psychopompie des Hermes lasst sich leicht auf seine
urspriingliche Bedeutung als Windgott zuriickfithren, wenn man
bedenkt, dass die Seelen (puyxai, 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 miissen.®

Wie die Seelen scheinen aber auch die ihnen nahe verwand-
ten Traumbilder aus der Luft zu stammen und den Schlafenden
vom Winde zugefiihrt zu werden (vgl. Redensarten wie ei6wAov
otabpoio napa KANida AtaoBn £g nmvolag Aviépwv; ovelpog ist ver-
wandt mit dvepog): darum ist Hermes zugleich Seelenfiihrer und

Traumgott oder Schlafgott geworden.®

Da ferner die Winde dem Ackerbauer und Hirten bald fruchtba-
re Regenwolken (0pnviov vé¢pog Soph. fr. 233 D.) bald trockenes

“Nachzutragen S. 50: Hes. Theog. 708: dvepot... @épov &’ iaxnv T évornv te. 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 Leichname nicht haben gefunden werden konnen, werden auf eigentiimliche
Weise in Schliduchen gefangen und dann bestattet. Ausland 1880. S. 1019 f. Noch der
moderne Grieche flucht: dye £ig dvepov, nijyawve £ig av. Schwartz, Ursprung d. Myth.
30, 2. Vgl. auch IToAitng, Snpcdelg petewpodroyikoi pidor Athen. 1880. S. 44 f.

°Zu S. 64 f.: Ap. Rh. 4, 877: avtn (Thetis) 8¢ nvolf] ikéAn &épag VT’ Overpog
Bfj p’ {pev €k peyapovo. Il. B, 71: anomntdpevog 6velpog. Zu S. 66: In Betreff der
Gleichsetzung von Seelen und Traumen ist nachzutragen Porphyr de antro n. 28:
6fjpog 8¢ oveipov rata IMudayopav ai puyai, dg ouvayeodai @notv £ig tov yadagiav.
Von der Verwandtschaft des Hermes mit Hypnos handelt G. Kriiger in Jahrb. f. kl.
Philol. 1863. S. 289 f. Vgl. auch Brunn in den Annali d. inst. 1868. S. 351 ff.
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Wetter bringen und daher vielfach als befruchtend!® und zuge-
risch gedacht werden (vgl. Zegpupin nveiouoa ta pev @uel, adia
6¢ néooetl, genitabilis aura, Favonius, anp nupo¢opog, £yX0S
AvepotTpePEG u. s. w.) und sogar nach einem von Aristoteles und
Plinius bezeugten Hirtenglauben die Befruchtung der Heerden
hauptsidchlich vom Winde abhingt,!' so gilt Hermes als 6top
€¢amv und £prouviog, als Verleiher des Heerdenreichtums und
Hirtengott und wird oft phallisch dargestellt. Auch als Forderer
der Gesundheit wurde er verehrt, weil die Winde oft die Luft
von schiddlichen Miasmen reinigen und dadurch Krankheiten
abwehren oder mindern.'?

Weil der Wind wegen seiner Launenhaftigkeit und Unbestindig-
keit'2 von jeher und iiberall als ein Sinnbild des Gliickes angese-
hen wurde, so ist Hermes als Windgott auch zu einem Gotte des
plotzlich und unerwartet eintretenden Gliickes und Zufalls gewor-
den, 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 Windbe-
deutung, wenn man bedenkt, dass Reisende vorzugsweise von
Wind und Wetter abhiingig sind.'*

Die uralten Namen und Beinamen 'Apysipovng (= apyEotng),

10Zu S. 72 ff.: Geopon. 2, 26, 1: nenaivopévou Tol KAPMOT UMO Te TAV AVEPWOV Kail
tijg GAAng tol aépog csukpaoiag, Mehr bei Hamm im Ausland 1878. S. 763 ff.

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

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

13ygl. Caes. de bello civ. 3, 26, 5 u. 27, 1. Plut. mor. p. 95 B: oi t&v npaiewv raipoi
xadanep ta nevpata toig PEV PEPOUCLY TO1G H€ amomnintouotv.

14Zu 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.
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6iaxktopog und Eppeiag enthalten ebenfalls noch deutliche Bezie-
hungen zum Winde, ebenso die Verehrung des Gottes am vierten
Monatstage, weil an diesem nach uraltem Volksglauben Wind und
Wetter wechseln, ferner das Symbol des Hahnes, eines das Wetter
vorausahnenden und durch seinen Ruf prophezeienden Tieres,!®
und die Sage von der Geburt des Hermes am frithen Morgen, da
der Wind, welcher den Tag iiber weht, sich in der Regel schon mit
Sonnenaufgang erhebt.

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

Zu meiner grofen Freude ist nun nicht blof das Resultat,
sondern auch die Methode, welche zu demselben gefiihrt hat,
ziemlich allgemein anerkannt worden,' so dass ich hoffen darf,
dieselbe werde sich im Laufe der Zeit mehr und mehr einbiirgern
und noch manches dhnliche Ergebnis zu Tage fordern. Dass in der
Tat noch viele mythologische Probleme mittels jener einfachen
Methode sich 16sen lassen, moge die nachstehende Untersuchung
lehren, deren Zweck es ist die simtlichen Vorstellungen, welche
die Alten vom Nektar und von der Ambrosia hatten, auf das

Substrat des Honigs zuriickzufiihren.

Auf absolute Neuheit kann dieser Gedanke freilich keinen An-

15Zu S. 101. Anm. 391: Demokritos bei Plut. de san. p. 14: "Atomov yap
£0TL... KAQOPO1G GAEKTOPiSQV... ©OC £@n Anuorplrog, EMipcA®G MPOCEXELY, Onpeia
MO10UPEVOUG MVEUPATKOV Kai Opbpav.

16Vgl. 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 hidlt Hermes fiir einen
Lichtgott, welche Annahme sich aber, wie ich an einem andern Orte gelegentlich
auszufiihren gedenke, leicht als vollig unhaltbar erweisen lasst.
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spruch machen. Schon Porphyrios in seiner Schrift de antro
nympharum 16 sagt: 609sv tiveg (vielleicht sind hierunter friihere
Pythagoreer zu verstehen, da, wie wir sehen werden, der Honig
von den simtlichen Anhingern des Pythagoras sehr geschitzt
wurde) fiiouv 10 vértap Kat trv apbpooiav, fjv kata pvadv otalet
0 mouTNg £ig TO UI) canijvat Toug teOvnrotag, to PEAL Eviéxeo-
9ati, 9&v tpopijg 6vrog toT péArtog.!” Man hielt also schon im
Altertum aus zwei Griinden den Honig mit Nektar und Ambrosia
fiir identisch, einmal wegen seiner konservierenden, gewisserma-
Ben unsterblich machenden, Kraft und zweitens weil er geradezu
ebenso wie Nektar und Ambrosia fiir eine Gotterspeise galt (vgl. z.
B. Hy. in Merc. 560. Batrachom. 39).

In neuerer Zeit haben sich fiir eine Beziehung zwischen Honig
und Nektar und Ambrosia, soviel ich weif3, nur zwei Forscher,
W. Menzel und Th. Bergk, ausgesprochen. Ersterer hat in sei-
ner lesenswerten Monographie iiber die Biene (Mythologische
Forschungen und Sammlungen Bd. 1. Stuttgart 1842) ganz kurz
und ohne irgend nidher auf die Sache einzugehen die Vermutung
gedugplert, dass die Vorstellung von Nektar und Ambrosia auf dem
Substrat des Honigs beruhen diirfte. Viel ausfiihrlicher hat da-
gegen Th. Bergk die Frage nach dem urspriinglichen Wesen des
Nektars and der Ambrosia behandelt in einem besonderen Kapitel
seines iiberaus anregenden und geistreichen, freilich aber auch
zugleich viele schiefe und unhaltbare Behauptungen enthalten-
den Aufsatzes ,,Uber die Geburt der Athene,“ welcher im sechsten

Jahrgang der von Fleckeisen herausgegebenen Jahrbiicher fiir

"Gemeint ist die Konservierung der Leiche des Patroklos durch Thetis, welche dem
Toten durch die Nase Nektar und Ambrosia einflofit.
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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 idltesten Glauben der Nektar ein Wasser sei, welches einem
himmlischen Quell oder See entspringe.'® Dieses himmlische
Wasser, welches den Trank der Gotter bilde, ohne sie jedoch un-
sterblich zu machen (S. 377 f.), sei bald Nektar bald Ambrosia
genannt worden; wo beide Ausdriicke neben einander erschienen
»ist die angemessenste Erklarung iiberall die, dass man annimmt,
die allgemeine Bedeutung sei auch hier wie so oft mit einer spe-
zielleren verbunden, um den Begriff vollstiandig zu erschopfen,
ungefihr wie man npog & T’ N€ALOV e, 0Upavog OUAupnodg, und
ahnliches verbunden findet“ (S. 380). Noch in der Ilias sei nur von
einem Gottertranke, nirgends von einer Gotternahrung die Rede,
Ambrosia dagegen bezeichne entweder das Salbol oder das Fut-
ter der Gotterrosse; das Verbum ota{w, was mehrfach auch mit
apbpooinv verbunden werde (Il. T. 38. 347. 354), spreche fiir die
Identitit von Nektar und Ambrosia, insofern Beides eine fliissige
nicht feste Substanz bezeichne (S. 378 u. 379). Ein wirklicher
Unterschied zwischen beiden Ausdriicken im Sinne von Speise
und Trank trete erst Od. £. 93 hervor. Bergk meint, dass diese
Unterscheidung auf einem spiateren Missverstindnis des formel-
haften Hendiadyoin véktap te kai apBpooinv épateivyv (S. 380).
Jene adltere 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 Anax-

andrides vorkommenden Verwechselung der beiden Ausdriicke

18Vgl. S. 388: ,,Urspriinglich ist Nektar oder Ambrosia, den der heilige Quell Trito
spendet, nichts anderes als das reine himmlische Wasser.“
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deutlich hervor (S. 381). Spiater 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 véktap oivoxosuUelv, KEpaoat, VERTap
£puBpov hervorgehe, diese Vorstellung sei natiirlich erst nach der
Einfiihrung des Weinbaues bei den Hellenen aufgekommen, wah-
rend 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 dlteren Sitte hiatten sich
noch in den sogenannten vn¢pdaiia und im Hymnus auf Hermes
5. 562, wo der Honig als 9e®@v ndeila é6wd1n bezeichnet werde,
erhalten (S. 382 f.)

Dies die Ansicht Bergks hinsichtlich der Entstehung der Vor-
stellungen von Nektar und Ambrosia. Wir werden im Verlaufe
unserer Untersuchung die einzelnen 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 einigermafien vollstindige
Materialsammlung gegeben hat noch auch, trotz seiner richtigen
Ahnung von einem einstigen Zusammenhang des Nektars und
der Ambrosia mit dem Honig, zu einem methodischen Beweise
gelangt ist. Der Grund davon liegt wohl in seiner verkehrten und
durchaus unerweislichen Annahme, dass Nektar und Ambrosia
noch bei Homer fast stets identisch seien und im Grunde nur

das ,himmlische Wasser“ bedeuteten.!® So sanken fiir ihn die

19Auf 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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Beziehungen, welche der Meth einstmals zum Gottertranke ge-
habt haben muss, nur zu untergeordneter Bedeutung herab, er
untersucht sie weder genau noch gibt er sie vollstandig an, er
begniigt sich damit, einige diirftige Spuren einstiger Beziehung
des Methes zum Gottertranke nachgewiesen zu haben, welche fiir
ihn kaum mehr Interesse besitzen, als die spateren Beziehungen

des Nektars zum Weine.

Das Resultat meiner eigenen Untersuchungen lisst sich kurz

folgendermafien darstellen.

Nach dem Glauben der Griechen und Romer war der Honig
eine Art Thau, welcher vom Himmel oder aus der Luft auf die
Pflanzen (Baume und Blumen) niederfiel und von den Bienen
gesammelt wurde. Diese Annahme erklirt sich einfach aus der
Erscheinung des sogenannten ,,Honigtaus,“ d. i. eines honigar-
tigen Saftes, welchen die Blidtter der Bidume auf der der Sonne
zugekehrten Seite nicht selten ausschwitzen. Wie wir von einem
»Honigtau“ so redeten schon die Alten von aspopell, poocope-
At dyplov oder Gov péAi, rores mellei Plin. aérium mel Verg.
Besonders wurden Eichen, gewisse Rohrarten und Eschen vom
Honigtau befallen. Der Name der Esche peAin hiangt also wohl mit
PéAL Honig zusammen. So erklirt sich die Vorstellung von den
honigtriefenden Eichen des goldenen Zeitalters. Eine besondere
Art des Honigtaus scheint die Manna der Bibel gewesen zu sein,
auch sie wird zugleich dem Thau und dem Honig verglichen und
als Himmelsspeise bezeichnet. Endlich wurde auch der Blumen-
honig, wie aus Zeugnissen des Hesiodos, Aristoteles, Vergilius

hervorgeht, als ein himmlischer Thau aufgefasst. Dieselben Vor-
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stellungen von der Entstehung des Honigs sind bei den Indern,
Germanen und Finnen nachweisbar. Man denke nur an die ho-
nigtraufelnde Weltesche Yggdrasil der nordischen Mythologie.
Auch diesen Volkern erscheint demnach der Honig schon seiner

Herkunft wegen als eine siifie Himmelsspeise (Kap. 1, A.)

Bei Homer bezeichnet apBpooin in der Regel die Speise, vék-
tap 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 schwer-
lich gegeniiber der in diesen Dingen mafigebenden Autoritit des
Homer hitte behaupten konnen, bezeichnet vértap die Speise,
apbBpooia den Trank. Diese merkwiirdige Vertauschung der beiden
Ausdriicke erklirt sich einfach aus dem Umstande, dass véxktap
und apBpooia urspriinglich nur verschiedene Formen derselben
Substanz, des als himmlischer Thau gedachten Honigs waren, wel-
cher bald als Speise bald mit Wasser verdiinnt und gegohren als
berauschender Trank (Meth) genossen wurde. Hierzu stimmt auch
die wahrscheinlichste Etymologie von véktap = voyaAov Lecke-
rei, was augenscheinlich eine hochst passende Bezeichnung des
Honigs ist. Der schon in homerischer Zeit verbreitete Mythus von
den Peleiai oder Peleiades, welche dem neugeborenen Zeus aus
dem himmlischen Gottergarten des duflersten Westens Ambrosia
bringen, erklirt sich leicht aus der von mehreren Schriftstellern
bezeugten Tatsache, dass der Honig nur wahrend 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 ernidhrt worden sein.
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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. Entweder wurde er als siifle Speise oder mit Wasser
verdiinnt und gegohren in édltester Zeit als berauschendes Getriank
(Meth) genossen, an dessen Stelle in spaterer Zeit, nach Einfiih-
rung des Weinbaues, das sogenannte Hydromeli und Melikraton
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 zuge-
schrieben wurde. Ferner wurde der Honig zu mancherlei Salben
verarbeitet und als Reinigungsmittel oder Seife (puppa) 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 Siifyigkeit, Lieblichkeit und des
Wohlgeruchs, welche dem Honig eigen sind, werden auch dem

Nektar und der Ambrosia zugeschrieben (Kap. 3).

Aus zahlreichen Zeugnissen der Alten, namentlich der Pythago-
reer und des Demokritos, die aber, wie aus anderweitigen Belegen
nachgewiesen wird, in diesem Falle nur die herrschende Volks-
meinung vertreten, ergibt sich, dass man dem Honig und dem
aus ihm bereiteten Getriank eine gesundheitsfordernde und le-

benverlingernde Wirkung zuschrieb. Ebenso diente der Honig in
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zahlreichen Krankheitsfdllen als wirksames Arzneimittel (Kap. 4,
A).

Dieser Eigenschaft des Honigs entspricht es auf das Genaueste,
wenn auf dem Geniisse von Nektar und Ambrosia die Unsterblich-
keit der Gotter beruht. Auch als Wundsalbe der Gotter kommt
Ambrosia vor, wihrend der Nektar als das sie belebende und

stirkende Getrink aufgefasst wurde (Kap. 4, B).

Schon in sehr alter Zeit scheint man die antiseptische Wirkung
des Honigs erkannt und denselben nicht nur zur Konservierung
von Friichten aller Art, sondern auch zur Einbalsamierung von
Leichen gebraucht zu haben. Allgemein iiblich war diese Art der
Einbalsamierung bei den Babyloniern, von denen sie vielleicht
schon sehr friihe die Griechen entlehnten. Aus mehreren Zeugnis-
sen 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 Am-
brosia als Einbalsamierungmittel. So schiitzt Thetis die Leiche
des Patroklos vor Verwesung, indem sie ihm Ambrosia und Nektar
in die Nase triufelt, ebenso wie die alten Agypter ihren Toten
antiseptische Substanzen durch die Nase einflofiten. Sarpedon
wird dagegen durch Salbung mit Ambrosia vor Verwesung ge-
schiitzt. Wahrscheinlich deutet auch der von Homer hie und
da vom Bestatten der Toten gebrauchte Ausdruck tapxtw auf
Einbalsamierung, da tapXU® nur eine Nebenform von tapixevo

einpokeln, einbalsamieren ist (Kap. 5, B).
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Zu diesen Beweisen fiir die urspriingliche Identitidt des Honigs
mit Nektar und Ambrosia kommt nun noch der Umstand, dass
nach mehreren alten Zeugnissen der Honig geradezu fiir die Spei-
se, der Meth fiir den berauschenden Trank der Gotter galt. Ibykos
bezeichnet in einem Fragmente die Ambrosia als zehnfache Po-
tenz 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 neugebore-
nen Gotterkinder mit Honig gespeist. Eine grofie Rolle spielte der
Honig ferner als Opferspeise der Gotter und der abgeschiedenen
Seelen, was wiederum deutlich auf die Vorstellung von Honig als
Gotterspeise hinweist (Kap. 6, A).

Wie nun in den die eben angedeuteten Vorstellungen bestitigen-
den Zeugnissen péAtl in der Bedeutung ,,Gotterspeise“ erscheint,
so lasst sich umgekehrt eine Reihe von Stellen nachweisen, in wel-
chen ap6pooia und véktap in der Bedeutung von péAl gebraucht
werden. Wie Honig so galten auch Nektar und Ambrosia als erste

Speise neugeborener Gotterkinder (Kap. 6, B).

Auch hinsichtlich des metaphorischen Gebrauchs stimmen

péAL und véktap merkwiirdig iiberein, insofern beide von der

Siiigkeit der Rede und des Gesanges gebraucht werden (Kap. 7).




1 Kapitel 1.

1.1 A.

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

Finnen.

Es ist eine merkwiirdige, noch nicht gehorig beachtete Tatsa-
che, dass die Griechen und Romer, wie auch andere Volker, den
Honig fast durchweg?® fiir ein Produkt nicht etwa der Bienen oder
der Pflanzen, sondern des Himmels und der Luft hielten, aus wel-
cher er als eine Art von Thau niederfalle. Und zwar scheint dies
nicht blof3 uralte Volksanschauung, sondern auch die Ansicht der
meisten Philosophen gewesen zu sein. Diese Vorstellung erklirt
sich ziemlich einfach aus der Erscheinung des sogenannten Ho-
nigtaus. So nennt man bekanntlich noch jetzt eine eigentiimliche
Krankheit der Blitter, welche von einer klebrigen meist siifSen
Ausscheidung plotzlich befallen werden. Sie hat wahrscheinlich
ihren Grund in dem Missverhiltnis von Saftzufithrung und Was-

serausscheidung, weil sie vorziiglich im Sommer bei starker auf

2°Dje beiden einzigen Stellen, soviel ich weif3, an welchen angedeutet ist, dass im
Altertum hier und da der Honig auch als ein Erzeugnis der Blumen oder der Bienen galt,
finden sich bei Theophr. fr. 190: ai toG péAttog yevéoeilg Tptlttai, 1j Ano tdv avodv
Kai v oig dAAoig £otiv 1) yAukUtng, dAAn &’ ¢k Tol aépog, dtav avayudiv Gypov uno
0T fAiou ouvepndiv néon. 'ivetal 6 toGto pdAiota Uno nupapntév. dAAn &’ £v toig
kaAdpoig 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.




kalte Nachte folgender Hitze die Blatter wie ein glinzender Firniss

iiberzieht.2!

Der Honigtau erscheint vorziiglich an der Oberfliache
der Blidtter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen und zwar
plotzlich, Blattlause wie Blattsauger schwitzen zuweilen auch aus
dem After einen honigartigen Saft in solcher Menge aus, dass die
Pflanzen, besonders im Juli, damit gleichsam iiberfirnisst sind
(Vgl. Leunis, Synopsis der drei Naturreiche 2, Botanik S. 168). Aus
der angefiihrten Tatsache nun, dass die in Rede stehende Erschei-
nung eines siifien honigartigen Saftes plotzlich und vorziiglich
an der Oberfliche der Bldtter und an den der Sonne ausgesetzten
Pflanzen auftritt, zog man einfach den Schluss, dass der siif3e Saft
(Honig) aus der Luft oder vom Himmel als eine Art Regen oder
Thau (daher der Name ,,Honigtau“) niederfalle, weshalb die Alten
von 8poocopcAt oder acpopedt (dyprov péAr) oder Gov péAt reden??

und den Saft geradezu Thau (6§pdocog, ros) nennen oder doch damit

?1Interessant ist es, dass schon die Alten genau dieselbe Beobachtung gemacht haben:
Galen. n.. Tpo@. Suvap. A9’ (ed. Kuehn 6, 739): 0ida 6¢ note 9¢poug Hpa mAsiotov 6oov
£ni Tolg TAV 8évlpnv Kal dapvev Kai Tivev Botavdv @uAdolg cupediv, GG UNO THV
YEQPYOV Afyeodarl naitfoviav, 0 Zeug £Bpeie péAL. mponyeito 8¢ vu§ pev ev@UXNG, OG
ev 9épet... 9eppn) 6¢ rai §npa kpdolg a¢pog £mi tijg mpotepaiag. Aristot. h. an. 5, 22,
4 (ed. Didot 3, 97, 7 ff.): péAl 8¢ tO mintov £éK TOU AEPOG, Kai pdAiota £v Taig TdV
dotpwv émtoddig, Kai 6tav KatacKkiPn 1 iptg. 6Amg 8’ ov yivetat péAt npo IMAs1adog
€rmtoAfig. 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.

22Athen. p. 200 c: 'Apuvtag... epi TOU AEPOREALTOG KAAOUHEVOU... YPAPEL OUT®G.
»ZUV T0ig (pUAAolg Spémovieg ouvtiBiaotv £ig nadadng Zuprakijg tpomov mAdtrov-
teg, 0i 8¢ o@aipag molodvieg. Kai énetdav péAdwot npoodépeodatl, anorkAdcavieg am’
avtdv £v toig fudivolg notnpiolg, oUg Kadovot tabaitag, npoBpéyxouot kai SinOrfjcav-
TEG MiVOUOl. Kai £0TIV OpO1OV G Av Tig PéAL mivol Sieig ToUto 6¢ kai moAu 1diov.“
Galen. n. Tpo@. duvap. A9 (ed. Kiihn 6, 739): ovopafouot &’ auto dpooopceli te, Rai
acpopcAt. Diod. 19, 94: @uctat... nap’ avtoig (den Nabatdern) xai ano tév 5&vépwv pé-
At oAU 10 KadoUpevov dypiov (aéplov?), @ xpévrat notd ped’ G6atog. Nach Polyaen
4, 3, 32 gehorten zum tiaglichen Bedarf des persischen Hofes Govtog péAttog £éRatov
naAadat tetpdywvol ava 8éka pvig éAkoucat. Suidas s. v. arpig... péAl dyplov, énep
ano tév 8évépwv énouvayopevov pavva toig noddoig npoocayopsuetat. Vgl. auch Ev.
Matth. 3, 4: 1} 8¢ tpo@1 RV avtod Kai axpideg Kai péAl dyprov (Vulg. mel silvestre).
Bocharti Hierozoicon ed. Rosenmiiller 3, 375 ff.
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vergleichen.?® Ferner behauptet man, dass es vornehmlich die Ei-
che, Linde und gewisse Rohrarten seien, auf welche der siifie Thau
des Himmels niederfalle.2? Nicht undenkbar wire es, dass unter
den Rohrarten Zuckerrohr zu verstehen ist, von dem die Alten
bekanntlich annahmen, dass es eine Art Honig hervorbringe.2® So
erklart sich wohl auch die namentlich bei den lateinischen Dich-

tern verbreitete Vorstellung, dass die Eichen (quercus u. ilices) im

23Galen. a. a. O. (6, 739 ed. K.): yivetatr pév yap [t0 péAl] émi toig uUAdoig T&HV
@PUTAV, £0TL € oUTE XUAOG AUTAV, OUTE RAPMOG, OUTE POPLOV, AAA’ OPOYEVEG PEV TATG
8pocotlg, 0U pnv oute ouvexdg oUY Opoiwg Ereivalg yivetar SawiAdég. Plin. 16. 31:
constatque rores melleos e caelo, ut diximus, non aliis magis insidere frondibus
(als dem der Eiche). Ael. n. {dwv 15, 7: “Yetal fj 'Ivé&v yij 61a told npog péArtt
OYyP®,... ONep 00V Epnintov taig méalg Kai taig Tév Acinv KAAAE®OV KOpAlg, VORAg
T01g Bouoi Kai toig nmpoRatoig napéxet Savpaotag... (pdAiota yap évraida oi vopeig
dyouolv autd, £évia kai pdAdov 1) §pocog 1 yAureia kadntal necovoa K. T. A. Plin. 11,
30: Venit hoc ex aére... tum prima aurora folia arborum melle roscida inveniuntur.
Sen. ep. 84, 4: aiunt inveniri apud Indos mel in arundinum foliis, quod aut ros
illius coeli aut ipsius arundinis humor... gignit. Etwas phantastisch schildert Nonnos
Dion. 26, 183 die Honigbdume in Arizantia: 'Apsifavteiav... || Eeivou Soupatéou
péAtrtog Tpo@ov, AXL movra || neping {eidwpov Emtov apdpov éépong |1 8&vépea
xattjievea pedipputov, Og ano oipfAav, | | Satdarénv diva copiig Tiktouot pciioong,
|| avtotdokwv netddov XAoepov notov ° £ig nediov yap || aptipavig Paédwv, ote
Aovetal 'Qxreavoio || opmviov AONG anoosictal ikpada xaitng. Vgl. auch Grimm,
Deutsches Worterb. unter Honigtau.

24Vgl. Plin. 16, 31 (oben Anm. 23). Theophrast fr. 190 ed. W. GAAn 8¢ [yéveotlg ToU
péArtog] £k ToU aépog... cUpioketal 6& pdAiota £mi toig UAAOLG TG Spuog Kkai tig
@Wipag. Id. h. plant. 3, 7, 6: peAtddng ovtog Xuldog émi Spui paAicta mpooilet.
Diod. 17, 75: "Eot1 Rai 8€v8pov napa toig Eyxwpioig (t. Ypravioig] mapandfoiov Spui
RATd TV ENWPAvelayv, ano 8¢ tdv @UAAV anoAeIBov pEAL Kai TOUTO TIVEG OUVAYOVIEG
Saw1di] tv anédavolv avtol nmowovvtat. 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.): tpé@ouct &¢ (d. Amazonen) ta Bpéen yddakti te TV
@opfadwv innwv rai 5pdoou Kknpiotg, 1] péAttog diknv éni toug 6varag TGV notapdv
i{avet. Arr. Peripl. mar. Eryth. p. 9 ed. Huds. péAt 10 KaAapivov to AeyOPEVOV GAKXApP1.
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
péA... épnintov taig noalg Kai taig TtV £Asi®v KAAGPOV KOpAlg.

25Aristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 28 ed. Didot.): ©0 6¢ oakyxap napa toig 'Ivéoig
oUt® Asyopevov péAttog £ott nijéig, Tod fAiou thHv £v TH aépt Spéocov nyyviovrog £mi
TO0 YAUKU, Gonep KRai £v T@ Opel TA ABave Kadoupive yivetal totottov. 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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goldenen Zeitalter von Honigtau getrieft hiitten,?® was schwerlich
auf das von Hesiod und Andern erwiéhnte Bauen der Bienen in
hohlen Eichenstimmen zu beziehen ist,2” da an einer Stelle die
Blédtter (nicht der Stamm) als Sitz des Honigs bezeichnet worden,
an einer andern Stelle dieser mit dem Priddikat roscidus belegt
wird. Nach Kuhn (Herabkunft des Feuers und des Gottertranks S.
136) gehort auch die Esche zu denjenigen Baumen, welche die Er-
scheinung des Honigtaus besonders haufig und stark ausgeprigt
zeigen, weshalb er ihren Namen peAin wohl nicht mit Unrecht
mit péAl zusammenbringt (vgl. Hesych. peAin donep péAl. £i6og
6€vdpou, 09ev ta péArta). Hierher gehort endlich auch die Manna,
welche nach der biblischen Erzihlung die Speise der Israeliten in
der Wiiste bildete. Dieselbe fiel (regnete) vomn Himmel wihrend
der Nacht wie Thau nieder (Exod. 16, 4 u. 14. Num. 11, 9) und war
von siifem, 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
Biaumen und Strauchern Siideuropas und des Orients wie Fraxi-
nus 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 duflersten Aste des

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

2’Hesiod. épya 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.




