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Ubersicht des Inhalts.

Vorbemerkungen.

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

Kapitel 1.
A.

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

Griechen und Roémer hielten den Honig fir eine Art Tau, der vom Him-
mel oder aus der Luft auf die Pflanzen niederfalle. Dies erklart sich aus
der Erscheinung des sogenannten, ,Honigtaus,“ d. i. eines honigartigen
Saftes, welchen die Blatter der Pflanzen bisweilen ausschwitzen. Verschiede-
ne Benennung des ,Honigtaus® bei den Alten (depopedt, dpoodpelt, aypilov
oder Uov péll). Besonders werden Eichen, Rohrarten, Eschen (pedin hangt
wohl mit péAt zusammen) vom Honigtau befallen. Die Vorstellung von den
honigtriefenden Eichen des goldenen Zeitalters. Die Manna der Bibel, eine
besondere Art des Honigtaus, als Himmelsspeise und taudhnlicher Honig
bezeichnet. Berichte griechischer Schriftsteller tiber mannaahnliche Erschei-
nungen an europaischen und asiatischen Badumen. Auch der Blumenhonig
wurde als Tau aufgefasst. Zeugnisse des Hesiod, Aristoteles, Vergil u. s. w.
Nachweis gleicher Vorstellungen von der Entstehung des Honigs bei den
Indern, Germanen und Finnen. Die honigtraufelnde Weltesche Yggdrasil.

B.

Ambrosia = Gotterspeise, Nektar = Gottertrank und umgekehrt. Diese
Vertauschung der beiden Ausdriicke erklirt sich aus deren urspriing-
licher Identitit, insofern beide nur verschiedene Formen derselben



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

In den homerischen Gedichten bezeichnet apppooin in der Regel die
Speise, véktap den Trank der Goétter; daneben bestand freilich noch eine
entgegengesetzte Tradition (Alkman, Sappho etc.), wonach véktap die Speise,
apppooia den Trank der Gotter bedeutet. Diese sonderbare Vertauschung
der beiden Ausdriicke erklart sieh einfach aus der Annahme, dass véktap
und apfpooia urspringlich nur verschiedene Formen derselben Substanz,
des Honigs, waren, welcher nicht blof3 als Speise, sondern (in verdiinntem
Zustande) auch als Trank (Meth) betrachtet werden konnte. Etymologie des
Wortes véktap (= voyadov). Honigtau und Blumenhonig entstehen nur im
Sommer, zwischen dem Auf- und Untergang der Pleiaden. So entstand der
Mythus von den ITéAeiar oder ITeAeiadeg, welche dem neugeborenen Zeus
aus dem Gottergarten des aufersten Westens Ambrosia bringen. Nach einer
andern Tradition soll Zeus von Bienen mit Honig erndhrt worden sein. Wenn
Ambrosia auch als Futtergras der Gotterrosse erscheint, so beruht dies
wohl auf einer Ubertragung des Begriffes Unsterblichkeitsnahrung von den
Gottern auf ihre Rosse.

Kapitel 2.
A.

Der Honig als Speise, berauschendes Getrink, Salbe und Reinigungs-
mittel.

Honig als Speise bald rein, bald mit andern Substanzen gemischt ge-
nossen. Honig zur Bereitung eines berauschenden Getrankes (Meth) vor
der Einfiihrung des Weinbaues benutzt. Hydromeli und Melikraton. Dio-
nysos urspringlich vielleicht ein Gott des Honigmethes, weshalb ihm die
Erfindung des Honiggenusses zugeschrieben wurde. Honig als Salbe und
als Reinigungsmittel (puppa).

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.

Siigigkeit, Lieblichkeit and Wohlgeruch des Honigs.



B.

Siigigkeit, Lieblichkeit und Wohlgeruch der Ambrosia und des Nektars.

Kapitel 4.
A.

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

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

B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkrifte dersel-
ben.

Widerlegung von Bergks Ansicht, dass die Unsterblichkeit der Gotter
nicht auf dem Gentuisse von Nektar und Ambrosia beruhe. Die entgegenste-
henden Zeugnisse der Alten. Ambrosia als Wundsalbe. Nektar als belebendes
und starkendes Getrank.

Kapitel 5.
A.

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

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

B.

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

Thetis schiitzt die Leiche des Patroklos durch Eintraufeln von Ambrosia
und Nektar in die Nase vor Verwesung. Auch die Agypter flofiten ihren Toten
antiseptische Substanzen durch die Nase ein. Sarpedon durch Salbung mit
Ambrosia vor Verwesung geschiitzt. Der homerische Ausdruck tapxu® =
tapixevuwm weist auf uralte Einbalsamierungsitte auch bei den Griechen.



Kapitel 6.
A.

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

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

B.

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

Zeugnisse fiir den Gebrauch von apppooia und véktap = péAt. Zeugnisse
far den Glauben der Alten an die Erndhrung neugeborener Goétterkinder mit
Nektar und Ambrosia.

Kapitel 7.
A.

MéAt in metaphorischem Gebrauche von der Siiigkeit der Rede und
des Gesanges.

Vergleich stifer Rede mit stifem Honig. péAt in der Bedeutung von
Gesang. Vergleich des Dichters mit einer Biene. Legende von Komatas.

B.

Néktap in iibertragener Bedeutung von der SiiSigkeit des Gesanges.
Belege aus den alten Dichtern.

Schlussbemerkungen.

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



Vorbemerkungen.

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

Die Bedeutung, welche Hermes als Diener der Gotter, namentlich des
Zeus hatte, erklart sich einfach aus der das ganze Altertum, namentlich aber
den Homer und die tibrigen Dichter beherrschenden Anschauung, dass der
Wind das Werkzeug der Goétter, besonders aber des Zeus sei und von diesem
gesendet werde (vgl. ZeUg e0avepog, otplog, Juppiter auctor tempestatum,
A10g 00pog, A dvepog Zégupog péyag, aidplog éx Aog aiong, i 68 Zeug
TEPIUKEPAUVOG QPOoeV Art’ 18aimv 6pgav avépoto Susdiav 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 bestiandig darin herrschen-
den Luftzuges — in Berghshlen (Windhohlen)? wohnend gedacht werden (vgl.
Ausdricke wie Bopéag aiBpnyevrg, ékvediag, énaiooev Al0g €k vepeddwv,

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

2In meinem Hermes S. 20 f. habe ich unterlassen zu erwiahnen, dass die Kyllenische
Hoéhle, in welcher H. geboren sein sollte, héchst wahrscheinlich eine sogen. Windhoéhle
war. Cornelius Meteorologie S. 232 sagt dartiber: ,Die Windhoéhlen oder Wetterlécher, meist
in hoheren Gebirgen vorkommend, sind durch kalte Luftstromungen charakterisiert, die
aus ihnen mit gréfierer oder geringerer Heftigkeit hervorbrechen. Haufig finden sich die
Windhohlen in Italien, so am Monte Testaccio zu Rom, auf der Insel Ischia, am Huigel bei San
Marino, im Monte Eolo bei Terni... bei Chiavenna und bei Caprino unweit Lugano. Die meiste
Beachtung unter ihnen fand die Héhle des Monte Eolo, deren Eingang ein altes verfallenes
Thor schlieft, durch dessen Spalten der Wind mit vielem Getdse heraus blast... Im Sommer
blast kalte Luft aus dem Berge heraus, umgekehrt verhalt es sich im Winter, wo die d&uflere
Luft in die Héhle hineinzieht. [Hy. in Merc. 146 f.] Bei den meisten andern Windhohlen hat
man Gleiches beobachtet.“ Vgl. Sen. Nat. Q. 5, 14, 1: Repetam nunc, quod primo dixeram, edi
e specu ventos recessuque anteriore terrarum. Der ,Ebe“ ist ein trockener warmer Wind, von



ériatyilewv €8 ai9épog, kataryidev, katiéval, Putaia 6pr), érrtapuyov Bopéao
oréog u. s. w.), so ist Hermes, der Sohn des Athergottes Zeus und der
Regenwolkennymphe Maia (ITAeiédg = lat. pluvia), entweder auf dem Olymp
oder in der Hohle der Kyllene, d. i. des Hohlberges (vgl. KuAArjvn mit lat. cae-
lum), worunter man urspriinglich wohl den hohlen Wolkenberg verstand,®
geboren.

Den an Schultern und Fiissen befltigelten Winden (Boreaden)* vergleicht
sieh der an Schultern oder Fiissen befliigelte Hermes, wie jene, so wird
auch dieser zugleich als schnell, gewandt und kraftvoll® gedacht (vgl. die
Ausdriicke ig avepolo, avépwv pévog, Blat dvépwv, ventus validus, violentus,
Bopéng kpairtvog, Bopéng aiynpokéAeubog, avépmv oniepxmotv deAdat, Taxu-
Tepot Tvoai, Tvoal tyretdv avépwv, ‘E. Atog dAxkipog vidg u. s. w.). Hiermit
hangt die Funktion des Hermes als Gottes der Gymnastik und Agonistik
zusammen.

Der sehr verbreiteten Vorstellung von dem Stehlen, Rauben und Betrtigen
der Winde (&dvédovto 9ueAdal, dprulat avnpeiyavio, avinpriace déorug dedda,
aurae fallaces, petulantes, venti protervi, éivepiog dogdyng, UBPOTHG, AVERLOLG
napadodvai 11 u. s. w.)°® entspricht der diebische, triigerische Charakter des
Gottes, der unter Anderm auch als Entfiithrer der Goétterrinder (Wolken)
auftritt.

Wie die Winde tiberall als gottliche Pfeifer und Sanger auftreten — ich
erinnere an die Mythen der Maruts, des Vaju und des Wodan und berufe
mich auf Ausdriicke wie Zepupoio iwn, fx1.” KekKANY®S ZEPUPOG, AVelNog
Awyug, Atyupdg, Puking, cupi{wv, oUplypa avépev, ventus susurrans, aura
sibilans u. s. w. — so gilt Hermes zunachst als Erfinder des atAog und der
oUp1ys, als der einfachsten Blasinstrumente, und sodann auch der Lyra.

dem die Kirgisen und Tataren meinen, dass er aus verborgenen Grotten stréme. Hamm im
Ausland 1878. S. 764. Vielleicht hangt die Idee des ‘Epnijg katayx9oviog hiermit zusammen.
Stengel macht im Hermes 1881. S. 349 {. darauf aufmerksam, dass die Opfer an die Winde
gleich Opfern an die unterirdischen Gottheiten und an die Toten gehalten worden sind.

3Von der Verwandtschaft der Begriffe ,Wolke“ und ,Berg“ handelt ausfithrlich Schwartz,
Die poet. Naturanschauungen 2 (1879) S. 13 ff. Vgl. auch Lucr. 6, 159 u. 189. In Betreff der
cavae nubes s. Sen. Q. Nat. 2, 27, 4. Plin. n. h. 2, 133. Lucr. 6, 176. 195. 202. 272.

4Vgl. auch Stephani, Boreas und die Boreaden, Petersburger Akademie. 1871. S. 6. 12.
15. 21. Wackernagel EITEA TITEPOENTA S. 6.

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

SNachzutragen S. 39: Sen. Q. Nat. 5, 13, 3: Hinc fere omnia pericula venti erupti de
nubibus prodeunt, quibus armenta rapiantur et totae naves in sublime tollantur. ib. 2, 22,
2: Videamus, quantis procellae viribus ruant, quanto vertantur impetu turbines. id quod
obvium fuit, dissipatur et rapitur et longe a loco suo proicitur. Liv. 21, 58, 7: nec quod
statutum esset manebat omnia perscindente vento et rapiente, Od. 9 408: £érnog & &1 ép T
Bepaxtat | | ewov, deap 10 @épotev avapriaiacatl dveddat u. Ameis z. d. St. Xen. Hell. 5, 4,
17. Vgl. auch Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, 53. IToAitng, dnpmdetg petewp. pddot
Athen. 1880. S. 43.

“Nachzutragen S. 50: Hes. Theog. 708: dvepot... @épov & iaxrv T &vokryv te. S. 52, Anm.
201: Sen. Q. Nat. 2, 28, 3 ventus... sibilat. Schwartz a. a. O. 59.



Auch die Psychopompie des Hermes lasst sich leicht auf seine urspring-
liche Bedeutung als Windgott zurtickfiihren, wenn man bedenkt, dass die
Seelen (yuxai, 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.®

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 €i6wAov otadpoio mapa kAnida Ataobn &g
rvolag avépav; dvelpog ist verwandt mit dvepog): darum ist Hermes zugleich
Seelenfiihrer und Traumgott oder Schlafgott geworden.®

Da ferner die Winde dem Ackerbauer und Hirten bald fruchtbare Re-
genwolken (6prtviov vépog Soph. fr. 233 D.) bald trockenes Wetter bringen
und daher vielfach als befruchtend!® und zugerisch gedacht werden (vgl.
Zegpupin mveiouoa ta pEv @uel, dAAa 6¢ nEéooel, genitabilis aura, Favonius,
arp rupoPopog, £yXog avepotpedég u. s. w.) und sogar nach einem von Ari-
stoteles und Plinius bezeugten Hirtenglauben die Befruchtung der Heerden
hauptsichlich vom Winde abhiangt,!! so gilt Hermes als 66top ¢dov und
é¢plouviog, als Verleiher des Heerdenreichtums und Hirtengott und wird oft
phallisch dargestellt. Auch als Férderer der Gesundheit wurde er verehrt,
weil die Winde oft die Luft von schédlichen Miasmen reinigen und dadurch
Krankheiten abwehren oder mindern. 2

Weil der Wind wegen seiner Launenhaftigkeit und Unbestandigkeit!'3
von jeher und tiberall als ein Sinnbild des Gliickes angesehen wurde, so ist
Hermes als Windgott auch zu einem Gotte des plétzlich und unerwartet ein-
tretenden Gliickes und Zufalls geworden, dem deshalb auch die Gliicksruthe
und die Loose geheiligt waren.

Sehr einfach erklart sich die Funktion des Hermes als Gottes der Wege
und der Wanderer aus seiner ursprunglichen Windbedeutung, wenn man

8Zu S. 58: Auch die Abchasen halten die Seelen fiir luftartig. Die Seelen derjenigen,
deren Leichname nicht haben gefunden werden kénnen, werden auf eigenttimliche Weise
in Schlauchen gefangen und dann bestattet. Ausland 1880. S. 1019 f. Noch der moderne
Grieche flucht: dye eig Gvepov, myawve eig av. Schwartz, Ursprung d. Myth. 30, 2. Vgl. auch
TToAitng, 6numdelg petemporoyikol pdot Athen. 1880. S. 44 f.

9Zu S. 64 f.: Ap. Rh. 4, 877: autr) (Thetis) 6¢ rvotfj ikéAn Sépag NUT dvepog Bh P’ Thev éx
peyapovo. Il. B, 71: dnorttapevog 6velpog. Zu S. 66: In Betreff der Gleichsetzung von Seelen
und Traumen ist nachzutragen Porphyr de antro n. 28: &fjpog 6¢ 6veipov kata [MuSayopav
ai yuyai, dg ouvayeo9ai gnow eig tov yadadiav. Von der Verwandtschaft des Hermes mit
Hypnos handelt G. Kriiger in Jahrb. f. kKl. Philol. 1863. S. 289 {. Vgl. auch Brunn in den
Annali d. inst. 1868. S. 351 ff.

1074 S. 72 ff.: Geopon. 2, 26, 1: Tienavopévou oG Kapnod UId te 1@V avépev kai thg dAAng
100 dépog eukpaoiag, Mehr bei Hamm im Ausland 1878. S. 763 ff.

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

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

13ygl. Caes. de bello civ. 3, 26, 5 u. 27, 1. Plut. mor. p. 95 B: oi 1@v nipaemv xkaipoi kaddrep
4 mevpata Toig PEV PEPOUOLY TO1G 8¢ ATOoriITouoty.



bedenkt, dass Reisende vorzugsweise von Wind und Wetter abhéngig sind.!*

Die uralten Namen und Beinamen Apyeipoving (= dpyéotng), H1axktopog
und ‘Eppeiag enthalten ebenfalls noch deutliche Beziehungen zum Winde,
ebenso die Verehrung des Gottes am vierten Monatstage, weil an diesem
nach uraltem Volksglauben Wind und Wetter wechseln, ferner das Symbol
des Hahnes, eines das Wetter vorausahnenden und durch seinen Ruf pro-
phezeienden Tieres,!® und die Sage von der Geburt des Hermes am frithen
Morgen, da der Wind, welcher den Tag tiber weht, sich in der Regel schon
mit Sonnenaufgang erhebt.

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

Zu meiner grof3en Freude ist nun nicht blof3 das Resultat, sondern auch
die Methode, welche zu demselben gefiihrt hat, ziemlich allgemein anerkannt
worden,!® so dass ich hoffen darf, dieselbe werde sich im Laufe der Zeit
mehr und mehr einbtirgern und noch manches dhnliche Ergebnis zu Tage
fordern. Dass in der Tat noch viele mythologische Probleme mittels jener
einfachen Methode sich 16sen lassen, moge die nachstehende Untersuchung
lehren, deren Zweck es ist die sdmtlichen Vorstellungen, welche die Alten
vom Nektar und von der Ambrosia hatten, auf das Substrat des Honigs
zurtickzufiihren.

Auf absolute Neuheit kann dieser Gedanke freilich keinen Anspruch
machen. Schon Porphyrios in seiner Schrift de antro nympharum 16 sagt:
09¢ev twvég (vielleicht sind hierunter frithere Pythagoreer zu verstehen, da,
wie wir sehen werden, der Honig von den sdmtlichen Anhangern des Py-
thagoras sehr geschétzt wurde) ri§iouv 10 véktap xai v apBpooiav, fjv katd
PRV oTadel 6 TIONTAG €ig TO 1r) carnfjvatl T1oug teBvnkotag, 10 PéA Evbéxeabat,
9edv 1po@iig dvrog 10U péAttog.!” Man hielt also schon im Altertum aus zwei
Griinden den Honig mit Nektar und Ambrosia fiir identisch, einmal we-
gen seiner konservierenden, gewissermaf3en unsterblich machenden, Kraft

14Zu S. 87, Anm. 327 ist noch hinzuzufiigen: Xen. Hell. 5, 4, 17. Plut. de prim. frig. 18.
Arrian Anab. 1. 26, 1. Liv. 21, 58, 4. Goethe Ges. Werke. 1840. 23, 6. Der Windgott wurde
auch selbst als Wanderer gedacht: Schwartz, Poet. Naturanschauungen 2, 70 f.

15Zu S. 101. Anm. 391: Demokritos bei Plut. de san. p. 14: "Atorov ydp &otl... KAQOHOIG
dAextopidmv... g Epn Anpokpttog, ErMPeA®S MPOCEXELV, ONHEIN MTOIOUPEVOUG TIIVEURATOV Kal
Suppwv.

16ygl. Schweizer-Sidler in Fleckeisens Jahrb. 1879. S. 309 ff. Bursian in der Jenaer
Literaturzeitung. 1879. S. 425 ff. Conze in d. Archaeol. Zeitg. 1880. S. 8. Trendelenburg
ebenda. 1880. S. 132. Literar. Centralbl. 1879. S. 1225. Der einzige Gelehrte, welcher bisher
Widerspruch erhoben hat, ist E. v. Schmidt in seiner Schrift ,,Die Philosophie d. Mythologie
v. Max Miiller.“ Berlin. 1880. S. 71 ff. Derselbe halt Hermes fiir einen Lichtgott, welche
Annahme sich aber, wie ich an einem andern Orte gelegentlich auszufiihren gedenke, leicht
als vo6llig unhaltbar erweisen lasst.

17Gemeint ist die Konservierung der Leiche des Patroklos durch Thetis, welche dem Toten
durch die Nase Nektar und Ambrosia einflof3t.
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und zweitens weil er geradezu ebenso wie Nektar und Ambrosia fiir eine
Gotterspeise galt (vgl. z. B. Hy. in Merc. 560. Batrachom. 39).

