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Ubersicht des Inhalts.

Vorbemerkungen.

Uber Aufgabe und Methode meiner mythologischen Untersuchungen.
Ziel: die Ermittlung der Naturbasis eines Mythenkomplexes und des Zu-
sammenhanges aller einzelnen darin enthaltenen mythischen Anschau-
ungen und Funktionen. Methode: Vergleichung simtlicher im Mythus
und Kultus vorhandenen Vorstellungen mit den von den Alten an ein
bestimmtes Naturobjekt gekniipften Anschauungen und Nachweis dhn-
licher oder gleicher Ideen bei andern verwandten und nicht verwandten
Volkern. Uber die Beziehungen des Hermes zum Winde nebst Nachtriigen
zu meiner Monographie ,,Hermes der Windgott.“ Ahnlich sollen in der
nachstehenden Untersuchung die Beziehungen des Nektars und der Am-
brosia 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 Glaunben als Tau vom Himmel oder aus der
Luft auf die Pflanzen (Biume und Blumen) nieder und gilt demnach fiir
eine Art von Himmelsspeise. Abnliche Vorstellungen bei den Hebriern
(Manna), Indern, Germanen und Finnen.

Griechen und R6mer hielten den Honig fiir eine Art Tau, der vom Him-
mel oder aus der Luft auf die Pflanzen niederfalle. Dies erklirt sich aus der

Erscheinung des sogenannten, ,,Honigtaus, d. i. eines honigartigen Saftes,




welchen die Bliatter der Pflanzen bisweilen ausschwitzen. Verschiedene

Benennung des ,,Honigtaus® bei den Alten (&epépeAt, Spocopelt, dyptov

oder dov uéit). Besonders werden Eichen, Rohrarten, Eschen (pe)iy hingt

wohl mit péi 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 tauihnlicher
Honig bezeichnet. Berichte griechischer Schriftsteller iiber mannaihnli-
che Erscheinungen an europiischen und asiatischen Biumen. Auch der
Blumenhonig wurde als Tau aufgefasst. Zeugnisse des Hesiod, Aristote-
les, 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 umgekebrt. Diese
Vertauschung der beiden Ausdriicke erklirt sich aus deven urspriinglicher
Identitiit, insofern beide nur verschiedene Formen derselben Substanz

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

In den homerischen Gedichten bezeichnet apfpocty in der Regel die
Speise, véxtap den Trank der Gotter; daneben bestand freilich noch ei-
ne entgegengesetzte Tradition (Alkman, Sappho etc.), wonach véxrop die
Speise, dpnBpocio den Trank der Gotter bedeutet. Diese sonderbare Vertau-
schung der beiden Ausdriicke erklirt sieh einfach aus der Annahme, dass
véxtop und apppeocia urspriinglich nur verschiedene Formen derselben
Substanz, des Honigs, waren, welcher nicht blof als Speise, sondern (in

verdiinntem Zustande) auch als Trank (Meth) betrachtet werden konnte.




Etymologie des Wortes véxtap (= voyaiov). Honigtau und Blumenhonig
entstehen nur im Sommer, zwischen dem Auf- und Untergang der Plei-
aden. So entstand der Mythus von den IIé\eion oder ITeleades, welche
dem neugeborenen Zeus aus dem Gottergarten des duflersten Westens
Ambrosia bringen. Nach einer andern Tradition soll Zeus von Bienen mit
Honig ernihrt worden sein. Wenn Ambrosia auch als Futtergras der Got-
terrosse erscheint, so beruht dies wohl auf einer ("Jbertragung des Begriffes

Unsterblichkeitsnahrung von den Géttern auf ihre Rosse.

Kapitel 2.

A.

Der Honig als Speise, berauschendes Getrink, Salbe und Reinigungsmit-
tel.

Honig als Speise bald rein, bald mit andern Substanzen gemischt genos-
sen. Honig zur Bereitung eines berauschenden Getrinkes (Meth) vor der
Einfiihrung des Weinbaues benutzt. Hydromeli und Melikraton. Diony-
sos urspriinglich vielleicht ein Gott des Honigmethes, weshalb ihm die
Erfindung des Honiggenusses zugeschrieben wurde. Honig als Salbe und

als Reinigungsmittel (poppa).

B.

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

Die homerischen Stellen, an denen Ambrosia als Salbe und Reinigungs-

mittel erscheint. Anderweitige Zeugnisse.




Kapitel 3.
A.

SiifSigkeit, Lieblichkeit and Woblgeruch des Honigs.

B.

SiifSigkeit, Lieblichkeit und Woblgeruch der Ambrosia und des Nektars.

Kapitel 4.

A.

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

Die Ansicht der Pythagoreer und des Demokritos von der gesundheits-
fordernden Wirkung des Honigs. Zeugnisse des Plinius Galenos, Hippo-
krates u. A. Honig als Arzneimittel. Legende von Sol als dem Entdecker
der heilenden Kraft des Honigs. Die verschiedenen Leiden, welche durch

Honig geheilt wurden. Honig als Wundsalbe in einem finnischen Liede.

B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkrifte dersel-

ben.

Widerlegung von Bergks Ansicht, dass die Unsterblichkeit der Got-
ter nicht auf dem Geniisse von Nektar und Ambrosia beruhe. Die entge-
genstehenden Zeugnisse der Alten. Ambrosia als Wundsalbe. Nektar als
belebendes und stirkendes Getrink.




Kapitel s.
A.

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

Antiseptische Wirkung des Honigs. Honig als Einbalsamierungmittel
bei den Babyloniern und spartanischen Kénigen. Anderweitige Zeugnis-
se fiir die Einbalsamierung der Leichen bei den Griechen. Honig zum
Einlegen der Friichte und zum Konservieren animalischer Substanzen

benutzt.

B.

Erbaltende (antiseptische) Wirkung der Ambrosia. Ambrosia als Einbal-
samierungmittel.

Thetis schiitzt die Leiche des Patroklos durch Eintriufeln von Am-
brosia und Nektar in die Nase vor Verwesung. Auch die Agypter fléfiten
ihren Toten antiseptische Substanzen durch die Nase ein. Sarpedon durch
Salbung mit Ambrosia vor Verwesung geschiitzt. Der homerische Aus-
druck Tapydn = Tapiyedw weist auf uralte Einbalsamierungsitte auch bei

den Griechen.

Kapitel 6.

A.

Honig in derselben Bedeutung wie sonst Ambrosia und Nektar als Got-
terspeise, als Opferspeise, als Totenopfer und erste Nabhrung menschlicher
und gottlicher Kinder.




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

Totenopfer.

B.

Ambrosia und Nektar in der Bedeutung von uéii gebraucht. Ambrosia

und Nektar als Nabrung der nengeborenen Gotterkinder.

Zeugnisse fiir den Gebrauch von apppocia und véxtop = peit. Zeugnisse
fiir den Glauben der Alten an die Ernihrung neugeborener Gotterkinder

mit Nektar und Ambrosia.

Kapitel 7.

A.

M2t in metaphorischem Gebrauche von der Siifsigkeit der Rede und des

Gesan ges.

Vergleich siifler Rede mit siiflem Honig. néit in der Bedeutung von

Gesang. Vergleich des Dichters mit einer Biene. Legende von Komatas.

B.

Neéxzap in iibertragener Bedeutung von der SiifSigkeit des Gesanges.

Belege aus den alten Dichtern.




Schlussbemerkungen.

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




Vorbemerkungen.

Bereits in zwei friiher erschienenen Monographien ,,Hermes der Wind-
gott* (1878) und ,,die Gorgonen und Verwandtes“ (1879) habe ich den
Versuch gemacht grofiere Gruppen scheinbar wenig oder gar nicht mitein-
ander zusammenhingender mythologischer Vorstellungen mittelst einer
selbstindigen Methode auf eine gemeinsame 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 liefden sich die
simtlichen Funktionen des Hermes mit leichter Miihe und ziemlicher Evi-
denz auf die Vorstellungen der Alten vom Winde, die Pridikate und Funk-
tionen der Gorgonen dagegen auf die verschiedenen der Anschauung des
Gewitters entsprungenen Ideen zuriickfiihren, welche teils aus den Etymo-
logien der zur Bezeichnung der betreffenden Vorstellungen gebrauchten
Ausdriicke, teils aus den dlteren Dichtern und den Werken der antiken
Naturforscher und Philosophen gewonnen wurden. Wie dies zu verstehen
ist moge das Beispiel des Hermes lehren, dessen Mythus scheinbar aus
lauter unvereinbaren Funktionen und Vorstellungen zusammengesetzt
ist.

Die Bedeutung, welche Hermes als Diener der Gotter, namentlich des
Zeus hatte, erklirt sich einfach aus der das ganze Altertum, namentlich
aber den Homer und die iibrigen Dichter beherrschenden Anschauung,
dass der Wind das Werkzeug der Gotter, besonders aber des Zeus sei und
von diesem gesendet werde (vgl. Zedg edavepog, obpiog, Juppiter auctor
tempestatum, Modg odpog, A6’ dvepog Zédvpog méyas, aibprog éx Awdg aloyg,

&mi 8¢ Zedg Tepminépavvog dpoey At Idaiwy dpéwv dvéporo BYeddhay 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 Bergh6hlen (Windhohlen)* wohnend ge-
dacht werden (vgl. Ausdriicke wie Bopéag aibpyysvvs, éxvediog, émaiooery

Atdg éx vedelawv, éraryiley €€ aibépog, xaranyiletv, katiévar, Puraio Epy,

emTapvyov Bopéno oméog u. s. w.), so ist Hermes, der Sohn des Athergottes

Zeus und der Regenwolkennymphe Maia (ITAziag = lat. pluvia), entweder
auf dem Olymp oder in der Hohle der Kyllene, d. i. des Hohlberges (vgl.
KvAAvy mit lat. caelum), worunter man urspriinglich wohl den hohlen

Wolkenberg verstand,? geboren.

Den an Schultern und Fiissen befliigelten Winden (Boreaden)* ver-
gleicht sieh der an Schultern oder Fiissen befliigelte Hermes, wie jene,
so wird auch dieser zugleich als schnell, gewandt und kraftvoll’ gedacht

(vgl. die Ausdriicke 1g dvépoto, vépwy pevos, Blan dvepwy, ventus validus,

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

*In meinem Hermes S. 20 f. habe ich unterlassen zu erwihnen, dass die Kyllenische Héhle,
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 charakterisiert, die aus ihnen mit groéflerer oder
geringerer Heftigkeit hervorbrechen. Hiufig finden sich die Windhéhlen 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 blist... Im Sommer blist 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 Windhdhlen 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 hiingt die Idee des ‘Epug xataydovieg
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.

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

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

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

29.




violentus, Bopev|c xparmvos, Bopeyg aivynpoxédevbos, Avepnwy omépywoty del-

Ao, ToyVTTEpOL TVoal, Tvoal DYimeTay dvépwy, ‘E. Atdg dlximog vicg 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 Betrii-

gen der Winde (&védovto Bveddat, dpmuton avypelyavte, dvvprace Béomig

delho, aurae fallaces, petulantes, venti protervi, &vepog boelyvs, HBpLotys,

dvéporg Tapadodval Tt u. s. w.)® entspricht der diebische, triigerische Cha-

rakter des Gottes, der unter Anderm auch als Entfiihrer der Gotterrinder
(Wolken) auftritt.

Wie die Winde iiberall als gottliche Pfeifer und Singer auftreten — ich

erinnere an die Mythen der Maruts, des Vaju und des Wodan und beru-

fe mich auf Ausdriicke wie Zeddpoto iwv, 1,7 kexAyyids Zedupog, dvepog

Ayde, Ayvpde, BorTye, cvpilwy, clplyma Gvépwy, ventus susurrans, aura

sibilans u. s. w. — so gilt Hermes zunichst als Erfinder des adAé¢ und der

odptyé, als der einfachsten Blasinstrumente, und sodann auch der Lyra.

Auch die Psychopompie des Hermes lisst sich leicht auf seine urspriing-

liche Bedeutung als Windgott zuriickfiihren, wenn man bedenkt, dass die

Seelen (Yvyat, animae) von jeher luftartig gedacht wurden und demnach

bei der Trennung vom Koérper in das Reich des Windes oder der Luft, der

sie entstammen, zuriickkehren miissen.?

‘Nachzutragen S. 39: Sen. Q. Nat. s, 13, 3: Hinc fere omnia pericula venti erupti de nubibus pro-
deunt, 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 perscin-
dente vento et rapiente, Od. 6 408: &mog &’ €l mwép T1 RéBaron || Servdv, ddop T Pépotev dvapratacan
B0eddot u. Ameis z. d. St. Xen. Hell. s, 4, 17. Vgl. auch Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, s3.
Iohityg, dnummdets petewp. wibor Athen. 1880. S. 43.

’Nachzutragen S. so: Hes. Theog. 708: &vepot... dépov 8 oy 7° évoxyv Te. S. 52, Anm. 201: Sen.
Q. Nat. 2, 2.8, 3 ventus... sibilat. Schwartz a. a. O. s9.

$Zu S. 58: Auch die Abchasen halten die Seelen fiir luftartig. Die Seelen derjenigen, deren
Leichname nicht haben gefunden werden kénnen, werden auf eigentiimliche Weise in Schliu-




Wie die Seelen scheinen aber auch die ihnen nahe verwandten Traumbil-

der aus der Luft zu stammen und den Schlafenden vom Winde zugefiihrt

zu werden (vgl. Redensarten wie eldwlov orabpolo wapo kAyide Aacbdy) &
VoL AVERWY; SVELpos ist verwandt mit &vepog): darum ist Hermes zugleich

Seelenfiihrer und Traumgott oder Schlafgott geworden.?

Da ferner die Winde dem Ackerbauer und Hirten bald fruchtbare Re-
genwolken (pmviov védog Soph. fr. 233 D.) bald trockenes Wetter bringen

und daher vielfach als befruchtend™ und zugerisch gedacht werden (vgl.

Zedupin wvelovon To. wev PueL, Ao 92 weooel, genitabilis aura, Favonius,

av)p Tupodopos, Eyxos Aveprotpedss u. s. w.) und sogar nach einem von Aristo-

teles und Plinius bezeugten Hirtenglauben die Befruchtung der Heerden

hauptsichlich vom Winde abhingt,"” so gilt Hermes als dwtwp ¢awv und

éplovviog, als Verleiher des Heerdenreichtums und Hirtengott und wird

oft phallisch dargestellt. Auch als Forderer der Gesundheit wurde er ver-

ehrt, weil die Winde oft die Luft von schidlichen Miasmen reinigen und

dadurch Krankheiten abwehren oder mindern.”

Weil der Wind wegen seiner Launenhaftigkeit und Unbestindigkeit

von jeher und iiberall als ein Sinnbild des Gliickes angesehen wurde, so

ist Hermes als Windgott auch zu einem Gotte des plotzlich und unerwar-

chen gefangen und dann bestattet. Ausland 1880. S. 1019 f. Noch der moderne Grieche flucht:
diye eig vepov, T yowve eig &v. Schwartz, Ursprung d. Myth. 30, 2. Vgl. auch Ilo)ityg, npmadets
retewporoytkol kvbot Athen. 1880. S. 44 f.

9ZuS. 64 f.: Ap. Rh. 4, 877: ad7y) (Thetis) 8¢ wvorfj ixély Sépog 0T’ Everpog 3] p’ ey éx peydpove.
Il B, 71: dmontépevos dvetpos. Zu S. 66: In Betreff der Gleichsetzung von Seelen und Triumen ist
nachzutragen Porphyr de antro n. 28: djpog 3¢ dvelpwv xate ITubayopay al Yuyal, 8 cuvdyscbol
¢~110'w el 7ov yorhokiav. Von der Verwandtschaft des Hermes mit Hypnos handelt G. Kriiger in
ahrb. f. kl. Philol. 1863. S. 289 f. Vgl. auch Brunn in den Annali d. inst. 1868. S. 3s1 ff.
©Zu S. 72 ff.: Geopon. 2, 26, I: TETALVOREVOV TOD KapTod VO Te TOV BVERWY KAl Tig BAAYg ToD
aépog evxpacing, Mehr bei Hamm im Ausland 1878. S. 763 ff.
"Vgl. auch Aelian, nat. an. 7, 27.
*Vgl. Hamm im Ausland 1878. S. 763. Auch Rudra, der Sturmgott, wirkt wohltitig, indem er
die Luft von Miasmen reinigt. Kaegl. Ziircher Programm v. 1878. S. 24 f.
5Vgl. Caes. de bello civ. 3, 26, 5 u. 277, 1. Plut. mor. p. 95 B: ol @V Tpd&ewv xatpol kabamwep Ta
TeDpaTE TOlG RV GEPOVTLY Tolg 92 AToTimTOUTLY.
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tet eintretenden Gliickes und Zufalls geworden, dem deshalb auch die

Gliicksruthe und die Loose geheiligt waren.

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

Die uralten Namen und Beinamen ’Apyeidpévtyg (= dpyéotys), diaxtopog
und ‘Eppetag enthalten ebenfalls noch deutliche Beziechungen 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 pro-
phezeienden Tieres,” und die Sage von der Geburt des Hermes am friihen
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 an-

dern anerkannten Windgéttern indogermanischer Volker, namentlich mit

Wodan, Vaju und den Maruts.

Zu meiner grofien Freude ist nun nicht blof} das Resultat, sondern auch
die Methode, welche zu demselben gefiihrt hat, ziemlich allgemein aner-
kannt worden, so dass ich hoffen darf, dieselbe werde sich im Laufe der

Zeit mehr und mehr einbiirgern und noch manches dhnliche Ergebnis zu

“Zu S. 87, Anm. 327 ist noch hinzuzufiigen: Xen. Hell. s, 4, r7. 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, 7o f.

5Zu S. 101. Anm. 391: Demokritos bei Plut. de san. p. 14: "Atomoy yap éoti... KAwopols dhex-
TopldwV... 0G P ANOKPLTOS, ETLREARDG TPOTEYELY, TYRELRL TTOLOVIEVOUG TVEVRATWY Kol SrBpwv.

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




Tage fordern. Dass in der Tat noch viele mythologische Probleme mittels
jener einfachen Methode sich 16sen lassen, moge die nachstehende Unter-
suchung 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 Anspruch
machen. Schon Porphyrios in seiner Schrift de antro nympharum 16 sagt:
60ev Tveg (vielleicht sind hierunter friihere Pythagoreer zu verstehen, da,

wie wir sehen werden, der Honig von den simtlichen Anhingern des Py-

agoras sehr geschitzt wurde) n&iovy 10 véxTap xal T arBpocioy, 1jv koto
th h hitzt wurd W T TOP KOL TNV O olo orToL

pLv@v otalel 6 TowTyg elg TO KV camijvor Tovg TebvyroTag, TO RéAL Evdéyeo-
Bout, Oeivv Tpodiig vtog Tob meALTes.”” Man hielt also schon im Altertum aus
zwei Griinden den Honig mit Nektar und Ambrosia fiir identisch, einmal
wegen seiner konservierenden, gewissermafien unsterblich machenden,
Kraft und zweitens weil er geradezu ebenso wie Nektar und Ambrosia fiir

eine Gotterspeise galt (vgl. z. B. Hy. in Merc. s60. Batrachom. 39).

In neuerer Zeit haben sich fiir eine Beziehung zwischen Honig und
Nektar und Ambrosia, soviel ich weifs, nur zwei Forscher, W. Menzel und
Th. Bergk, ausgesprochen. Ersterer hat in seiner lesenswerten Monogra-
phie iiber die Biene (Mythologische Forschungen und Sammlungen Bd.
1. Stuttgart 1842) ganz kurz und ohne irgend niher auf die Sache ein-
zugehen die Vermutung gedufiert, dass die Vorstellung von Nektar und
Ambrosia auf dem Substrat des Honigs beruhen diirfte. Viel ausfiihrlicher
hat dagegen 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

7Gemeint ist die Konservierung der Leiche des Patroklos durch Thetis, welche dem Toten
durch die Nase Nektar und Ambrosia einflof3t.




schiefe und unhaltbare Behauptungen enthaltenden Aufsatzes , Uber die

Geburt der Athene,“ welcher im sechsten Jahrgang der von Fleckeisen
herausgegebenen Jahrbiicher fiir 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 iltesten 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 unsterblich zu ma-
chen (8. 377 f.), sei bald Nektar bald Ambrosia genannt worden; wo beide
Ausdriicke neben einander erschienen ,,ist die angemessenste Erklirung
iiberall die, dass man annimmt, die allgemeine Bedeutung sei auch hier
wie so oft mit einer spezielleren verbunden, um den Begriff vollstindig zu
erschopfen, ungefihr wie man wpog 9@ 7’ HEMSV Te, oDpavog OVAvurss, und
dhnliches verbunden findet® (S. 380). Noch in der Ilias sei nur von einem
Gottertranke, nirgends von einer Gotternahrung die Rede, Ambrosia da-
gegen bezeichne entweder das Salbdl oder das Futter der Gotterrosse; das
Verbum otéfw, was mehrfach auch mit &pfpocivy verbunden werde (IL. 7
38. 347. 354), spreche fiir die Identitit von Nektar und Ambrosia, insofern
Beides eine fliissige nicht feste Substanz bezeichne (S. 378 u. 379). Ein wirk-
licher Unterschied zwischen beiden Ausdriicken im Sinne von Speise und
Trank trete erst Od. . 93 hervor. Bergk meint, dass diese Unterscheidung
auf einem spiteren Missverstindnis des formelhaften Hendiadyoin véxtop
e kol apPpooiny épatetvny (S. 380). Jene dltere Anschauung aber, die nur
einen Gottertrank kenne, der mit verschiedenen Namen bald Nektar bald
Ambrosia benannt worden sei, trete noch in der bei Alkman, Sappho und
Anaxandrides vorkommenden Verwechselung der beiden Ausdriicke deut-

lich hervor (8. 381). Spiter habe man sich gewohnlich den Nektar (welcher

“Vgl. S. 388: ,,Urspriinglich ist Nektar oder Ambrosia, den der heilige Quell Trito spendet,
nichts anderes als das reine himmlische Wasser.“




urspriinglich nach Bergk, wie schon gesagt, ein himmlisches Trinkwas-

ser bedeutete) als eine Art Wein vorgestellt, wie aus den Verbindungen
véxTop olvoyoevely, kepaoal, véxtop ¢pubpov hervorgehe, diese Vorstellung

sei natiirlich erst nach der Einfiihrung des Weinbaues bei den Hellenen

aufgekommen, wihrend man vor dieser Zeit, als noch der Honigmeth das

beliebteste Getrink der Hellenen gewesen sei, sich auch den Nektar als

eine Art Meth vorgestellt habe. Spuren der ilteren Sitte hiitten sich noch

in den sogenannten vy$aiie und im Hymnus auf Hermes s. 562, wo der

Honig als 6e@v vdzia £0wdv bezeichnet werde, erhalten (S. 382 f.)

Dies die Ansicht Bergks hinsichtlich der Entstehung der Vorstellungen

von Nektar und Ambrosia. Wir werden im Verlaufe unserer Untersuchung

die einzelnen Behauptungen Bergks oft genug zu kritisieren und zu wider-

legen haben, daher wir hier auf eine eingehende Beurteilung verzichten

diirfen. Nur so viel mag hier gesagt sein, dass Bergk weder eine einigerma-

flen 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 unerweis-

lichen 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 Bezichungen, welche der Meth einstmals zum Got-

tertranke gehabt haben muss, nur zu untergeordneter Bedeutung herab,

er untersucht sie weder genau noch gibt er sie vollstindig an, er begniigt

sich damit, einige diirftige Spuren einstiger Bezichung des Methes zum

Gottertranke nachgewiesen zu haben, welche fiir ihn kaum mehr Interesse

besitzen, als die spiteren Beziechungen des Nektars zum Weine.

© Auf dieser falschen Deutung beruht wohl auch die sonderbare Ton mir in Kap. 4, B. mit
bestimmten Zeugnissen widerlegte Annahme Bergks, dass die Alten dem Genuss von Nektar und
Ambrosia keine unsterblichmachende Wirkung zugeschrieben hitten.
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Das Resultat meiner eigenen Untersuchungen lisst sich kurz folgen-

dermafien darstellen.

Nach dem Glauben der Griechen und R6mer war der Honig eine Art
Tau, welcher vom Himmel oder aus der Luft auf die Pflanzen (Biume und
Blumen) niederfiel und von den Bienen gesammelt wurde. Diese Annahme
erklirt sich einfach aus der Erscheinung des sogenannten ,,Honigtaus,“
d. i. eines honigartigen Saftes, welchen die Blitter der Biume auf der der
Sonne zugekehrten Seite nicht selten ausschwitzen. Wie wir von einem

»Honigtau® so redeten schon die Alten von depopelt, dpooopelt, dypiov oder

dov wélL, roves mellei Plin. aérium mel Verg. Besonders wurden Eichen,

gewisse Rohrarten und Eschen vom Honigtau befallen. Der Name der
Esche peAiy hingt also wohl mit péAlt Honig zusammen. So erklirt sich
die Vorstellung von den honigtriefenden Eichen des goldenen Zeitalters.
Eine besondere Art des Honigtaus scheint die Manna der Bibel gewesen
zu sein, auch sie wird zugleich dem Tau und dem Honig verglichen und
als Himmelsspeise bezeichnet. Endlich wurde auch der Blumenhonig, wie
aus Zeugnissen des Hesiodos, Aristoteles, Vergilius hervorgeht, als ein
himmlischer Tau aufgefasst. Dieselben Vorstellungen von der Entstehung
des Honigs sind bei den Indern, Germanen und Finnen nachweisbar. Man
denke nur an die honigtriufelnde Weltesche Yggdrasil der nordischen
Mythologie. Auch diesen Volkern erscheint demnach der Honig schon

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

Bei Homer bezeichnet apPpociy in der Regel die Speise, véxtap den
Trank der Gotter. Nach einer andern Tradition, welche von Alkman, Sap-
pho und dem Komiker Anaxandrides vertreten wird und jedenfalls auch
sehr alt ist, weil sie sich sonst schwerlich gegeniiber der in diesen Dingen

mafigebenden Autoritit des Homer hitte behaupten konnen, bezeichnet




véxtop die Speise, auPpooia den Trank. Diese merkwiirdige Vertauschung
der beiden Ausdriicke erklirt sich einfach aus dem Umstande, dass véxtop
und apPpocia urspriinglich nur verschiedene Formen derselben Substanz,
des als himmlischer Tau gedachten Honigs waren, welcher bald als Speise
bald mit Wasser verdiinnt und gegohren als berauschender Trank (Meth)
genossen wurde. Hierzu stimmt auch die wahrscheinlichste Etymologie
von vextap = vayelov Leckerei, was augenscheinlich eine hochst passende
Bezeichnung des Honigs ist. Der schon in homerischer Zeit verbreitete
Mythus von den Peleiai oder Peleiades, welche dem neugeborenen Zeus aus
dem himmlischen Gottergarten des duflersten Westens Ambrosia bringen,
erklirt sich leicht aus der von mehreren Schriftstellern bezeugten Tatsache,
dass der Honig nur wihrend des Sommers, d. h. in der Zeit zwischen Auf-
und Untergang der Pleiaden entsteht. Nach einer parallelen Tradition soll
Zeus nicht von den Peleiai mit Ambrosia, sondern von Bienen mit Honig
ernihrt worden sein. Wenn an einigen Stellen der homerischen Gedichte

Ambrosia auch als Futtergras der Gotterrosse erscheint, so beruht dies

wohl auf einer I“Jbertragung 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 siife Speise oder mit Wasser verdiinnt und gegoh-
ren in iltester Zeit als berauschendes Getrink (Meth) genossen, an dessen
Stelle in spiterer Zeit, nach Einfiihrung des Weinbaues, das sogenannte
Hydromeli und Melikraton traten. Moglicherweise ist Dionysos urspriing-
lich als Gott nicht des Weines, sondern des Methes aufzufassen, zumal da
ihm nach einer bei Ovid erhaltenen Legende die Erfindung des Honigs
zugeschrieben wurde. Ferner wurde der Honig zu mancherlei Salben ver-

arbeitet und als Reinigungsmittel oder Seife (popuuna) verwertet (Kap. 2,




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 Siifligkeit, Lieblichkeit und des Wohlge-
ruchs, welche dem Honig eigen sind, werden auch dem Nektar und der

Ambrosia zugeschrieben (Kap. 3).

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

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

Schon in sehr alter Zeit scheint man die antiseptische Wirkung des

Honigs erkannt und denselben nicht nur zur Konservierung von Friichten

aller Art, sondern auch zur Einbalsamierung von Leichen gebraucht zu
haben. Allgemein iiblich war diese Art der Einbalsamierung bei den Baby-
loniern, von denen sie vielleicht schon sehr friihe die Griechen entlehnten.
Aus mehreren Zeugnissen erhellt, dass das Einbalsamieren mit Honig gar
nicht selten auch in Hellas vorgekommen sein muss, namentlich in Sparta,

dessen Konige mehrfach mit Honig einbalsamiert wurden (Kap. s, A).




Dem entsprechend dachte man sich nun auch Nektar und Ambrosia
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 einflof3ten. Sarpedon wird dagegen durch Salbung mit Ambrosia
vor Verwesung geschiitzt. Wahrscheinlich deutet auch der von Homer
hie und da vom Bestatten der Toten gebrauchte Ausdruck tapyiw auf
Einbalsamierung, da Tapyvw nur eine Nebenform von tapiyedw einpokeln,

einbalsamieren ist (Kap. s, B).

Zu diesen Beweisen fiir die urspriingliche Identitit des Honigs mit
Nektar und Ambrosia kommt nun noch der Umstand, dass nach mehreren
alten Zeugnissen der Honig geradezu fiir die Speise, der Meth fiir den be-
rauschenden Trank der Gotter galt. Ibykos bezeichnet in einem Fragmente
die Ambrosia als zehnfache Potenz des Honigs. Wie menschliche Kinder
unmittelbar nach der Geburt bei den Griechen, Indern, Germanen und
Hebriern mit Honig gefiittert wurden, so dachte man sich auch die neu-
geborenen Gotterkinder mit Honig gespeist. Eine grof3e 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 bestitigenden
Zeugnissen pél in der Bedeutung ,,Gotterspeise” erscheint, so lisst sich
umgekehrt eine Reihe von Stellen nachweisen, in welchen apfpocio und
véxtop in der Bedeutung von pél gebraucht werden. Wie Honig so galten
auch Nektar und Ambrosia als erste Speise neugeborener Gotterkinder
(Kap. 6, B).

Auch hinsichtlich des metaphorischen Gebrauchs stimmen péit und
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véxtop merkwiirdig iiberein, insofern beide von der Siifdigkeit der Rede

und des Gesanges gebraucht werden (Kap. 7).




1 Kapitel 1.

LI A.

Der Honig fillt nach antikem Glanben als Tan vom Himmel und aus
der Luft auf die Pflanzen (Blumen und Biume) nieder und gilt
demnach fiir eine Art von Himmelsspeise. Abnliche Vorstellungen bei

den Hebriern (Manna), Indern, Germanen und Finnen.

Es ist eine merkwiirdige, noch nicht gehorig beachtete Tatsache, dass die
Griechen und R6mer, wie auch andere Volker, den Honig fast durchweg™’
fiir ein Produkt nicht etwa der Bienen oder der Pflanzen, sondern des Him-
mels und der Luft hielten, aus welcher er als eine Art von Tau niederfalle.
Und zwar scheint dies nicht blof3 uralte Volksanschauung, sondern auch
die Ansicht der meisten Philosophen gewesen zu sein. Diese Vorstellung er-
klirt sich ziemlich einfach aus der Erscheinung des sogenannten Honigtaus.
So nennt man bekanntlich noch jetzt eine eigentiimliche Krankheit der
Blitter, welche von einer klebrigen meist siifien Ausscheidung plotzlich
befallen werden. Sie hat wahrscheinlich ihren Grund in dem Missverhilt-
nis von Saftzufiihrung und Wasserausscheidung, weil sie vorziiglich im
Sommer bei starker auf kalte Nichte folgender Hitze die Blitter wie ein

glinzender Firniss iiberzieht.” Der Honigtau erscheint vorziiglich an der

**Die 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: ol 10D pélitog yevéoeis TprTal, ) &d Ty 4vB@Y kol év olg #Alowg éoTiv 1) yYAuxdTY,
&y & éx Tod Aépog, Stav Gvayvdiy dypov Imo Tob YAiov cuvedm By mwéay. Iivetou d¢ TobTo pédloTa
o TUpapyTéV. BAAY 8’ &v Tolg kadapol; 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
a€re nasci, quidam apes colligere.