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 Briancon gewinnt man aus den
jungen Trieben des Lirchenbaumes (Larix Europaea). (Vgl. Wi-
ner, Bibl. Realworterb. 3 (1847) Brockhaus’ Conversations-Lex.
unter Manna.?®) Ahnliches berichten griechische Schriftsteller
von (nicht nidher bezeichneten) Baumen in Thrakien, Medien,
Lydien,?® Syrien und Italien.3° Sicherlich ist die in den Versen
des Euripides Bacch. 709:

...£€K 8¢ KLOoGivRV
9Upowv yAukeial péAttog £€otadov poai

und ib. 143:

pel 8¢ yalaktl nEdov, pel &’ oivw, pel & peAroodv vERtapt

ausgesprochene Vorstellung aus der Beobachtung des Honigtaus

hervorgegangen, wie schon Aelian h. an. 5. 42 (s. Anm. 29) richtig

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

29Aristot. de mir. ausc. 19 (4, 78 ed. Didot): ®aot &¢ rai év Audia(?) ano tédv §Evépwv
0 péAL ouAAéyeoOatl MOAU Kai MOLETV £§ aUToT TOUG £volroTvtag Gveu KNpol TPoxio-
Koug... I'vetal pév obv kai év Opdxn, ovy oltw 8¢ otepedv, aAA’ Goavel APpBSeg.
Ael. h. an. 5, 42: ¢v Mndia 6¢ anootadeciv TtV §évpwv arovm péAtl og Eupunidng év
6 K10aipdvi @nowv ék tdv KAGSwV yAukeiag otaydvag anoppeiv, yiveoOat 8¢ rai év
Opaxrn péAL €K TAV QUTAV fjKouoa.

%Galen. n. Tpo@. duvap. A9 (6, 739 ed. Kiihn): nap’ Huiv pév obv onaving @aivetat
TOUTO YIVOPEVOV, £V &€ TH Opetl TA APave Kad’ Ekactov £10G OUK OAiyov (vgl. Pseudoa-
ristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 27 f. ed. Didot). ®ote érRnetavvuvieg £mi yijg 6&éppata
Kai ociovteg ta 6&évBpa S&xovtal to amoppéov an’ avt@dv Kai XUtpag Kai KEpapia
nAnpoGotl tol péAttog. Ovopalouot 8’ auto Spoodpedi te Kal aspopeAt. Vorher sagt Ga-
lenus: o0ida 8¢ note 9époug Mpa nAcictov 600V £mi 101G TOV HévEpnv Kai dapvev xai
TWveV Botavdv @uAdolg eUPeOEV, OG UMO TAV YEDPYRDV AfyeoOatl maloviwv, 6 Zeug
£€6pele péAL. Plin. n. h. 15, 96: Sponte nascitur in Syriae maritimis, quod elacomeli
vocant. Manat ex arboribus pingue, crassius melle, resina tenuius, sapore dulci.
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vermutet hat.3!

Aber nicht blof den von den Blidttern und Zweigen der Bau-
me ausgeschwitzten Honigsaft, sondern auch den eigentlichen
Blumenhonig hielt man fiir eine Art Thau, 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 Bliiten vorfindet, welche vom
Thau benetzt zu werden pflegte. Das édlteste Zeugnis, welches sich
fiir diese Anschauung anfiihren lidsst, findet sich, soviel ich weig,

in Hesiods Theogonie: Hier heifit es 5. 81:

ovtiva tTiprfioouot A10g KoGpat peydioto
T® pEv £éni yAwoorn YAukepnv xeiouowv £€ponv,
0T &’ £ne’ £k otopatog pei peidya.

Offenbar ist hier yAukepn €épon fiir Honig gebraucht, der ja
schon von Homer?? der Siifigkeit 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
(p€AL 8¢ to ninttov €K toU aépog), wihrend das Wachs von den Blu-
men, das Stopfwachs (kfjnwotg, melligo) von den Baumen komme,

die Beobachtung an, dass die Bienenziichter in einem oder zwei

31Vgl. auch Philostr. im. 2, 320, 19 ed. Teubn. 3Upootr kai §&¢vépa péAr orafovra.
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.

32ygl. 2. 1, 247: toiol 6&¢ Néotwwp | | Rduenig avopouoe, Aryug ITudiov ayopntng, ||
0T Kai ano yAooong péAttog yAukiov péev audi). Hom. hy. 25, 4: 6 8’ 6ABiog, 6vtiva

Modoat | | @idevtat * yAurepr oi ano otopatog péet avdn (vgl. Hesiod. Theog. 94).

Ebenso wie hier Hesiod so nennt auch Pindar den Honig £spoa: vgl. Nem. 3, 73:
£yo t66e tot | | mépmoe pepiypévov péAt Asuk® || Zuv yddaxkti, kipvapéva 8’ Eepo’
appinet, || nmop’ aoidipov AioAfjowv év nvoaiowv auA@dv. Dazu bemerkt der Scholiast:
1) 6pdoog 1 Tol pEALTOg Kipvapév) nPog To yaAa motel o nopa aoidipov Kai to noinpa
px9év avldoig yivetal Kai auto Saupaciov.
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Tagen die Stocke voll Honig finden und dass es zwar im Herbste
Blumen aber keinen Honig mehr gibt, wenn er weggenommen
wird. ,) Apnpnuévou oUv {181 10T yevopévou péArtog,“ fahrt Ari-
stoteles fort, ,,kai Tpo@iig 1} OUK £vouorg 1 onaviag, EVEYIYVETO
av, sinep énoiouv ¢k TGV avO&Hv.“ Ahnlich sagt Columella (9, 14
z. Ende): idemque (Celsus) ait, ex fioribus ceras fieri, ex matutino
rore mella. Daher wird auch der Blumenhonig, ebenso wie der

t33 und von Dichtern

Baumhonig, als ein himmlischer Thau gefass
und Naturforschern in begeisterten Worten als gottlicher Nek-
tar und Geschenk des Himmels, als eine Gottern und Menschen

gleichwillkommene Speise gepriesen.?*

Wie alt und volkstiimlich diese griechische Vorstellung von
der Entstehung des Honigs gewesen ist, erkennt man namentlich
dann, wenn man bedenkt, dass eine gleiche oder doch dhnliche
Anschauung sich auch bei andern verwandten und nichtverwand-

ten Volkern nachweisen lasst.

Zuniachst bei den Indern. In einem an die Acvins gerichteten

Hymnus des Rigveda (1, 112, 11) wird ausdriicklich gesagt, dass

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. o0pdg yap (Sophokles) xai
Tag pedittag, GG Unepnétovrai cou... EMAeifouocal otayovag Anopprtoug tijg oikeiag
8pooov. Dio Chrys. 2, p. 178. repi TV avidv tijg Spéocou drapépovrar [ai péAicoat].
Anth. Gr. 2, 177, 29, 1 (ed. Brunck); avtonovntov év aidépt peipa peAtoodav.

3tVarro 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): ai9spéou ntnyvat
vértapog épyatideg. 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.




der Honig (madhu) aus der Wolke (nicht aus dem Fass, wie Grass-
mann iibersetzt hat,) strome.3® 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 Acvins
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 Hiilfe der Acvins Honig strome
kann nach den vorstehenden Erorterungen umso weniger befrem-
den, da wir auch sonst die Acvins als Herrscher im Reiche der
Wolken und als Regenspender auftreten sehen (Vgl. Myriantheus,
Die Acvins 131 ff.)

Ebenso wie die Griechen scheinen auch die Inder die Vorstel-
lung von einem Honig oder Soma (= Amrita d. i. Unsterblichkeit-
strank) 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 siif e Feige, der andere schaut
ohne zu essen zu.“

»Wo die gefliigelten des Amrita Spende im Opfer unaufhorlich
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 siifie Feige, sagen sie: die
kann der nicht erlangen, der den Vater nicht kennt.“ (Vgl. Kuhn,

35Vgl. Myriantheus, Die Acvins 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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Herabholung des Feuers S. 127. Grassmann, Rigveda iibersetzt 2 S.
457 £.)

Ungefahr dieselbe Bedeutung scheint der in der Kaushitaki-
Upanishad erwihnte somatriufelnde 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 germa-
nischen Mythus von der Weltesche Yggdrasil ausgesprochen, in
welcher liangst ein Bild des iiber unsern Hiuptern sich ausspan-
nenden Luft- und Wolkenhimmels erkannt ist. (Mannhardt a. a.
O. 543. Kuhn a. a. O. 131). Dieser Baum, sagt Gylfaginning, ist
aller Baume grofiter. Seine Zweige breiten sich iiber die ganze
Welt und ragen iiber den Himmel empor. An seiner einen Wurzel
befindet sich der Urdarbrunnen, dessen Wasser so heilig ist, dass
Alles was in den Brunnen kommt so weif3 wird wie die Haut, die
inwendig in der Eierschale liegt. Den Thau, der von der Esche auf
die Erde fillt, nennt man Honigfall (hunangfall), davon nidhren

sich die Bienen.3® (Sn. 20).

Auf dieselbe Vorstellung fiihrt wohl auch die eigentiimliche

36Vgl. Mannhardt, German. Mythen. 542 f. Grimm, deutsche Mythol. S. 659. Kuhn,
Herabkunft etc. 129 ff.
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poetische Bezeichnung der Wolke als Bienenschiff (byskip).3” Es
liegt darin wohl der Gedanke ausgesprochen, dass die Bienen
ebenso wie gewisse andere Insekten ihren eigentlichen Sitz im
Wolkenhimmel haben, aus welchem sie den Honig mit herabbrin-
gen. (Ndaheres bei Mannhardt a. a. O. S. 370 £f.) Sehr schon sagt
Grimm (D. Myth. 3 S. 858 vgl. S. 658): ,,der Bienen Ursprung ist
im Paradies (= Himmel), um die Siinde der Menschen verlief3en 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
blithen grofie Blumen, die Honig in den Kelchen bergen (vgl. auch
S. 471).

Eine ganz ahnliche Vorstellung tritt uns endlich auch in der
finnischen Mythologie entgegen. Ein finnisches Lied lautet:3®
»Biene, du Weltvoglein, flieg in die Weite, iiber die Seen, iiber
den Mond, iiber 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 herabzu-

holen? Nochmals mache ich darauf aufmerksam, dass auch der

3’Mannhardt, German. Mythen. S. 371 u. 552.
38Vgl. Gubernatis, Die Tiere in der indogerman. Mythologie. S. 508, der sich auf
Tomasson und Menzels Schrift, ,Die vorchristl. Unsterblichkeitslehre*“ beruft.
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indische Soma und der persische Haoma, d. i. die Pflanze, welche
Menschen und Gottern den stirkenden, unsterblich machenden
Trank lieferte, dem Himmel entstammt und von Végeln von dort
auf die Erde herabgebracht wird (Kuhn, Herabkunft d. Feuers u.
d. Gottertranks 118 ff.).

1.2 B.

Ambrosia = Gotterspeise, Nektar = Gottertrank und umgekehrt.
Diese Vertauschung der beiden Ausdriicke erkldrt sich aus
deren urspriinglicher Identitdit, insofern beide nur verschiedene
Formen derselben Substanz (des Honigs) waren. Die homerische

Sage von den Ambrosia bringenden Peleiai.

Die gewohnlichste, schon in den homerischen Gedichten haufig-
ste Bedeutung des Wortes apBpooia (apBpooin) ist Gotterspeise,
wahrend vértap in der Regel als Gottertrank erscheint. So ist
apbpooia in allen Fillen, wo es eine Speise bezeichnet, wohl ur-
spriinglich als ein Adjectivum feminini generis,?® wozu ein Begriff
wie €681 zu ergidnzen 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.*°

I1. T, 352:

39Vgl. 6811 (scil. xeip), vneptepin (scil. dpafa) u. s. w.
40ygl. dhnliche Zusammenstellungen wie oitog 16¢ notng, oitog kai pédu (Homer),
oitog kat oivog (Homer u. Xenophon.)




...1] 8’ Ax1AfjL
véktap £vi otnideoot Kai apBpooinv épateiviv
otag’, tva p1 pwv Apog atepmng youvad’ irnat.

Od. € 199:

i) 8¢ [tfj KaAuwoi] nap’ apBpooinv dpwai xkat vértap £9nkrav.

ib. 92:

g dpa @wvnoaca 9ca napédnke tpanciav,
apppooing nAnoaca, kKEpacos 8 vértap £pudpov.

0Od. 1 359 (vom Weine des Odysseus):

aAAa 168’ apBpooing Kai VEKTapog £0TLV ANoppPas.

Hes. Theog. 639:

aAA’ ote 61 keivolol napéoyxedev appeva navea,
véktap T apBpooinv te, tanep deoi avtoi £douot,
naviwv £v otdeootv as§eto Supog aynvop.

ib. 796:

0U8£ mot’ apPpooing Kai VEKTapog EPXETAL AGCOV
(05 xev TNV [EtUya] énioprov anoAsiyag Enopdoon)

adavatov K. T. A.)

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

Tpeig adutoug avipye Aafov RANida @aswvnyv,
VERTapog EpmAeioug N8’ apPpooing Epateviig.
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Hy. in Cer. 49:

0U6£ mot’ apBpooing Kai véktapog ndundotoro
naocoat’ arnXepévy, oude xpoa BaAAsto Aoutpoig.

Hy. in Ap. Del. 123:

0Ud’ ap 'AndoAAwva xpuocaopa drocato pyyp,
aAAa @épig véktap te Kai apppooinv épateiviv
adavatnotl xepoiv Eénrpiaro.

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

autov &’ aut’ atitadAev £vi peydpoiolv Exouoa
oite T apPfpooin te Kai sipata kada §idovoa.

Augenscheinlich sollte man hier entweder den Begriff apfpooin
allein oder véktapt U’ apppooin te erwarten, oitw T apPfpooin
1e aber ist unverstindlich.*! Eine Anderung scheint demnach
notwendig. Am einfachsten ist es wohl in diesem Falle nach
Analogie von Ausdriicken wie duppotov £idap (Hy. in Ap. Del. 127
in Ven. 260), apppoociov €idap (Il. N 35. E 369), €éAaied apppotw
(Od. 9 365, Hy. in Ven. 61), €éAaie apBpoocied (Il. E 171), xaAAetr

“1Auch Bergk (Jahrb. f. class Phil. 1860, S. 380) nimmt Anstof8 an diesem Verse. Das
blofle ottog bedeutet an sich menschliche (nicht gottliche) Nahrung. Vgl. Hy. in Cer.
236: 0 8’ at§eto daipovi icog (Demophon), oUt’ oUv oitov £€6wv, 0U 9nodpcvog ydia
nnTpog.




apfpooie (0d. o 192) zu lesen oite?? apfpooie kai sipata xada

6160t0a.43

Augierdem finden sich noch einige Stellen, wo ap8pooin in
der Bedeutung Gotterspeise und vértap = Gottertrank allein ge-
braucht sind (Il. A. 597. A 3. Od. p 62. Hy. in Ap. Del. 10).

Hochst merkwiirdig ist es nun, dass neben dieser gewohnlichen
Tradition, wonach apB8pooia die Speise, véktap den Trank der Got-
ter bezeichnete, eine andere mehrfach bezeugte bestand, worin
dieses Verhiltnis geradezu umgekehrt erscheint. Das Hauptzeug-
nis dafiir findet sich bei Athenaios, 39 a: ,,0i6a &’ 6t Avagav-
8pidng O Véxtap ol motov aAAd Tpo@nV eivat Aéyel 9edV

ToO vértap £é09iw navu

pattov Suanive t apppooiav, xai e Aul

SlaROV® K. T. A.“

Dass dies nicht etwa ein Witz des Anaxandrides sondern ernst-
haft zu nehmen ist, geht aus den unmittelbar darauffolgenden
Zeugnissen des Alkman und der Sappho zur Geniige hervor: rai
'AARpav 6¢ pnot ,,To vértap £€6peval avtoug.“ Kai Tango 8¢ ¢n-
ow

’ApBpooiag pEv kpatnp ERERPATO,

‘Eppdg 8’ £Aov Eépruv 9s0i) Ovoxonosev.
6 8 "Opnpog 9cév népa 10 véxtap oidev.**

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

43Vgl. iibrigens Négelsbach, Hom. Theol. S. 15, der oite T’ apfpooin mit Brod und
Ambrosia erklirt, was Bergk, mit dessen Annahme eines £v 81a uoiv ich mich aber
nicht einverstanden erkliaren kann, mit Recht verwirft (Fleckeisens Jahrb. 1860. S.
380 f.)

44vgl. auch Eustath. p. 1633, 1.
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Dieselbe Vorstellung liegt vielleicht auch den schénen Versen
des Euripides (Hippol. 748) zu Grunde, wo es von dem Gottergar-
ten im duflersten Westen heifit:

Kpijvai T apBpooiat xéovrat
Znvog pedadpwv napa xoitaig,

v’ a BLodwpog augel {adéa
x9ov evdapoviav 9coig.

Wie ist nun dieser eigentiimliche Widerspruch der beiden ver-
schiedenen Traditionen zu 16sen? Bergk, welcher im Hinblick
auf die Tatsache, dass die andern Volker (Inder und Germanen)
nur einen Gottertrank, keine Gotterspeise kennen, von einem
urspriinglichen Unterschied der beiden Begriffe nichts wissen
will, sondern in apBpooia nur eine zweite Bezeichnung des Got-
tertranks erkennt, sagt (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 379 {.) Fol-
gendes: ,Keine dieser Stellen notigt jene Ausdriicke voneinander
zu halten: die angemessenste Erkliarung ist iiberall die, dass man
annimmt, die allgemeine Bezeichnung sei auch hier wie so oft
mit einer spezielleren verbunden, um den Begriff vollstindig
zu erschopfen, ungefahr wie man npog & t’ néAdv te, oupa-
vog OGAupnog te und Ahnliches verbunden findet.“ Dass diese

Erklirung jedoch angesichts solcher Stellen wie Od. £ 93:

9ca nmapédnke tpancav

appBpooing nAnoaca, KEpacos 8¢ vértap £pudpov.




avtdp 6 mive Kai Rode raxtopog 'Apysipoving.*s

und Theog. 640:

VERTap T apppooinv te, tanep deoi avtoi £douot.

zu kiihn ist und dass zwischen Ausdriicken wie & T’ féAov
te und véktap T’ apBpooinv te ein grofier Unterschied besteht,
diirfte einleuchtend sein. Die Moglichkeit der beiden verschiede-
nen Traditionen erklart sich wohl am besten auf andere Weise,
namlich durch die Annahme, dass véktap und ap6pooia nur ver-
schiedene Formen einer und derselben Substanz, d. i. des Honigs
sind, welchen man, wie wir spiater sehen werden, nicht blog fiir
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 Getrinkes an, welches
gegohren sogar eine berauschende Wirkung zu duflern im Stande
ist.

Ein solches berauschendes Honiggetrink nennt man bekannt-
lich 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

45Um diese Stelle, an welcher Bergks Erklarung allerdings scheitert, zu entkriften,
will er sie zu einem Produkt spiterer Phantasie machen. Dass der Begriff der Gotter-
speise bei den Griechen uralt ist, er siecht man aus dem Worte @ifjpog, was Hesych.
mit 1§ tdv apxaiov 9edv tpopn erklirt (vgl. auch Arcad. de acc. p. 122, 26: ¢ijpov
Bpodpa 9edv und Aischrion b. Ath. 296 f.: xai 9=&v dypwotiv cupeg (FAadkog der
durch den Genuss einer Pflanze unsterblich wurde), fjv Kpovog katéoncipe). 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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Hehn, Kulturpflanzen und Haustiere 2 S. 134 und unten Kap. 2,
A); zumal da sich Spuren davon noch in der Mythologie erhalten
haben. Bedenkt man nun, dass der Gottertrank der Inder*® und
Germanen*” und auch der spiteren 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 gottlichen Person steigerte

(Soma als Gott, Dionysos), so liasst sich dasselbe auch von dem

‘6Soma 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. Ihr Saft, geldutert, mit Milch und Mehl gemischt, und einige Zeit
der Girung iiberlassen, zeigte berauschende Wirkungen und war der allbeliebte Trank
der Arier, des Opfers Seele und Zierde, der Médnner Freude. Ihn trinkt der Kranke als
Arznei, sein Genuss stidrkt die Glieder, hilt alles Siechtum fern und dehnet lang das
Leben. Der Trunk heif it den Singer seine Stimme erheben und begeistert ihn zum
Lied; er gibt ihm iiberirdische Kraft, so dass er sich selbst unsterblich diinkt (Amrta
= apPpooia!). Die Macht des Trunkes fiihrte schon in Indo-Iranischer Zeit dazu, den
Saft als Gott Soma (ostiranisch Haoma) zu personifizieren und ihm fast alle Taten
anderer Gotter zuzuschreiben; zumal ja auch der Gotter Stirke durch diesen Trank
gehoben wurde (vgl. die Wirkung des Nektars und der Ambrosia bei Hes. Theog. 639
ff.). Er soll des Frommen Leben endlos dehnen und nach dem Tode ihn unsterblich
machen am Ort der Seligen, im hochsten Himmel. (Aus Kaegi, Der Rigveda. Ziirich
1879. S. 63 ff. wo auch viele Belege gesammelt sind). Ahnliches gilt iibrigens vom
Iranischen Haoma (Windischmann, Abh. d. bayer. Ak. d. Wiss. 1846. S. 127 ff. Kuhn,
Herabkunft etc. S. 118 ff.). Auch die Griechen kennen, wie die Glaukossage, lehrt eine
Unsterblichkeitspflanze (aeiwov). Vgl. Giadechens, Glaukos 33 ff.

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

48Schon bei Homer wird der Nektar an zwei Stellen als eine Art Wein gedacht:
2. A, 597: oivoxoel YAURU vértap. A 3: notvia “HPn vértap eépvoxoel. Das Pradikat
épudpdv dagegen, welches der Nektar z. B. Od. £ 93. Il. T, 39 fahrt, braucht nicht
notwendig vom oivog ¢pudpdg (Od. 1 163) abgeleitet zu werden, sondern kann auch
recht wohl die rotgelbe oder goldige Farbe des Honigs und Honigtrankes bezeichnen.
Vgl. péAr £pudpov b. Porphyr. de antro n. 16. §av9dov Philox. fr. 2, v. 36. Sim. fr. 47
B. xpuooc18ég, nuppov Aristot. de an. h. 9, 40, 21. pedixpuoov Opp. Cyn. 1, 314. mel
rutilum, aurei coloris Plin. h. n. 11, 38. péAt §audov und vné§aviov 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 xAwpov (Il. A. 630. Od. xk 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 Weiglliche schimmernde Farbe, wie sie beim Honig auch nicht selten vorkommt
(vgl. péAt Asukov b. Aristot. de an. h. 9, 40, 21).
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Honigmeth der griechischen Urzeit vermuten.

Nun ist aber der wesentlichste und wirkungsreichste Bestand-
teil des Methes nicht das Wasser, sondern der Honig, der zugleich
als siifleste, lieblichste Speise gilt, weshalb es nahe lag denselben
nicht blof3 als Trank, sondern auch als Speise der Gotter zu den-
ken. Dass auf diese Weise ziemlich leicht eine Verwechselung der
beiden Ausdriicke, apBpooia und vékrtap, die also genau genom-
men nur verschiedene Formen derselben Substanz (des Honigs)
bezeichnen, entstehen konnte, diirfte umso klarer sein, da ap6po-
oia (-in) in seiner Eigenschaft als adj. fem. generis ebenso wohl
die Erginzung des Begriffes nooig wie Bp&oig oder £é6wd1 zulisst.
Urspriinglich scheint sogar véktap die Honigspeise bezeichnet zu
haben, da es von Curtius, Grundz. d. gr. Etym. 5 S. 184 etymo-
logisch mit voyaAov zusammengebracht und sonach als (siif3e)
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 liasst sich ndmlich 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 Baum-
honig (Honigtau) und Blumenhonig nicht vor dem Aufgange der
Pleiaden entstehen (Aristot. H. A. 5, 22, 4: 0Awg &’ ou yivetal

PéAL po ITAe1a60g émitoAfig. Plin. h. n. 11, 30: nec omnino prius

“°Anders, aber wenig wahrscheinlich, deutet das Wort Kuhn, Herabkunft d. Feuers S.
175, Anm. Er will es mit vek-pog zusammenbringen. Vgl. Grimm, D. M. 3 294.
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Vergiliarum exortu [mel fit]),%° und es lisst sich wohl annehmen,
dass die antiken Bienenziichter, gegen das Ende des Winters,
wenn der Honigvorrat zu Ende ging oder ginzlich aufgezehrt war,
sehnsiichtig nach dem Aufgange des Pleiadengestirns ausschau-
ten, welches ihnen neue Fiille der herrlichsten Speise verhiesf3.
Diese Tatsache ist nun, wie ich glaube der Anlass zur Bildung
eines Mythus gewesen, den schon Homer kannte. Od. p 62 heifit
es von den Irrfelsen im duflersten Westen (Volcker, Homer. Geogr.
S. 118):

i) pév T 0UdE notnta napépxetat oudE néAslat
TPHPWVEG, tai T’ apfpooinv Au natpi @épouot,
aAAd te Rat tAV aiev ag@aipeitat Aig netpn *
aAd’ aAAnv évinot natp £vapiduiov eivat.

Sowohl die antiken, als auch die meisten modernen Erklarer
der Stelle®! verstehen hier unter den tpripwveg néAciar das Pleia-

dengestirn (ITIAnuadeg, IleAe1adeg), von dem nur sechs Sterne hell

50Vgl. 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.

51Vgl. die vielen Zeugnisse der Alten b. Athen. 489 e ff. Eustath. zu Od. p. 62 (p.
1712). Schol. z. Od. a. a. O. Von neueren Erkliarern sind zu nennen: Volcker, Japet.
Geschlecht 83 ff. Welcker, Gotterl. 1, 69. Preller, gr. Myth. 2 1, 364. Ameis, Anhang z.
Odyssee 2. S. 76.




leuchten, wihrend der siebente verdunkelt ist.52 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 duflersten Westen, an die Fluten des Okeanos,

aus dem die Pleiaden aufzusteigen scheinen, verlegt werden:

Moiro b. Ath. 491 b:

oV pév [Aia év Kpnty] dpa tpripoveg uno adéwm tpagpov avipow,
apppooinv opéouoal an’ ' QKreavoio Poawv,
véktap &’ £k nmétpng péyag aietog aidv apuoowv

vapenAiig @opécore notov Au pnuidevi.>3

OV Kai, vikfoag natépa Kpovov seuplvona Zeug,
addavatov noinoe Kai oUPaAve EYKATEVACOEV.

@G 8’ altwg TPHPWOoL NEAELAOIV ONACGE TRV,
al 81 tol 9épeog kai xeipatog dyyelot eioiv.

Da nun nach der Vorstellung der Alten der Sitz der Gotter nicht
blof3 im Himmel, sondern auch im duflersten Westen, an dem
Gestade des Okeanos sich befindet, wohin man auch das Elysium,

die Inseln der Seligen, den immer griinenden und blithenden, ein

52Vgl. Aratos Phaen. 257 f. Chiron b. Eustath. a. a. O. Den Anlass, in dem Pleiaden-
gestirn Tauben zu erblicken, gab wohl die Gleichheit oder Ahnlichkeit der Form, da
wie aus Athen. u. Eustath. a. a. O. erhellt einerseits die IIAnuadéeg auch sehr hiufig
IIeAc1adeg (und ITéAerat) und anderseits die Tauben (néAsiat) schon von Homer me-
Ae1a6eg genannt wurden. Urspriinglich haben freilich die beiden Worte gar nichts
miteinander zu schaffen. IIAniag, IeAewag (vgl. iiber das eingeschobene & Curtius
Grdz. 4 718) hiangt mit lat. pluvia zusammen und bezeichnet das Gestirn, dessen
Untergang das Herannahen der Regenzeit verkiindet (Roscher, Hermes d. Windgott.
S. 30), néAcwa (Taube) dagegen ist verwandt mit neAidg grau (Curtius a. a. O. S. 271).
Beachtenswert erscheint iibrigens, was im Hy. auf Hermes 247 f. berichtet wird,
dass in der Hohle der Pleiade Main auf der Kyllene, worin man wahrscheinlich einen
Wolkenberg zu erblicken hat (Roscher, Hermes d. Windgott S. 31), reichliche Vorrite
von Ambrosia und Nektar sich befunden hétten. Der liebliche Duft, welcher die Hohle
erfiillte (v. 231), wird wohl als eine Wirkung jener Substanzen, deren Wohlgeruch
mehrfach hervorgehoben wird (s. Kap. 3, B), aufzufassen sein.

53Vgl. das hiermit iibereinstimmende Relief einer Grabara des Vatikans bei Overbeck,
Kunstmythologie 1, 1 (Zeus) S. 329.




ideales Paradies darstellenden Gottergarten verlegte,®® so ist es
kaum zweifelhaft, dass in eben diesem paradiesischen Gotter-
garten, der genau genommen mit dem Olympos oder Himmel
identisch ist, auch die Quellen des Nektars und der Ambrosia zu
suchen sind. Bestiitigt wird diese Annahme ausdriicklich durch
folgende schwungvolle Verse des Euripides, worin der begeisterte
Dichter die Pracht und Schonheit jenes paradiesischen Gottersit-

zes im Westen preist:

Hippol. 5. 742:

‘Eonepidwv 8’ éni pnAdonopov axtav®®
avuoatut Tav aotdav,

v’ 6 noviopédwv nopupéag Aipvag
vauvtalg oukEd’ 6060V vépet,

GEPVOV TEPpPOVA, KUPWV

oupavoy tov "AtAag £xet,

xkpfjval T apppoociar xéovrar®®

Znvog pedadpnv napa koitaig,

v’ a BLodwpog auger {adéa

x9®v ev8apoviav 9=oig.?”