In neuerer Zeit haben sich fiir eine Beziehung zwischen Honig und
Nektar und Ambrosia, soviel ich weif3, nur zwei Forscher, W. Menzel und Th.
Bergk, ausgesprochen. Ersterer hat in seiner lesenswerten Monographie tiber
die Biene (Mythologische Forschungen und Sammlungen Bd. 1. Stuttgart
1842) ganz kurz und ohne irgend niher auf die Sache einzugehen die
Vermutung geauflert, dass die Vorstellung von Nektar und Ambrosia auf
dem Substrat des Honigs beruhen durfte. Viel ausfihrlicher hat dagegen
Th. Bergk die Frage nach dem urspriinglichen Wesen des Nektars and der
Ambrosia behandelt in einem besonderen Kapitel seines tiberaus anregenden
und geistreichen, freilich aber auch zugleich viele schiefe und unhaltbare
Behauptungen enthaltenden Aufsatzes ,Uber die Geburt der Athene,“ welcher
im sechsten Jahrgang der von Fleckeisen herausgegebenen Jahrbticher 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 &altesten
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 machen (S. 377 {.), sei bald
Nektar bald Ambrosia genannt worden; wo beide Ausdriicke neben einander
erschienen ,ist die angemessenste Erklarung tiberall die, dass man annimmt,
die allgemeine Bedeutung sei auch hier wie so oft mit einer spezielleren
verbunden, um den Begriff vollstandig zu erschoépfen, ungefdhr wie man
pog @ T HEAOV Te, 0Upavog OUAunmog, und dhnliches verbunden findet”
(S. 380). Noch in der Ilias sei nur von einem Goéttertranke, nirgends von
einer Gotternahrung die Rede, Ambrosia dagegen bezeichne entweder das
Salbél oder das Futter der Gotterrosse; das Verbum otd{w, was mehrfach
auch mit apppooinv verbunden werde (Il. T. 38. 347. 354), spreche fur die
Identitat von Nektar und Ambrosia, insofern Beides eine fliissige nicht feste
Substanz bezeichne (S. 378 u. 379). Ein wirklicher Unterschied zwischen
beiden Ausdriicken im Sinne von Speise und Trank trete erst Od. €. 93 hervor.
Bergk meint, dass diese Unterscheidung auf einem spateren Missverstandnis
des formelhaften Hendiadyoin véxktap te kai dpPpooinv épatewvnv (S. 380).
Jene altere Anschauung aber, die nur einen Goéttertrank kenne, der mit
verschiedenen Namen bald Nektar bald Ambrosia benannt worden sei,
trete noch in der bei Alkman, Sappho und Anaxandrides vorkommenden
Verwechselung der beiden Ausdriicke deutlich hervor (S. 381). Spater habe
man sich gewohnlich den Nektar (welcher urspriinglich nach Bergk, wie
schon gesagt, ein himmlisches Trinkwasser bedeutete) als eine Art Wein
vorgestellt, wie aus den Verbindungen véktap oivoyosustv, kepdoat, VEKTAP
¢pudpdv hervorgehe, diese Vorstellung sei nattirlich erst nach der Einfithrung

18ygl. S. 388: ,Urspriinglich ist Nektar oder Ambrosia, den der heilige Quell Trito spendet,
nichts anderes als das reine himmlische Wasser.“
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des Weinbaues bei den Hellenen aufgekommen, wahrend man vor dieser
Zeit, als noch der Honigmeth das beliebteste Getrank der Hellenen gewesen
sei, sich auch den Nektar als eine Art Meth vorgestellt habe. Spuren der
alteren Sitte hatten sich noch in den sogenannten vnedaAia und im Hymnus
auf Hermes 5. 562, wo der Honig als 9e®v 116¢ila ¢6wbr 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 widerlegen
haben, daher wir hier auf eine eingehende Beurteilung verzichten diirfen. Nur
so viel mag hier gesagt sein, dass Bergk weder eine einigermafien vollstandige
Materialsammlung gegeben hat noch auch, trotz seiner richtigen Ahnung
von einem einstigen Zusammenhang des Nektars und der Ambrosia mit dem
Honig, zu einem methodischen Beweise gelangt ist. Der Grund davon liegt
wohl in seiner verkehrten und durchaus unerweislichen Annahme, dass
Nektar und Ambrosia noch bei Homer fast stets identisch seien und im
Grunde nur das ,himmlische Wasser“ bedeuteten.!® So sanken fiir ihn die
Beziehungen, welche der Meth einstmals zum Gottertranke gehabt haben
muss, nur zu untergeordneter Bedeutung herab, er untersucht sie weder
genau noch gibt er sie vollstandig an, er begntigt sich damit, einige duirftige
Spuren einstiger Beziehung des Methes zum Goéttertranke nachgewiesen
zu haben, welche fir ihn kaum mehr Interesse besitzen, als die spateren
Beziehungen des Nektars zum Weine.

Das Resultat meiner eigenen Untersuchungen léasst sich kurz folgender-
mafSen darstellen.

Nach dem Glauben der Griechen und Rémer war der Honig eine Art
Tau, welcher vom Himmel oder aus der Luft auf die Pflanzen (Baume und
Blumen) niederfiel und von den Bienen gesammelt wurde. Diese Annahme
erklart sich einfach aus der Erscheinung des sogenannten ,Honigtaus,“ d. i.
eines honigartigen Saftes, welchen die Blatter der Baume auf der der Sonne
zugekehrten Seite nicht selten ausschwitzen. Wie wir von einem ,Honigtau“
so redeten schon die Alten von dspopedt, §pocouedt, dypiov oder Gov pélt,
rores mellei Plin. aérium mel Verg. Besonders wurden Eichen, gewisse
Rohrarten und Eschen vom Honigtau befallen. Der Name der Esche pelin
hangt also wohl mit péAt Honig zusammen. So erklart sich die Vorstellung
von den honigtriefenden Eichen des goldenen Zeitalters. Eine besondere
Art des Honigtaus scheint die Manna der Bibel gewesen zu sein, auch sie
wird zugleich dem Tau und dem Honig verglichen und als Himmelsspeise
bezeichnet. Endlich wurde auch der Blumenhonig, wie aus Zeugnissen
des Hesiodos, Aristoteles, Vergilius hervorgeht, als ein himmlischer Tau

19Auf dieser falschen Deutung beruht wohl auch die sonderbare Ton mir in Kap. 4, B. mit
bestimmten Zeugnissen widerlegte Annahme Bergks, dass die Alten dem Genuss von Nektar
und Ambrosia keine unsterblichmachende Wirkung zugeschrieben héatten.
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aufgefasst. Dieselben Vorstellungen von der Entstehung des Honigs sind
bei den Indern, Germanen und Finnen nachweisbar. Man denke nur an
die honigtraufelnde Weltesche Yggdrasil der nordischen Mythologie. Auch
diesen Voélkern erscheint demnach der Honig schon seiner Herkunft wegen
als eine stife Himmelsspeise (Kap. 1, A.)

Bei Homer bezeichnet dpBpooin in der Regel die Speise, véktap den Trank
der Gotter. Nach einer andern Tradition, welche von Alkman, Sappho und
dem Komiker Anaxandrides vertreten wird und jedenfalls auch sehr alt ist,
weil sie sich sonst schwerlich gegentiber der in diesen Dingen mafigeben-
den Autoritat des Homer hitte behaupten kénnen, bezeichnet véktap die
Speise, apBpooia den Trank. Diese merkwiirdige Vertauschung der beiden
Ausdricke erklart sich einfach aus dem Umstande, dass véktap und dap-
Bpooia urspringlich nur verschiedene Formen derselben Substanz, des als
himmlischer Tau gedachten Honigs waren, welcher bald als Speise bald mit
Wasser verdiinnt und gegohren als berauschender Trank (Meth) genossen
wurde. Hierzu stimmt auch die wahrscheinlichste Etymologie von véktap =
voyadov Leckerei, was augenscheinlich eine héchst 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 aufersten Westens Ambrosia bringen, erklart sich leicht
aus der von mehreren Schriftstellern bezeugten Tatsache, dass der Honig
nur wahrend des Sommers, d. h. in der Zeit zwischen Auf- und Untergang
der Pleiaden entsteht. Nach einer parallelen Tradition soll Zeus nicht von
den Peleiai mit Ambrosia, sondern von Bienen mit Honig ernahrt worden
sein. Wenn an einigen Stellen der homerischen Gedichte Ambrosia auch als
Futtergras der Gétterrosse erscheint, so beruht dies wohl auf einer Uber-
tragung des Begriffes ,,Unsterblichkeitsnahrung” von den Géttern auf ihre
Rosse (Kap. 1, B).

Die Anwendung des Honigs im gewdhnlichen Leben war eine vierfache.
Entweder wurde er als stife Speise oder mit Wasser verdiinnt und gegohren
in altester Zeit als berauschendes Getrank (Meth) genossen, an dessen Stelle
in spéaterer Zeit, nach Einftihrung des Weinbaues, das sogenannte Hydromeli
und Melikraton traten. Moglicherweise ist Dionysos urspriinglich als Gott
nicht des Weines, sondern des Methes aufzufassen, zumal da ihm nach
einer bei Ovid erhaltenen Legende die Erfindung des Honigs zugeschrieben
wurde. Ferner wurde der Honig zu mancherlei Salben verarbeitet und als
Reinigungsmittel oder Seife (puppa) verwertet (Kap. 2, A).

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

Dieselben Eigenschaften der Sufigkeit, 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 nachgewiesen
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wird, in diesem Falle nur die herrschende Volksmeinung vertreten, ergibt
sich, dass man dem Honig und dem aus ihm bereiteten Getrank eine
gesundheitsféordernde und lebenverlangernde 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 Gentuisse von Nektar und Ambrosia die Unsterblichkeit der Gotter
beruht. Auch als Wundsalbe der Gétter kommt Ambrosia vor, wahrend der
Nektar als das sie belebende und starkende Getrank aufgefasst wurde (Kap.
4, B).

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

Dem entsprechend dachte man sich nun auch Nektar und Ambrosia
als Einbalsamierungmittel. So schiitzt Thetis die Leiche des Patroklos vor
Verwesung, indem sie ihm Ambrosia und Nektar in die Nase traufelt, ebenso
wie die alten Agypter ihren Toten antiseptische Substanzen durch die Nase
einfloften. Sarpedon wird dagegen durch Salbung mit Ambrosia vor Ver-
wesung geschiitzt. Wahrscheinlich deutet auch der von Homer hie und da
vom Bestatten der Toten gebrauchte Ausdruck tapyte auf Einbalsamierung,
da tapyxUw® nur eine Nebenform von tapixevo einpdkeln, einbalsamieren ist
(Kap. 5, B).

Zu diesen Beweisen fuir die urspriingliche Identitat des Honigs mit Nektar
und Ambrosia kommt nun noch der Umstand, dass nach mehreren alten
Zeugnissen der Honig geradezu fur die Speise, der Meth fir den berau-
schenden Trank der Goétter galt. Ibykos bezeichnet in einem Fragmente die
Ambrosia als zehnfache Potenz des Honigs. Wie menschliche Kinder unmit-
telbar nach der Geburt bei den Griechen, Indern, Germanen und Hebraern
mit Honig gefiittert wurden, so dachte man sich auch die neugeborenen
Gotterkinder mit Honig gespeist. Eine 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 bestatigenden
Zeugnissen péAt in der Bedeutung ,,Gotterspeise® erscheint, so lasst sich
umgekehrt eine Reihe von Stellen nachweisen, in welchen apfpoocia und
véktap in der Bedeutung von péAt gebraucht werden. Wie Honig so galten
auch Nektar und Ambrosia als erste Speise neugeborener Gétterkinder (Kap.
6, B).
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Auch hinsichtlich des metaphorischen Gebrauchs stimmen péAt und
véktap merkwtirdig tiberein, insofern beide von der Stiffigkeit der Rede und
des Gesanges gebraucht werden (Kap. 7).
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1 Kapitel 1.

1.1 A.

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

Luft auf die Pflanzen (Blumen und Biaume) nieder und gilt demnach fiir

eine Art von Himmelsspeise. Ahnliche Vorstellungen bei den Hebriern
(Manna), Indern, Germanen und Finnen.

Es ist eine merkwiirdige, noch nicht gehorig beachtete Tatsache, dass die
Griechen und Rémer, wie auch andere Volker, den Honig fast durchweg?® fir
ein Produkt nicht etwa der Bienen oder der Pflanzen, sondern des Himmels
und der Luft hielten, aus welcher er als eine Art von Tau niederfalle. Und
zwar scheint dies nicht blof uralte Volksanschauung, sondern auch die
Ansicht der meisten Philosophen gewesen zu sein. Diese Vorstellung erklart
sich ziemlich einfach aus der Erscheinung des sogenannten Honigtaus. So
nennt man bekanntlich noch jetzt eine eigenttimliche Krankheit der Blatter,
welche von einer klebrigen meist stifen Ausscheidung plétzlich befallen
werden. Sie hat wahrscheinlich ihren Grund in dem Missverhéltnis von
Saftzufihrung und Wasserausscheidung, weil sie vorziiglich im Sommer
bei starker auf kalte Nachte folgender Hitze die Blatter wie ein glanzender
Firniss tiberzieht.?! Der Honigtau erscheint vorziiglich an der Oberflache
der Blatter und an den der Sonne ausgesetzten Pflanzen und zwar plétzlich,
Blattlause wie Blattsauger schwitzen zuweilen auch aus dem After einen
honigartigen Saft in solcher Menge aus, dass die Pflanzen, besonders im
Juli, damit gleichsam tberfirnisst sind (Vgl. Leunis, Synopsis der drei
Naturreiche 2, Botanik S. 168). Aus der angeflihrten Tatsache nun, dass die
in Rede stehende Erscheinung eines stifSen honigartigen Saftes plotzlich und
vorzuglich an der Oberflache der Blatter und an den der Sonne ausgesetzten

29Die beiden einzigen Stellen, soviel ich weif, an welchen angedeutet ist, dass im Altertum
hier und da der Honig auch als ein Erzeugnis der Blumen oder der Bienen galt, finden sich
bei Theophr. fr. 190: ai 100 péAtog yevéoeig tptttai, ) ano tedv avidv Kai &v oig dAAoig £otiv 1)
YAukUtng, GAAn &’ €k 100 aépog, dtav avayudév uypov urmo 1ol nAiou cuvepndév réoy. Tvetat
6¢ 10T10 pdAtota Uno upapnov. dAAn 6’ év 1oig kaddapolg und Sen. ep. 84: Quibusdam placet
non faciendi mellis scientiam apibus esse sed colligendi. Vgl. auch Probus z. Verg. Georg. 4.
1: quidam dicunt mel in aére nasci, quidam apes colligere.

2lInteressant ist es, dass schon die Alten genau dieselbe Beobachtung gemacht haben:
Galen. 1. tpo@. duvap. AY’ (ed. Kuehn 6, 739): 0ida 6¢ note 9¢poug Hpa rAeiotov Boov Ert Tolg
1@V 6évBpmv kal Sapvev kal tvev Botav@dv @uAdolg edpedey, Og UMO OV yewpy®v Aéyeodat
nagoviav, 6 Zeug £Rpe§e péAL. mponyelto 68 vug pdv etQuxng, ©g &v 9épet... Jepur) 68 kai
Enpd xpdolg aépog érmi tijg mpotepaiag. Aristot. h. an. 5, 22, 4 (ed. Didot 3, 97, 7 ff.): péAt
6¢ 10 mirtov €k 100 Gépog, Kai paAiota év taig v dotpwv ErmroAaig, kai tav Kataoknyn 1
ip1g. BAag 8’ ou yiveral péAt ipod IMAswdbog érutoAfig. Plin. n. h. 11, 30: Venit hoc ex aére
et maxime siderum exortu, praecipue ipso Sirio exsplendescente fit, nec omnino prius
Vergiliarum exortu, sublucanis temporibus. Itaque tum prima aurora folia arborum melle
roscida inveniuntar etc.
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Pflanzen auftritt, zog man einfach den Schluss, dass der sitie Saft (Honig)
aus der Luft oder vom Himmel als eine Art Regen oder Tau (daher der
Name ,Honigtau®) niederfalle, weshalb die Alten von 6poodpiedt oder depopieAt
(&yptov 1£A1) oder Gov pgAt reden?2 und den Saft geradezu Tau (6pooog, ros)
nennen oder doch damit vergleichen.?® Ferner behauptet man, dass es
vornehmlich die Eiche, Linde und gewisse Rohrarten seien, auf welche der
siife Tau des Himmels niederfalle.?* Nicht undenkbar wire es, dass unter
den Rohrarten Zuckerrohr zu verstehen ist, von dem die Alten bekanntlich
annahmen, dass es eine Art Honig hervorbringe.?5 So erklart sich wohl

22Athen. p. 200 c: Apuviag... Tiepi 100 depodATog KAAOUNEVOU... YPAdel oUTeg. ,ZUV Toig
@UANO1G Spémovieg ouvtiBEaoty eig taAadng Lupilakilg tporov rAdrrovieg, ol 8¢ opaipag rro1ovv-
1eg. Kal émeldav péAdnot poodpépeodal, AMOKAAoAvieg A’ aut@dv &v 101G Suldivolg motnpiog,
oUg kadoUot taBaitag, poBpéxouot kat Sinbrjoavieg mivouot. kai €otv 6poov ag dv TG péAL
mivot Sieig toUto 6¢ kal modv fj6ov.“ Galen. 1. tpog. Suvap. AY (ed. Kihn 6, 739): évopdagouot
8’ auto dpooodpedt te, kal depopedt. Diod. 19, 94: g@uetat... ap’ avtoilg (den Nabatidern) kat
ano v 66vBpmv AL oAU 1O kadoupevov dypilov (aéplov?), @ xpdvral otg ped’ Gdatog. Nach
Polyaen 4, 3, 32 gehdrten zum taglichen Bedarf des persischen Hofes Govtog péAttog £ékatov
nadadat tetpdywvot dva 6éka pvag €Akoucat. Suidas s. v. Akpig... péAt dyplov, érep amnod v
6¢évBpmv £rmouvayopevov pavva toig roddoig rpoocayopevetat. Vgl. auch Ev. Matth. 3, 4: 1) 6¢
TPOoET v autol Kai akpibeg kail pédt dyplov (Vulg. mel silvestre). Bocharti Hierozoicon ed.
Rosenmuiller 3, 375 ff.

23Galen. a. a. O. (6, 739 ed. K.): yivetat piv yap [t6 1éAi] & 1oig uAAoIg TV QUIRV, EoTt
6¢ oUte XUAOG avt@v, oUte Kapridg, oUte poplov, dAN’ 6poyeveg pEv taig dpoootg, oU prv ovte
ouvex®dg 009’ 6poimg éketvalg yivetat daywidég. Plin. 16. 31: constatque rores melleos e caelo,
ut diximus, non aliis magis insidere frondibus (als dem der Eiche). Ael. . {oov 15, 7: “Yetat 1)
"Ivd&V yij 8141 100 oG PEATTL UYPD, ... driep 00V Eurirov taig roatg Kai taig v £Asiov KaAdapev
KOpaig, vopdg toig Pouct kai 1oig rpoPatoig napéxel Yavpaotdg... (pdAota yap éviaida ot
vopueig &dyouowv autd, €via kat pdAdov 1) 6pdoog 1) yAukela kadntatl necovoa K. . 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

Honigbaume in Arizantia: Apeavteiav... | | eivou Soupatéou pérttog tpoeov, fxt ruovia | |
feping Leibwpov éntov apdpov éépong | 1 §évdpea xattrjevia pedipputov, og aro oipfirev, ||
6abaAénv @diva coiig tiktouot pedioong, | | avtotokmv metddov XAogpov motov * eig nediov

vap || dpupavrg ®aédav, Ote Aovetat ‘Qreavoto | | dunviov Aeng drooeietat ikpada yaitng.
Vgl. auch Grimm, Deutsches Woérterb. unter Honigtau.

24ygl. Plin. 16, 31 (oben Anm. 23). Theophrast fr. 190 ed. W. dAAn 8¢ [yéveoig 10T péAttog]
¢k 100 dépog... eUpioketal 6¢ pdAiota i 101§ @UAAOIG TG Spuodg kal g eAupag. Id. h. plant.
3, 7, 6: pedundng oUtog Xudog éri Spui pdliota mpooifel. Diod. 17, 75: "Eotut kai 6évépov
napd 1016 Eyxmpiotg (t. ‘Ypkaviotg] maparinoiov §put kata v Ermgaveiav, anod 6¢ v eUAAGV
aroAeifov péAt Kat toUto tveg ouvayovieg SawiAf] w)v dndéAdauvotv avtot nowovvtat. Curt. Ruf.
6, 4, 22: [In Hyrcania] frequens arbor faciem quercus habet, cuius folia multo melle tinguntur:
sed nisi solis ortum incolae occupaverint, vel modico tepore sucus extinguitur. (Vgl. Exod. 16,
21). Philostr. Her. 750 (2, p. 217 ed. K.): tpépouot 6¢ (d. Amazonen) ta Bpépn yaAakti te 1@V
popPadev nnev xai dpocou knpiotg, 1j péAttog diknv i toUg Sovakag @V MoTtap@v ifavet.
Arr. Peripl. mar. Eryth. p. 9 ed. Huds. péAt 10 kaAdapivov 10 Aeyopevov oakyapt. Seneca ep.
84, 4: aiunt inveniri apud Indos mel in arundinum foliis, quod aut ros illius caeli aut ipsius
arundinis humor dulcis et pinguior gignit. Ael. h. an. 15, 7: [t0 péAl... épninov taig noailg
Kal tailg v £Aeiov KaAdpev KOopalg.