*Interessant ist es, dass schon die Alten genau dieselbe Beobachtung gemacht haben: Galen. =.
Tpod. Suvap. A6’ (ed. Kuehn 6, 739): oida 3¢ mote 6épovg dpo, wheioTov Soov émi Toig T dévdpwv xai
Bdpvery kol Tivey Botavary GvAlowg edpebiv, g I T@Y Yewpy@dv Aéyecbat Toulévrwy, & Zeds éRpeke
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Oberfliche der Blitter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen und

zwar plotzlich, Blattliuse wie Blattsauger schwitzen zuweilen auch aus
p 8

dem After einen honigartigen Saft in solcher Menge aus, dass die Pflanzen,

besonders im Juli, damit gleichsam tiberfirnisst sind (Vgl. Leunis, Synopsis

der drei Naturreiche 2, Botanik S. 168). Aus der angefiihrten Tatsache

nun, dass die in Rede stehende Erscheinung eines siifien honigartigen

Saftes plotzlich und vorziiglich an der Oberfliche der Blitter und an den

der Sonne ausgesetzten Pflanzen auftritt, zog man einfach den Schluss,

dass der siifle Saft (Honig) aus der Luft oder vom Himmel als eine Art

Regen oder Tau (daher der Name ,,Honigtau®) niederfalle, weshalb die
Alten von dpogépet oder depdpeht (&yprov mélt) oder dov pélt reden** und

den Saft geradezu Tau (3péoog, ros) nennen oder doch damit vergleichen.?

wéAL. ponyeito 38 vOE mév edduyis, g év Bépe... Beppi) 5% kai Enpa kpaios Gépog mi Tijg TpoTepaing.
Aristot. h. an. 5, 22, 4 (ed. Didot 3, 97, 7 ff.): pél 82 70 wimTov éx ToD dépog, kol watioTe €V Tals TV
doTpwy mirodlals, xai dTav xataoxyy 1 ipi. SAwg & o yiveran mél wpd IMherddog émitordis. Plin.
n. h. 11, 30: Venit hoc ex aére et maxime siderum exortu, praecipue ipso Sirio exsplendescente
fit, nec omnino prius Vergiliarum exortu, sublucanis temporibus. Itaque tum prima aurora folia
arborum melle roscida inveniuntar etc.

**Athen. p. 200 c: "Apdvrog... wepl Tod AepopéAiTog KAAOVREVOL... Ypadel oUTwG. ,ZVV Tolg pUANoLG
dpémovreg cvvTiBiaowy eig Tadadyvg Tvplaxijs TpoTOY TAATTOVTES, ol 88 odalpag wolohvTes. Kol Emeldoy
wéAAwot wpoodépecbar, dmoxdacavtes an’ adtav év Tolg Evhivolg wotyplots, olg xadodot Tafaitas,
mpoPpéxovat xal duybvoavtes wivouot. kail éoTiv Spotov &g &V Tig méML Tivol dieig TobTo 8% Kl oD
#dtov.” Galen. . Tpod. Suvap. A6’ (ed. Kiihn 6, 739): dvopaEovot 8 adrd Spocdpeli Te, kol depdpet.
Diod. 19, 94: ¢pvetot... Tap’ adtois (den Nabatiern) xat 4wo T@v d¢vdpwv réAL ToAD To xahodpevoy
dyprov (4éprov?), @ xp@vron wot@ wed’ $datog. Nach Polyaen 4, 3, 32 gehdrten zum tiglichen Bedarf
des persischen Hofes Yovtog péhitog éxatév madabot Tetpaymwvol dve déxa pvig Elxovoal. Suidas s. v.
axpls... jéAL Gyprov, 8mep Ao T@Y d£vpwy EmCVVAYOREVOY RAVVE Tolg ToANOLG TpoTaryopeveTal. Vgl.
auch Ev. Matth. 3, 4: 7] 3¢ Tpod) 1) adtod kai dxpideg xal pét dyprov (Vulg. mel silvestre). Bocharti
Hierozoicon ed. Rosenmiiller 3, 375 ff.

»Galen. a. a. O. (6, 739 ed. K.): yivetan pev yap [t6 néh] émi tolg pdAloig Ty dutadrv, ot 82
olte yvAog adT@V, obTe KapTds, olTe Loplov, BN’ Spoyeves mev Talg dpdools, od kv obTe cuveyig obb’
opolwg éxelvaig yivetar doytdés. Plin. 16. 31: constatque rores melleos e caelo, ut diximus, non
aliis magis insidere frondibus (als dem der Eiche). Ael. . {bwv 15, 7: “Yetou 1) Tvd@v 7] Suee tod
P05 REMLTL DYp@,... Emep oDV dumimTov Tals woang kol Tals TV ENelwy KoAdpwy kopas, Yordg Tolg
Bovot xai Toig wpoParolg wapiyer Hovpaotes... (wadiote yop Evtadba ol vopelg dyovoly adta, Eva
Kol péAlov ) 3£éo'og 1 YAvxela xabdyton wegodon 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 Honigbiume in Arizantia: ’Apei{avreiav... || Eeivov Sovparéov
wéltog Tpoddy, i mévTe || Neping Celdwpov Emrov dpdudv éépay || Sévdpea yantievTa pelippuToy,
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Ferner behauptet man, dass es vornehmlich die Eiche, Linde und gewisse

Rohrarten seien, auf welche der siifSe Tau des Himmels niederfalle.>* Nicht

undenkbar wire es, dass unter den Rohrarten Zuckerrohr zu verstehen

ist, von dem die Alten bekanntlich annahmen, dass es eine Art Honig her-

vorbringe.* So erklirt sich wohl auch die namentlich bei den lateinischen

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

goldenen Zeitalter von Honigtau getrieft hitten,*® was schwerlich auf das

von Hesiod und Andern erwihnte Bauen der Bienen in hohlen Eichen-

stimmen zu beziehen ist,”” da an einer Stelle die Blitter (nicht der Stamm)

als Sitz des Honigs bezeichnet worden, an einer andern Stelle dieser mit

dem Pridikat roscidus belegt wird. Nach Kuhn (Herabkunft des Feuers

und des Gottertranks S. 136) gehort auch die Esche zu denjenigen Biumen,
welche die Erscheinung des Honigtaus besonders hiufig und stark ausge-

prigt zeigen, weshalb er ihren Namen peAty) wohl nicht mit Unrecht mit

wg amd oipflwy, || dadadéyy ddive codijs TixTovot pelicays, || adTotékwy TETAAWY YAogpoV TOTEY -
elg wediov yap || dpridavig Pacbuwv, Ste hAovetan ’Qxeavolo || Spmviov Njavs dmooeietar ikpada xaitys.
Vgl. auch Grimm, Deutsches Worterb. unter Honigtau.

*Vgl. Plin. 16, 31 (oben Anm. 23). Theophrast fr. 190 ed. W. &ALy 8¢ [yéveoig Tod pélitog] éx
Tob &épog... eDplokeTal 82 patiote i Toig pvALoLG THg dpuds kel Tijg dtAvpas. Id. h. plant. 3, 7, 6:
e Taddyg odrog xvAds émi Sput padota Tpooilet. Diod. 17, 75: "Eo Tt kol dévdpov mapd Tolg éyxwpiots
(7. “Ypxaviow] mapamhijorov Spui ke TiY émbdveiay, o 8t @V dYAAwY dmolelBov uélt xai TodTé
TIveg oVVAYovTEG QoY tA] THY Amohavaty adtod woodvtar. Curt. Ruf. 6, 4, 22: [In Hyrcania] fre-
quens 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.): Tpédovaot 82 (d. Amazonen) 7é Bpédy yohaxti Te @V dopPadwy irmwy xai dpéoov kypiots, 7]
wéMtog Sixyv émi Todg ddvakag T@V wotapmdv ilavel. Arr. Peripl. mar. Eryth. p. 9 ed. Huds. péht 76
KOAGRIVOY TO Aeydpevoy oaxyapt. 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. 1s,
7: [t6 wél]... éuminrov Tals mooug kol Tals T@V EAelwy KaAdpnv KOpaLS.

* Aristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 28 ed. Didot.): 76 3¢ gaxyap wape Tolg Tvdois odtw Aeydpevoy
wéMTég doTt wHELS, ToD Alov TV €v T dépt Spdoov myyviovTos Eml TO YAUKY, omep Kol év TG Spet TR
ABéve xodovpéve yiverar Totodtov. Isidor Hisp. Orig. 17, 7. Megasthenes b. Strabo 15, 1. Diosc. de
m. m. 2, 104. Plin. h. n. 12, 8, r7. Galen, de simpl. medic. 7, 9. Mehr b. Lenz, Botanik d. a. Griechen
u. Romer. 267 f.

*Vergil. Ecl. 4, 30 (cf. v. 6!): et durae quercus sudabunt roscida mella. id. Georg. 1, 131: Mellaque
decussit foliis (Juppiter). Tib. 1, 3, 45: Ipsac mella dabant quercus. Ov. Met. 1, 1r2: Flavaque de
viridi stillabant ilice mella.

”Hesiod. £pya 232. Pseudo-Phocylid. 174 ed. B. Verg. Geo. 4, 44. Hor. ca. 2, 19, 1. Epod. 16, 47.
Sil. 2, 219. Ov. Fast. 3, 747. Am. 3, 8, 40. Antip. Sidon. Anth. 1, 38.
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wélt zusammenbringt (vgl. Hesych. peliy domep uéi. eldog dévdpov, 80ev

o pédta). Hierher gehort endlich auch die Manna, welche nach der bibli-
schen Erzihlung die Speise der Israeliten in der Wiiste bildete. Dieselbe
fiel (regnete) vom Himmel wihrend der Nacht wie Tau nieder (Exod. 16, 4
u. 14. Num. 11, 9) und war von siifSem, 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 heif3t und von mehreren Biumen
und Striuchern Siideuropas und des Orients wie Fraxinus Ornus (Mannae-
sche), 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 mannife-
ra auf die Erde, sie entsteht durch Schildinsekten, welche die duflersten
Aste des Strauchs bedecken und die Rinde mit ihren Stichen durchbohren.
Aus diesen Wunden flief3t der Saft, der sich zu einem rétlichen Honig
verdickt. Die Manna von Brian¢on gewinnt man aus den jungen Trieben
des Lirchenbaumes (Larix Europaea). (Vgl. Winer, Bibl. Realworterb. 3
(1847) Brockhaus’ Conversations-Lex. unter Manna.>®) Ahnliches berich-
ten griechische Schriftsteller von (nicht niher bezeichneten) Biumen in

Thrakien, Medien, Lydien,* Syrien und Italien.?® Sicherlich ist die in den

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

* Aristot. de mir. ausc. 19 (4, 78 ed. Didot): @aoi ¢ xai év Avdie, (?) awo TV évdpwy TO méAL
cuAAéyeoBan oD kol Totely €€ adTod Todg évoukodvTag &vev kvpod TpoyioKovs... Tivetar pév odv xal
év Opdxy), ody olTw 08 oTepedy, AAN’ woavel aupmiddes. Ael. h. an. s, 42: év Mydia, 8¢ dwootaley Té¥v
3évdpwv drodw ré wg Edpimidyg év te Kibaupivi dyowv éx t@v xAadwv ylvkeiog ctayoves moppely,
YiveoOou O kol év Opdxy neML Ex TRV PVTAY fxovooa.

*Galen. 7. Tpod. Svvap. A8’ (6,739 ed. Kiihn): wap’ fuiv pév odv oraving paiverar Todro yrvépevoy,
&v 0t @ Bper T Aave xab’ Exactov Etog odx SAiyov (vgl. Pseudoaristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 27
f. ed. Didot). ®ote éxmeTavvivres éml yijg dépprata kol oelovteg Té dEvdpa SEXOVTAL TO ATTOPPESY AT’
adT@Y Kol XUTpas Kol Kephpto TAYpodot Tob wélttog. dvopalovat 87 adTd Spoodpell Te kol depdpelt.
Vorher sagt Galenus: oido. 3¢ wote 6épovg dpo, wheioTov Soov émi Tolg TV dévdpwv kol Bapvewy xal




Versen des Euripides Bacch. 709:
...£% 0% KLoTLVWY

B0powv yAvkeior péltog ZoTalov poat

und ib. 143:

-~

pel O¢ yahaxTL TEdoY, pel O olvw, Pel 08 ReALTTdy VEXTApL

ausgesprochene Vorstellung aus der Beobachtung des Honigtaus her-

vorgegangen, wie schon Aelian h. an. 5. 42 (s. Anm. 29) richtig vermutet
hat3'

Aber nicht blof} den von den Blittern und Zweigen der Biume ausge-
schwitzten Honigsaft, sondern auch den eigentlichen Blumenhonig hielt
man fiir eine Art Tau, oder ein Produkt, des Himmels und der Luft, nicht
blof} weil er mit dem Baumhonig identisch zu sein schien, sondern auch
weil er sich ziemlich an derselben Stelle der Blumen und Bliiten vorfindet,
welche vom Tau benetzt zu werden pflegte. Das iilteste Zeugnis, welches
sich fiir diese Anschauung anfiihren Lisst, findet sich, soviel ich weif3, in

Hesiods Theogonie: Hier heifdt es 5. 81:

SvTive TIwY|oovat Aog xoDpat reyaAoto
TG eV ETL YAWOTY) YAVKEPYY XElOVOLY E€par)V,

ToD O €me’ éx oTORATOG Pel pmelhtyat.

Ty Botav@y $piddots edpebiv, tg Imd TAY yewpydv Aéyeodar Tanldvtwy, & Zedg éBpee wéAt. Plin. n.
h. 15, 96: Sponte nascitur in Syriae maritimis, quod elacomeli vocant. Manat ex arboribus pingue,
crassius melle, resina tenuius, sapore dulci.

*Vgl. auch Philostr. im. 2, 320, 19 ed. Teubn. 60pcot xai 3¢vdpa wél oralovre. 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.




Offenbar ist hier yAvxepy éépoy fiir Honig gebraucht, der ja schon von
Homer?* der Siifdigkeit der Rede oder des Gesanges verglichen worden
ist (S. unten Kap. 7). Selbst Aristoteles (h. a. s, 22, 4) fiihrt fiir die Mei-
nung, dass der Honig aus der Luft falle (xéAt 3¢ t0 wimTov éx Tod &épog),
wihrend das Wachs von den Blumen, das Stopfwachs (xyrwo, melligo)
von den Biumen komme, die Beobachtung an, dass die Bienenziichter in
einem oder zwei Tagen die Stocke voll Honig finden und dass es zwar
im Herbste Blumen aber keinen Honig mehr gibt, wenn er weggenom-
men wird. ,;’ Adypyuévov odv 9y Tod yevopévov wéhtrog, fihrt Aristoteles

fort, ,,xal Tpodijs 7} ok évolays 9| omaviag, éveylyveto &v, elmep émolovy éx

6 4vB@v.“ Ahnlich sagt Columella (9, 14 z. Ende): idemque (Celsus) ait,

ex fioribus ceras fieri, ex matutino rore mella. Daher wird auch der Blu-
menhonig, ebenso wie der Baumhonig, als ein himmlischer Tau gefasst®
und von Dichtern und Naturforschern in begeisterten Worten als gottli-
cher Nektar und Geschenk des Himmels, als eine G6ttern und Menschen

gleichwillkommene Speise gepriesen.>*

»Vgl. 2. 1, 247: Tolow 8¢ Néorwp || dvemg dvépovae, Ayds ITvhiny dyopytys, || Tod kol &we yAweo-
o6 kéMTOg YAvKinv péev addY). Hom. hy. 25, 4: 6 8’ 8ABiog, Svtiva Modoat || didwvror - yAvkepy) ol
amo oropatos péet add) (vgl. Hesiod. Theog. 94). Ebenso wie hier Hesiod so nennt auch Pindar den
Honig €epoa: vgl. Nem. 3, 73: &y T63¢ Tot || wépmn peptymévoy mélt Aevkd || Zdv yodaxtt, xipvapéve
&’ Eepo’ Apdémer, || woR’ doidipmov Aichfjowy év Tvoaiow adl@v. Dazu bemerkt der Scholiast: v péoog
7] ToD REALTOG KLPVOLREVY] TEPOG TO YO oL TrOLEL TO TTOpa RoldLpov kol T Tolnpe kiydev adAoils yiveTor kol
o070 Bavpaoiov.

»Verg. Geo. 4, 1: Protinus aérii mellis caclestia 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. opéig yép (Sophokles) xai tég pehitrag, g dmeprétovral
oov... émlelfovoal oTaydves amoppyTovs Ti|s oikelag dpégov. Dio Chrys. 2, p. 178. kepi T@v 4vHHY
Tijs dpooov durdépovran [ai péhooat]. Anth. Gr. 2, 177, 29, 1 (ed. Brunck); adtomdvytov év aibépt
pedpaL peMooiy.

**Varro de r. r. 3, 16: Intus opus faciunt [apes], quod, dulcissimum quod est, et Deis et hominibus
est acceptum. Anth. Gr. 2, 177, 29, 8 (ed. Brunck): aifspéov wrypval véxtapos épydrides. 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
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Wie alt und volkstiimlich diese griechische Vorstellung von der Entste-
hung des Honigs gewesen ist, erkennt man namentlich dann, wenn man
bedenkt, dass eine gleiche oder doch dhnliche Anschauung sich auch bei

andern verwandten und nichtverwandten Volkern nachweisen Lisst.

Zunichst bei den Indern. In einem an die Agvins gerichteten Hymnus
des Rigveda (x, 12, 1x) wird ausdriicklich gesagt, dass der Honig (madbu)
aus der Wolke (nicht aus dem Fass, wie Grassmann iibersetzt hat,) stréme.’
Dass hier unter madbu in der Tat Honig und nicht Meth oder Soma zu
verstehen ist, scheint aus Vers 21 desselben Liedes hervorzugehen, wo von

den Agvins gesagt ist:

»Womit den Bienen ihr den liecben Honig (madbu) bringt,

mit solchen Hiilfen kommt, o Ritter, schnell herbei.”

Der Gedanke dass die Wolke mit Hiilfe der Agvins Honig strome kann
nach den vorstehenden Erorterungen umso weniger befremden, da wir

auch sonst die A¢vins als Herrscher im Reiche der Wolken und als Regen-

spender auftreten sehen (Vgl. Myriantheus, Die Agvins 131 ff.)

Ebenso wie die Griechen scheinen auch die Inder die Vorstellung von
einem Honig oder Soma (= Amrita d. i. Unsterblichkeitstrank) triufelnden

Baum zu kennen. Rigyv. 2, 164, 20-22 heifdt es:

»Zwei Vogel, zueinander gesellte Freunde, setzen sich auf
denselben Baum; der eine von ihnen isst die siifie Feige, der andere

schaut ohne zu essen zu.”

suavitas visque mortalium malis a morte vocandis quam divini nectaris.

»Vgl. Myriantheus, Die A¢vins oder die Arischen Dioskuren, Miinchen 1876, S. 128 ff., wo
freilich S. 130 Theophr. fr. 190 ed. W. villig missverstanden ist und willkiirlich madhu statt im
eigentlichen Sinne in der Bedeutung Regen genommen wird, obwohl dem s. 21 ausdriicklich
widerspricht.




»Wo die gefliigelten des Amrita Spende im Opfer unaufhor-
lich 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 siif3e Feige, sagen
sie: die kann der nicht erlangen, der den Vater nicht kennt.“
(Vgl. Kuhn, Herabholung des Feuers S. 127. Grassmann, Rigveda
iibersetzt 2 S. 457 f.)

Ungefihr dieselbe Bedeutung scheint der in der Kaushitaki-Upanishad
erwihnte somatriufelnde Feigenbaum Ilpa zu haben, der an einem alterlo-
sen 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 Ger-
man. 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 (madhun, amyta) als ein Produkt des Himmels angesehen wurde.

Noch viel klarer ist aber dieselbe Vorstellung in dem germanischen My-
thus von der Weltesche Yggdrasil ausgesprochen, in welcher lingst ein Bild
des iiber unsern Hiuptern sich ausspannenden Luft- und Wolkenhimmels
erkannt ist. (Mannhardt a. a. O. 543. Kuhn a. a. O. 131). Dieser Baum, sagt

Gylfaginning, ist aller Biume grofiter. Seine Zweige 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 weifd wird wie die Haut, die inwendig in der
Eierschale liegt. Den Tau, der von der Esche auf die Erde fillt, nennt man

Honigfall (buningfall), davon nihren sich die Bienen.?® (Sn. 20).

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




Auf dieselbe Vorstellung fiihrt wohl auch die eigentiimliche poetische
Bezeichnung der Wolke als Bienenschift (byskip).’” Es liegt darin wohl
der Gedanke ausgesprochen, dass die Bienen ebenso wie gewisse andere
Insekten ihren eigentlichen Sitz im Wolkenhimmel haben, aus welchem sie
den Honig mit herabbringen. (Niheres bei 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 verliefden 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 alljihrlich
auf die Erde kommt. Ringsum bliihen grof3e Blumen, die Honig in den
Kelchen bergen (vgl. auch S. 471).

Eine ganz dhnliche Vorstellung tritt uns endlich auch in der finnischen

Mythologie entgegen. Ein finnisches Lied lautet:3® ,Biene, du Weltviglein,

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 Allmichtigen Vorratskammer, bring Arznei
mit deinen Fliigeln, Honig in deinem Schnabel, fiir bose Eisenwunden und
Feuerwunden.“ Wer sieht nicht, dass in diesem Liede die Biene aufgefordert
wird, den himmlischen Honig, den man auch zu Arzneien verwertete, aus
dem obersten Himmelsraume herabzuholen? Nochmals mache ich darauf
aufmerksam, dass auch der indische Soma und der persische Haoma, d. i.
die Pflanze, welche Menschen und Gottern den stirkenden, unsterblich
machenden Trank lieferte, dem Himmel entstammt und von Vogeln von
dort auf die Erde herabgebracht wird (Kuhn, Herabkunft d. Feuers u. d.

”Mannhardt, German. Mythen. S. 371 u. 552.
*Vgl. Gubernatis, Die Tiere in der indogerman. Mythologie. S. 508, der sich auf Tomasson und
Menzels Schrift, ,,Die vorchristl. Unsterblichkeitslehre® beruft.




Gottertranks 118 ff.).

1.2 B.

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

Ambrosia bringenden Peleiai.

Die gewohnlichste, schon in den homerischen Gedichten hiufigste Be-
deutung des Wortes apBpocia (aupociy) ist Gotterspeise, wihrend véxrop
in der Regel als Gottertrank erscheint. So ist dp@pocie in allen Fillen, wo
es eine Speise bezeichnet, wohl urspriinglich als ein Adjectivum feminini
generis,” wozu ein Begriff wie é0wdv) zu erginzen ist, zu fassen, es bedeutet
also eigentlich Unsterblichkeitsspeise oder Nahrung der Unsterblichen (=
Gotter.)

Sehr hiufig werden schon bei Homer und Hesiod die beiden Begriffe
in der angegebenen Bedeutung nebeneinandergestellt.+°

Il. T, 352:

] 9" Ayt

véxtop évi otybeoot xai auPpociyy Epatetvipy

oT4E’, tvor ] v Apds repming youvad’ Tieyro.

Od. = 199:

) 0¢ [t} Kadvyot] wap’ duPpociny dpwal xat véxtap £6vrav.

»Vgl. dekuy (scil. xelp), dImeprepiy (scil. dpata) u. s. w.
*Vgl. ihnliche Zusammenstellungen wie oitog 3¢ woti|s, oitog xai uébv (Homer), oitog xai ofvog
(Homer u. Xenophon.)




ib. 92:
&g &po dwvioaca Bed wopibre Tpameloy,
apPpooing TAoaon, képaooe 0t vexTap pubpoy.
Od. 1 359 (vom Weine des Odysseus):

GANe T60” dpPpocing kol véxTapds Ty ATToppHE.

Hes. Theog. 639:

b ru \ 4 A plA /
&AM’ Gte O] kelvoloL wapeayebey dpueva TavTA,

4 b ’ 14 \ b N\ oo
vexTop T apppoctiny Te, Tamep feol adTol £9ovat,

Tavtwy év otnbeoow déeto Bupds dyivwp.

ib. 796:

00d¢ o’ AuPpocivg kol véxTapog EpyeTan ooov

(6 xev T [ZTdya] émiopkov dmoleivag émopdooy
abovatwy x. T. A.)

Hy. in Merc. 248 findet Apollon in der Kyllenischen Héhle:
Tpels 4OVTOVG Avéwye Aafwv kAvida doetvny,
véxTopog ERTAelovs 10 AprPpooivg épatetvijs.

Hy. in Cer. 49:

o00¢€ ToT ARPpociyg Kol VEXTapog Y)OVTETOLo

TOTTOT BRVEREVY], 0VOE Ypoa. BaAleTo AovTpols.




Hy. in Ap. Del. 123:

blA

008’ &p 'Amordwva ypuodopa BYoato K TYp,

adlo Ocpig véxtop Te xal auBpooiyy potetvipy

&bovatyor xepoiv émvipEarto.

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 ernihrt habe:

00ty 8 adT’ driTaldey évi peydpolowy Exovoa

olty T apBpooty te kol elpata xolo didodoa.

Augenscheinlich sollte man hier entweder den Begriff duppooiy allein

oder véxTapt T’ duPpooty Te erwarten, oty T’ apPpocty Te aber ist unver-

stindlich.#" Eine Anderung scheint demnach notwendig. Am einfachsten

ist es wohl in diesem Falle nach Analogie von Ausdriicken wie auppotov

eldap (Hy. in Ap. Del. 127 in Ven. 260), &pBpéotov eidap (Il. N 35. E 369),

élotw aprBpoty (Od. 6 365, Hy. in Ven. 61), élatw apBpocin (Il = 171), kéAdet

apBpocin (Od. o 192) zu lesen oitw** auPpociw xai eipata koo Sdodon.

Aufierdem finden sich noch einige Stellen, wo apBpocty in der Bedeu-
tung Gotterspeise und véxtap = Gottertrank allein gebraucht sind (Il. A.
597. A 3. Od. 1 62. Hy. in Ap. Del. 10).

Hochst merkwiirdig ist es nun, dass neben dieser gewohnlichen Traditi-

on, wonach apBpocia die Speise, véxtap den Trank der Gotter bezeichnete,

#Auch Bergk (Jahrb. f. class Phil. 1860, S. 380) nimmt Anstof} an diesem Verse. Das blof3e citog
bedeutet an sich menschliche (nicht gottliche) Nahrung. Vgl. Hy. in Cer. 236: 6 8’ 4é€eto daipovt
ioog (Demophon), o7’ odv oitov 2wy, od Byoduevog yado nyTpeds.

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

#Vgl. iibrigens Nigelsbach, Hom. Theol. S. 15, der gitw v’ dufpociy mit Brod und Ambrosia
erklirt, was Bergk, mit dessen Annahme eines v du& dvoiv ich mich aber nicht einverstanden
erkliren kann, mit Recht verwirft (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 380 f.)
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eine andere mehrfach bezeugte bestand, worin dieses Verhiltnis geradezu

umgekehrt erscheint. Das Hauptzeugnis dafiir findet sich bei Athenaios,

39 a: ot & 811’ AvaEavdpidye T véxTop od ToTdV AAAL Tpodipy elvan Aéyer

Ay

To véxtop obiw wavy
RATTOY SaTive T arBpociov, kot T¢ At

OLOKOVD K. T. A

Dass dies nicht etwa ein Witz des Anaxandrides sondern ernsthaft zu
nehmen ist, geht aus den unmittelbar darauffolgenden Zeugnissen des
Alkman und der Sappho zur Geniige hervor: xat ’Alxpav 0¢ dyot ,, To

véxtap Edpevar adtols.“ Kal Zawdw o¢ oy

"ApBpootog pév kpati)p éxéxporto,
‘Eppéig &’ Aoy €pmiv Beot) wvoyovoev.

6 &’ “Opypog By Tadpa & véxTop oidev.

Dieselbe Vorstellung liegt vielleicht auch den schénen Versen des Euri-

pides (Hippol. 748) zu Grunde, wo es von dem Gottergarten im dufersten
Westen heifit:

xpival T’ apBpoctot yeovtan
Zyvog peldbpwv Tape koltals,
1’ & Bédwpog adEer Gabéo

¥y eddapoviay Heols.

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




Wie ist nun dieser eigentiimliche Widerspruch der beiden verschiede-
nen Traditionen zu lI6sen? Bergk, welcher im Hinblick auf die Tatsache,
dass die andern Vélker (Inder und Germanen) nur einen Gottertrank,
keine Gotterspeise kennen, von einem urspriinglichen Unterschied der
beiden Begriffe nichts wissen will, sondern in &pBpocio nur eine zweite
Bezeichnung des Gottertranks erkennt, sagt (Fleckeisens Jahrb. 1860. S.
379 f.) Folgendes: ,Keine dieser Stellen nétigt jene Ausdriicke voneinander
zu halten: die angemessenste Erklirung ist iiberall die, dass man annimmt,
die allgemeine Bezeichnung sei auch hier wie so oft mit einer spezielle-
ren verbunden, um den Begriff vollstindig zu erschépfen, ungefihr wie
man mpdg 1)@ T N)EMSY Te, odpaveg OYAvumég Te und Ahnliches verbunden
findet.“ Dass diese Erklirung jedoch angesichts solcher Stellen wie Od. ¢
93:

Beor Topébvxce TpameLay

apPpooivg TAYoaor, Képaooe 0t vexTap Epubpoy.

adTap 8 mive kol 7)06e StdxTopog *ApyerddvTyg. S

und Theog. 640:
’ ’ > ’ ’ \ 5 ()
véxTop T apppooiny e, Tamep Oeol adTol Edovat.
zu kiihn ist und dass zwischen Ausdriicken wie & 7’ %éAév te und

véxtop T aprBpootyv te ein grofler Unterschied besteht, diirfte einleuchtend

sein. Die Méglichkeit der beiden verschiedenen Traditionen erklirt sich

“Um diese Stelle, an welcher Bergks Erklirung allerdings scheitert, zu entkriften, will er sie
zu einem Produkt spiterer Phantasie machen. Dass der Begriff der Gotterspeise bei den Griechen
uralt ist, er sicht man aus dem Worte ¢ijpog, was Hesych. mit ¥ t@v dpyaiwv fe@v Tpody erklirt (vgl.
auch Arcad. de acc. p. 122, 26: ¢7jpov Bpidpe iy und Aischrion b. Ath. 296 f.: xai v dypwoTiy
evpeg (M adxog der durch den Genuss einer Pflanze unsterblich wurde), v Kpévog xatéomerpe). Es
liegt die Vermutung nahe, dass ¢7jpog mit dem lat. far verwandt ist und sonach eine von dem
Dinkel oder Spelt abstrahierte Gotterspeise darstellen sollte.
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wohl am besten auf andere Weise, nimlich durch die Annahme, dass véxtap
und apBpocio nur verschiedene Formen einer und derselben Substanz, d.
i. des Honigs sind, welchen man, wie wir spiter sehen werden, nicht blof3
fiir die Nahrung der Gotter hielt, sondern dem man auch geradezu die
Fihigkeit unsterblich zu machen zuschrieb.

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

Ein solches berauschendes Honiggetrink nennt man bekanntlich Meth,
und es ist nicht zu bezweifeln, dass dieser, wie bei andern Volkern, so auch
bei den Griechen der Urzeit, welche noch keine Weinkultur kannte, die
Rolle des Weines spielte (vgl. Victor Hehn, Kulturpflanzen und Haustie-
re 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

“Soma bezeichnete urspriinglich den Saft, welcher aus dem saftigen Kraut einer Pflanze gepresst
wurde. Diese brachte einst ein schon beschwingter Falke aus der Ferne, vom hochsten Himmel,
oder von den Bergen her, wohin sie Varuna gesetzt, der Weltenordner. Ihr Saft, geliutert, 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 Minner Freude. Ihn
trinkt der Kranke als Arznei, sein Genuss stirkt die Glieder, hilt alles Siechtum fern und dehnet
lang das Leben. Der Trunk heifit den Singer seine Stimme erheben und begeistert ihn zum Lied;
er gibt ihm iiberirdische Kraft, so dass er sich selbst unsterblich diinkt (Amrta = &uppocia!). Die
Macht des Trunkes fiihrte schon in Indo-Iranischer Zeit dazu, den Saft als Gott Soma fostiranisch
Haoma) zu personifizieren und ihm fast alle Taten anderer Gotter zuzuschreiben; zumal ja auch
der Gétter Stirke durch diesen Trank %ehoben 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. 1277 ff. Kuhn, Herabkunft etc. S. 118
ff.). Auch die Griechen kennen, wie die Glaukossage, lehrt eine Unsterblichkeitspflanze (&si{wov).
Vgl. Gidechens, Glaukos 33 ff.

“Eine besondere Gotterspeise wird in den nordischen Sagen nirgend erwihnt, Odin trinkt Wein,
Gétter trinken Bier, Ol, Meth, also lauter solche berauschende Getrinke, welche den nordischen
Singern bekannt waren (W. Miiller, Gesch. u. System d. altdeutsch, Rel. S. 150. Grimm, D. Myth.

38.295f)
“#Schon bei Homer wird der Nektar an zwei Stellen als eine Art Wein gedacht: 2. 4, 597:
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dem berauschenden Menschentrank (Soma, Meth, Wein) und dass man
dessen Wirkung sogar zu einer gottlichen Person steigerte (Soma als Gott,
Dionysos), so lisst sich dasselbe auch von dem Honigmeth der griechischen

Urzeit vermuten.