Wie wunderbar stimmt nunmehr der schon homerische Mythus
von den aus dem paradiesischen Gottergarten im Westen Ambro-
sia bringenden Pleiaden oder Tauben mit jener oben erwihnten

indisch-persischen, germanischen und finnischen Vorstellung

54S. dariiber Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 317 ff. u. 414 ff. Roscher, Studien
z. griech. u. rom. Myth. 2, 82 ff. Gorgonen u. Verwandtes 34. Dieselbe Vorstellung
findet sich auch bei den Germanen (Mannhardt, Germ. Mythen. 444 ff. 455 ff.).

5*Nach Bergk, a. a. O. 318.

56Schol. ai toU vértapog rpijvatr, xado 1 apfpoocia rai TO VERTap £EREIOE PUOVTAL —
ai nnyai ai to {fjv toig 9e0ig Swpoupeval. — @noi yoliv rRprivag pEv apppooiag tag
0T VéKtapog, eudalpoviav 8¢ tiv apppoociav xai apdapoiav.

57S. Anm. 56, 60, 66.




iiberein, wonach die Bienen (oder Vogel) den Honig (oder Gotter-
trank) vom Himmel (oder aus dem Paradiese) herzutragen! Noch
merkwiirdiger spricht fiir unsere Annahme einer urspriinglichen
Identitat von Honig und Ambrosia (Nektar), dass nach anderen
Quellen (vgl. oben das Fragment der Moiro) Zeus auf Kreta nicht
von Tauben oder Pleiaden mit Ambrosia, sondern von Bienen mit
Honig genihrt wurde.?® Dies ist offenbar nur eine andere Form ei-
nes 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 Fillen als eine Art Gras oder Kraut
gedacht worden sein. So heifit es Il. E 777 von den Rossen der

Hera:

toilowv &’ apPpooinv Zipoeig avetelde vépeodat,

wozu der Scholiast bemerkt v té®v 9e&v tpopnv®® fj noéav

Twva viv, 1jv oi Tt@v 9edv innot £o9iovcwv. Derselben Vorstellung

%Diod. 5, 70: t0 8¢ naviwv napadofotatov Kai puboloyoupevov mepi TAGV peArt-
TV OUK Gflov mapalineiv * TOV yap 9edv aotv abdvatov *© pviipnv tijg NPog avtag
oire16tnTog Srapulrafal Boudopevov adAdagat pev v Xpoav avtdv Kai notijoat XaAke
Xpucoeldel napanAnciav. Anton. Lib. 19:’Ev Kprjtn Aéyetar eivat iepov dvrpov peAio-
oV, £v @ pubodoyoiiot Tekeiv Péav tov Aia, Kai £otiv 6010V 0U8éva napeAOeiv ovte
9c0v oute vnTov... Katéxouotl H€ TO dvrpov icpai péArcoat, Tpogpoi tou Arog. Kallim.
hy. in Jov. 48: oU 8’ £¢95jcao niova palov || Aiyog *ApalA6eing, émni 6& yAukuU Knpiov
£6pwg. Daraus ist dann die Legende von dem kretischen Konig Melisseus und seiner
Tochter Melissa entstanden: Apollod. 1, 1, 6. Hyg. P. Astr. 2, 13. Lactant. 1, 22. Vgl.
auch Prob. z. Verg. Geo. 4, 1: quo tempore in Ida Juppiter nutriebatur, tum primum
[mel] ex aére fluxisse eoque ipsum alitum. Colum. 9, 2.

*Dieser ersten Auffassung des Scholiasten folgte Ovid. Met. 2, 120: ignemque
vomentes, ambrosiae suco saturos, praesepibus altis quadrupedes ducunt. ib. 4, 214:
axe sub Hesperio sunt pascua solis equorum: ambrosiam pro gramine habent.
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begegnen wir auf Il. E 369, wo Iris die Rosse des Ares, und Il. N
35, wo Poseidon sein Gespann mit apBpociov eidap fiittert. Nach
Alexander Aetolus fressen die Rosse des Helios ein Gras, welches
auf den Inseln der Seligen im duflersten Westen wiachst und mit
dem Kraute, dem Glaukos die Unsterblichkeit verdankt, identisch

ist.°° Von demselben Grase sagt Aeschrion bei Ath. 296 f.:

Kai 9e®v dypwotv cipeg, fjv Kpovog katéoneipe,

womit hochst wahrscheinlich wiederum auf die Inseln der Se-
ligen und das Gotterparadies im duflersten Westen hingewiesen
wird, wo Kronos dem Mythus zufolge gewaltet haben soll (Hes.
gpya 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 Glau-
kos Unsterblichkeit verlieh, erwihnt und asilwog noa genannt.®!
Spater scheint man es mit dem Hauslaub oder der Hauswurz,
welches von seiner unverwiistlichen Triebkraft und seinem im-

62 jdentifiziert zu

mergriinen Aussehen ebenfalls asi¢wov hief,
haben, wie schon aus der Tatsache erhellt, dass diese Pflanze

auch den Namen &ionetég, apBpooia oder apépipvov fiihrte.®®

60Alex. Aet. b. Ath. 296 e. 'sucdpcvog Botavng [katemovtddn] v 'Heldio @aédovre | |
£V pardpov viooig Aty @usel eiapt yaia * "HéAlog &’ innoig Juprjpea §opmov onaget
| | bAn vaietdouvoav, iva popov értedéoworv | | drputol, kai pf tTiv’ €Aol peconyug
avin. Vgl. Claud. in Stilich. 2, 470.

51Vgl. Giddechens, Glaukos d. Meergott S. 33 f. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S.
385, Anm. 75. Die gemeinten Stellen sind: Aeschylos fr. 27: 6 tijv asifwv d@pdttov
néav @ayov und Kai yevopai nag tig asifmou ndéag. Paus. 9, 22. 7 enci tig (asi{wov
Bergk) noag £@aye. Schol. Ap. Arg. 1, 1310 a9davatog Botavy. Ovid. Met. 7, 232 vivax
gramen. Claudian. nupt. Hon. et Mar. 158: immortales herbae. Vgl. auch Lobeck
Aglaophamos 866 f.

52Noch jetzt heifit die Pflanze davon in Italien semprevivo = sempervivum b. Plin. u.
Palladius. Vgl. Theophr. hist. pl. 7, 15, 2: oiov Kai 1 ToG Gc1{ou QPUOLG TO Srapévely
UypoVv aci Kai XA®pPOv K. T. A. Vgl. Lenz, Botanik d. a. Griechen u. Romer S. 601 f.

53Plin. h. n. 25, 13, 101. Diosk. 4, 91 ff.




Schliegilich gehort hierher auch das Kraut, durch dessen Genuss
Ge den Giganten, ihren Sohnen, die Unsterblichkeit sichern woll-
te,* die Pflanze, mit deren Hiilfe Polyidos den toten Sohn des
Minos ins Leben zuriickruft,’® endlich der Klee, der im Garten
der Hera wachsend die Hirsche der Artemis und die Rosse des
Zeus nihrt.’® Man kann diese Idee einer Unsterblichkeit verlei-
henden Pflanze, die einigermafien an das Somakraut des Rigveda
erinnert, entweder fiir uralt oder, was mir aus mehreren Griin-
den wahrscheinlicher diinkt,®” fiir eine einfache Ubertragung des
Begriffes Unsterblichkeitsspeise von den Gottern auf ihre Rosse
halten. Auch in diesem Falle wire eine Beziehung auf den Ho-
nig nicht undenkbar, da es mehrere Pflanzen gab, die sich vor
andern durch besonders starken Honiggehalt auszeichneten.®®
So erzihlt Aelianus®® von einem indischen Grase, welches in

so reichlichem Masse von Honigtau befallen werde, dass es fiir

StApollod. bibl. 1, 6, 6.

s5Apollod. bibl. 3, 3, 1, 2.

s6Kallim. hy. in Dian. 162: ooi 8’ 'Apvioladeg pév vno {euyAnet Aubciocag | | prxou-
ow repddag, mapd 8¢ oot mouAu vépeoBar || “Hpng €k Asipdvog apnodapsvat
@opéoucwy | | GrIBoov TpinétnAov, 6 Kai Alog innot £8ouciv. Uber den Asipdv tijg
“Hpag im dufersten Westen vgl. Roscher, Juno u. Hera S. 82, Anm. 254. Bergk in
Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 414 f.

S“’Bei den dltesten Griechen lidsst sich nicht wie bei den Indern eine gras oder kraut-
artige Pflanze nachweisen, aus welcher man ein. berauschendes Getriank bereitete.

%8Varro de r. r. 3, 16 nennt Thymian, Cytisus und Melisse (Apiastrum), welche
auch Meliphyllon, Melissophyllon und Melinon von ihrem Honiggehalt heifit, als
Pflanzen, die vorzugsweise in der Nihe der Bienenstocke gepflanzt werden sollen,
auferdem 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 vertapeog pifa hiefl. Vgl. Hesych. s. v.
oUpQ@UTOG * 1) VEKTAPEOG pifa, fjv £viot £Aéviov, €viol 8¢ pndiknv. 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: néa Mndixn... f
avtn 8¢ tpipuAdog Aéyetal. Diosc. 1, 27.

©Ael. de nat. an. 15, 7: “Yetat 1 'Ivé&v yij 61a 106 fpog péAttt UypdH... dnep ovv
épnintov taig noaig kat taig tAv £Asinv KAAdP®V KOpalg vopag toig Bouoi Kai toig
npofatoilg mapexel Yavpaotag K. T. A.




Rinder und Schafe eine iiberaus siife und nahrhafte Speise bilde
und in diesen Tieren eine wunderbar siif3e Milch erzeuge. Eine
dhnliche Vorstellung von Honigblumen, die im Himmel wachsen,

lisst sich in germanischen Sagen nachweisen.”®

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

49




2 Kapitel 2.

2.1 A.

Der Honig als Speise, berauschender Trank, Salbe und

Reinigungsmittel.

Schon seiner natiirlichen Beschaffenheit nach lidsst sich der
Honig ebenso wohl als Speise wie als Getrank auffassen — weshalb
Porphyr. de antro n. 15 ihn Booig und nooig zugleich nennt —

t’! anderseits mit

daher er einerseits als Fliissigkeit bezeichne
den Verben des Essens verbunden wird, welche sonst nur von
konsistenter Nahrung (§npa tpoen Schol. Il. T 352) gebraucht
werden.”? Und zwar verzehrte man den Honig teils rein, was
namentlich auBer von Kindern”® auch von den Pythagoreern und
von Demokritos”* berichtet wird, teils unter andere Speisen, vor

allen Dingen unter das sii3e Gebidck, gemischt, das ohne Honig

71Aristot. de anim. hist. 5, 22, 5 (ed. Didot. 3, 97, 19): Zuviotatat 6¢ 10 péAL nettépe-
vov - ¢ apxiig yap otov B8wp yivetat, kai €@’ Npépag Tvag Uypov £0Tt... £V eikoot 8¢
palAlota ouvictatat. ib. Probl. anecd. 3, 21 (ed. Didot. 4, 328, 36): T0 8¢ péAl naviov
Baputatov kai vypotatov t&Hv vypdv. Ib. 3, 22 (ed. Didot 4, 328, 40) wird der Honig
zu den §npa gerechnet: npov ti @Uoel £otiv (onpeiov 8¢ 6T EPopevov nayvtepov
yivetat. 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.

72Xen. Anab. 4, 8, 20: TV Knpiwv 6cot Epayov. Geopon. 15, 7, 3: ToAA &£ T XpOve
navtog péArtog {npatvopsivou (vgl. oben Aristot. Probl. anecd. 3, 22). ib. t0 8¢ apiotov

[néA] €091 dOpév. Hom. hy. in Merc. 560: £6nduiatl péAl xAwpov Kallim. hy. in Jov.

50: YAURU knpiov EBpwg. Hippocr. 2, 424 ed. Kiihn: to péAt... £6910pevov... Rai TPEQPEL
Kai evxporav napéyel. Spriiche Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut
und Honigseim ist siif in deinem Halse.

73Schneider b. Bockh. ad. Pindar. Ol. 6, 46. K. Fr. Hermann, Privatalt. 33, 9.

74Ath. 2, 46 e ff.: €xaipe 6&¢ 6 AnpORPITOg AEl TG PEALTL... Ral TGV ITudayopiriv &&
TPOQI) NV APTog PETA PEALTOG, (G POV’ AploTtégevog... ATKOg 6 moAuxpovioug @noiv
eivat toug Kupvioug... 51a 16 péAttt aei xpijodat. Geopon. 15, 7: oi oGV £v yripa péAttt
...TPE@OpEVOL £mi nAeiotov Broiiot. Galen. 6, 742 ed. K: yépouot pev Kai 60A®g Ppuxpaig
100 oOpatog Kpdocsow [t6 péAl émtndelov sivat.
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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) hervor-
gehobene Tatsache, dass der aus der Mischung von Honig und
Wasser gewonnene Meth das idlteste berauschende Getrank der
Griechen bildete, welches bereits vor der Einfithrung des Wein-
baues genossen wurde. Die Zeugnisse, welche fiir den Gebrauch

des Meths im édltesten Hellas sprechen, sind kurz folgende.

Erstens die Etymologie des Wortes péSu. Dasselbe bezeichnet
zwar in historischer Zeit, in welcher nur der Wein als berauschen-
des Getrink genossen wurde, nur so viel wie oivog, doch muss
es, wie Sanskr. madhu = siif’e Speise, Meth, Honig, Lithauisch
medis Honig, midis Meth, Altpreussisch meddo Meth, Kirchens-
lavisch medu Honig, Wein, Althochd. métu Meth, pe@uvw trunken
sein’® beweisen, urspriinglich die Bedeutung eines berauschenden
Honigtranks gehabt haben. Hierzu kommt noch, dass einzelne
Spuren eines solchen Honigmeths sich wirklich noch bis in die

historische Zeit hinein erhalten haben.

Eine deutliche Ahnung von dieser Tatsache scheint noch Plut-
arch gehabt zu haben, wenn er Q. Symp. 4, 6, 2 sagt: xai péAt
onovdn Nv Kai pédu npiv dpnedov @avijvat. Auerdem kommen
als faktisches Zeugnis die Verse aus der Thebais des Antimachos

in Betracht, welche uns Athenaios 468 a aufbewahrt hat:

...V p€v Udwp, £v &’ aornIEg péAL xetev

7#Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalterth. 24, 22. Marquardt, Rom. Privatalt. 2, 75.
76Vgl. Fick, Vrgl. Worterb. 2 S. 146.




ApYUpER RPNTIPL, MEPLPPASEDG KEPOWVTEG *
vopnoav 8¢ dénaoctpa 90iHg BactAciolv Axaldv K. T. A.

Rai toig £§fig 6€ pnot
KRai xpuosia 6énaoctpa Kai AorknIEg KeAEPelov
EpmAEIOV PEALTOG, TO PA Oi MPOPEPECTEPOV £1N.

Wir ersehen daraus, dass man in édltester Zeit den Meth aus
einem Gemisch von Honig und Wasser herstellte, wie es noch
Plinius h. n. 14, 113 zur Bereitung des sogenannten u6popeAt
empfiehlt: Fit vinum et ex aqua ac melle tantum. Quinquennio ad
hoc servari caelestem [aquam] iubent; aliqui prudentiores statim
ad tertias partes decoquunt et tertiamn mellis veteris adiciunt;
deinde 90 diebus Canis ortu in Sole habent. Hoc vocatur hydro-
meli et vetustate saporem vini assequitur, nusquam laudatius
quam in Phrygia.”” Ahnlich heifit es Geopon. 8, 28: UpopéAttog
okevaocia. AaBov 6pbplov U6wp madalov 1} AAA®G aAPNPHREVOV
£mni Tpitov pifov péArtog 10 AprOUTV Kai £ig ayyeiov épBadov ano-
9ovu £ig oKlav £nt NpEpPag t ...MAaAALOUPEVOV € KPETTTOV AV YEVOL-
t0o. 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. Her-
mann p. 500) aufbewahrt hat, wird uns erzahlt, wie Zeus dem

Kronos nachstellt, nachdem er ihn mittelst eines Honigtranks

77Colum. 12, 12: Haec autem (aqua mulsa) non uno modo componitur. nam quidam
multos ante annos caelestem aquam vasis includunt et sub dio in sola habent: deinde
cum saepius eam in alia vasa transfuderint et eliquaverint... veteris aquae sextarium
cum dodrante pondo mellis diluunt et ea portione repletam lagoenam gypsatamque
patiuntur per Caniculae ortum in sole 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.




berauscht hat: ITapa t® 'Op¢peil 6 Kpovog péAttt Uno Al0g €ve-
Spevetal. mAnoBeig yap péArtog peOuel kai okotodtal, MG Ano
oivou, kai Unvoil — olinw ydp oivog Av. @noi yap nap’ OpPet 1)
Nu§ t® Aul UrotiOspévr OV 1a péArtog 86Aov °

EUt dv 81 pw {dnat uno dpuciv tpirépotowy

g€pyolowv peduovta peAcodawv éppoppwv,
avtika pwv 8fjoov...

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 n. Savpacicov
axkouopatav von der Bereitung des Getrianks in Griechenland wie
von einer verschollenen Sache redet, wihrend er die Herstellung
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 giren Hess, war

freilich immer in Griechenland iiblich, in altester Zeit soll man

78Aristot. mir. ausc. 22 (ed. Didot 4. 78, 16): év 'IAAuploig @aoct toug TauvAavtioug
KaAOUNEVOUG €K TOT PEALTOG MOLETV oivov. “Otav 8¢ ta knpia £éKOAiIPwoLv, 8wp tmi-
xéovteg Epouoty £v AéBnTL E0¢ dv ExAinT TO 10U, Enetta £ig KEPApLa ERXEAVIEG Kail
Hpicea moujoavieg T1O€aowv £ig oavidag. £v Toutolg 8¢ @aot {elv MOAUV Xpovov Kai
yiveoOat oividdeg kai AAAwg 18U Krai evtovov. "HEn 8¢ 1ol Kai téV £v ‘EAAaS1 oupBes-
nkévai Aéyouot tolto, ote pndev drapépev oivou nalarod, Kai {nroivrag votepov
v kpdowv p1) SuvacOar supeiv. Plut. @. Symp. 4, 6, 2: xai péxpt viv tdv BapBapwv
oi p1 nowoGvieg 0ivov peAitelov Nivouoty, UNOGAPRAGCOVIES TV YAUKUTITA OivedSe-
ol pifaig kai avotnpaig. Hesych. peAétiov. nopa tt TKUOKOV PEALTOG EWOHREVOU CUV
U8att kai néa twvi. Vgl. Max. Tyr. 27, 6. Ubrigens soll auch der frische Honig ungeg-
ohren eine berauschende Wirkung gehabt haben: Vgl. Long. Past. 1, 25: t0 ¢@iAnpa...
@onep TO vEov péAt paiveoBat notel. Hy. in Merc. 556 ff. ai (@piai) 8’ 6t piv Suicworv
£8nduial péAl xAwpov. Xen. Anab. 4, 8, 20: Ral THV RKNPIOV 0001 £PpaAyov... MAVIEG
G@POVEG... £yiyvovTo... AAA’ oi pev 0Aiyov £6nd8oxrdoteg 0@O6Spa peOlouoty Eéreoav, oi
6¢ nmoAu pawvopévoirg. Vgl. dagegen Galen. ed. K. 14, 12: t6 yotv ano Kvidou [péAl
Karéav... £véeikvutal xpovélov, £ig oivadn petaBadlov noidtnta. napandroiov &€ T
nénovlsv to P6d1ov k. t. A. Vgl. auch Diosc. 2, 103.
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statt des Wassers Milch dazu genommen haben.”® Es fiihrte den

Namen peAikpatov.

Vermutungsweise sei hier erwidhnt, dass Dionysos vor der Ein-
fiihrung des Weinbaus in Hellas und Thrakien ein Gott des Methes
war. So erklidren sich namlich am einfachsten die deutlichen Be-
ziehungen, welche er zum Honig hatte. Nach einer zwar nur von
Ovid. Fast. 3, 735 ff. iiberlieferten, aber doch wahrscheinlich
uralten Legende soll Dionysos in Thrakien den Genuss des Honigs
erfunden haben (a Baccho mella reperta ferunt), man erzahlte
auch, dass die Thyrsosstibe und die Baume bei den schwiarme-
rischen Feiern der Thyiaden von Honig getrieft hitten (s. oben
Anm. 31). Ahnlich ist es wohl zu erkliren, wenn dem italischen
Liber Honigkuchen (liba) geopfert wurden. (Preller, r. Myth. 1 444.
Ov. a. a. 0.).

Aber nicht blof3 als Speise und Getrink wurde der Honig verwer-
tet, er diente auch vielfach, wie noch jetzt, als Salbe fiir Haut und

Haare,®® Wunden®' und duBere Schiden. Besonders hiufig wurde

7Eustath. ad. Od. . p. 411, 12: pedikpatov 8¢ oi maldaioi piypa @aoci péAtrrtog Kai
ydAaxktog évtaida. oi pévror ped’ “Opnpov péXPl Kai £oaptt tpdpa péAttog Kai Uéatog
10 pedikpatov oidaoct. (Vgl. Od. k¥ 518 f.) Soph. Oed. Col. 482: G8atog, peAioong,
pnde npooépev pédu. Schol. pedirpatov. Moer. Att. p. 187 ed. Lips. peAinkpatov,
*ATUKR®G. 0ivopeAl kal U8popeAl ' EAANvikGG. Vgl. auch Eurip. Or. 114.

80Plin. h. n. 13, 8. 9. 11. 12. 15. 18.

81Plin. 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): ©60 8¢ Acurov [péA]
OUK £K JUpov eidikpivolg, ayadov 8¢ npog 6@daApoug Kai £Akr. Porphyr. de antro
nymph. 15: ta xpovia tpavpata ékkadaipetat péArti. Galen. ed. K. 13, 731. ib. 12, 70.
ib. 11, 134.




der Honig als Salbe fiir kranke Augen und Ohren gebraucht.5?
Die technischen Ausdriicke fiir dies Bestreichen mit Honig waren

peArtide und peAttiopog (Paul. Aeg. 1, 7).

Schliegllich kommt in diesem Zusammenhange der Honig auch
als Reinigungsmittel (pUppa) in Betracht. Man schrieb ihm nam-
lich, ebenso wie dem Mehl von Kichererbsen, Gerste und Bohnen
eine milde reinigende Kraft zu und benutzte ihn daher, vermut-
lich in einer Lésung mit Wasser (pcAixpatov), geradezu als Seife.5?
Diese Wirkung des Honigs war so allgemein anerkannt und ver-
breitet, dass sogar in gewissen Mysterien die Vorschrift bestand,
die Hinde mit Honig statt mit Wasser zu waschen und zu reinigen,
womit man, wie Porphyrios angibt, symbolisch andeuten wollte,
dass der Eingeweihte sich kiinftig alles Schlechten, Schidlichen
und Hisslichen zu enthalten habe. Ebenso reinigte man auch

die Zunge mit Honig, um damit Enthaltung von allen siindhaften

82Vgl. aufler den schon in der vorigen Anmerkung angefiihrten Stellen noch Plin.
h. n. 11, 38: Maxime laudabile est etiam omne rutilum, vel sic auribus aptissimum.
ib. 22, 108 f. Mel... utilissimum... volneribus a serpente percussis... Mel auribus
instillatur cum rosaceo, lendes et foeda capitis animalia necat... Rursus quidam
angulos [oculorum] exhulceratos melle tangi suadent. Aristot. Probl. ined. 1, 2 (ed.
Didot. 4, 291, 35): "Eott 6¢ Kai £étépa Srapopa péArtog xaABavopeov Asyopevov, TV
PREALOOHV BOOKOPEVOV £V EREIVR TH Opet Ta dvon, €v @ Kai xaAfavny yivetat, Kai tod
péArtog AapBdvovrog Tijg mowdtntog, Omep Suvatar npog appAummniav EyXPLOPEvVOvV
notetv. 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: anoradaipst ¢ ta émokotoGvta taig kopatg. Cels. 6, 34: at si
ex senectute [lippitudo] est, recte inungi potest... melle optimo.

s3Aristot. Probl. ined. 1, 2 (= ed. Didot. 4, 291, 31): "Eot1 8¢ [t0 oakyxap] puntikiig...
Suvapewg ©oaluTtng TG PEALTL TG HETEXELY IXWPOELS0TG TIVOog pUpemg. Galen. 10, 569
ed. K.: petpidytata pév ouv puniet 16 te TGV 6p6frV dAsupov Kai 16 TGV KP1IHV Kai To
TAV KUAPWOV £T1 Kai T0 peAiRPATOV TO USAPEG... yivetal 8& T0100T0 T& péArtt pixdévrog
U8atog Bpaxiwg, ™G XUILV Toig piKkPoig Tol §éppatog cUKOAWG £vEival nopoig. ib. 11,
744: punov 8¢ ARGV 1] Kai ToU Séppatog ov taita povov aAda Kai Td PETPLOTATaA TATS
Suvapeov aQailpeiv néQUKEY, oldnep £0Tt Ta Aentopepn yAukéa, kaddnep 1o péAl xai
TAV oLTNPHV ONEPRATROV £via, kadanep 6pofot k. T. A. Cels. 5, 16: cutem mel purgat.
Diosc. 2, 101.




Worten anzudeuten.®* In einem griechischen Epigramme (Jacobs,
Del. epigr. gr. 6, 46) wird péAt unter anderen Schonheitsmitteln

erwahnt:

'Hyopaocag nAoxdpoug, @ikog, péAt,® knpov, 686vtag.
Tfig autijg Sanavng oy dv fydpaocag.

2.2 B.

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

Bereits im Abschnitte B des vorigen Kapitels haben wir gesehen,
dass die Alten sich Nektar und Ambrosia nicht als verschiedene

Substanzen, sondern nur als verschiedene Formen derselben

i Substanz dachten, welche fliissig das berauschende Getrink, in
| festerer Form aber die Speise der Gotter bildete. So kam es,
dass die beiden Benennungen Nektar und Ambrosia hie und da
miteinander vertauscht werden konnten, so dass apBpooia auch
das Getrink, véktap auch die Speise der Gotter bezeichnete. Da
wir schon bei dieser Untersuchung die simtlichen homerischen
und hesiodischen Stellen, welche von Speise und Trank der Gotter

handeln, aufgezihlt und eingehender besprochen haben, so ist

84Porphyr. de antro. n. 15: kai kadaptikijg £ott duvapewg [t0 péAd... “Otav peév
00V 101g TO AcOVTIIKA PUOUREVOLS £ig Tag Xeipag avd’ 8atog péAr viwaodar éyxéwot,
radapag £xewv tag xeipag mapayyéAAoucty ano maviog Aunnpod Kai BAantikod Kai
puocapod... Kadaipouot 8¢ rai thv yAGooav T¢ PEALTL ANMO MAVTOG APAPTOAOT.

85Vgl. 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.




es hier nur noch notig, Ambrosia-Nektar auch als gottliche Salbe

und Reinigungsmittel nachzuweisen.

Die dltesten Belege fiir diesen Gebrauch der Ambrosia finden
sich schon in der Ilias. & 170 heif3it es von der Hera:
apBpooin pEv NPATOV ANO XPOOg LPEPOEVTOG
AGpata navia kadnpev, disiwato 8¢ Ain’ éAaid
apppocie £8avd, 16 pa oi teduwpévov nev,
T0U Kai KIVUpEvolo Alog Katd xaAkoBateg 6&

€pnng £g yaidv te Kai oupavov {ReT’ autpn.