25Aristot. Probl. ined. 1, 2 (5, 291, 28 ed. Didot.): 10 6¢ odxxap napd 1oig Tvdoig obte
Aeyopevov pEATOg €0t TESIG, T0TU HAiou v &v 1§ dépt 50OV T yvUovTog £t 1O YAUKU, GoTiep
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auch die namentlich bei den lateinischen Dichtern verbreitete Vorstellung,
dass die Eichen (quercus u. ilices) im goldenen Zeitalter von Honigtau
getrieft hatten,?® was schwerlich auf das von Hesiod und Andern erwihnte
Bauen der Bienen in hohlen Eichenstimmen zu beziehen ist,?” da an
einer Stelle die Blatter (nicht der Stamm) als Sitz des Honigs bezeichnet
worden, an einer andern Stelle dieser mit dem Pradikat roscidus belegt
wird. Nach Kuhn (Herabkunft des Feuers und des Gottertranks S. 136)
gehort auch die Esche zu denjenigen Baumen, welche die Erscheinung des
Honigtaus besonders haufig und stark ausgepragt zeigen, weshalb er ihren
Namen pedin wohl nicht mit Unrecht mit péAt zusammenbringt (vgl. Hesych.
pedin dorep péAt. £i6og 8evdpou, 69ev ta péAdta). Hierher gehort endlich
auch die Manna, welche nach der biblischen Erzdhlung die Speise der
Israeliten in der Wiiste bildete. Dieselbe fiel (regnete) vom Himmel wahrend
der Nacht wie Tau nieder (Exod. 16, 4 u. 14. Num. 11, 9) und war von
stifem, 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 Baumen und Strauchern Stideuropas und
des Orients wie Fraxinus Ornus (Mannaesche), Hedysarum Alhagi, Tamarix
mannifera, der orientalischen Eiche (s. oben Anm. 24) gewonnen wird. Nach
Ehrenberg (Symbolae physicae fasc. 1, 1823) fiel die Manna der Israeliten
aus den Spitzen der Tamarix mannifera auf die Erde, sie entsteht durch
Schildinsekten, welche die Aufiersten 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 Briancon gewinnt
man aus den jungen Trieben des Larchenbaumes (Larix Europaea). (Vgl.
Winer, Bibl. Realworterb. 3 (1847) Brockhaus’ Conversations-Lex. unter
Manna.ZS] Ahnliches berichten griechische Schriftsteller von (nicht naher

Kal év 1@ Opet 1Q Apave kadoupéve yiverat toroTtov. Isidor Hisp. Orig. 17, 7. Megasthenes b.
Strabo 15, 1. Diosc. de m. m. 2, 104. Plin. h. n. 12, 8, 17. Galen, de simpl. medic. 7, 9. Mehr
b. Lenz, Botanik d. a. Griechen u. Romer. 267 f.

26Vergil. Ecl. 4, 30 (cf. v. 8!): et durae quercus sudabunt roscida mella. id. Georg. 1, 131:
Mellaque decussit foliis (Juppiter). Tib. 1, 3, 45: Ipsae mella dabant quercus. Ov. Met. 1, 112:
Flavaque de viridi stillabant ilice mella.

2THesiod. #pya 232. Pseudo-Phocylid. 174 ed. B. Verg. Geo. 4, 44. Hér. ca. 2, 19, 11. Epod.
16, 47. Sil. 2, 219. Ov. Fast. 3, 747. Am. 3, 8, 40. Antip. Sidon. Anth. 1, 38.

28Wenn es Exod. 16, 21 heifit, dass die Morgensonne die Manna zerschmolzen hatte,
so erinnert dies an die Erzdhlung des Curt. Ruf. 6, 4, 22, wo es von dem hyrkanischen
Eichenhonig heif3t: sed nisi solis ortum incolae occupaverint vel modico tepore sucus
extinguitur.

18



bezeichneten) Baumen in Thrakien, Medien, Lydien,?® Syrien und Italien.3°

Sicherlich ist die in den Versen des Euripides Bacch. 709:

...EK 8¢ Ki1ooivev
SUpowv yAukeial péAtog éotalov poat

und ib. 143:

petl 6¢ yadakt riedov, pel 6’ oive, Pel 6¢ pedloodv vEKTapt

ausgesprochene Vorstellung aus der Beobachtung des Honigtaus her-
vorgegangen, wie schon Aelian h. an. 5. 42 (s. Anm. 29) richtig vermutet
hat.3!

Aber nicht blof3 den von den Blattern und Zweigen der Baume ausge-
schwitzten Honigsaft, sondern auch den eigentlichen Blumenhonig hielt
man fir 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 &lteste Zeugnis, welches
sich fir diese Anschauung anfithren lasst, findet sich, soviel ich weif3, in
Hesiods Theogonie: Hier heifit es 5. 81:

Ovtiva tipnoouot Atdg koGpat peyddotlo
1® pév éml YA®woorn YAuKepr)v xetouow éépony,
100 &’ éne’ ék otopatog pei peidya.

29Aristot. de mir. ausc. 19 (4, 78 ed. Didot): ®aci 6 kai &v Audia(?) anod v 6ivEpwv 10
1éAL oudAéyeodat oAU Kati rotelv £€ autol toug évoikodviag dveu Knpold tpoxiokoug... Tivetat
pév olv kai v @pdxr, oUyx oUte 8¢ otepedv, AAN’ Goavel app@deg. Ael. h. an. 5, 42: v Mnbia
6¢ arootdlev OV 5évipwv drouem péAtl og Eupuidng év 19 Kidapdvi gnowv éxk 1@dv kAddev
vAukeiag otayovag anoppetv, yiveodat 8¢ kai £v ®pdky péAt €K 1OV QUIRV fjiKouoda.

30Galen. . tpog. Suvap. AY (6, 739 ed. Kithn): nap’ fipiv pév olv onavieog @aivetatl 1oGto
ywopevov, €v 8¢ 1@ Gpet 1@ Apave kad’ €ékactov £€rog oUk dAiyov (vgl. Pseudoaristot. Probl.
ined. 1, 2 (5, 291, 27 f. ed. Didot). &dote éknetavvuvieg £t yijg 6éppata kai osilovieg ta 6evépa
6éxovtal 10 aroppéov art’ avtdv Kai xutpag kai kepdpia rmAnpotot 1ol péAttog. dvopafouot
8’ autd Spoodpedi e kai aspopedt. Vorher sagt Galenus: oiba 8¢ note 9époug Gpa mAeiotov
6oov €1t 101G TV 6évipmv Kal dapvev Kal Tvev Botavdv euAAotg eUpediv, OGS UIO TV YERPYRV
Aéyeodat mafoviav, 6 Zeug EBpete péAL. Plin. n. h. 15, 96: Sponte nascitur in Syriae maritimis,
quod elaeomeli vocant. Manat ex arboribus pingue, crassius melle, resina tenuius, sapore

dulci.
31Vgl. auch Philostr. im. 2, 320, 19 ed. Teubn. 9Upoot kai &&vépa péAt otalovia. Etwas
anders Hor. ca. 2, 19, 9 fI.: Fas pervicaces est mihi Thyiadas, | | Vinique fontem lactis et

uberes | | Cantare rivos atque truncis | | Lapsa cavis iterare mella.
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Offenbar ist hier yAukepr) é¢pon fir Honig gebraucht, der ja schon von
Homer>? der SiiBigkeit der Rede oder des Gesanges verglichen worden ist (S.
unten Kap. 7). Selbst Aristoteles (h. a. 5, 22, 4) fahrt fiir die Meinung, dass
der Honig aus der Luft falle (néAt1 6¢ 16 mirtov €k 100 aépog), wahrend das
Wachs von den Blumen, das Stopfwachs (xfnwotg, melligo) von den Baumen
komme, die Beobachtung an, dass die Bienenziichter in einem oder zwei
Tagen die Stocke voll Honig finden und dass es zwar im Herbste Blumen aber
keinen Honig mehr gibt, wenn er weggenommen wird. ,,Apnpnuévou ouv fidn
10U yevopévou péAttog,” fahrt Aristoteles fort, ,kai tpo@iig fj 0UK évouong fj
ornaviag, éveyiyveto &v, einep énoiouv éx v av9adv.“ Ahnlich sagt Columella
(9, 14 z. Ende): idemque (Celsus) ait, ex fioribus ceras fieri, ex matutino
rore mella. Daher wird auch der Blumenhonig, ebenso wie der Baumhonig,
als ein himmlischer Tau gefasst>® und von Dichtern und Naturforschern in
begeisterten Worten als gottlicher Nektar und Geschenk des Himmels, als
eine Gottern und Menschen gleichwillkommene Speise gepriesen.3*

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 Vélkern nachweisen lasst.

Zunéchst bei den Indern. In einem an die A¢vins gerichteten Hymnus des
Rigveda (1, 112, 11) wird ausdrticklich gesagt, dass der Honig (madhu) aus
der Wolke (nicht aus dem Fass, wie Grassmann tibersetzt hat,) stréme.3?
Dass hier unter madhu in der Tat Honig und nicht Meth oder Soma zu

82ygl. 2. 1, 247: 1oiol 6¢ Néotwwp | | Hduenng avépouoe, Atyug [Mudiev ayoprng, || tod
Kat anod yAooong péAttog yAukiov peev audn. Hom. hy. 25, 4: 6 8’ 6ABiog, éviiva MoGoat | |
pild@vrat * yAukepr) ol artd otopatog peet audr) (vgl. Hesiod. Theog. 94). Ebenso wie hier Hesiod
so nennt auch Pindar den Honig &poa: vgl. Nem. 3, 73: éyo 108¢e 1ot | | mépne peptypévov
PEAL AUk | | Zuv yadakty, Kipvapéva & Eepo’ apgénet, | | iop’ doidipov AloAfjorv év rvoaiow
avAdv. Dazu bemerkt der Scholiast: 1) §p6cog 1} 100 P€ALTog Kipvapévr mpog 0 yaAa motel 10
nopa doidpov kai 1o rnoinpa pixdev avdoig yivetat kat avutd Sauvpactov.

33Verg. Geo. 4, 1: Protinus aérii mellis caelestia dona exsequar, wozu Serv. bemerkt: nam
mel exrore colligitur, qui utique defluit ex aére. Prob. Quidam dicunt mel in aére nasci,
quidam apes colligere quo tempore in Ida Juppiter nutriebatur: tum primum ex aére fluxisse,
eoque ipsum alitum. Philostr. Im. 2, 414 ed. K. 6pdg yap (Sophokles) kai tag pedittag, og
UniepriEtoviat oou... £rmieifouvoat otayovag aroppntoug tig oikeiag §pocov. Dio Chrys. 2, p.
178. xept 1@V av9dV Mg 6pdoou Sragépovtat [ai pédtcoai]. Anth. Gr. 2, 177, 29, 1 (ed. Brunck);
augtoniovntov £v aidépt petpa pediooav.

34%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): aiSepéou mnvai véktapog
¢pydaudeg. Plin. 11, 30: Sive ille est caeli sudor, sive quaedam siderum saliva, sive purgantis
se aéris succus, utinamque esset et purus ac liquidus et suae naturae, qualis defluit primo;
nunc vero e tanta cadens altitudine multumque dum venit sordescens et obvio terrae halitu
infectus, praeterea a fronde ac pabulis potus et in uterculos congestus apum (ore enim
vomunt), ad haec succo florum corruptus et alveis maceratus totiensque mutatus, magnam
tamen caelestis naturae voluptatem affert. ib. 37: nec alia suavitas visque mortalium malis a
morte vocandis quam divini nectaris.

35ygl. Myriantheus, Die Acvins oder die Arischen Dioskuren, Miinchen 1876, S. 128 ff.,
wo freilich S. 130 Theophr. fr. 190 ed. W. véllig missverstanden ist und willktirlich madhu
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verstehen ist, scheint aus Vers 21 desselben Liedes hervorzugehen, wo von
den Acvins gesagt ist:

»womit den Bienen ihr den lieben Honig (madhu) bringt, mit
solchen Hulfen kommt, o Ritter, schnell herbei.“

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

Ebenso wie die Griechen scheinen auch die Inder die Vorstellung von
einem Honig oder Soma (= Amrita d. i. Unsterblichkeitstrank) traufelnden
Baum zu kennen. Rigv. 2, 164, 20-22 heif3t es:

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

»Wo die gefltigelten des Amrita Spende im Opfer unaufhérlich
preisen, der Herr des Alls, der Hiiter der Welt, der Weise, hat
mich den Schuler dorthin gesetzt.“

~Auf welchem Baum die Madhu (Honig oder Soma) essenden
Vogel niedersitzen... auf dessen Wipfel ist die stif3e Feige, sagen
sie: die kann der nicht erlangen, der den Vater nicht kennt.“ (Vgl.
Kuhn, Herabholung des Feuers S. 127. Grassmann, Rigveda
Uubersetzt 2 S. 457 £.)

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

Noch viel Klarer ist aber dieselbe Vorstellung in dem germanischen My-
thus von der Weltesche Yggdrasil ausgesprochen, in welcher langst ein Bild
des tiber unsern Hauptern sich ausspannenden Luft- und Wolkenhimmels
erkannt ist. (Mannhardt a. a. O. 543. Kuhn a. a. O. 131). Dieser Baum,
sagt Gylfaginning, ist aller BaAume grofiter. Seine Zweige breiten sich tiber
die ganze Welt und ragen tiber den Himmel empor. An seiner einen Wurzel
befindet sich der Urdarbrunnen, dessen Wasser so heilig ist, dass Alles
was in den Brunnen kommt so weif3 wird wie die Haut, die inwendig in der

statt im eigentlichen Sinne in der Bedeutung Regen genommen wird, obwohl dem 5. 21
ausdrticklich widerspricht.
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Eierschale liegt. Den Tau, der von der Esche auf die Erde fallt, nennt man
Honigfall (hunangfall), davon néhren sich die Bienen.3¢ (Sn. 20).

Auf dieselbe Vorstellung flihrt wohl auch die eigentiimliche poetische
Bezeichnung der Wolke als Bienenschiff (byskip).3” Es liegt darin wohl
der Gedanke ausgesprochen, dass die Bienen ebenso wie gewisse andere
Insekten ihren eigentlichen Sitz im Wolkenhimmel haben, aus welchem sie
den Honig mit herabbringen. (Naheres 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 Stinde der Menschen verlie3en sie es
und Gott gab ihnen seinen Segen; darum kann die Messe nicht gesungen
werden ohne Wachs.“ (Ancient laws of Wales 1 739). Nach Mannhardt
(German. Mythen. S. 424) wurde das himmlische Lichtreich einst als ein
wunderherrlicher Garten gedacht, woher der Blumenschmuck alljahrlich auf
die Erde kommt. Ringsum bliithen grofie Blumen, die Honig in den Kelchen
bergen (vgl. auch S. 471).

Eine ganz dhnliche Vorstellung tritt uns endlich auch in der finnischen
Mythologie entgegen. Ein finnisches Lied lautet:3®  Biene, du Weltvoglein,
flieg in die Weite, iber die Seen, tiber den Mond, tber die Sonne, hinter
des Himmels Sterne, neben der Achse des Wagengestirns; flieg in den
Keller des Schopfers, in des Allméchtigen Vorratskammer, bring Arznei
mit deinen Fliigeln, Honig in deinem Schnabel, fiir b6se 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 Géttern den starkenden, unsterblich
machenden Trank lieferte, dem Himmel entstammt und von Végeln von
dort auf die Erde herabgebracht wird (Kuhn, Herabkunft d. Feuers u. d.
Gottertranks 118 ff.).

1.2 B.

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

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

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

38Vgl. Gubernatis, Die Tiere in der indogerman. Mythologie. S. 508, der sich auf Tomasson
und Menzels Schrift, ,,Die vorchristl. Unsterblichkeitslehre“ beruft.
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Die gewdhnlichste, schon in den homerischen Gedichten haufigste Be-
deutung des Wortes apBpooia (dpBpooin) ist Gotterspeise, wahrend véxktap
in der Regel als Gottertrank erscheint. So ist dpBpooia in allen Fallen, wo
es eine Speise bezeichnet, wohl urspriinglich als ein Adjectivum feminini
generis,3? wozu ein Begriff wie £6061] zu erganzen ist, zu fassen, es bedeutet
also eigentlich Unsterblichkeitsspeise oder Nahrung der Unsterblichen (=
Gotter.)

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

1. T, 352:
... 8" Al
véktap évi ot9eoot kal apBpooinv épateviv
otdag’, tva pr) pv Aypog ateprr)g youvad’ iknat.

Od. £ 199:

) 6¢ [tf) KaAduwoi] nap’ apPpooinv dpwai kai véktap E9nkav.

ib. 92:

g Gpa povhoaca Yed napidnke tpdnelav,
apppooing miroaoca, KEPAooe &€ VERTAP EpUdPOV.

Od. 1 359 (vom Weine des Odysseus):

AAAd 168’ apPpooing Kai véKtapog £0Tv Aroppws.

Hes. Theog. 639:

aAd’ 6te 61 retvolotl mapéoxedev Gppeva mava,
véktap T apPpooinv te, tarnep Seoi avroi €douot,
naviev év otdecotv aégeto Supog aynvep.

ib. 796:

0U06¢ ot auppooing Kai véktapog £pxetal Acoov
(65 kev Vv [EtUya] éniopkov aroAsiyag émopooon
adavdteov K. T. A.)

39vgl. 881 (scil. xeip), Unieptepin (scil. dpafa) u. s. w.
40ygl. dhnliche Zusammenstellungen wie oitog 118¢ Totrg, 0itog Kai pédu (Homer), oftog Kai
otvog (Homer u. Xenophon.)
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Hy. in Merc. 248 findet Apollon in der Kyllenischen Hoéhle:

1pelg adutoug dvépye Aafov kKANida gaswr)v,
vékTapog éurmieioug 16’ dpPpooing épatevig.

Hy. in Cer. 49:

oub¢ ot apPpooing kai véktapog Hdunodtolo
ndooat’ AKNXePEv, oude Xpoa BAAAeto Aoutpoig.

Hy. in Ap. Del. 123:

oud’ dp AndAAwva xpuocdaopa drjoato pnpe,
aAda Ogpig véktap 1e Kail apppooinv épatevnv
adavdammot xepoiv énmpiato.

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

autov & avut’ atitaddev évi peydpototv £xouca
olte T apPpooin te kai eipata kada 6idovoa.

Augenscheinlich sollte man hier entweder den Begriff apppooin allein oder
vékTapt U apBpooin te erwarten, oite U apBpooin te aber ist unverstandlich. !
Eine Anderung scheint demnach notwendig. Am einfachsten ist es wohl in
diesem Falle nach Analogie von Ausdriicken wie dpuppotov €i6ap (Hy. in Ap.
Del. 127 in Ven. 260), apppoociov eidap (II. N 35. E 369), éAaie appfpote (Od.
9 365, Hy. in Ven. 61), éAaie dpPpooie (II. E 171), xkdAAer dpppooie (Od. o

192) zu lesen oitw*? apPpooin xai eipata kala d16ovoa.*3

Auglerdem finden sich noch einige Stellen, wo dapppooin in der Bedeutung
Gotterspeise und véktap = 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 gewdhnlichen Tradition,
wonach dapppooia die Speise, véktap den Trank der Gotter bezeichnete,
eine andere mehrfach bezeugte bestand, worin dieses Verhéaltnis geradezu
umgekehrt erscheint. Das Hauptzeugnis dafiir findet sich bei Athenaios, 39
a: ,oiba & 8t Avagavdpidng to véktap ou motdov AAAd Tpo@r)Vv ivat Adyel Sedv

41Auch Bergk (Jahrb. f. class Phil. 1860, S. 380) nimmt Anstof3 an diesem Verse. Das blof3e
ottog bedeutet an sich menschliche (nicht gottliche) Nahrung. Vgl. Hy. in Cer. 236: 6 & dégeto
Saipowvi icog (Demophon), 0¥t 00V ottov 6wV, 0U 9nodpevog yada pntpog.

42In Betreff der beiden Hiatus vgl. Kiihner, Ausfiihrl. Gr. d. gr. Spr. 2 1. 153 . u. 81.

43vgl. tibrigens Nagelsbach, Hom. Theol. S. 15, der oite U auppooin mit Brod und Ambrosia
erklart, was Bergk, mit dessen Annahme eines £v 1a uotv ich mich aber nicht einverstanden
erklaren kann, mit Recht verwirft (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 380 f.)
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To véktap £091e tavu
pattev Swanive t dpfpooiav, kat @ Au
6lakov® 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 Gentige hervor: kai AAkuav 6¢ gnot ,To véktap
gduevatl autoug.“ Kai Zango 6¢ gnow

Apfpooiag pev kpatr)p EKEKPATO,
‘Eppag 8’ éAwv Epriv Seoi] Qvoyonoev.
6 & “Opnpog Jedv dpa 1o véktap oidev.

Dieselbe Vorstellung liegt vielleicht auch den schénen Versen des Euripides
(Hippol. 748) zu Grunde, wo es von dem Goéttergarten im auf3ersten Westen
heifst:

Kpfjvai T apPpooiat xéoviat
Znvog pedddSpev apd koitaig,
v’ & Brodwpog attel {adSéa
x9mv eddapoviav 9eoig.

Wie ist nun dieser eigenttimliche Widerspruch der beiden verschiedenen
Traditionen zu 16sen? Bergk, welcher im Hinblick auf die Tatsache, dass
die andern Volker (Inder und Germanen) nur einen Gottertrank, keine
Gotterspeise kennen, von einem urspringlichen Unterschied der beiden
Begriffe nichts wissen will, sondern in apppooia nur eine zweite Bezeichnung
des Goéttertranks erkennt, sagt (Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 379 f.) Folgendes:
»,Keine dieser Stellen nétigt jene Ausdriicke voneinander zu halten: die
angemessenste Erklarung ist tiberall die, dass man annimmt, die allgemeine
Bezeichnung sei auch hier wie so oft mit einer spezielleren verbunden,
um den Begriff vollstindig zu erschépfen, ungefiahr wie man npog f& v
A6V Te, oupavog OUAupnodg te und Ahnliches verbunden findet.“ Dass
diese Erklarung jedoch angesichts solcher Stellen wie Od. £ 93:

Yed mapédnke tpanefav
apppooing rmAnoaoca, képacoe 8¢ vértap épudpov.
avtap 6 mive Kai Node didxktopog Apyelpoving. 2

44vgl. auch Eustath. p. 1633, 1.