Nun ist aber der wesentlichste und wirkungsreichste Bestandteil des
Methes nicht das Wasser, sondern der Honig, der zugleich als siifieste,
lieblichste Speise gilt, weshalb es nahe lag denselben nicht blof als Trank,
sondern auch als Speise der Gotter zu denken. Dass auf diese Weise ziem-
lich leicht eine Verwechselung der beiden Ausdriicke, &uppocia und véxtap,
die also genau genommen nur verschiedene Formen derselben Substanz
(des Honigs) bezeichnen, entstehen konnte, diirfte umso klarer sein, da
apppoctioa (-in) in seiner Eigenschaft als adj. fem. generis ebenso wohl die
Erginzung des Begriffes wéog wie Bpdoig oder £0wdv zulisst. Urspriinglich
scheint sogar véxtop die Honigspeise bezeichnet zu haben, da es von Cur-
tius, Grundz. d. gr. Etym. 5 S. 184 etymologisch mit veyyadov zusammenge-
bracht und sonach als (siif3¢) 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 G6tternahrung im besten Einklang.

Es lisst sich nimlich nachweisen, dass wie der Honig so auch die Ambrosia

oivoydet YAvkd véxtap. A 3: wétvia "HBv véxtap éwvoydet. Das Pridikat épubpév dagegen, welches
der Nektar z. B. Od. ¢ 93. Il. 7, 39 fahrt, braucht nicht notwendig vom oivog ¢pv6pés (Od. 1 163)
abgeleitet zu werden, sondern kann auch recht wohl die rotgelbe oder goldige Farbe des Honigs
und Honigtrankes bezeichnen. Vgl. péit épu6pév b. Porphyr. de antro n. 16. £av8év Philox. fr. 2, v.
36. Sim. fr. 47 B. ypvooeidég, Tuppév Aristot. de an. h. 9, 40, 21. pediypvoov Opp. Cyn. 1, 314. mel
rutilum, aurei coloris Plin. h. n. 11, 38. pé\ Eav6év und vméEavbov Geop. 15, 7. Diosc. 2, 101. Galen.
meth. cur. 7, ed. Bas. vol. 4, p. 109, de san. tu. 4. vol. 4, p. 620. Ein anderes Epitheton des Honigs
ist yAwpév (Il. 4. 630. Od. x 234). Dies Wort entspricht etymologisch dem lat(.iflavus oder belvus
(= 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 Weifiliche schimmernde Farbe, wie sie beim Honig auch nicht
selten vorkommt (vgl. péit Aevxov b. Aristot. de an. h. 9, 40, 21).

# Anders, aber wenig wahrscheinlich, deutet das Wort Kuhn, Herabkunft d. Feuers S. 175, Anm.
Er will es mit vex-pég zusammenbringen. Vgl. Grimm, D. M. 3 294.
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und der Nektar ihren Ursprung im Himmel oder in einer Art himmlischen

Paradieses im dufdersten Westen hatten.

Schon die Alten haben die Beobachtung gemacht, dass Baumhonig (Ho-

nigtau) und Blumenhonig nicht vor dem Aufgange der Pleiaden entstehen

(Aristot. H. A. 5, 22, 4: éAwg 8’ oD yivetal pél wpo ITAetddog émitortjc. Plin.

h. n. 11, 30: nec omnino prius Vergiliarum exortu [mel fit]),’° und es lisst
3 p g

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 ausschauten,

welches ihnen neue Fiille der herrlichsten Speise verhiefl. Diese Tatsache

ist nun, wie ich glaube der Anlass zur Bildung eines Mythus gewesen, den

schon Homer kannte. Od. n 62 heifit es von den Irrfelsen im duflersten

Westen (Volcker, Homer. Geogr. S. 118):

T REV T  OVOE TTOTYTO TTOPEPYETOLL OVOE TLEAELOL
nw 1 pepx

TpVpwVES, Tal T arBpociny Al watpl dépovat,

aAAe. Te kol TRV aigv adatpelton Alg wETPY) -

GAN &AAYY dvinor Tati)p évapibpiov elvar.

Sowohl die antiken, als auch die meisten modernen Erklirer der Stelles

verstehen hier unter den tpvpwves wélewat das Pleiadengestirn (ITAyiade,

Ilelewadec), von dem nur sechs Sterne hell leuchten, wihrend der siebente

verdunkelt ist.’* Besonders berief man sich in dieser Beziehung auf folgen-

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

*Vgl. die vielen Zeugnisse der Alten b. Athen. 489 e ff. Eustath. zu Od. p. 62 (p. 1712). Schol.
z. Od. a. a. O. Von neueren Erklirern 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.

»Vgl. Aratos Phaen. 257 f. Chiron b. Eustath. a. a. O. Den Anlass, in dem Pleiadengestirn

Tauben zu erblicken, gab wohl die Gleichheit oder Ahnlichkeit der Form, da wie aus Athen. u.
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de Verse der Dichterin Moiro (um 300 v. Chr.), worin auch die Quellen

der Ambrosia und des Nektars in den dufSersten Westen, an die Fluten des

Okeanos, aus dem die Pleiaden aufzusteigen scheinen, verlegt werden:

Moiro b. Ath. 491 b:

A "\ ’ p) U b LA A (4 \ 4 / plA
Tov wév [Ale v Kpyty] dpo Tpyjpwves 0mo {ubiw Tpadov dvtpew,
apPpociyy dopéovoal am’ ’Qxreavoio poawy,
VEXTAP O €K TETPY)G REYOS aieTog aiey aduoTwy

yordnriic Popéeoke ToTov Al pyTioevT.S?

ToV Ko, Viknoag watépa Kpovoy edpvoma Zeve,
abBavatov wolyoe kol oVpave EYKaTEVATTEY.

o\ 9 (4 ’ 14 (4 \

@ 8 alTwg TPYPWOL TENELATLY DTTOTE TIRY]Y,

(4] A / \ ’ plA 3 4
ol 97 ot Bepeog xal yelpatog dyyelot eioiv.

Da nun nach der Vorstellung der Alten der Sitz der Gotter nicht blofs

im Himmel, sondern auch im duflersten Westen, an dem Gestade des Okea-

nos sich befindet, wohin man auch das Elysium, die Inseln der Seligen,

den immer griinenden und bliihenden, ein ideales Paradies darstellenden

Gottergarten verlegte,’* so ist es kaum zweifelhaft, dass in eben diesem

Eustath. a. a. O. erhellt einerseits die [TAi4deg auch sehr hiufig ITedeiadeg (und Iélewon) und
anderseits die Tauben (mwé)etat) schon von Homer meletddeg genannt wurden. Urspriinglich haben
freilich die beiden Worte gar nichts miteinander zu schaffen. IT\yjtdg, IleAetdg (vgl. iiber das
eingeschobene ¢ Curtius Grdz. 4 718) hingt mit lat. pluvia zusammen und bezeichnet das Gestirn,
dessen Untergang das Herannahen der Regenzeit verkiindet (Roscher, Hermes d. Windgott. S.
30), wéheto. (Taube) dagegen ist verwandt mit weliog grau (Curtius a. a. O. S. 271). Beachtenswert
erscheint iibrigens, was im Hy. auf Hermes 247 f. berichtet wird, dass in der Héhle der Pleiade
Main auf der Kyllene, worin man wahrscheinlich einen Wolkenberg zu erblicken hat (Roscher,
Hermes d. Windgott S. 31), reichliche Vorrite von Ambrosia und Nektar sich befunden hitten. Der
liebliche Duft, welcher die Hohle erfiillte (v. 231), wird wohl als eine Wirkung jener Substanzen,
deren Wohlgeruch mehrfach hervorgehoben wird (s. Kap. 3, B), aufzufassen sein.

#Vgl. das hiermit iibereinstimmende Relief einer Grabara des Vatikans bei Overbeck, Kunst-
mythologie 1, 1 (Zeus) S. 329.

548, 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.).
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paradiesischen Gottergarten, der genau genommen mit dem Olympos oder

Himmel identisch ist, auch die Quellen des Nektars und der Ambrosia zu

suchen sind. Bestitigt wird diese Annahme ausdriicklich durch folgende

schwungvolle Verse des Euripides, worin der begeisterte Dichter die Pracht

und Schénheit jenes paradiesischen Gottersitzes im Westen preist:

Hippol. 5. 742:

‘Eomeptony &’ émi pyAoomopov axtav™
avoooLpt Ty 4otd@v,
v’ 6 TovTopEdwv Topdupens Alpvog
/ y /A €™ ’
vooTong o0xeD’ 6dov vepet,
CERVOV TEPROVOL, KVPWY
odparvod Tov “ATAog Exel,
= 9 / ’ 56
xpijvon T aprBpoéoiat yéovral
Zyvog peldbpwv Tape koltals,
v’ & Buédwpog adEer {abéo

xBv eddapoviay Beol.s”

Wie wunderbar stimmt nunmehr der schon homerische Mythus von

den aus dem paradiesischen Gottergarten im Westen Ambrosia bringen-

den Pleiaden oder Tauben mit jener oben erwihnten indisch-persischen,

germanischen und finnischen Vorstellung iiberein, wonach die Bienen
(oder Vogel) den Honig (oder Gottertrank) vom Himmel (oder aus dem

Paradiese) herzutragen! Noch merkwiirdiger spricht fiir unsere Annah-

me einer urspriinglichen Identitit von Honig und Ambrosia (Nektar),

»Nach Bergk, a. a. O. 318.
“Schol. at Tod véxTapog kpijvar, ko 1 auPpocia kol o véxtap éxeloe Pphovrar — ai Tyyal ai T
v ol Beols Swpodpevar. — Pyot yobv xpipvag wev amBpocicg Tég Tod véxtapos, eddoupovioy 3¢ Tiv
apBpociay xai ddpbapoiov.
7S. Anm. 56, 60, 66.



dass nach anderen Quellen (vgl. oben das Fragment der Moiro) Zeus auf
Kreta nicht von Tauben oder Pleiaden mit Ambrosia, sondern von Bie-
nen mit Honig genihrt wurde.’® Dies ist offenbar nur eine andere Form
eines und desselben Grundgedankens, denn die Bienen fangen erst nach
dem Aufgang der Pleiaden an den von diesen gewissermafien gebrachten
himmlischen Honigtau einzutragen.

Aber nicht blof3 als Speise der Gotter erscheint die Ambrosia, sie be-
zeichnet auch hie und da das Futter der Gotterrosse und muss demnach in
diesen Fillen als eine Art Gras oder Kraut gedacht worden sein. So heifdt

es Il. E 777 von den Rossen der Hera:

totow O’ apPpociyy Zipoelg dvitethe vépeodat,

wozu der Scholiast bemerkt 9y T&v 8z@v Tpodiv*? 9 woay TLVE VOV, WY
ol 7@V Be@v trmot éobiovotv. Derselben Vorstellung begegnen wir auf Il. E
369, wo Iris die Rosse des Ares, und Il. N 35, wo Poseidon sein Gespann
mit &pBpéoiov eidap fiittert. Nach Alexander Aetolus fressen die Rosse des
Helios ein Gras, welches auf den Inseln der Seligen im dufiersten Westen

wichst und mit dem Kraute, dem Glaukos die Unsterblichkeit verdankt,

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

*Diod. s, 70: T 8¢ TVt TapadoEéTatov kal pvbodoyodpevoy Tepl TV mEMTTRY oDk BELov To-
poTely - ToV yop 6edv paoty aB8vaTov - pvrYY TTg Tpds alTlg olxeldTyTog StaduddEan BovAdpevoy
GANGEo pev TV xpdary A DTGV Kl Tolfjoo XoAK® Ypuooeldel Tapamiyoiov. Anton. Lib. 19: "Ev Kpyty
Aéyeron elvan iepdv &vtpov peloo@v, év § pvboloyodot texelv Péav tov Ala, xai oty Sotov oddéva
mopelBetv obte Beov obte BvyTév... xaTéyovat 82 To AvTpov lepal pélooat, Tpodol Tod Awog. Kallim.
hy. in Jov. 48: o¥ & é6vjoao miover palov || Aiyds "Apadbeing, émi 88 yAvkd xypiov éBpwe. Daraus ist
dann die Legende von dem kretischen Konig Melisseus und seiner Tochter Melissa entstanden:
Apollod. 1, 1, 6. Hyg. P. Astr. 2, 13. Lactant. 1, 22. Vgl. auch Prob. z. Verg. Geo. 4, 1: quo tempore in
Ida Juppiter nutriebatur, tum primum [mel] ex aére fluxisse eoque ipsum alitum. Colum. 9, 2.

“Dieser ersten Auffassung des Scholiasten folgte Ovid. Met. 2, 120: ignemque vomentes, ambro-
siae suco saturos, praesepibus altis quadrupedes ducunt. ib. 4, 214: axe sub Hesperio sunt pascua
solis equorum: ambrosiam pro gramine habent.

Alex. Aet. b. Ath. 296 e. I'evoapevos Botavyg [xatemovtnby] #jv "Heliw dacbovt || v paxdpwy
Vool Aty doet elopt yaio - "Héhog & trmorg Bupnpea dépmov dmalet || TAy vouetdovoay, tve Spdpov
éxteléowowy || drpuTot, xai u T’ €Alot peoonyds aviy. Vgl. Claud. in Stilich. 2, 470.
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\ ~ b 4 o ! 4
Kot fe@v dypwotiv edpeg, v Kpovog katéometpe,

womit hochst wahrscheinlich wiederum auf die Inseln der Seligen und

das Gotterparadies im dufiersten Westen hingewiesen wird, wo Kronos

dem Mythus zufolge gewaltet haben soll (Hes. £pya 169. Pind. OLl. 2, 123.
vgl. auch Diod. s, 66 u. Cic. N, D. 3, r7). Auch sonst wird dieses Kraut

oder Gras, welches dem Glaukos Unsterblichkeit verlieh, erwihnt und

betlwog wée genannt.* Spiter scheint man es mit dem Hauslaub oder der

Hauswurz, welches von seiner unverwiistlichen Triebkraft und seinem

immergriinen Aussehen ebenfalls dsi{wov hief,** identifiziert zu haben,
wie schon aus der Tatsache erhellt, dass diese Pflanze auch den Namen dio-

metés, apPpooin oder dpépipvov fiihrte.®? Schliefilich gehdrt hierher auch

das Kraut, durch dessen Genuss Ge den Giganten, ihren Shnen, die Un-

sterblichkeit sichern wollte,*+ die Pflanze, mit deren Hiilfe Polyidos den

toten Sohn des Minos ins Leben zuriickruft,® endlich der Klee, der im

Garten der Hera wachsend die Hirsche der Artemis und die Rosse des Zeus

nihrt.°® Man kann diese Idee einer Unsterblichkeit verleihenden Pflanze,

die einigermafien an das Somakraut des Rigveda erinnert, entweder fiir

“Vgl. Gidechens, Glaukos d. Meergott S. 33 f. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 385, Anm.
7s. Die gemeinten Stellen sind: Aeschylos fr. 277: 6 Tv éeilwv &$Oirov wéav paywv und xai yedopai
e Ths derlwov méag. Paus. 9, 22. 7 érel Tijg (detlwov Bergk) wéog Edaye. Schol. Ap. Arg. 1, 1310
abavarog Botavy. Ovid. Met. 7, 232 vivax gramen. Claudian. nupt. Hon. et Mar. 158: immortales
herbae. Vgl. auch Lobeck Aglaophamos 866 f.

“Noch jetzt heifdt die Pflanze davon in Italien semprevivo = sempervivam b. Plin. u. Palladius.
Vgl. Theophr. hist. pl. 7, 15, 2: olov xai 1) Tob &erltov ddoig T Stapévery ypdv del kol yAwpdy k. T. A.
Vgl. Lenz, Botanik d. a. Griechen u. R6mer 8. 601 f.

%Plin. h. n. 25, 13, ro1. Diosk. 4, 91 ff.

+Apollod. bibl. 1, 6, 6.

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

Kallim. hy. in Dian. 162: ool &’ ’Apvioiadeg pév Omo fedyAydr Avbeioag || YMyovory xepadag,
moupdt 88 oot wovAv vépeoBar || “Hpyg éx Aepivog dpyoapevan dopéovary || axdbeov tpimétydov,
xoil Awdg irmor Edovowy. Uber den Aewpdsv tiig “Hpag im duflersten Westen vgl. Roscher, Juno u. Hera
S. 82, Anm. 254. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 414 f.




uralt oder, was mir aus mehreren Griinden wahrscheinlicher diinkt,*” fiir

eine einfache Ubertragung des Begriffes Unsterblichkeitsspeise von den

Gottern auf ihre Rosse halten. Auch in diesem Falle wire eine Beziechung

auf den Honig 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 Rinder und Schafe eine iiberaus

siifle und nahrhafte Speise bilde und in diesen Tieren eine wunderbar

siifSe Milch erzeuge. Eine dhnliche Vorstellung von Honigblumen, die im

Himmel wachsen, lisst sich in germanischen Sagen nachweisen.”

“Bei den dltesten Griechen lisst sich nicht wie bei den Indern eine gras oder krautartige Pflanze
nachweisen, aus welcher man ein. berauschendes Getrink bereitete.

“Varro de r. r. 3, 16 nennt Thymian, Cytisus und Melisse (Apiastrum), welche auch Meliphyllon,
Melissophyllon und Melinon von ihrem Honiggehalt heifdt, als Pflanzen, die vorzugsweise in
der Nihe der Bienenstocke gepflanzt werden sollen, auflerdem noch Mohn, Bufbohnen, Linsen,
Erbsen, Cypergras und Luzernklee (medica; vgl. Aristot. d. an. h. 9, 40, 26). Beachtenswert
erscheint der Umstand, dass die letztgenannte Kleeart auch nectarea oder vextépeog pile. hief3.
Vgl. Hesych. s. v. cdpdurog - 1} vextapeog pile, #v Eviol ELévioy, Eviot 8¢ uydixyv. Plin. n. h. 14, 108:
Invenitur et nectarites ex herba, quam alii helenion, alii medicam, alii symphyton, alii Idacam
et Orestion, alii nectaream vocant. Schol. Ar. eq. 606: wéo. Mydixy... 1 a7 3¢ TpipuvAdog AéyeTo.
Diosc. 1, 27.

% Ael. de nat. an. 15, 7: “Yetouw 1) "Ivdav 1] Si& 0D pog méALTL Dyp@... STrep odv éumimTov Taig wotg
xol Tals TV Elelwy KaAdpwy KopmaLg Yords Tolg Bovat kel Tolg mpofaTols wapéyel BavpaoTas k. T. A.
°Vgl. Mannhardt, German. Mythen S. 424, 471.
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2 Kapitel 2.

2.1 A.

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

Schon seiner natiirlichen Beschaffenheit nach lisst sich der Honig ebenso

wohl als Speise wie als Getrink auffassen — weshalb Porphyr. de antro n.

15 ihn Béo1g und wéoig zugleich nennt — daher er einerseits als Fliissigkeit

bezeichnet”" anderseits mit den Verben des Essens verbunden wird, welche

sonst nur von konsistenter Nahrung (§vp& Tpod¥ Schol. IL. 7" 352) gebraucht

werden.”” Und zwar verzehrte man den Honig teils rein, was namentlich

aufier von Kindern auch von den Pythagoreern und von Demokritos™

berichtet wird, teils unter andere Speisen, vor allen Dingen unter das

siifle Gebick, gemischt, das ohne Honig nicht denkbar war, da derselbe

vollstindig die Stelle unseres Zuckers vertrat.”

Wichtiger noch ist in diesem Zusammenhange die namentlich von Vic-

tor Hehn (Kulturpflanzen u. Haustiere 2 S. 134) hervorgehobene Tatsache,

7 Aristot. de anim. hist. 5, 22, 5 (ed. Didot. 3, 97, 19): ZvvicTotat 8% T6 pélt TeTTéMEVOY - €€ BpYTS
yorp olov Bdwp yiverar, kol ¢d’ fuépos TIvag Dypdy EoTL... &v elxoot Ot pdhoTa cuvicTarat. ib. Probl.
anecd. 3, 21 (ed. Didot. 4, 328, 36): 70 3¢ pél wavTwy Bapvratov xai Vypératov TV dypdv. Ib. 3,
22 (ed. Didot 4, 328, 40) wird der Honig zu den &ypé gerechnet: &ypov tfj dpvoet dotiv (oypelov 8¢
étu édpevoy TayvTepoy yivetor. Plin. h. n. 11, 31 nennt den Honig saliva und succus. ib. 32: Est
autem initio mel ut aqua dilutum... vicesimo die crassescit... Sorbetur optimum et minime fronde
infectum e quercus, tiliae, arundinum foliis.

7>Xen. Anab. 4, 8, 20: T@v xypiwv doot Epayev. Geopon. 15, 7, 3: TOALD OF TG YPOVL TOVTOG REMTOG
Enporvopévov (vgl. oben Aristot. Probl. anecd. 3, 22). ib. 6 3¢ &pioov [néht] Zo6ie dpév. Hom. hy.
in Merc. 560: ¢3ndviat pélt yAwpév Kallim. hy. in Jov. s0: yAvkd xyplov £pws. Hippocr. 2, 424 ed.
Kiihn: 70 péht... Zo61opevov... kal Tpédet xal elypotay mapéxet. Spriiche Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn,
Honig, denn es ist gut und Honigseim ist siif$ in deinem Halse.

7Schneider b. Bockh. ad. Pindar. Ol. 6, 46. K. Fr. Hermann, Privatalt. 33, 9.

7+Ath. 2, 46 e ff.: Exoupe 3¢ 6 Avpdrpirog bel T) méMTL... kol T Ivbaryopuxidy 8¢ Tpodi v &pTog
mete méMLTog, B PYowy "ApLoTéEeves... Adxog 38 molvypoviovg Pyotv elvar Todg Kupviove... Sia o
wélrTL del xpfioBat. Geopon. 15, 7: of oDV év yVjpe, REMLTL ...Tpeddpevor émi mAeloTov Brodot. Galen. 6,
742 ed. K: yépovot pév xal Shwg Yuypais 10D copatos kpdoeoty [0 pél] émitideto elvat.

Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalterth. 24, 22. Marquardt, R6m. Privatalt. 2, 7s.
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dass der aus der Mischung von Honig und Wasser gewonnene Meth das
ilteste berauschende Getrink der Griechen bildete, welches bereits vor
der Einfiihrung des Weinbaues genossen wurde. Die Zeugnisse, welche fiir

den Gebrauch des Meths im iltesten Hellas sprechen, sind kurz folgende.

Erstens die Etymologie des Wortes péfv. Dasselbe bezeichnet zwar in
historischer Zeit, in welcher nur der Wein als berauschendes Getrink
genossen wurde, nur so viel wie oivog, doch muss es, wie Sanskr. madbu
= siifde Speise, Meth, Honig, Lithauisch medsis Honig, midias Meth, Alt-
preussisch meddo Meth, Kirchenslavisch medu Honig, Wein, Althochd.

métu Meth, uebiw 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 Plutarch ge-
habt zu haben, wenn er Q. Symp. 4, 6, 2 sagt: xai pél owovdy v kol pédv
ey aumedov davipvar. Aufierdem kommen als faktisches Zeugnis die Verse
aus der Thebais des Antimachos in Betracht, welche uns Athenaios 468 2

aufbewahrt hat:

«..&V &V Vwp, €v 3’ AoryBeg meAL yedev
QPYVPER KPYTTH|PL, TEPLPPAIEWG KEPOWVTES *

vopyooy 0t démaotpa foig Bacthedory *Ayondv k. T. A.

xal Tolg €7ig O¢ Pyot
Kol ypvoete déractpa kol Aorydeg keAéPelov
EnmAeiov peALTog, TO pa ol TpodepioTepov ElY).
7*Vgl. Fick, Vrgl. Worterb. 2 S. 146.




Wir ersehen daraus, dass man in dltester Zeit den Meth aus einem Ge-
misch von Honig und Wasser herstellte, wie es noch Plinius h. n. 14, 113

zur Bereitung des sogenannten 0dpopeAt empfiehlt: Fit vinum et ex aqua

ac melle tantum. Quinquennio ad hoc servari caelestem [aquam] iubent;

aliqui prudentiores statim ad tertias partes decoquunt et tertiam mellis

veteris adiciunt; deinde 9o diebus Canis ortu in Sole habent. Hoc vocatur

hydromeli et vetustate saporem vini assequitur, nusquam laudatius quam

in Phrygia.”” Ahnlich heifit es Geopon. 8, 28: 9dpopélitog oxevacio. Aaav

SuPprov Udwp Tadardy ) dAAwg ddyynmévoy éri Tpitov migov mélitog 16 dp-

oDV Kol elg dyyelov éuPadwv 4mébov eig oxtay Tl uwépag L ... ToARLOVREVOY

9% xpeiTTov &v yevorto. Dieser Meth muss eine recht berauschende Wirkung

gehabt haben; in einem interessanten Fragment des Orpheus, welches uns

Porphyr. de a. nymph. p. 18 Barnes. (= Orphica ed. G. Hermann p. so0) auf-

bewahrt hat, wird uns erzihlt, wie Zeus dem Kronos nachstellt, nachdem

er ihn mittelst eines Honigtranks berauscht hat: Ilape t@ *Opdet 6 Kpdveg

REALTL Vo Atdg évedpevetal. wANobels yop melTog meblel kol oxotodral, g

4o otvov, xal dvel — olmw yap olveg M. Pyoi yop wap’ *Opdetl 4 NVE 1@

Aut vroTifepevy) TOV i REALTOG SOAOY -

Edt 8 87 pw 1dvou 1o Spuoiv dkdpolowy

Epyototy pebvovra pelooany pBopfuv,

DTl wiv O7)oov...

Schon in der Zeit Alexanders d. Gr. scheint die Bereitung des berau-

schenden Honigmeths so gut wie in Vergessenheit geraten zu sein, da der

77Colum. 12, 12: Haec autem (aqua mulsa) non uno modo componitur. nam quidam multos ante
annos caelestem aquam vasis includunt et sub dio in sola habent: deinde cum saepius eam in alia
vasa transfuderint et eliquaverint... veteris aquae sextarium cum dodrante pondo mellis diluunt
et ea portione repletam lagoenam gypsatamque patiuntur per Caniculae ortum in sole 9o diebus
esse; tum demum in tabulatum, quod fumum accipit, reponunt etc. Vgl. auch Plin. h. n. 22, mo-1r2.
Pallad. 8, 7. Oribas. 1. p. 360 ff.
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Verfasser der aristotelischen Schrift . 6avpacinv axovopdtwy von der Be-

reitung des Getrinks in Griechenland wie von einer verschollenen Sache

redet, wihrend er die Herstellung des Honigmeths bei den Taulantiern, ei-

nem illyrischen Stamme, ziemlich genau beschreibt.”® Ein anderes Gemisch

von Honig und Wasser, welches aber, wie es scheint, deshalb keine berau-

schende Wirkung hatte, weil man es nicht kochen und giiren Hess, war

freilich immer in Griechenland iiblich, in iltester Zeit soll man statt des

Wassers Milch dazu genommen haben.” Es fiithrte den Namen pelixpotov.

Vermutungsweise sei hier erwihnt, dass Dionysos vor der Einfiihrung

des Weinbaus in Hellas und Thrakien ein Gott des Methes war. So erkliaren

sich nimlich am einfachsten die deutlichen Beziechungen, 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

erzihlte auch, dass die Thyrsosstibe und die Biume bei den schwirmeri-

schen Feiern der Thyiaden von Honig getrieft hiitten (s. oben Anm. 31).

Ahnlich ist es wohl zu erkliiren, wenn dem italischen Liber Honigkuchen

7 Aristot. mir. ausc. 22 (ed. Didot 4. 78, 16): v "TAAvpiotg oot Todg Taviavtiovg xedovpévoug éx
70D wéhtTog motely otvov. “Otav 3¢ Ta xvpia éxOAiYwoy, §0wp émiyéovres EYovoty v ARyt Ewg v
gxAimy TO o, Emerta elg kepapio ExxyéavTeg Kol Nrioen Tooavtes TIdéaow eig oavidag. év TovTolg
8¢ daat Lelv moddv ypévov xal yiveohat oividdes xal dAhwg 1D xal ebrovov. "Hdy 8¢ Tion kol TV év
‘EXAadt copPePyrévan Aéyovor Tobto, dote pydév Suadépely oivov wadatod, kai {yrodvrag doTepov
v xpaowy i) dvvaodar edpetv. Plut. Q. Symp. 4, 6, 2: xat wéxpt vov T@v BoapPipwv ol ui) woodvreg
olvov pelitetov mivovoy, dmodapréooovtes TiY YAvklTYTa olviddeot pilang xai adotypais. Hesych.
peléTiov. wopa TL Txvbikdv pélitog étoy.évov oy Bdatt xal wéa, Twi. Vgl. Max. Tyr. 27, 6. Ubrigens
soll auch der frische Honig ungegohren eine berauschende Wirkung gehabt haben: Vgl. Long.
Past. 1, 25: 70 $piAypaL... Ddomwep 10 véov pélt paiveodou morel. Hy. in Merec. 556 ff. ol (@piat) 8° éte pév
Bviwoty £3ndviatl péll yAwpdv. Xen. Anab. 4, 8, 20: xal Tav kypiwv oot Eayov... wavTeg ddpoves...
gylyvovro... AN’ ol ey Shiyov édvdoxdteg odpddpa. pebiovoty Ehreaay, ol 8¢ mold patvopévors. Vgl.
dagegen Galen. ed. K. 14, 12: 76 yo0v émd Kvidov [mélt] kaxéav... évdeixvuran ypovélov, eig olvwdy
netadilov ToldTyTa. TapaTAnoLov ¢ TL Témovhey o ‘Pédiov x. 7. A. Vgl. auch Diosc. 2, 103.

?Eustath. ad. Od. . p. 411, 12: pehixporrov 3¢ ol wadatol kiypme Ppact pélitog kol yodoxtog évradbe.
ol mévtoL ned’ “Opypov méxpt xal éoaptt Tpapma méltog Kol Bdatog T pelixpatov oidact. (Vgl. Od. x
518 f.) Soph. Oed. Col. 482: Bdatog, pelicons, unde wpoodépety wébv. Schol. pehixpatov. Moer. Att.
p- 187 ed. Lips. peAdimrpotov, ’ATTiridg. oivopelt xoi 03popeAt 'EAXAyvixids. Vgl. auch Eurip. Or. 114.
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(liba) geopfert wurden. (Preller, r. Myth. 1 444. Ov. a. a. O.).

Aber nicht blof? als Speise und Getrink wurde der Honig verwertet,

er diente auch vielfach, wie noch jetzt, als Salbe fiir Haut und Haare,*

Wunden®' und duflere Schiden. Besonders hiufig wurde der Honig als Sal-

be fiir kranke Augen und Ohren gebraucht.s" Die technischen Ausdriicke

fiir dies Bestreichen mit Honig waren pelitilw und pelitiopnds (Paul. Aeg.

I, 7).

Schliefdlich kommt in diesem Zusammenhange der Honig auch als Rei-

nigungsmittel (pOpmper) in Betracht. Man schrieb ihm nimlich, ebenso wie

dem Mehl von Kichererbsen, Gerste und Bohnen eine milde reinigende

Kraft zu und benutzte ihn daher, vermutlich in einer L6sung mit Wasser

(melixpatov), geradezu als Seife.?> Diese Wirkung des Honigs war so all-

gemein anerkannt und verbreitet, dass sogar in gewissen Mysterien die

Vorschrift bestand, die Hinde mit Honig statt mit Wasser zu waschen

und zu reinigen, womit man, wie Porphyrios angibt, symbolisch andeuten

#Plin. h. n. 13, 8. 9. IL 12. 15. 18.
*Plin. h. n. 11, 37: [de melle aestivo] Namque ab exortu sideris cuiuscunque, sed nobilium
maxime... medicamenta, non mella, gignuntur, oculis hulceribus... dona caelestia. Aristot. de anim.
hist. 9, 40, 21 (ed. Didot. 3, 199, 40): 76 3¢ Aevkov [pél] odx éx Bdpov eilixpivods, dyabov Ot mpog
é¢pBadpmods kai EAxy. Porphyr. de antro nymph. 15: Té ypdvie Tpadpote éxxabaipetor nélitt. Galen.
ed. K. 13, 731. ib. 12, 70. ib. 11, 134.

*Vgl. 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 3¢ xai £tépa Stadope péAttog yoAovépeov
Aeydpevov, T@v peloo@v Booxopévay v éxelve T@ Spet T dvby), év @ kol xaARavy yivetar, kol Tod
réltog AapBavovtog Tijg ToLoTYTOS, STep dVvaTal Tpos AnBAvwmioy éyxpiopmevoy Totelv. Plin. h. n. 29,
128: Mel utilissimum oculis. Seren. Sammon. cap. 13 p. 43 f. ed. Ackerm.: Hyblaei mellis succi cam
felle caprino || Subveniunt oculis dira caligine pressis. Diosc. 2, 101: dmoxafaipet 8¢ Té émiokoTodvTe
Toig képauts. Cels. 6, 34: at si ex senectute [lippitudo] est, recte inungi potest... melle optimo.