Wie mir scheint miissen wir an dieser Stelle zwei Arten von
Ambrosia annehmen, deren erste der Hera als Seife (opfiypa, pup-
pa) diente, wihrend unter dem £€Aawov apBpociov eine olige Salbe
(EAarkddeg pupov vgl. unten Anm. 87) zu verstehen ist, welche
hauptsédchlich den Zweck hatte dem Korper einen angenehmen
/ ] Wohlgeruch und der Haut einen besonderen Glanz und grofiere
| 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 bege-
ben, dem AoéococacOatl und aAsipacOar (I1. 10, 578. Od. 6, 96).5°
Freilich wire es auch moglich die Begriffe ap8pooin und €Aaiov
apBpooiov in diesem Falle fiir identisch zu halten, und anzuneh-
men, dass die Reinigung des Korpers eben in der Salbung mit
ambrosischem Ole bestand, weil sich viele schon mit der blofien

Salbung begniigten und auf eine vorherige Abwaschung mittelst

86Vgl. auch die iibereinstimmenden Verse Od. 9 364 u. hy. in Ven. 61: £v9a 8¢ puv
Xapiteg AoGoav xai xpicav édaée || apppotw, oia 9eovg éncvivodev aitv édvrag,
wo, wie es scheint, Aovewv und xpiewv scharf zu scheiden ist. Od. © 44 f. wird von
dem Leichnam des Achilleus gesagt: xat9spev £€v Aexécool, Kadnpavieg Xpoa KaAov
I | U8ati te Atap® Krai aAsigart.




eines puppa (Reinigungsmittels) verzichteten (vgl. Hermann, Gr.
Privatalt. 2 §8, 4). In letzterem Falle wiirde also £éAawov apépo-
olov ebenso wie anderwirts ci6ap apBpotov oder apBpoociov fiir
apBpooin stehen (S. 24). Der ersteren Auffassung scheint sich
der Scholiast zu unserer Stelle angeschlossen zu haben, wenn
er bemerkt: apBpooin * viv pév wg dAeppa, aAdote 8¢ wg npav
TpOoPnv, dAAote 8¢ wg EAaov * ,,apBpooinv uno piva“ (Od. 4, 445)
HIIaTPOKA® &’ avt’ apBpooinv® (Il. 19, 38). f} SunAf], 6TL €K TovTOU
101 ténou mAavnOévieg Tveg S1£Aabov v apbpociav sivat vypav
tpognv.5”

Dieselbe Bedeutung wie hier die Ambrosia hat Od. o 192 das
KaAAog apppoociov, womit Athene das schone Antlitz der Penelope
reinigt:

KAAAsl pév ol MpAta npoownata Kadd xadnpev

appBpooie, oipnep tuotépavog Kudépseia

xpietat...%®

Ahnlich wird das Wort auch Il. II 667 f. gebraucht, wo Zeus
dem Apollon befiehlt den blutigen Leichnam des Patroklos erst
im Skamander zu waschen und alsdann mit Ambrosia zu salben:

£l 8 dye viv, @ide Poife, ReEAawve@Eg aipa RadSnpov
€A%V £k BeAéwv Zapnnddva, kai pv Enctra

8’Noch genauer sagt Eustath. p. 974, 49 f.: 1 apppooia... Evrtaida... @G opijypa t
napaAapfavetal, kadanep to kaAAog aAdayxo’. Im Folgenden unterscheidet er davon
das apBp. £éAalov, welches er als ein £éAai®dsg pupov auffasst. Ebenso erklirt der
Scholiast zu Ap. Rh. 4, 871 den Ausdruck apBpooin xpicorev, den der Dichter von der
Salbung des kleinen Achilleus gebraucht: 9s10tate ¢éAaie neplEXple 10 analov cHpa
avtol. Wie dickfliissig oder salbenihnlich die Ole sein konnten, er siecht man iibrigens
aus dem Ausdruck £éAaidpeAt, den Diosk. 1, 37 so erklirt: xata ITaApupd tijg Zupiag

£K TIvOg OTEAEX0UG EAalov pEALTog axUtepov pel YAURU ti) yeuoet. Vgl. auch Plin. h.

n. 15, 7 u. 23. 50. Isid. Or. 17, 7, 11.
88Schol. z. d. St. KaAAei viv td pipa. Mudikdg 9eid Tvi xpiopatt.
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MOAAOV Anonpo QPEpwv AoTooV NOTAPNoio PoijoLv

Xpioov T apfpooiy...

Diese ambrosische Salbe dient auch gelegentlich ebenso wie der
Genuss der ambrosischen Speise dazu, Menschen unsterblich, d.
i. zu Gottern zu machen. So heifit es Hy. in Cer. 234 vom kleinen

Demophoon, den Demeter unsterblich machen will:

Anpo@owvyd’, ov Eétiktev £iifwvog Metaveipa,

£tpe@ev €v peydpolg - 6 &’ aéfeto Saipovi icog

Xpileok’ apPoooin, @oel 9ol EKyeyadta.

Genau dasselbe erzihlen Apollonios Rhodios und Apollodoros®®
von der Thetis, als sie den Achilles unsterblich zu machen ge-

dachte.
Apoll. Rh. 4, 869:

1] pév yap Bpotéag aiei nepi oapkag £datev
VOKta 81d péoonv @Aoypd nupdg * fijpata &’ avte
apppooin xpicoke tépev §épag, 0@pa néAotto
adavatog, Kai oi oTuyepoOVv Xpoi yijpag aAdAkot.

Ebenso dachte man sich endlich Aphrodite den Adonis und
Kyrene den Aristaios mit Nektar oder Ambrosia salbend.?® Auch

in letzterem Falle hat man sich die Ambrosia als eine Art Oel

89Vgl. Apollod. bibl. 3, 13, 6: @¢t1g... aBavatov Y¢Aouca noifjoal toito [to BpEgog]
KpU@a IInAéwg £ig 10 nip £éyxpuBoioca Tiig VUKTIOG £pOelpev 6 AV avte Svnrov na-
Tpiov, ned’ npuépav &¢ £xpiev apbpooia.

%Nossis in der Anth. Gr. 6, 275: ad0 t1 véktapog 6%et || ToT, T® Kai tfijva KaAov
"A8wva xpiet. 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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zu denken, weil es der Kyrene darauf ankommt ihren Sohn fiir
den bevorstehenden Ringkampf mit dem Proteus zu stirken und \

vorzubereiten (vgl. Hermann, Gr. Privatalt. 2 87, 19). Auch aus

diesen Stellen geht veieder unwiderleglich hervor, dass man sich

unter Ambrosia keineswegs immer eine feste Substanz zu denken
hat.




3 Kapitel 3.

3.1 A.

Siifdigkeit, Lieblichkeit and Wohlgeruch des Honigs.

Das ganze Altertum kannte keine siissere und lieblichere Speise
als den Honig, wie aus mannigfachen Zeugnissen erhellt, nament-
lich aber aus der Tatsache, dass man sich die Menschen des
goldenen gliickseligen Zeitalters vorzugsweise von Honig lebend
dachte.®! Ferner glaubte man in der iltesten Zeit, dass er die
Nahrung und der aus ihm bereitete berauschende Meth den Trank
der seligen Gotter bildete.®? Noch Galenos®® nennt ihn t6 dpiotov
YAURUTATOV TE Kai Spputatov tdv dAAdev anavtov und fiigt hin-
zu £éne1dn 1O yévog aUTol TNV £€v YAURUTNTL TOLaUTNV UNMEPOXIV
£xew @aivetat. Darum glaubten Dichter wie Ibykos die Lieblich-
keit des Ambrosiagenusses nicht besser versinnlichen zu kénnen
als durch den Vergleich mit dem Honig, als dessen hohere Po-

tenz sie die Gotterspeise auffassen.’® In besonders begeisterten

%Verg. 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
Honigbédche trinken kann. Grimm a. a. O. unter Honigbach.

92Vgl. oben Kap. 1, B.

Galen. . avud. 1, 2 (vol. 14, p. 11 ed. K.) Vgl. auch Aristot. de an. 2, 9, 3: 1)
YAuxkeia oopn iAn@e to 6vopa anod 1ot péArtog. Cic. de fin. 3, 34: Mel... dulcissimum
est. Ecclesiast. 11, 3: piRpa £€v nmetewvoig péAtooa Kai apxr) YAUKUCPATGOV 0 Kapmog
avtijg.

94Ath. 39 b: "IBurog 8¢ @not v apppoociav tod péAttog Kat’ émitaolv évvandaociav
£xewv yAukonta, 1o péAl Aéywv évatov eival pépog tig apppoociag xata tiv ndovav.
Vgl. Schol. Pind. Pyth. 9, 113: £ote 8¢ kai toU péArtog cUpeTng O "Aplotaiog, O 81
tfis aSavaoiag ékatov pépog GRdnoav civat. Anth. 2, 133, 6 ed. Brunck: apfpocinv
£€apog RNp®v péAl moAAov apéAfag. Tzetz. Hist. 8, 984: outor (Epicurei) tip®dvteg
Nndovijv kai ta yAukéa navta to péAl pépog 8ékatov ékalouv apppooiag.
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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 voluptatem affert. Die gewohnlichsten
Epitheta des Honigs sind daher yAukug, yAukrepog, n60g, dulcis,
¢patevog.?® Auperordentlich hiufig sind Redensarten und Aus-
driicke, welchen die iibertragene Bedeutung von péAu (mel) =
Siipigkeit, Lieblichkeit zu Grunde liegt.%® So gebrauchte man u.
A. im Lateinischen mel zur Bezeichnung 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 hebraischen

%SpéAl yAurepov Od. u. 69 w. 68. Orph. Lith. 500, 663. Theocr. Id. 15, 117. yAukeiat
péArtog poai. Eur. Bacch. 710. yAurU rnpiov Callim. hy. in Jov. 50. Anth. Gr. ed.
Brunck 3, 177, 30. yAukepr) é¢épon Hesiod. Theog. 81. 9cdv fdciav £6wd1v Hy. in
Merc. 562. dulcia mella Verg. Geo. 4, 101. Pind. Isthm. 4, 60: ¢v épatelv® pEALTL.
Orph. Lith. 729: ¢patév te pedicong dvdpov £idap.

%Vgl. die zahlreichen Komposita, deren erster Bestandteil peAt- ist z. B. peAr-foag,
-ySounog, -ynpug, -yAwcocog, 16ng u. s. w. Lat. melleus, mellitus.

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: 100 Kai ano yA®oong péArtog yAuriov peev audr. Hes. Theog.
81: 6vtika Tipfjoouct A10g KoUpat peyddoto | | té pév éni yAodoon yAurepnv Xeiouowv
ééponv. Theoor. Id. 20, 27: pwva yAurepatépa 1 péAt. ib. 8, 83: kpéooov peATIOPEVE
TEU AROUENEV 1) p€AL Acixewv. ib. 3, 54: g péAt To1 yAuKU T0UTO Kata Bpoxdoio yévorro.
Hor. ep. 1, 19, 44: poetica mella. ib. Sat. 2, 6, 32: Hoc iuvat et melli est. Plaut. Cas. 2,
8, 21: mel mihi videor lingere u. s. w.




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 geschitzt zu

haben.!?!

3.2 B.

Siifdigkeit, Lieblichkeit und Wohlgeruch der Ambrosia und des
Nektars.

Genau dieselben Epitheta wie beim Honig lassen sich auch fiir
die Ambrosia und den Nektar nachweisen. So ist 6fters von ap-
Bpooin £épatelvy), von véktap YAUKU oder 16unotov, von ambrosia
dulcis die Rede,'°? ja es wird sogar von Ibykos, wie wir sahen, die
Ambrosia hinsichtlich ihrer Siiigkeit geradezu als eine hohere
Potenz des Honigs aufgefasst.!?®> Wenn véktap wie Curtius Grdz.
d. gr. Etym. 5 184 vermutet, wirklich mit voyalAov Leckerei ver-

wandt ist, so scheint man auch den Gottertrank urspriinglich

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

100Aristot. mir. ausc. 16 (= 4, 77, 27 ed. Didot). Diosc. 2, 101. Galen. de antid. 1, 2.
Vol. 2, p. 425 ed. B. Id. Method. cur. 1. 7, p. 109. Vol. 4, ed. Bas. Id. de sanit. tuenda 1.
4. p. 620. Vol. 4. Plin. n. h. 11, 15. Geopon. 15, 7, 2: xai POcEoT® TO £UHdeg und die
Ausleger zu dieser Stelle.

101Qv. Met. 15, 80: Mella thymi redolentia florem. Verg. Geo. 4, 169: fragrantia mella
thymo redolent. Coripp. 1. 3: fragrantia mella. Galen. 10, p. 475. 477 ed. Kiihn.

12gnBpooin épatewvn: Il. T 347. 353. Hy. in Apoll. 124. Hesiod. Theog. 642. yAuxu
véktap Il. A 598. Theocr. Id. 7, 82. véktap néunotov Hy. in Cer. 48. Suaviolum dulci
dulcius ambrosia Catull. 99, 2. Ov. Met. 14, 606 ambrosia cum dulci nectare mixta.
103lbykos b. Athen. 39 b. Vgl. oben Anm. 94.
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nach seiner Siiigkeit und Lieblichkeit benannt zu haben. Wie
p€AL in vielen Kompositis in der iibertragenen Bedeutung von siif3,
lieblich erscheint, so auch ap8pooia und vértap sowohl an und
fiir sich als auch in den beiden Adjektiven apB8pooiog, vextapeog,

Lat. ambrosius, nectareus.!®*

Endlich galten auch Nektar und Ambrosia ebenso wie der Honig
als besonders wohlriechend. Das ilteste Zeugnis dafiir findet sich
Od. & 445, wo von Eidothea erzihlt wird, dass sie den iiblen
Geruch der Robbenfelle, in welche Odysseus und seine Gefiahrten
bei der Uberlistung des Proteus sich hiillten, durch wohlriechende
Ambrosia vertrieben habe:

apppooinv!®® uno piva Eraotw dijke @épouoa,
118U pdla nveiovoav, 6Asoos 8¢ KNteog OSPLv.

Augierdem kommen noch folgende Stellen in Betracht:

Theogn. 5:

ndoa pev énAnodn Afjdog anelpeoin
odnijg apBpooing (d. h. bei der Geburt Apollons).

104ygl. z. B. vektapeov £avov = reizendes Gewand 2. T 385 u. Hentze z. d. St. vektapsog
xttov Il T 25. vexktapeov peidnoe Apoll. Rh. 3, 1009. vextapea @uta 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. Siiligkeit 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
apBpooiog, lat. ambrosius zu haben, z. B. wenn ersteres Wort vom Wasser, vom Schlaf

(vgl. Untvog yAukiov péArtog Mosch. 2, 3 u. Untvog pedippov Il. B 34. Bacchyl. b. Stob.

flor. 55, 3, 5), von den Schleiern, Gewandern, Haaren der Gotter gebraucht wird. In
Betreff verschiedener Gerichte und Getrinke, welche wegen ihres Wohlgeschmacks
mit Nektar und Ambrosia verglichen und geradezu so genannt wurden, vgl. Bergk in
Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 388 ff.

105§chol. viv t0 9ciov Rai £U&HSeg £Aatov.




Ar. Ach. 196:

avtatl pév 6douc’ appfpooiag Kai véKtapog.

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

...£netta 8¢ naideg vintp’ £€6o0av Kata Xe1pHV

...01800av 8¢ xpipata v’ apppoociodpa kai oteavoug iodaiéag.

Nossis Anth. Gr. 6, 275:

RERPUQPAAOG... A8V Te VERTApOg OLeL,
10U, t® Kai tfjva (Aphrodite) kaAov "ASwva xpict.

Theokr. Id. 17, 28:
t® [HpaxAei] rai énetl Saitndev 101 RerRopnpévog 16y
VERTAPOG £UO0S6pH010 Pidag £€g SAP’ adoyouo,
TQ PEV TOFoV ESWKREV UNWAEVIOV T (PapETpav.

Lucr. 2, 847:

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

Verg. Geo. 4, 415:

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

Ov. Met. 4, 250:

Nectare odorato sparsit corpusque locumque.

65




ib. 10, 731:

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

106Vgl. 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

verldingert das Leben. Heilkraft des Honigs.

Der Glaube an eine die Gesundheit des Menschen fordernde
Kraft des Honigs war in den dltesten Zeiten iiberall 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 dltere Philosophen, Pythagoras und
Demokrit, zu nennen, welche nicht blof3 ihren Anhédngern 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 spiter folgenden Zeugnissen klar werden.

Die interessanteste und vollstiandigste Mitteilung in Betreff
der Hochschiatzung des Honiggenusses seitens des Demokrit und
Pythagoras findet sich bei Athenaios 2, 46 e: Anporpttov 6¢
tov 'ABSnpitnv Adyog £xer 6iwa yijpag £§afar avtov Sieyveokota
toU {fjv, Kai ugpaipoivra Tiig TpoPils Kad’ ékaotnv npépav, enet
ai t@v Osopogopinv NpéEpat évéotnoav, HenOe1odv TAOV OiREiOV
YUVAlR®V pr) anofaveiv Katd TNV MAaviyuplv, ONwg £0pTAC®OL,
newodijval keAevoavia péAttog ayyeiov avt®k mAnoiov napatedi)-

vai, kai Swadfjoar npépag ikavag tov avépa tf Ano told piArtog
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ava¢gopd pov XPWOHEVOV, Kal HETd tag Npépag BaoctaxOevrog tos
péAttog anoBaveiv. £xaipe 8¢ 6 Anpuokpltog dsi T® pEALTL ° Kai
nPog TOv nubdpevov NG av Uyldg Tig diayot, * £€@n, £i T PEV

£vtog péAitt Bpéxotl ta &’ éxtog £Aaie!®”

Krai t@v [MTubayopir@v
8¢ Tpo@rn Qv dptog peta péAttog, g @nowv *Aptotéfevog!®® toug
NPOCPEPOREVOUG Ael €I’ ApioTk AfywVv avoooug StateAeiv. Nach
Lykos sollten die Kyrnier (Korsen) ihre auffallend lange Lebens-
dauer dem fortwihrenden Geniisse des massenhaft bei ihnen
erzeugten Honigs verdanken.'?® Plinius berichtet, dass ein gewis-
ser Pollio Romilius durch fortgesetzten Genuss des Honigmethes
(mulsum) sein Leben iiber hundert Jahre gebracht und dem Kaiser
Augustus, welcher ihn nach dem Grunde solcher Lebensfrische
fragte, dieselbe Antwort wie Demokrit gegeben habe.!'° Galenos
empfiehlt daher namentlich Greisen den Genuss des Honigs,!!!
wahrend Hippokrates seine Nahrhaftigkeit rithmt und hinzufiigt,
dass er namentlich eine gesunde Farbe des Korpers bewirke.!!2

Letztere Ansicht hingt vielleicht mit der mehrfach bezeugten

197Noch ausfiihrlicher berichten die Geopon. 15, 7: o povov yap 18U toig XpOPEVOLG
aAAd Kai paxpoPioug motei. oi oGV £v yripa PéALTL pETA EPTOU POVOV TPEQPOPEVOL £mi
nAciotov Brolotl kai tag aiodnocig 8¢ @uidttouot ndoag Eppopivag. Anpéxkpirog 6&
¢pwtndeig nég dv dvoool kai paxpaimveg yiyvoivio oi dvdpwnot, sinev * €i ta pév k.
T. A.

10%In 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.

19Ath. 47 a: AURog 8¢ moAuypovioug @noiv civail toug Kupvioug, oikoliot 8¢ outot
nepi Zapdova, 81a to péArtt aei xpijodat. mAsiotov && ToTTO yivetal nap’ avtoig.
11°Plin. h. n. 22, 114: Multi senectam longam mulsi tantum nutritu toleravere, neque
alio ullo cibo, celebri Pollionis Romilii exemplo. Centesimum annum excedentem eum
Divus Augustus hospes interrogavit, quanam maxime ratione vigorem illum animi
corporisque custodisset. At ille respondit: intus mulso, foris oleo.

11Galen. 6, 742 ed. K. RedAaiov 8’ avtdv £otlv, YEPOUOL PEV Kai OA®G Yuxpaig tol
oOpatog Kpaccsowv mtndeiov eivat [to péAd.

12Hippocr. 2, 424 ed. K. to péAt §Uv pév £tépolg £0916pevov Kai tpé@etl Kai svxporav
napéxet. Plin. h. n. 11, 11: [Apes] mella contrahunt sucumque dulcissimum atque
subtilissimum ac saluberrimum.




Erfahrung zusammen, dass Honig den menschlichen Koérper inner-
lich durch gelinde Abfiihrung''® und dugerlich durch Salbungen
und Waschungen reinige, fiir welche Tatsache ich schon oben
eine Anzahl Zeugnisse gesammelt habe (s. Anm. 83). Dieselben
Ansichten von der gesundheitsfordernden Wirkung des Honigs

114

finden sich auch bei andern Volkern, z. B. den Semiten und

Germanen.!1®

Aber nicht blof3 als ein Gesundheit und Lebensdauer forderndes
Nahrungsmittel betrachtete man den Honig, man brauchte ihn
auch in unzihligen Fillen als wirksamstes Arzneimittel gegen
Krankheiten und Verwundungen. Eine iiberaus reiche Sammlung
von hierher gehorigen Notizen lasst sich mit leichter Miihe aus
den Indices zu den antiken Arzten (namentlich Galenos u. Nikan-
dros s. v. mel und aqua mulsa) sowie zu Plinius zusammenstellen,
woraus ich hier nur das Wichtigste und Charakteristischste mit-

teilen kann.!1®

Wie alt zunichst der Gebrauch des Honigs als eines Arznei-

mittels ist, erkennt man aus einer von Plinius!!? berichteten

13Galen. 6, 740 ed. K. Aentopepeg 8’ umapyov £§ avayrng £xet Tl Kai Sppv * 610
POG £KKPLOLV EMEYEIPEL TV yaotépa. Sim. Seth. synt. alim. fac. ed. Langkavel p. 69:
xadaipel 1ol punou to odpa. Cels. 5, 5: purgat mel crudum. ib. 2, 19: alvum movet.

14Sprichw. Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut, und Honigseim ist
siiff 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.

115Ein deutsches Sprichw. lautet: Honig essen ist gesund, zu viel macht speien. Grimm,
Deutsches Worterb. unter Honig.

116Vgl. auch Bochart, Hierozoic. 4, 4 p. 230 u. 507 ff.

17Plin. h. n. 7, 197: auri metalla et conflaturam [invenit]... Sol, Oceani filius, cui
Gellius medicinae quoque inventionem ex melle assignat. Moglicherweise hingt diese
Legende mit dem Brauche zusammen, dem Helios Honig zu opfern: Phylarchos b. Ath.
693 f. Wahrscheinlich erklirt sich diese Beziehung des Helios zum Honig aus der oben
(S. 14) besprochenen Tatsache, dass der Honigtau nur die der Sonne zugekehrte Seite
der Blitter befillt und iiberhaupt Sonnenschein zur Entstehung des Honigs und zum
Wohlbefinden der Bienen notwendig ist.
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Legende, wonach Sol, der Sohn des Okeanos, die medizinische
Verwertung des Honigs erfunden haben soll. Der erste Schriftstel-
ler, 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

119 gtellt den medizinischen Wert des

Stelle erwihnt.'!® Plinius
Honigs geradezu dem wertvollsten Arzneimittel des Altertums,
dem Teufelsdreck (laser, oid¢prov), gleich und fiigt hinzu, dass
er in unzihligen Fillen von Arzten angewendet werde. Beson-
ders hindere er die Fiulnis, habe einen angenehmen Geschmack,
leiste bei Krankheiten des Schlundes, der Mandeln, bei Halsbriu-
ne und allen moglichen Krankheiten des Mundes, beim Fieber,
bei Schwindsucht und Pleuritis vortreffliche Dienste, ebenso bei
Schlangenbiss und Vergiftung durch Pilze. Vom Schlage Getroffe-
ne miissten ihn mit Meth geniefien, Ohrenkranken werde Honig
mit Rosendl ins Ohr eingeflof3t, ferner vernichte er Lause und an-
deres 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 Krifte wieder, tue dem Munde

usAristot. Eth. Nicom. 5, 9, 15 (ed. Didot. 2, 64, 6): ToUTto 8¢ nmAfov £pyov 1} Td Uyleiva
£i8évai, énei karel péAt Kai oivov Kai £AAéBopov Kai kadiowv Kai topnv idévat padiov,
aAAd nég 8¢l veipal npog vyiciav Kai Tivi Kai néte, Tocoitov Epyov 600V iatpov sivat.

19Plin. n. h. 22, 107 ff.: Non esset mellis auctoritas in pretio minor, quam laseris, ni
ubique nasceretur... innumeros ad usus, si quoties misceatur aestimemus... Mellis
quidem ipsius natura talis est etc. Vgl. Diosc. ed. K. 1, 229 ff.

120Th, 110 ff. Repentina [aqua mulsa] despumato melle praeclaram habet utilitatem
in cibo aegrotantium levi... viribus recreandis, ore stomachoque mulcendo, ardore
refrigerando etc.




und Magen wohl, lindere die Hitze, den Husten,'?! bilde auf Brod
gegossen ein treffliches Pflaster fiir plotzliche Geschwulst und fiir
Verrenkungen. Der Trapezuntische Honig soll nach Aristoteles
sogar Epileptische zu heilen vermégen.!?? Die im Corpus Inscr.
Graec. unter No. 5980 mitgeteilte aus einem Asklepiostempel
stammende Inschrift zihlt unter andern Arzneimitteln besonders
auch péAu 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 Vol-
kern, z. B. bei den Finnen. Gubernatis (Die Tiere in der indogerm.
Mythologie, iibers, 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, iiber den Mond,
iiber die Sonne, hinter des Himmels Sterne, neben die Achse des
Wagengestirns; flieg in den Keller des Schopfers, in des Allmich-
tigen Vorratskammer, bring Arznei mit Deinen Fliigeln, Honig in

Deinem Munde fiir bose Eisenwunden und Feuerwunden.

121Th. 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.

122Arist. mir. ausc. 18 (vol. 4, 77, 33 D.): 'Ev Tpanc{otvtt tij £v t® IIovte yivetatl to
ano tijg nufou péAl Bapluoopov, Kai @act TOUTO TOUg PV Uytaivovtag £§iotavat, Toug
8’ éruArfintoug Kai tedéwg anaAAdrtew. Vgl. Ael. v. h. 5, 42 u. Geopon. 15, 9, 4.
123ygl. a. a. 0. Z. 11: Aipa avagpépovtt ' IouAiavé) ApnAniopéve Uno naviog avlpdnou
EXPNRATIOEY 6 9e0g A0V Kai €K 10T TP1BOPOU dpatl KOKKOUG otpofilou Kai @ayeiv
peta péArtog 8ia tpeig Npépag, Kai £¢0c9n k. T. A. Ib. Z. 15: Ovaldepie) "Anpe otpa-
TGO TUQAG EXppatioey 6 9c0g £AOeiv Kai AaBeiv aipa £ AAeKTpUGVOG ASUKROT PeETa
péArtog K. 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.

1220ben Anm. 82. Aufierdem 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. naidcUov toUg cidkwpévoug thv Kapdiav kadamnep péArtt
owtnpie. Galen. ed. Kiihn 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 Gétter unsterblich. Heilkrdifte

derselben.

In seiner schon o6fters erwahnten Abhandlung iiber die Geburt
der Athene (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 377) stellt Bergk unter
Anderem die Behauptung auf, dass Nagelsbachs Ansicht, der Ge-
nuss der Ambrosia und des Nektars sei es eigentlich, der den
Gottern Unsterblichkeit verleihe, und das Prinzip ihrer Unsterb-

lichkeit liege gewissermafien aufierhalb der Gotterwelt,25

irrig
sei, dass vielmehr eine solche Vorstellung dem Homer wie iiber-
haupt dem griechischen Altertum abgesprochen werden miisse,
da der Gedanke, dass auf dem Genuss dieser Speise die Unsterb-
lichkeit 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 aus-
driicklich ausgesprochen, 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 gewissermafien 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

128Nigelsbach, Hom. Theol. 2 S. 42.
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freilich aus mehreren Stellen erschlief3en. In erster Linie kommt
hier die in Od. € 136 ff. geschilderte Scene in Betracht. Hier wird
namlich, nachdem erzihlt worden ist, dass Odysseus das Anerbie-
ten der Kalypso ihn unsterblich und ewig jugendlich zu machen
ausgeschlagen habe (vgl. 5. 135 u. 209), bei der Schilderung der
gemeinsamen Mahlzeit ausdriicklich hervorgehoben, dass Odys-
seus menschliche Speise genossen habe, wiahrend die Dienerinnen
der Kalypso Ambrosia und Nektar hidtten vorsetzen miissen (5.
197, vgl. auch 13, wo Kalypso den Hermes mit gottlicher Nahrung
bewirtet). Wenn demnach auch Menschen der Unsterblichkeit
teilhaftig werden konnen, und der einzige Unterschied in der
Lebensweise zwischen Gottern und Menschen eben in dem Geniis-
se 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.!2% Auf
dieselbe Idee einer unsterblich machenden Substanz fithrt auch Il.
T 38, wo erzihlt wird, wie Thetis, um den Leichnam des Patroklos
vor Faulnis zu bewahren, demselben durch die Nase Ambrosia
und Nektar einflof3it. Thetis erwidert ihrem Sohne, der befiirchtet,
Fliegenmaden und Faulnis méchten den Korper des geliebten
Freundes zerstoren:
30 t® pev £ym neprioe alaAkeiv dypla @iAa,

puiag, atl pa te @ATAG APNLPATOUS KATESOUOLV.
flv nep yap kijtai ye teAco@Opov £1g £Viautov,

1267], E 340 wird das unsterbliche Blut der Gotter (ix®p) aus driicklich auf den Genuss
himmlischer Nahrung zuriickgefiihrt:

dapppotov aipa 9=oio,
iX0p, 016G NEp Te péct pardpeoot deoiowy *
oU yap oitov é8ouc’, ou mivoud’ aiSomna oivov *
ToUveR’ avaipovég ciot Kai adavatol kaAéovrat.
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aiel TS’ Eotal xpwg Epnedog, 1 KAl apeiwv.

Darauf heifit es 5. 38:

IMatporAe &’ avt’ apfpooinv Kai véktap épudpov
otafe kata pvdv, iva oi xpog Eépnedog £ix.

Zu dem namlichen Zwecke, namlich um den Korper des Sar-
pedon vor vorzeitiger Verwesung zu bewahren, beauftragt Zeus
Il. II, 670 den Apollon denselben mit Ambrosia zu salben. I1. ¥
186 salbt dagegen Aphrodite den Leichnam des Hektor mit am-
brosischem Ole, um dessen Haut fest zu machen, damit sie durch
das Schleifen nicht beschadigt werde. Wie kann man schon ange-
sichts 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 Spei-
se und Trank genieflenden Goéttern im letzten Grunde auf der
Analogie des menschlichen Lebens beruht. Wie aber die Men-
schen durch irdische Nahrung ihren sterblichen Leib erhalten,
so erndhren die Gotter ihren unsterblichen Korper 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 ap6pooia d.
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h. als Unsterblichkeitsnahrung bezeichnet wird, so folgt daraus
unmittelbar der Glaube an eine unsterblich machende Wirkung
derselben. Dass apBpooia wirklich in diesem Sinne zu nehmen ist,
erhellt aus dem Umstande, dass hie und da statt ihrer der Aus-

d,'27 eine Tatsache, welche Buttmann

druck a@avaocia gesetzt wir
und Nigelsbach'?® sogar zu dem meiner Ansicht nach zu weit
gehenden, weil eine zu grofie Abstraktion der dltesten Griechen
voraussetzenden, Schlusse verleitet hat, dass apBpooia ,nichts
anderes als der in Form von Speise real oder konkret gewordene

Begriff der Unsterblichkeit“ sei.
3. Als das hauptsiachlichste Argument gegen Bergks Ansicht

ist aber die unleugbare Tatsache anzufiihren, dass das ganze Al-
tertum der Ambrosia und dem Nektar eine unsterblich machende
Wirkung zuschrieb. So sucht Demeter den Demophoon,'?° The-
tis den Achilleus'3? 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 hiitten.!®! Ferner sagt Theokrit,'3?
dass Aphrodite die Berenike durch Einflofien von Ambrosia zu
einer Unsterblichen gemacht habe, und Ovid berichtet von der
Erhebung des Aeneas zu einem Gotte (Met. 14, 606):

127Lucian Dial. Deor. 4: viv 8¢ dnaye autov (den Ganymed) & ‘Eppij, kKai mévta
tfig adavaoiag dye oivoyoroavta fnpiv. Schol. Pind. Pyth. 9, 113: 0 [t0 péAd] &1 tijg
adavaciag 8é¢xatov pépog @fdncav civat. Vgl. oben Anm. 94 u. Schol. Eur. Hippol.
oben Aum. 56.