45Um diese Stelle, an welcher Bergks Erklarung allerdings scheitert, zu entkraften, will er
sie zu einem Produkt spaterer Phantasie machen. Dass der Begriff der Gotterspeise bei den
Griechen uralt ist, er sieht man aus dem Worte @fjpog, was Hesych. mit 1 t1@v apxaiov Sedv
tpoor) erklart (vgl. auch Arcad. de acc. p. 122, 26: gfjpov Bpdpa Se@dv und Aischrion b. Ath.
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und Theog. 640:

véktap T apPpooinv te, tarep Seoi avroi €douot.

zu kiithn ist und dass zwischen Ausdriicken wie & T’ fgA1ov te und véKtap
T apPpooinv te ein grofier Unterschied besteht, diirfte einleuchtend sein.
Die Moéglichkeit der beiden verschiedenen Traditionen erklart sich wohl am
besten auf andere Weise, namlich durch die Annahme, dass véktap und
apppootia nur verschiedene Formen einer und derselben Substanz, d. i. des
Honigs sind, welchen man, wie wir spater sehen werden, nicht blof fur die
Nahrung der Goétter hielt, sondern dem man auch geradezu die Fahigkeit
unsterblich zu machen zuschrieb.

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

Ein solches berauschendes Honiggetrank nennt man bekanntlich Meth,
und es ist nicht zu bezweifeln, dass dieser, wie bei andern Volkern, so auch
bei den Griechen der Urzeit, welche noch keine Weinkultur kannte, die Rolle
des Weines spielte (vgl. Victor Hehn, Kulturpflanzen und Haustiere 2 S. 134
und unten Kap. 2, A); zumal da sich Spuren davon noch in der Mythologie
erhalten haben. Bedenkt man nun, dass der Goéttertrank der Inder*® und
Germanen?” und auch der spateren Griechen, denen der Nektar offenbar

296 f.: katl 9edv dypwotv eupeg (FAatkog der durch den Genuss einer Pflanze unsterblich
wurde), fjv Kpovog katéomeipe). Es liegt die Vermutung nahe, dass @fjpog mit dem lat. far
verwandt ist und sonach eine von dem Dinkel oder Spelt abstrahierte Gotterspeise darstellen
sollte.

46Soma bezeichnete urspriinglich den Saft, welcher aus dem saftigen Kraut einer Pflanze
gepresst wurde. Diese brachte einst ein schén beschwingter Falke aus der Ferne, vom
hochsten Himmel, oder von den Bergen her, wohin sie Varuna gesetzt, der Weltenordner.
Thr Saft, gelautert, mit Milch und Mehl gemischt, und einige Zeit der Garung uberlassen,
zeigte berauschende Wirkungen und war der allbeliebte Trank der Arier, des Opfers Seele
und Zierde, der Manner Freude. Ihn trinkt der Kranke als Arznei, sein Genuss starkt die
Glieder, halt alles Siechtum fern und dehnet lang das Leben. Der Trunk heif3it den Sanger
seine Stimme erheben und begeistert ihn zum Lied; er gibt ihm tberirdische Kraft, so dass er
sich selbst unsterblich dunkt (Amrta = apppooia!). Die Macht des Trunkes flihrte schon in
Indo-Iranischer Zeit dazu, den Saft als Gott Soma (ostiranisch Haoma) zu personifizieren und
ihm fast alle Taten anderer Goétter zuzuschreiben; zumal ja auch der Goétter Starke durch
diesen Trank gehoben wurde (vgl. die Wirkung des Nektars und der Ambrosia bei Hes. Theog.
639 ff.). Er soll des Frommen Leben endlos dehnen und nach dem Tode ihn unsterblich
machen am Ort der Seligen, im héchsten Himmel. (Aus Kaegi, Der Rigveda. Ziurich 1879. S.
63 ff. wo auch viele Belege gesammelt sind). Ahnliches gilt {ibrigens vom Iranischen Haoma
(Windischmann, Abh. d. bayer. Ak. d. Wiss. 1846. S. 127 ff. Kuhn, Herabkunft etc. S. 118 ff.).
Auch die Griechen kennen, wie die Glaukossage, lehrt eine Unsterblichkeitspflanze (aifwov).
Vgl. Gadechens, Glaukos 33 fI.

4"Eine besondere Gétterspeise wird in den nordischen Sagen nirgend erwdhnt, Odin trinkt
Wein, Gétter trinken Bier, Ol, Meth, also lauter solche berauschende Getranke, welche den
nordischen Sangern bekannt waren (W. Miiller, Gesch. u. System d. altdeutsch, Rel. S. 150.
Grimm, D. Myth. 3 S. 295 {))
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als eine Art Wein galt,*® eigentlich identisch war mit dem berauschenden

Menschentrank (Soma, Meth, Wein) und dass man dessen Wirkung sogar
zu einer gottlichen Person steigerte (Soma als Gott, Dionysos), so lasst sich
dasselbe auch von dem Honigmeth der griechischen Urzeit vermuten.

Nun ist aber der wesentlichste und wirkungsreichste Bestandteil des
Methes nicht das Wasser, sondern der Honig, der zugleich als sufieste,
lieblichste Speise gilt, weshalb es nahe lag denselben nicht blof3 als Trank,
sondern auch als Speise der Goétter zu denken. Dass auf diese Weise ziemlich
leicht eine Verwechselung der beiden Ausdriicke, apppooia und véktap, die
also genau genommen nur verschiedene Formen derselben Substanz (des
Honigs) bezeichnen, entstehen konnte, durfte umso klarer sein, da apppoocia
(-in) in seiner Eigenschaft als adj. fem. generis ebenso wohl die Ergidnzung
des Begriffes ooig wie Bp&doig oder £6wdr) zuladsst. Urspriinglich scheint sogar
véktap die Honigspeise bezeichnet zu haben, da es von Curtius, Grundz.
d. gr. Etym. 5 S. 184 etymologisch mit voyalov zusammengebracht und
sonach als (stie) 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 Gétternahrung im besten Einklang. Es
lasst sich namlich nachweisen, dass wie der Honig so auch die Ambrosia
und der Nektar ihren Ursprung im Himmel oder in einer Art himmlischen
Paradieses im duflersten Westen hatten.

Schon die Alten haben die Beobachtung gemacht, dass Baumhonig
(Honigtau) und Blumenhonig nicht vor dem Aufgange der Pleiaden entstehen
(Aristot. H. A. 5, 22, 4: 0Awg &’ 00 yivetal péAt mpo ITAe1adog értodfig. Plin.
h. n. 11, 30: nec omnino prius Vergiliarum exortu [mel fit]),%°
sich wohl annehmen, dass die antiken Bienenziichter, gegen das Ende des

und es lasst

48Schon bei Homer wird der Nektar an zwei Stellen als eine Art Wein gedacht: 2. A, 597:
oivoxoet YAUKU véktap. A 3: motvia "HPn véxktap €gvoyoet. Das Pradikat ¢épudpdv dagegen,
welches der Nektar z. B. Od. £ 93. Il. T, 39 fahrt, braucht nicht notwendig vom oivog £¢puSpo6g
(Od. 1 163) abgeleitet zu werden, sondern kann auch recht wohl die rotgelbe oder goldige
Farbe des Honigs und Honigtrankes bezeichnen. Vgl. péAt épuSpdv b. Porphyr. de antro n.
16. &av9ov Philox. fr. 2, v. 36. Sim. fr. 47 B. yxpuocoeidég, muppdv Aristot. de an. h. 9, 40,
21. pedixpuoov Opp. Cyn. 1, 314. mel rutilum, aurei coloris Plin. h. n. 11, 38. péAt §audov
und vrnogaviov Geop. 15, 7. Diosc. 2, 101. Galen. meth. cur. 7, ed. Bas. vol. 4, p. 109, de
san. tu. 4. vol. 4, p. 620. Ein anderes Epitheton des Honigs ist xAwpov (Il. A. 630. Od. k
234). Dies Wort entspricht etymologisch dem lat. flavus oder helvus (= color, qui est inter
rufum et album Paul. Diac. p. 99. Vgl. Curtius Grdz. d. gr. Et. 5 202) und bezeichnet wohl
eine blassgelbe ins Weiflliche schimmernde Farbe, wie sie beim Honig auch nicht selten
vorkommt (vgl. péAt Aeukdv b. Aristot. de an. h. 9, 40, 21).

49Anders, aber wenig wahrscheinlich, deutet das Wort Kuhn, Herabkunft d. Feuers S. 175,
Anm. Er will es mit vek-pég zusammenbringen. Vgl. Grimm, D. M. 3 294.

50ygl. 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.
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Winters, wenn der Honigvorrat zu Ende ging oder ganzlich aufgezehrt war,
sehnstichtig nach dem Aufgange des Pleiadengestirns ausschauten, welches
ihnen neue Fulle der herrlichsten Speise verhief3. Diese Tatsache ist nun,
wie ich glaube der Anlass zur Bildung eines Mythus gewesen, den schon
Homer kannte. Od. p 62 heif3it es von den Irrfelsen im duflersten Westen
(Volcker, Homer. Geogr. S. 118):

T pév U 0U6E otnta apEpyetal oude meAetal
TPNP®VeS, tai T dpPpooinv Au natpi pepouant,
AAAd te kal eV aigv dgaipeitat Aig métpn -
AAX’ dAAnv évinot ratr)p évapiduiov givat.

Sowohl die antiken, als auch die meisten modernen Erklirer der Stelle®!
verstehen hier unter den tprjpoveg méAsiatl das Pleiadengestirn (ITAnadeg,
[TeAeradeg), von dem nur sechs Sterne hell leuchten, wahrend der siebente
verdunkelt ist.? Besonders berief man sich in dieser Beziehung auf folgende
Verse der Dichterin Moiro (um 300 v. Chr.), worin auch die Quellen der
Ambrosia und des Nektars in den aufiersten Westen, an die Fluten des
Okeanos, aus dem die Pleiaden aufzusteigen scheinen, verlegt werden:

Moiro b. Ath. 491 b:

1oV pév [Ala év Kpninl épa tprpeveg 0o {adée tpagov dvipo,
apppooinv gopéouoat A’ ‘Qreavoio POV,

véktap &’ €k METPNG PEyag aietdg aiev Apuoowmv

yauenAfis gopéeoxe motdov At pnuidevet. >3

1OV Kai, vikfoag atépa Kpovov evpuvona Zeug,
addvatov noinoe Kal oUpaved EyKATEVAOOEV.

5lygl. die vielen Zeugnisse der Alten b. Athen. 489 e fl. Eustath. zu Od. p. 62 (p. 1712).
Schol. z. Od. a. a. O. Von neueren Erklarern sind zu nennen: Vélcker, Japet. Geschlecht 83
ff. Welcker, Gotterl. 1, 69. Preller, gr. Myth. 2 1, 364. Ameis, Anhang z. Odyssee 2. S. 76.

52ygl. Aratos Phaen. 257 f. Chiron b. Eustath. a. a. O. Den Anlass, in dem Pleiadengestirn
Tauben zu erblicken, gab wohl die Gleichheit oder Ahnlichkeit der Form, da wie aus Athen. u.
Eustath. a. a. O. erhellt einerseits die [TAniddeg auch sehr haufig ITeAe1ddeg (und ITéAerar) und
anderseits die Tauben (riéAeiay) schon von Homer nieAe1dideg genannt wurden. Urspriinglich
haben freilich die beiden Worte gar nichts miteinander zu schaffen. I[IAniag, ITeAeidg (vgl. tiber
das eingeschobene ¢ Curtius Grdz. 4 718) hangt mit lat. pluvia zusammen und bezeichnet
das Gestirn, dessen Untergang das Herannahen der Regenzeit verkiindet (Roscher, Hermes
d. Windgott. S. 30), néAewa (Taube) dagegen ist verwandt mit ieAd16g grau (Curtius a. a. O. S.
271). Beachtenswert erscheint tibrigens, was im Hy. auf Hermes 247 f. berichtet wird, dass
in der Hohle der Pleiade Main auf der Kyllene, worin man wahrscheinlich einen Wolkenberg
zu erblicken hat (Roscher, Hermes d. Windgott S. 31), reichliche Vorrate von Ambrosia und
Nektar sich befunden hitten. Der liebliche Duft, welcher die Hohle erfullte (v. 231), wird
wohl als eine Wirkung jener Substanzen, deren Wohlgeruch mehrfach hervorgehoben wird (s.
Kap. 3, B), aufzufassen sein.

53ygl. das hiermit tibereinstimmende Relief einer Grabara des Vatikans bei Overbeck,
Kunstmythologie 1, 1 (Zeus) S. 329.
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¢ 6’ altwg TP1NE®ot MeAe1dov Grace Tyny,
ai 81 1ot 9¢peog kai xeiparog dyyedot giotv.

Da nun nach der Vorstellung der Alten der Sitz der Goétter nicht blof3
im Himmel, sondern auch im dufersten Westen, an dem Gestade des
Okeanos sich befindet, wohin man auch das Elysium, die Inseln der Seligen,
den immer grinenden und bliithenden, ein ideales Paradies darstellenden
Gottergarten verlegte,?® so ist es kaum zweifelhaft, dass in eben diesem
paradiesischen Goéttergarten, der genau genommen mit dem Olympos oder
Himmel identisch ist, auch die Quellen des Nektars und der Ambrosia zu
suchen sind. Bestatigt wird diese Annahme ausdriicklich durch folgende
schwungvolle Verse des Euripides, worin der begeisterte Dichter die Pracht
und Schénheit jenes paradiesischen Goéttersitzes im Westen preist:

Hippol. 5. 742:

‘Eornepibav & érti pnAdoriopov axtav®?

avuocaipt tav aodadv,

v’ 6 moviopédmwv mopeupéag Atpvag
vautalg ouked’ 660v vépet,
OEPVOV TEPHOVA, KUPG®V
oupavol tov "AtAag €xet,
Kpfjvat T dpPpodoiat xeovrat
Znvog peddSpev apd Koitaig,
v & Bodwpog atiel {aSta
x96v etdapoviav 9eoig.5”

56

Wie wunderbar stimmt nunmehr der schon homerische Mythus von den
aus dem paradiesischen Gottergarten im Westen Ambrosia bringenden
Pleiaden oder Tauben mit jener oben erwdhnten indisch-persischen, germa-
nischen und finnischen Vorstellung Giberein, wonach die Bienen (oder Vogel)
den Honig (oder Gottertrank) vom Himmel (oder aus dem Paradiese) herzutra-
gen! Noch merkwtirdiger spricht fiir unsere Annahme einer urspriinglichen
Identitdt von Honig und Ambrosia (Nektar), dass nach anderen Quellen
(vgl. oben das Fragment der Moiro) Zeus auf Kreta nicht von Tauben oder

54S. dartiber 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.).

55Nach Bergk, a. a. O. 318.

56Schol. ai 10T véktapog kpfjvatl, kabo 1y ap8pooia kai o véktap éxkeios guovial — ai mmyai
atl 1o {fjv toig Yeolg Swpoupeval. — @not yolv kprvag pev dpbpooiag tag 1ol véKtapog, eudat-
poviav 8¢ v dpBpooiav kai dpbapoiav.

57S. Anm. 56, 60, 66.
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Pleiaden mit Ambrosia, sondern von Bienen mit Honig genéhrt 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 gewissermaf3en gebrachten himmlischen Honigtau einzutragen.

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

tolow &’ dpfpooinv Zipoeig dvetelde vepeodat,

wozu der Scholiast bemerkt v t@v 9e@v tpoprv®® #j méav tva viv, fv
ol @V Ye®dv ot é09iouotv. Derselben Vorstellung begegnen wir auf Il. E
369, wo Iris die Rosse des Ares, und Il. N 35, wo Poseidon sein Gespann
mit auppooiov eibap fiittert. Nach Alexander Aetolus fressen die Rosse des
Helios ein Gras, welches auf den Inseln der Seligen im duflersten Westen
wachst und mit dem Kraute, dem Glaukos die Unsterblichkeit verdankt,
identisch ist.?® Von demselben Grase sagt Aeschrion bei Ath. 296 f.:

Kai 9=dv dypwoty €0peg, fjv Kpdvog katéoreipe,

womit héchst wahrscheinlich wiederum auf die Inseln der Seligen und
das Goétterparadies im dufBersten Westen hingewiesen wird, wo Kronos dem
Mythus zufolge gewaltet haben soll (Hes. épya 169. Pind. Ol. 2, 123. vgl.
auch Diod. 5, 66 u. Cic. N, D. 3, 17). Auch sonst wird dieses Kraut oder Gras,
welches dem Glaukos Unsterblichkeit verlieh, erwdhnt und dasi{wog méa
genannt.®! Spiter scheint man es mit dem Hauslaub oder der Hauswurz,

58Diod. 5, 70: 16 6¢ MAVIEV ApPadofoTatov Kai PUIoAOYOUHEVOV TPl TGV MEATIGV OUK EElov
MapaAuelv * v yap 9gov gaowv addvatov - pvhuny tg rpog avtdg oikeldt)tog dtapuldagat
Boulopevov ddAdagat pév v xpoav avtdv Kai notfjoat XaAk® xpuooeidel naparAnoiav. Anton.
Lib. 19: "Ev Kprt Aéyetat givat iepov dvipov pedioo®v, év @ pudodoyolot tekeiv Péav tov
Ala, xai €otv 6o10v oudéva rapeddetv olUte Yeov olite Jvntdv... katéxouot 6¢ 10 dvipov iepat
péAtooat, tpoot tou Atog. Kallim. hy. in Jov. 48: oU &’ ¢9rj0a0 rtiova padov | | Atyog ApaASeing,
£ 6¢ yAuku knpiov €Bpwg. Daraus ist dann die Legende von dem kretischen Konig Melisseus
und seiner Tochter Melissa entstanden: Apollod. 1, 1, 6. Hyg. P. Astr. 2, 13. Lactant. 1, 22.
Vgl. auch Prob. z. Verg. Geo. 4, 1: quo tempore in Ida Juppiter nutriebatur, tum primum
[mel] ex aére fluxisse eoque ipsum alitum. Colum. 9, 2.

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

60Alex. Aet. b. Ath. 296 e. T'tucdpevog Botavng [katemovioOn] fiv ‘Hedip @aéBovtt || év
pakapev vrootg Attr) @uet elapt yaia - "HéAwog & rrolg Supnpea §dpriov omddet | | GAn vai-
etaouvoav, iva popov éxtedéomov | | dtputor, kai pr) Ty’ €dot peoonyug avin. Vgl. Claud. in
Stilich. 2, 470.

61ygl. Gadechens, Glaukos d. Meergott S. 33 f. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 385,
Anm. 75. Die gemeinten Stellen sind: Aeschylos fr. 27: 6 v deilov dedttov oav payov und
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welches von seiner unverwiistlichen Triebkraft und seinem immergriinen
Aussehen ebenfalls aei{wov hief,%? identifiziert zu haben, wie schon aus der
Tatsache erhellt, dass diese Pflanze auch den Namen &ionietég, apfpooia
oder anpépyavov fiithrte.%3 Schlieflich gehort hierher auch das Kraut, durch
dessen Genuss Ge den Giganten, ihren S6hnen, die Unsterblichkeit sichern
wollte,®* die Pflanze, mit deren Hiilfe Polyidos den toten Sohn des Minos
ins Leben zuriickruft,%® endlich der Klee, der im Garten der Hera wachsend
die Hirsche der Artemis und die Rosse des Zeus nahrt.?® Man kann diese
Idee einer Unsterblichkeit verleihenden Pflanze, die einigermaf3en an das
Somakraut des Rigveda erinnert, entweder fir uralt oder, was mir aus
mehreren Griinden wahrscheinlicher diinkt,%” fiir eine einfache Ubertragung
des Begriffes Unsterblichkeitsspeise von den Géttern auf ihre Rosse halten.
Auch in diesem Falle ware eine Beziehung auf den Honig nicht undenkbar,
da es mehrere Pflanzen gab, die sich vor andern durch besonders starken
Honiggehalt auszeichneten.®® So erzahlt Aelianus®® von einem indischen
Grase, welches in so reichlichem Masse von Honigtau befallen werde, dass es
far Rinder und Schafe eine tiberaus stifie und nahrhafte Speise bilde und in
diesen Tieren eine wunderbar sti3e Milch erzeuge. Eine dhnliche Vorstellung
von Honigblumen, die im Himmel wachsen, lasst sich in germanischen

Kal yevopati neg thg delwou noag. Paus. 9, 22. 7 énel g (Ge{mov Bergk) nioag Epaye. Schol.
Ap. Arg. 1, 1310 a9avatog Botavrn. Ovid. Met. 7, 232 vivax gramen. Claudian. nupt. Hon. et
Mar. 158: immortales herbae. Vgl. auch Lobeck Aglaophamos 866 f.