% Aristot. Probl. ined. 1, 2 (= ed. Didot. 4, 291, 31): "Ectt 82 [t0 cdxyap] pvmTirij... Suvapmeng
DoadTHG TG REMTL TG meTéxely Iywpoetdols Tivog fiyews. Galen. 10, 569 ed. K.: petpiatare pév odv
pUTTTEL TO TE TRV SpdPwv dhevpoy kal TO TOY KPRV Kol TO THV KVAKWY ETL Kol TO meAixpoTov TO
d0pis... yiveton 8¢ ToloTo TG mEMTL RiyBévTog BdaTog Bpayéwg, g XVBEY Tolg mikpois Tob dépratog
e0KOAwg Evdhvar Tépots. ib. 11, 744: pUmov 82 Edxdv % kel Tob déppatog oD TadTe wEVOY BAAL Kol TO
ReTPLATATA Talg Suvapeoty Aatpely Tédurey, oldmep éoTL TR AemrTopep) YAvkéa, kabBdmep TO péAL kol
T@Y CLTYp@Y oTEPRATWY EVia, kabdmep Spofol k. T. A. Cels. 5, 16: cutem mel purgat. Diosc. 2, 1o1.
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wollte, dass der Eingeweihte sich kiinftig alles Schlechten, Schidlichen und
Hiisslichen zu enthalten habe. Ebenso reinigte man auch die Zunge mit

Honig, um damit Enthaltung von allen siindhaften Worten anzudeuten.®

In einem griechischen Epigramme (Jacobs, Del. epigr. gr. 6, 46) wird peit

unter anderen Schonheitsmitteln erwihnt:

"Hydpaoag whoxdpove, piros, el kypév, 63évrac.

T adTT|g damavyg SV &V yopaos.

2.2 B.

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

Bereits im Abschnitte B des vorigen Kapitels haben wir gesehen, dass

die Alten sich Nektar und Ambrosia nicht als verschiedene Substanzen,

sondern nur als verschiedene Formen derselben Substanz dachten, wel-

che 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

apPBpocio auch das Getrink, véxtap auch die Speise der Gotter bezeichnete.

Da wir schon bei dieser Untersuchung die simtlichen homerischen und

hesiodischen Stellen, welche von Speise und Trank der Gotter handeln,

$4Porphyr. de antro. n. 15: kol kaBopTicijs 0Tt Suvipeng [0 wéht]... “Otay pév odv Toig T Aeovtind
wuovpévols eig Tég yelpag 4vE’ Bdatog mélL vivaoBat dyyéwot, xabapog Exety Tag yeipas TapayyéAdov-
oY AT ToVTOE ATy kel fAamTiked kol puoaped... Kabaipovot 32 xal /v yAdooay T¢) pélTL 8mo
TOVTOG OLROPTWACD.

%Vgl. 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.



aufgezihlt und eingehender besprochen haben, so ist es hier nur noch
notig, Ambrosia-Nektar auch als géttliche Salbe und Reinigungsmittel
nachzuweisen.

Die iltesten Belege fiir diesen Gebrauch der Ambrosia finden sich schon

in der Ilias. = 170 heifdt es von der Hera:

apPpocty kev TPOTOV Ao YPods LrepoeVTog
Aopato Tavte kodypey, dhelyoto 92 Al Edaie
) ’ 3 ~ IS YA ’ 5
apppoctiew Edav, To pa ot TebVwpREVOY VeV,

ToD Kol KLvvpévolo Awog xarta yohkoPortég O

EnTYs &g Yooy Te kol oDpavoY IkeT’ AVTRY.

Wie mir scheint miissen wir an dieser Stelle zwei Arten von Ambrosia
annehmen, deren erste der Hera als Seife (ouijype, poppe) diente, wihrend
unter dem €Ahatov apPpociov eine dlige Salbe (Edaiideg wopov vgl. unten
Anm. 87) zu verstehen ist, welche hauptsichlich den Zweck hatte dem
Korper einen angenehmen Wohlgeruch und der Haut einen besonderen
Glanz und groflere Geschmeidigkeit zu verleihen. So entspricht die Hand-
lung der Hera wohl am besten den beiden Manipulationen, welche Homer
sonst den Menschen zuschreibt, ehe sie sich zum Mahle begeben, dem
Aoéogaabon und ddeiyacbou (Il 10, 578. Od. 6, 96).%¢ Freilich wire es auch
moglich die Begriffe auBpociy und €laiov apppéoiov in diesem Falle fiir

identisch zu halten, und anzunehmen, dass die Reinigung des Korpers

eben in der Salbung mit ambrosischem Ole bestand, weil sich viele schon

mit der bloflen Salbung begniigten und auf eine vorherige Abwaschung

mittelst eines pdppo (Reinigungsmittels) verzichteten (vgl. Hermann, Gr.

*Vgl. auch die iibereinstimmenden Verse Od. 6 364 u. hy. in Ven. 61: €v6a. 8¢ pv Xépireg Aodoav
xol xplooy Elaée || auPpérw, olo Beods émevivobey aitv ¢évtag, wo, wie es scheint, Aoverv und ypiev
scharf zu scheiden ist. Od. » 44 f. wird von dem Leichnam des Achilleus gesagt: xatbepev év
Aeyéeoon, xabnpavtes ypde koAdy || Dot Te Aopd kol ddeidortt.
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Privatalt. 2 § 28, 4). In letzterem Falle wiirde also €\auwov &ufpéciov eben-
so wie anderwirts eldap &puBpotov oder &pBpéoiov fiir &pBpociy stehen (S.
24). Der ersteren Auffassung scheint sich der Scholiast zu unserer Stelle
angeschlossen zu haben, wenn er bemerkt: apBpocty - vov pev ag dreippe,
dANote 3¢ tg Enpoy Tpodnv, &ANoTe 3¢ tg Ehauto - ,amBpociny vms piva” (Od.
4, 445) HIotpécde &’ adt’ dpPpocinve (Il 19, 38). 9) StmwAij, &7t éx TodTov TOD

Témov mAavnBévTeg TIveg StédafBov Ty auPpociov elvar Dypoy Tpod.>

Dieselbe Bedeutung wie hier die Ambrosia hat Od. ¢ 192 das xaAAog

apBpociov, womit Athene das schone Antlitz der Penelope reinigt:

/ ’ 3 ~ ’ \ I
KoAlel kev ol Tp@TO TPOCWTATA KOAd KAV PEY
apPpocin, olwmep tvotédavog Kubepero

ypietar...®®

Ahnlich wird das Wort auch IL. IT 667 f. gebraucht, wo Zeus dem Apol-
lon befiehlt den blutigen Leichnam des Patroklos erst im Skamander zu

waschen und alsdann mit Ambrosia zu salben:

el & dye vOv, dide Doife, xelarvedis aipo xabypov
ENBwv éx Beléwv Zapmydova, kol wiv éwerta
ToAAOY BmoTpo Pépwv Aodoov Totapolo pofjoty

xploov T’ apPpooty...

’Noch genauer sagt Eustath. p. 974, 49 f.: ] dpfpocia... évraidbe... dg opijypt Te mapoeappaveror,
*xaf4mep 70 kALog dAAeyod. Im Folgenden unterscheidet er davon das aufp. €lawov, welches er
als ein élouideg wpov auffasst. Ebenso erklirt der Scholiast zu Ap. Rh. 4, 871 den Ausdruck
apppooty xpieoxev, den der Dichter von der Salbung des kleinen Achilleus gebraucht: fziotd e
Ealoy wepiéypre T Amodov odpa adtod. Wie dickfliissig oder salbenihnlich die Ole sein konnten,
er sicht man iibrigens aus dem Ausdruck élaidpet, den Diosk. 1, 37 so erklirt: xore IaApvpd T7g
vplag Ex TIvog oTELEYOUG ENaloV EMLTOG Ty UTEPOY PEl YAUKD T yevoel. Vgl. auch Plin. h. n. 15, 7 u.
23. s0. Isid. Or. 17, 7, 11.

**Schol. z. d. St. KéA\ei viv & pdper. Mubuxidg Betep Tivi ypiopartt.




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

unsterblich machen will:

Anpodéwv’, dv ETitey 0{wvog MeTdverpa,
” 3 12 (4 9 3/ ’ 5
Etpedev év meydpols - 6 8 béketo Saipovt ioog

xpleox’ apPoooty, woel Beod éxyeyamto.

Genau dasselbe erzihlen Apollonios Rhodios und Apollodoros® von

der Thetis, als sie den Achilles unsterblich zu machen gedachte.

Apoll. Rh. 4, 869:
1) wév yop Bpotéag aiel mwepl oaprag Edatey
voxTo Sid péoony dhoyud wupds - mata 8 adte

apPpooty xpleore Tepey OEpag, Edpo TEAOLTO

&4Bavortog, vl ol oTVYEpSY Yol Yipog GAddxot.

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

sich unter Ambrosia keineswegs immer eine feste Substanz zu denken hat.

*Vgl. Apollod. bibl. 3,13, 6: O¢r1s... a0avatov BéElovoa worijoat Todto [T0 Bpédog] kpdde InAéws eig
7o Thp éyrpuBodon Tijs vurTds EdBetpev 8 v adTw BvTov ToTpdov, ked’ Nmépay 3t Exprev auBpootio, .
**Nossis in der Anth. Gr. 6, 275: 430 Tt véxtapog 8let || oD, T@ Kol Tver kohdv “Adwve ypict. 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.




3 Kapitel 3.

SiifSigkeit, Lieblichkeit and Woblgeruch des Honigs.

Das ganze Altertum kannte keine siissere und lieblichere Speise als den

Honig, wie aus mannigfachen Zeugnissen erhellt, namentlich aber aus der

Tatsache, dass man sich die Menschen des goldenen gliickseligen Zeitalters

vorzugsweise von Honig lebend dachte.”" Ferner glaubte man in der ilte-

sten Zeit, dass er die Nahrung und der aus ihm bereitete berauschende

Meth den Trank der seligen Gotter bildete.”* Noch Galenos?? nennt ihn 7o

BpLoTov YAUKDTATOV TE Kol SpLrITaToY TOY dAAwY aravtwy und fiigt hinzu

€TeldY] TO YEvog adToD TV €V YAUKVTYTL ToladTy)v UTepoyyv Exetv dalvetot.

Darum glaubten Dichter wie Ibykos die Lieblichkeit des Ambrosiagenus-

ses nicht besser versinnlichen zu konnen als durch den Vergleich mit dem

Honig, als dessen h6here Potenz sie die Gotterspeise auffassen.”* In be-

sonders begeisterten Worten preist der sonst so niichterne Plinius den

Honig, wenn er sagt: (h. n. 11, 30): Sive ille est caeli sudor, sive quaedam

siderum saliva, sive purgantis se aéris succus, utinamque esset et purus ac

*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 geniefien, Dass ich dort in Kanaan Honigbiche trinken kann. Grimm a. a. O. unter
Honigbach.

*Vgl. oben Kap. 1, B.

%Galen. . &vtid. 1, 2 (vol. 14, p. 11 ed. K.) Vgl. auch Aristot. de an. 2, 9, 3: 1] yAvxela dopy) etAnde
706 &vopa 4o Tod wéltos. Cic. de fin. 3,34: Mel... dulcissimum est. Ecclesiast. 1, 3: pixpé: év wetetvoig
KEMLoTR Kol oYY YAVKVORATWY 6 KepTog adTS.

2+ Ath. 39 b: "Ifvxog 8¢ ¢pyor ™V dpPpociay Tod pEALTog kAT EmiTacwy EvvaTAaciay Exely YAVKITY-
T, TS REML Aéywv Evatov elvon pépog Tig apBpooiag kot v 9dovyv. Vgl. Schol. Pind. Pyth. o,
113: #oTe O kol Tod péMTog edpeTi|g 6 "AploTaiog, & O Tij dBavacing déxatov pépos @Nbyoay elval.
Anth. 2, 133, 6 ed. Brunck: &pRpociny Zapog knp@v wélt moAAoy apélEag. Tzetz. Hist. 8, 984: odrot
(Epicurei) Tip@vreg 00wy kol Té YAvkéa TavTe TO REAL répog dékaTov Exalovy apPpociag.
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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 yAvxdg, yAvkepos, 130,
dulcis, épotervog.”s Aufierordentlich hiufig sind Redensarten und Aus-
driicke, welchen die iibertragene Bedeutung von pélt (mel) = Siifdigkeit,
Lieblichkeit zu Grunde liegt.?® So gebrauchte man u. A. im Lateinischen
mel zur Bezeichnung eines innig geliebten Menschen®” und verglich iiber-

haupt die Lieblichkeit der Rede, des Gesanges u. s. w. mit dem Honig.”®

Ahnliche Vergleiche finden sich bekanntlich massenhaft in der deutschen

und hebriischen Literatur.??

Da endlich der Honig in der Regel das Arom der Pflanze bewahrt, von
deren Bliiten er gesammelt wird, so wird hiufig auch sein Wohlgeruch her-
vorgehoben.'*® Besonders hoch scheint man den Geruch des vom Thymian

gesammelten Honigs geschitzt zu haben.™

el yAvkepdy Od. v. 69 w. 68. Orph. Lith. 500, 663. Theocr. Id. 1s, 1r7. yAvxelo pélitog poat.
Eur. Bacch. 710. yAuxd xypiov Callim. hy. in Jov. so. Anth. Gr. ed. Brunck 3, 177, 30. yAvkepy] é¢poy
Hesiod. Theog. 81. fzivv 1d¢io édwdvv Hy. in Merc. 562. dulcia mella Verg. Geo. 4, 101. Pind. Isthm.
4, 60: 2v 2poterv@ péMt. Orph. Lith. 729: dpatdy te pelioons &vBipov eldap.

*Vgl. die zahlreichen Komposita, deren erster Bestandteil pet- ist z. B. peA-Bong, -ydovmoeg,
“YNPYS, -YAwooog, 719v u. s. w. Lat. melleus, mellitus.

7Vgl. Sempronium, mel ac delicias tuas Cic. fam. 8, 8. Plaut. Poen. 1, 2, 154. 170. 175. melliculum
Plaut. Cas. 4, 4, 19. mellilla ib. 1, 47.

**Hom. 2. 1, 249: ToD kol &7 YAwooys kéhtog yAvkiny péev addy. Hes. Theog. 81: dvtixa Tipwy-
oovot Awog xobpa keydhoto || Td) wev émi yAdwooy yAvkepyy yxelovowy éépovv. Theoor. Id. 20, 27: dwve
YAvkepwtépo 7} wéM. ib. 8, 83: xpéooov pedToméve Tev Axovipey 1) méML Aeiyewy. ib. 3, 54: g mEAL ToL
YAvKD TobTo kate Bpoxboto yévorto. Hor. ep. 1, 19, 44: poetica mella. ib. Sat. 2, 6, 32: Hoc iuvat et
melli est. Plaut. Cas. 2, 8, 21: mel mihi videor lingere u. s. w.

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

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

“'Ov. Met. 15, 80: Mella thymi redolentia florem. Verg. Geo. 4, 169: fragrantia mella thymo
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3.2 B.

SiifSigkeit, Lieblichkeit und Woblgeruch der Ambrosia und des Nektars.

Genau dieselben Epitheta wie beim Honig lassen sich auch fiir die Am-
brosia und den Nektar nachweisen. So ist 6fters von apBpociy épatevy,

102 ¢

von véxtap yAvKkD oder 9)0vmoTov, von ambrosia dulcis die Rede,'** ja es wird
sogar von Ibykos, wie wir sahen, die Ambrosia hinsichtlich ihrer Siifigkeit
geradezu als eine hohere Potenz des Honigs aufgefasst.”” Wenn véxtap wie
Curtius Grdz. d. gr. Etym. 5 184 vermutet, wirklich mit vayalov Leckerei
verwandt ist, so scheint man auch den Gottertrank urspriinglich nach
seiner Siif}igkeit und Lieblichkeit benannt zu haben. Wie péit in vielen
Kompositis in der iibertragenen Bedeutung von siif3, lieblich erscheint, so
auch appocio und véxtap sowohl an und fiir sich als auch in den beiden
Adjektiven apppdotog, vextapeos, Lat. ambrosius, nectareus.*4

Endlich galten auch Nektar und Ambrosia ebenso wie der Honig als
besonders wohlriechend. Das ilteste Zeugnis dafiir findet sich Od. 3 44s,

wo von Eidothea erzihlt wird, dass sie den iiblen Geruch der Robbenfelle,

in welche Odysseus und seine Gefihrten bei der l"Iberlistung des Proteus

sich hiillten, durch wohlriechende Ambrosia vertrieben habe:

redolent. Coripp. l. 3: fragrantia mella. Galen. 10, p. 47s. 477 ed. Kiihn.

> auPpooiv éparetvy: Il T 347. 353. Hy. in Apoll. 124. Hesiod. Theog. 642. yAvxd véxtap Il. 4 598.
Theocr. Id. 7, 82. véxtap 13vTotov Hy. in Cer. 48. Suaviolum dulci dulcius ambrosia Catull. 99, 2.
Ov. Met. 14, 606 ambrosia cum dulci nectare mixta.

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

*+Vgl. z. B. vextapeov éovév = reizendes Gewand 2. I' 385 u. Hentze z. d. St. vextépeog yrrav Il
X 25. vextapeov peidvoe Apoll. Rh. 3, 1009. vextdpea puta 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. Siifligkeit der Lippen Hor. ca. 1, 13, 16.
Lieblickeit der Dichtkunst: Pers. prol. 14, nectareus = lieblich vom Weine: Mart. 13, 108. App. Met.
s, p- 160, 9. vom Quellwasser: Claudian. nupt. Hon. 209. Ziemlich dieselbe Bedeutung scheint
oft 4pPpéoiog, lat. ambrosius zu haben, z. B. wenn ersteres Wort vom Wasser, vom Schlaf (vgl.
Ymrvog yAukiny pélitog Mosch. 2, 3 u. dmveg pehidpwv Il. B 34. Bacchyl. b. Stob. flor. ss, 3, 5), von
den Schleiern, Gewindern, 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.

57




929223294 3¢

apPpociyv'® vmo pive Exactw 6xe depovoan,

00 RaAo Tvelovoay, Shecae O kY|TE0g SOV,
Aufierdem kommen noch folgende Stellen in Betracht:
Theogn. s:

mooo wev EmAYody Afjlog amelpeoiy

&duijs apPpootiyg (d. h. bei der Geburt Apollons).
Ar. Ach. 196:

adtan pév 8love’ auPpociog xal véxtapoc.

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

’» \ e ’ LY \ =
...£TELTOL O TTOldEg VITTTP 0000y KOTOL YELP@Y

...0ldooay 92 ypipato T’ ApPpociodna xal otedpavovs iobaléos.

Nossis Anth. Gr. 6, 275:

xexpOPahos... 4D Te vérxTapog 8let,

ToD, T® kol Tva. (Aphrodite) xadov “Adwve ypiet.
Theokr. Id. 17, 28:

7@ [‘HpoxAet] xai émel daitybev ol kexopypévog 1101
VEXTOPOG DOOKoLo Hlhag g dDR’ dAdyoLo,

TG uev TéE0V Edwrcey DTWAEVISY Te PapéTpay.

s§chol. vdv 16 Belov kol edmdeg Elatov.




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.

ib. 10, 731:

106

...Sic fata cruorem nectare odorato spargit.

*Vgl. auch Prudent. Nat. Dom. 68: fragrasse nardo et nectare. Ov. M. 14, 606.




4 Kapitel 4.

4.1 A,

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

Der Glaube an eine die Gesundheit des Menschen fordernde Kraft des
Honigs war in den iltesten 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 iltere Philosophen, Pythagoras und Demokrit,
zu nennen, welche nicht blof? ihren Anhingern den Genuss des Honigs
empfahlen, sondern auch selbst in dieser Beziehung mit gutem Beispiele
vorangegangen sein sollen. Dass sie hierin nur einer allgemein verbreiteten

Volksmeinung folgten, wird aus spiter folgenden Zeugnissen klar werden.

Die interessanteste und vollstindigste Mitteilung in Betreff der Hoch-
schitzung des Honiggenusses seitens des Demokrit und Pythagoras fin-
det sich bei Athenaios 2, 46 e: Ayuoxpitov ot Tov "ARdWpltyy Aoyos Exet
i yijporg E€dEat adTov Steyvmrdta Tob Cijv, xal Dparpodvra Tig Tpodiic kb’
EXATTYV V|REPOY, ETel ol T@V Ocopodoploy 1uépat EveaTyoay, 0eyBeloy TRV
olxelwy YVvouk@dv K1) ATobavely KaTo TV TOVYYVPLY, OTWG E0pTACKTL, TTELD-
B7vou kehedoavTa wéMTog By yeiov adTd TAvolov Tapatedijval, kol dwnlijoon
Nrépag txavog Tov Bvdpa T 8o Tod mEMTOg Avadopd KOVY YPWIEVOV, Kol
neTo TG Yepas BaoTaxBévtog Tod weALTog Amobavelv. Exatpe Ot 6 AYumoKpL-
Tog Bel TG MEALTL - Kol TTPog TOV TuBopevoy Tidg &y DYLids Tig drayot, - Edy, el T

nev évtog meALTL Bpéxol o &’ éxtog Ehain'®” xal Tev ITvbayopik@dv 02 Tpody

*’Noch ausfiihrlicher berichten die Geopon. 15, 7: 00 wévov yop 19D Toig ypwrévols GANEL Kol




v 8pTog peTd mélttog, 6 oty AplotéEevog™®® Todg Tpoodepomévoug del én’

Bplotw Aéywy dvooovg dtateAelv. Nach Lykos sollten die Kyrnier (Korsen)
ihre auffallend lange Lebensdauer dem fortwihrenden Geniisse des mas-
senhaft bei ihnen erzeugten Honigs verdanken.'® Plinius berichtet, dass
ein gewisser Pollio Romilius durch fortgesetzten Genuss des Honigme-
thes (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,” wihrend Hippokrates seine
Nahrhaftigkeit rithmt und hinzufiigt, dass er namentlich eine gesunde
Farbe des Korpers bewirke."” Letztere Ansicht hingt vielleicht mit der
mehrfach bezeugten Erfahrung zusammen, dass Honig den menschlichen
Korper innerlich durch gelinde Abfiihrung™ und dufierlich durch Sal-
bungen 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 finden sich auch bei

raxpoPlovg motel. ol 0DV év ynpe mEMTL meTa &pTov wévov Tpeddpevor émi wheioTov Brodot kol Tog
aiocbnoerg 82 PuhdTTovoL ThTag Eppwpmévas. AYworpLTog 0t pwTy felg TG AV Gvoool kol maKpoinves
yiyvowvo ol dv6pwmot, elmey - el T& wév . 7. A.

“*In Betreff des Pythagoras und seiner Schiiler vgl. auch Laert. Diog. vita Pythag. 18, 19. Por-
phyrios v. Pyth. 34. Jamblich. v. Pyth. 97. Eustath. z. Il. A 68o.

2 Ath. 47 a: Adxog 8 molvypoviovg Pyoiv slvar Todg Kvupviovg, oixodot 32 olrot wept Zapddvar, Sia
7o mEMTL del xpijobal. TAeloTov 8 TobTo YiveTon T’ adTols.

“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.

"Galen. 6, 742 ed. K. xedpatatov & adtdv éotiv, yépovat pev kal SAwg Yuypais Tod cwpatos Kpa-
oeowv Emrydetov elvan [t0 péld].

Hippoct. 2, 424 ed. K. 70 péht Ebv pnév érépotg éobiépevov xal tpédet xai edypotoy Tapéxet. Plin.
h. n. 11, i: [Apes] mella contrahunt sucumque dulcissimum atque subtilissimum ac saluberrimum.

Galen. 6,740 ed. K. Aemropepic &’ Omdpyov £€ dviryrng Exet Tt kol Spupd - 16 wpds Exxproty émeyeipet
v yeotépe. Sim. Seth. synt. alim. fac. ed. Langkavel p. 69: xafaipet T0d pomwov 70 c@pe. Cels. s, 5:
purgat mel crudum. ib. 2, 19: alvum movet.




andern Volkern, z. B. den Semiten™ und Germanen.™

Aber nicht blof als ein Gesundheit und Lebensdauer forderndes Nah-
rungsmittel betrachtete man den Honig, man brauchte ihn auch in un-
zihligen Fillen als wirksamstes Arzneimittel gegen Krankheiten und
Verwundungen. Eine iiberaus reiche Sammlung von hierher gehorigen
Notizen lisst sich mit leichter Miihe aus den Indices zu den antiken Arz-
ten (namentlich Galenos u. Nikandros s. v. mel und aqua mulsa) sowie zu
Plinius zusammenstellen, woraus ich hier nur das Wichtigste und Charak-

teristischste mitteilen kann.™®

Wie alt zuniichst der Gebrauch des Honigs als eines Arzneimittels ist,
erkennt man aus einer von Plinius”” berichteten Legende, wonach Sol,
der Sohn des Okeanos, die medizinische Verwertung des Honigs erfunden
haben soll. Der erste Schriftsteller, welcher des medizinischen Gebrauchs
des Honigs als einer lingst bekannten Sache gedenkt, ist Aristoteles an
derjenigen Stelle in seiner Nikomachischen Ethik, wo er einen Vergleich

zwischen der Gerechtigkeit und der drztlichen Kunst anstellt und den Ho-
t.IIS

nig unter den gangbarsten Mitteln der Arzte an erster Stelle erwihn

Plinius™ stellt den medizinischen Wert des Honigs geradezu dem wertvoll-

"“Sprichw. Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut, und Honigseim ist siif$ in
deinem Halse. 1. Sam. 14, 277: 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. Vil. auch Sirach 39, 31.

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

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

*Plin. h. n. 7, 197: auri metalla et conflaturam [invenit]... Sol, Oceani filius, cui Gellius medicinae
quoque inventionem ex melle assignat. Moglicherweise hingt diese Legende mit dem Brauche
zusammen, dem Helios Honig zu opfern: Phylarchos b. Ath. 693 f. Wahrscheinlich erklirt sich
diese Beziechung 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.

"8 Aristot. Eth. Nicom. s, 9, 15 (ed. Didot. 2, 64, 6): ToiTo 32 TAéov Epyov 1] Ta Dytetvar eidévaur, émel
xhcel péM kol olvov kol EAMEBopov xal kadowy kol Topiy eidévar padiov, A midg del velpon wpdg
Dyletay xai Tivt kol wére, ToooTov Epyov Soov latpdv elva.

"Plin. n. h. 22, 107 ff.: Non esset mellis auctoritas in pretio minor, quam laseris, ni ubique
nasceretur... innumeros ad usus, si quoties misceatur aestimemus... Mellis quidem ipsius natura
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sten Arzneimittel des Altertums, dem Teufelsdreck (laser, ctAdrov), gleich
und fiigt hinzu, dass er in unzihligen Fillen von Arzten angewendet wer-

de. Besonders hindere er die Fiulnis, habe einen angenehmen Geschmack,

leiste bei Krankheiten des Schlundes, der Mandeln, bei Halsbriune und

allen méglichen Krankheiten des Mundes, beim Fieber, bei Schwindsucht

und Pleuritis vortreffliche Dienste, ebenso bei Schlangenbiss und Vergif-

tung durch Pilze. Vom Schlage Getroffene miissten ihn mit Meth geniefien,

Ohrenkranken werde Honig mit Rosendl ins Ohr eingeflofit, ferner ver-

nichte er Liuse und anderes Ungeziefer. Augenentziindungen wiirden

durch Bestreichen mit Honigsalbe geheilt. Der aus abgeschiumtem Ho-

nig frisch bereitete Trank (aqua mulsa) bilde eine treffliche Nahrung fiir

Kranke,"® hebe die gesunkenen Krifte wieder, tue dem Munde und Ma-

gen 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
vermogen.”* Die im Corpus Inscr. Graec. unter No. 5980 mitgeteilte aus

einem Asklepiostempel stammende Inschrift zihlt unter andern Arznei-

mitteln besonders auch péit auf.”® Dass der Honig als Wundsalbe, sowie

bei Augen- und Ohrenkrankheiten eine wichtige Rolle spielte, haben wir

schon gesehen.”*

talis est etc. Vgl. Diosc. ed. K. 1, 229 ff.

=Jb. 1ro ff. Repentina [aqua mulsa] despumato melle praeclaram habet utilitatem in cibo
aegrotantium levi... viribus recreandis, ore stomachoque mulcendo, ardore refrigerando etc.
*]b. 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.

“*Arist. mir. ausc. 18 (vol. 4, 77, 33 D.): "Ev Tparelotvtt 7§ év 7@ ITévrey yiveran 16 4md Tijs
mw0Eou méM Baploopov, xal pact TodTo Todg mev dytaivovtag lotdvat, Todg & émAmTous kol TeEAéwg
amolddrrewv. Vgl Ael. v. h. s, 42 u. Geopon. 15, 9, 4.

=Vgl. a. a. 0. Z. 11: Aipa dvadépovtt Tovhiavd ddpnimiopéve dmd mavtds avBpomov Expyratioey
6 Bedg EMBev xaul éx ToD TPIRwpov dpat koKKOVG GTPORIAoY Kl doryelv peTd méliTog i Tpeig Mmépais,
xoil Eowby x. 7. A Ib. Z. 15: Odadepio "Ampw otpatinTy TvPAD éxpyraTiosy 6 beog EAOelv xal Aafely
alpa ¢€ dhexTpudvog Aevrod metd wélttog x. T. A. Auch in Zauberrecepten spielt der Honig eine
Rolle: Parthey, Zwei griech. Zauberpapyri (Abh. d. Berl. Akademie. 1866) 1, 6 u. 20 u. 2, 19.
**Oben Anm. 82. Auflerdem vgl. noch Plin. h. n. 11, 37: mel aestivum... medicamenta, non mella,
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Dieselbe Bedeutung hat der Honig auch bei den andern Vélkern, 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 Weltviogelein, 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
Allmichtigen Vorratskammer, bring Arznei mit Deinen Fliigeln, Honig

in Deinem Munde fiir bose Eisenwunden und Feuerwunden.“

4.2 B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkriifte

derselben.

In seiner schon 6fters erwihnten Abhandlung iiber die Geburt der
Athene (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 377) stellt Bergk unter Anderem die
Behauptung auf, dass Nigelsbachs Ansicht, der Genuss der Ambrosia und
des Nektars sei es eigentlich, der den Gottern Unsterblichkeit verleihe,
und das Prinzip ihrer Unsterblichkeit liege gewissermafien aufderhalb der
Gotterwelt," irrig sei, dass vielmehr eine solche Vorstellung dem Homer
wie iiberhaupt dem griechischen Altertum abgesprochen werden miisse,
da der Gedanke, dass auf dem Genuss dieser Speise die Unsterblichkeit
beruhe, nirgends ausgesprochen sei. Es ist in der Tat merkwiirdig zu sehen,
wie wenig stichhaltig diese Ansicht des sonst so tiefen und vielseitigen

Hellenisten ist, und wie leicht sie sich widerlegen Lisst. Die Tatsachen,

welche dagegensprechen, sind kurz folgende.

gignuntnr, oculis hulceribus internisque visceribus dona caelestia. Theodot. Epit. p. 805 D ed.
Sylb. waudedwy Todg eidkwpmévons TV kapdiay xabamwep wéAiTt cwtypiy. Galen. ed. Kiihn 12, 7o0. 10,
SOL. II, 134. 6, 266. 7, 102. 10, 475. 13, 731 f.

*sNigelsbach, Hom. Theol. 2 S. 42.