2Buttmanu, Lexilogus 1, p. 133. Nédgelsbach, Hom. Theologie 2 43.

129Hy. in Cer. 236.

130Apoll. Rh. 4, 869: Apollod. 3, 13, 6.

131pjind. Ol 1, 98: xAéwag || dAikeool oupnodtailg vértap apppooiav te £8wkev | |
oiow d@9ttov 9éooav.

132Theocr. Id. 15, 106: Kunpt Atwvaia, T0 pév addvatov ano dvatdg, | | aviponav
®g pidog, Enoinoag Bepevirav, | | apBpooiav £g otfjdog anootafaca yuvaikog.
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Lustratum genitrix divino corpus odore
Unxit, et ambrosia cum dulci nectare mixta
Contigit os fecitque deum.

Dieselbe Anschauung des gesamten Altertums bezeugt endlich
Aristoteles Met. 2, 4, 12 (ed. Didot. 2, 495, 34): oi pév ovv nepi
‘Hoio8ov... 9eoug... moloGvieg Tag apxag Kai €K Ye@v yeyovevat,
Ta p1) yeuoapeva tod véKtapog Kai tijg apBpooiag dvnta yevéoOat
@aoctiv, 6fjAov ©¢ taiita ta ovopata yvopipa Aéyovieg avtoig. End-
lich ist noch darauf aufmerksam zu machen, dass nicht bloff dem
Nektar und der Ambrosia, sondern auch einer gewissen Pflanze die
Fahigkeit Todte wieder lebendig und Sterbliche zu Unsterblichen
zu machen zugeschrieben wurde.!3? Ebenso soll auch das Styx-
wasser, das in der Achilleussage neben der Ambrosia erscheint,
eine unsterblich oder unverwundbar machende Wirkung besessen
haben.'3* Zwar ist dies eine nur in jiingeren Quellen erhaltene
Variante, aber doch diirfte dieselbe auf hohes Alter Anspruch erhe-
ben, 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 er-
stens an den Ausdruck Ztuyog d¢pOitov 18wp'3® (Hes. Theog. 805
vgl. Z1u§ a¢pOitog 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,

133Vgl. oben Anm. 60 ff.

134Stat. 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 dargestelilt
auf dem Kapitolinischen Puteal (Overbeck, Gall. her. Bild. Taf. 14, 3.)

135Insofern dag9itov (= dpppotov) 16wp mit apppooia vergleichbar ist.
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und vom Genuss der Ambrosia und des Nektars ausgeschlossen
wurden,'®® an die Kinder der Styx Kratos und Bia, d. i. die Re-
priasentanten gottlicher Gewalt und Stiarke, wie sie der Genuss

137 u. s. w. (vgl. Bergk a. a.

von Nektar und Ambrosia gewidhrte
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 Legen-
de, dass wer an einem bestimmten Tage im Jahre daraus trinke,
die Unsterblichkeit gewinne (Schwab, Arkadien S. 16. Bergk a. a.

0. S. 405 Anm. 26).
Auch als gottliche Pharmaka scheinen Ambrosia und Nektar

gegolten zu haben, da Apollon nach Bion den verwundeten Hya-
kinthos damit salbt'3® und nach Vergil die Venus den schwerver-
wundeten Aeneas mit heilkrédftiger Ambrosia und wohlriechender
Panacee besprengt.'3® Die zugleich belebende und stirkende Wir-
kung des Nektars scheint aus den beiden Hesychischen Glossen
vektapoiUowv * éAadpilouotv und vertapOrn * éOupiocOn sowie aus
der Hesiodischen Sage zu folgen, dass die Gotter sich zum Kamp-
fe mit den Titanen durch den Genuss von Ambrosia und Nektar

gestiarkt hitten.140

o o

136Hes. Theog. 793: 6g KEV TI|v £éniopkov anoAsiywag énopooon | | adavatwv, ot £xouot
Kapn vigoevtog  OAuprnov, | | keital vijitpog teteAeopévoy ig éviautdv, | | oude not’
apppooing xai véxtapog épxetal accov | | Bpdoiog aAAd te Keltal Avanveuotog Kai
dvaudog | | otpwtoig év Aexécootl, RArOV 8§’ éni KOGpaA KAAUNTEL.

137Hes. Theog. 401 u. 640 f. Anm. 140.

138Bjon 11: 'Ap@aocia &’ dpa Poifov €Aev téoov GAyog £xovta. || 8isto pappaka
navta co@av &’ éncpaicto téxvav. | | xpiev 8’ appfpooia rai vértapt, xpiev drnacav | |
otelddav. Mopaia 8’ avaddéa tpavpata navea.

139Vergil. Aen. 12, 419: Spargitque salubris ambrosiae sucos et odoriferam panaceam.
140Hes. Theog. 639: aAA’ ote 81 Keivoiolr nmapéoxedev dppeva mavra, || vékrap ©
apppooinv te, tonep 9ot avtoi £€dovot, | | naviov év otndsootv agfeto Supog aynvap.
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5 Kapitel 5.

5.1 A.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung des Honigs. Honig als

Einbalsamierungmittel.

Bekanntlich hat man bei der Konservierung vegetabilischer
und iiberhaupt organischer Produkte vorzugsweise darauf zu se-
hen, dass der atmosphirischen Luft mit ihrer faulniserregenden
Wirkung der Zutritt verschlossen werde, was am Besten durch An-
wendung antiseptischer Substanzen geschieht, welche entweder
vermoge ihrer eigenen Unveranderlichkeit die mit ihnen umbhiill-
ten Korper schiitzen oder eine positive chemische Einwirkung
ausiiben. Zu denjenigen antiseptischen Substanzen nun, welche
schon das Altertum kannte und héaufig verwendete, gehort in
erster Linie der Honig, insofern derselbe nicht blof3 lange vollig
unverandert bleibt, sondern auch durch die ihm eigentiimliche
Art von Konsistenz und Fliissigkeit alle Poren der von ihm um-

hiillten Organismen luftdicht zu verschliefen vermag.'*!

Am frithesten lidsst sich diese Anwendung des Honigs, welche
gewiss uralt und ebenso weit wie der Honig selbst verbreitet war,
bei den Babyloniern nachweisen, welche die Leichname ihrer

Angehorigen nach Herodot und Strabo erst mit Wachs iiberzogen

41Plin. 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: énei [to péA] Rai Radaptikijg £0TL HUVAPE®G KAl CUVINPNTIKiG, TG yap
péAtrtt moAAa donmra pével. Simeon. Seth. synt. alim. facult. ed. Langkavel p. 69:
radaipel 1ol PUnOU TO oANA Kai donmnta dratnpsel ta ovv ToUTe £épPaArdopsva navea.




und dann in Honig legten.!*2

In Hellas wurde diese Einbalsamierungsart namentlich bei
spartanischen Konigen angewendet, wenn dieselben fern von der
Heimat gestorben waren, wie z. B. Agesilaos und Agesipolis,'*3
scheint aber nach gewissen Auflerungen antiker Schriftsteller
zu urteilen auch sonst vorgekommen zu sein.!** Vielleicht fiihrt
eine genauere Untersuchung der als Siarge beniitzten tonernen
Aapvaxeg (auch 9fjxai, Anvoi oder copoi) dazu Spuren von Ho-
nig in ihnen nachzuweisen (K. Fr. Hermann, Griech. Privatalt.
40, 9). Dann wiirde sich nicht nur die Ilepocpovn MeArtkddng, 4?
sondern auch die bekannte Sage von Glaukos, dem Sohne des
Minos, welcher in einem Honigfasse (miBog péAttog) erstickte
und von Polyidos mittels eines Zauberkrautes zu neuem Leben
erweckt wurde,'?® sehr einfach aus dieser Sitte erkliren lassen.

Namentlich soll Demokrit diese Einbalsamierungsmethode emp-

1422Herod. 1, 198: ta@ai 8¢ ot [toig BaBudwvioig] év péArti. Strab. 746: [oi BaBuAc-
viot] 9antouot év péAttt knpd nepunddacavieg. Das Uberziehen mit Wachs nannte man
Kataknpoo (vgl. Herod. 1, 140. Cic. Tusc. 1, 45).

143Djod. 15, 93: énaviev 8¢ £ig v natpida 6ia Kupnvng étedsvtnoe [Agesilaos], kai
ToU oOpatog £v pEALTL KOpLodévtog £ig TIv Znaptnv £tuxe Tijg BaclAikijg ta@iig te
Kai tpfig. 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: xai £éxeivog (Agesipolis) pev £€v péArtr tedeig kai Kopiodeig oikade E£tuxe tijg
BaoclAlkiig Tagng.

4L ucr. 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. xai 614 ToUTO 0i ApXaAToL TOUG VEKPOUG PEALTL
€RdAAumntov £v taig dnkatg. (Anm. 141).

145Porphyr. autr. nymph. 18. Theocr. Id. 15, 94 u. Schol. Daneben erscheint aueh die
Form MecAttevn b. Cocondrius nepi tponov 6.

146Apollod. 3, 3, 1, 2. Eustath. z. Hom. p. 369, 20. Ahnlich ist die Geschichte von dem
in einer Aapvag lebendig begrabenen und von Bienen mit Honig gefiitterten Kometes
bei Theocr. Id. 7, 78 ff. u. Schol.




fohlen haben,!*” wihrend von Diogenes erzihlt wird, dass er sie
verspottet habe.'*® Auler den spartanischen Kénigen sollen auch
Alexander d. Gr., Aristobulos und Iustinian'4® in Honig konser-

viert und beigesetzt sein.

Schliegilich bleibt noch zu erwidhnen, dass der Honig ebenso
wie heutzutage der Zucker zum Konservieren der Baumfriich-
te und wie gegenwirtig der Spiritus zur Erhaltung toter Tiere,
z. B. interessanter Missgeburten oder Kuriositdten vielfach in

Gebrauch war.15°

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 Korper zugeschrieben wird, so dass auch in

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

148Stob. Flor. 6, 3: Aloyévng Toug MOAAOUG £PpACKEV {BVTAG PEV £AUTOUG OHjIELV AoU-
TPOig TEyyovtag Kai a¢ppodioiolg tniroviag, anobviiorovrag 6& Supiapact o okpa
KeAeUelv anotifsoat toug &’ £v péAttt, UnEp TOU |I TaXEWG Kataoanivat.

149Stat. 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 Alexander in einen goldenen mit Honig gefiillten Sarg gelegt
worden sein (Menzel, Myth. Forschungen 1, 207). Joseph. Antt. 14, 7, 4: Kai 6 VEKpOG
[des Aristobulos] autoG £ketto £v péArtt RERNSeupévog ni Xpovov noAuv. Coripp. laud.
Iust. 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.

150Colum. 12, 10: Illud in totum praecipiendum existimavi nullum esse genus pomi,
quod non possit melle servari. Plin. h. n. 30, 115: in melle servandos [terrenos vermes]
censent. Ib. 7, 35: Et nos principatu eius [Claudii Caesaris] allatum [Hippocentaurum]
illi ex Aegypto in melle vidimus.




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

IMatpoxAe &’ alt’ auppooinv xai véxtap £épudpov

otafe rata pvdv, iva oi xpog Epnedog £in. !

Dass es sich in der Tat um eine Art von Einbalsamierung han-
delt, er sieht man namentlich aus dem Zusatze otage kata pvov,
insofern das Einfl63en von Einbalsamierungssubstanzen durch
die Nase in das Gehirn oder den Kopf einen Hauptakt der dgypti-
schen Einbalsamierungsmethode bildete. Vgl. Herod. 2, 86: np&ata
HEV OROALE 0181pe §1a TAV puiwt)pov £§dyouct TOv cyrEgadov,
Ta pEv avtol outw £§ayovieg, Ta 8¢ £yxEovieg pappaxa.

Ein zweites kaum minder wichtiges Zeugnis fiir die in Rede
stehende Anschauung findet sich Il. II, 670. Hier befiehlt Zeus
dem Apollon den Leichnam des Sarpedon erst imn Skamander
zu waschen und sodann mit Ambrosia zu salben, was, wie auch
die meisten Erkliarer annehmen, nur den Zweck haben kann, die
Leiche vor Verwesung zu schiitzen. II, 670:

XPioov T’ apppooin,’®? nepi 8’ dpppota sipata £coov,
nEPne 8€ piv MOPnoiowv apa Kpaiunvoiot épeodat,
“Ynve kai @avdate 518upaooctv, ol pa pv dxra

9n00uc’ £€v Auking £Upeing niovt SHPQ,
£€v9a ¢ tapXUoouol KACiyvnToi T £Tatl TE K. T. A.

151Schon die Pythagoreer scheinen die an dieser Stelle bezeugte konservierende
Wirkung der Ambrosia auf den Honig bezogen zu haben: Porphyr. de antro n. 16.

152Ahnlich heifit es in einem Epigramme auf den in Ios bestatteten Homer Anth. 7, 1,
3: vértapt &’ sivaAiar Nnpnideg éxpioavro, || rai vékuv aktain 9fjrav vno ormAadi.
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Hier ist namentlich auf das Verbum tapyxtw zu achten, welches
unsere im vorigen Abschnitt ausgesprochene Vermutung, dass das
Einbalsamieren der Leichname einst auch in Griechenland ebenso
wie in Babylon, Persien und Agypten eine Rolle spielte, zu besté-
tigen scheint. Derselbe Ausdruck kommt noch Il. H 85 vor, wo
Hektor verspricht den Leichnam seines Gegners im Zweikampfe
den Griechen zuriickzugeben, 0@pa £ TapXUO®O1L KAPNKOPOWVIES
’Axaioi. Etymologisch hingt tapyxuw wohl zweifellos, wie auch Lo-
beck, El. 1, 463 und Curtius, Grundz. d. gr. Et. 5 729 annehmen,
mit tapixevw einbalsamieren zusammen, indem hier ein 1 einge-
schoben ist.!%3 Ist dies richtig, so leuchtet ein, dass ein solcher
Ausdruck fiir ,,bestatten“ keinen rechten Sinn hatte, wenn nicht
wirklich das Einbalsamieren vorgekommen wire. Wahrscheinlich
liegt diesem Einbalsamieren der nicht blof bei den Agyptern,'®*
sondern auch bei vielen Naturvélkern!®® herrschende Glaube zu
Grunde, dass die Seelen der Abgeschiedenen gern die Stiétten be-
suchen, wo die Leichen ruhen, die man demnach, um den Seelen
den schrecklichen Anblick der Zerstorung und Verwesung zu er-
sparen, in moglichst unversehrtem Zustande zu erhalten suchte.
Wenn bei den Persern hom (= haoma, soma) der Zubereiter der
Leichname genannt wird,!®® so lisst dies vielleicht auf eine #@hn-

liche Vorstellung von der erhaltenden Wirkung des Gottertrankes

153V gl. folgende damit verwandte Worter: tapxelo (= tapxUn, Tapixeun): C. I. Gr. 5724.
(vgl. 6196. 6856): tapxnpog = tapixnpog b. Soph. fr. 531 Dind. Hesych. s. v. tépxvea
* utd véa 1) évta@la tapxdaviov *© évrag@lov. tapyxavov * mévdog, Kijdog. tapyvelv °
damtewv, évragradewv. tapyxioat * dayat, eviagiacat (vgl. auch Apoll. Soph. Lex. Hom.
s. v.) Das Wort évta@ialem scheint hier ebenso wie bei Plut. de esu carn. 1, 5, 7
»einbalsamieren“ zu bedeuten. tapixog = Mumie b. Herod. 9, 120.

15¢Reinisch unter Aegyptus in Paulys Realencycl. 2 1, 297.

155Tylor, Die Anfinge der Cultur, iibers. von Spengel und Poske 2, 30 ff.

1s6Spiegel, 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 gottlicher Kinder.

Ein ganz besonders wichtiges Zeugnis fiir unsere Annahme, dass
Nektar und Ambrosia urspriinglich mit dem Honig identisch seien,
liegt in dem Umstéande, dass péAt hie und da geradezu als Gotter-
nahrung bezeichnet wird. Schon die Pythagoreer, welche, wie wir
oben (S. 46 f.) sahen, den Honig als ein gesundheitsforderndes und
das Leben verlingerndes Nahrungsmittel empfahlen, scheinen
sich auf die hier in Betracht kommenden Belegstellen berufen
zu haben, da Porphyrios de antro nympharum 16 ausdriicklich
bemerkt: 69ev Tivég ffiouv 10 VEKTap Kai tnv apbpooiav, fjv Kkata
PLVAV otdlel 6 mountng £ig TO | canijvat toug tedvnkotag, TO
PEAL ERBEXEOOAL, 9V TPOPIig 0UONG TOU PEALTOG.

Sicherlich beruht diese Bedeutung des Honigs auf jener das gan-
ze Altertum beherrschenden, von uns bereits im ersten Kapitel
zur Geniige erorterten Anschauung, dass der Honig ein vom Him-
mel fallender Thau, also schon seiner Herkunft und Entstehung

nach eine Art von Himmelsoder Gotterspeise sei.

Das alteste Zeugnis fiir die Geltung des Honigs als Gotterspeise

findet sich im Hymnus auf Hermes 560 f. Hier heifit es von den
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in so vieler Hinsicht ratselhaften Thrien:

ai 8’ ote pév uiwowv £é8nduial péAl YAwpov,
MPOPPOVERDG £¢9¢Aouotv aAndeinv ayopeuverv *
fjv 8’ anovoo@1o9&do1 Yedv ndeiav £5wdnv,
Peudovral 81 £netta 61’ aAAnAwv dovéouoat.

Ferner kommt hier das schon oben erwahnte Fragment der
Orphica bei Porphyrios de antro nymph. 16 in Betracht, wo erziahlt
wird, dass Zeus seinen Vater Kronos iiberwaltigte, nachdem er ihn
mit Honigmeth berauscht hatte. Die eigenen Worte des Porphyrios
lauten: napa 8¢ 1® ' Op@el 6 Kpovog péAttt uno Alog Evedpevsetat,
nAnodsig yap péArtog pedvel Kai okotoltal @G UMO oivou Kai
unvoi, g napa IIAdtovi 6 II6pog Tol vértapog nAnodeig * ounw
yap oivog Av. enoi yap nap’  Op@ei i NUE 16 Aul tnotidepévn tov
61a péAttog 66Aov

EUT dv 81 pw {6nat Uno Spuciv vpiképoloty

"Epyoiowv pedvovta peAroocdwv époppauv,
Afjoov autov.

Hieran reiht sich schliegllich noch ein Zeugnis der Batracho-
myomachie 5. 39, wo von einer Honigspeise (peAitopa) gesagt
wird:

0U Xpnotov peAitopa, T0 Kal paxkapeg nodéovov.

Ich glaube, der Zusatz ,,welche sogar die Gotter begehren* lasst
in Anbetracht der iibrigen Zeugnisse auf dieselbe Vorstellung wie

jene schlief3en, namlich, dass der Honig als Gotterspeise betrach-

tet wurde. Vielleicht bezieht sich hierauf auch der Ausdruck, den




Lucian Halcyon 7 von der Biene gebraucht: péAittav co@rv 9eiou
péAtog épyativ, doch lisst sich freilich 9¢tog in diesem Zusam-
menhange auch in allgemeinerer Bedeutung fassen oder auf die

himmlische Herkunft des Honigs (Kap. 1) zuriickfiihren.

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.'5” Wahrscheinlich
héngt dies mit der namentlich von Plinius bezeugten Anschauung
zusammen, dass der reine himmlische Honigtau auf der Erde
durch Ausdiinstungen des Bodens, Unreinigkeit der Pflanzen,
Blumen und Bienen erheblich verunreinigt und, in seiner Wirkung

beeintrichtigt werde.!%®

Endlich ist hier noch der Tatsache zu gedenken, dass der Ho-
nig als erste Nahrung gottlicher Kinder betrachtet wurde, was
wiederum auf die Sitte zuriickzufiihren ist, menschliche Kinder
unmittelbar nach der Geburt mit Honig zu fiittern. So haben
wir schon oben in Betreff des Zeus gesehen, dass man ihn als
neugeborenes Kind entweder von Bienen mit Honig oder von den
Pleiaden (néAelal) mit Ambrosia gendhrt dachte, wihrend nach
anderweitiger Uberlieferung der erste Honigtau bei der Geburt des
Zeus auf die Erde herabgefallen sein sollte.'%® Ebenso nihrt die

Nymphe Makris, die Tochter des Aristaios, den kleinen Dionysos

157§, oben Kap. 3, A. Anm. 94.

158Plin. n. h. 11, 30: Sive ille [liquor melleus] est caeli sudor, sive quaedam siderum
saliva, sive purgantis se a€ris 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.

159S. oben Kap. 1. B, S. 30. Anm. 58.




mit Honig, welchen sie auf seine trockenen Lippen streicht.'¢?
Dass diese Mythen urspriinglich dem Brauche menschlichen Kin-
dern gleich nach der Geburt die Lippen mit Honig zu benetzen
entsprungen sind, erhellt namentlich aus Pindar, Olymp. 6, 45,
wo vom kleinen Iamos erzidhlt wird, dass Schlangen ihn mit Honig
genihrt hitten,'®! was, wie schon Schneider in Bockhs Com-
mentar z. d. St. (p. 158) gewiss richtig erkannt hat, auf eine
allgemein griechische Sitte schliefen lisst.'®> Wie es scheint
erhielt sich dieser Brauch bis in die christliche Zeit hinein. Die
Christen der dltesten Zeit gaben Neugetauften Milch und Honig
zu essen (Bochart, Hierozoic. 3, 388). Ubrigens findet sich die-
selbe Sitte auch bei den mit den Griechen verwandten Indern'®3
und Germanen,'®* ja sogar bei den nicht verwandten Hebriern.
Bei den alten Deutschen galt das neugeborene Kind, so lange es
noch keine Speise genossen hatte, als eine noch nicht zur vollen
Menschheit durchgedrungene Seele. ,,Bis zu dem bezeichneten
Zeitpunkt war es auch nach altgermanischem Recht erlaubt ein

Kind zu toten oder auszusetzen, weil es noch nicht als ein echter

10Apollon. Arg. 4, 1134: xeivn [Makpig] 61 napnpwta Atog Nuorjov via | | Evoing
£vioo9cv ' ABavtidog ¢ évi k6Ane | | £Eato, kai péArt Enpov nepi xeidog Edsuoev.
161pind. a. a. O. §U0 6¢ yAauroneg avtov | | Saipovev Boudaiot £€9pE. pavro Spaxrov-
teg apepdel | | i® peAwoodv, kadopevor u. Schol. z. d. St.

12Dje Worte Schneiders lauten: In Graecia infantes primum melle alebantur, quod
ex Paulo et Aétio monstrat Is. Vossius ad Barnabae Epist. p. 311, cui rei ollulam
cum spongia adhibuerunt etc. Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalt. 2 33, 9. Uebersehen
hat Schneider die sehr schlagende Beweisstelle der griechischen Anthologie (Jacobs,
Delect. epigr. gr. 10, 62): To Bpi@og Eppovakrta diexpricaocds, péArooat, | | @ed xoveg,
épriuotnv, Knpia paidpevov. | | moAAaxk &’ £ Upéwv Ewiopévov GAsoat’, ai ai K. T. A.
$3Brhadaranyaka 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.

164Grimm R.-A. 457 ff. D. M. 3 295. Rochholz, Allem. Kinderlied 282 ff. Kuhn, a. a. O.
Mannhardt, Germ. Mythen. 311 f.
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Mensch. betrachtet werden konnte. War jedoch irdische Speise
[Honig und Milch] iiber seine Lippen gekommen, so horte die-
ses Recht auf. Als des heiligen Liudger Mutter Liafburg geboren
wurde, befahl die noch heidnische Schwieger das neugeborene
Kind als Middchen im knabenlosen Hause in eine Badewanne zu
werfen und so zu toten. Eine mitleidige Nachbarin kam herzu,
strich dem Kinde etwas Honig in den Mund und erwarb ihm so
das Recht ans Leben. Es wurde nicht getétet, sondern aufierhalb
des elterlichen Hauses auf erzogen.“'%5 Die alten Hebrier gaben
ihren Neugeborenen Butter und Honig zu essen, weil sie glaubten,
dass die Kinder dadurch verstindig und tugendhaft wiirden.'%®
»Ein deutsches Kindermérchen (No. 62 bei Grimm) weif3 von der
Bienenkonigin, die sich auf den Mund ihres Giinstlings setzt; an
wen sie im Schlafe fliegt, der gilt fiir ein Gliickskind“ (Grimm, D.
Myth. 3 659).

Den Vorstellungen von der himmlischen Herkunft des Honigs
und seiner uralten Bedeutung als Gotterspeise entspricht es fer-
ner augenscheinlich, wenn wir ihn in zahlreichen Fillen als Op-
ferspeise verwendet sehen. Man ging dabei offenbar von der nahe
liegenden Voraussetzung aus, dass unter den simtlichen Opfer-
speisen keine den Gottern willkommener sein kéonne als diejenige,
welche nach der allge-meinen Vorstellung an und fiir sich schon
die Nahrung der Unsterblichen bildete.

Dass allen Gottern Honig auf den Altiren geopfert wurde, be-

!$5Mannhardt a. a. O. 311.

16 Jesaias 7, 15: Butter und Honig wird er essen, dass er wisse Boses zu verwerfen
und Gutes zu erwidhlen. Der heilige Basilius bemerkt dazu treffend: naidiki tpopi]
xpfjtat. Aphrodite zieht nach Od. v 69 die verwaisten Tochter des Pandareos mit Kise,
Honig und Wein auf (k6piooe 8¢ 87 "A@poditn 1] Tup® rai péArtt YAuRepd Kai f&EL
oivg). Vgl. auch Bochart, Hierozoic. 3, 388.
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zeugt zuniachst 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: éxaotou 8¢ ana§ 1ot pnvog
9Uouowy £€nit naviwv 'HAslol THV Rateldeypévav Bopdv. Suouot
8€ apxaiov tiva tponov * ABavatov yap Oposd nupoig PERAYREVOLS
péArtt Supidoy éni 1BV Bopdv.'®? Zu diesen allgemeinen Zeug-
nissen kommen noch mehrere speziellere fiir 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

167Vgl. auch Polemo bei Schol. Soph. Oed. Col. 100: *ASnvaioi te yap Toig TO10UTolg
£rpeAeig Ovieg Kai ta npog toug 9s0ug 60101 viipdaAia pev iepa Svouor Mvnpoouvy,
Movuoatg, 'Hot, HAie, ZcAfjvy, Nupgatg, 'A¢ppoditn Oupavia. P1Adxopog &¢ kai nepi
Twwvev dAAov Suciikv TOV autov TPOmov Spwpéveav @noiv év ti B tdv Atidwv °
Alovioo te rai taig Epex0iéwg Suyatrpaot. Dass man unter viipaAia Honigopfer (peAio-
novda) zu verstehen hat, lehrt Plut. @. Symp. 4, 6, 2: "EAAnvég te viipdAia tda avta Kat
pedionovéa, dvouowv. Orakel b. Euseb. Praep. ev. 4, 9, 6: “Ocootl 8’ apgi yaiav notw-
pevot aigv £aot, | | tolobe @ovou nmAnoag naven nupwndnBéa Bopov || év nupi BaAde
8épag 9voag {moio notavod, || kail péAr @uprioag dnie aAdgite £€vlev, || atpoug te
ABavoilo rai ovAoyxutag émiBaAAs.

18Antip. Sidon. b. Brunck, Anal. 2, 13, 28: EtxoAog Eppeiag, & mowpéveg, £v te
vdAaxktt | | xaipov rai §puive onevéopevog péArti. Ovid. Fast. 3, 735: Liba deo fiunt,
succis quia dulcibus idem || Gaudet et a Baccho mella reperta ferunt. Phylarch. b.
Athen. 693 f.: napa &¢ toig "EAAnowv oi 9vovteg 16 HAip, ¢g pnot $UAapyxog... péAt

onévdouotv, oivov o @épovieg Toig BONOIg K. 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: Xeie péAt Noppaig. Porphyr. de antro n. 16: 6tav 8¢ té IIépon

[Mithras] mpooaywot péAl g @UAARL KAPNAV, TO PUAAKTIKOV £€v CUPBOAG tidevtat.

Vgl. auch die vorige Anm. Anth. 5, 226: vnipdAwa onciow Kunpidt MeilAin. ib. 6,
232, 3: 1j te peAoodv | | apBpooin... ITavi @lAookineVL, Kai e6otépduyyt Mpuino | |
avtidetat At Saita P1Aogevidng. Emp. b. Ath. 510 d.