52Noch jetzt heift die Pflanze davon in Italien semprevivo = sempervivum b. Plin. u.
Palladius. Vgl. Theophr. hist. pl. 7, 15, 2: olov kai 1] 100 as{Oou @UOolg 1O dlapévery Uypov asl
Kal XAwpov K. T. A. Vgl. Lenz, Botanik d. a. Griechen u. Romer S. 601 f.

3Plin. h. n. 25, 13, 101. Diosk. 4, 91 fI.

84Apollod. bibl. 1, 6, 6.

85Apollod. bibl. 3, 3, 1, 2.

66Kallim. hy. in Dian. 162: coi 8 Anvioiddeg pév Unod JeuyAnet Audeioag || wrxouowv
kepadag, mapd 8¢ ogiot ouvdu vépeodal || “Hpng éxk Aeqpdvog dunoapevatl gopéouoty | |
6rU900v Toétndoy, 8 Kai Aldg inmot #8ouctv. Uber den Asuov tiig “Hpag im dufersten
Westen vgl. Roscher, Juno u. Hera S. 82, Anm. 254. Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S.
414 f.

57Bei den altesten Griechen lasst sich nicht wie bei den Indern eine gras oder krautartige
Pflanze nachweisen, aus welcher man ein. berauschendes Getrank bereitete.

%Varro de r. r. 3, 16 nennt Thymian, Cytisus und Melisse (Apiastrum), welche auch
Meliphyllon, Melissophyllon und Melinon von ihrem Honiggehalt heift, als Pflanzen, die
vorzugsweise in der Nahe der Bienenstocke gepflanzt werden sollen, auferdem noch Mohn,
Bufbohnen, Linsen, Erbsen, Cypergras und Luzernklee (medica; vgl. Aristot. d. an. h. 9, 40,
26). Beachtenswert erscheint der Umstand, dass die letztgenannte Kleeart auch nectarea
oder vektdpeog pifa hief. Vgl. Hesych. s. v. oUupgutog * 1] vektdpeog pida, fjv €viot EAéviov,
&viol 8¢ undiknv. Plin. n. h. 14, 108: Invenitur et nectarites ex herba, quam alii helenion, alii
medicam, alii symphyton, alii Idaeam et Orestion, alii nectaream vocant. Schol. Ar. eq. 606:
noa Mndikn... 1) avtr) 6¢ tpipuArdog Aéyetat. Diosc. 1, 27.

89Ael. de nat. an. 15, 7: “"Yetal 1) Tvéav yij 61a 100 fjpog péAtt Uypd... driep oUv Eurinrov
taig moaig kai taig v Asiov Kaddpev kopalg vopdg tolg fouct Kai toilg rpoPartoilg mnapexet
Yavpaotag k. T. A.
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Sagen nachweisen.”®

70Vgl. 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 nattirlichen Beschaffenheit nach lasst sich der Honig ebenso
wohl als Speise wie als Getrank auffassen — weshalb Porphyr. de antro n.
15 ihn Booig und nootg zugleich nennt — daher er einerseits als Flissigkeit
bezeichnet’! anderseits mit den Verben des Essens verbunden wird, welche
sonst nur von konsistenter Nahrung (Enpd tpoer] Schol. Il. T 352) gebraucht
werden.”? Und zwar verzehrte man den Honig teils rein, was namentlich
aufer von Kindern’® auch von den Pythagoreern und von Demokritos”*
berichtet wird, teils unter andere Speisen, vor allen Dingen unter das stif3e
Geback, gemischt, das ohne Honig nicht denkbar war, da derselbe vollstandig
die Stelle unseres Zuckers vertrat.”>

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

Erstens die Etymologie des Wortes péSu. Dasselbe bezeichnet zwar in
historischer Zeit, in welcher nur der Wein als berauschendes Getrank genos-
sen wurde, nur so viel wie oivog, doch muss es, wie Sanskr. madhu = siif3e

" Aristot. de anim. hist. 5, 22, 5 (ed. Didot. 3, 97, 19): Zuvictatat 62 16 1éA1 nettépevoy * &5
apxiig yap otov U8wp yiveral, kai £’ fpépag tvag Uypov £ott... &v eikoot 82 pdAiota ouviotatat.
ib. Probl. anecd. 3, 21 (ed. Didot. 4, 328, 36): 10 6¢ péAt naviwv Paputatov kail Uypotatov
v uypdv. Ib. 3, 22 (ed. Didot 4, 328, 40) wird der Honig zu den &npd gerechnet: Enpov 1
@uoet éotiv (onuelov 6¢ 6T éwopevov nayutepov yivetat. Plin. h. n. 11, 31 nennt den Honig
saliva und succus. ib. 32: Est autem initio mel ut aqua dilutum... vicesimo die crassescit...
Sorbetur optimum et minime fronde infectum e quercus, tiliae, arundinum foliis.

72Xen. Anab. 4, 8, 20: 1&v knpiev dcot Epayov. Geopon. 15, 7, 3: TIOAAH 62 1§ XpOVEe TAvVIog
péAttog Enpawvopévou (vgl. oben Aristot. Probl. anecd. 3, 22). ib. 10 8¢ dpiotov [pédd Eo9e
opov. Hom. hy. in Merc. 560: £¢6nduiat péAt xAopov Kallim. hy. in Jov. 50: yAuku knpiov
£Bpwg. Hippocr. 2, 424 ed. Kihn: 10 péAt... éo910pevov... kai 1pépel kai elxpolav mapeyet.
Spriiche Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut und Honigseim ist stif8 in
deinem Halse.

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

7*Ath. 2, 46 e fI.: &xaipe 6& 6 Anuokpttog el 1§ pATL.. Kai v ITudayopkdv 62 tpoer) fv
4pTog petd pEATog, (g enotv Aptotogevog... AUKog 6& moAuypovioug enoiv eivat toug Kupvioug...
814 10 péAn el xpfiodat. Geopon. 15, 7: 0i 00v &v yrjpa pélitt ... tpe@opevot £t rgiotov BloTot.
Galen. 6, 742 ed. K: yépouot pév kal 6Amg puxpais 100 oopatog kpaoeowv [to 1€A érmdetov
sivat.

75Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalterth. 24, 22. Marquardt, R6m. Privatalt. 2, 75.
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Speise, Meth, Honig, Lithauisch mediis Honig, midits Meth, Altpreussisch
meddo Meth, Kirchenslavisch medu Honig, Wein, Althochd. métu Meth,
HedUe trunken sein’® beweisen, urspriinglich die Bedeutung eines berau-
schenden Honigtranks gehabt haben. Hierzu kommt noch, dass einzelne
Spuren eines solchen Honigmeths sich wirklich noch bis in die historische
Zeit hinein erhalten haben.

Eine deutliche Ahnung von dieser Tatsache scheint noch Plutarch gehabt
zu haben, wenn er Q. Symp. 4, 6, 2 sagt: kai péAt orovér Av kai pédu mpiv
dunedov gavijvat. Auflerdem kommen als faktisches Zeugnis die Verse aus
der Thebais des Antimachos in Betracht, welche uns Athenaios 468 a
aufbewahrt hat:

...&v pe&v Udwp, év 6’ Aorndeg péAL Xebev
APYUPER KPNTHPL, MEPIPPASENG KEPORVTES
vounoav 6¢ 6énactpa Yodg Pactrelo AXaidv K. T. A.

Kali to1g £Ehg 6¢ pnot
Kai xpuoeila 6énaotpa kail Aokn9eg keAEPelov
EumAelov pEATog, 16 Pa ol poepEaTEPOV £i1.

Wir ersehen daraus, dass man in altester Zeit den Meth aus einem Gemisch
von Honig und Wasser herstellte, wie es noch Plinius h. n. 14, 113 zur
Bereitung des sogenannten U8poueAt 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 90 diebus Canis ortu in Sole habent. Hoc vocatur hydromeli
et vetustate saporem vini assequitur, nusquam laudatius quam in Phrygia.77
Ahnlich heift es Geopon. 8, 28: U§ponéAitog okevaocia. AaBav dppptov Bdwmp
nadaov fj GAAwg apnynpévov érd tpitov pifov péAtog 1o dpxkolv kai eig
ayyetov éppalev arodou eig okiav i Npépag 1 ...MmaAaloupevov 8¢ Kpetttov
dv yévotro. Dieser Meth muss eine recht berauschende Wirkung gehabt
haben; in einem interessanten Fragment des Orpheus, welches uns Porphyr.
de a. nymph. p. 118 Barnes. (= Orphica ed. G. Hermann p. 500) aufbewahrt
hat, wird uns erzahlt, wie Zeus dem Kronos nachstellt, nachdem er ihn
mittelst eines Honigtranks berauscht hat: ITapd 1@ ‘Opgei 6 Kpovog pédttt
Und Awdg évedpevetatl. mAnodeig yap péAttog peduel kail okotoltal, ®G Ao
oifvou, kai Unvoli — oUn® yap oivog fAv. @noi yap map’ ‘Opeel 1 NU§ 1§ Al
Unot9epévn Tov S1d péAttog S6Aov -

76Vgl. Fick, Vrgl. Wérterb. 2 S. 146.

77Colum. 12, 12: Haec autem (aqua mulsa) non uno modo componitur. nam quidam multos
ante annos caelestem aquam vasis includunt et sub dio in sola habent: deinde cum saepius
eam in alia vasa transfuderint et eliquaverint... veteris aquae sextarium cum dodrante pondo
mellis diluunt et ea portione repletam lagoenam gypsatamque patiuntur per Caniculae ortum
in sole 90 diebus esse; tum demum in tabulatum, quod fumum accipit, reponunt etc. Vgl.
auch Plin. h. n. 22, 110-112. Pallad. 8, 7. Oribas. 1. p. 360 ff.
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Eut v 81 v 1dnat o dpuciv tpikopolow
gpyolov peduvovia pedicodamv £p1oupav,
avutika pw 6foov...

Schon in der Zeit Alexanders d. Gr. scheint die Bereitung des berauschen-
den Honigmeths so gut wie in Vergessenheit geraten zu sein, da der Verfasser
der aristotelischen Schrift 1. Savpaociov dkovopdtwv von der Bereitung des
Getranks in Griechenland wie von einer verschollenen Sache redet, wahrend
er die Herstellung des Honigmeths bei den Taulantiern, einem illyrischen
Stamme, ziemlich genau beschreibt.”® Ein anderes Gemisch von Honig und
Wasser, welches aber, wie es scheint, deshalb keine berauschende Wirkung
hatte, weil man es nicht kochen und garen Hess, war freilich immer in
Griechenland ublich, in dltester Zeit soll man statt des Wassers Milch dazu
genommen haben.”® Es fithrte den Namen pedikpatov.

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

Aber nicht blof3 als Speise und Getrank wurde der Honig verwertet,
er diente auch vielfach, wie noch jetzt, als Salbe fiir Haut und Haare,5°

"8Aristot. mir. ausc. 22 (ed. Didot 4. 78, 16): év TAAup10ig @aoct toug Tauvdavrioug xa-
Aoupévoug &k ToU PEATTog Totelv oivov. “Otav 6¢ ta knpia éxkOAiywoy, U6wp érxtovieg &pouoty
£v AéBnu Ewg Av ExAin 10 fjpov, énetta eig kepapia EkxEavieg Kai fpioea rorjoavieg 1eaotv
€ig oavidag. év toutolg 6¢ @aot {eiv OAUV xpovov Kai yiveoBatl oiv@ddeg kal édAAmg 16U kat
eUtovov. "Hén 6¢ 1ot kat v év "EAAAd1 oupBeBnkévatl Aéyouot toTto, Gote pndév dapépetv
oivou radaio, kal {nrodvrag Yotepov v Kpdowv pr) duvaocbat evpetv. Plut. Q. Symp. 4, 6,
2: kai péxpt vov 1@v BapBdpwv oi pr) mootvieg oivov peditelov mivouotv, UIoPappacoovieg
v yAukutnta oivodeot pilaig kai avotpaig. Hesych. peAétiov. mopa t ZKUOKOV PEATOg
gyopévou olv B8att Kai moéa tvi. Vgl. Max. Tyr. 27, 6. Ubrigens soll auch der frische Honig
ungegohren eine berauschende Wirkung gehabt haben: Vgl. Long. Past. 1, 25: 10 gpiAnpa...
@orep 1O véov PEAL paiveoBar motel. Hy. in Merc. 556 ff. ai (@pwai) 6’ dte pév Suinow £6nduiat
1€ML XAwpov. Xen. Anab. 4, 8, 20: kal 1@v Knpiev 6oot EPayov... Tavieg AQPOVES... £yiyvovo...
AGAA’ ol pev dAlyov €6ndokoteg opddpa peduouotv Epkeoay, ol 8¢ MoAU patvopévolg. Vgl. dage-
gen Galen. ed. K. 14, 12: 10 yoUv arno Kvidou [p€Al] kakéav... évdeikvutat xpovedov, eig oivadn
petaBadAov nowdtnta. naparnotov 8¢ T nénovOev 10 ‘Podiov k. T. A. Vgl. auch Diosc. 2, 103.

Eustath. ad. Od. k. p. 411, 12: peAikpatov 6¢ oi aAaiol piypa @act péAttog Kai yaAaxtog
évtatda. oi pévrol ped’ “Ounpov péxpt Kkai £odptt tpdpa péAttog kai U6atog 1o pedikpatov
otdaot. (Vgl. Od. k 518 f.) Soph. Oed. Col. 482: U8atog, peAioong, pnde mpoogépev pédu.
Schol. peAdikpatov. Moer. Att. p. 187 ed. Lips. peAinkpatov, AtTuk®g. oivopeAt kai UdpopeAt
"EAAnvik®g. Vgl. auch Eurip. Or. 114.

8Plin. h. n. 13, 8. 9. 11. 12. 15. 18.
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Wunden®! und dupere Schiaden. Besonders haufig wurde der Honig als
Salbe fiir kranke Augen und Ohren gebraucht.®? Die technischen Ausdriicke
fiir dies Bestreichen mit Honig waren peAtti¢o und peAttiopog (Paul. Aeg. 1,
7).

SchlieBlich kommt in diesem Zusammenhange der Honig auch als Reini-
gungsmittel (pUppa) in Betracht. Man schrieb ihm namlich, ebenso wie dem
Mehl von Kichererbsen, Gerste und Bohnen eine milde reinigende Kraft zu
und benutzte ihn daher, vermutlich in einer Ldsung mit Wasser (peAikpatov),
geradezu als Seife.®3 Diese Wirkung des Honigs war so allgemein anerkannt
und verbreitet, dass sogar in gewissen Mysterien die Vorschrift bestand, die
Héande mit Honig statt mit Wasser zu waschen und zu reinigen, womit man,
wie Porphyrios angibt, symbolisch andeuten wollte, dass der Eingeweihte
sich kuinftig alles Schlechten, Schadlichen und Héasslichen zu enthalten
habe. Ebenso reinigte man auch die Zunge mit Honig, um damit Enthaltung
von allen stindhaften Worten anzudeuten.8* In einem griechischen Epigram-
me (Jacobs, Del. epigr. gr. 6, 46) wird péAt unter anderen Schénheitsmitteln
erwahnt:

"Hydpaocag mAokdapoug, @ikog, 11€A1,5%5 knpov, 666vag.
g avtiig darmavng dyv v fyopaocag.

81plin. h. n. 11, 37: [de melle aestivo] Namgque 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): 10 6¢ Aeukov [p€A1] 0UK €k SUpov eidikpvoig,
ayadov 6¢ mpog dpdaApoug kal €Akn. Porphyr. de antro nymph. 15: ta xpovia tpavpata
ékxkadaipetar péAtt. Galen. ed. K. 13, 731. ib. 12, 70. ib. 11, 134.

82ygl. auBer den schon in der vorigen Anmerkung angefiithrten 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): "Ecut 6¢ kai £tépa diapopd
péAtog xaABavopeov Asyopevov, 1@V 1eAoo®dv Bookopévev v Eketve 1@ Spet ta 4vOn, év @ kai
XaABavn yivetal, kat 100 péAttog Aapfdvoviog tig rototntog, énep duvatat rpog appAveriav
gyxpopevov notetv. Plin. h. n. 29, 128: Mel utilissimum oculis. Seren. Sammon. cap. 13 p.
43 f. ed. Ackerm.: Hyblaei mellis succi cum felle caprino | | Subveniunt oculis dira caligine
pressis. Diosc. 2, 101: dniokaSaipet 6¢ 1a érmokotoGvia taig kopaig. Cels. 6, 34: at si ex
senectute [lippitudo] est, recte inungi potest... melle optimo.

83Aristot. Probl. ined. 1, 2 (= ed. Didot. 4, 291, 31): "Eott 8¢ [16 0dKXap] PUMTIKTS. .. SUVANE®S
WOOAUTRG TO PEALTL TR pPetéXetv iXwpoedols Tvog puyeng. Galen. 10, 569 ed. K.: petpidtata pév
0TV PUITTEL 1O Te IOV 0pOPav dAsupov Kai 10 IOV KP1dRV Kai 1o TV Kudpev £t Kai 1o pedikpatov
10 U6apeg... yivetat 8¢ to1oTto 1@ péAttt pix9éviog Udatog Bpaxeéwng, ag Xudev 101G Pikpoig tod
6éppatog eUKOA®G £voUvarl mopoig. ib. 11, 744: punov 6¢ €A@YV 1) Kail 1ol 6éppatog ov talta
povov aAdd kai ta perpiotata taig Suvdpeoty A@alpelv MEQUKEY, OlATIEP £0TL TA AEMTTONEQT)
YAukEéd, kaddrep 10 PéAL Katl 1OV outnp®dv orneppdatev évia, kaddamnep épofot K. T. A. Cels. 5, 16:
cutem mel purgat. Diosc. 2, 101.

84Porphyr. de antro. n. 15: kai kaSaptikijg &0t Suvapeng [to 1éAl... “Otav piv olv Toig
10 Agoviika puoupévolg eig tag xetpag avd’ B6atog pédt vigaodar éyxéwaot, kadapag Exewv tag
Xelpag rtapayyeAAouotv ano raviog Aurnnpoy kai PAantikol katl puoapod... Kadaipouot 6¢ kat
)V YA®ooaV 16 PEATTL Ao Iaviog APapt®AoT.

85Vgl. auch Ovid. Medic. fac. 66 u. 81, wo zur Erzielung einer schénen Farbe der Haut und
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2.2 B.

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

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

Die altesten Belege fiir diesen Gebrauch der Ambrosia finden sich schon
in der Ilias. & 170 heift es von der Hera:

apppoain pév mp@tov Anod Xpoog i11epoevtog
AVnata navia kadnpev, ddeipato 6¢ Al édaiw
apppooie £8avy, 1o pa oi redumpévov fev,

100 Kail Kivupévolo Atdg katd xaAkofatég 6@
gunng €g yaiav te kai ovpavov iket’ dutpr.

Wie mir scheint miissen wir an dieser Stelle zwei Arten von Ambrosia
annehmen, deren erste der Hera als Seife (opfjypa, puppa) diente, wahrend
unter dem €Aatov apPpooiov eine dlige Salbe (EAai®deg pupov vgl. unten Anm.
87) zu verstehen ist, welche hauptséachlich den Zweck hatte dem Koérper
einen angenehmen Wohlgeruch und der Haut einen besonderen Glanz
und grofiere Geschmeidigkeit zu verleihen. So entspricht die Handlung der
Hera wohl am besten den beiden Manipulationen, welche Homer sonst den
Menschen zuschreibt, ehe sie sich zum Mahle begeben, dem Ao¢ocaodat
und dAsipaodSat (II. 10, 578. Od. 6, 96).86 Freilich ware es auch moglich
die Begriffe apuppooin und €Aatov apppooiov in diesem Falle fiir identisch
zu halten, und anzunehmen, dass die Reinigung des Koérpers eben in der

der Lippen eine Salbe empfohlen wird, als deren wesentlichster Bestandteil Honig erscheint.
Diosc. 2, 102.

86ygl. auch die tibereinstimmenden Verse Od. 9 364 u. hy. in Ven. 61: &v9a 6¢ pwv Xdptteg
AoTGoav kai xpioav £daée | | apBpote, ola Seoug énevrvodev aitv é6vtag, wo, wie es scheint,
Aovew und ypiewv scharf zu scheiden ist. Od. 44 f. wird von dem Leichnam des Achilleus
gesagt: katdepev év Aex€eoot, kadrjpavieg Xpoa kadov | | Udati te Aapd kat deipartt.
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Salbung mit ambrosischem Ole bestand, weil sich viele schon mit der
blofien Salbung begntligten und auf eine vorherige Abwaschung mittelst
eines puppa (Reinigungsmittels) verzichteten (vgl. Hermann, Gr. Privatalt. 2 §
28, 4). In letzterem Falle wiirde also £€Aaiov apppooiov ebenso wie anderwarts
eibap apPpotov oder apPpodotov fiir apBpooin stehen (S. 24). Der ersteren
Auffassung scheint sich der Scholiast zu unserer Stelle angeschlossen zu
haben, wenn er bemerkt: apBpooin * vov pév ©g dAetppa, éGAdote & og Snpav
poPrv, dAAote 8¢ ag EAatov * ,apppooinv Vo piva“ (Od. 4, 445) ,IIatporAg
8’ aut’ apPpooinv® (Il. 19, 38). 1] SuAf}, 611 £k TOUTOU TOT TOIOU TAAVI9EVieg
Tveg 81édaPov v apPpooiav eivat vypav tpoenv.s”

Dieselbe Bedeutung wie hier die Ambrosia hat Od. ¢ 192 das kdAAog
apppodotov, womit Athene das schéne Antlitz der Penelope reinigt:

KAAAel pév ol mp@ta npoowrata KaAd Kadnpev
apppooie, olpnep éuotépavog Kudépeia
xpietat...88

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

51

el & dye viv, @ide Poife, kedavepsg aipa KASnpov
€A9av €k BeAéwv Zaprnindova, kail pv netta
TOAAOV AroTIPd PEP®V A0TOOV IOTAPI010 POfjoV
Xpiloov v apppootn...