I. Zwar ist in den homerischen Gedichten selbst nirgends ausdriicklich
ausgesprochen, dass die Unsterblichkeit der Gotter auf dem Geniisse beson-
derer Nahrung beruhe, aber doch wiirde es entschieden irrig sein, wenn
man mit Bergk daraus folgern wollte, dass Homer den Glauben an ein
gewissermafien aufierhalb der Gotterwelt gelegenes Prinzip der Unsterb-
lichkeit nicht kenne. Der Dichter hebt dasselbe vielmehr nur deswegen
nicht ausdriicklich hervor, weil es sich ihm von selbst versteht. Indirekt
ldsst es sich freilich aus mehreren Stellen erschlieffen. In erster Linie kommt
hier die in Od. ¢ 136 ff. geschilderte Scene in Betracht. Hier wird nimlich,
nachdem erzihlt worden ist, dass Odysseus das Anerbieten der Kalypso
ihn unsterblich und ewig jugendlich zu machen ausgeschlagen habe (vgl. s.
135 u. 209), bei der Schilderung der gemeinsamen Mahlzeit ausdriicklich
hervorgehoben, dass Odysseus menschliche Speise genossen habe, wihrend
die Dienerinnen der Kalypso Ambrosia und Nektar hitten vorsetzen miis-
sen (s. 197, vgl. auch 13, wo Kalypso den Hermes mit géttlicher 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 Geniisse verschiedenartiger Nahrung

besteht, so folgt schon aus jener Stelle doch wohl mit ziemlicher Sicherheit,
dass das ewige Leben der Gotter auf dem Genuss unsterblicher Nahrung
beruht.>® Auf dieselbe Idee einer unsterblich machenden Substanz fiihrt
auch Il. 7" 38, wo erzihlt wird, wie Thetis, um den Leichnam des Patroklos
vor Fiulnis zu bewahren, demselben durch die Nase Ambrosia und Nektar

einflofdt. Thetis erwidert ihrem Sohne, der befiirchtet, Fliegenmaden und

=“Il. E 340 wird das unsterbliche Blut der Gétter (ixop) aus driicklich auf den Genuss himmlischer
Nahrung zuriickgefiihrt:

&pBpotov alpa Beoio,
ix@p, oldg wep Te péet padpeoot Heolory -
o yép oTrov €dove’, od mivove’ alborma olvov -
todvex’ Avaipovég slot xai dbdvatol kaAéovra.
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Fiulnis mochten den Kérper des geliebten Freundes zerstoren:

30 T@ REV £y TELPY oW AAaAKELY dyplo DA,
wolag, al pa Te @Tog ApYidaTovs KATEICVTLY.
v Tep yop kijTal ye Teleodopov &ig EviavTov,

aiel T3’ EoTon ypws EnTedos, 1) Kol Apelwy.

Darauf heifdt es 5. 38:

IMatpérde & adt’ apBpooiny xal véxtap ¢pudpdy

oThEe kot PLvev, Tve ol ypig Enmedog iy

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

nicht gekannt habe!

2. Dasselbe Resultat gewinnen wir durch folgende Erwigung. Es un-
terliegt wohl keinem Zweifel, dass die Vorstellung von Speise und Trank
geniefienden Gottern im letzten Grunde auf der Analogie des mensch-
lichen Lebens beruht. Wie aber die Menschen durch irdische Nahrung
ihren sterblichen Leib erhalten, so ernihren 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 &pfpocia d. h. als Unsterblichkeitsnahrung be-
zeichnet wird, so folgt daraus unmittelbar der Glaube an eine unsterblich
machende Wirkung derselben. Dass ap@pocio wirklich in diesem Sinne
zu nehmen ist, erhellt aus dem Umstande, dass hie und da statt ihrer der

Ausdruck afavacio gesetzt wird,”” eine Tatsache, welche Buttmann und

Nigelsbach™® sogar zu dem meiner Ansicht nach zu weit gehenden, weil

eine zu grofle Abstraktion der iltesten Griechen voraussetzenden, Schlusse
verleitet hat, dass &pppocia ,nichts anderes als der in Form von Speise real

oder konkret gewordene Begriff der Unsterblichkeit® sei.

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

Lustratum genitrix divino corpus odore

Unxit, et ambrosia cum dulci nectare mixta

7Lucian Dial. Deor. 4: v9v 3¢ dmoye adt6v (den Ganymed) & ‘Epp, kol mévra tig &bavacing dye
oivoyonoavte Yuiv. Schol. Pind. Pyth. 9, 13: 8 [t0 péhi] oY) tijs abavacing déxatov wépog @vdyoav
eivar. Vgl. oben Anm. 94 u. Schol. Eur. Hippol. oben Aum. 56.

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

*Hy. in Cer. 236.

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

5'Pind. Ol 1, 98: ¥Aéyag || dhixeoor cupmérong véxtap auBpocioy e dwkey || olow &dbirov béooav.

»Theocr. Id. 15, 106: Kdmpt Awwvaio, 0 uév a6avatov dmo fvatis, || &vOpumwy we wdbog, Emoivoag
Bepevixav, || apPpociav ég oiifog dmootaaca yuvarkds.
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Contigit os fecitque deum.

Dieselbe Anschauung des gesamten Altertums bezeugt endlich Aristo-

teles Met. 2, 4, 12 (ed. Didot. 2, 495, 34): ol uév odv wepi ‘Hoiodov... Beod...

molohvTeg ToG Ay s Kol Ex Bedv yeyoveval, To kY] YEVoaReVR ToD VERTAPOG Kol

i apPpociag bvyte yeveobar daciv, dijhov wg TADTO TE GVORATE YVWPLIRE

Aéyovreg adtois. Endlich ist noch darauf aufmerksam zu machen, dass nicht

bloff dem Nektar und der Ambrosia, sondern auch einer gewissen Pflanze

die Fihigkeit Todte wieder lebendig und Sterbliche zu Unsterblichen zu

machen zugeschrieben wurde.” Ebenso soll auch das Styxwasser, das in

der Achilleussage neben der Ambrosia erscheint, eine unsterblich oder

unverwundbar machende Wirkung besessen haben.* Zwar ist dies eine

nur in jiingeren Quellen erhaltene Variante, aber doch diirfte dieselbe auf

hohes Alter Anspruch erheben, zumal da manche in der Styxsage erhaltene
Vorstellung den Eindruck macht, als sei dieser Fluss urspriinglich mit der
Quelle des Nektars und der Ambrosia identisch gewesen. Ich erinnere

erstens an den Ausdruck Zrvydg &¢6irov 10wp™ (Hes. Theog. 8os vgl. Ztd

adbitog 397), ferner an die eigentiimliche Bedeutung welche der Schwur

bei der Styx fiir die Gotter hatte, insofern diese zur Strafe des Meineides

neun Jahre lang gewissermafien ihrer Gottlichkeit verlustig gingen, einem

Todesschlafe verfielen, und vom Genuss der Ambrosia und des Nektars

ausgeschlossen wurden,® an die Kinder der Styx Kratos und Bia, d. i.

die Reprisentanten gottlicher Gewalt und Stirke, wie sie der Genuss von

»Vgl. oben Anm. 6o ff.
s4Stat. Ach. 1,269. Quint. Smyrn. 3, 60 ff. Hygin. Fab. 107. Fulgent. Myth. 3, 7. Serv. Verg. Aen. 6,
57. Schol. Hor. Epod. 13. Die Eintauchung in die Styx dargestellt auf dem Kapitolinischen Puteal
(Overbeck, Gall. her. Bild. Taf. 14, 3.)

»Insofern &¢Oitov (= &uPBpotov) Howp mit dpBpocia vergleichbar ist.

“Hes. Theog. 793: &g x&v T/ émiopxov dmolelag émopdooy] || &Bavatwy, ot Exovot xapy viddevTtog
"OMdpmov, || ketron viUTpog TeTeheopévoy elg éviavTdy, || 003t mot’ duPpocivg kat véxTapos EpyeTan
dooov || Bpodotog GAAS Te kelTon dvamvevartog kol &vaudeg || oTpwTols év Aeyéeoot, koxdy & émi kdpa
RaAVTTTEL,
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Nektar und Ambrosia gewihrte™ u. s. w. (vgl. Bergk a. a. O. S. 403 ff.).
Noch immer kniipft sich an den Namen der Styx, welche friihzeitig mit der
beriihmten Quelle in der romantischen Schlucht bei Nonakris in Arkadien
identifiziert wurde, die Legende, dass wer an einem bestimmten Tage im
Jahre daraus trinke, die Unsterblichkeit gewinne (Schwab, Arkadien S. 16.
Bergk a. a. O. S. 405 Anm. 26).

Auch als gottliche Pharmaka scheinen Ambrosia und Nektar gegolten

zu haben, da Apollon nach Bion den verwundeten Hyakinthos damit

salbt3® und nach Vergil die Venus den schwerverwundeten Aeneas mit

heilkriftiger Ambrosia und wohlriechender Panacee besprengt.” Die
zugleich belebende und stirkende Wirkung des Nektars scheint aus den
beiden Hesychischen Glossen vextapodoty - éladpilovory und vextapby -
€6vpicby sowie aus der Hesiodischen Sage zu folgen, dass die Gotter sich
zum Kampfe mit den Titanen durch den Genuss von Ambrosia und Nektar

gestirkt hitten.™°

"Hes. Theog. 401 u. 640 f. Anm. 140.
BSRS ) g 4 , ,4 yr ey 4¢ I3 » » ’ 17 7 \ 0
Bion 1x: "Apdacio 8 dpa Potfov Elev Téoov dhyos Exovra. || dileto dhppaxe whvTe codey &
gmemOULETO TEYVOLY. ey O auBpocio, xol véxTopt, yplev amacoy || @telav. Mowpain & dvoddio
W 744 xe KPP PL> XP P
TPOVRATO. TTAVTEL.
“Vergil. Aen. 12, 419: Spargitque salubris ambrosiae sucos et odoriferam panaceam.
“*Hes. Theog. 639: &\’ 8te 3 kelvoron Tapéoyebey dppeva Tavta, || véxtop T’ &pBpociny Te, ToTep
Beot adrol €dovat, || ThvTwY Ev oTVBecoty déketo Bupds dyvvwp.
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s Kapitel s.

s.ax A.

Erbaltende (antiseptische) Wirkung des Honigs. Honig als

Einbalsamierungmittel.

Bekanntlich hat man bei der Konservierung vegetabilischer und iiber-

haupt organischer Produkte vorzugsweise darauf zu sehen, dass der at-

mosphirischen Luft mit ihrer fiulniserregenden Wirkung der Zutritt

verschlossen werde, was am Besten durch Anwendung antiseptischer Sub-

stanzen geschieht, welche entweder vermoge ihrer eigenen Unverinderlich-

keit die mit ihnen umbhiillten Korper schiitzen oder eine positive chemische

Einwirkung ausiiben. Zu denjenigen antiseptischen Substanzen nun, wel-

che schon das Altertum kannte und hiufig verwendete, gehort in erster

Linie der Honig, insofern derselbe nicht blof} lange véllig unverindert

bleibt, sondern auch durch die ihm eigentiimliche Art von Konsistenz und

Fliissigkeit alle Poren der von ihm umhiillten Organismen luftdicht zu

verschlieflen vermag.'+'

Am friihesten lisst sich diese Anwendung des Honigs, welche gewiss

uralt und ebenso weit wie der Honig selbst verbreitet war, bei den Babylo-

niern nachweisen, welche die Leichname ihrer Angehdrigen nach Herodot

und Strabo erst mit Wachs iiberzogen und dann in Honig legten.'+*

“Plin. n. h. 22, 108: Mellis quidem ipsius natura talis est, ut putrescere corpora non sinat,
iucundo sapore atque non aspero, alia quam salis natura. Porphyr. de antro nymph. 1s: érei [70
réM] kol xabaptinils EoTi Suvapens Kol CVVTYEYTIKIS, TG Yop KEMTL TOAAL BovmTa wével. Simeon.
Seth. synt. alim. facult. ed. Langkavel p. 69: xafaipet o0 pomov 10 odpe ki doymre Swtypel To
odv ToUTY EuPalddpeva TaVTO.

“*Herod. 1, 198: tadai 3¢ ot [tolg BaBvlwviow] év wéhrtt. Strab. 746: [of BaBvdaviot] Sarrovot
&v pét xp@ Tepimhdoavtes. Das Uberziehen mit Wachs nannte man xataxypéw (vgl. Herod. 1,
140. Cic. Tusc. 1, 45).




In Hellas wurde diese Einbalsamierungsart namentlich bei spartani-
schen Konigen angewendet, wenn dieselben fern von der Heimat gestorben

waren, wie z. B. Agesilaos und Agesipolis,'#? scheint aber nach gewissen

Auﬁerungen antiker Schriftsteller zu urteilen auch sonst vorgekommen

zu sein.'#* Vielleicht fiihrt eine genauere Untersuchung der als Sirge be-
niitzten tonernen Adpvoxeg (auch Bijxat, Ayvol oder copot) dazu Spuren
von Honig in ihnen nachzuweisen (K. Fr. Hermann, Griech. Privatalt.
40, 9). Dann wiirde sich nicht nur die Ilepoedovy) Melitwdye,* sondern
auch die bekannte Sage von Glaukos, dem Sohne des Minos, welcher in
einem Honigfasse (wifog wélitog) erstickte und von Polyidos mittels eines
Zauberkrautes zu neuem Leben erweckt wurde,#° sehr einfach aus dieser
Sitte erkliren lassen. Namentlich soll Demokrit diese Einbalsamierungs-
methode empfohlen haben,'*” wihrend von Diogenes erzihlt wird, dass
er sie verspottet habe.'** Aufler den spartanischen Konigen sollen auch

Alexander d. Gr., Aristobulos und Iustinian'*® in Honig konserviert und

“Diod. 15, 93: émaviay Ot eig T™)v matpide die Kvpnvyg érededTyoe [Agesilaos], xail Tod cwpatog v
rEMLTL xopLoBEvTog i T Zmaptyv ETuxe Tig Baotlixis Tadijs Te xal Tiwijs. 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: xal éxelvog (Agesipolis) uev év péhitt tebelg xat kopiobelg
oixade ETvye Ti¢ Pactiixis Tadis.

“+Lucr. 3, 886 ff.: Nam si in morte malumst malis morsuque ferarum || tractari, non invenio qui
non sit acerbum || ignibus impositum calidis torrescere flammis, || aut in melle situm suffocari.
Colum. 12, 45: Ea mellis est natura, ut coerceat vitia nec serpere ea patiatur, qua ex causa etiam
exanimum corpus hominis per annos plurimos innoxium conservat. Sim. Seth. a. a. O. xai e
TobTo ol Apyatol ToUg Vexpodg REMTL EkAAVTTOY €V Tailg Bvxats. (Anm. 141).

“Porphyr. autr. nymph. 18. Theocr. Id. 15, 94 u. Schol. Daneben erscheint aueh die Form
Melitwvy b. Cocondrius wepi Tpérwv 6.

¢ Apollod. 3, 3, 1, 2. Eustath. z. Hom. p. 369, 20. Ahnlich ist die Geschichte von dem in einer
Mapvok lebendig begrabenen und von Bienen mit Honig gefiitterten Kometes bei Theocr. Id. 7,
~8 ff. u. Schol.

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

45Stob. Flor. 6, 3: Awoyévyg Todg moAAovg Edackey {@vTog ey EavTods oNmely AovTpols TEYYoVTaS Kol
adpodioiols TrrovTaS, AToBviioKovTag Ot Bupmidpact T0 cdpma kehedery dmotifecbot Tovg 8 v mélLTL,
OEp ToD Y] TOXEWSG KATOTATTVEL.

“8tat. Silv. 3, 2, m7: Duc et ad Aematheos manes, ubi belliger urbis || Conditor Hyblaeo per-
fusus 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.




beigesetzt sein.

Schlieilich bleibt noch zu erwihnen, dass der Honig ebenso wie heutzu-

tage der Zucker zum Konservieren der Baumfriichte und wie gegenwiirtig

der Spiritus zur Erhaltung toter Tiere, z. B. interessanter Missgeburten

oder Kuriositiaten vielfach in Gebrauch war.s°

5.2 B.

Erhaltende (antiseptische) Wirkung der Ambrosia. Ambrosia als

Einbalsamierungmittel.

Der konservierenden Kraft des Honigs entspricht es auf das genaue-

ste, wenn auch der Ambrosia eine gleiche Wirkung auf den animalischen

Korper zugeschrieben wird, so dass auch in dieser Beziechung die Bedeu-

tung ,,Unsterblichkeitsspeise oder -substanz® gerechtfertigt erscheint. Das

dlteste und wichtigste Zeugnis findet sich Il. 7" 38, wo erzihlt wird, wie
Thetis den Korper des toten Patroklos durch Eintropfeln von Ambrosia
und Nektar vor Verwesung schiitzt:

Matpérde & adt’ apBpooiny kol véxtop ¢pudpdy

otake xota PLvav, tva ol xpoxg Epmredog ein.”"

Dass es sich in der Tat um eine Art von Einbalsamierung handelt, er sicht

man namentlich aus dem Zusatze otéfe xata prvav, insofern das Einflofien

Forschungen 1, 207). Joseph. Antt. 14, 7, 4: xat 6 vexpds [des Aristobulos] adtod Zxetto év pélitt
Kexy)OeVpéVog Emi ypévoy woAvv. 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.

5°Colum. 12, 10: Illud in totum praecipiendum existimavi nullum esse genus pomi, quod non
possit melle servari. Plin. h. n. 30, 115: in melle servandos [terrenos vermes] censent. Ib. 7, 35: Et nos
principatu eius [Claudii Caesaris] allatum [Hippocentaurum] illi ex Aegypto in melle vidimus.
s'Schon die Pythagoreer scheinen die an dieser Stelle bezeugte konservierende Wirkung der
Ambrosia auf den Honig bezogen zu haben: Porphyr. de antro n. 16.
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von Einbalsamierungssubstanzen durch die Nase in das Gehirn oder den
Kopf einen Hauptakt der dgyptischen Einbalsamierungsmethode bildete.
Vgl. Herod. 2, 86: mpate pév okol® o1dnpw die T@v pvuEntipwy EEdyovot
7oV Eyrédadov, To mEv adTod olitw éEdyovTes, ToL O dyyéovtes dappaka.

Ein zweites kaum minder wichtiges Zeugnis fiir die in Rede stehende
Anschauung findet sich 1. I1, 670. Hier befichlt Zeus dem Apollon den
Leichnam des Sarpedon erst im 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. I, 670:

xploov T’ apPpooty,’* wept & duPpota eipata Eooov,
TERTE O¢ (LY TORTOITLY Apor Kpatwvolot dpépecdout,
“Yrve kol Oovate didvpbooty, of pa pv dxo
Bnioove’ év Avxiyg edpelyg Tiovt ONKw,

£€vba. € TapyVooVTL KaoLYVYTOL TE ETOL TE K. T. A.

Hier ist namentlich auf das Verbum tapyvw zu achten, welches unsere
im vorigen Abschnitt ausgesprochene Vermutung, dass das Einbalsamieren

der Leichname einst auch in Griechenland ebenso wie in Babylon, Persien

und Agypten eine Rolle spielte, zu bestitigen scheint. Derselbe Ausdruck

kommt noch Il. H 85 vor, wo Hektor verspricht den Leichnam seines
Gegners im Zweikampfe den Griechen zuriickzugeben, édpa € Tapyvowot
Kapropowvtes “Axotol. Etymologisch hingt tapybw wohl zweifellos, wie
auch Lobeck, El 1, 463 und Curtius, Grundz. d. gr. Et. 5 729 annehmen,
mit Taplyedw einbalsamieren zusammen, indem hier ein t eingeschoben

ist.” Ist dies richtig, so leuchtet ein, dass ein solcher Ausdruck fiir ,bestat-

2 Ahnlich heifit es in einem Epigramme auf den in Ios bestatteten Homer Anth. 7, 1, 3: véxtapt
&’ elvdhon Nypyideg éyploavto, || xai véxvv dxraly Bijcay Omd omdadt.

*Vgl. folgende damit verwandte Worter: tapyedw (= tapyiw, tapiyedw): C. L. Gr. s724. (vgl.
6196. 6856): TapxnPds = Taptyneds b. Soph. fr. s31 Dind. Hesych. s. v. Tépyven - pvta véa 1) évradia
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ten“ keinen rechten Sinn hitte, wenn nicht wirklich das Einbalsamieren

vorgekommen wire. Wahrscheinlich liegt diesem Einbalsamieren der nicht

blof bei den Agyptern,’* sondern auch bei vielen Naturvdlkern™ herr-

schende Glaube zu Grunde, dass die Seelen der Abgeschiedenen gern die
Stitten besuchen, wo die Leichen ruhen, die man demnach, um den Seelen
den schrecklichen Anblick der Zerstérung und Verwesung zu ersparen, in
moglichst unversehrtem Zustande zu erhalten suchte. Wenn bei den Per-
sern hom (= haoma, soma) der Zubereiter der Leichname genannt wird,®
so lisst dies vielleicht auf eine dhnliche Vorstellung von der erhaltenden

Wirkung des Gottertrankes schliefien.

Tapxaviov - évtadiov. Tapyxavoy - wévlos, kijdos. Tapyety - BamTery, dvtadialew. Tapydoat - Bayar,
évrapiacor (vgl. auch Apoll. Soph. Lex. Hom. s. v.) Das Wort évrapialw scheint hier ebenso wie
bei Plut. de esu carn. 1, 5, 7 ,,einbalsamieren® zu bedeuten. téptyog = Mumie b. Herod. 9, 120.

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

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

“*Spiegel, Pirsigr. 170, 6. 172, 16. Kuhn, Herabkunft des Feuers 17s.
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6 Kapitel 6.

6a A.

Honig in derselben Bedeutung wie sonst Ambrosia und Nektar als
Gotterspeise. Honig als Opferspeise der Gotter und abgeschiedenen Seelen

sowie als erste Nabrung meunschlicher und gottlicher Kinder.

Ein ganz besonders wichtiges Zeugnis fiir unsere Annahme, dass Nektar
und Ambrosia urspriinglich mit dem Honig identisch seien, liegt in dem
Umstinde, dass péit hie und da geradezu als G6tternahrung bezeichnet
wird. Schon die Pythagoreer, welche, wie wir oben (S. 46 f.) sahen, den
Honig als ein gesundheitsforderndes und das Leben verlingerndes Nah-
rungsmittel empfahlen, scheinen sich auf die hier in Betracht kommenden
Belegstellen berufen zu haben, da Porphyrios de antro nympharum 16 aus-
driicklich bemerkt: 86ev Tivég NEiovv 6 véxtap xat Ty auPpociav, ijv koo
pLvay oTalel 6 To TG eig TO wY) cawijvon Tovg TebvnKdTaS, TO MEM Exdéxeabar,
Betrv Tpodijg olomg Tod meEALToS.

Sicherlich beruht diese Bedeutung des Honigs auf jener das ganze Al-
tertum beherrschenden, von uns bereits im ersten Kapitel zur Geniige
erorterten Anschauung, dass der Honig ein vom Himmel fallender Tau, al-
so schon seiner Herkunft und Entstehung nach eine Art von Himmelsoder

Gotterspeise sei.

Das ilteste Zeugnis fiir die Geltung des Honigs als Gotterspeise findet
sich im Hymnus auf Hermes 560 f. Hier heifdt es von den in so vieler

Hinsicht ritselhaften Thrien:

ot 0’ ot uev Bulwoty £0n0vtan pelt yAwpov,




Tpodpoveng E6ehovaty aAnBelyy dyopedety -
v & amovoodiobiot beiv deiay Edwdnv,

VYevdovTan 3] Emerta OU AAANAwWY doveouaal.

Ferner kommt hier das schon oben erwihnte Fragment der Orphica
bei Porphyrios de antro nymph. 16 in Betracht, wo erzihlt wird, dass
Zeus seinen Vater Kronos iiberwiltigte, nachdem er ihn mit Honigmeth
berauscht hatte. Die eigenen Worte des Porphyrios lauten: wopa ¢ 76
"Opdzet 6 Kpdvog péAttt vmo Atog évedpevetat, AV obels yop méltog mebvet

\ ~ 4 (4 \ 3 \ ¢ -~ 4 \ / € ’ ~ 4
Kol oroTodToL (G VTS olvov kol dTvet, wg Taps ITAdTwvi 6 ITépog Tod véxTapog

wAnoBeis - olimw yop olvog v. Dot yorp wep” Opdel 1) NOE T Aul dmoTiBepévy

TOV Ot RéALTOG BOAOY -

E37’ &v 39 v 1o 9o Spuoity dYixdpototy
"Epyototy pebvovra pehocany ptiopfuv,

Atjoov adTov.

Hieran reiht sich schliefllich noch ein Zeugnis der Batrachomyomachie
5. 39, wo von einer Honigspeise (pelitwpe) gesagt wird:

oD YPYOTOV ReEAlTWRA, TO Kol Rikopeg ToBEoVTLY.

Ich glaube, der Zusatz ,welche sogar die Gotter begehren® Lisst in Anbe-
tracht der iibrigen Zeugnisse auf dieselbe Vorstellung wie jene schliefien,
nimlich, dass der Honig als Gotterspeise betrachtet wurde. Vielleicht be-
zieht sich hierauf auch der Ausdruck, den Lucian Halcyon 7 von der Biene
gebraucht: pélittav oodvv belov pélitog pyartiv, doch lisst sich freilich
Beiog in diesem Zusammenhange 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) bespro-
chenen Stellen, an denen die Ambrosia als zehn- oder neunfache Potenz des
Honigs hingestellt wird."” Wahrscheinlich hiingt 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.’s®

Endlich ist hier noch der Tatsache zu gedenken, dass der Honig als
erste Nahrung gottlicher Kinder betrachtet wurde, was wiederum auf
die Sitte zuriickzufiihren ist, menschliche Kinder unmittelbar nach der
Geburt mit Honig zu fiittern. So haben wir schon oben in Betreff des
Zeus gesehen, dass man ihn als neugeborenes Kind entweder von Bienen
mit Honig oder von den Pleiaden (7éAewat) mit Ambrosia genihrt 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 mit

Honig, welchen sie auf seine trockenen Lippen streicht.’®® Dass diese My-

then urspriinglich dem Brauche menschlichen Kindern gleich nach der
Geburt die Lippen mit Honig zu benetzen entsprungen sind, erhellt na-

mentlich aus Pindar, Olymp. 6, 45, wo vom kleinen Iamos erzihlt wird,

161

dass Schlangen ihn mit Honig genihrt hitten," was, wie schon Schneider

%’S. oben Kap. 3, A. Anm. 94.

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

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

> Apollon. Arg. 4, n34: xeivy [Méxpig] 3% wopmpwra Awwg Nvorov via || EdBoivg #vrocbev
"ABavtidog @ évi k8T || S¢Eato, xal péMLTL Enpdy Trepl yelhog Edevaey.

“Pind. a. a. O. b0 82 yAavrkwmes adtov || Sapévarv Bovdaior ¢6pé. Yavro dparovres dpepdet || id
reAtoody, xadopever u. Schol. z. d. St.




in Bockhs Commentar z. d. St. (p. 158) gewiss richtig erkannt hat, auf eine
allgemein griechische Sitte schlieflen lisst.”> Wie es scheint erhielt sich

dieser Brauch bis in die christliche Zeit hinein. Die Christen der iltesten

Zeit gaben Neugetauften Milch und Honig zu essen (Bochart, Hierozoic.

3, 388). Ubrigens findet sich dieselbe Sitte auch bei den mit den Griechen
verwandten Indern™®? und Germanen,'*+ ja sogar bei den nicht verwandten

Hebriern. Bei den alten Deutschen galt das neugeborene Kind, so lange es

noch keine Speise genossen hatte, als eine noch nicht zur vollen Menschheit

durchgedrungene Seele. ,,Bis zu dem bezeichneten Zeitpunkt war es auch

nach altgermanischem Recht erlaubt ein Kind zu téten oder auszusetzen,

weil es noch nicht als ein echter Mensch. betrachtet werden konnte. War

jedoch irdische Speise [Honig und Milch] iiber seine Lippen gekommen, so
horte dieses Recht auf. Als des heiligen Liudger Mutter Liafburg geboren

wurde, befahl die noch heidnische Schwieger das neugeborene Kind als

Midchen im knabenlosen Hause in eine Badewanne zu werfen und so

zu toten. Eine mitleidige Nachbarin kam herzu, strich dem Kinde etwas

Honig in den Mund und erwarb ihm so das Recht ans Leben. Es wurde
6165

nicht getotet, sondern aufierhalb des elterlichen Hauses auf erzogen.

Die alten Hebrier gaben ihren Neugeborenen Butter und Honig zu essen,

weil sie glaubten, dass die Kinder dadurch verstindig und tugendhaft

*Die Worte Schneiders lauten: In Graecia infantes primum melle alebantur, quod ex Paulo et
Aétio monstrat Is. Vossius ad Barnabae Epist. p. 311, cui rei ollulam cum spongia adhibuerunt
etc. Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalt. 2 33, 9. Uebersehen hat Schneider die sehr schlagende
Beweisstelle der griechischen Anthologie (Jacobs, Delect. epigr. gr. 10, 62): Té Bpédos ‘Eppavaxre
diexprioacbe, pélooar, || Ped xlves, EpruoTiy, kypic poudpevov. || wodldxt 8 ¢€ dpéwv Eyropévoy
olecat’, ol ol x. 7. A.

‘Brhadaranyaka 6, 4. Catap. brihm. b. Weber S. mmo8: 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.

“+Grimm R.-A. 457 ff. D. M. 3 295. Rochholz, Allem. Kinderlied 282 ff. Kuhn, a. a. O. Mannhardt,
Germ. Mythen. 31 f.

s Mannhardt a. a. O. 311.




166 Ein deutsches Kindermirchen (No. 62 bei Grimm) weifl von

wiirden.
der Bienenko6nigin, 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 sei-
ner uralten Bedeutung als Gotterspeise entspricht es ferner augenschein-
lich, wenn wir ihn in zahlreichen Fillen als Opferspeise verwendet sehen.
Man ging dabei offenbar von der nahe liegenden Voraussetzung aus, dass
unter den simtlichen Opferspeisen keine den Gottern willkommener sein
konne als diejenige, welche nach der allge-meinen Vorstellung an und fiir

sich schon die Nahrung der Unsterblichen bildete.

Dass allen Gottern Honig auf den Altiren geopfert wurde, bezeugt zu-
nichst 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 s, 15, 10 von dem alten Opferritus der Eleer zu Olympia:
éxdoTov 8% dma& Tob uyves Blovowy émi wavtwy "Hielol t@v xatetdleymévay

wu®V. BVovot Ot Apyaidy TIve. TREToY « AMBavwToY yop dmod Tupolc memoy-
® 24 P ToP O poLs prepay

mévolg wéTt Bupudo émi @y Bupdv.'*” Zu diesen allgemeinen Zeugnissen

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

““Jesaias 7, 15: Butter und Honig wird er essen, dass er wisse Boses zu verwerfen und Gutes
zu erwihlen. Der heilige Basilius bemerkt dazu treffend: woudwci] Tpodij xpijrat. Aphrodite zieht
nach Od. v 69 die verwaisten Tochter des Pandareos mit Kise, Honig und Wein auf (xopiooe 92
OV ’Apodity 7] TVp® Kl REALTL YAUKepd kol déL oivew). Vgl. auch Bochart, Hierozoic. 3, 388.

“7Vgl. auch Polemo bei Schol. Soph. Oed. Col. 100: *Abyvaiol te yap ol ToloToLg émipredels Evreg
®al Té Tpog Todg Beodg Sotol vydaAie mev tepa Bdovar Mvymoovvy, Movoats, "Hot, ‘Hlw, Zedjvy,
Nopdarg,’Adpodity Odpavia, . Prdéyopog 32 kol wept TLvwv &AAwy Buoidy Tov adTov Tpomov Spwmrévary
dnotv év 1) B v "AT6idwv - Awovicw Te xal Tals "Epexbing Suyatpiot. Dass man unter vydaio
Honigopfer (zehicwovde) zu verstehen hat, lehrt Plut. Q. Symp. 4, 6, 2: “EAAyvég Te vidpodio Ta ader
xoil pehiowovda, Bdovory. Orakel b. Euseb. Praep. ev. 4, 9, 6: “Ocool &’ audt yaiay wormpevor aizv
Eao, || Tolode pévov mAoag TavTY TptTAYBéa Brpdy || év Tupl Badde Sépag Bioag {moto ToTaved,
|| kot pért dupnioag dview addite EvBev, || ATprovs Te AiBavoto kot odhoxTog Emifalle.

* Antip. Sidon. b. Brunck, Anal. 2, 13, 28: Edxolog ‘Eppeiag, & wolpéveg, €v te yalaxt || xoipwv
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die Erinyen, endlich der Hund Cerberus.™?

Hierher gehort endlich auch die Sitte den Seelen der Abgeschiedenen
Honigopfer darzubringen. Die dltesten Zeugnisse hierfiir bieten uns die
homerischen Gedichte. So setzt Achilleus auf den Scheiterhaufen des Pa-
troklos Kriige, welche mit Honig angefiillt waren, damit sie mit der Leiche
zugleich verbrennen sollten (Il. W r70: év 8’ 27ifet méhirog xat dhsidpatog
apdrdopijos, Tpog Aéxea kAivwv), Od. w 36 erzihlt die Seele des Agamemnon
dem ebenfalls in der Unterwelt weilenden Achilleus die Geschichte von

seiner Bestattung. Vers 67 heifit es:

Koleo 9’ €v T’ €671 Be@v xal dAeldaTt TOAAD

Kol REMTL YAVKEPD.