Cerberus.!%°

Hierher gehort endlich auch die Sitte den Seelen der Abgeschie-
denen Honigopfer darzubringen. Die édltesten Zeugnisse hierfiir
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 (Il. ¥
170: €v &’ £ti9e1 péArtog KRat dAsidpatog appipopijag, npog Aéxsa
KAivav), Od. o 36 erzihlt die Seele des Agamemnon dem ebenfalls
in der Unterwelt weilenden Achilleus die Geschichte von seiner
Bestattung. Vers 67 heifit es:

KRaico 8’ £v T’ £¢09fjTL YAV Kal dAciatt MoAAH
KRai pEAttt YAUReEp®.

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. apg’ autd 8¢ xonv xeopunv
ndowv verueoow, | | npdta peAirkpAT®, peténeita 8¢ n 81 oivy,
|l ©o tpitov av9®’ G8at: Vgl. x 518). Derselbe Brauch erhielt

sich bis in die historische Zeit hinein, wie schon aus Eurip. Iph.

169Gjl. It. 13. 415: Duc praedicta sacris duro placamina Diti: | | Mella simul tecum

et puri fer dona Lyaei. Apoll. Rh. 3, 1035: pouvoyevr 8’ ‘Eratnv Ileponida pedicocoto
Il Aeipov ¢k 6énmaog owpPAnia épya peAioodv. Aesch. Eum. 106: 1) moAAa pev 61)
v épdv éAcifate, || xoag T doivoug, vn@aAia peldiypata (vgl. oben Anm. 167)
Soph. Oed. Col. 481: xai tovde [kpwooov] mArjoag 96; 6idaoke kai téds. XOP. udatog,
pedioong * pnde npoopepeiv pédu. Schol. BouAetal 8€ Acyelv to pedirpatov. (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.
peArtodtra. 'Iotéov 6T ) peArtoltra £6i60to T0ig vekpoig, G £ig tov KépBepov (vgl.
Schol. Arist. Nub. 507 u. 508).




Taurica erhellt.!”® Als Iphigenia den vermeintlichen Tod ihres
einzigen Bruders beklagt, will sie ihm als Spende darbringen: 5.
160

PEAAG Rpatijpd te TOV PIpEvav

U8paivewv yaiag €v votolg,

MNydg T oUpei®dVv €K POOXWOV

Bakyou T’ oivnpag Aoag

§ouddv te movnpa peAooav,

d vekpoig deAktrpla Reltat.

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

MOAUV T€ YAp 001 KOGHOV £VvIN0K TAP®,
§av9® T’ £éAai) odpa oov KataoPEdw,
Kai tijg oupeiag aviepopputov yavog
§oudijg peAdioong £ig mupdv Padd o£dev.

Fragen wir nach der urspriinglichen Bedeutung des Honigs beim
Totenopfer, so scheinen vorzugsweise zwei Griinde dafiir magige-
bend gewesen zu sein. Der eine von ihnen besteht wohl in der
Anschauung, dass der Todte ein Heros oder ein Halbgott sei und
deshalb dieselben Opfergaben wie ein Gott empfangen miisse.'”!
Zweitens aber kommt hier die fast bei allen Naturvolkern herr-

schende Sitte in Betracht, den Toten solche Gegenstinde und

170Vgl. auferdem Aesch. Persae 607, wo als Totenspende (verkpoiot peldiktpia) an-
gegeben wird: Bodg T’ a@’ ayvijg AcurOov einotov yaAa, || tijg T avBepoupyod otaypa,
napgpasg péAt, || ABaow vSpnAaig mapOivou nnyijs péta, || arnpatév te pnrpog
aypiag dmo || motov nadairdg apmnédouv yavog t6de. Eurip. Or. 115: pedirpat’ dpseg
YAAaKtog oivemnov T’ axvinv.

1711Vgl. K. Fr. Hermann, Gottesd. Alt. 2 8§16, 12 ff. Ndgelsbach, Nachh. Theologie S. 407
i
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namentlich Nahrungsmittel mitzugeben, welche sie im Leben
gebraucht hatten, und von denen man annahm, dass sie sie auch
im Jenseits geniefien wiirden (vgl. Tylor, Die Anfange der Kultur,
iibers. von Spengel u. Poske 2, 29 ff. 1, 478 ff. Marquardt, Rom.
Privatalt. 1, 368 f.). Da nun der Honig die siifieste 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
Bergmiinnlein (Elben), in welche die Seelen Verstorbener iibergin-
gen, 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 erwidhnten griechischen

Totenopfern iiberein.

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 véktap und appfpooia zur Bezeichnung des Honigs

erortern, woraus, wie kaum hervorgehoben zu werden braucht, die

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




nahe Verwandtschaft der beiden Begriffe abermals klar erhellen

wird.

Das ilteste Beispiel fiir den uneigentlichen Gebrauch von véx-
tap = péAl habe ich bei Euripides Bacch. 142 N. gefunden:

PEeT 6 yadaktt nEdov, pel &’ oivy, Pel 6€ peAioodv VERTAPL K.
T. A.

Dass freilich dieser Gebrauch von véxktap viel édlter als Euripides
ist, scheint ein schones Pindarisches Fragment (No. 45 b. Bockh)
zu lehren, wo 5. 14 der herannahende Friihling, welchen vor
allen die honigspendenden Blumen spiiren, mit den begeisterten
Worten gepriesen wird:

"Ev’ Apyeia Nepéa pavtv o0 Aavdavet

@oivikog £pvog, OnoT’ oixdévtog ‘Qpdv Sadapou
elodpov énaiwowv £€ap @uta vektapea.

Mehrere hierhergehorende Beispiele bietet die griechische An-

thologie.
6, 239 AnoAAwvidou.

Zprveog €K PE TAPOV YAUREPOV 9€pPOG AP@PLVOREQDV
ynpawog KAsitwv oneiose peAiooonovog,

apppooinv éapog KNP&AV péAtl noAAov apéAdag,
8®pov anopaviou tnAonéteug ay£Ang.

9eing &’ £opoTOKOV XOPOV ANAETOV, £U 8¢ peAixpod
VERKTApPOG £pmArnoalg Knpomnayeig Sailapag.

ib. 6, 232: Kpiwvayopou.




3 rai 6e1dal arveodar apuydadat, 1 te peEACODV
apppooin, nmurvai T itpivéal monadeg.

7 Ilavi @lAooCKRNNIOVL Kai £Uotopduyyt Ipune
avtidetat Attr)v Saita P1dodevidng.

ib. 9, 404 ' Avuigilou.
7 Xaipott’ evayéeg, Kai £v dvieotl nopaiveode,

aidepiou mInvai vértapog épyatideg.

Mehrfache Nachahmung hat sodann dieser Sprachgebrauch bei

den romischen 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).
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Wie wir endlich im vorigen Abschnitt gesehen haben, dass Honig
die erste Nahrung menschlicher und gottlicher Kinder bildete, so
werden bisweilen auch neugeborene Gotter nicht gesaugt, sondern

mit Nektar und Ambrosia aufgezogen.
Hy. in Ap. Del. 123:
0Ud’ ap’’AnéAAwva xpuocdaopa 9focato pntnp,

aAAa @épig véktap te Kal apppooinv épateiviv
adavatoig xeideoowv énnpiato.

Von Aristaios sagt Pindar, dass er von Gaia und den Horen mit

Nektar und Ambrosia gefiittert worden sei:

Pind. Pyth. 9, 64 Bockh:

tai 8 émyouvidiov katdnkrapeval Bpé@og avtaig,
véktap £v xeideootl Rai apfpooiav otafoiot, dnoovrai

€ viv adavatov.




7 Kapitel 7.

7.1 A.

MEéf in metaphorischem Gebrauch von der Siifdigkeit der Rede

und des Gesanges.

Den dltesten Beleg fiir den metaphorischen Gebrauch von péAt
finden wir bereits im ersten Buche der Ilias Vers 249, wo die
Siiigkeit der Rede des Nestor mit der Lieblichkeit des Honigs

verglichen wird:

10U Kai ano yAwoong péAttog YAukiav péev audn.

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

Hes. Theog. 81:

ovtiva tTiproouot A10g KoGpat peyaioto
YEWOHEVOV T £016w01 SrotpePinv faclAnav,
T® pév éni yAooorn yAukepnv xeiouowv £€ponv,
10U &’ £ne’ €K oTOpPaAtTog Pel peidya K. t. A.

Eur. fr. 891 N.

el pot 10 Neotoperov euyAdwooov péA [f. 1. pédog]
’Avtiivopog te tot Ppuyog Soin 9:0dg,

OUK dv Suvaipnv pn otéyovia mpuniavat,
00@OUG £navtA®v avdpi pur) co@d Adyoug.
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Theocr. Id. 20, 26:

...EK OTOPATOV 8¢
EpPEE POL POVA YAUREPOTEPA 1] PEAL RNPA.

Noch héaufiger als die Rede iiberhaupt wird die Poesie mit Honig

verglichen.

So schon bei Hesiod. Theog. 94:

€K yap Mouodwv rai £éknBoAou "AntoAAwVog
avdpeg aodoi £€aotv éni x96va kat kidapiotai.

€K 8¢ A10g BaociAfjeg * 6 &’ 6ABrog Ovtiva MoGoat
@idovtal - yAukepn oi ano otdpatog pést avdn.!”?

: Besonders hiufig begegnet uns dieser Vergleich bei Pindar:

Nem. 3, 74:

' b ...£YQ T06€ TO1

7/ MEPNK PEPLYREVOV PEAL AEUKGD

ZUv ydAaxkti, Kipvapéva 8’ £epo’ ap@Enet,
nop’ aoidipov AioAfjov £€v nvoaiotv avAidv.

Dass hier kipvapéva €epoa (vgl. oben Hesiod. Theog. 83 yAu-
repr €€pon) wiederum den Honig [der Poesie] bezeichnet, sagt
ausdriicklich der Scholiast z. d. St. mit den Worten: 1 8poocog 1)
TOU PEALTOG K1pVAHPEVI IPOG TO YaAa Molel TO MOpa aoidipov rat
10 noinpa pixOev avldoig yivetal Kai avto Savpaociov.

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

auf die Stadt herabfillt:
173Vgl. Hy. Hom. in Mus. et Apoll. No. 25, 2 ff.
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£€y® 8¢ ouvegpantopevog onoudd, KAUTOV £9vog
AORPOV Ap@PENECOV PEALTL
€0UAvopa MOoAwv Katappexwv.

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

...&v &’ €patev®d

péArtt Kkai towaide tipai

raAAivikov xapp’ ayanagovty, d. i. nach der Erklidrung des Scho-
liasten: ai T®V VIKN@pOopwV Tipal TNV EMVIKIOV @8NV ayan®doiv ©g
REAL Rai @ldolowy. oiov O¢ év péAttt YAuKUTnG £0Tiv oUT® Kai Toig

VIK@O1v ai émvikiotl edai.

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

nAfjpég Tol péALTog TO KaAov otopa, @vpot, yévorto.

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

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

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

Anth. 9, 190:

Aéoflov 'Hpivvng t06e Rnpiov * €1 € T1 pIRPOV,
aAA’ 6Aov £k MOUGE®V K1PpVAPEVOV PEALTL.
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Aus dem Vergleiche des Liedes mit Honig ergab sich sodann die
weitere Vergleichung des Dichters mit der Biene. Wie die Biene
aus Blumenkelchen den Honig so schliirft der Dichter Poesie aus
den Bliiten des Lebens. Niemand hat diesen Gedanken, wenn
auch zunichst in ironischer Weise, schoner ausgesprochen als

Aristophanes, wenn er von Phrynichos sagt:
Av. 750:
£€viev donep N péAttta

$pUviXog ApBPoocicVv pEAé®V ANEBOCKETO KAPIMOV,
asi @épwv yAlukeiav Gdav.'”*

Derselbe Aristophanes nennt Sophokles einen mit Honig Ge-
salbten:

fr. 2, 1176 ed. Mein.

‘O 8’ aU Zo@oKA£0UGg TOT PEALTL KEXPLOPEVOU
@onep Kadiokou nepléAelye TO oTopa.

Mehrfach werden Dichter und prosaische Schriftsteller, welche
iiber eine schone Sprache verfiigen, geradezu Bienen (péAiooat)

genannt, z. B. Erinna, Sophokles, Platon, Xenophon,'”® und es

174ygl. 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: Zo@oxrAijg
a@’ £éRaotou to Aapnpov anavdigetl, k9a 6 rai péArtra £éAéyeto. Mehr b. Schneidewin
Einl. z. Sophokles Aias 1 p. 30 Anm.

175Anth. 7, 13, 1: Ilap9evikiv veaot8ov £v tpvonodoiot péArcoat | | "Hpivvav, Mouoiv
dvdea Spemropévav, || “Ardag £ig upévalov avapnaocsv. Hermesianax b. Ath. 598
c u. 57: 'At9ig &’ oia péAicca noAunprova xkoAdvnv || Asinous’ év tpayikaig A6e
xopootaoiatg. (Vgl. Schol. z. Arist. Vesp. 462. Suid. s. v. Zo@orAfjg. Vita Soph. ed.
Gaisf.) Suid. s. v. Eevo@&Vv autog 8¢ 'Attiki péAicoa énwvopdaleto. Wenn hie und da
die Pythia péAicoa 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.




entstand die Legende, dass Bienen, die Végel der Musen,'”® sich
solchen Lieblingen der Gottinnen unmittelbar nach der Geburt
auf die Lippen gesetzt und ihnen durch Zutragen von Honig
gewissermafien die musische Weihe erteilt hiitten.!”” Die Musen
selbst heifen peAiotaktot in einem Epigramm der Anthologie (4,
1, 33):

Asipava v’ eurapneivta PEAICTAKTOV ano MoucEwv.

Ebenda v. 21 wird die Poesie des Kallimachos einer Myrthen-
beere, angefiillt mit Honig verglichen:

...N60 te puptov
KaAAipayou, otu@edol pPeocTOV aei péALtog.

Eine auflerst anmutige wesentlich auf der eben besprochenen
Anschauung beruhende Legende erzihlt uns Theokrit Id. 7, 78 ff.:
Ein Sklave Namens Komatas, welcher die Heerden seines Herrn
weidete, opferte haufig den Musen. Der Herr schloss ihn in einen
Sarg (Aapva$) 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.!”®

176Varro de r. r. 3, 16 nennt die Bienen Musarum volucres. Die Musen nehmen selbst
Bienengestalt an b. Philostr. Ic. 2, 8, p. 823 Ol. Anthol. 9, 505, 6.

177Solches erzdhlt man von Pindar. Paus. 9, 23, 2: péAwooat aut®d Kabeudovtl npo-
OENMETOVTO TE Kal £EmAacoov npog ta XeiAn told knpod. 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.).

”Nach den Scholien z. d. St. soll sich die Geschichte bei Thurioi zugetragen haben.
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7.2 B.

Néxtap in iibertragener Bedeutung von der Siif3igkeit des

Gesanges.

Ebenso wie péAt nur nicht so haufig, lidsst sich auch véktap
in metaphorischem Sinne von der Lieblichkeit der Poesie nach-
weisen. Selbstverstiandlich 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 Gleich-
heit von Nektar und Honig sich unter Anderem auch noch in der
gleichen oder dhnlichen Bedeutungsentwickelung zeige.

Der dlteste Dichter, bei welchem der in Rede stehende Sprach-
gebrauch meines Wissens vorkommt, ist Pindar. Derselbe sagt Ol.
7, 7:

Kai £y Vvéktap Xutov, Mowodv §6otv, adAopoporg
avépaotv NEPN®V, YAUKUV KAPMOV (PPEVOS,
iAdokopat K. T. A.

Schon der alte Scholiast hat die Stelle richtig verstanden, da er
sagt: véktap 10 nmoinpa eine, Mowodv 8¢ §601v Tjv poucIKIV Kai
TOUg Upvoug.

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

@G T€ Vv ai opatl Aspvods pépfov ioioat
RESpov £g adelav padakoig dvieool péAlooat,
oUvekra oi YAUKU Moioa Katd oTOpAatog XEE VERTAp.
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Zwei weitere Beispiele bietet uns die Anthologie.

7, 29, 3: .

£08e1 rai Spépdig, 10 69wV £ap, @ ou peAicdov,
BapPit’, AvERPOUOU VERTAP EVAPROVIOV.

4, 1, 35:
€v & dp 'Avakrpeiovta, TO pEV YAUKU Kelvo péAtopa

VEKTapog, £ig 6’ £éAéyoug elomopov avIEpLov.

In Nachahmung solcher Metaphern singt Persius Prol. 12:

Quod si dolosi spes refulgeat nummi,
3 Corvos poetas et poetridas picas

Cantare credas Pegaseium nectar.
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8 Schlussbemerkungen.

Ich werde darauf gefasst sein miissen, dass man, wenn auch
nicht das ganze Resultat der vorstehenden Untersuchung, doch
die Herleitung der Vorstellungen vom Nektar aus dem Substra-
te des Honigs resp. Honigmeths bezweifeln wird, weil aus Aus-
driicken wie vértap épuBpov und vértap oivoxoeiv hervorgeht,
dass bereits in homerischer Zeit der Nektar fiir eine hohere Po-
tenz des Weines, nicht des Methes gehalten wurde.!”® Derartigen
Einwendungen gegeniiber, welche gegen meine Erklirung etwa
geltend gemacht werden konnten, ist Folgendes hervorzuheben.
Erstens wire, wenn man die Vorstellung des Nektar aus dem Sub-
strate des Weines ableiten wollte, die Tatsache unerklirbar, dass
neben der homerischen Auffassung des Nektars als Trank noch
eine andere ebenfalls recht alte (Alkman, Sappho, Anaxandrides)
bestehen bleiben konnte, wonach Nektar nicht den Géttertrank,
sondern die Gotterspeise bedeutete. Es ist bei dem auf3erordent-
lichen Ansehen, in welchem Homer bei den spateren Dichtern
stand, kaum denkbar, dass Alkman, Sappho u. s. w. eine im Ge-
gensatz zu den homerischen Gedichten stehende Auffassung des
Nektars hitten geltend machen konnen, wenn sie sich nicht auf
eine gute alte lokale Tradition zu berufen im Stande gewesen

waren.

Ebenso wenig wiirde ferner die Ableitung des Nektars von dem

17Dasselbe ist in spiterer Zeit der Fall, wo, wie z. B. bei Nikandros, véktap in der

Bedeutung von o?vog erscheint. Aus dem Umstande, dass der Nektar wie Wein in
einem kpnup gemischt wird (vgl. z. B. 2. A 598. £ 93. h. in Ven. 207) ist fiir die
Gleichsetzung von Wein und Nektar mit Sicherheit nichts zu schliefien, da. auch der
Meth aus einer Mischung von Honig und Wasser bestand.
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Substrate des Weines mit der konservierenden Kraft, welche man
dem Nektar allgemein zuschrieb, in Einklang zu bringen sein, weil
der Wein eine solche nicht besitzt. Sodann widerspricht die wahr-
scheinlichste Etymologie des Wortes véktap = viyalov, Leckerei,
welche Bedeutung wohl aus dem Begriffe Honig, nicht aber aus
dem Begriffe Wein abzuleiten ist. Endlich hat man die Tatsache
wobl zu beriicksichtigen, dass vor der Einfithrung des Weinbaues
in Hellas das hauptsiachlichste berauschende Getrank der Grie-
chen, so viel wir wissen, der Honigmeth war. Da nun, wie wir
gesehen haben, die Vorstellung eines berauschenden Gottertran-
kes sich bei den verwandten Indern und Germanen nachweisen
lasst, also auch bei den Hellenen der dltesten weinlosen Zeit sehr
wahrscheinlich vorauszusetzen ist, so leuchtet ein, dass die alte-
sten Hellenen ihre Vorstellung vom Gottertranke eben nur dem
zu ihrer Zeit iiblichen berauschenden Getrinke, also dem Meth,
entnehmen konnten. Gibt man die Richtigkeit dieser Schlussfol-
gerung zu, so wird man die aus verhdltnismigig geringfiigigen

Spuren von Hehn erschlossene Existenz eines Methzeitalters

durch eine Reihe neuer Tatsachen bestatigt sehen.
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9 Die Grundbedeutung der Aphrodi-

te.

Dass der ganze Mythus und Kultus der A., wie er uns iiberliefert
und in den gangbaren Handbiichern der griechischen Mythologie
dargestellt ist, das Produkt einer hochst merkwiirdigen, frithzei-
tigen Vermischung griechischer und orientalischer (semitischer)
Religion sei, ist zwar schon lingst erkannt worden; dennoch aber
hat noch Niemand den Versuch gemacht, die orientalischen und
griechischen Vorstellungen im Aphroditemythus streng voneinan-
der zu sondern und dadurch das Verstindnis des urspriinglichen

Wesens dieser Gottin zu fordern.

a. Die orientalische A. Alle uns bekannten semitischen Volker
mit einziger Ausnahme der Hebrider verehrten eine héchste weibli-
che Gottheit, die zugleich als Gottin des Mondes [oder Venusster-
nes] und als Prinzip aller weiblichen und irdischen Fruchtbarkeit
gedacht wurde. Beide Funktionen hingen auf das innigste mitein-
ander zusammen, da der Mond einerseits durch die Katamenien
das ganze weibliche Geschlechtsleben zu regeln, anderseits durch

Spendung des fiir den Pflanzenwuchs in siidlichen regenarmen

Landern, speziell im Orient, so notwendigen Thaus die Fruchtbar-
keit des Bodens zu fordern scheint (Vgl. die Stellen b. Roscher,
Juno und Hera. Stud. z. vgl. Mythol. d. Gr. u. Romer Heft 2, S.
19 ff. Winer, Bibl. Realworterb. unter Thau. v. Baudissin, Stud. z.
Semit. Religionsgesch. 1, 241. 2, 151. Ders. Jahve et Moloch 23).

Diese Gottin nun fiihrte bei jedem der semitischen Stimme einen
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besonderen Namen: sie hief3 z. B. bei den Phoniziern Astarte, bei
den Assyrem Istar, bei den Syrern Aschera, in Babylon Mylitta
(eigentl. Moledeth, d. i. die Gebarenmachende). Gehen wir genau-
er auf die einzelnen Funktionen, Mythen und Kulte ein, so ist

Folgendes hervorzuheben.

1. Dass wir in den genannten Géttinnen in der Tat urspriing-
liche Mondgottinnen zu erkennen haben, erhellt zunédchst aus
den Uberlieferungen des Altertums selbst. So sagt Herodian (5, 6,
10) von der mit der griechischen Aphrodite Urania identifizierten
phonizischen Astarte: Oupaviav Poivikeg 'Actpoapxnv ovopa-
Jouot, osAfjvnv civat 9édovieg. Vgl. auch Lucian de dea Syr. 4:
"Actaptnv 8’ £y® SorEw ZeAnvainv Eéppevatl und (hinsichtlich des
Namens 'Actpoapyn) die den Mond als Konigin der Sterne feiern-
den Bezeichnungen regina siderum (caeli) und 'Actpapyxn (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 Hauptgottin ,,Virgo caelestis“ oder ,,Juno caele-
stis,“ worunter man ebenso wie unter dem griechischen Oupavia
in der eben angefiihrten Stelle des Herodian wahrscheinlich nur
Uebersetzungen eines auf die Mondgottin beziiglichen semiti-
schen 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 dar-
gestellt wurde (Gen. 14, 5. Sanchon. fr. ed. Orelli p. 34. Eckhel,
Doctr. num. 1, 3, 369 ff. vgl. v. Baudissin, Stud. z. Semit. Rel.
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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 Niachte genannt
(Roscher a. a. O. S. 20).

2. Wie schon oben angedeutet wurde, waren die genannten
Mondgottinnen zugleich, so viel wir wissen, die Forderinnen aller
weiblichen und iiberhaupt aller animalischen und vegetativen
Fruchtbarkeit. Hierher gehort vor allen Dingen der babylonische
Name Mylitta oder Moledeth, welcher geradezu die Gebarenma-
chende bedeutet (Duncker, Gesch. d. Alt. 3 1, 220), ferner die
Rolle, welche die altchaldiische Istar in einem von Schrader und
Oppert behandelten Hymnus spielt, wo sie als Gottin der Frucht-
barkeit auftritt, insofern bei ihrem Hinabsteigen in die Unterwelt
alle Zeugung und Befruchtung aufhorte (Haug, Beil. z. Augsb. allg.
Ztg. 1875. S. 1092). Sicherlich hingt mit dieser Funktion auch
die fiir Kypros, Karthago, Babylon u. s. w. bezeugte Sitte des Op-
fers der Jungfrauschaft und mancher andere anstoflige Gebrauch
auf das Innigste zusammen (Herod. 1, 93. 94. 196. 199. Strab.
745. Iust. 18, 5. 21, 3. August, c. D. 2, 4. 2, 26. 4, 10. Luc. D. S.
6. Athen. 572 f. Lactant. 1, 17. Val. Max. 2, 6, 15. Duncker a. a.
0. 349).

Uberhaupt scheint die orientalische Aphrodite vorzugsweise
eine Gottin der Frauen und von diesen verehrt geworden zu sein.
In Betreff der vielfach erwdhnten obszonen Gebrauche in ihrem
Kultus wird hier und da hervorgehoben, dass auch verheiratete
Frauen an ihnen teilgenommen hitten (Val. Max. a. a. O. August.

C. D. 2, 26. Duncker a. a. O. 349). Besonders eifrige Verehrerinnen
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der Gottin waren aber die Hetiren (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 friihesten Zeiten phonizischer Einfluss
nachweisbar ist (v. Baudissin, Stud. 2, 174. 198. 201). ,,In Korinth
hatte Aphrodite in den besten Zeiten der Stadt iiber tausend
solcher Middchen in ihrem Dienst, welche dem Fremden ebenso
gefahrlich waren als sie dem Gottesdienste Glanz und Ansehen
verliechen. 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 verschméaht
den Dienst der Miadchen mit zierlichen Worten zu verherrlichen,
als ein vornehmer Korinthier nach einem Siege in Olympia der
Aphrodite seiner Vaterstadt eine Anzahl davon geweiht hatte
(Athen. 13, 33. Strab. 8, 378. Alkiphr. 3, 60). Im Dienste der
erycinischen Venus auf Sicilien aber hat dasselbe Institut sich
bis in die Zeiten der Romer erhalten, welche jenen Gottesdienst
auch in dieser Hinsicht unter ihren michtigen Schutz nahmen*
(Strab. 6, 272. Diod. 4, 83. Cic. in Q. Caec. div. 17. Vgl. Preller, gr.
M. 2 1, 285. Welcker, Gotterl. 1, 670. 2, 712. Hermann, Gottesd.
Alterth. 20, 16).

Dass die orientalische Aphrodite iiberhaupt als Gottin aller ani-
malischen und vegetativen Fruchtbarkeit gedacht wurde, scheint
ausfolgenden Tatsachen hervorzugehen. Auf dem Eryx glaubte
man, dass die Gottin an jedem Morgen durch Thau und frischen

Graswuchs alle Spuren der auf ihrem unter freiem Himmel er-
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richteten Hauptaltare dargebrachten Brandopfer wieder vertilge
(Aelian N. A. 10, 50. vgl. Tac. H. 2, 3. Pervigil. Ven. 15). Da der
Thau, wie schon oben bemerkt, als eine Wirkung des Mondes
(oder Venussternes) betrachtet wurde, und in den siidlichen im
Sommer fast ganz regenarmen Lindern das Gedeihen der Vege-
tation hauptsidchlich vom Thau abhingt, so kann man auch in
diesen beiden Ziigen direkte Beziehungen zum Monde erblicken.
Hierher gehort die Paphische Sitte der Gottin Garten zu heiligen
(A. tepornmig. 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
filhrt 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 zu-
sammenhingen, dass der Mond das Wetter beeinflusse und Regen
oder Sturm anzeige (Verg. Geo. 1, 427 ff. Aratus Diosem. 46 ff.
Plin. n. h. 18, 35, 79. Vgl. Roscher, Hermes d. Windgott 46 u. 101).
So erklirt sich wohl auch die Auffassung der orientalischen A. als
Gliicksgottin (Fortuna Caeli. Vgl. Preller, R. M. 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).
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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 grofes Ei im Euphrat, welches
sie ans Ufer schoben, wo es von einer Taube ausgebriitet wurde.
So sei, heifit es, die syrische Venus entstanden, eine gute und
gnadige Gottin, welcher die Menschen sehr viele Wohltaten ver-
danken.“ Uberhaupt hielten Einige diese Géttin fiir das feuchte
Prinzip in allen natiirlichen und fiir das gute in allen menschli-
chen 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 téglich Viele hinzuschwammen,
um ihn zu bekrinzen; an dem Teiche wurde ein Fest gefeiert, bei
welchem man die Gotterbilder ans Wasser trug. Wie in Hierapolis
Hauptgottheit die Atargatis (= Astarte) war, so hatte auch die in
dem philistidischen Askalon verehrte Derketo (= Atargatis) einen
grofien und tiefen See in der Nidhe 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 spiateren euhemeristi-
schen Erzahlung 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 'Ix90g in den See bei Askalon versenkt worden
zur Strafe fiir ihren Ubermut. Auf den Kult der Derketo gehen

auch zuriick die abendlindischen Erzihlungen von Aphrodite

oder Diana, welche mit ihrem Sohne Eros sich ins Wasser (den
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Euphrat) gestiirzt habe und in einen Fisch verwandelt worden sei
(s. die von Baudissin in Herzog und Plitt Realenc. unter Atargatis
gesammelten Belege und aufierdem Denselben in Studien etc. 2,
165. Preller, R. M. 1 744 f.).