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

Anpo@owvy’, v éuiktev €G{wvog Metaveipa,
Erpeev &v peyapoig © 6 & agteto Saipovt Toog

Xpieok’ appoooin, woel 90T éxkyeyadta.

87Noch genauer sagt Eustath. p. 974, 49 f.: fj ap6pooia... &vtadba... s opfiypd t mapadap-
Bavetatl, kaBarep 10 kaAAog dAAaxoU. Im Folgenden unterscheidet er davon das ap8p. €latov,
welches er als ein éAai@deg pupov auffasst. Ebenso erklart der Scholiast zu Ap. Rh. 4, 871
den Ausdruck apBpooin xpieokev, den der Dichter von der Salbung des kleinen Achilleus ge-
braucht: 9s10tdte éAaie nepiExpie 10 analov odpa avtod. Wie dickfliissig oder salbenahnlich
die Ole sein konnten, er sieht man iibrigens aus dem Ausdruck éAaiopelt, den Diosk. 1, 37
so erklart: kata ITaApupad thg Zupiag €k Tvog otedéXoug EAalov PEATOG Ay UTePOV Pel YAUKU
) yevoet. Vgl. auch Plin. h. n. 15, 7 u. 23. 50. Isid. Or. 17, 7, 11.

88Schol. z. d. St. KaAAet viv ta pupa. Mudkadg Seip tivi xpiopartt.
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Genau dasselbe erzahlen Apollonios Rhodios und Apollodoros®®

Thetis, als sie den Achilles unsterblich zu machen gedachte.
Apoll. Rh. 4, 869:

von der

>\

) pév yap Ppotéag aiei mepi oaprag E€daiev
vUkta 814 péoonv @Aoyud rupog * fipata 8’ atte
apppooin xpiecoke tépev 6épag, depa mEAOLTO
adavatog, kai oi otuyepov xpol yfjpag dAdAkot.

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 starken und vorzubereiten (vgl. Hermann, Gr. Privatalt. 2 §7, 19). Auch
aus diesen Stellen geht veieder unwiderleglich hervor, dass man sich unter
Ambrosia keineswegs immer eine feste Substanz zu denken hat.

89ygl. Apollod. bibl. 3, 13, 6: ®étg... d&9dvatov 9éAouca motfjoat 10TTo [0 Bpépog] KpUea
InAéwg &ig 10 Op EykpuPBoloa tHg Vuktog E@deipev O v avte Svnrov natpdov, ped’ fHuépav
6¢ €xpiev apppooia.

%Nossis in der Anth. Gr. 6, 275: 460 T véxtapog 8%t | | 100, 1§ kal thva Kadov "Adava
xpiet. Verg. Geo. 4, 413: Haec ait et liquidum ambrosiae diffundit odorem, | | Quo totum nati
corpus perduxit; at illi | | Dulcis compositis apiravit crinibus aura, | | Atque habilis membris
venit vigor. Ov. M. 14, 606.
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3 Kapitel 3.

3.1 A.

SiiBigkeit, Lieblichkeit and Wohlgeruch des Honigs.

Das ganze Altertum kannte keine siissere und lieblichere Speise als den
Honig, wie aus mannigfachen Zeugnissen erhellt, namentlich aber aus der
Tatsache, dass man sich die Menschen des goldenen gliickseligen Zeitalters
vorzugsweise von Honig lebend dachte.®! Ferner glaubte man in der altesten
Zeit, dass er die Nahrung und der aus ihm bereitete berauschende Meth
den Trank der seligen Gotter bildete.”? Noch Galenos®® nennt ihn 10 dpiotov
YAukuUtatov te kai fprputatov v dAAev anaviov und fligt hinzu éneidr) 10
YEVOG aUToU TV &V YAUKUTNTL TolautnV Urepoxr)v €xewv gaivetat. Darum glaub-
ten Dichter wie Ibykos die Lieblichkeit des Ambrosiagenusses nicht besser
versinnlichen zu kénnen als durch den Vergleich mit dem Honig, als dessen
hohere Potenz sie die Gotterspeise auffassen.”* In besonders begeisterten
Worten preist der sonst so niichterne Plinius den Honig, wenn er sagt: (h. n.
11, 30): Sive ille est caeli sudor, sive quaedam siderum saliva, sive purgantis
se aéris succus, utinamque esset et purus ac liquidus et suae naturae, qualis
defluit primo; nunc vero et anta cadens altitudine multumque dum venit sor-
descens et obvio terrae halitu infectus, praeterea e fronde ac pabulis potus et
in uterculos congestus apum (ore enim cum vomunt) ad haec succo florum
corruptus et alveis maceratus totiesque mutatus magnam tamen caelestis
naturae voluptatem affert. Die gewohnlichsten Epitheta des Honigs sind
daher yAukug, yAukepdg, 116Ug, dulcis, épatetvog.?® Auerordentlich haufig
sind Redensarten und Ausdriicke, welchen die tibertragene Bedeutung von

91Verg. Ecl. 4, 30. Geo. 1, 131. Tibull. 1, 3, 45. Ov. Met. 1, 112. Ebenso ist in der
Bibelsprache ein gesegnetes Land ein solches, ,darinnen Milch und Honig fleusst.“ Il. Mos.
3, 8. Grimm, Deutsches Woérterb. unter Honig. Vgl. auch das Schmolck’sche Lied: Ach so
lass den letzten Trunk Mir zur sanften Ruh genief3en, Dass ich dort in Kanaan Honigbache
trinken kann. Grimm a. a. O. unter Honigbach.

92y/gl. oben Kap. 1, B.

9BGalen. m. avud. 1, 2 (vol. 14, p. 11 ed. K.) Vgl. auch Aristot. de an. 2, 9, 3: fj yAukeia
éour) elAnee 10 dvopa anod 10U péAttog. Cic. de fin. 3, 34: Mel... dulcissimum est. Ecclesiast.
11, 3: pkpd év netevoig péAtooa Kai apxr) YAUKUopAteov 6 Kaprog avtig.

94Ath. 39 b: "IBukog 8¢ @not v apppoociav 1ol péAttog kat’ émitacty évvardaociav xetv
vAukuUtta, 1 pédt Aéyev Evatov elvat pépog thg apppooiag kata v fdoviv. Vgl. Schol. Pind.
Pyth. 9, 113: &€ote 6¢ kai 100 péAttog evpetng 0 Aptotaiog, 6 61) tfig dSavaoiag 6ékatov pEpog
¢nd9noav eivat. Anth. 2, 133, 6 ed. Brunck: apppoociov £apog knp@v péAt oAAov apéddag.
Tzetz. Hist. 8, 984: outot (Epicurei) tipdvieg n16ovrv kai ta yAukéa rdvia to péAt pé€pog dexkatov
éxkaldouv apPpooiag.

95111 yAukepdv Od. u. 69 @. 68. Orph. Lith. 500, 663. Theocr. Id. 15, 117. yAukeiat 11éA1tog
poai. Eur. Bacch. 710. yAuku knpiov Callim. hy. in Jov. 50. Anth. Gr. ed. Brunck 3, 177,
30. yAukepn é¢pon Hesiod. Theog. 81. 9edv r16elav £¢6wbnv Hy. in Merc. 562. dulcia mella
Verg. Geo. 4, 101. Pind. Isthm. 4, 60: év é¢patetv® péAttt. Orph. Lith. 729: épatdv te pedioong
dvopov £idap.
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péA (mel) = StiBigkeit, Lieblichkeit zu Grunde liegt.”® So gebrauchte man u.
A. im Lateinischen mel zur Bezeichnung eines innig geliebten Menschen®”
und verglich tiberhaupt die Lieblichkeit der Rede, des Gesanges u. s. w. mit
dem Honig.%® Ahnliche Vergleiche finden sich bekanntlich massenhaft in
der deutschen und hebriischen Literatur.%”

Da endlich der Honig in der Regel das Arom der Pflanze bewahrt, von
deren Bliiten er gesammelt wird, so wird haufig auch sein Wohlgeruch her-
vorgehoben.!%° Besonders hoch scheint man den Geruch des vom Thymian
gesammelten Honigs geschitzt zu haben.19!

3.2 B.

Siipigkeit, Lieblichkeit und Wohlgeruch 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 apBpooin épatewvr), von
VvéKTtap YAUKU oder fjdunotov, von ambrosia dulcis die Rede, 102 ja es wird
sogar von Ibykos, wie wir sahen, die Ambrosia hinsichtlich ihrer StiSigkeit
geradezu als eine hohere Potenz des Honigs aufgefasst.!%® Wenn véxtap wie
Curtius Grdz. d. gr. Etym. 5 184 vermutet, wirklich mit vooyaAov Leckerei
verwandt ist, so scheint man auch den Géttertrank urspriinglich nach seiner
StuBigkeit und Lieblichkeit benannt zu haben. Wie péAt in vielen Kompositis
in der Uibertragenen Bedeutung von stif3, lieblich erscheint, so auch ap8po-
ola und véktap sowohl an und far sich als auch in den beiden Adjektiven
apBpootog, vektdpeog, Lat. ambrosius, nectareus. %

96ygl. die zahlreichen Komposita, deren erster Bestandteil peAt- ist z. B. neAt-Boag, -ydourog,
-ynpeus, -yAwooog, 1jéng u. s. w. Lat. melleus, mellitus.

97Vgl. Sempronium, mel ac delicias tuas Cic. fam. 8, 8. Plaut. Poen. 1, 2, 154. 170. 175.
melliculum Plaut. Cas. 4, 4, 19. mellilla ib. 1, 47.

9%Hom. 2. 1, 249: 100 Kai ano yAooong péAttog yAukiov péev audr). Hes. Theog. 81: dvrika
Tpnoouot Atdg koUpat peyadoto || 1@ pév émi yAwoorn yAukeprv xetouow ééponv. Theoor. Id.
20, 27: pwva yAukepotépa 1j pét. ib. 8, 83: kpéooov peAnopéve Teu Akougpey 1j péAt Asiyetv.
ib. 3, 54: &g péAL Tot YAuku toTt0 Katd Bpoxdoto yévotto. 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.

99Sprichw. Salom. 16, 24. Hohel. 4, 11. Ps. 119. 103. Grimm, Deutsches Wérterb. unter
Honig, Honigmonat, Honigrede, Honigschlummer, Honigseim, Honigstimme u. s. w.

100Aristot. mir. ausc. 16 (= 4, 77, 27 ed. Didot). Diosc. 2, 101. Galen. de antid. 1, 2. Vol. 2, p.
425 ed. B. Id. Method. cur. 1. 7, p. 109. Vol. 4, ed. Bas. Id. de sanit. tuenda 1. 4. p. 620. Vol. 4.
Plin. n. h. 11, 15. Geopon. 15, 7, 2: kal ipocéot® 10 e0Ddeg und die Ausleger zu dieser Stelle.

1010y, Met. 15, 80: Mella thymi redolentia florem. Verg. Geo. 4, 169: fragrantia mella thymo
redolent. Coripp. 1. 3: fragrantia mella. Galen. 10, p. 475. 477 ed. Kuhn.

102¢11Bpooin épatevn: 1. T 347. 353. Hy. in Apoll. 124. Hesiod. Theog. 642. yAuku véxtap IL.
A 598. Theocr. Id. 7, 82. véktap fidurnotov Hy. in Cer. 48. Suaviolum dulci dulcius ambrosia
Catull. 99, 2. Ov. Met. 14, 606 ambrosia cum dulci nectare mixta.

103Thykos b. Athen. 39 b. Vgl. oben Anm. 94.

104ygl. z. B. vextdpeov &avov = reizendes Gewand 2. T 385 u. Hentze z. d. St. vektapeog Yitov
Il. £ 25. vektapeov peibnoe Apoll. Rh. 3, 1009. vektapea @uta Pind. fr. 46. Das lat. nectar
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Endlich galten auch Nektar und Ambrosia ebenso wie der Honig als
besonders wohlriechend. Das alteste Zeugnis dafiir findet sich Od. 6 445,
wo von Eidothea erzahlt wird, dass sie den tiblen Geruch der Robbenfelle, in
welche Odysseus und seine Gefihrten bei der Uberlistung des Proteus sich
hullten, durch wohlriechende Ambrosia vertrieben habe:

apppooinv!® vno piva Ekaote ke pépouoa,
16U pada nveiouoav, 6Aecoe 8¢ Krteog 6SULV.

Aufierdem kommen noch folgende Stellen in Betracht:
Theogn. 5:

nidoa pev EnAnodn Afjdog dnelpeoin
66nufg apPpooing (d. h. bei der Geburt Apollons).

Ar. Ach. 196:

autatl pév 8fouo’ auppooiag kai vEKTapog.

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

...&netta 6¢ maideg virrp’ €6o0av KaAtA XEPRV
...61600av 6¢ xpipata v dpPpociodua kai otepavoug io9aiéag.

Nossis Anth. Gr. 6, 275:

KEKPUQPAAOG... AdU 1e véktapog 6Let,
100, 1® Kai mva (Aphrodite) kaAov "Adeva xpiet.

Theokr. Id. 17, 28:

1® [HpaxAel] kat énel daitndev 1ot kekopnpévog 111
VEKTAPOG eUo6010 @idag ég ddP’ dAdxoto,
0 pev 1080V €6mKev UMOAEVIOV Te Qapitpav.

bezeichnet bildlich alles Stisse 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. Stiigkeit der
Lippen Hor. ca. 1, 13, 16. Lieblickeit der Dichtkunst: Pers. prol. 14, nectareus = lieblich vom
Weine: Mart. 13, 108. App. Met. 5, p. 160, 9. vom Quellwasser: Claudian. nupt. Hon. 209.
Ziemlich dieselbe Bedeutung scheint oft apppodoiog, lat. ambrosius zu haben, z. B. wenn
ersteres Wort vom Wasser, vom Schlaf (vgl. 6rivog yAukiov pédttog Mosch. 2, 3 u. Urivog
pedigppav I1. B 34. Bacchyl. b. Stob. flor. 55, 3, 5), von den Schleiern, Gewandern, Haaren der
Gotter gebraucht wird. In Betreff verschiedener Gerichte und Getranke, welche wegen ihres
Wohlgeschmacks mit Nektar und Ambrosia verglichen und geradezu so genannt wurden, vgl.
Bergk in Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 388 ff.
1053chol. vov 1o 9siov Kai eu@deg EAatov.
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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:

...Sic fata cruorem nectare odorato spargit.'6

196yg]. auch Prudent. Nat. Dom. 68: fragrasse nardo et nectare. Ov. M. 14, 606.
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4 Kapitel 4.

4.1 A.

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

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

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

Die interessanteste und vollstandigste Mitteilung in Betreff der Hoch-
schatzung des Honiggenusses seitens des Demokrit und Pythagoras findet
sich bei Athenaios 2, 46 e: Anpoxkpttov 6¢ 1Ov ARdnpitnv Adyog €xel dia yiipag
£5atal avtov Sieyvorkota 1ol {fjv, kai Ugpalpolvia tfg 1poefis kad’ ékaotnv
Nuépav, érnei ai v Oeopogpopinv NuEpal véotnoav, 6enbelo®@v OV oikel®V
YUVaik@v pr) drobavelv Kata v maviyuptlv, 0neg €0ptacmot, relobfval Ke-
Aevoavia peAtog ayyelov aut®d mAnoiov mapateBfjval, kai dralfjoar nuépag
ikavag tov dvbpa tf) ard 100 péAttog avapopd povy Xpouevov, Kal Petd tag
Npépag Paoctaxbéviog 10U péAttog admobaveiv. €xalpe 6¢ 6 Anpokpiiog del 1@
PEATL * KAl 1pog OV rubopievov G dv Uy1dg Tig d1ayor, « €@, €1 td PEV Eviog
péAT Bpéxot ta & éxtog £Aaie!®? kai v Mubayopikedv 68 Tpo@n fv &ETOG
petd péAttog, &g enotv Aptotdgevog® toug mpoopepopévoug dst ¢ dpiote
Aéywv avoooug dratedeiv. Nach Lykos sollten die Kyrnier (Korsen) ihre auffal-
lend lange Lebensdauer dem fortwahrenden Gentisse des massenhaft bei
ihnen erzeugten Honigs verdanken.!?® Plinius berichtet, dass ein gewisser
Pollio Romilius durch fortgesetzten Genuss des Honigmethes (mulsum) sein
Leben tber hundert Jahre gebracht und dem Kaiser Augustus, welcher
ihn nach dem Grunde solcher Lebensfrische fragte, dieselbe Antwort wie

107Noch ausfiihrlicher berichten die Geopon. 15, 7: 00 pévov yap 118U 10ig Xpopévolg dAAd
kal paxkpoPioug motel. oi 0OV &v yrjpa péAtt petd dptou povov tpe@odpevot éri mieiotov Blodot
Kal tag aiodrjoelg ¢ puddattouot nacag éppwpévag. Anuokpttog 6¢ épwindeig g dv dvooot
Kai pakpaioveg yiyvowrto oi &vdpaeror, eimev * £ ta pév K. T. A.

108In Betreff des Pythagoras und seiner Schiiler vgl. auch Laert. Diog. vita Pythag. 18, 19.
Porphyrios v. Pyth. 34. Jamblich. v. Pyth. 97. Eustath. z. Il. A 680.

109Ath. 47 a: Aukog 8¢ ToAuyxpovioug enotv eivatl toug Kupvioug, oikoGot 8¢ oUtot miepi Zapdo-
va, 814 1o péAt dei xpfjobat. rmAeiotov 6¢ toTT0 yiverat rap’ avtoig.
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Demokrit gegeben habe.!1° Galenos empfiehlt daher namentlich Greisen den
Genuss des Honigs,!!! wahrend Hippokrates seine Nahrhaftigkeit rithmt und
hinzuftigt, dass er namentlich eine gesunde Farbe des Koérpers bewirke. 12
Letztere Ansicht hangt vielleicht mit der mehrfach bezeugten Erfahrung
zusammen, dass Honig den menschlichen Korper innerlich durch gelinde
Abfithrung!!® und dugerlich durch Salbungen und Waschungen reinige, fir
welche Tatsache ich schon oben eine Anzahl Zeugnisse gesammelt habe
(s. Anm. 83). Dieselben Ansichten von der gesundheitsférdernden Wirkung
des Honigs finden sich auch bei andern Vélkern, z. B. den Semiten!!* und
Germanen.!!®

Aber nicht blof3 als ein Gesundheit und Lebensdauer férderndes Nah-
rungsmittel betrachtete man den Honig, man brauchte ihn auch in unzéh-
ligen Fallen als wirksamstes Arzneimittel gegen Krankheiten und Verwun-
dungen. Eine tiberaus reiche Sammlung von hierher gehorigen Notizen lasst
sich mit leichter Miithe aus den Indices zu den antiken Arzten (namentlich
Galenos u. Nikandros s. v. mel und aqua mulsa) sowie zu Plinius zusam-
menstellen, woraus ich hier nur das Wichtigste und Charakteristischste
mitteilen kann.!'!®

Wie alt zunachst 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 Ho-

10Plin. 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.

"lGalen. 6, 742 ed. K. kepdAatov 8 avt@v éotwv, yépouot piv Kai 6Aag wuypais 10l copatog
kpdoeotwv érumdetov elvat [to péAdl.

"2Hippocr. 2, 424 ed. K. 10 péAt S0v pév £tépoig é09iopevov Kai tpéget Kai expotav mapéyet.
Plin. h. n. 11, 11: [Apes] mella contrahunt sucumque dulcissimum atque subtilissimum ac
saluberrimum.

113Galen. 6, 740 ed. K. Aerttopepég 8’ Umapyov &5 avaykng £xet Tt Kai Sp1uy * 610 Tipdg EKKP10V
éneyeipetl v yaotépa. Sim. Seth. synt. alim. fac. ed. Langkavel p. 69: kaSaipet 100 purou 10
odpa. Cels. 5, 5: purgat mel crudum. ib. 2, 19: alvum movet.

14Sprichw. Salom. 24, 13: Iss, mein Sohn, Honig, denn es ist gut, und Honigseim ist stif in
deinem Halse. 1. Sam. 14, 27: Jonathan... reckte seinen Stab aus, den er in der Hand hatte,
und tunkte mit der Spitze in den Honigseim und wandte seine Hand zu seinem Munde: da
wurden seine Augen wacker. Vgl. auch Sirach 39, 31.

15Ein deutsches Sprichw. lautet: Honig essen ist gesund, zu viel macht speien. Grimm,
Deutsches Worterb. unter Honig.