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. apd’ adtd 02 yonv xeopuyv Taowy vexveoowy, || TpdTe

meAtkpy|Te, petémerta 3t 1) Ot olve, || T Tpitov 006’ dati: Vgl. x 518). Der-

selbe Brauch erhielt sich bis in die historische Zeit hinein, wie schon aus

®al dpvive omevdopevos ettt Ovid. Fast. 3, 735: Liba deo fiunt, succis quia dulcibus idem || Gaudet
et a Baccho mella reperta ferunt. Phylarch. b. Athen. 693 f.: wapé 82 Toig “EAAyow ol Bdovreg T
‘H)io, tg dpyor POAapyos... péAL omévdovoty, oivov od dépovreg Tolg Bwpols 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: Xeve pélt Nopdats. Porphyr. de antro n. 16: étav 82 v Ilépoy [Mithras]
TPOTAYWTL LEM GG PVARKL KPRV, TO PUAaKTIKOY €V cVBOAw TiBevTat. Vgl. auch die vorige Anm.
Anth. s, 226: vddie omeiow Kimpidt Methiyiy. ib. 6, 232, 3: #| te pehoodv || &pBpooiy... Iavi
dhookymavt, xal edoTépbuyyt Hpwme || dvridetar Mty delita Pidotevidyvg. Emp. b. Ath. s1o d.

“98il. It. 13. 415: Duc praedicta sacris duro placamina Diti: || Mella simul tecum et puri fer dona
Lyaei. Apoll. Rh. 3, 1035: povvoyevy 8 ‘Exatyv Ilepoyida petdioooo || Aeiwv éx démaog orpnBinia
Zpyo pehiooiv. Aesch. Eum. 106: ) wolla uév 3 v épav éleiéare, || yobs v dotvovs, vyl
rethiypore (vgl. oben Anm. 167) Soph. Oed. Col. 481: xai T6vde [xpwoodv] TAYoag 65; didaoxe
xol 76ds. XOP. Bdatog, peliooys - wyde mpoodépery wébv. Schol. fodAeton 82 Aéyety 10 pelixpatov.
(Paus. 2, 11, 4). Vgl. auch ib. 5. 100. Verg. Aen. 6, 419: Cui [Cerbero] vates, horrere videns iam colla
colubris, || Melle soporatam et medicatis frugibus offam || Objicit. Suid. s. v. peAirodrra. Totéov
1 1) peltodrra €8idoto Toig vexpols, 0 eig Tov KépRepov (vgl. Schol. Arist. Nub. 507 u. 508).




Eurip. Iph. Taurica erhellt.””° Als Iphigenia den vermeintlichen Tod ihres

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

REMAL KporTijpo Te TOV HOLREVERY
VOpatvely yalog v vaTols,

T Yos T oDpelwY €k RoTywV
Baxyov T’ olvypog Aoag
Eovbav Te oYY mEMOTEY,

o\ 4 A -~
o vexpolg fedxtypLa kelTot.

Spiter sagt sie ihrem Bruder zum Troste, sie werde ihm, wenn er den

Opfertod erlitten, ein regelrechtes Leichenbegingnis nach hellenischer

Sitte bereiten. 5. 632:

4 / /) p) A 14
TOADY Te Y0.p ool Koo ROV EvEYow Tadw,
Eavb@d T’ élaiw o@pma ooV kaTooRédw,
Kol TH)g oDpelog AvOeproppuToV Yavog

Eovbijg pelico el wopay Bokd oébev.

Fragen wir nach der urspriinglichen Bedeutung des Honigs beim Toten-
opfer, so scheinen vorzugsweise zwei Griinde dafiir mafigebend gewesen
zu sein. Der eine von ihnen besteht wohl in der Anschauung, dass der
Todte ein Heros oder ein Halbgott sei und deshalb dieselben Opfergaben
wie ein Gott empfangen miisse.””" Zweitens aber kommt hier die fast bei
allen Naturvolkern herrschende Sitte in Betracht, den Toten solche Gegen-

stinde und namentlich Nahrungsmittel mitzugeben, welche sie im Leben

7°Vgl. auflerdem Aesch. Persae 607, wo als Totenspende (vexpoiot pethiktijpier) angegeben wird:
Bods T’ 4d’ dyvijs Aevrdv edmotov ydda, || Ths T AvBepmovpyod oThype, Tapdats kélt, || Apaory H3-
pYAaiis TapBEvoy TN YTis kETA, || AxpaToV TE jYTPOS Ayplag Ao || woToV TaAandis AuTéAOY YBVOG TEdE.
Eurip. Or. 115: pelixpat’ ddeg yoloxtog oivwmoy T° dyvyy.

7'Vgl. K. Fr. Hermann, Gottesd. Alt. 2 § 16, 12 ff. Nigelsbach, Nachh. Theologie S. 407 ff.
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gebraucht hatten, und von denen man annahm, dass sie sie auch im Jenseits
genieflen wiirden (vgl. Tylor, Die Anfinge der Kultur, iibers. von Spengel
u. Poske 2, 29 ff. 1, 478 ff. Marquardt, Rom. Privatalt. 1, 368 f.). Da nun
der Honig die siifeste und beliebteste Speise war, welche das Altertum
kannte, so begreift sich leicht, dass man ihn vorzugsweise auf das Grab goss
oder mit dem Toten auf dem Scheiterhaufen verbrannte. Eine dhnliche
Bedeutung scheint der Honig bei den Germanen gehabt zu haben. Fiir
die Bergminnlein (Elben), in welche die Seelen Verstorbener iibergingen,
wurde ein Tischchen gedeckt, Milch und Honig daraufgesetzt und in diese
Speise das Blut einer schwarzen Henne getropft.””> Das stimmt ziemlich

genau mit den oben erwihnten griechischen Totenopfern iiberein.

6.2 B.

Ambrosia und Nektar in der Bedeutung von Honig gebraucht. Ambrosia

und Nektar als Nabrung der nengeborenen Gotterkinder.

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 véxtop und appocio
zur Bezeichnung des Honigs erortern, woraus, wie kaum hervorgehoben
zu werden braucht, die nahe Verwandtschaft der beiden Begriffe abermals

klar erhellen wird.

Das ilteste Beispiel fiir den uneigentlichen Gebrauch von véxtap = péit

habe ich bei Euripides Bacch. 142 N. gefunden:

pel Ot YaAokTL TTEd0V, el O olve, Pel 08 ReALTTAY VEKTOPL K. T. A.

7>Grimm, D. Sagen 1. S. 48, No. 38. Mannhardt, German. Mythen 72s.




Dass freilich dieser Gebrauch von véxtap viel dlter 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 ’Apyeio, Nepéo, pavtiy od Aavbavet
dotvixog Epvog, omoT’ oixbévtog ‘Qpdv bodapov

eDodmov ématwoy Zop duTa vexTapED.
® P P

Mehrere hierhergehorende Beispiele bietet die griechische Anthologie.

6, 239 Aol wvidov.

T veog €k ke TRV YAVKepoY Bépog AudLvopeny
ymparos Kheltwv omeloe pelogomoves,

auRpociny Eapog kpdv MEAL TOAASY GpélEas,
dPOV ATOLRAVTOV TYAOTETEVG ByEAYG.

Beivig 8 éopotdoy yopdv dmheTov, ed Ot meliypod

VEXTOPOG ERTANT LG KYpoTtaryels Bodapos.

ib. 6, 232: Kpwvayspov.

3 kol dsthal daxvecbou dpvydarat, 1} Te peAooT@v
bJ ’ ’ b ’ l
apPpooiv, Turval T iTpivéan momade.

7 ot Pprhooxnmwt xai edotopbuyyt Ipuyme

GvriBeton Mty Saito Pikoevidys.

ib. 9, 404 ’AvTididov.

7 xoulpolt’ edaryéeg, kol év &vbeot mopaiveoe,

aifeplov TTyval véxTapog épyaTides.




wzazg

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).

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

und Ambrosia aufgezogen.

Hy. in Ap. Del. 123:

o0d’ &p’ "AmedAwve. ypvoaope Boato pnTYpE,
aAle Opig véxTop Te xal apPpootny épatetvipy

&bavarols yeiheoow émpEarto.
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Von Aristaios sagt Pindar, dass er von Gaia und den Horen mit Nektar

und Ambrosia gefiittert worden sei:

Pind. Pyth. 9, 64 Bockh:

Tol & émiyouvidiov kathyrapevor Bpédog avTals,
/ 3 14 A ’ G L ’
véxtop év yeideoot xai apBpociav oratoiot, Hnoovral

T¢ Vv &BavaTov.
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7 Kapitel 7.

71 A.

MZEAe in metaphorischem Gebrauch von der SiifSigkeit der Rede und des

Gesanges.

Den iltesten Beleg fiir den metaphorischen Gebrauch von péAt finden
wir bereits im ersten Buche der Ilias Vers 249, wo die Siifdigkeit der Rede

des Nestor mit der Lieblichkeit des Honigs verglichen wird:

Tod Kol ATO YAWOTYG REALTOG YAVKIWY péev addT).

Dieser Vergleich hat spiter vielfachen Anklang und hiufige Nachah-
mung gefunden. Vgl. z. B.

Hes. Theog. 81:

SvTve TIYoouat Atog kodpot weysAoto
yewopevoy T’ éoidwat StoTpediwy Bagiinwy,
TQ eV ETL YAWoTY YAVKEPYY XElovaLy E€poyv,

ToD O’ €me’ éx oTORATOS PEl meldiya k. T. A.

Eur. fr. 891 N.

el pot 70 Neotopeiov ebydwooov wélt [f. 1. méhog]
" AvTvvopos Te Tod Ppuyog oty Hedg,
00K &V QUVOLYY (Y] CTEYOVTO TLRTALVAL,

oodolg EmavTADY Gvopl ki) oodd Adyous.




Theocr. Id. 20, 26:

3 14 ’
< €K OTORATWY OF

Eppee ot PwVe YAVKEPWTEPD 1] REAL KYpQ.

Noch hiufiger als die Rede iiberhaupt wird die Poesie mit Honig vergli-

chen.

So schon bei Hesiod. Theog. 94:

éx yop Movoawy xal éxyoiov "ATordwvog

» pJ \ pl \ / \ ’
&vdpeg dowdol Znoty émi xHova xal kibapioTal.
éx 0¢ Awog BaotAijes - 6 3 EAPog vtiva Moboat

dldwvtor - YAurepy ol 4o oTORATOG péeL DoY),

Besonders hiufig begegnet uns dieser Vergleich bei Pindar:
Nem. 3, 74:

«..£Y0 TOOE TOL
4 / 4 ~
TERTTO RERLYREVOV REAL AEVKED)
X0V yalaxTt, kipvopevo 9’ Eepo’ ApdeTEL,

Top.’ dotdiprov AiloAfjory év Tvoaloty adA&v.

Dass hier xipvapévae gepoa (vgl. oben Hesiod. Theog. 83 yAvxepy é¢poy))

wiederum den Honig [der Poesie] bezeichnet, sagt ausdriicklich der Scho-

liast z. d. St. mit den Worten: 7 dpéoog 1] ToD REALTOG KLPVAREVY] TTPOG TO

Yol wolel T Topa Goldipov Kal TO Tolnma mixOEv adlois ylveTar kol avTo

Bovpaoiov.

7*Vgl. Hy. Hom. in Mus. et Apoll. No. 25, 2 ff.




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

gy 0t ocVVEPATTOREVOG OTTOVOR, KAVTOV EBvog
Noxp@v dpdémeoov péALTL

>/ 4 4
eDAVopoL TTOALY KO TOBPEXWY.

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

Phylakidas:

. .€V O’ £pOITELVY
J4 \ ’ ’
REALTL kel Totaulde Tipat
KoAAivixov yapr dyamalovtt, d. i. nach der Erklirung des

Scholiasten: ai T&v vixypopwy TIRal TV Emvixioy @OV AyawdoLy

W¢ LM xal PpLhodoy. olov dg &y méALTL YAukdTY éoTiv oltw xai

Tolg VKOV ol ETivikiol Qoal.
Auch spitere Dichter vergleichen noch gern die Lieblichkeit der Poesie
mit der SiifSigkeit des Honigs. Vgl. Theocrit Id. 1, 146:

TATPES TOL REALTOG TO KoASY OTORe, OVpot, 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:

AéoPiov 'Hpivvyg T60e kvjplov - el 3¢ TL mirpdv,

Gl Elov éx Movoéwy KLpVAREVOY REALTL.

Aus dem Vergleiche des Liedes mit Honig ergab sich sodann die weitere
Vergleichung des Dichters mit der Biene. Wie die Biene aus Blumenkel-

chen 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:

€vhev WoTep 1) REALTTO

Dpvviyos anPpociwy pedéwy dreBooreTo KopTov,

ael $epwv yAvkeioy @dav.7+

Derselbe Aristophanes nennt Sophokles einen mit Honig Gesalbten:

fr. 2, 1176 ed. Mein.

‘0 & ad Todorhéovg ToD REMTL KeXPLOREVOV

WoTEp KOIITKOV TEPLEAELYE TO CTORA.

7+Vgl. auch Hor. ca. 4, 2, 27: ...ego apis Matinae || More modoque, || Grata carpentis thyma per
laborem... || Carmina fingo. Vgl. auch Vita Soph. p. 132, 99: Zodoxdijs 49’ éxdoTov 70 AapTpov
amavBilet, x0a & kol wéhtra EMéyeto. Mehr b. Schneidewin Einl. z. Sophokles Aias 1 p. 30 Anm.




Mehrfach werden Dichter und prosaische Schriftsteller, welche iiber

eine schone Sprache verfiigen, geradezu Bienen (péliooat) genannt, z. B.

Erinna, Sophokles, Platon, Xenophon,'”* und es entstand die Legende, dass

Bienen, die Vogel der Musen,7¢ sich solchen Lieblingen der Gottinnen

unmittelbar nach der Geburt auf die Lippen gesetzt und ihnen durch

Zutragen von Honig gewissermafien die musische Weihe erteilt hitten."””

Die Musen selbst heifien peAdioraxtol in einem Epigramm der Anthologie

(4,1, 33):

Aetyave T’ edxapredvTa peloTaxTwy 4mo Movoéwy.

Ebenda v. 21 wird die Poesie des Kallimachos einer Myrthenbeere, ange-

fiille mit Honig verglichen:

...700 T pUpPTOV

KoAlipdyov, otodelod peotov del peittog.

Eine duflerst anmutige wesentlich auf der eben besprochenen Anschau-

ung beruhende Legende erzihlt uns Theokrit Id. 7, 78 ff.: Ein Sklave

Namens Komatas, welcher die Heerden seines Herrn weidete, opferte hiu-

fig den Musen. Der Herr schloss ihn in einen Sarg (A&pve&) von Zedernholz

7 Anth. 7, 13, 1: IlapBeviciv veaoldov év dpvomoloior péhooon || "Hptvvoy, Movo@y &vbeo dpem-
Topéva, || “Adag eig dpévanov dvépracev. Hermesianax b. Ath. 598 ¢ v. 57: *At6ig &’ ola péhooo
molvTpY|wve koA@VY || Aelmovs’ év Tparyikais 19 yopootaciag. (Vgl. Schol. z. Arist. Vesp. 462. Suid.
s. V. Zogpoxijs. Vita Soph. ed. Gaisf.) Suid. s. v. Eevop@v adtdg 8¢ *ATTixy péloon érwvopdlero.
Wenn hie und da die Pythia pé\ooa 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.

7Varro 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.

7Solches erzihlt man von Pindar. Paus. 9, 23, 2: péliooat adtd xabeddovtt mpooemwétovTo Te Kol
Emhaoooy mpdg Te xeiAy Tod kyped. 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.).




ein, um zu sehen, ob die Musen ihn retten wiirden. Als nach zwei Monaten

der Sarg gedffnet wurde, fand man den Sarg voll Honig und den Hirten

lebendig. Bienen hatten den Liebling der Musen mit Honig gefiittert.”8

2 B

Neéxrap in iibertragener Bedeutung von der SiifSigkeit des Gesanges.

Ebenso wie uéAt nur nicht so hiufig, lisst sich auch véxtap in metaphori-
schem Sinne von der Lieblichkeit der Poesie nachweisen. Selbstverstindlich
folgere ich daraus nicht etwa, dass die Dichter, welche diesen Ausdruck
in dem angegebenen Sinne gebrauchten, sich dabei der urspriinglichen
Identitit der Begriffe Honig und Nektar irgendwie bewusst gewesen sein
miissten: ich glaube nur, dass jene von mir behauptete urspriingliche
Gleichheit von Nektar und Honig sich unter Anderem auch noch in der

gleichen oder dhnlichen Bedeutungsentwickelung zeige.

Der ilteste Dichter, bei welchem der in Rede stehende Sprachgebrauch

meines Wissens vorkommt, ist Pindar. Derselbe sagt Ol. 7, 7:

Kol Yo véxTop xuTov, Motody déotv, a6Aodopors
J ’ 4 N hY L
GVOpATLY TERTWY, YAVKVY KapTov Gpevis,

IAdoKopaL K. T. A.

Schon der alte Scholiast hat die Stelle richtig verstanden, da er sagt:
véxtap T Tolnua elme, Mowoay 3¢ déotv iy povetkiv kol Todg dpuvoug.
Von dem begrabenen, aber von Bienen am Leben erhaltenen Singer

Komatas sagt Theokrit Id. 7, 8o:

7*Nach den Scholien z. d. St. soll sich die Geschichte bei Thurioi zugetragen haben.




@6 T Vv ot ool Aetpwvobe depPov iotoal
KEdpov &g Adeiav padaxols &vbeoot pélooat,

14 / ¢ \ -~ ) ’ ) )
obvexa ot YAvkd Moioa kaTé oTORATOG XEE VERTOP.

Zwei weitere Beispiele bietet uns die Anthologie.

7529, 3:

ebdeL xal Tpépdic, 16 I16wv ap, @ od pelicdwy,

b] pJ A ! bl 14
BopPrLr’, Avexpovov véxTap évapuroviov.

4, I, 35:
év 8’ ap "Avaxpelovto, TO REV YAVKD KelVo REMORO
vEXTOPOS, elg 0 ENéyoug ebomopoy AvbEmiov.

In Nachahmung solcher Metaphern singt Persius Prol. 12:

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

Cantare credas Pegaseium nectar.




8 Schlussbemerkungen.

Ich werde darauf gefasst sein miissen, dass man, wenn auch nicht das
ganze Resultat der vorstehenden Untersuchung, doch die Herleitung der

Vorstellungen vom Nektar aus dem Substrate des Honigs resp. Honigmeths

bezweifeln wird, weil aus Ausdriicken wie véxtop ¢pv6pdv und véxTop oivo-
> p epvLp g

xoetv hervorgeht, dass bereits in homerischer Zeit der Nektar fiir eine

hohere Potenz des Weines, nicht des Methes gehalten wurde.””? Derartigen

Einwendungen gegeniiber, welche gegen meine Erklirung etwa geltend ge-

macht werden konnten, ist Folgendes hervorzuheben. Erstens wire, wenn

man die Vorstellung des Nektar aus dem Substrate des Weines ableiten

wollte, die Tatsache unerklirbar, dass neben der homerischen Auffassung

des Nektars als Trank noch eine andere ebenfalls recht alte (Alkman, Sap-

pho, Anaxandrides) bestehen bleiben konnte, wonach Nektar nicht den

Gottertrank, sondern die Gotterspeise bedeutete. Es ist bei dem aufieror-

dentlichen Ansehen, in welchem Homer bei den spiteren Dichtern stand,

kaum denkbar, dass Alkman, Sappho u. s. w. eine im Gegensatz zu den

homerischen Gedichten stehende Auffassung des Nektars hiitten geltend

machen kénnen, wenn sie sich nicht auf eine gute alte lokale Tradition zu

berufen im Stande gewesen wiren.

Ebenso wenig wiirde ferner die Ableitung des Nektars von dem Sub-

strate des Weines mit der konservierenden Kraft, welche man dem Nektar

allgemein zuschrieb, in Einklang zu bringen sein, weil der Wein eine sol-

che nicht besitzt. Sodann widerspricht die wahrscheinlichste Etymologie

des Wortes véxtap = voyadov, Leckerei, welche Bedeutung wohl aus dem

7?Dasselbe ist in spiterer Zeit der Fall, wo, wie z. B. bei Nikandros, véxtap in der Bedeutung
von oivog erscheint. Aus dem Umstande, dass der Nektar wie Wein in einem xpytvjp 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 schlieffen, da. auch der Meth aus einer Mischung von Honig und Wasser
bestand.



Begriffe Honig, nicht aber aus dem Begriffe Wein abzuleiten ist. Endlich

hat man die Tatsache wobl zu beriicksichtigen, dass vor der Einfiihrung
des Weinbaues in Hellas das hauptsichlichste berauschende Getrink der
Griechen, so viel wir wissen, der Honigmeth war. Da nun, wie wir gesehen
haben, die Vorstellung eines berauschenden Géottertrankes sich bei den
verwandten Indern und Germanen nachweisen lisst, also auch bei den
Hellenen der iltesten weinlosen Zeit sehr wahrscheinlich vorauszusetzen
ist, so leuchtet ein, dass die dltesten Hellenen ihre Vorstellung vom G6t-
tertranke eben nur dem zu ihrer Zeit iiblichen berauschenden Getrinke,
also dem Meth, entnehmen konnten. Gibt man die Richtigkeit dieser
Schlussfolgerung zu, so wird man die aus verhiltnismiflig geringfiigigen
Spuren von Hehn erschlossene Existenz eines Methzeitalters durch eine

Reihe neuer Tatsachen bestitigt sehen.




9 Die Grundbedeutung der Aphrodite.

Dass der ganze Mythus und Kultus der A., wie er uns tiberliefert und
in den gangbaren Handbiichern der griechischen Mythologie dargestellt
ist, das Produkt einer hochst merkwiirdigen, friihzeitigen 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 Aphrodi-
temythus streng voneinander zu sondern und dadurch das Verstindnis
des urspriinglichen Wesens dieser Go6ttin zu fordern.

a. Die orientalische A. Alle uns bekannten semitischen Volker mit ein-
ziger Ausnahme der Hebrier verehrten eine hochste weibliche Gottheit,
die zugleich als Gottin des Mondes [oder Venussternes] und als Prinzip
aller weiblichen und irdischen Fruchtbarkeit gedacht wurde. Beide Funk-
tionen hingen auf das innigste miteinander zusammen, da der Mond
einerseits durch die Katamenien das ganze weibliche Geschlechtsleben zu
regeln, anderseits durch Spendung des fiir den Pflanzenwuchs in siidli-
chen regenarmen Lindern, speziell im Orient, so notwendigen Taus die
Fruchtbarkeit 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 Tau. v. Baudissin, Stud. z. Semit. Religionsgesch.
I, 241. 2, IsI. Ders. Jahve et Moloch 23). Diese Gottin nun fiihrte bei jedem
der semitischen Stimme einen besonderen Namen: sie hiefd z. B. bei den
Phoniziern Astarte, bei den Assyrem Istar, bei den Syrern Aschera, in
Babylon Mylitta (eigentl. Moledeth, d. i. die Gebirenmachende). Gehen
wir genauer auf die einzelnen Funktionen, Mythen und Kulte ein, so ist
Folgendes hervorzuheben.

1. Dass wir in den genannten Géttinnen in der Tat urspriingliche Mond-




gottinnen zu erkennen haben, erhellt zunichst aus den ﬁberlieferungen

des Altertums selbst. So sagt Herodian (s, 6, 10) von der mit der griechi-
schen Aphrodite Urania identifizierten phonizischen Astarte: Odpaviay
Doivireg’AoTpodpyy Svopalovat, cehvyy elvar Béhovre. Vgl. auch Lucian
de dea Syr. 4: ’Actaptyy & yi doxéw Zelvvaityy éppevor und (hinsichtlich
des Namens ’Aotpoapyy) die den Mond als K6nigin der Sterne feiernden
Bezeichnungen regina siderum (caeli) und ’Actpapyy (Hor. ca. saec. 3s.
Appul. Met. 2, 254. Bip. Orph. hy. 9, 10). So erkliren sich auch auf das
einfachste die romischen Bezeichnungen der Karthagischen Hauptgottin
»Virgo caelestis“ oder ,Juno caelestis,” worunter man ebenso wie unter
dem griechischen Odpavia in der eben angefiihrten Stelle des Herodian
wahrscheinlich nur Uebersetzungen eines auf die Mondgottin beziiglichen
semitischen Namens zu verstehen hat. (Vgl. Jerem. 7, 18 u. 44, 17 ff.). Dass
die romische Juno, mit der spiter die Karthagische Astarte identifiziert
wurde, eine Mondgoéttin sei, habe ich im zweiten Hefte meiner Studien
zur vgl. Mythol, der Gr. u. R. nachgewiesen. Wenn Astarte geh6rnt oder
mit dem Attribut der Mondsichel dargestellt wurde (Gen. 14, 5. Sanchon.
fr. ed. Orelli p. 34. Eckhel, Doctr. num. 1, 3, 369 ff. vgl. v. Baudissin, Stud. z.
Semit. Rel. 2, 264), so scheint auch dies direkt aus ihrer Mondbedeutung
zu folgen. In einer von Oppert mitgeteilten Beschworungsformel endlich
wird Istar geradezu die Erhellerin der Nichte genannt (Roscher a. a. O. S.
20).

2. Wie schon oben angedeutet wurde, waren die genannten Mondgot-
tinnen zugleich, so viel wir wissen, die Forderinnen aller weiblichen und
iiberhaupt aller animalischen und vegetativen Fruchtbarkeit. Hierher ge-
hért vor allen Dingen der babylonische Name Mylitta oder Moledeth,
welcher geradezu die Gebirenmachende bedeutet (Duncker, Gesch. d. Al.




3 1, 220), ferner die Rolle, welche die altchaldiische Istar in einem von
Schrader und Oppert behandelten Hymnus spielt, wo sie als Gottin der
Fruchtbarkeit auftritt, insofern bei ihrem Hinabsteigen in die Unterwelt
alle Zeugung und Befruchtung aufhorte (Haug, Beil. z. Augsb. allg. Ztg.
1875. S. 1092). Sicherlich hingt mit dieser Funktion auch die fiir Kypros,
Karthago, Babylon u. s. w. bezeugte Sitte des Opfers der Jungfrauschaft
und mancher andere anstoflige Gebrauch auf das Innigste zusammen (He-
rod. 1, 93. 94. 196. 199. Strab. 74s. lust. 18, s. 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 Got-

tin der Frauen und von diesen verchrt geworden zu sein. In Betreff der
vielfach erwihnten obszénen Gebriuche in ihrem Kultus wird hier und
da hervorgehoben, dass auch verheiratete Frauen an ihnen teilgenommen
hitten (Val. Max. a. a. O. August. C. D. 2, 26. Duncker a. a. O. 349). Beson-
ders eifrige Verehrerinnen 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, r74. 198. 201). ,In Korinth hatte Aphrodite in den
besten Zeiten der Stadt iiber tausend solcher Midchen in ihrem Dienst,
welche dem Fremden ebenso gefihrlich waren als sie dem Gottesdienste
Glanz und Ansehen verliechen. Hatten doch auch sie in der Noth der Per-
serkriege durch briinstiges Gebet zu ihrer G6ttin zum Wohle der Stadt
mitgewirkt, wie dieses hernach von der Stadt dankbar anerkannt wurde,
und hat doch selbst die Muse Pindars es nicht verschmiht den Dienst der

Midchen mit zierlichen Worten zu verherrlichen, als ein vornehmer Ko-




rinthier 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. r7. Vgl. Preller, gr. M. 2 1, 285. Welcker,
Gétterl. 1, 670. 2, 712. Hermann, Gottesd. Alterth. 20, 16).

Dass die orientalische Aphrodite iiberhaupt als G6ttin aller animali-
schen und vegetativen Fruchtbarkeit gedacht wurde, scheint ausfolgenden
Tatsachen hervorzugehen. Auf dem Eryx glaubte man, dass die Gottin
an jedem Morgen durch Tau und frischen Graswuchs alle Spuren der auf
ihrem unter freiem Himmel errichteten Hauptaltare dargebrachten Bran-
dopfer wieder vertilge (Aelian N. A. 10, so0. vgl. Tac. H. 2, 3. Pervigil. Ven.
15). Da der Tau, wie schon oben bemerkt, als eine Wirkung des Mondes
(oder Venussternes) betrachtet wurde, und in den siidlichen im Sommer
fast ganz regenarmen Lindern das Gedeihen der Vegetation hauptsich-
lich vom Tau abhingt, so kann man auch in diesen beiden Ziigen direkte
Beziehungen zum Monde erblicken. Hierher gehort die Paphische Sitte
der Gottin Girten zu heiligen (A. iepoxyris. v. Baudissin a. a. O. 2, 210)
und die Rolle, welche Astarte-Aphrodite im Mythos von Adonis spielt.
Die Karthagische Virgo caclestis galt sogar als Wetter- und Regengottin
(pluviarum pollicitatrix Tert. Apol. 23), auf karthagischen Kaisermiinzen
fuhrt sie, auf einem rennenden Lowen sitzend, in der R. den Blitz, in der L.
die Lanze, wihrend ,ein Fels neben ihr, aus welchem Wasser hervorquillt,

an den Segen der Hohe erinnert, um den sie in Karthago angegangen

wurde® (Preller, R. M. 1 753). Diese Anschauung mag mit dem im Alter-

tum verbreiteten Gedanken zusammenhingen, dass der Mond das Wetter




beeinflusse und Regen oder Sturm anzeige (Verg. Geo. 1, 427 ff. Aratus
Diosem. 46 ff. Plin. n. h. 18, 35, 79. Vgl. Roscher, Hermes d. Windgott 46
u. 101). So erklirt sich wohl auch die Auffassung der orientalischen A. als
Gliicksgottin (Fortuna Caeli. Vgl. Preller, R. M. 1 754. Gr. M. 2 1, 281) und
die Bezeichnung des besten Wurfes im Wiirfelspiel mit dem Namen der A.
(Becker, Gallus 3, 329). Zu Grunde liegt wohl die Vorstellung, dass die das
Wetter beherrschenden Gottheiten auch das menschliche Schicksal leiten

(vgl. Roscher, Hermes 83 ff. Appul. M. 11, 1).

3. Schon die orientalische A. scheint ebenso wie die griechische deut-
liche 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
grofies Ei im Euphrat, welches sie ans Ufer schoben, wo es von einer Taube
ausgebriitet wurde. So sei, heifit es, die syrische Venus entstanden, eine

gute und gnidige Gottin, welcher die Menschen sehr viele Wohltaten ver-

danken.“ Uberhaupt hielten Einige diese Gottin fiir das feuchte Prinzip in

allen natiirlichen und fiir das gute in allen menschlichen Dingen (Plutarch.
Vita Crass. 17). Zu Hierapolis in Syrien war nach Lucian (de dea Syr. 46 £.)
ein heiliger Teich, mit einem Altar in der Mitte, zu welchem tiglich Viele
hinzuschwammen, um ihn zu bekrinzen; an dem Teiche wurde ein Fest
gefeiert, bei welchem man die Gotterbilder ans Wasser trug. Wie in Hiera-
polis Hauptgottheit die Atargatis (= Astarte) war, so hatte auch die in dem
philistiischen Askalon verehrte Derketo (= Atargatis) einen grofien und
tiefen See in der Nihe ihres Tempels; dieser See war wie der von Hierapolis
voller Fische (Diod. Sic. 2, 4, 2. Aelian. h. an. 12, 2). In diesen See sollte
nach einer spiteren euhemeristischen Erzihlung Derketo sich gestiirzt

haben; sie wurde bis auf das Antlitz in einen Fisch verwandelt. Nach einer




andern Angabe hatte ein Fisch die Derketo aus einem See gerettet oder sie

war mit ihrem Sohne "Iy6%¢ in den See bei Askalon versenkt worden zur

Strafe fiir ihren Ubermut. Auf den Kult der Derketo gehen auch zuriick

die abendlindischen Erzihlungen von Aphrodite oder Diana, welche mit
ihrem Sohne Eros sich ins Wasser (den Euphrat) gestiirzt habe und in einen
Fisch verwandelt worden sei (s. die von Baudissin in Herzog und Plitt
Realenc. unter Atargatis gesammelten Belege und auflerdem Denselben in

Studien etc. 2, 165. Preller, R. M. 1 744 f.).