Den Grund fiir alle diese Vorstellungen miissen wir wieder
in der urspriinglichen Mondbedeutung der orientalischen A. er-
blicken, denn der Mond galt vielfach als Thauspender und Prinzip
lebenschaffender Feuchtigkeit (v. Baudissin a. a. O. 2, 151 ff.
Roscher, Juno und Hera S. 17, Anm. 12). Auch der wahrschein-
lich phonizische Mythus von der Geburt der A. aus dem Meere,
sowie die der A. eUnmAoia, neAayia 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
friihzeitig weite Seefahrten unternehmenden Phonikern wird die
Wichtigkeit der Gestirne fiir die Orientierung auf dem Meere und
der Einfluss des Mondes auf Ebbe und Fluth ebenso wenig wie
den Griechen entgangen sein (vgl. Aristot. de mu. 4. de mirab.
ausc. 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 Ideen mit zu Grunde liegen (vgl.

v. Baudissin, Stud. 2, 183 f. Preller, gr. Myth. 2 1, 340. 347. 1).

4. Wie aus dem neuerdings so 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

hingt damit die Tatsache zusammen, dass auf Cypern das Grab
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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 Naturvilker 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 erklirt 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 beriihrten Einfliisse, welchen man dem Monde auf

Gewitter zuschrieb (Vgl. Roscher, Juno u. Hera 29).

6. Kultus. Im Kultus waren der orientalischen A. von Tieren
der Widder, der Ziegenbock, das Rebhuhn, die Taube, die Purpur-
muschel 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
fiir das fruchtbarste und zirtlichste Geschopf (s. Lenz, Zoologie
d. Gr. u. R. 351 ff.). Die angefiihrten Pflanzen dagegen wurden
zur Bereitung von Arzneien, welche Storungen der menschlichen
Fruchtbarkeit heilen sollten, gebraucht (Plin. h. n. 23, 107 ff.
28, 102. 24, 14 ff. 23, 160 ff.). Zu Paphos scheint man auch

vom Himmel gefallene Steine (Meteorsteine) der A. geweiht zu

112




Hi\:‘_\.

haben, wenigstens zeigen cyprische Miinzen einen von Leuchtern
oder Fackeln umgebenen pyramiden- oder kegelformigen Stein
(Preller 2 1, 291), den v. Baudissin (St. 2, 220) gewiss mit Recht
als einen nach dem Glauben der Alten aus dem Monde gefallenen
Meteorstein ansieht. Endlich scheint A. schon bei den 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 wesentlichsten 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 Ein-
druck einer echtgriechischen Gottheit macht. Dennoch war in
homerischer Zeit das Bewusstsein von der ausldndischen Abkunft
der Gottin noch keineswegs erstorben, wie schon aus den Namen
und Beinamen Kunpig (Il. 5, 330. 422. 760. 883), Kunpoyevr|g,
Kunpoyévewa (Hesiod. Th. 199. Panyasis b. Athen. 2, 3) Kunpia
(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 ITa@ia hief3. Ein zweiter Haupt-
ausgangspunkt ihres Dienstes war die Insel Kythera (Ku9npa u.
KuOrjpn), ebenfalls eine schon sehr frithzeitig wegen der daselbst

ergiebigen Purpurschneckenfischerei gegriindete Kolonie der Pho-
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niker (Bursian, Geogr. v. Gr. 2, 140), von der die Gottin schon
bei Homer den Namen KuO¢pewa fithrt (Od. 8, 288. 18. 193. vgl.
Il. 15, 432. Hom. H. 10, 1). Teils von diesen beiden Inseln, teils
von anderen schon in iltester Zeit in Hellas gegriindeten pho-
nizischen Kolonien aus scheint sich bereits in vorhomerischer
Zeit der Aphroditekultus iiber ganz Hellas nach Lemnos, Lesbos,
Boeotien, dem Peloponnes, nach Korinth u. s. w. verbreitet zu
haben, wiahrend die westlichen Kolonien Griechenlands in Italien
und Sicilien vorzugsweise von den punischen Niederlassungen
daselbst beeinflusst wurden. Die berithmtesten Kulte der kartha-
gischen Astarte befanden sich bekanntlich in Karthago selbst, in
Panormos und auf dem Eryx (A. 'Epuxkivy, Venus Erycina). Vgl.
iiber 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 verhiltnisméflig 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 Mondgottinnen (Hekate, Artemis,
Selene) besaflen und zweitens, dass die urspriingliche Bedeutung
der A. schon im Orient selbst so sehr verblasst war, dass sie hinter
den iibrigen Funktionen notwendigerweise stark zuriicktreten

musste. Eine deutliche Beziehung zum Monde diirfte zunichst in
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den Beinamen INacwpasooa, naocwpan, nacwpang (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 napgarng, nacwpang auch
von dem Sonnengott Helios, der Mondgottin Artemis und von den
Sternen gebraucht wird. Ferner gehort unzweifelhaft der schone
sinnige, vielleicht auch urspriinglich phonikische Mythus von
Phaethon, dem schonen jugendlichen Sohne der Eos und des
Kephalos hierher, den Aphrodite seinen Eltern entfiihrt und zum
niachtlichen Aufseher ihres Tempels (d. i. des Himmels) gemacht
hat (Hes. Th. 986 ff. Hyg. A. 2, 42). Da unter Phaethon zweifellos
der Venusstern zu verstehen ist, welcher neben dem Monde am

Himmel als leuchtendstes Gestirn zu stehen pflegt, so wird man

auch hierin eine direkte Beziehung zum Monde erblicken diirfen.

Ubrigens hief3 derselbe Stern nach Aristot. de mu. 2, Tim. Locr.

96 e. Plotin. p. 642. Ox. auch 'A@poditng oder "Hpag aotnjp, 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 Verméahlungen
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 Actepia (Crameri Anecd.

Paris. 1, 318. Welcker, G. 1, 673) und Oupavia wird man wohl
am besten auf die Mondgottin A. beziehen. Letzterer diirfte, wie

schon oben angedeutet wurde, urspriinglich nur die Ubersetzung

eines phonikischen Namens sein (vgl. die Himmelskonigin bei
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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. Auglerordentlich reich entwickelt ist im Mythus der grie-
chischen Gottin die Funktion einer Forderin der weiblichen und
iiberhaupt aller animalischen und vegetativen Fruchtbarkeit, wie
sie sich vorzugsweise in der schonsten Zeit des Jahres, im Friih-
linge duflert. Am schonsten schildert das Wesen dieser Friihlings-
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 Goéttin,
welcher, als sie ihren geliebten Anchises auf dem Ida besucht,
Wolfe, Lowen, und Panther paarweise schmeichelnd huldigen,
dem siifien Triebe der Liebe folgend. Denn die Liebe ist in diesem
Mythus im Grunde nichts anderes als der auf Fruchtbarkeit ge-
richtete 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:

€pd pEv ayvog oupavog tpidoat xdova,
£pwg 8¢ yaiav AapBdavel yapou Tuxely,
opppog &’ an’ eGvasvtog oupavold NMECOV
£€xuoe yaiav * 1) 8¢ tiktetal Bpotoig

pNAwv te Bookag Kai Biov Anpntplov *
8evbpiTig Gpa 8’ £k votifovtog yapou
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TEAEL0G £0TL. TAV 8’ £ym mapaitiog.

Ahnlich feiert Lucrez in den begeisterten Eingangsworten sei-
nes philosophischen Gedichtes die Macht der grofien Liebesgottin
im Bereiche der ganzen organischen Natur (¢puUoig) und viele an-
dere 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, ilippiges Gras unter den Fiissen
emporsprosst (Hes. Th. 194. Ath. 600). ,]In einem Chorliede der
Medea des Euripides haucht A. aus des Kephissos Wellen schop-
fend die Flur an mit lieblicher Liifte 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 sidet und welche Liebe eingibt.“ Auf
die Gottin der vegetativen Fruchtbarkeit beziehen sich wohl die
Beinamen {cidwpog, Nnmiodwpog, curkaprnog und dwpitig. A. ist
ferner ,,die Gottin der Garten, der Blumen, der Lusthaine, die
reizende Gottin des Friihlings und der Friihlingsliifte.“ Ihr beson-
ders war der Friihling geweiht, zur Nachtzeit bei Mondenschein
dachte man sie sich im Friihling ihren Reigen anfiihrend (Hor. ca.

1, 4, 5), ihre vornehmsten Feste scheinen Friihlingsfeste gewesen
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zu sein (K. Fr. Hermann, Gottesd. A. 52, 30). Man verehrte A.
hidufig in Garten und feuchten, iippige Vegetation erzeugenden
Niederungen gleich Artemis und den Nymphen. So hief sie in
Paphos iepornmnig, in Athen ist von einer Urania é¢v kfmoig, zu
Samos von einer A. ¢év kadapoig oder ¢v £Ael die Rede (vgl. Strab.
8, 343. Athen. 13, 31). ,,Anderswo wurde sie im Schmucke der
Blumen als avOsia verehrt (Preller 2 1, 271, 2), und immer ist
sie mit Blumen bekrinzt, die durch sie gedeihen und bliihen, vor
allen mit Myrten und Rosen, den Blumen der schonsten Jahres-
zeit.“ Eine ganz besonders innige Beziehung der A. zur Vegetation
des Friihlings verrit der schone tiefsinnige Mythus von Adonis.
Wenn ferner die Horen hédufig 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 Ida fiir Paris sich schmiickt, die Horen und die Chariten far-
bige Kleider anlegen, getaucht in die Fiille der Friihlingsblumen
und vom Dufte simtlicher Horen durchhaucht. In einer andern
Stelle des reizenden Gedichts winden A. und ihre Dienerinnen,
Nymphen und Chariten, duftige Krinze aus den Blumen der Erde
unter schonem Gesang im quellenreichen Gebirge des Ida“ (vgl.
Epic. gr. fr. ed. Kinkel p. 22 f.).

Aber nicht blofi die vegetative, sondern auch die animali-
sche Fruchtbarkeit und der mit dieser zusammenhingende Ge-
schlechtstrieb wurde auf die A. zuriickgefiihrt, wie dies in den
schon angefiihrten herrlichen Versen des homerischen Hymnus,

sowie in dem Hesiodischen Mythus von der @iloppndng A. (Hes.
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Th. 200) angedeutet ist. Darum waren der A. besonders die durch
starken Geschlechtstrieb und Fortpflanzungsfihigkeit ausgezeich-
neten 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. Romer. Gotha 1856).

Bei den Menschen heifit der Fortpflanzungstrieb, der das Band
der Ehe kniipft, Liebe, und darum ist A. zur Liebes- und Ehegottin
geworden. Sehr schon sagt Welcker, G. 2, 709: ,,Beides geht von
ihr aus, alles Zauberische, Gliickliche, Quidlende, wodurch der
von Lieblichkeit ergriffene Sinn, und aller Drang des Verlangens
der Geniegllichkeit und mehr als tierischen Begehrlichkeit, wo-
durch die Sinne gereizt und entflammt werden« Sie reicht von
den unschuldigsten reizendsten Betéorungen und Gaukeleien zu
den innigsten und heiligsten Banden unter Menschen, zu himm-
lischen Gefiihlen und Ahnungen hinauf und zu dem blofien Tier
im Menschen und tief darunter hinab.“ Die edlere reinere Liebe,
welche zur Vollendung in der Ehe (téAog 9aAepoio yapouo) fiihrt,
vertritt vorzugsweise A. Oupavia, den gemeinen rein sinnlichen
Trieb aber die A. IIavénpog. Diese Unterscheidung scheint schon
einer ziemlich frithen Zeit anzugehoren, da mehrfach, z. B. in The-
ben und in Athen die Oupavia der IIavénpog als eine erhabenere,
edlere Gottin ausdriicklich gegeniibergestellt wird (vgl. Pausan. 9,
16, 2. Xen. Symp. 8, 9. Welcker, G. 1, 672 ff.), welcher Gegensatz,
spiter von Platon (Symp. 180 D) besonders betont worden ist. Fiir
wie ehrwiirdig z. B. die A. Oupavia in Athen galt, geht aus ihrer

Benennung ,ilteste des Moiren“ deutlich hervor (Paus. 1,19, 2.
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Vgl. Orph. hy. 55). Ein anderer Beiname dieser A. von 'OAupmnia.
Sie wurde als solche in Sparta und Sikyon verehrt, und ihre Prie-
sterinnen mussten sich der grofiten Keuschheit befleifigen (Paus.
3, 12. 9. 2, 10, 4). Urania spendet Ehegliick nach einem schéonen
Epigramme Theokrits (13). Als in Rom ein Bild der Venus nach
den griechischen Sibyllinen eingeweiht wurde, widhlte man dazu
aus hundert erlesenen Matronen die Sulpicia aus (Plin. 7, 35).
Phidias bildete die Urania mit einer Schildkrote unter dem Fufie
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 Il. 5, 429) und
eine Gottin 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. @aAapov
dvaocoa) und wachte iiber der Erfiillung von Eheversprechen, wie
aus der Geschichte von Ktesylla und Hermochares oder von Ky-
dippe und Akontios hervorgeht (vgl. Anton. Lib. 1. Ovid. Her. 21.
Buttmann, Mythol. 2, 115 ff.). Die hierher gehorigen Beinamen
der Gottin sind A. Hera (in Sparta: Paus. 3, 13, 6), Harma (zu
Delphi: Plut. Amat. 23, 7, von appodeiv), 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.

erzihlt ist. Ubrigens lassen sich alle diese Funktionen auch bei
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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 Geniisse, als eine Herrin
iiber die Herzen sowohl der Menschen als der Gotter gilt, die im
Stande ist Abneigung oder Zuneigung einzuflofien, wie dies na-
mentlich aus ihren Beinamen anooctpo@ia und énotpogia (Paus.
1, 40, 5; 9, 16, 2) hervorgeht. Schon Homer betont diese Seite im
Charakter der A., wenn sie (Il. 14, 215) von ihrem buntgestickten
Bengurt redet, worin alle ihre Bezauberungsmittel sind, ¢1Adtng,
ipepog, oaplotug, napgaotg (vgl. auch Hes. Th. 205 f.), oder wenn
er (ib. 198) die Hera sie um die Gaben der Liebe anflehen lésst,
womit sie Gotter und Menschen zu bezwingen weif3. Ihren Lieb-
lingen wie Paris (Il. 3, 54), Kinyras, Aeneas, Phaon verleiht sie
die Gabe zauberischer Schonheit und verfiihrerischer Liebenswiir-
digkeit, wihrend die Frauen die Macht der A. vorzugsweise als
eine verderbliche empfinden, indem sie durch sie von ungliick-
licher 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.

Natiirlich musste eine solche Gottin, welche Schonheit und
Liebreiz zu spenden vermag, auch selbst als ein Ideal aller weib-
lichen Anmut und Lieblichkeit gedacht werden. Darum preist
schon Homer ihr siifes Lacheln (@loppeidng Il. 3, 424. 4, 10. 5,

375 u. 0.), ihren wunderschonen Hals, ihre reizende Brust, ihre

121




Hi\:‘_\.

strahlenden Augen (Il. 3, 396), ihre weifien Arme (5, 314), und
spitere Dichter iiberbieten sich formlich in der iippigen Ausma-
lung ihres Bildes, wobei sogar die feinsten Details ihrer Toilette
nicht vergessen wurden (vgl. Hom. hy. in Ven. 86. hy. 6, 7-11.
Od. 18, 192 und iiberhaupt die schone Darstellung Prellers, gr.
M. 2 1, 277 f.). Wenn ein schones Weib geschildert werden soll,
so wird sie mit A. verglichen (Il. 9, 389. 24, 699. Od. 4, 14. 17,
37 6.). Die Anmut der Gottin liegt auch in dem schéonen Mythus
von ihrem Verhiltnisse zu den Chariten ausgesprochen, welche
als ihre Dienerinnen gedacht werden (Il. 5, 338. Od. 18, 194). Die
hierher gehorigen Beinamen sind Mop¢® (Paus. 3, 15, 8), yAuku-
PeiAd1xog, RAAUKAMG, £AkoBAEPpapog, Bawwtig (Hesych.), xpuoén,
MOAUXPUOCOG, XPUOCOOTEPAVOG, EUOTEPAVOG U. S. W.

Hieran schlief3t sich passend die Funktion der A. als Goéttin 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 Minner setzten ihre Ehre darein, ihre schonsten
Sklavinnen der Korinthischen A. zu weihen. ,,Wie feierlich dieser
Gebrauch genommen wurde, zeigt ein Epigramm des Simonides
und das Skolion des Pindar (fr. 99), aufzufiihren im Tempel der
A. fiir Xenophon, der ihr fiir den Sieg in Olympia schone Mad-
chen 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*
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verkniipften Anfang.“ In Athen griindete Solon, in der Absicht das
Hetarenwesen zu ordnen, einen Tempel der A. Pandemos, d. i. der
offentlichen oder allgemeinen Liebesgottin, und weihte derselben
eine Anzahl offentlicher Middchen, 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). Auf3erdem besaf3
Athen noch einen Tempel der Aphrodite Hetaira, welcher, wie
Apollodor (b. Athen. 571 c. Phot. Lex. s. v.) berichtet, weibliche
und minnliche Hetidren versammelte. Derselbe Beiname kommt
auch anderwirts z. B. zu Ephesos und Samos vor (Athen. 572
f.). Zu Abydos gab es eine A. Porne (Athen. a. a. O.). Noch an-
dere hierher gehorige Kulte, die zum Teil die widerwartigsten

Ausschweifungen verraten, erwihnt Welcker, G. 2, 714 ff.

3. Wie schon die orientalische A. so hatte auch die hellenische
Gottin die deutlichsten Beziehungen zum Wasser oder zum Mee-
re, was, wie schon erwihnt, sich leicht aus ihrer urspriinglichen
Mondbedeutung erkliaren lisst Bereits Hesiod (Th. 188 ff.) kennt
den Mythus von der Entstehung der A. aus dem Schaume, der sich
im Meere um das Zeugungsglied des Uranos bildete, als Kronos
dasselbe nach der Entmannung des Vaters herabgeschleudert hat-
te. 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
Semitischen zu erklidren 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
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Westwind nach Kypros getrieben, wo sie die Horen aufnehmen,
schmiicken, um sie zum Olymp emporzufiihren. Bion nennt A.
darum ein Kind des Zeus und der See (10, 1), und es gab Bild-
werke, 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 Tri-
tonen und Nereiden die Schaumgeborene durchs Meer (Welcker,
G. 2, 706). Ihre hierauf beziiglichen Beinamen sind EunAoua (be-
rithmt geworden durch die Knidische Statue des Praxiteles und
nach einem Epigramme der Anyte (A. 9, 144) die den Schiffern
giinstige Fahrt verleihende A. bezeichnend), 'aAnvaia, IIeAayia
(= Venus marina), ITovtia, Awtpvnoia, @ldoppioteipa (Anthol. 10,
21, 7), 'Avaduopévy, appoyevilg, @alacoia. Mit Bezug auf ihre
Funktion den Schiffern giinstige Fahrt zu verleihen und die See
zu beruhigen scheinen ihr 6fters Tempel und Statuen am Mee-
resufer errichtet worden zu sein (Brunck, Anal. 3, 205, 265). Die
A. Aivewag, die gottliche Beschiitzerin des Aeneas auf seinen Irr-
fahrten, 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. émtttup6ia,
nPOg 0 TOUG KATOLXOPEVOUG £t TAG X04g avakadotvrtat (Plut. Q.
Rom. 23). Die von Preller, gr. M. 2 1, 275, 3 damit verglichene
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A. tupBopuxog (Clem. Al. Protr. p. 24 S.) gehort, wie Welcker,
G. 2, 715 erwiesen hat, entschieden nicht hierher (vgl. iibrigens
Gerhard, Archéol. Nachl. a. Rom. S. 121 ff.). Wahrscheinlich hiangt
jener Delphische Kult mit der schon oben besprochenen orienta-
lischen 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 Mondfinsternis-
sen, in die Unterwelt hinabsteige, wie man denn in Cypern ihr
eigenes Grab zeigte, so gut als das des Zeus auf Kreta (Preller, gr.
M. 2 1, 275. Anders Welcker, G. 2, 716).

5. Wenn A. mehrfach als eine kriegerische Gottin gefasst und
demnach bewaffnet 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
blog3 in Cypern (Hesych. £yxelog '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.  App. £vonArog) und sonst (Mionnet
3, 231 ff.) Die Anthologie enthilt mehrere auf eine mit Helm und
Speer bewaffnete A. gehende Epigramme (Anthol. gr. 2, S. 677
ff. ed. Jacobs). So erklidren sich zugleich ihre Beinamen ’Apcia
und virn@opog zweifelhaft erscheint, ob, wie Welcker vermutet,
(Gotterl. 1, 669) auch die haufig vorkommende Verbindung der A.

mit Ares auf die Idee einer bewaffneten Gottin zuriickzufiihren
ist (vgl. Welcker, G. 1, 669. 2, 708. Preller, gr. M. 2 1, 267 f.
u. dagegen die griindliche Untersuchung von Tiumpel, Ares und
Aphrodite. Leipz. 1880).




Hi\:‘_\.

6. Kultus der hellenisierten A. Was zunichst die der A. heiligen
Tiere und Pflanzen betrifft, so sind aufer den schon oben bei
der Besprechung der orientalischen Gottin aufgefiithrten noch zu
erwahnen von Tieren: der Sperling als Symbol der Fruchtbarkeit
(Sapph. fr. 1 ed. B. vgl Paul. p. 312), der Wendehals, der als Lie-
beszauber 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 hief3 ' A¢ppoditng aotnp oder  A¢ppoditn 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. hieflen 'A¢ppodicia. Davon
hatte wahrscheinlich der Monat ' A¢ppodiociog seinen Namen erhal-
ten, dem wir in den Kalendern von Bithynien, Cypern und Jasos
begegnen. Auf Cypern entspricht dieser Monat ungefiahr unserem
Oktober (K. Fr. Hermann, Gr. Monatskunde S. 48).

c. Spuren einer echtgriechischen Gottin, welche schon sehr
frithzeitig mit der orientalischen A. verschmolzen wurde. Wie wir
soeben gezeigt haben, lassen sich bei weitem die meisten Vor-
stellungen, welche der Grieche an den Namen der A. zu kniipfen

pflegte, ohne Weiteres auf die orientalische A. (Astarte) zuriick-
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fihren. Etwas anders steht es mit einigen wenigen nunmehr zu
besprechenden Ziigen, welche echtgriechisches Geprige tragen
und sich am besten durch die Annahme einer althellonischen
wegen der Ahnlichkeit ihres Wesens schon sehr friithzeitig mit der
orientalischen A. identifizierten Gottin erklidren diirften. Diese
nicht aus orientalischem Mythus und Kultus erkldarbaren Ziige
sind die Beziehungen, welche A. zu echtgriechischen Gottheiten
wie Zeus, Dione, Hephistos, sowie zum Ares hatte. Die schon sehr
frith bezeugte Sage von der Abstammung der A. von Zeus und
Dione (Hom. Il. 20. 107. 5. 371) lasst mit ziemlicher Sicherheit
auf eine Vermischung von A. und Hebe, der Tochter des Zeus
und der Hera, schliefien, 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 liasst, die wir fiir
uralte halten diirfen (Roscher, Juno u. Hera S. 26), Ahnliches gilt
auch von A. Ehe mit Hephéastos (Od. 8, 270. Vgl. auch Welcker,
G. 2, 707), als dessen Gemahlin in der Ilias (18, 383) Charis, die
personifizierte Anmut, eine ebenfalls der A. vielfach wesensglei-
che Gottin, genannt wird. Wahrscheinlich ist in diesem Falle
die Verbindung des kunstsinnigen Gotterschmiedes mit Charis
das Urspriingliche und H. Ehe mit Aphrodite nur die Folge einer
Verschmelzung der wesensgleichen Goéttinnen. Auch der Mythus
von dem miitterlichen Verhiltnis der A. zu Eros ist wohl echt-

griechischen Ursprungs, aber erst nach Hesiod entstanden, als

A. schon vollig hellenisiert und zur weiblichen Personifikation
der Liebe geworden war (vgl. Hesiod. Th. 120. Plat. Symp. 178 B).
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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 Spe-
kulation entsprungen, die spiater in dem philosophischen Mythus
des Empedokles von Philia und Neikos (Liebe und Hass) einen

Ausdruck gefunden hat (vgl. iibrigens 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 'A91vr), ASnvain, IIaAAag *A91vrn, ITaAAag
’A9nvain etc., auf attischen Urkunden vor Eukleides A9nvain
oder 'A9nvaia, woraus spiter die ebenfalls attischen Formen
Ad9nvaa und 'Adnva hervorgingen, bei Pindar und Sophokles auch
’AOava: 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 verglei-
chende Valkyre (Mannhardt, German. Mythen. 557 ff. u. 562 ff.)
urspriinglich fiir eine Gottin der Wetterwolke und des daraus her-
vorspringenden 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 60B8piponatpn (Il. 5, 747), Tprtoyevewa (Il. 4, 515 u. 6.) nennt
und von Zeus sagt, er selbst habe sie geboren (Il. 5, 875, 880). Die
erste ausdriickliche Erwahnung der Geburt aus dem Haupte des
Zeus findet sich bei Hesiod. Th. 924. Am vollstindigsten erzihlen
dieselbe Hom. hy. 28. Dichter b. Galen, de Hipp. et Plat. dogm. 3,
p. 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 hoch-

geschwungenem Speere und schon mit der Aegis angetan (vgl. die
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Verse bei Galenus a. a. O.) aus dem Haupte ihres Vaters, indem
sie lauten Schlachtruf erschallen lief3, von welchem Himmel und
Erde furchtbar wiederhallten (vgl. Hom. hy. 28, 9 u. Pind. a. a. O.).
Als Ort der Geburt wird von Apollodor a. a. O. (vgl. auch das alte
Dichterfragment b. Galen, a. a. O.) der Tritonfluss, den man sich
im aupersten Westen dachte und spéter in Libyen und anderwirts
(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, diirfte keinem Zweifel unterliegen. Die gewit-
terschwangere Wolke erscheint darin in verschiedenen Bildern,
bald als das Haupt des schwangeren Gewittergottes Zeus, bald als
Aegis; der Blitz, welcher die Wolke spaltet, als spaltendes Beil und
als blitzende Lanze; der Donner endlich als furchtbarer Schlacht-
ruf. Auch die Verlegung der Geburt an das Ufer des im aduflersten
Westen flieBenden Tritonstromes, der wahrscheinlich mit dem
Okeanos identisch ist, da Tpitwv Grenzstrom bedeutet, weist auf
das Gewitter hin, da den Griechen die Gewitterwolken aus dem
westlichen Okeanos aufzusteigen schienen. (Siehe die Belege bei
Roscher, Gorgonen S. 30 f. u. 119 und vgl. Bergk in Fleckeisens
Jahrb. 1860. S. 298 ff. Lauer, Syst. d. gr. Myth. 320. Myriantheus,
die Acvins 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 Fol-

ge eines Blitzschlages des Zeus plotzlich aus derselben hervortrat.
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Fiir das hohe Alter und die weite Verbreitung dieser Geburtssage
zeugen die vielen Bildwerke, von denen die grossartige Gruppe des
Phidias im vorderen Giebelfelde des Parthenon das berithmteste
geworden ist. In spidteren schlechtbeglaubigten Mythen, welche
jedenfalls der Spekulation einzelner Theologen, Philosophen und
Dichter entsprungen sind, erscheint Athene als Tochter des ge-
fliigelten 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. 0.) oder end-
lich des Hephaestos (A. Mommsen, Heortol. 83). Eine deutliche
Beziehung zum Gewitter, das in vielen Sagen indogermanischer
Volker 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. Ion. 987 ff. 1528. Arist. 2, p. 15. Ddf. Q. Smyrn. 14, 584).
Besonders populir war die Sage von Athenes Gigantenkampf in
Athen, wie aus der Sitte erhellt, der Gottin an ihrem Hauptfeste
einen Peplos mit eingewebten Darstellungen der Gigantomachie
darzubringen (Eur. Hek. 466 m. Schol. Verg. Cir. 30). Von ihrer
Theilname am Gigantenkampf fiihrte Athene die Beinamen I'tyav-
ToAftelpa, (-oA€tig) oder I'tyavropovrig). 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. Ion.
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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),
wahrend nach argivischer Sage Perseus unter ihrem Beistande
die Medusa totete. So wurde das Gorgoneion und die Aegis zu
einem wesentlichen Attribute der Athene und die Gottin erhielt
die Beinamen yopyo@ovog, yopy®mnig und 'opyw (Soph. Ai. 450.
fr. ed. Nauck 759, 2. Eur. Hel. 1316. Ion. 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 Ilias Folgendes hervorzuheben. Il. 5, 7 lasst Athene
dem Diomed Feuer vomm 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
fihrt auf einem flammenden Wagen (0xea @Adyea) nach Il. 5, 745
u. 8, 389 (vgl. auch Aesch. Eum. 381 ff. ed. Wellauer u. Lauer S.
358). Als unverkennbare Blitzgottin erscheint Athene nament-
lich auf makedonischen Miinzen, welche sie in der Linken den
Schild hebend, in der Rechten den Blitz schwingend darstellen
(Preller, gr. M. 2 1, 170). Ahnliches findet sich auch auf Miinzen
von Athen, Syrakus, Epirus, der Konige von Antigonos Stamm,
Domitians und einiger andern romischen Kaiser, auch der Lokrer,

da man die Gottin zur Rache der Kassandra durch den ihr von

Zeus gegebenen Blitz, wie Euripides sagt, den Lokrischen Aias
scheitern lief3 (Tr. 80. Vgl. Welcker, Gotterl. 2, 281). In Aeschylos’
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Eumeniden 827 sagt Athene von sich selbst, sie allein wisse den
Zugang zu dem Gemache, wo der Blitz versiegelt sei. Es braucht
kaum hervorgehoben zu werden, dass auf dieser Gleichheit der
Naturbasis das ungemein nahe Verhiltnis der Athene zu Zeus
und ihre Wesensidhnlichkeit mit diesem Gottergotte beruht (vgl.
dariiber Welcker, G. 1, 302. 2, 280-82). Wie die iibrigen Gewitter-
gottheiten und Gewitterddmonen (vgl. Roscher, Gorgonen Kap.
2), ist sie furchtbar (6e1vn] vgl. Hes. Theog. 925 u. Lamprokles b.
Schol. z. Ar. Nub. 967), von gewaltiger Kraft (diAknnecoa Hom. hy.
28, 3. a Awog aAkipa 9e06g Soph. Ai. 401. vgl. Liv. 42, 51 Z0sviag.
Paus. 2, 30, 6. 32, 5), unbezwinglich (a8apatog 9¢a Soph. Ai. 450.
’Atputovn bei Hom. vgl. dariiber Curtius, Grundz. 5 599) und mit
leuchtenden oder blitzenden Augen begabt (vgl. Il. 1, 200 und die
héaufigen Epitheta yAauk®mig, yopy®dmnig und o§udepkng Paus. 2,
24, 2), womit nicht blof3 die der Athene geltende Heiligkeit der
Nachteule (yAas§), sondern auch der Gedanke zusammenhingt,
dass sie die Menschen mit Scharfblick und Sehkraft begabe (vgl.
Roscher, Gorgonen 72, Anm. 140 und besonders Paus. a. a. O. 3,
18, 2. u. Plut. Lyk. 11). Auf die Gewitterbedeutung der Athene
ist wohl auch die eigentiumliche tegeatische Erzihlung von der
Locke der Gorgo zu beziehen, welche Athene der Sterope oder
Asterope (= der Blitzenden) gegeben haben sollte, um dieselbe in
Zeiten der Noth als wirksames Amulet anzuwenden (Apollodor
2, 7, 3 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

schonen Mythus von Bellerophon, den Athene als XaAwitig die
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Bandigung und Ziigelung des Pegasos d. i. des gefliigelten Donn-
errosses lehrt, spielt sie die Rolle einer Gewittergottheit (Paus.
2, 4, 1. 5). Da schon von Homer der Donner mit dem Klange
einer ehernen Trompete (caAmyg) verglichen wird (Il. 21, 388), so
wird sich die argivische A. ZaAmyg, die als Erfinderin der Trom-
pete gilt (Schol. zu Il. 18, 219. vgl. Paus. 2, 21, 3), als Gottin
des Donners erkliren (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. "Oyka (auch "Oyya oder 'Oykain) zu nennen.
"Oyka konnte recht wohl mit 6ykdao0at schreien, briillen (vgl. die

"A. ’Eykédadog bei Hesych.) zusammenhéngen.