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

HU7Plin. h. n. 7, 197: auri metalla et conflaturam [invenit]... Sol, Oceani filius, cui Gellius
medicinae quoque inventionem ex melle assignat. Moglicherweise hangt diese Legende mit
dem Brauche zusammen, dem Helios Honig zu opfern: Phylarchos b. Ath. 693 f. Wahrschein-
lich erklart sich diese Beziehung des Helios zum Honig aus der oben (S. 14) besprochenen
Tatsache, dass der Honigtau nur die der Sonne zugekehrte Seite der Blatter befallt und
Uberhaupt Sonnenschein zur Entstehung des Honigs und zum Wohlbefinden der Bienen
notwendig ist.
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nigs als einer langst bekannten Sache gedenkt, ist Aristoteles an derjenigen
Stelle in seiner Nikomachischen Ethik, wo er einen Vergleich zwischen der
Gerechtigkeit und der arztlichen Kunst anstellt und den Honig unter den
gangbarsten Mitteln der Arzte an erster Stelle erwihnt.!'® Plinius!!? stellt
den medizinischen Wert des Honigs geradezu dem wertvollsten Arzneimittel
des Altertums, dem Teufelsdreck (laser, oiA¢giov), gleich und fligt hinzu, dass
er in unzahligen Fillen von Arzten angewendet werde. Besonders hindere
er die Faulnis, habe einen angenehmen Geschmack, leiste bei Krankheiten
des Schlundes, der Mandeln, bei Halsbraune und allen méglichen Krankhei-
ten des Mundes, beim Fieber, bei Schwindsucht und Pleuritis vortrefiliche
Dienste, ebenso bei Schlangenbiss und Vergiftung durch Pilze. Vom Schlage
Getroffene miissten ihn mit Meth geniefen, Ohrenkranken werde Honig
mit Rosendl ins Ohr eingefl6t, ferner vernichte er Lause und anderes Un-
geziefer. Augenentziindungen wirden durch Bestreichen mit Honigsalbe
geheilt. Der aus abgeschdaumtem Honig frisch bereitete Trank (aqua mulsa)
bilde eine treffliche Nahrung fiir Kranke,!?? hebe die gesunkenen Krafte
wieder, tue dem Munde und Magen wohl, lindere die Hitze, den Husten,!?!
bilde auf Brod gegossen ein treffliches Pflaster fir plotzliche Geschwulst
und fiir Verrenkungen. Der Trapezuntische Honig soll nach Aristoteles so-
gar Epileptische zu heilen vermogen.!22 Die im Corpus Inscr. Graec. unter
No. 5980 mitgeteilte aus einem Asklepiostempel stammende Inschrift zahlt
unter andern Arzneimitteln besonders auch péAt auf.'?2 Dass der Honig als
Wundsalbe, sowie bei Augen- und Ohrenkrankheiten eine wichtige Rolle
spielte, haben wir schon gesehen.!24

118Aristot. Eth. Nicom. 5, 9, 15 (ed. Didot. 2, 64, 6): toTto 8¢ mAfov £pyov fj ta Uyiewva eibévat,
émel kakel Pédt kai otvov kai 8AAéBopov kai kaGow xai toprv eidéval pddiov, dAAd neg bel
velpat ripog Uyislav kai tivi kai note, tocoTtov Epyov doov iatpov eivat.

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

1201b. 110 ff. Repentina [aqua mulsa] despumato melle praeclaram habet utilitatem in cibo
aegrotantium levi... viribus recreandis, ore stomachoque mulcendo, ardore refrigerando etc.

1211, 112: Aqua mulsa et tussientibus utilis traditur etc. Vgl. auch Galen. ed. Kiithn 15,
651. 809. 17 B 329. 369. 15, 650. 658. 787. 10, 733. 823.

122Arist. mir. ausc. 18 (vol. 4, 77, 33 D.): 'Ev Tpane{oGvtt tfj &v 1§ [16vie yivetat to ano tig
ugou péAt Bapuoopov, Kkat gaot todto toug pév Uylaivoviag é§lotdvat, tovg 8’ érudnmoug Kat
tedéng drtadAattew. Vgl. Ael. v. h. 5, 42 u. Geopon. 15, 9, 4.

128ygl. a. a. O. Z. 11: Afpa davagépovtt Toudiavy APnATiiopéve UTo mavidg dvlpamou Exp-
nuauoev 6 9e0g £ABelv Kai €k 10U TPIBOROU Apal KOKKOUG otpoPidou Kai @ayelv petd péAttog
614 tpeig fuépag, kat €009n K. T. A. Ib. Z. 15: Ovalepin "Anpe oTpaTieT) TUPAR EXPNPATIOEY O
9e0¢ 8A0elv kai AaBelv aipa £€ dAektpudvog AeukoU petd péAttog K. T. A. Auch in Zauberrecep-
ten spielt der Honig eine Rolle: Parthey, Zwei griech. Zauberpapyri (Abh. d. Berl. Akademie.
1866) 1, 6 u. 20 u. 2, 19.

1240ben Anm. 82. Auerdem vgl. noch Plin. h. n. 11, 37: mel aestivum... medicamenta, non
mella, gignuntnr, oculis hulceribus internisque visceribus dona caelestia. Theodot. Epit. p.
805 D ed. Sylb. nadevwv 10Ug eiAkopévoug v kapdiav kadarmep péAttt ootpie. Galen. ed.
Kiihn 12, 70. 10, 501. 11, 134. 6, 266. 7, 102. 10, 475. 13, 731 f.
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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, tibers, v.
Hartmann p. 508) teilt ein interessantes finnisches Lied an die Biene mit,
welches lautet: ,Biene, Du Weltvogelein, flieg in die Weite, Gilber neun Seen,
uber den Mond, tiber die Sonne, hinter des Himmels Sterne, neben die Achse
des Wagengestirns; flieg in den Keller des Schopfers, in des Allmachtigen
Vorratskammer, bring Arznei mit Deinen Fliigeln, Honig in Deinem Munde
fur bése Eisenwunden und Feuerwunden.“

4.2 B.

Ambrosia und Nektar machen die Gotter unsterblich. Heilkrafte
derselben.

In seiner schon o6fters erwdhnten Abhandlung tiber die Geburt der Athene
(Fleckeisens Jahrb. 1860. S. 377) stellt Bergk unter Anderem die Behaup-
tung auf, dass Nagelsbachs Ansicht, der Genuss der Ambrosia und des
Nektars sei es eigentlich, der den Gottern Unsterblichkeit verleihe, und
das Prinzip ihrer Unsterblichkeit liege gewissermaf3en auf3erhalb der Got-
terwelt, 2% irrig sei, dass vielmehr eine solche Vorstellung dem Homer wie
uberhaupt dem griechischen Altertum abgesprochen werden miuisse, da der
Gedanke, dass auf dem Genuss dieser Speise die Unsterblichkeit beruhe,
nirgends ausgesprochen sei. Es ist in der Tat merkwtirdig zu sehen, wie
wenig stichhaltig diese Ansicht des sonst so tiefen und vielseitigen Helle-
nisten ist, und wie leicht sie sich widerlegen lasst. Die Tatsachen, welche
dagegensprechen, sind kurz folgende.

1. Zwar ist in den homerischen Gedichten selbst nirgends ausdrticklich
ausgesprochen, dass die Unsterblichkeit der Gétter auf dem Gentisse beson-
derer Nahrung beruhe, aber doch wiirde es entschieden irrig sein, wenn man
mit Bergk daraus folgern wollte, dass Homer den Glauben an ein gewisser-
mafien auflerhalb der Gotterwelt gelegenes Prinzip der Unsterblichkeit nicht
kenne. Der Dichter hebt dasselbe vielmehr nur deswegen nicht ausdrticklich
hervor, weil es sich ihm von selbst versteht. Indirekt lasst es sich freilich
aus mehreren Stellen erschliefSen. In erster Linie kommt hier die in Od. ¢
136 ff. geschilderte Scene in Betracht. Hier wird namlich, nachdem erzahlt
worden ist, dass Odysseus das Anerbieten der Kalypso ihn unsterblich und
ewig jugendlich zu machen ausgeschlagen habe (vgl. 5. 135 u. 209), bei der
Schilderung der gemeinsamen Mahlzeit ausdriicklich hervorgehoben, dass
Odysseus menschliche Speise genossen habe, wihrend die Dienerinnen
der Kalypso Ambrosia und Nektar hatten vorsetzen mitssen (5. 197, vgl.
auch 13, wo Kalypso den Hermes mit gottlicher Nahrung bewirtet). Wenn
demnach auch Menschen der Unsterblichkeit teilhaftig werden kénnen, und

125Nagelsbach, Hom. Theol. 2 S. 42.
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der einzige Unterschied in der Lebensweise zwischen Goéttern und Menschen
eben in dem Genusse verschiedenartiger Nahrung besteht, so folgt schon
aus jener Stelle doch wohl mit ziemlicher Sicherheit, dass das ewige Leben
der Gotter auf dem Genuss unsterblicher Nahrung beruht.!2® Auf dieselbe
Idee einer unsterblich machenden Substanz fiihrt auch Il. T 38, wo erzahlt
wird, wie Thetis, um den Leichnam des Patroklos vor Faulnis zu bewahren,
demselben durch die Nase Ambrosia und Nektar einflo3t. Thetis erwidert
ihrem Sohne, der beftirchtet, Fliegenmaden und Faulnis méchten den Korper
des geliebten Freundes zerstoren:

30 @ pév éym neprjom dlaAxeilv dypla @UAa,

puiag, al pd 1e ATAG APNIPATOUS KATESOUOLV.
fjv riep yap Kitai ye teAeo@opov €ig éviautov,

aiel @6’ €otar xpng Eumnedog, 1 Katl apeimv.

Darauf heifit es 5. 38:

[Matpoxkde 8’ att duppooiny kai véktap £pudpov
otage KAt Pv@dv, iva ol xpawg éurnedog ein.

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

2. Dasselbe Resultat gewinnen wir durch folgende Erwagung. Es un-
terliegt wohl keinem Zweifel, dass die Vorstellung von Speise und Trank
geniefenden Gottern im letzten Grunde auf der Analogie des menschlichen
Lebens beruht. Wie aber die Menschen durch irdische Nahrung ihren sterbli-
chen Leib erhalten, so erndhren die Gétter ihren unsterblichen Koérper durch
eine himmlische Nahrung, deren Genuss den Menschen als solchen versagt
ist, weil sie sonst ebenfalls zu Goéttern 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

1267], E 340 wird das unsterbliche Blut der Gétter (ixop) aus driicklich auf den Genuss
himmlischer Nahrung zurtickgefiihrt:
dpuppotov aipa deoio,
ixwp, 010G mep te péel paxkapeoot Yeoilow
00 yap ottov £8ouad’, ou mivouo’ aidora oivov *
toUvek’ avaipoveg eiot kai d9avatotr kaAéovrat.
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als apBpooia d. h. als Unsterblichkeitsnahrung bezeichnet wird, so folgt
daraus unmittelbar der Glaube an eine unsterblich machende Wirkung der-
selben. Dass apBpooia wirklich in diesem Sinne zu nehmen ist, erhellt aus
dem Umstande, dass hie und da statt ihrer der Ausdruck afavaocia gesetzt
wird,!27 eine Tatsache, welche Buttmann und Nagelsbach!?® sogar zu dem
meiner Ansicht nach zu weit gehenden, weil eine zu grof3e Abstraktion der
altesten Griechen voraussetzenden, Schlusse verleitet hat, dass dpBpoocia
»hichts anderes als der in Form von Speise real oder konkret gewordene
Begriff der Unsterblichkeit“ sei.

3. Als das hauptsachlichste Argument gegen Bergks Ansicht ist aber die
unleugbare Tatsache anzuftihren, dass das ganze Altertum der Ambrosia
und dem Nektar eine unsterblich machende Wirkung zuschrieb. So sucht
Demeter den Demophoon,!2° Thetis den Achilleus!®® durch Salbung mit Am-
brosia unsterblich zu machen. Von Tantalos sagt Pindar ausdrticklich, dass
er Nektar und Ambrosia vom Tische der Gétter entwendet habe, wodurch sie
ihn unsterblich gemacht hatten.'3! Ferner sagt Theokrit,'32 dass Aphrodite
die Berenike durch Einfl6f3en von Ambrosia zu einer Unsterblichen gemacht
habe, und Ovid berichtet von der Erhebung des Aeneas zu einem Gotte (Met.
14, 606):

Lustratum genitrix divino corpus odore
Unxit, et ambrosia cum dulci nectare mixta
Contigit os fecitque deum.

Dieselbe Anschauung des gesamten Altertums bezeugt endlich Aristoteles
Met. 2, 4, 12 (ed. Didot. 2, 495, 34): oi pév oUv mnepi “‘Hoiobov... Ssovg...
roloUvieg TAG ApXag Kai ék Je@dv yeyovévatl, td 1r) yeuodpeva 100 VEKTAPOG
Kal g apPpooiag Svnra yevéodat gpaotv, SfjAov ©g talta ta évopata yvopipa
A¢yovieg avtoig. Endlich ist noch darauf aufmerksam zu machen, dass nicht
blofs dem Nektar und der Ambrosia, sondern auch einer gewissen Pflanze
die Fahigkeit 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

127Lucian Dial. Deor. 4: viv 6¢ &naye attov (den Ganymed) & ‘Eppfj, Kai moévia tiig aSavaoiag
aye oivoxonjoavta fpiv. Schol. Pind. Pyth. 9, 113: 6 [t0 péAi] 61) tiig d9avaoiag Séxkatov pépog
o19noav eivat. Vgl. oben Anm. 94 u. Schol. Eur. Hippol. oben Aum. 56.

128Buttmanu, Lexilogus 1, p. 133. Nagelsbach, Hom. Theologie 2 43.

129Hy. in Cer. 236.

139Apoll. Rh. 4, 869: Apollod. 3, 13, 6.

131pind. Ol 1, 98: kAéyag || @dikeool oupndtaig véktap apppooiav te Edwxev || oilow
&pdttov 9ooav.

132Theocr. Id. 15, 106: Kunipt Awwvaia, T pév adavatov ano dvatdg, | | avipodnev dg padog,
¢roinoag Bepevikav, || apppooiav ég otfjdog arnootd§aca yuvaikog.

133ygl. oben Anm. 60 ff.
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unverwundbar machende Wirkung besessen haben.!®* Zwar ist dies eine
nur in jingeren Quellen erhaltene Variante, aber doch durfte dieselbe auf
hohes Alter Anspruch erheben, zumal da manche in der Styxsage erhaltene
Vorstellung den Eindruck macht, als sei dieser Fluss ursprunglich mit der
Quelle des Nektars und der Ambrosia identisch gewesen. Ich erinnere erstens
an den Ausdruck Ztuyog de9ttov 360p!3° (Hes. Theog. 805 vgl. 21U dp9ttog
397), ferner an die eigenttimliche Bedeutung welche der Schwur bei der Styx
far 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 Stéarke, wie sie der Genuss von Nektar und Ambrosia
gewihrte!3” u. s. w. (vgl. Bergk a. a. O. S. 403 ff.). Noch immer kntipft sich
an den Namen der Styx, welche frithzeitig mit der bertithmten Quelle in der
romantischen Schlucht bei Nonakris in Arkadien identifiziert wurde, die
Legende, dass wer an einem bestimmten Tage im Jahre daraus trinke, die
Unsterblichkeit gewinne (Schwab, Arkadien S. 16. Bergk a. a. O. S. 405
Anm. 26).

Auch als gottliche Pharmaka scheinen Ambrosia und Nektar gegolten zu
haben, da Apollon nach Bion den verwundeten Hyakinthos damit salbt!38
und nach Vergil die Venus den schwerverwundeten Aeneas mit heilkraftiger
Ambrosia und wohlriechender Panacee besprengt.'39 Die zugleich belebende
und starkende Wirkung des Nektars scheint aus den beiden Hesychischen
Glossen vektapoUotwv - éAagpifouoty und vektapdr - é9upiodn sowie aus der
Hesiodischen Sage zu folgen, dass die Gotter sich zum Kampfe mit den
Titanen durch den Genuss von Ambrosia und Nektar gestiarkt hatten.!4°

134Stat. Ach. 1, 269. Quint. Smyrn. 3, 60 ff. Hygin. Fab. 107. Fulgent. Myth. 3, 7. Serv.
Verg. Aen. 6, 57. Schol. Hor. Epod. 13. Die Eintauchung in die Styx dargestellt auf dem
Kapitolinischen Puteal (Overbeck, Gall. her. Bild. Taf. 14, 3.)

135Insofern dpdtrov (= duppotov) Bdwp mit auPpoocia vergleichbar ist.

136Hes. Theog. 793: 65 kv v émiopkov anoAsiyag éropdoon | | aSavatev, ol €xouct kdpn
vigoeviog ‘OAvprou, | | kettal vijitpog tetedecpévov eig éviautov, | | 006¢ rot’ apPpooing kat
véktapog Epxetat asoov | | Bpmolog dAAd te keltar avdanveuotog kai dvaudog | | otpartoilg &v
Aexéeool, Kakov &’ éri KOPa KaAuret.

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

138Bjon 11: Apgaocia & dpa Poiov EAev Tooov dAyog £xovra. | | §ileto pdppaka ndvra copav
6’ énepaieto exvav. | | xplev 8’ apPpooia kai véktapt, xplev driacav | | dteidav. Mopaia &
dvaddéa tpavpata navia.

139Vergil. Aen. 12, 419: Spargitque salubris ambrosiae sucos et odoriferam panaceam.

140Hes. Theog. 639: aA)’ éte 61| Keivolol mapéoxedev dpueva mavia, | | véktap T apppoocinv
te, 10mep Yeot avtol £douot, | | naviwv év ot)9eocotv aégeto Yupog aynvep.
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5 Kapitel 5.

5.1 A.

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

Bekanntlich hat man bei der Konservierung vegetabilischer und tiberhaupt
organischer Produkte vorzugsweise darauf zu sehen, dass der atmosphéa-
rischen Luft mit ihrer faulniserregenden Wirkung der Zutritt verschlossen
werde, was am Besten durch Anwendung antiseptischer Substanzen ge-
schieht, welche entweder vermoge ihrer eigenen Unveranderlichkeit die mit
ihnen umbhullten Kérper schiitzen oder eine positive chemische Einwirkung
austliben. Zu denjenigen antiseptischen Substanzen nun, welche schon das
Altertum kannte und haufig verwendete, gehort in erster Linie der Honig,
insofern derselbe nicht blof3 lange vollig unverandert bleibt, sondern auch
durch die ihm eigenttimliche Art von Konsistenz und Fliissigkeit alle Poren
der von ihm umbhiillten Organismen luftdicht zu verschliefen vermag.!4!

Am frihesten lasst sich diese Anwendung des Honigs, welche gewiss uralt
und ebenso weit wie der Honig selbst verbreitet war, bei den Babyloniern
nachweisen, welche die Leichname ihrer Angehorigen nach Herodot und
Strabo erst mit Wachs tiberzogen und dann in Honig legten.142

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,!43 scheint aber nach gewissen
Auerungen antiker Schriftsteller zu urteilen auch sonst vorgekommen zu
sein.!#* Vielleicht fiihrt eine genauere Untersuchung der als Sarge beniitzten

141pJin. n. h. 22, 108: Mellis quidem ipsius natura talis est, ut putrescere corpora non sinat,
iucundo sapore atque non aspero, alia quam salis natura. Porphyr. de antro nymph. 15: émet
[t0 péAl kal kaSaptukiig £0tt Huvapeng Kal ouviNPENUKEG, @ yap péATTt ToAAd donrta pévet.
Simeon. Seth. synt. alim. facult. ed. Langkavel p. 69: kaSaipet 10T purnou 16 cdpa kai donrra
Satnpel ta ouv ToUTE épPardopeva mava.

142Herod. 1, 198: tagai 6¢ ot [toig BaPudeviolg] év péditt. Strab. 746: [oi Bapuldviol]
9dartouot év péA knp@ nepimddoavieg. Das Uberziehen mit Wachs nannte man xataknpoe
(vgl. Herod. 1, 140. Cic. Tusc. 1, 45).

143Djod. 15, 93: émaviov 8¢ eig v natpida 61a Kuprivng étedevtnoe [Agesilaos], kai 100
oopatog £v péAttt koptodeviog eig v Zndptnv tuye g PacAkilg tagijg te kai tpfig. Anders
Nepos Ages. 8: Ibi eum amici, quo Spartam facilius perferre possent, quod mel non habebant,
cera circumfuderunt. Ebenso Plut. Ages. 40. Xen. Hell. 5, 3, 19: kal éxeivog (Agesipolis) pév
év pédnt 1edeig katl kopodeig oikade Etuye g PacAkilg taeis.