Den Grund fiir alle diese Vorstellungen miissen wir wieder in der ur-
spriinglichen Mondbedeutung der orientalischen A. erblicken, denn der
Mond galt vielfach als Tauspender und Prinzip lebenschaffender Feuch-
tigkeit (v. Baudissin a. a. O. 2, 151 ff. Roscher, Juno und Hera S. 17, Anm.
12). Auch der wahrscheinlich phonizische Mythus von der Geburt der
A. aus dem Meere, sowie die der A. ebmhoia, Tedayie 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 friihzei-
tig 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. ss. 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 berithmt gewordenen von Oppert und
Schrader behandelten Hymnus auf die Istar hervorgeht, gab es einen My-

thus, wonach die orientalische A. in die Unterwelt oder das Totenreich




hinabsteigend gedacht wurde. Sicherlich hingt damit die Tatsache zusam-
men, dass auf Cypern das Grab der Aphrodite gezeigt wurde (Preller, gr.
M. 2 1, 275). Vielleicht erklirt sich diese Vorstellung aus dem zeitweiligen
spurlosen Verschwinden des Mondes an den Tagen des Mondwechsels und
bei Verfinsterungen, die auf alle Naturvolker einen Entsetzen erregenden

Eindruck zu machen pflegen.

s. 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 erkliirt 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 Wid-
der, der Ziegenbock, das Rebhuhn, die Taube, die Purpurmuschel und
gewisse Fische, von Pflanzen die Cypresse, Myrte und Granate geheiligt
(Duncker, Gesch. d. Alt. 3 1, 348 f. Preller, gr. M. 2 1, 290 ff. Welcker, G.
2, 716. v. Baudissin, Stud. 2, 181 f. 192. 197. 199. 208 ff.). Die Taube galt
im Altertum bekanntlich 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 ft.). Zu Paphos scheint man auch vom Himmel gefallene Stei-
ne (Meteorsteine) der A. geweiht zu haben, wenigstens zeigen cyprische

Miinzen einen von Leuchtern oder Fackeln umgebenen pyramiden- oder




kegelfrmigen 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

Betreft der oriental. Aphrodite namentlich: v. Baudissin bei Herzog-Plitt,
Encyclop. 1, 719 ff. (woselbst S. 725 eine reichhaltige Literaturiibersicht
gegeben ist). Schlottmann b. Riehm, Handwortb. unter Astarte. Duncker,
Gesch. d. 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 friiher Zeit bei den Griechen Eingang gefunden und ist von diesen
in dem Grade hellenisiert worden, dass sie schon in den homerischen Ge-
dichten fast ganz den Eindruck einer echtgriechischen Gottheit macht.
Dennoch war in homerischer Zeit das Bewusstsein von der auslindischen
Abkunft der Gottin noch keineswegs erstorben, wie schon aus den Namen
und Beinamen Kvmpis (I 5, 330. 422. 760. 883), Kvmpoyevyg, Kvmpoyéveia
(Hesiod. Th. 199. Panyasis b. Athen. 2, 3) Kvrpia (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 ITadio
hief3. Ein zweiter Hauptausgangspunkt ihres Dienstes war die Insel Ky-
thera (Kv6vpa u. Kv6vpy), ebenfalls eine schon sehr friihzeitig wegen der
daselbst ergiebigen Purpurschneckenfischerei gegriindete Kolonie der Phé-
niker (Bursian, Geogr. v. Gr. 2, 140), von der die Gottin schon bei Homer
den Namen Kv6épzia fiihrt (Od. 8, 288. 18. 193. vgl. Il. 15, 432. Hom. H.
10, 1). Teils von diesen beiden Inseln, teils von anderen schon in dltester
Zeit in Hellas gegriindeten phonizischen Kolonien aus scheint sich be-

reits in vorhomerischer Zeit der Aphroditekultus iiber ganz Hellas nach




Lemnos, Lesbos, Boeotien, dem Peloponnes, nach Korinth u. s. w. verbrei-
tet zu haben, wihrend die westlichen Kolonien Griechenlands in Italien
und Sicilien vorzugsweise von den punischen Niederlassungen daselbst
beeinflusst wurden. Die beriihmtesten Kulte der karthagischen Astarte
befanden sich bekanntlich in Karthago selbst, in Panormos und auf dem
Eryx (A. ’Epuxivy, Venus Erycina). Vgl. iiber die Verbreitung des Aphrodi-
tekultus 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 griechi-
schen Mythologie nur verhiltnismif}ig wenige nachweisen. Der Grund
davon ist wohl in folgenden beiden Tatsachen zu suchen, erstens dass
die Griechen, als sie die orientalische A. kennen lernten, bereits mehrere
Mondgéttinnen (Hekate, Artemis, Selene) besaflen und zweitens, dass die
urspriingliche Bedeutung der A. schon im Orient selbst so sehr verblasst
war, dass sie hinter den iibrigen Funktionen notwendigerweise stark zu-
riicktreten musste. Eine deutliche Beziehung zum Monde diirfte zunichst
in den Beinamen Iaciwdaeoon, Ttaciday, wacidays (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 wapdans, racidans auch von dem Sonnengott Helios, der

Mondgéttin Artemis und von den Sternen gebraucht wird. Ferner gehort

unzweifelhaft der schone sinnige, vielleicht auch urspriinglich phoniki-
sche Mythus von Phaethon, dem schonen jugendlichen Sohne der Eos
und des Kephalos hierher, den Aphrodite seinen Eltern entfiihrt und zum
nichtlichen 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 hief8 derselbe Stern nach Aristot.
de mu. 2, Tim. Locr. 96 e. Plotin. p. 642. Ox. auch ’A¢podity oder “Hpog
&otvp, man hielt ihn ebenso wie den Mond fiir thauspendend und befruch-
tend (Plin. n. h. 2, 37. Verg. A. 8, 589. Anthol. lat. 1023, 11. 17. 1167, 7) und
betrachtete seinen Aufgang als das Signal zu Vermihlungen und Liebeszu-
sammenkiinften (Vgl. Anthol. gr. ed. Br. 3, 75, 13. 3, 113, 9. Sapph. fr. 133 B.
Bion. 9. Catull. 62. Himer. or. 13, 9. Verg. ecl. 8, 30 u. Serv. z. d. St. Fest.
s. V. patrimi). Dieser Stern scheint schon im Mythus der orientalischen
A. eine bedeutende Rolle gespielt zu haben. Auch die Beinamen Actepio
(Crameri Anecd. Paris. 1, 318. Welcker, G. 1, 673) und Odpavie 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 Jeremias und die
Virgo caelestis in Karthago). Auf Grund des Namens Urania entwickelte
sich wahrscheinlich der Mythus von der Entstehung der A. aus den ins
Meer gefallenen Schamteilen des Uranos (Hes. Theog. 190) oder von ihrer

Abstammung von Caelus und Hemera (Cic. N. D. 3, 59).

2. Auflerordentlich reich entwickelt ist im Mythus der griechischen
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 Friihlinge duflert. Am schonsten
schildert das Wesen dieser Friihlingsgottin der Homerische Hymnus auf
Aphrodite (s. 3 ff. u. 69 ff). Hier erscheint sie als eine alles Lebendige in

Luft und Wasser, Menschen und Tiere, ja sogar die Gotter beherrschende




Gottin, welcher, als sie ihren geliebten Anchises auf dem Ida besucht,
Wolte, Léwen, 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 gerichtete Trieb der Menschen,
Tiere und Pflanzen. Alles Treiben und Werden, sowohl der vegetativen,
als der animalischen Natur legt A. sich bei in Versen aus den Danaiden des
Aeschylos (fr. 43 ed. N.), die so schon und tief sind, dass ich nicht umhin

kann sie hierherzusetzen:
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Ahnlich feiert Lucrez in den begeisterten Eingangsworten seines phi-

losophischen Gedichtes die Macht der groflen Liebesgottin im Bereiche
der ganzen organischen Natur (¢vo15) und viele andere Dichter sind ihm
gefolgt von Vergil und Ovid an bis herab zu den Orphischen Hymnen (vgl.
die Stellen b. Preller 1, 264 u. Welcker, G. 2, 700 ff.). Aber bereits die ilte-
ren 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 Emportau-
chen aus dem Meere, iippiges Gras unter den Fiissen emporsprosst (Hes.
Th. 194. Ath. 600). ,In einem Chorliede der Medea des Euripides haucht
A. aus des Kephissos Wellen schopfend die Flur an mit lieblicher Liifte




sanft gemischtem Wehen, mit Rosen im Haar geschmiickt, zugleich aber
hier aussendend die der Weisheit gesellten zu allerlei Tugend wirkenden

Eroten (Eurip. Med. 836 ff). Und im Hippolyt (447) sagt Euripides von

ihr: sie wallt durch den Ather und in den Meereswogen, Alles entsteht

durch sie, sie ist es, welche siet und welche Liebe eingibt.“ Auf die Gottin
der vegetativen Fruchtbarkeit beziehen sich wohl die Beinamen eidwpos,
Ymiedwpeg, eVxaprog und dwpttis. A. ist ferner ,die Gottin der Girten, der
Blumen, der Lusthaine, die reizende Gottin des Friihlings und der Friih-
lingsliifte.“ Ihr besonders 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
zu sein (K. Fr. Hermann, Gottesd. A. 52, 30). Man verehrte A. hiufig in
Girten und feuchten, iippige Vegetation erzeugenden Niederungen gleich
Artemis und den Nymphen. So hief} sie in Paphos tepoxymic, in Athen
ist von einer Urania év xvmols, zu Samos von einer A. év xodapols oder év
élel die Rede (vgl. Strab. 8, 343. Athen. 13, 31). ,,Anderswo wurde sie im
Schmucke der Blumen als &v6zia 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 Jahreszeit.“ Eine ganz
besonders innige Beziehung der A. zur Vegetation des Friihlings verrit
der schone tiefsinnige Mythus von Adonis. Wenn ferner die Horen hiufig
der A. gesellt erscheinen, z. B. zu Olympia (Paus. s, 15, 3. Hom. hy. 6, s), so
deutet dies ebenfalls auf Aphrodites Beziehungen zum Friihling und zur
Fruchtbarkeit der Vegetation hin. ,Stasinos aus Cypern lisst der A., die
auf dem Ida fiir Paris sich schmiickt, die Horen und die Chariten farbige
Kleider anlegen, getaucht in die Fiille der Friihlingsblumen und vom Dufte

simtlicher Horen durchhaucht. In einer andern Stelle des reizenden Ge-




dichts 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 £.).

Aber nicht blof die vegetative, sondern auch die animalische Frucht-
barkeit und der mit dieser zusammenhingende Geschlechtstrieb wurde
auf die A. zuriickgefiihrt, wie dies in den schon angefiihrten herrlichen
Versen des homerischen Hymnus, sowie in dem Hesiodischen Mythus von
der dtdoppnove A. (Hes. Th. 200) angedeutet ist. Darum waren der A. be-
sonders die durch starken Geschlechtstrieb und Fortpflanzungsfihigkeit
ausgezeichneten Tiere wie die Taube, die Gans, das Rebhuhn, der Sperling,
der Ziegenbock, der Widder und der Hase geheiligt (vgl. Welcker, G. 2, 716
ff. Preller, gr. M. 2 1, 290 f. und die betr. Stellen in Lenz, Zoologie d. Gr. u.
Romer. Gotha 1856).

Bei den Menschen heif3t der Fortpflanzungstrieb, der das Band der Ehe
kniipft, Liebe, und darum ist A. zur Liebes- und Ehegottin geworden. Sehr
schon sagt Welcker, G. 2, 709: ,,Beides geht von ihr aus, alles Zauberische,
Gliickliche, Quilende, wodurch der von Lieblichkeit ergriffene Sinn, und
aller Drang des Verlangens der Geniefilichkeit und mehr als tierischen
Begehrlichkeit, wodurch die Sinne gereizt und entflammt werden« Sie
reicht von den unschuldigsten reizendsten Betorungen und Gaukeleien zu
den innigsten und heiligsten Banden unter Menschen, zu himmlischen
Gefiihlen und Ahnungen hinauf und zu dem blofien Tier im Menschen
und tief darunter hinab.“ Die edlere reinere Liebe, welche zur Vollen-
dung in der Ehe (télog Badepoto yapmoro) fiihrt, vertritt vorzugsweise A.
Odpavice, den gemeinen rein sinnlichen Trieb aber die A. ITavdypos. Diese

Unterscheidung scheint schon einer ziemlich friihen Zeit anzugehoren,

da mehrfach, z. B. in Theben und in Athen die Odpavia der ITavoyprog als




eine erhabenere, edlere Gottin ausdriicklich gegeniibergestellt wird (vgl.
Pausan. 9, 16, 2. Xen. Symp. 8, 9. Welcker, G. 1, 672 ff.), welcher Gegensatz,

spater von Platon (Symp. 180 D) besonders betont worden ist. Fiir wie

ehrwiirdig z. B. die A. Odpavia in Athen galt, geht aus ihrer Benennung

wilteste des Moiren® deutlich hervor (Paus. 1,19, 2. Vgl. Orph. hy. 55). Ein
anderer Beiname dieser A. von ’OAvpria. Sie wurde als solche in Sparta
und Sikyon verehrt, und ihre Priesterinnen mussten sich der grofiten
Keuschheit befleifligen (Paus. 3, 12. 9. 2, 10, 4). Urania spendet Ehegliick
nach einem schonen Epigramme Theokrits (13). Als in Rom ein Bild der
Venus nach den griechischen Sibyllinen eingeweiht wurde, wihlte 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 Hiuslichkeit war (Paus. 6, 25, 2. Plut. pr. coni. 32.
Preller, gr. M. 2 1, 268, 1). Nach Artemidor 2, 37 ist A. Urania eine Helferin
zur Ehe (vgl. auch 1. 5, 429) und eine Gottin des Kindersegens, sie wurde
bei allen Vermihlungen angerufen (Diod. s, 73. Paus. 2, 34, 11. 3, 13, 6. Mu-
son. b. Stob. Flor. 67, 20. vgl. auch Empedokl. v. 20s. Hes. s. v. @aAdpwy
gvoaooe) und wachte iiber der Erfiillung von Eheversprechen, wie aus der
Geschichte von Ktesylla und Hermochares oder von Kydippe und Akontios
hervorgeht (vgl. Anton. Lib. 1. Ovid. Her. 21. Buttmann, Mythol. 2, 15 ff.).
Die hierher gehorigen Beinamen der Gottin sind A. Hera (in Sparta: Paus.
3, 13, 6), Harma (zu Delphi: Plut. Amat. 23, 7, von appéletv), 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.
I, I, 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 anderen Mondgoéttinnen, z. B. bei Hera und Artemis nachweisen
(Roscher, Juno und Hera s1 ff.).

Im engsten Zusammenhange mit diesen Vorstellungen steht es, wenn
A. als Gottin der Liebe und ihrer Geniisse, als eine Herrin iiber die Herzen
sowohl der Menschen als der Gotter gilt, die im Stande ist Abneigung
oder Zuneigung einzuflofien, wie dies namentlich aus ihren Beinamen
amootpodie und émorpodio (Paus. 1, 40, 55 9, 16, 2) hervorgeht. Schon Ho-
mer betont diese Seite im Charakter der A., wenn sie (Il. 14, 215) von ihrem
buntgestickten Bengurt redet, worin alle ihre Bezauberungsmittel sind,
drAoTye, irepos, daplotig, Tapdaais (vgl. auch Hes. Th. 205 £.), oder wenn
er (ib. 198) die Hera sie um die Gaben der Liebe anflehen lisst, womit
sie Gotter und Menschen zu bezwingen weifd. Ihren Lieblingen wie Pa-
ris (Il. 3, 54), Kinyras, Aeneas, Phaon verleiht sie die Gabe zauberischer
Schonheit und verfiihrerischer Liebenswiirdigkeit, wihrend die Frauen
die Macht der A. vorzugsweise als eine verderbliche empfinden, indem sie
durch sie von ungliicklicher Liebesleidenschaft heimgesucht werden (vgl.
die Mythen von Helena, Ariadne, Medea, Pasipha€, Phaedra und andere
von Preller, gr. M. 2 1, 283 f. angefiihrte Sagen). Auch die Erfindung des
Liebeszaubers wurde der A. zugeschrieben, wie aus den Sagen von Jason

(Pind. Py. 4, 215 ff.) und von Phaon erhellt.

Natiirlich musste eine solche Gottin, welche Schonheit und Liebreiz
zu spenden vermag, auch selbst als ein Ideal aller weiblichen Anmut und
Lieblichkeit gedacht werden. Darum preist schon Homer ihr siifies Li-
cheln (btdopperdyg IL. 3, 42.4. 4, 10. 5, 375 u. 8.), ihren wunderschénen Hals,
ihre reizende Brust, ihre strahlenden Augen (Il. 3, 396), ihre weiflen Ar-

me (5, 314), und spitere Dichter iiberbieten sich f6rmlich in der iippigen




Ausmalung ihres Bildes, wobei sogar die feinsten Details ihrer Toilette
nicht vergessen wurden (vgl. Hom. hy. in Ven. 86. hy. 6, 7-11. Od. 18, 192
und iiberhaupt die schéne 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 schénen Mythus von ihrem Verhiltnisse zu den Chariten ausge-
sprochen, welche als ihre Dienerinnen gedacht werden (IL. s, 338. Od. 18,
194). Die hierher gehorigen Beinamen sind Mopdw (Paus. 3, 15, 8), YAvkv-
rethiyos, xoAvkdTs, EMtkoBAidapos, Baiwtis (Hesych.), ypvoey, moAdypuoos,
xpvoootédaves, eDTEGAVOG U. S. W.

Hieran schliefdt sich passend die Funktion der A. als Gottin und Vorste-
herin der Hetiren, welche, wie schon oben gezeigt worden ist, bereits im
Orient vielfach die Rolle von Hierodulen spielten, urspriinglich also reli-
giosen 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 Midchen gelobt hatte,
worin der Dichter nach einem Eingang zu Ehren eines solchen Chors sich
wundert, was die Herren des Isthmos sagen werden zu diesem mit ,,gemein-
samen Midchen® verkniipften Anfang.“ In Athen griindete Solon, in der

Absicht das Hetirenwesen zu ordnen, einen Tempel der A. Pandemos, d. i.

der offentlichen oder allgemeinen Liebesgo6ttin, und weihte derselben eine

Anzahl offentlicher Midchen, die hier wie in Korinth sich, wie es scheint,

Jedem, der es wiinschte, zur Verfiigung stellen mussten (vgl. Welcker, G.




I, 672. 2, 712 f. Preller, gr. M. 2 1, 288, 1. K. P. Hermann, Gottesd. Alt. 62,
45). Auflerdem besaf} Athen noch einen Tempel der Aphrodite Hetaira,
welcher, wie Apollodor (b. Athen. 571 c. Phot. Lex. s. v.) berichtet, weibli-
che und minnliche Hetiren versammelte. Derselbe Beiname kommt auch
anderwirts z. B. zu Ephesos und Samos vor (Athen. 572 f.). Zu Abydos gab
es eine A. Porne (Athen. a. a. O.). Noch andere hierher gehorige Kulte,
die zum Teil die widerwiirtigsten Ausschweifungen verraten, erwihnt
Welcker, G. 2, 714 ff.

3. Wie schon die orientalische A. so hatte auch die hellenische Goéttin
die deutlichsten Beziehungen zum Wasser oder zum Meere, was, wie schon
erwihnt, sich leicht aus ihrer urspriinglichen Mondbedeutung erkliren
lisst Bereits Hesiod (Th. 188 ff.) kennt den Mythus von der Entstehung
der A. aus dem Schaume, der sich im Meere um das Zeugungsglied des
Uranos bildete, als Kronos dasselbe nach der Entmannung des Vaters her-
abgeschleudert hatte. Nach einer sehr verbreiteten Auffassung soll sogar
der Name Aphrodite auf diesen Mythus zuriickweisen (vgl. Hes. Th. 195 ff.
u. Plat. Krat. 406 C), wihrend er in Wahrheit wohl aus dem Semitischen
zu erkliren ist (Hommel in Fleckeisens Jahrb. 125. 1882. Heft 3). Auch nach
dem homerischen Hymnus auf A. (6, 3 ff.) wird sie im weichen Schau-
me durch die Meereswoge vom 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
Bildwerke, welche, die personifizierte See (Thalassa) darstellten, die eben

geborene Gottin auf dem Arme tragend (Paus. 2, 1, 7). Auf zahlreichen

Sarkophagen, Gemmen und Miinzen begleiten Tritonen und Nereiden

die Schaumgeborene durchs Meer (Welcker, G. 2, 706). Ihre hierauf beziig-

lichen Beinamen sind EdmAowa (berithmt geworden durch die Knidische




Statue des Praxiteles und nach einem Epigramme der Anyte (A. 9, 144)
die den Schiffern giinstige Fahrt verleihende A. bezeichnend), InAvvaic,
Ielayio (= Venus marina), ITovria, Awpvyoia, dtdoppicteipa (Anthol. 1o,
21, 7), "Avadvopévy, adpoyevys, Oolacoin. Mit Bezug auf ihre Funktion
den Schiffern giinstige Fahrt zu verleihen und die See zu beruhigen schei-
nen ihr 6fters Tempel und Statuen am Meeresufer errichtet worden zu
sein (Brunck, Anal. 3, 205, 265). Die A. Aiveiag, die gottliche Beschiitzerin
des Aeneas auf seinen Irrfahrten, diirfte wohl am besten als Gottin des
Meeres aufzufassen sein. Die der Meeresgottin A. geheiligten Tiere waren
der Schwan und der Delphin (Hor. Ca. 4, 1, 10. Ovid. Met. 10, 708. Welcker,
G. 2, 717). Vgl. Welcker, G. 2, 705 ff. Preller, gr. M. 2 1, 263 f. u. 269 f.

4. Wie die orientalische A. so hatte auch die griechische Gottin wenig-
stens eine deutliche Bezichung zum Totenreiche oder zur Unterwelt. Es
gab nimlich zu Delphi ein Bild der A. émitopfia, Tpog & Tovg kaToryopmeévovg
émi oG yoog avoxedodvton (Plut. Q. Rom. 23). Die von Preller, gr. M. 2 1,
2775, 3 damit verglichene A. Topfwpvyos (Clem. Al. Protr. p. 24 S.) gehort,
wie Welcker, G. 2, 715 erwiesen hat, entschieden nicht hierher (vgl. iibri-
gens Gerhard, Archiol. Nachl. a. Rom. S. 121 ff.). Wahrscheinlich hingt
jener Delphische Kult mit der schon oben besprochenen orientalischen
Vorstellung zusammen, dass die Go6ttin der Fruchtbarkeit und des Mondes
im Winter, also in der unfruchtbaren Jahreszeit oder an den Tagen des
Mondwechsels sowie bei Mondfinsternissen, in die Unterwelt hinabsteige,
wie man denn in Cypern ihr eigenes Grab zeigte, so gut als das des Zeus

auf Kreta (Preller, gr. M. 2 1, 275. Anders Welcker, G. 2, 716).

s. Wenn A. mehrfach als eine kriegerische Gottin gefasst und demnach

bewaffnet dargestellt wurde, so ist hierbei sicherlich an eine I"Jbertragung

altorientalischer Vorstellungen und Kulte zu denken (S. oben S. 81). So




findet sich eine bewaffnete A. nicht blof} in Cypern (Hesych. €yyeiog ’A.),
in Kythera (Paus. 3, 23, 1) und auf Akrokorinth (P. 2, s, 1), an welchen
Orten orientalischer Einfluss deutlich nachweisbar ist, sondern auch in
Sparta (Paus. 3, 15, 8. vgl. auch C. L. Gr. 1444. ’A¢p. évomAiog) 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 erkliren sich zugleich ihre Beinamen ’Apeio. und vixydopog
zweifelhaft erscheint, ob, wie Welcker vermutet, (Gotterl. 1, 669) auch
die hiufig 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
Tiimpel, Ares und Aphrodite. Leipz. 1880).

6. Kultus der hellenisierten A. Was zunichst die der A. heiligen Tiere
und Pflanzen betrifft, so sind aufler den schon oben bei der Besprechung
der orientalischen Gottin aufgefiihrten noch zu erwihnen von Tieren:
der Sperling als Symbol der Fruchtbarkeit (Sapph. fr. 1 ed. B. vgl Paul. p.
312), der Wendehals, der als Liebeszauber eine Rolle spielte (Pind. Pyth.
4, 215 ff. Schol. Theocr. 2, 17), der Schwan (Hor. ca. 4, 1, 10. Stat. Silv. 1,
2, 142. 3, 4, 22. Preller 1, 291) und der Delphin, welche der A. Pelagia
heilig gewesen zu sein scheinen, der Hase oder das Kaninchen wegen ihrer
Fruchtbarkeit (Welcker, G. 2, 717), endlich die Schildkréte (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 hief? ’A¢podityg dotvp
oder ’Adpodity) was wohl auf orientalischen Ursprung hinweist (Plat. Epin.

987 b. Tim. Locr. 97 a. S. Emp. adv. math. s, 29 etc.). Hinsichtlich der

weiten Verbreitung des Kultus der A. ist auf die Zusammenstellungen bei
Gerhard, Mythol. 1. S. 380 ff. und bei Schémann, Gr. Alt. 2 2. S. 496 zu




verweisen. Die Feste der A. hiefien ’A¢podicia. Davon hatte wahrscheinlich
der Monat ’A¢podiciog seinen Namen erhalten, dem wir in den Kalendern
von Bithynien, Cypern und Jasos begegnen. Auf Cypern entspricht dieser
Monat ungefihr unserem Oktober (K. Fr. Hermann, Gr. Monatskunde S.
48).

c. Spuren einer echtgriechischen Gottin, welche schon sehr friihzeitig
mit der orientalischen A. verschmolzen wurde. Wie wir soeben gezeigt ha-
ben, lassen sich bei weitem die meisten Vorstellungen, welche der Grieche
an den Namen der A. zu kniipfen pflegte, ohne Weiteres auf die orientali-
sche A. (Astarte) zuriickfiihren. Etwas anders steht es mit einigen wenigen
nunmehr zu besprechenden Ziigen, welche echtgriechisches Geprige tra-

gen und sich am besten durch die Annahme einer althellonischen wegen

der Ahnlichkeit ihres Wesens schon sehr friihzeitig mit der orientalischen

A. identifizierten Gottin erkliren diirften. Diese nicht aus orientalischem
Mythus und Kultus erklirbaren Ziige sind die Beziehungen, welche A. zu
echtgriechischen Gottheiten wie Zeus, Dione, Hephistos, sowie zum Ares
hatte. Die schon sehr friih bezeugte Sage von der Abstammung der A. von
Zeus und Dione (Hom. Il. 20. 107. 5. 371) lisst mit ziemlicher Sicherheit
auf eine Vermischung von A. und Hebe, der Tochter des Zeus und der
Hera, schlieflen, wenn man bedenkt, dass Dione (= Juno) der epirotische
Name der Hera war (Apollod. b. Schol. z. Od. 3, 91) und dass sich eine
wirklich auffallende Wesensgleicheit der A. und Hebe in mehreren Ziigen
nachweisen lisst, die wir fiir uralte halten diirfen (Roscher, Juno u. Hera
S. 26), Ahnliches gilt auch von A. Ehe mit Hephistos (Od. 8, 270. Vgl
auch Welcker, G. 2, 707), als dessen Gemahlin in der Ilias (18, 383) Charis,
die personifizierte Anmut, eine ebenfalls der A. vielfach wesensgleiche

Gottin, genannt wird. Wahrscheinlich ist in diesem Falle die Verbindung




des kunstsinnigen Go6tterschmiedes mit Charis das Urspriingliche und H.
Ehe mit Aphrodite nur die Folge einer Verschmelzung der wesensgleichen
Gottinnen. Auch der Mythus von dem miitterlichen Verhiltnis der A. zu
Eros ist wohl echtgriechischen Ursprungs, aber erst nach Hesiod entstan-
den, als A. schon véllig hellenisiert und zur weiblichen Personifikation
der Liebe geworden war (vgl. Hesiod. Th. 120. Plat. Symp. 178 B). Wenn
endlich A. nach Hesiod die Gattin des Ares, mit dem sie Phobos, Deimos

und Harmonia zeugte (Theog. 933 ff.), gewesen sein soll, so ist dieser My-

thus wohl derselben dichterischen Spekulation entsprungen, die spiter

in dem philosophischen Mythus des Empedokles von Philia und Neikos
(Liebe und Hass) einen Ausdruck gefunden hat (vgl. iibrigens Welcker, G.
I, 669. 2, 707 f.) Als derjenige Ort, wo diese Sage vorzugsweise heimisch

war, wird uns Theben genannt (Welcker a. a. O.).




10 Die Grundbedeutung der Athene.

Athene (bei Homer ’A6vjvy),’Abvvaiy, Iladléag ’ Abyvy, ITaddig’ Abyvaiy
etc., auf attischen Urkunden vor Eukleides’A6vvaiy oder ’A6vvaia, woraus
spiter die ebenfalls attischen Formen Afvvae und *Afyvvéa hervorgingen,
bei Pindar und Sophokles auch ’Abava: vgl. Index z. C. I. Gr. Pape-Benseler
Wortb. d. gr. Eigenn. 1, 23. Welcker, Gotterl. 1, 301) ist ebenso wie die
germanische mit ihr in den wesentlichsten mythischen Funktionen zu
vergleichende Valkyre (Mannhardt, German. Mythen. 557 ff. u. 562 ff.)
urspriinglich fiir eine Gottin der Wetterwolke und des daraus hervor-
springenden 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 @pinomatpy (Il. 5, 747), Torroys-
vee (11 4, 515 1. 6.) nennt und von Zeus sagt, er selbst habe sie geboren (Il. s,
875, 880). Die erste ausdriickliche Erwihnung der Geburt aus dem Haupte
des Zeus findet sich bei Hesiod. Th. 924. Am vollstindigsten erzihlen
dieselbe Hom. hy. 28. Dichter b. Galen, de Hipp. et Plat. dogm. 3, p. 273.
Pindar Ol. 7, 35. Apollod. 1, 3, 6 (vgl. auch Apoll. Rh. 4, 1310 f. u. Stesichoros
in den Schol. z. d. St.). Danach verschlang Zeus seine erste Gemahlin Metis,
als sie noch mit der Athene schwanger war, und gebar dann diese selbst
aus seinem Haupte, welches ihm Prometheus oder Hephaestos mittelst
eines Beiles zerspaltete. Athene aber sprang in leuchtender Riistung mit
hochgeschwungenem Speere und schon mit der Aegis angetan (vgl. die
Verse bei Galenus a. a. O.) aus dem Haupte ihres Vaters, indem sie lauten
Schlachtruf erschallen lieff, von welchem Himmel und Erde furchtbar wie-
derhallten (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 duflersten Westen dachte und spiter in Li-
byen und anderwirts (Welcker, Gr. 1, 311 u. 314. Pape-Benseler, Wortb. d. gr.
Eigenn. s. v.) lokalisirte, angegeben. Davon hiefd 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 gewitterschwangere Wolke
erscheint darin in verschiedenen Bildern, bald als das Haupt des schwan-
geren Gewittergottes Zeus, bald als Aegis; der Blitz, welcher die Wolke
spaltet, als spaltendes Beil und als blitzende Lanze; der Donner endlich als
furchtbarer Schlachtruf. Auch die Verlegung der Geburt an das Ufer des
im duflersten Westen flieflenden 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 A¢vins S. 19. Schwartz, Urspr. d.
Myth. 83.) Wie richtig und naheliegend diese Deutung ist, erkennt man na-
mentlich an einer von Aristokles beim Schol. z. Pind. Ol. 7, 66 erhaltenen

Version der Sage, wonach Athene in einer Wolke verborgen war und in

Folge eines Blitzschlages des Zeus plotzlich aus derselben hervortrat. Fiir

das hohe Alter und die weite Verbreitung dieser Geburtssage zeugen die
vielen Bildwerke, von denen die grossartige Gruppe des Phidias im vorde-
ren Giebelfelde des Parthenon das beriihmteste geworden ist. In spiteren
schlechtbeglaubigten Mythen, welche jedenfalls der Spekulation einzelner
Theologen, Philosophen und Dichter entsprungen sind, erscheint Athene
als Tochter des gefliigelten Giganten Pallas (Cic. de nat. d. 3, 23. Tzetzes
Lykophr. 355) oder des Poseidon und der Tritonis (Herod. 4, 180) oder




des Itonos (Paus. 9, 34, 1. Simonides bei Tzetzes a. a. O.) oder endlich des
Hephaestos (A. Mommsen, Heortol. 83). Eine deutliche Beziehung zum
Gewitter, das in vielen Sagen indogermanischer Vélker als ein furchtbarer
Kampf der gewaltigsten Gotter gegen entsetzliche Riesen und Ungeheuer
gefasst wird, verrit auch der Kampf der Athene gegen die Giganten und
die Gorgonen. Als diejenigen Giganten, welche Athene erlegte, gelten Pal-
las und Enkelados (Apollod. 1, 6, 2. Verg. A. 3, 578 f. 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 Iiyavtoléreipa, (-oAétic) oder Ityavrodovtig). Noch deutlicher
tritt die Gewitterbedeutung der Athene in der Sage von ihrem Kampfe
mit der Gorgo hervor, die sich nur als Gewitterwolke verstehen lisst (vgl.
Roscher, die Gorgonen und Verwandtes S. 1r7). Als Erlegerin dieses Un-

geheuers galt Athene vorzugsweise in Attika (Eur. Ion. 987 f. Apollod.