Da in den Mythen der meisten indogermanischen Volker das
Gewitter als ein Kampf der Gotter gegen furchtbare Didmonen, 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 Kriegs-
gottern, d. h. zu Lenkern der menschlichen Kampfe und Rettern
tapferer Helden geworden. So auch Athene, welche bereits in
der Ilias die Rolle der vornehmsten Gottheit des Krieges spielt
und einen hochst charakterlichen Gegensatz einerseits zur weibi-
schen Aphrodite, anderseits zu dem ,,berserkerartig wiitenden“
Ares bildet. IThren Lieblingen wie Tydeus, Diomedes, Odysseus,
Achilleus, Menelaos, Herakles, Perseus, Bellerophon, Jason hilft
sie in unzidhligen 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. Prel-
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ler, gr. M. 2 1, 371. v. Sybel, Mythologie der Ilias 259 f.). So ist
sie zuletzt, namentlich in Athen, zur Personifikation des Sieges,
zur Athena Nikrn geworden, als welcher ihr auf der athenischen
Akropolis ein herrlicher kleiner Tempel geweiht war. (Vgl. auch
die 'A. Nikn zu Megara b. Paus. 1, 42, 4.) Thre sonstigen hierher
gehorigen Beinamen sind ' AAaAropévn oder 'AAaAkopevrig, wel-
che vorzugsweise in der bootischen nach ihr benannten Stadt
Alalkomenai verehrt wurde (Il. 4, 8. Strabo 9, 413. Steph. Byz. s.
v. 'AAaAxk. Et. M. v. Konp1g), 'AAKiSnpog (zu Pella in Macedonien
Liv. 42, 51), 'Apeia (zu Athen und in Platéda vgl. Paus. 1, 28, 5. 9,
4, 1.’ AAéa (zu Tegea: Paus. 2, 17, 7 u. 6.) von aAéa Schutz (vgl.
Hes. op. 543), 6opuOapong (C. I. Gr. 3538), ayéotpatog, ayeAein,
Anttg, £yperudopog, MoAepndokog, poBeciotpdaty), MEPOEMOALG
bei Epikern (vgl. auch C. I. Gr. 3538 u. 4269 u. Schol. z. Ar. Nub.
967), ITaAAag, vom Schwingen der Blitzeslanze (vgl. Il. 16, 141),
IIpopayxog (in Athen, Thessalien und anderwirts), Ilpopaxoppa
(Paus. 2, 34, 8). Bereits die adltesten Bildwerke der Athene, die
sogenannten Palladien, stellen die Gottin als eine vorkampfende
mit erhobenem Schilde und geziicktem Wurfspeer dar (Miiller.
Hdb. d. Arch. §8 u. 368). Die ebenfalls aus zahlreichen Monu-
menten bekannte Darstellung der Athene als vikn¢opog, d. h. wie
Zeus mit der Nike auf der ausgestreckten Hand, erklirt sich am
besten aus Versen wie Hes. sc. Herc. 339 (viknv aSavatng xepoiv
rai Ki6og £xouoa).

Mit dieser ihrer kriegerischen Bedeutung hingt es eng zu-
sammen, dass Athene auch als Gottin der Kriegsmusik, welche

vorzugsweise mit Trompeten und Floten hervorgebracht wurde,
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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 Sa-
gen 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 aufge-
hoben hatte, geziichtigt haben soll (Paus. 1, 24, 1. Apollod. 1, 4,
2. Hyg. f. 165). Vgl. die Beinamen BopBuAia (Miiller, Orchomenos
79. 356), 'Andav (Hes. s. v.), Mouowkn (C. I. Gr. 154 u. Plin. 34, 8,
19, 57), ZaAmys (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 iiber die Titanen zuerst getanzt habe (Sch.
Pind. P. 2, 127. Dion. H. 7, 72) und welcher deshalb ihr zu Ehren
an den Panatheniden mit prichtiger orchostischer Ausstattung
aufgefiihrt wurde (Mommsen, Heortol. 123, 163 u. 6.). Als Gottin
des Kriegsrosses und des Streitwagens — in der iltesten Zeit gab
es noch keine bewaffneten 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.
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Pind. Ol. 13, 65), weshalb sie hier als XaAwvitig und Aapaounnog
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 erzidhlte man ebenso wie in Athen, Poseidon habe die
Zucht, Athene das Lenken der Rosse verliehen (Soph. El. 727.
Steph. Byz. s. v. Bapkn. Hesych. s. v. Bapraioig). 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 Zusam-
menhang damit steht es, wenn Athene in Bootien und Thessalien
als Bespannerin oder Erfinderin des Pfluges (Boappia, Boubeia)
gedacht wurde (Hes. op. 430. Lycophr. 520. 359 u. Schol. Steph.
Byz. s. v. Boudela. Serv. z. Verg. Aen. 4, 402. Arist. Ath. p. 20 Ddf.
Eust. Il. 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 Fiinfzigru-
derers angeleitet haben (Apollod. 1, 9, 16. 2, 1, 4. Marm. Par. ep.
9), wie sie denn iiberhaupt als Erfinderin der Schifffahrt galt und
zu Mothone als 'Avep®tig verehrt wurde (Aristid. p. 19. DdAf. Paus.
4, 35, 5. Lykophr. 359 u. Schol.). Wahrscheinlich hingen mit der
Bedeutung der Athene als Schifffahrtsgottin die eigenthiimlichen
Kultsitten der Schiffsprocession und Regatta zusammen, welche
an den Panatheniden eine so bedeutende Rolle spielten (A. Momm-
sen, 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.).
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Augierordentlich weit verbreitet ist die Vorstellung, dass Wolke
und Nebel eine Art Gespinnst oder Kleid seien (vgl. Mannhardt,
German. Mythen 557 ff. Schwartz, a. a. O. 5. 11 ff. Laistner,
Nebelsagen 96 ff. 302 ff. u. o. Lauer a. a. O. 371 ff.). Die den
Regenwolken unmittelbar vorausgehenden sogen. Schiafchenwol-
ken wurden von den Griechen und Rémern geradezu Wollflocken
(moxkot £piwv, vellera lanae vgl. Roscher, Hermes d. Windgott S.
45, Anm. 172) verglichen. So erklirt es sich wohl am Einfachsten,
dass die Gottin der Gewitterwolken — dhnlich wie die begrifflich
nahe verwandten germanischen Valkyren — auch als geschickte
Spinnerin und Weberin und als gottliche Erfinderin dieser weib-
lichen Kiinste gedacht wurde, welcher Gedanke bei der Athene
umso naher lag, als den Tochtern des Hauses vorzugsweise die
Herstellung der Gewinder fiir simtliche Familienglieder iibertra-
gen wurde (Hom. hy. in Ven. 14. K. Fr. Hermann, gr. Privatalt. §
10). Als Gottin der weiblichen Arbeit erscheint A. schon in den
homerischen Gedichten, wo es von ihr heif3t, dass sie ihren ei-
genen Peplos und das Gewand der Hera gewebt habe (Il. 5, 735.
14, 178) und wo wiederholt die weibliche Kunstarbeit des Spin-
nens und Webens mit dem Ehrennamen £pya 'A9nvaing belegt
wird (I1. 9, 390. Od. 7, 110. 20, 72). Der bekannteste Beiname
dieser A. war 'Epyavn, welchen sie zu Athen, in Samos, Thespiae,
Elis, Sparta und Megalopolis fiihrte (Paus. 1, 24, 3. Suid. s. v.
'Epyavny, Paus. 9, 26, 5. 3, 17, 4. 8, 32, 3 6.). Zuletzt scheint
sich der Beiname 'E. zu selbstindiger Bedeutung entwickelt zu
haben, da Plut. d. fort. 4 und Ael. V. H. 1, 2 6. von einem neben

Athene verehrten weiblichen Damon Ergane reden. Das Symbol
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weiblicher Kunstfertigkeit aber ist die Spindel, welche Athene
in mehreren Bildwerken fiithrt (Welcker, G. 2, 301 f.). Das Médhr-
chen 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 Ilion und Athen bezeugte Kultsitte,
der A. an ihrem Feste einen schon gewebten Peplos darzubrin-
gen, hangt mit ihrer Bedeutung als Ergane zusammen (Il. 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 héchster weiblicher Klugheit und Er-
findsamkeit erschien — man vergleiche den vielfach verzweigten
metaphorischen Gebrauch der beiden Verba u¢aiveilv und texe-
re in Redensarten wie pndea, 866Aov, pftv upaiverv — hat sich
nun ein doppelter Gedanke entwickelt: einmal das A. auch die
Erfinderin aller sonstigen menschlichen Kunstfertigkeit, sodann
dass sie iiberhaupt eine Goéttin der Klugheit und Besonnenheit
sei (vgl. Paus. 8, 36, 3). Abgesehen von der Erfindung des Wagens,
Pfluges und Schiffes, von denen schon oben in anderm Zusam-
menhange 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 Ciseli-
rens, der enkaustischen Malerei (Ov. fast. 3, 815 ff.), der Topferei
(s. das kleine Gedicht Kapwvog 1 Kepapeig bei Hom. Epigr. 14),

Bildhauerei u. s. w. zu erwihnen (vgl. auferdem Soph. fr. 759 N.
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Paus. 5, 14, 5. Diod. 5, 73. Plut Symp. 3, 6, 4. Praec. ger. reip. 5.
Et. M. u. Phot. s. v. 'Epyavn). In Athen feierten die sdmtlichen
Handwerker (xeipovakteg) 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
Yyiewa (in Athen: Paus. 1, 23, 5. Plut. Per. 13. Plin. N. H. 22, 44;
im Demos Acharnae: Paus. 1, 31, 3), und IHawwvia (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 Funk-
tion des Spinnens und Webens entwickelt zu haben scheint, ist
der, dass A. eine Gottin der Klugheit, der Besonnenheit, des den-
kenden Verstandes (pfjtig, fouAn) sei (vgl. Plat. Cratyl. 407 A). Sie
heit deshalb schon in den homerischen Gedichten noAuB8ouAog
(Il. 5, 260), sie ist es, welche den Thorichtes Beschliessenden den
Verstand benimmt (Il. 18, 311), und allen andern Gottern ebenso
wie Odysseus allen andern Menschen an Verstand und Klugheit
(pAT Rai kEpSeowv) iiberlegen ist, sie besitzt nach Hesiod (Theog.
896) pévog kai értigppova BouArnv. Sicherlich ist der Hesiodische
Mythus von Metis als Mutter der A. auf diese ihre Wesenseigen-
schaft zuriickzufiihren. Dem entsprechen auch die Beinamen:
BouAaia, bei welcher die attischen Buleuten schwuren (Antiphon
de chor. 45), 'ApBoulia (in Sparta: Paus. 3, 13, 6. vgl. das Ver-
bum avaBoulAeuvopat), 'Ayopaia (in Sparta: Paus. 3, 11, 9), d. i.

Vorsteherin der Volksversammlungen auf dem Markte, Mayavitig
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(in Arkadien: Paus. 8, 36, 3), d. i. Erfinderin von verschiedenen
Rathschliissen und Listen, IIpdvoua (vgl. Dem. 25, 34. Aesch. 3,
110. Paus. 10, 8, 6. Welcker, Gotterl. 2, 306. Preller, gr. M. 2 1,
155 £.), Ztadpia d. h. die billig Abwigende (Hesych.) u. s. w. Der
letzte Beiname diirfte auf eine Tatigkeit der Gottin gehen wie sie
Aeschylos schildert, wo A. den Grundsatz des Areopags aufstelit,

dass Gleichheit der Stimmen fiir den Beklagten entscheide.

In Attika und auch anderwirts scheint A. seit adltester Zeit
wichtige Beziehungen zur Baumzucht und zum Ackerbau gehabt
zu haben, wie sowohl aus der Erechtheussage als auch aus dem
in engem Anschluss an dieselbe entwickelten Festcyclus der A.
in Athen hervorgeht. So behauptete man, dass der uralte Olbaum
auf der athenischen Akropolis, welcher nahe einer salzhaltigen
Quelle wurzelte und fiir den iltesten Olbaum von ganz Attika
galt, eine Schopfung der A. sei. Es ging die Sage, Poseidon und A.
hitten um die Herrschaft in Attika gestritten und Poseidon, um
seine Macht zu beweisen, zuerst seinen Dreizack in den kahlen
Felsen gestossen; ,,dann aber habe A. unmittelbar daneben den er-
sten Olbaum wachsen lassen und sei fiir die Schépfung dieser den
Hauptreichthum Attikas ausmachenden Kulturpflanze sowohl
vom Erechtheus als von den Gottern 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 Oelbaume
gezeigt wurden (Anthol. 15, 11). Das Fest dieser die Oelkultur
fordernden und schiitzenden Athene hief3 Skirophorien, welcher

Name wohl mit yfj okippag d. i. der weissliche Kalkboden, auf
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welchem die Olive vorzugsweise gedeiht, sowie mit dem Bein-
amen der A. Zxipag zusammenhingt (vgl. Mommsen, Heort. 54).
Es fiel gerade in diejenige Zeit, in welcher die Olive bliiht und
daher vorzugsweise von Hagel, Platzregen und Sturm gefahrdet
ist (Mommsen a. a. O. S. 55 f.).

Eine ganz dhnliche Bedeutung wie fiir die Olivenzucht hatte A.
in Attika auch fiir den Ackerbau. Dies ist namentlich in der Sage
von Erechtheus ausgesprochen, welcher genau genommen nichts
Anderes als die Personifikation des Samenkornes ist und seine
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 Wiaichter desselben
und iibergab 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 gerade-
zu 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 her-
vor. ,,Der sprossende Keim des Bodens (Epix6oviog = Gutland)
wird gepflegt von den Thaugottinnen Herse und Pandrosos sowie
von Aglauros, der Personifikation der heiteren Luft (vgl. Ovid.
Fast. 1, 681 f. Steph. Byz. s. v. 'Aypaulr), nachdem ihn Gaea

oder Arura (der Erdboden) ans Licht geboren hat. Die neben Pan-
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drosos (Pausan. 9, 35, 2) verehrte Thallo (Bliithe) 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 abwehren-
den Wolkengottin spielt. Die bosen Wetter, welche dem Getreide,
sobald dessen Halme eine gewisse Hohe erreicht haben, schaden
konnen (Mommsen a. a. O. 10), scheint man sich unter dem Bilde
der Gorgonen und Giganten vorgestellt zu haben. Beachtenswerth
erscheint, dass A. selbst die Beinamen IIavSpocog und "AyAaupog
fiihrte (Schol. Ar. Lys. 439. Harpocr.: u. Suid. s. v. "AyAaupog). Die
Feste, welche dem Erechtheus und der Athene galten, waren: 1.
Die Chalkeen, ein uraltes Fest des Hephaestos und der A., die Er-
findung des Pfluges und die Erzeugung des Erechtheus feiernd, 2.
die Procharisterien, zu Ende des Winters fiir die emporkeimenden
Saaten von allen Beamten der A. gefeiert, 3. die Plynterien, ein
Ernteanfangsfest, 4. die Arrhephorien, vielleicht ein Dreschfest,
5. die Panathenéden, wahrscheinlich das Fest des Ernteschlusses
(Mommsen, Heort. 7-14. Preller, gr. M. 2 1, 163-169). Wahrschein-
lich wurde mit Riicksicht auf diese ihre agrarische Bedeutung A.
mit Aehren in den Hinden abgebildet und Ktnoia, d. i. Spenderin
und Schiitzerin der Habe, genannt: Hippocr. de insomn. 1, p. 378
Foés. A. Mommsen, Delphika 255. Welcker, Gotterl. 1, 314.

Aus den besprochenen Funktionen erhellt, dass, abgesehen
vom Zeus, keine andere Gottheit sich mehr zur besonderen Haupt-
und Schutzgottin der Stadte eignete, als A. Als solche fiihrte sie
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die bezeichnenden Beinamen IToAiag (IToAwdtig) oder ITIoA1oGyxo0g
und wurde vorzugsweise in Tempeln, welche im Bereiche der
dltesten und festesten Stadttheile, den Burgen oder Akropolen
(moAetrg, arpomnoAeig) lagen, verehrt, was zweifellos hauptsachlich
auf A. Bedeutung als Gottin des Krieges zuriickzufiihren ist. Sol-
che Tempel hatte sie nicht blof3 in Athen, sondern auch in Argos
(Axpia Hesych.), in Megara (Paus. 1, 42, 4), in Sparta, wo sie von
ihrem mit ehernen Platten ausgeschlagenen Tempel auch den
Beinamen yaAxriowkog fithrte (Paus. 3, 17, 1 ff.) und wohl iiberall
da, wo sie moA10G)0g, nmoAlag oder noAwdtig 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), Ilion (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 natiirlich die Gottin
von Athen, welche urspriinglich wohl der Stadt den Namen gab
(der Plural 'AOfjvai bezeichnet ebenso wie AAaAkopevai — von
'A9. dAaAropévn — wohl eine Mehrheit von Ansiedelungen, die
alle der A. heilig waren), spiter aber wieder nach ihrer Hauptkult-
statte die athenische Gottin (Adnvaia, 'A9nvd) genannt worden
zu sein scheint (vgl. *A91nvn 'AdaAxropevnig). Die dlteste Form
des Namens ’A91 vy diirfte ebenso wie IIaAAag die Blitzgottin zu
bezeichnen, wenn er von Wu. vadh, das hiufig vom Blitzschlage
gebraucht wird, abzuleiten ist (Welcker, G. 1, 301. Fick, Worterb.
2 179. Delbriick in Kuhns Z. 16, 266 ff.). Am nidchsten unter

allen Gottheiten verwandter Volker stehen d. A. entschieden die

germanischen Valkyren, welche nicht blof3 die deutlichsten Be-
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ziehungen 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
Méahnen Thau in’ die Thiler und Hagel in den Wald fillt, sondern
auch insofern der Athene gleichen, als sie wie diese die tapfern
Helden schiitzen und geleiten und als himmlische Weberinnen
(d. h. als Gottinnen der Wolken und des von diesen abhéangigen
Wetters oder Schicksals) auftreten, welch letztere Funktion un-
verkennbar an die A. Ergane erinnert (vgl. Mannhardt, German.
Mythen. S. 557 ff. Grimm, d. Myth. 3 389 ff.). Au3erdem haben
die iibrigen anerkannten Gotter und Didmonen des Gewitters man-
cherlei Ziige mit der A. gemein (vgl. Schwartz, Ursprung der Myth.
und Roscher, die Gorgonen und Verwandtes). In Betreff der schon

frithzeitig mit A. identifizierten Minerva s. Preller, r. Myth. 258.

Kult. Aus dem Kultus der A. ist hervorzuheben. dass ihr Stiere
(Suid. s. v. TaupoBoAog), Widder und Kiihe geopfert wurden (Hom.
I1. 2, 550. Ov. Met 4, 755; vgl. auch Eustath. p. 283. 31 u. 1752,
24). Ilische Jungfrauenopfer zur Siihne der von dem lokrischen
Aiax gemisshandelten Kassandra erwdhnt Suidas s. v. mowvy. Im
argivischen Athenekultus spielte das Bad des uralten Gotterbildes
im Inachos eine wichtige Rolle, die man durch den Hinweis auf
das Bad der aus dem Gigantenkampf blut- und staubbedeckt
zuriickgekehrten Gottin mythisch zu begriinden suchte (Callim.
hymn. in lavacr. Pall. 1 ff. u. Schol.). Heilig war der A. die Eule
(yAaw§), die Schlange (Plut. de Is. et Os. 71), der Hahn (Paus.
6, 26, 2), der von ihr geschaffene Olbaum, die Krihe (Paus. 4,

34, 6). Hinsichtlich der verschiedenen Athenefeste zu Athen,
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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 Tpttoyévewa erklirt (Preller, gr. M. 2 1, 168, 2), von
Monaten der bootische ' AAaAkopéviog, der dtolische ' A91nvaiog (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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Nachtriage 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
Windhoéhle ist, durch deren Offnung der Wind bald hinein-bald
hinausblast, so gewinnen die Verse Hy. in Merc. 145 ff.

...A106 8’ ¢prouviog ‘Eppijg

Soxpwdeig peyaporo 61a xAnidpov £duvev,
alvpn onwpwvi] évadiykiog, nit’ opixAn.

in der Tat eine auf3erordentlich charakteristische Bedeutung
fiir den Windgott Hermes, da alsdann das Schliisselloch, ebenso
wie die Tiire (vgl. Hermes S. 92 A. 351) iiberhaupt, stets der
Sitz eines besonders kriftigen Luftzuges ist. Vgl. auch Hermes
der Windgott S. 47 und 64, wo nachgewiesen ist, dass auch
die luftartig gedachten Maren der Germanen, sowie die ei6wAa
(Traumbilder) der Griechen durchs Schliisselloch fahren (Od. &
796: ©g £inov otadpoio napa KANida Araodn £g nvolag Aviépwv).

Zu S. 4 Anm. 9. Fiir die Beziehungen des Windes zum Schlafe,
welche ich Hermes S. 63 darzulegen versucht habe, ist nicht
unwichtig die Stelle bei Sophokles Phil. 18 (vgl. 827 f.): év 9¢pet
&’ tnvov &1 ap@irpijtog avdiou népnetl nvor], woraus hervorgeht,
dass man dem kiihlenden Winde im Sommer eine einschlifernde
Wirkung zuschrieb. Vgl. auch Arist. Probl. 3. 54 (Didot 4, 332, 40)
in latein. Ubersetzung: ,,Cur solis aestus aliis quidem somnum
adducit, aliis autem non? ...Quia ...quod aridum caput fuerit

impensius exsiccans ad experrectionem commovit.
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S. b Zeile 9 v. u. lies nveupata statt nevpata.
S. 16 Zeile 9 v. o. lies werden statt worden.

Zu S. 22. Wenn es Il. T 352 heifit, Thetis habe dem aus Gram
Trank und Speise verschmihenden Achilleus Nektar und Ambro-
sia eingetraufelt, ,,{va p1 pwv Apog atepmnig youvad’ iknrat,“ so
erinnert diese Vorstellung von der erndhrenden und lebenerhal-
tenden Wirkung des Nektars und der Ambrosia lebhaft an die oben
S. 47 mitgeteilte Erzihlung vom Tode des Demokritos, welcher
mehrere Tage lediglich von dem aus einem mit Honig gefiillten
Gefifie aufsteigenden Dunste (tij ano tod péAttog avagpopd povr
Xpwpevov) gelebt haben soll. Vgl. auch die S. 48 Anm. 112 ange-
fiihrte 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
Getrink dachte, erhellt deutlich aus Plat. Symp. 203 B: 6 ouv
I16pog neOucdeig Tol VéKtapog — oivog ydp olinw v — eig TOV
100 A10g Kijmov £iocA0v PeBapnuévog nudev, wo auch die Ah-
nung 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 fiitternden
Peleiai nahe verwandt scheint die Legende von Kronos bei Plut.
de facie in orbe lunae 26: autov pev yap tov Kpovov év avipo
BaBel (auf einer paradiesischen Insel imm westlichen Okeanos)
nepléxeoBal €ni nétpag Xpuooe1doig kabeudovra, TOV yap unvov
avt® pepnyavijobatr Seopov vno 1ot Awog (vgl. Orph. fr. b. Por-
phyr. de antro n. 16 oben S. 61), 0pveBag 6¢ tijg nétpag rata

RKOPUPI]V, OUG METOPEVOUG apbBpooiav sMmiQEPELV AUTH, Kal TV
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vijoov £Uwdia ratéxeoBal ndocav, OoNep €K mijyng oridvapévn
Ti)g nétpag K. T. A. Wahrscheinlich ist der tiefe Schlaf des Kronos

eine Folge des durch die Ambrosia hervorgebrachten Rausches

und die Ambrosia bringenden Voégel 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 (to véov péA), nach Hy. in Merc. 556 das péAtl xAwpov (vgl.

Il. A 630. Od. k 234) eine berauschende Wirkung haben soll, so
stimmt das ziemlich mit folgenden Worten des Plinius h. n. 11,
22 iiberein: Est autem initio mel ut aqua dilutum et primis diebus
fervet ut musta seque purgat, vicesimo die crassescit. Vgl. auch
Aristot. de an. h. 5, 22, 5 (= 3, 97, 19 ed. Didot): cuviotatat ¢ to
péAL nettépevov - £€ apxiis yap oiov Udwp yivetat, xai ¢’ nuépag
PEV Tvag uypov €ott (610, KAV a@alpedf £v tavtalg taig npépaig,
OUK £X&1 MAxog), £€v e1kool 8¢ paAlota ocuvictatatl. Der Ausdruck

XAwpov kann demnach in diesem Falle ebenso wohl das blassgelbe,

fast wasserhelle, farblose Aussehen (vgl. xYAwpaig éépoaig Pind.

Nem. 8, 68. xYAwpov U6wp Anth. 9, 669, 3 und Jacobs z. d. St.)
als die Frische (t0 mpoo@atov, véov) oder die Fliissigkeit (to
uypov) des Honigs bezeichnen. Da alle diese Eigenschaften bei

jungem Honig zusammentreffen , so begreift man das Hin- und

Herschwanken der Erklirungen des homerischen péAt xAwpov.

Vgl. Eustath. z. Il. A 630: MéA1 XAwpPOV 1} TO AXPOV, 1] TO Uypov,
1] TO0 MPOo@aAtToV 1tot veotpuyntov. Apoll. Soph. lex. Homer. 168,
12 ed. B. otav 8¢ Atyn ,,map 6& péAL YAwpPov® fNtot véov 1j ano tod

Xpopatog, kado peAdixpouv (cod. peAaxpouv, Bekker: peAixAwpov)
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Tiva Aéyopev K. T. A. Vgl. auch Schol. A. u. D. z. Il. A 630. Hesych.
S. VV. XAOgpOV. XA®POV. XAwPOg.

Zu S. 37. Auer dem peAirpatov ist noch zu erwihnen der
schon dem Homer bekannte xuke®dv, wozu nach Od. k 234 auch
PéAL XAwpov gehorte.

Zu S. 42 A. 91. Spiter ist die Vorstellung von einem gliickli-
chen honigreichen Zeitalter in das Marchen vom Schlaraffenlande
iibergegangen, von welchem zahlreiche Spuren auch in der grie-
chischen Literatur nachgewiesen sind (vgl. Poeschel, Das Méarchen
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 oivog £ppetl notapndov
Kai nnyai péArtog kai yadaktog. Ktesias b. Phot. bibl. ed. Bekker
p. 46 b. Basil. M. n. napadeicou 2, 348: rai 1 yij 6€ €reivn niwv

Kai padaxkr) Kai 0A®g pEéouca péAl Kai yala.

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