2, 4, 3. Euhemeros b. Hyg. P. Astr. 2, 12. vgl. auch Diod. 3, 70) und wohl

auch in Tegea (Roscher, Gorgonen 81), wihrend nach argivischer Sage
Perseus unter ihrem Beistande die Medusa tdtete. So wurde das Gorgo-
neion und die Aegis zu einem wesentlichen Attribute der Athene und
die Gottin erhielt die Beinamen yopyodoves, yopy@mis und Iopyw (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 anderwei-
tigen Beziehungen der Athene zum Gewitter ist aus der Ilias Folgendes
hervorzuheben. II. 5, 7 lisst Athene dem Diomed Feuer vom Haupt und

Schultern flammen ebenso wie sie 18, 203 ff. dem Achill die Aegis um die




Schultern wirft, eine goldene Wolke um sein Haupt legt und Flammen
herausschlagen lisst. Nach Il. 11, 45 donnert sie zu Agamemnons Ehre. II.
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 (éyza $Aéyzea) nach Il. 5, 745 u. 8, 389 (vgl. auch Aesch.
Eum. 381 ff. ed. Wellauer u. Lauer S. 358). Als unverkennbare Blitzgottin

erscheint Athene namentlich auf makedonischen Miinzen, welche sie in
der Linken den Schild hebend, in der Rechten den Blitz schwingend dar-
stellen (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. 8o. Vgl. Welcker,
Gotterl. 2, 281). In Aeschylos’ Eumeniden 827 sagt Athene von sich selbst,
sie allein wisse den Zugang zu dem Gemache, wo der Blitz versiegelt sei.
Es braucht kaum hervorgehoben zu werden, dass auf dieser Gleichheit der
Naturbasis das ungemein nahe Verhiltnis der Athene zu Zeus und ihre
Wesensihnlichkeit mit diesem Gottergotte beruht (vgl. dariiber Welcker,
G. 1, 302. 2, 280-82). Wie die iibrigen Gewittergottheiten und Gewitterdi-
monen (vgl. Roscher, Gorgonen Kap. 2), ist sie furchtbar (dz1vy vgl. Hes.
Theog. 925 u. Lamprokles b. Schol. z. Ar. Nub. 967), von gewaltiger Kraft
(6Axyeooo Hom. hy. 28, 3. & Awog dAxipe Oeog Soph. Ai. 4or. vgl. Liv. 42,
st Xfeviag. Paus. 2, 30, 6. 32, 5), unbezwinglich (&dapatog 6ea. Soph. Ai.
450. ’Atputwvy bei Hom. vgl. dariiber Curtius, Grundz. 5 599) und mit
leuchtenden oder blitzenden Augen begabt (vgl. Il. 1, 200 und die hiufigen
Epitheta yhavkame, yopyamis und 8Eudepxyjg Paus. 2, 24, 2), womit nicht
blof die der Athene geltende Heiligkeit der Nachteule (yAx3E), sondern




auch der Gedanke zusammenhiingt, dass sie die Menschen mit Scharfblick
und Sehkraft begabe (vgl. Roscher, Gorgonen 72, Anm. 140 und besonders
Paus. a. a. O. 3, 18, 2. u. Plut. Lyk. 11). Auf die Gewitterbedeutung der
Athene ist wohl auch die eigentiimliche tegeatische Erzihlung von der
Locke der Gorgo zu beziehen, welche Athene der Sterope oder Asterope
(= der Blitzenden) gegeben haben sollte, um dieselbe in Zeiten der Noth
als wirksames Amulet anzuwenden (Apollodor 2, 7, 3 u. Paus, 8, 47, s).
Wahrscheinlich liegt dieser Sage ein eigentiimlicher Gewitterzauber, der
sich auch sonst nachweisen lisst, zu Grunde (vgl. Roscher, Gorgonen S.
81 ff.). Auch in dem schénen Mythus von Bellerophon, den Athene als
XoAwityg die Bindigung und Ziigelung des Pegasos d. i. des gefliigelten
Donnerrosses lehrt, spielt sie die Rolle einer Gewittergottheit (Paus. 2,
4, 1. 5). Da schon von Homer der Donner mit dem Klange einer ehernen

Trompete (caAmy€) verglichen wird (Il. 21, 388), so wird sich die argivische

A. ZéhmiyE, die als Erfinderin der Trompete gilt (Schol. zu I. 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. ’Oyxa (auch "Oyya oder *’Oyxaiy) zu nennen. "Oyxa
konnte recht wohl mit éyxacbat schreien, briillen (vgl. die *A. "Eyxéladog

bei Hesych.) zusammenhingen.

Da in den Mythen der meisten indogermanischen Volker das Gewitter
als ein Kampf der Gotter gegen furchtbare Dimonen, der Blitz als Waffe
und der Donner als Schlachtruf oder Wutgebriill oder als Vorzeichen des
Sieges erscheint (vgl. Roscher, Gorgonen 4o0. 66. 83. 87. 116), so sind alle
Gewittergottheiten zu Kriegsgottern, d. h. zu Lenkern der menschlichen

Kimpfe und Rettern tapferer Helden geworden. So auch Athene, wel-




che 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.
Ihren Lieblingen wie Tydeus, Diomedes, Odysseus, Achilleus, Menelaos,
Herakles, Perseus, Bellerophon, Jason hilft sie in unzihligen Kimpfen
und Abenteuern und verleiht ihnen den Sieg, indem sie es sogar nicht ver-
schmiht mit ihnen den Kriegeswagen zu besteigen (vgl. Welcker, Gotterl.
1, 317. Preller, gr. M. 2 1, 371. v. Sybel, Mythologie der Ilias 259 f.). So ist sie
zuletzt, namentlich in Athen, zur Personifikation des Sieges, zur Athena
Nixy geworden, als welcher ihr auf der athenischen Akropolis ein herrli-
cher kleiner Tempel geweiht war. (Vgl. auch die ’A. Nixv zu Megara b. Paus.
I, 42, 4.) Ihre sonstigen hierher gehorigen Beinamen sind ’AloAxopévy
oder ’Adalxopevyig, welche vorzugsweise in der bootischen nach ihr be-
nannten Stadt Alalkomenai verehrt wurde (Il. 4, 8. Strabo 9, 413. Steph.
Byz. s. v. ’Adadx. Et. M. v. Kdmpig), ’Adxidypos (zu Pella in Macedonien
Liv. 42, s1), ’Apeio (zu Athen und in Platdi vgl. Paus. 1, 28, 5. 9, 4, 1. ’A)éo

(zu Tegea: Paus. 2, 17, 7 u. 6.) von dAéa Schutz (vgl. Hes. op. 543), dopubap-

o7 (C. L. Gr. 3538), ayéotpatos, dyelety), AiTis, EypexvdoLiros, ToAeRYI0KOG,
doPecriotpaty, Tepoemolis bei Epikern (vgl. auch C. I. Gr. 3538 u. 4269 u.
Schol. z. Ar. Nub. 967), ITaArég, vom Schwingen der Blitzeslanze (vgl. Il.
16, 141), Ilpopayos (in Athen, Thessalien und anderwirts), Ipopayépmer
(Paus. 2, 34, 8). Bereits die iltesten Bildwerke der Athene, die sogenannten
Palladien, stellen die Gottin als eine vorkimpfende mit erhobenem Schilde
und geziicktem Wurfspeer dar (Miiller. Hdb. d. Arch. § 68 u. 368). Die
ebenfalls aus zahlreichen Monumenten bekannte Darstellung der Athene
als vixydopog, d. h. wie Zeus mit der Nike auf der ausgestreckten Hand,

erklirt sich am besten aus Versen wie Hes. sc. Herc. 339 (vixyv &6avatyg




Xepoly xat xddog Exovoa).

Mit dieser ihrer kriegerischen Bedeutung hiingt es eng zusammen, dass
Athene auch als G6ttin der Kriegsmusik, welche vorzugsweise mit Trompe-
ten und Fl6ten hervorgebracht wurde, sowie als Schutzgéttin des Streitros-
ses und des Kriegsschiffes verehrt wurde (Herod. 1, r7. Athen. p. s17 a.
Gellius 1, 11, 1 ff.). So sehr entsprach der Klang der Trompete und Fl6te
dem kriegerischen Sinne der Gottin, dass sie in verschiedenen Sagen als Er-
finderin 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 Me-
dusa héren liessen (Pind. P. 12, 6-12 u. Schol. Nonn. 24, 36). Sehr bekannt
ist auch der Mythus, wonach Athene den Silen Marsyas, weil er die von
ihr erfundene aber wegen Entstellung des Gesichts weggeworfene Flote
aufgehoben hatte, geziichtigt haben soll (Paus. 1, 24, 1. Apollod. 1, 4, 2. Hyg.
f. 165). Vgl. die Beinamen BopBvAia (Miiller, Orchomenos 79. 356), ’Aydwv

(Hes. s. v.), Movauxy (C. L. Gr. 154 u. Plin. 34, 8, 19, 57), Zddmyé (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 hiefs,
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 Panathenien 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 Belle-
rophon die Ziigelung des Pegasos gelehrt haben (Hom. hy. in Ven. 13. Verg.
Geo. 3, 113 ff. Aristid. Ath. p. 18 f. Panath. p. 170. Schol. p. 62. Dind. Pind.




OL. 13, 65), weshalb sie hier als XaAwitis und Aapacirrog verehrt wurde
(Paus. 2, 4, 1. 5. Schol. Ar. Nub. 967). In Arkadien galt sie als Erfinderin des
Viergespannes (Cic. N. D. 3, 23), und in Barke erzihlte man ebenso wie in
Athen, Poseidon habe die Zucht, Athene das Lenken der Rosse verlichen
(Soph. EL 727. Steph. Byz. s. v. Bapxy. Hesych. s. v. Bapxaioig). Hierauf

bezieht sich wohl der Beiname "Inrie, welchen Athene in Kolonos fiihrte

(Paus. 1, 30, 4. Pind. OL. 13, 79. Soph. O. C. 1071). In Zusammenhang damit

steht es, wenn Athene in Bootien und Thessalien als Bespannerin oder
Erfinderin des Pfluges (Boapuia, Bovdeie) gedacht wurde (Hes. op. 430.
Lycophr. 520. 359 u. Schol. Steph. Byz. s. v. Bovdzeia. 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 Fiinfzi-
gruderers 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
"AvepdTig verehrt wurde (Aristid. p. 19. Ddf. Paus. 4, 35, 5. Lykophr. 359 u.
Schol.). Wahrscheinlich hingen mit der Bedeutung der Athene als Schiff-
fahrtsgottin die eigenthiimlichen Kultsitten der Schiffsprocession und
Regatta zusammen, welche an den Panathenien eine so bedeutende Rolle
spielten (A. Mommsen, Heort. 187 f. 197 f.). Nicht undenkbar erscheint
es, dass auch aus den Bildern des Wagengespannes und des Schiffes die ur-
spriingliche Anschauung des Wolke hervorleuchtet (vgl. Lauer, Syst. d. gr.
M. 358. Roscher, Gorgonen 93, Anm. 194 u. Schwartz, d. poet. Naturansch.
2,18 ff.).

Auflerordentlich weit verbreitet ist die Vorstellung, dass Wolke und
Nebel eine Art Gespinnst oder Kleid seien (vgl. Mannhardt, German. My-
then ss57 ff. Schwartz, a. a. O. 5. i1 ff. Laistner, Nebelsagen 96 ff. 302 ff. u. o.




Lauer a. a. O. 371 ff.). Die den Regenwolken unmittelbar vorausgehenden
sogen. Schifchenwolken wurden von den Griechen und Romern geradezu
Wollflocken (woxo éplwv, 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 weiblichen Kiinste gedacht wurde, welcher
Gedanke bei der Athene umso niher lag, als den Tochtern des Hauses
vorzugsweise die Herstellung der Gewinder fiir simtliche Familienglieder
iibertragen wurde (Hom. hy. in Ven. 14. K. Fr. Hermann, gr. Privatalt. §
10). Als G6ttin der weiblichen Arbeit erscheint A. schon in den homeri-
schen Gedichten, wo es von ihr heift, dass sie ihren eigenen Peplos und das
Gewand der Hera gewebt habe (I1. 5, 735. 14, 178) und wo wiederholt die
weibliche Kunstarbeit des Spinnens und Webens mit dem Ehrennamen
gpye. "Abyaiyg belegt wird (Il. 9, 390. Od. 7, 110. 20, 72). Der bekannteste
Beiname dieser A. war ’Epyavy, welchen sie zu Athen, in Samos, Thespiae,
Elis, Sparta und Megalopolis fiihrte (Paus. 1, 24, 3. Suid. s. v. ’Epyavy, Paus.
9, 26, 5. 3, 17, 4. 8, 32, 3 0.). Zuletzt scheint sich der Beiname ’E. zu selbstin-
diger Bedeutung entwickelt zu haben, da Plut. d. fort. 4 und Ael. V. H. 1,
2 0. von einem neben Athene verehrten weiblichen Dimon Ergane reden.
Das Symbol weiblicher Kunstfertigkeit aber ist die Spindel, welche Athene
in mehreren Bildwerken fiihrt (Welcker, G. 2, 301 f.). Das Mihrchen von
der Arachne, welche mit A. in der Kunst des Webens gewetteifert hatte
und deshalb von ihr in eine Spinne verwandelt worden war, siehe b. Jacobi,

Handwborterb. d. gr. u. rdom. Myth. unter Arachne. Die uralte fiir Ilion und

Athen bezeugte Kultsitte, der A. an ihrem Feste einen schon gewebten

Peplos darzubringen, hingt mit ihrer Bedeutung als Ergane zusammen (II.




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 Sinn-
bild hochster weiblicher Klugheit und Erfindsamkeit erschien — man

vergleiche den vielfach verzweigten metaphorischen Gebrauch der beiden

Verba d¢aivery und texere in Redensarten wie wydea, dohov, pijtiv vdaively

— hat sich nun ein doppelter Gedanke entwickelt: einmal das A. auch die
Erfinderin aller sonstigen menschlichen Kunstfertigkeit, sodann dass sie
iiberhaupt eine Gottin 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 Zusammenhange die Rede gewesen ist, die
aber ebensogut in die hier zu behandelnde Gedankenreihe hineinpassen,
sind hier die ebenfalls der Athene zugeschriebenen Erfindungen der Gold-
schmiedekunst (Od. 6, 233. 23, 159), des Walkens, der Schuhmacherei, des
Ciselirens, der enkaustischen Malerei (Ov. fast. 3, 815 ff.), der Topferei (s.
das kleine Gedicht Kauivog 9| Kepapeic bei Hom. Epigr. 14), Bildhauerei
u. s. w. zu erwihnen (vgl. aulerdem Soph. fr. 759 N. Paus. s, 14, 5. Diod.
s, 73. Plut Symp. 3, 6, 4. Praec. ger. reip. 5. Et. M. u. Phot. s. v. ’Epyavy).
In Athen feierten die simtlichen Handwerker (yetpwvaxtes) der A. und
dem Hephaestos das Fest der Chalkeen (Mommsen, Heort. 313 ff.). Sogar
als eine Forderin und Beschiitzerin der irztlichen Kunst tritt A. auf (Od.
fast. 3, 827. Plin. N. H. 24, 176. 25, 34). Sie erhielt davon die Beinamen
“Yytewe (in Athen: Paus. 1, 23, 5. Plut. Per. 13. Plin. N. H. 22, 44; im Demos
Acharnae: Paus. 1, 31, 3), und ITouwvie (in Athen und Oropos: Paus. 1, 2, 4.
34, 2); in Rom hief} sie Minerva Medica Preller, rom. M. 1 262 f. Weiteres

siche bei Welcker, Gotterl. 2, 304 ff.

Der andere, noch allgemeinere Gedanke, der sich aus der Funktion




des Spinnens und Webens entwickelt zu haben scheint, ist der, dass A.
eine Gottin der Klugheit, der Besonnenheit, des denkenden Verstandes
(r7jTg, BovAn) sei (vgl. Plat. Cratyl. 407 A). Sie heifit deshalb schon in den
homerischen Gedichten woAdfovAcs (IL. 5, 260), sie ist es, welche den Tho-
richtes Beschliessenden den Verstand benimmt (Il. 18, 311), und allen andern
Gottern ebenso wie Odysseus allen andern Menschen an Verstand und
Klugheit (w7t xal xépdeov) iiberlegen ist, sie besitzt nach Hesiod (Theog.
896) pévog kat émidpova BovAnv. Sicherlich ist der Hesiodische Mythus von
Metis als Mutter der A. auf diese ihre Wesenseigenschaft zuriickzufiihren.
Dem entsprechen auch die Beinamen: fovAaia, bei welcher die attischen
Buleuten schwuren (Antiphon de chor. 45), ’ApfovAia (in Sparta: Paus. 3,
13, 6. vgl. das Verbum &vafovievopat), ’Ayopaie (in Sparta: Paus. 3, 11, 9),
d. i. Vorsteherin der Volksversammlungen auf dem Markte, Mayavitig (in
Arkadien: Paus. 8, 36, 3), d. i. Erfinderin von verschiedenen Rathschliissen
und Listen, ITpovoie (vgl. Dem. 25, 34. Aesch. 3, mro. Paus. 10, 8, 6. Welcker,
Gotterl. 2, 306. Preller, gr. M. 2 1, 155 f.), Ztafpic d. h. die billig Abwigende
(Hesych.) u. s. w. Der letzte Beiname diirfte auf eine Titigkeit der Got-
tin gehen wie sie Aeschylos schildert, wo A. den Grundsatz des Areopags

aufstellt, dass Gleichheit der Stimmen fiir den Beklagten entscheide.

In Attika und auch anderwirts scheint A. seit iltester Zeit wichtige Be-
zichungen zur Baumzucht und zum Ackerbau gehabt zu haben, wie sowohl
aus der Erechtheussage als auch aus dem in engem Anschluss an dieselbe
entwickelten Festcyclus der A. in Athen hervorgeht. So behauptete man,

dass der uralte Olbaum auf der athenischen Akropolis, welcher nahe einer

salzhaltigen Quelle wurzelte und fiir den iltesten Olbaum von ganz Attika

galt, eine Schopfung der A. sei. Es ging die Sage, Poseidon und A. hitten

um die Herrschaft in Attika gestritten und Poseidon, um seine Macht zu




beweisen, zuerst seinen Dreizack in den kahlen Felsen gestossen; ,,dann
aber habe A. unmittelbar daneben den ersten Olbaum wachsen lassen und
sei fiir die Schopfung dieser den Hauptreichthum Attikas ausmachen-
den Kulturpflanze sowohl vom Erechtheus als von den Gottern als die

wahre und echte Herrin der zukunftsreichen Stitte anerkannt worden.

(Apollod. 3, 14, 1. Hygin f. 164.) Eine ihnliche Rolle spielte der Olbaum

auf Rhodos, wo zu Lindos gleichfalls der Athene geheiligte Oelbiume
gezeigt wurden (Anthol. 15, 11). Das Fest dieser die Oelkultur fordernden
und schiitzenden Athene hiefl Skirophorien, welcher Name wohl mit y#
oxtppas d. i. der weissliche Kalkboden, auf welchem die Olive vorzugswei-
se gedeiht, sowie mit dem Beinamen der A. Zxtpag zusammenhingt (vgl.
Mommsen, Heort. s4). Es fiel gerade in diejenige Zeit, in welcher die Olive
bliiht und daher vorzugsweise von Hagel, Platzregen und Sturm gefihrdet

ist (Mommsen a. a. O. S. 55 f.).

Eine ganz dhnliche Bedeutung wie fiir die Olivenzucht hatte A. in Atti-
ka auch fiir den Ackerbau. Dies ist namentlich in der Sage von Erechtheus
ausgesprochen, welcher genau genommen nichts Anderes als die Personifi-
kation des Samenkornes ist und seine Entwickelung darstellt. Erechtheus
nimlich oder Erichthonios war der Sohn des Hephaistos und der Erde
oder der Atthis, der Tochter des Kranaos, von Hephaistos gezeugt als
seine Liebe von der Athene schroff zuriickgewiesen war. A. aber zog den
kleinen Erechtheus auf, bestellte einen Drachen zum Wichter desselben
und 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 geradezu als Schlange erblickten, getotet

oder mit Wahnsinn bestraft, indem sie sich von dem Burgfelsen herab




oder ins Meer stiirzten. Dass sich die Erechtheussage auf Wachsthum und
Gedeihen im Pflanzenreich bezieht, geht aus den Figuren der Sage selbst
hervor. ,,Der sprossende Keim des Bodens ("Epty8éviog = Gutland) wird
gepflegt von den Taugéttinnen Herse und Pandrosos sowie von Aglauros,
der Personifikation der heiteren Luft (vgl. Ovid. Fast. 1, 681 f. Steph. Byz.
s. V. ’AypawAy), nachdem ihn Gaea oder Arura (der Erdboden) ans Licht
geboren hat. Die neben Pandrosos (Pausan. 9, 35, 2) verehrte Thallo (Blii-
the) sicherte dem Erdens6hnchen sein Gedeihen; Thallo war die eine der
attischen Horen“ (Mommsen, Heort. 5 f.). Fragen wir, welche Bedeutung
Athene an dieser Natursymbolik habe, so kann es auch hier kaum einem
Zweifel unterliegen, dass A. in der Erechtheussage die Rolle einer giitigen,
allen Wetterschaden vom Getreide abwehrenden Wolkengottin spielt. Die
bosen Wetter, welche dem Getreide, sobald dessen Halme eine gewisse
Hohe erreicht haben, schaden kénnen (Mommsen a. a. O. 10), scheint man
sich unter dem Bilde der Gorgonen und Giganten vorgestellt zu haben.

Beachtenswerth erscheint, dass A. selbst die Beinamen ITavdpooog und

" Aylowpeg fiihrte (Schol. Ar. Lys. 439. Harpocr.: u. Suid. s. v. " AyAovpog).

Die Feste, welche dem Erechtheus und der Athene galten, waren: 1. Die
Chalkeen, ein uraltes Fest des Hephaestos und der A., die Erfindung des
Pfluges und die Erzeugung des Erechtheus feiernd, 2. die Procharisterien,
zu Ende des Winters fiir die emporkeimenden Saaten von allen Beamten
der A. gefeiert, 3. die Plynterien, ein Ernteanfangsfest, 4. die Arrhephori-
en, vielleicht ein Dreschfest, 5. die Panathenien, wahrscheinlich das Fest
des Ernteschlusses (Mommsen, Heort. 7-14. Preller, gr. M. 2 1, 163-169).
Wabhrscheinlich wurde mit Riicksicht auf diese ihre agrarische Bedeutung
A. mit Achren in den Hinden abgebildet und Ktycie, 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 Stidte eignete, als A. Als solche fiihrte sie die bezeichnenden Beinamen
IToAwag (IToArsitic) oder IToAoDyos und wurde vorzugsweise in Tempeln,
welche im Bereiche der iltesten und festesten Stadttheile, den Burgen oder
Akropolen (wé)eis, dxpomodets) lagen, verehrt, was zweifellos hauptsichlich
auf A. Bedeutung als Gottin des Krieges zuriickzufiihren ist. Solche Tem-
pel hatte sie nicht blof8 in Athen, sondern auch in Argos ("Axpio Hesych.),
in Megara (Paus. 1, 42, 4), in Sparta, wo sie von ihrem mit ehernen Platten
ausgeschlagenen Tempel auch den Beinamen yaAxioikog fiihrte (Paus. 3, 17,
1 ff.) und wohl iiberall da, wo sie woAodyos, woag oder woaTig hiefd, z. B.
in Chios (Herod. 1, 160), Erythrai (Paus. 7, s, 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 beriihmtesten und in jeder Hinsicht ausgebildetsten
Kult hatte natiirlich die G6ttin von Athen, welche urspriinglich wohl der
Stadt den Namen gab (der Plural ’A67vou bezeichnet ebenso wie Adodxo-
wevol — von "AB. dhadrxopévy) — wohl eine Mehrheit von Ansiedelungen,
die alle der A. heilig waren), spiter aber wieder nach ihrer Hauptkultstitte

die athenische Gottin (A6vvaia,’Abvva) genannt worden zu sein scheint

(vgl. ’Abvvy ’Adadxopevyig). Die dlteste Form des Namens *A6vvy diirfte

ebenso wie IlaAAag 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 nichsten
unter allen Gottheiten verwandter Volker stehen d. A. entschieden die

germanischen Valkyren, welche nicht blof} die deutlichsten Beziehungen




zu Blitzen und Gewitterwolken haben, unter Blitz und Donner durch
die Liifte fahren, leuchtende Speere, Panzer, Helme tragen und auf Wol-
kenrossen reitend gedacht wurden, von deren Mihnen Tau in’ die Thiler
und Hagel in den Wald fillt, sondern auch insofern der Athene gleichen,
als sie wie diese die tapfern Helden schiitzen und geleiten und als himm-
lische Weberinnen (d. h. als Gottinnen der Wolken und des von diesen
abhingigen Wetters oder Schicksals) auftreten, welch letztere Funktion
unverkennbar an die A. Ergane erinnert (vgl. Mannhardt, German. My-
then. S. 557 ff. Grimm, d. Myth. 3 389 ff.). Auflerdem haben die iibrigen
anerkannten Gotter und Dimonen des Gewitters mancherlei Ziige mit der
A. gemein (vgl. Schwartz, Ursprung der Myth. und Roscher, die Gorgonen
und Verwandtes). In Betreff der schon friihzeitig mit A. identifizierten

Minerva s. Preller, r. Myth. 258.

Kult. Aus dem Kultus der A. ist hervorzuheben. dass ihr Stiere (Suid.
s. V. TowpoPBéAog), Widder und Kiihe geopfert wurden (Hom. II. 2, ss0. Ov.
Met 4, 7555 vgl. auch Eustath. p. 283. 31 u. 1752, 24). Ilische Jungfrauenop-
fer zur Siihne der von dem lokrischen Aiax gemisshandelten Kassandra
erwihnt Suidas s. v. wotvy). 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 staub-
bedeckt zuriickgekehrten Gottin mythisch zu begriinden suchte (Callim.
hymn. in lavacr. Pall. 1 ff. u. Schol.). Heilig war der A. die Eule (yAa:d§),
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 verschiede-

nen Athenefeste zu Athen, Delphi u. s. w. vgl. A. Mommsens Heortologie
und Delphika sowie Schoemann, Gr. Alterth. 2 2, 444 ff. und den Artikel
Minerva in Paulys Realenc. 5 S. 49 ff. Ferner war ihr der dritte Tag der




e 1

Monats-Dekaden geheiligt, was sich wohl aus einer verkehrten Deutung
des Namens Tpitoyévein erklirt (Preller, gr. M. 2 1, 168, 2), von Monaten
der bootische ’AlaAxopévicg, der dtolische *Abvvatog (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.




Nachtrige und Berichtigungen.

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

...Atdg & €provviog ‘Eppijg
Soypwbelg peydpoto i KAtBpov Edvvev,
adpy drwpwvij vahiyriog, T Spiydy.

in der Tat eine aufierordentlich charakteristische Bedeutung fiir den
Windgott Hermes, da alsdann das Schliisselloch, ebenso wie die Tiire (vgl.
Hermes S. 92 A. 351) iiberhaupt, stets der Sitz eines besonders kriftigen
Luftzuges ist. Vgl. auch Hermes der Windgott S. 47 und 64, wo nachge-
wiesen ist, dass auch die luftartig gedachten Maren der Germanen, sowie
die eidwAa (Traumbilder) der Griechen durchs Schliisselloch fahren (Od. o
796: 0 elmov orabpoio Tapd kAYida Aacdy ég Tvolag AvEpmY).

Zu S. 4 Anm. 9. Fiir die Bezichungen des Windes zum Schlafe, welche ich
Hermes S. 63 darzulegen versucht habe, ist nicht unwichtig die Stelle bei
Sophokles Phil. 18 (vgl. 827 f.): év 6¢pet &” Umrvov OV apdrrpi|Tog avAlov TépTeL
wvoy), 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. ﬁbersetzung: »Cur solis aestus aliis quidem somnum
adducit, aliis autem non? ...Quia ...quod aridum caput fuerit impensius

exsiccans ad experrectionem commovit.
S. 5 Zeile 9 v. u. lies Tvevpara statt wedpoTo.

S. 16 Zeile 9 v. o. lies werden statt worden.




Zu S. 22. Wenn es Il. T 352 heifdt, Thetis habe dem aus Gram Trank
und Speise verschmihenden Achilleus Nektar und Ambrosia eingetriufelt,
»V0 1Y) KLY ALpog Atepmyg youvald’ tkytar,” so erinnert diese Vorstellung
von der ernihrenden und lebenerhaltenden Wirkung des Nektars und der
Ambrosia lebhaft an die oben S. 47 mitgeteilte Erzihlung vom Tode des
Demokritos, welcher mehrere Tage lediglich von dem aus einem mit Honig
gefiillten Gefifie aufsteigenden Dunste () amwo Tod peiitog dvadopd wovy
ypwprevov) gelebt haben soll. Vgl. auch die S. 48 Anm. 112 angefiihrte Stelle
des Hippokrates, welcher dem Honig bedeutende Nihrkraft zuschreibt
und Eustath. z. Il. A 630 (p. 868, 20).

Zu S. 26. Dass man sich den Nektar als ein berauschendes Getrink
dachte, erhellt deutlich aus Plat. Symp. 203 B: é odv Iépog pebuobeic Tod
véxTapog — olvog yop odmm v — elg Tov ToD Awdg xijmov eicelbav BePap-
yuévos 40dev, wo auch die Ahnung von einem weinlosen Zeitalter (wie bei

Plut. Q. Symp. 4. 6, 2 und Porphyr. de antro n. 16) beachtenswert ist.

Zu S. 28. Dem Mythus von den Zeus mit Ambrosia fiitternden Peleiai
nahe verwandt scheint die Legende von Kronos bei Plut. de facie in orbe
lunae 26: ad7ov pev yop Tov Kpovov év dvtpew Babet (auf einer paradiesischen
Insel im westlichen Okeanos) wepiéyectou émi weTpag ypuooetdods xabevdov-
ToL, TOV Yop Uvov adtd pepyyavijobon deopov vmo tod Aweg (vgl. Orph. fr.

b. Porphyr. de antro n. 16 oben S. 61), 8pvebog ot T7g TETPOG KAUTE KOPUPY,

odg TeTopévous apBpocioy émidépety adTR, kol TiY vijoov edwdés, kaTéyeobot

TRV, DOTEP €KX THYNG ORIOVAREVY THG TETPOS . T. A. Wahrscheinlich ist
der tiefe Schlaf des Kronos eine Folge des durch die Ambrosia hervorge-
brachten Rausches und die Ambrosia bringenden Vogel mit den Peleiai
identisch. Nach dem oben angefiihrten Fragment der Orphika berauscht

Zeus den Kronos mit Honig.




Zu S. 36 A. 78. Wenn nach Longus Past. 1, 25 der frische Honig (16 véov
wéAt), nach Hy. in Merc. 556 das pél yAwpév (vgl. Il. A 630. Od. x 234)
eine berauschende Wirkung haben soll, so stimmt das ziemlich mit folgen-
den 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 cras-

sescit. Vgl. auch Aristot. de an. h. 5, 22, 5 (= 3, 97, 19 ed. Didot): cvvicTaTot

9t 1O pélL TeTTOpevoY - €€ dpyiic Yop olov Udwp yivetar, xal ¢’ uépag mév

Twvog Dypov ot (910, k&v Adarpedi) év TadTaug TAls V|Répats, oK ExEL TTaLYOS),
&v elxoot 0t patota cvvictatar. Der Ausdruck yAwpév kann demnach in
diesem Falle ebenso wohl das blassgelbe, fast wasserhelle, farblose Aussehen
(vgl. yAwpais éépoaig Pind. Nem. 8, 68. yAwpov 10wp Anth. 9, 669, 3 und
Jacobs z. d. St.) als die Frische (0 wpocdatov, véov) oder die Fliissigkeit
(to vypév) des Honigs bezeichnen. Da alle diese Eigenschaften bei jungem
Honig zusammentreffen , so begreift man das Hin- und Herschwanken
der Erklirungen des homerischen péi yAwpov. Vgl. Eustath. z. Il. A 630:
Meéh A wpov 1) TO xpov, 1) TO DYPOY, 1] TO TpocdaTov FjToL veoTplyyTov. Apoll.
Soph. lex. Homer. 168, 12 ed. B. étav 02 Aéyy ,,map 0¢ meAt xAwpov™ ot véov
1) 8o Tod ypwpmaTos, ko pediypovy (cod. medaypovy, Bekker: pehiyAwpov)
o Aéyopey x. T. A. Vgl. auch Schol. A. u. D. z. Il. A 630. Hesych. s. vv.
XAOEPOV. YAWPOV. YAwPSS.

Zu S. 37. Aufler dem pelixpatov ist noch zu erwihnen der schon dem

Homer bekannte xvxe@v, wozu nach Od. x 234 auch peit yAwpov gehorte.

Zu S. 42 A. 91. Spiiter ist die Vorstellung von einem gliicklichen ho-
nigreichen Zeitalter in das Mirchen vom Schlaraffenlande iibergegangen,
von welchem zahlreiche Spuren auch in der griechischen Literatur nach-
gewiesen sind (vgl. Poeschel, Das Mirchen 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

Eppet ToTaRNOoV Kol TYyal ReALTog kol yalaxtos. Ktesias b. Phot. bibl. ed.
Bekker p. 46 b. Basil. M. 7. mapadsioov 2, 348: kol ) Y7 9% éxelvy) Tiwv kol
roAoky) kol SAwg péovoa mEAL Kol yala.

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