44Lucr. 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. kai 614 10UT0 01 Apxaiot TOUG veKPOoUg PEATTL EKAAUTTTOV év Talg dnKkalg. (Anm.
141).
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tonernen Adpvakeg (auch 9fkat, Anvoi oder copoi) dazu Spuren von Honig in
ihnen nachzuweisen (K. Fr. Hermann, Griech. Privatalt. 40, 9). Dann wiirde
sich nicht nur die [epoepdvn MeAtddng,'*® sondern auch die bekannte
Sage von Glaukos, dem Sohne des Minos, welcher in einem Honigfasse
(rtiBog péAttog) erstickte und von Polyidos mittels eines Zauberkrautes zu
neuem Leben erweckt wurde, 46 sehr einfach aus dieser Sitte erklaren las-
sen. Namentlich soll Demokrit diese Einbalsamierungsmethode empfohlen
haben,%” wihrend von Diogenes erzahlt wird, dass er sie verspottet habe.148
Auger den spartanischen Konigen sollen auch Alexander d. Gr., Aristobulos

und Iustinian'#® in Honig konserviert und beigesetzt sein.

Schlieflich bleibt noch zu erwdhnen, dass der Honig ebenso wie heutzu-
tage der Zucker zum Konservieren der Baumfriichte und wie gegenwartig
der Spiritus zur Erhaltung toter Tiere, z. B. interessanter Missgeburten oder
Kuriosititen vielfach in Gebrauch war.!5°

5.2 B.

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

Der konservierenden Kraft des Honigs entspricht es auf das genaueste,
wenn auch der Ambrosia eine gleiche Wirkung auf den animalischen Kor-
per zugeschrieben wird, so dass auch in dieser Beziehung die Bedeutung
ysUnsterblichkeitsspeise oder -substanz“ gerechtfertigt erscheint. Das alteste
und wichtigste Zeugnis findet sich Il. T 38, wo erzahlt wird, wie Thetis den

145porphyr. autr. nymph. 18. Theocr. Id. 15, 94 u. Schol. Daneben erscheint aueh die Form
MeAttovn b. Cocondrius repi tponav 6.

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

147Varro b. Non. Marc. 230, 26: Heraclides Ponticus plus sapit, qui praecipit ut comburerent
quam Democritus, qui ut in melle servarent. Vgl. oben S. 47.

148Stob. Flor. 6, 3: Aoyévng Toug rmoAdolg Epackev {BVTag piv EaUTolg OnIElY AOUTPOIG Téy-
yovtag kal appodioiorg txroviag, arobvriokoviag 6¢ Supiapaot 1 odpa Kedevetv anotifeobat
toug &’ év péAt, Urep 1ol 1) TaX€wg Kataoarijvat.

1499gtat. Silv. 3, 2, 117: Duc et ad Aematheos manes, ubi belliger urbis | | Conditor Hyblaeo
perfusus nectare durat. Auch nach mohammedanischer Uberlieferung des Ebn Batrik bei
Herbelot soll Alexander in einen goldenen mit Honig geftillten Sarg gelegt worden sein (Menzel,
Myth. Forschungen 1, 207). Joseph. Antt. 14, 7, 4: kai 6 vekpog [des Aristobulos| autos
£retto év péAt kekndeupévog €t Xpovov roAuv. Coripp. laud. Tust. 3: Thura Sabaea cremant
fragrantia mella locatis | | Infudunt pateris et odoro balsama succo, | | Centum aliae species
unguenta quemira feruntur, | | Tempus in aeternum sacrum servantia corpus.

150Colum. 12, 10: Illud in totum praecipiendum existimavi nullum esse genus pomi, quod
non possit melle servari. Plin. h. n. 30, 115: in melle servandos [terrenos vermes] censent. Ib.
7, 35: Et nos principatu eius [Claudii Caesaris] allatum [Hippocentaurum] illi ex Aegypto in
melle vidimus.
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Korper des toten Patroklos durch Eintropfeln von Ambrosia und Nektar vor
Verwesung schuitzt:

[MatpoxkAe 8’ att’ duppooiny xkai véktap £pudpov
otade katd Pwvdv, va ol xpwg éurnedog ein. 15!

Dass es sich in der Tat um eine Art von Einbalsamierung handelt, er sieht
man namentlich aus dem Zusatze otde kata pvdv, insofern das Einflo3en
von Einbalsamierungssubstanzen durch die Nase in das Gehirn oder den
Kopf einen Hauptakt der agyptischen Einbalsamierungsmethode bildete.
Vgl. Herod. 2, 86: np®ta pév okoAy o1dr)pe 51a 1oV puiwtrpev £§ayouct tov
gyképadov, ta pév autol oUte é€ayovieg, 1a 6 Eyx€ovieg pappaxa.

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

xpiloov U apPpooin, 52 nept 6’ dpPpota sipata €ocov,
népre 6€ pv rouroio dpa Kparvoiol eépeodat,
“Yrve kai @avate §18updooty, of pd piv oka
9roouo’ év Auking e0peing miovi dnpe,

&vda £ tapyxuoouot kaotyvntol te €tat te K. T. A.

Hier ist namentlich auf das Verbum tapyxuU® 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, dgppa € TapXUo®ol KapnKopow-
vieg Axatoi. Etymologisch hangt tapxue wohl zweifellos, wie auch Lobeck,
El 1, 463 und Curtius, Grundz. d. gr. Et. 5 729 annehmen, mit tapixevon
einbalsamieren zusammen, indem hier ein 1 eingeschoben ist.!%3 Ist dies
richtig, so leuchtet ein, dass ein solcher Ausdruck fir ,bestatten“ keinen
rechten Sinn hatte, wenn nicht wirklich das Einbalsamieren vorgekommen

1515chon die Pythagoreer scheinen die an dieser Stelle bezeugte konservierende Wirkung
der Ambrosia auf den Honig bezogen zu haben: Porphyr. de antro n. 16.

152Ahnlich heift es in einem Epigramme auf den in Ios bestatteten Homer Anth. 7, 1, 3:
véktapt 6’ eivdAtar Nnpnibeg éxpioavto, | | kai vékuv dxkrain 9fkav o ormAdd.

153y/gl. folgende damit verwandte Wérter: tapxeUo (= tapxVe, tapixevw): C. 1. Gr. 5724.
(vgl. 6196. 6856): TapxnpPog = tapixneog b. Soph. fr. 531 Dind. Hesych. s. v. tépxvea * @uta
VEd 1] £VIA@1a TapyXAviov * EVia@lov. tapxavov * revdog, KNdog. tapxuey * darte, éviaplaetv.
tapxUoat * dayat, évtagiaocat (vgl. auch Apoll. Soph. Lex. Hom. s. v.) Das Wort évtagiale
scheint hier ebenso wie bei Plut. de esu carn. 1, 5, 7 ,einbalsamieren“ zu bedeuten. tapixog
= Mumie b. Herod. 9, 120.
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ware. Wahrscheinlich liegt diesem Einbalsamieren der nicht blof bei den
Agyptern,'5* sondern auch bei vielen Naturvélkern'5® herrschende Glaube
zu Grunde, dass die Seelen der Abgeschiedenen gern die Statten besuchen,
wo die Leichen ruhen, die man demnach, um den Seelen den schreckli-
chen Anblick der Zerstérung und Verwesung zu ersparen, in moglichst
unversehrtem Zustande zu erhalten suchte. Wenn bei den Persern hom (=
haoma, soma) der Zubereiter der Leichname genannt wird, !°¢ so lasst dies
vielleicht auf eine dhnliche Vorstellung von der erhaltenden Wirkung des
Gottertrankes schliefSen.

154Reinisch unter Aegyptus in Paulys Realencycl. 2 1, 297.
155Tylor, Die Anfange der Cultur, iibers. von Spengel und Poske 2, 30 ff.
1563piegel, Parsigr. 170, 6. 172, 16. Kuhn, Herabkunft des Feuers 175.
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6 Kapitel 6.

6.1 A.

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

Ein ganz besonders wichtiges Zeugnis fiir unsere Annahme, dass Nektar
und Ambrosia urspriinglich mit dem Honig identisch seien, liegt in dem
Umstande, dass péAt hie und da geradezu als Gétternahrung bezeichnet
wird. Schon die Pythagoreer, welche, wie wir oben (S. 46 f.) sahen, den Honig
als ein gesundheitsféorderndes und das Leben verlangerndes Nahrungsmittel
empfahlen, scheinen sich auf die hier in Betracht kommenden Belegstellen
berufen zu haben, da Porphyrios de antro nympharum 16 ausdriicklich
bemerkt: 69ev tvég fi§louv 10 véktap kat v apppooiav, fjv katd Pvev otalet
0 ot g £ig 10 1) oarfjvat toug tTedvnKotag, T0 PEAL EkdEXeoIat, Fe@dv tpoPiig
oUong 1ol péAttog.

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

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

ai 8’ 6te pev Yuinov £6nduiat péAt YAwpov,
POPPOVERS £9¢Aouotv dAndeinv dyopevety -
fjv 8’ drtovoop1o9@0o1 de®dv 1deiav £dwo1)v,
weudovtat 61 Enetta 8 dAAnAwv Govéouaoat.

Ferner kommt hier das schon oben erwdhnte Fragment der Orphica bei
Porphyrios de antro nymph. 16 in Betracht, wo erzahlt wird, dass Zeus
seinen Vater Kronos tiberwaltigte, nachdem er ihn mit Honigmeth berauscht
hatte. Die eigenen Worte des Porphyrios lauten: napa 6¢ 1@ ‘Opgel 6 Kpdvog
péAT Uno A0g évedpevetal, Anodeig yap péAttog peduet kat okotoUtal ®g
U1 oivou Kai urvot, og rtapd [MAdatevi 6 [1opog 10T véktapog rmAnodeig * olnw
yap oivog Av. ®not yap map’ ‘Opeel 1) NUE 1@ A Urotdepévn tov 81d pédttog
doAov -

EUT &v 61 pv ibnat o puciv tpikopolow
"Epyototv peduovia pedioodnv Epioppav,
Afjoov avtov.
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Hieran reiht sich schlieflich noch ein Zeugnis der Batrachomyomachie 5.
39, wo von einer Honigspeise (peAitopa) gesagt wird:

0oU Xpnotov peditopa, 1o Kal pdkapeg modeouotyv.

Ich glaube, der Zusatz ,welche sogar die Gotter begehren® lasst in Anbe-
tracht der tibrigen Zeugnisse auf dieselbe Vorstellung wie jene schlieflen,
namlich, dass der Honig als Gotterspeise betrachtet wurde. Vielleicht bezieht
sich hierauf auch der Ausdruck, den Lucian Halcyon 7 von der Biene ge-
braucht: péAittav cogrv Ssiou péAttog épyaty, doch lasst sich freilich Seiog
in diesem Zusammenhange auch in allgemeinerer Bedeutung fassen oder
auf die himmlische Herkunft des Honigs (Kap. 1) zurtickftihren.

In diesen Zusammenhang gehéren ferner jene schon oben (S. 43) bespro-
chenen Stellen, an denen die Ambrosia als zehn- oder neunfache Potenz des
Honigs hingestellt wird.!5” Wahrscheinlich hangt 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.!58

Endlich ist hier noch der Tatsache zu gedenken, dass der Honig als erste
Nahrung géttlicher Kinder betrachtet wurde, was wiederum auf die Sitte
zuruckzufiihren ist, menschliche Kinder unmittelbar nach der Geburt mit
Honig zu flittern. 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 (méAeial) mit Ambrosia gendhrt dachte, wiahrend 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 Mythen urspriinglich dem
Brauche menschlichen Kindern gleich nach der Geburt die Lippen mit Honig
zu benetzen entsprungen sind, erhellt namentlich aus Pindar, Olymp. 6, 45,
wo vom kleinen Iamos erzahlt wird, dass Schlangen ihn mit Honig genahrt
hatten, 16! was, wie schon Schneider in Bockhs Commentar z. d. St. (p. 158)
gewiss richtig erkannt hat, auf eine allgemein griechische Sitte schlief3en

1573, oben Kap. 3, A. Anm. 94.

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

1593, oben Kap. 1. B, S. 30. Anm. 58.

160Apollon. Arg. 4, 1134: xeivn [Mdxpig] 1) durpaeta Avg Nuorjov via | | EvBoing &vioodev
ABavtidog @ &évi kOAne | | 8&Eato, kal pédu Enpov nept xetdog £deuoev.

161pind. a. a. O. &Vo 8¢ yAaukoneg avtov | | Samdvev Poudaiol £9pé. yavio Spdrovieg
dpepeet | | 1® peAoodyv, kaddpevot u. Schol. z. d. St.
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lasst.'%2 Wie es scheint erhielt sich dieser Brauch bis in die christliche Zeit
hinein. Die Christen der altesten 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, 64
ja sogar bei den nicht verwandten Hebraern. Bei den alten Deutschen galt
das neugeborene Kind, so lange es noch keine Speise genossen hatte, als
eine noch nicht zur vollen Menschheit durchgedrungene Seele. ,Bis zu dem
bezeichneten Zeitpunkt war es auch nach altgermanischem Recht erlaubt
ein Kind zu téten oder auszusetzen, weil es noch nicht als ein echter Mensch.
betrachtet werden konnte. War jedoch irdische Speise [Honig und Milch] tiber
seine Lippen gekommen, so horte dieses Recht auf. Als des heiligen Liudger
Mutter Liafburg geboren wurde, befahl die noch heidnische Schwieger das
neugeborene Kind als Madchen im knabenlosen Hause in eine Badewanne
zu werfen und so zu téten. Eine mitleidige Nachbarin kam herzu, strich
dem Kinde etwas Honig in den Mund und erwarb ihm so das Recht ans
Leben. Es wurde nicht getotet, sondern auf3erhalb des elterlichen Hauses
auf erzogen.“!%® Die alten Hebraer gaben ihren Neugeborenen Butter und
Honig zu essen, weil sie glaubten, dass die Kinder dadurch verstandig und
tugendhaft wiirden.'®® Ein deutsches Kindermarchen (No. 62 bei Grimm)
weif von der Bienenkoénigin, die sich auf den Mund ihres Guinstlings setzt;
an wen sie im Schlafe fliegt, der gilt fiir ein Gliickskind“ (Grimm, D. Myth. 3
659).

Den Vorstellungen von der himmlischen Herkunft des Honigs und seiner
uralten Bedeutung als Gotterspeise entspricht es ferner augenscheinlich,
wenn wir ihn in zahlreichen Fallen als Opferspeise verwendet sehen. Man
ging dabei offenbar von der nahe liegenden Voraussetzung aus, dass unter
den samtlichen Opferspeisen keine den Goéttern willkommener sein kénne
als diejenige, welche nach der allge-meinen Vorstellung an und far sich

162Dje Worte Schneiders lauten: In Graecia infantes primum melle alebantur, quod ex
Paulo et Aétio monstrat Is. Vossius ad Barnabae Epist. p. 311, cui rei ollulam cum spongia
adhibuerunt etc. Vgl. K. Fr. Hermann, Gr. Privatalt. 2 33, 9. Uebersehen hat Schneider die
sehr schlagende Beweisstelle der griechischen Anthologie (Jacobs, Delect. epigr. gr. 10, 62):
To Bpégog ‘Epnovaxta diexprioacde, pédooat, | | @eb kuveg, épriuotrv, knpia paopevov. | |
moAAakt & €€ Upéwv éytopévov dAeoat’, ai ai K. T. A.

163Brhadaranyaka 6, 4. Catap. brahm. b. Weber S. 1108: Indem der Vater seinen Mund an
das rechte Ohr des Neugeborenen bringt, murmelt er dreimal; ,rede, rede!“ Darauf gibt er
ihm einen Namen: ,du bist Veda,“ das ist sein Geheimname. Darauf mischt er geronnene
Milch, Honig und Butter und fiittert es damit aus reinem Golde. Kuhn, Herabk. 137.

1%4Grimm R.-A. 457 ff. D. M. 3 295. Rochholz, Allem. Kinderlied 282 ff. Kuhn, a. a. O.
Mannhardt, Germ. Mythen. 311 f.

165Mannhardt a. a. O. 311.

166 Jesaias 7, 15: Butter und Honig wird er essen, dass er wisse Boses zu verwerfen und Gutes
zu erwahlen. Der heilige Basilius bemerkt dazu treffend: nadwij tpoefj xpfital. Aphrodite
zieht nach Od. v 69 die verwaisten Tochter des Pandareos mit Kase, Honig und Wein
auf (xopooe 6¢ 61 Appoditn ) Tup® Kai péAttt yAukepd kai ndét oive). Vgl. auch Bochart,
Hierozoic. 3, 388.
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schon die Nahrung der Unsterblichen bildete.

Dass allen Goéttern Honig auf den Altaren geopfert wurde, bezeugt zu-
nachst Varro de r. r. 3, 16 mit den Worten: quod [mel], dulcissimum quod
est, et Diis et hominibus est acceptum: quod favus venit in altaria. Ebenso
sagt Pausanias 5, 15, 10 von dem alten Opferritus der Eleer zu Olympia:
g¢raotou 6¢ dra§ 1ol punvog Juvouotwv éni nidviwv "HAgilot 1OV katelleypévav
Bopdv. Svouot 6¢ dpxaiov tiva 1pornov © ABavatov yap 6pol mupoig pepay-
pévorg pédt Qupdoty i wév Peandv. %7 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.,'%8 sowie die chthonischen Gottheiten Pluton, Hekate und die

Erinyen, endlich der Hund Cerberus.!%°

Hierher gehért endlich auch die Sitte den Seelen der Abgeschiedenen
Honigopfer darzubringen. Die altesten Zeugnisse hierfr bieten uns die ho-
merischen Gedichte. So setzt Achilleus auf den Scheiterhaufen des Patroklos
Kriige, welche mit Honig angefiillt waren, damit sie mit der Leiche zugleich
verbrennen sollten (II. W 170: év &’ étiSe1 péAtog kai aieiparog dppipopijag,
poOg Aéxea KAtvev), Od. © 36 erzahlt die Seele des Agamemnon dem ebenfalls
in der Unterwelt weilenden Achilleus die Geschichte von seiner Bestattung.
Vers 67 heifit es:

167y/gl. auch Polemo bei Schol. Soph. Oed. Col. 100: ASnvaioi te yap T0ig T010UTO1G ErpeAeis
Ovieg Kai ta pog toug Seoug dotot viipdAta pev iepd Svouot Mvnpoouvy, Mouoatg, "Hoti, ‘HAlw,
ZeAnvn, Nupgalg, Agpobdity Oupavia. Paoxopog 6¢ kai mept tveov dAAev Suoidv tOov avtov
TpoIoV Spwpévav enotv év tf B t@v Atdibav * Atovuoe te Kal taig ‘Epex9¢mg Yuyarpdot. Dass
man unter vneadia Honigopfer (pediorovéa) zu verstehen hat, lehrt Plut. Q. Symp. 4, 6, 2:
“EAAnvég e vnpdAa ta avta kai pediorovda, vouowv. Orakel b. Euseb. Praep. ev. 4, 9, 6:
“Oooot &’ apgt yaiav motopevot aiév €aot, | | toiode @ovou mAnoag navin rupdndéa Popov
I'l év mupi BdAAde 6¢pag Suoag {woto motavoy, || kal péAt puprioag 6nip aleitg &vdev, ||
dtpoug te Adavoio kai oudoyutag rtifalle.

168 Antip. Sidon. b. Brunck, Anal. 2, 13, 28: EiikoAog ‘Eppeiag, & moéveg, &v 1e ydAakt
I'l xaipwv kai dpuive omevdopevog péAttt. Ovid. Fast. 3, 735: Liba deo fiunt, succis quia
dulcibus idem | | Gaudet et a Baccho mella reperta ferunt. Phylarch. b. Athen. 693 f.: mapa &¢
101G “EAAnow oi 9uovieg 1@ ‘HAiw, &g @not PUAap)og... péAL oriEvBouoty, 01vov 0U PEPOVIEG TOTG
Bopoig 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: XeGe péAt Nupgatg. Porphyr. de
antro n. 16: étav 6¢ 1@ IIépon [Mithras] mpoodaymot péAt ©g QUAAKL KAPTIGV, TO QPUAAKTIKOV &V
oupPode tidevrat. Vgl. auch die vorige Anm. Anth. 5, 226: vngdAia oneioe Kurpidt Meliyin.
ib. 6, 232, 3: §j e peAwoodv | | apPpootn... Iavi prrooknnevi, kai evotdépduyyt Ipuwne | |
avtiSetat Aty Satta @1Aogevibng. Emp. b. Ath. 510 d.

16951, It. 13. 415: Duc praedicta sacris duro placamina Diti: | | Mella simul tecum et puri
fer dona Lyaei. Apoll. Rh. 3, 1035: pouvoyevr) 6’ ‘Exdtyv Ileponiba pediocoo || Aeifov éx
6¢rnaog owppAnia épya pedioodv. Aesch. Eum. 106: 1) oAAd pév 81) thv épdv éAeitarte, | | xoag
T dotvoug, vnedAia petriypata (vgl. oben Anm. 167) Soph. Oed. Col. 481: kal tovde [KpwooOV]
nAnoag 9®; 61daoke kat 16de. XOP. Gdatog, pedioong * pnde mpoogépetv pédu. Schol. FovAetat
6¢ Aéyewv 10 pedikpatov. (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. peArtoGtia. ‘lotéov du 1y peAttoUtra 616010 101G Vekpolg, oG ig TV KépBepov
(vgl. Schol. Arist. Nub. 507 u. 508).
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Kaieo &’ &v U €091 Yedv Kai dAdeipatt TOAAR
Kal PEATTL YAUREP®.

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. ap@’ avt® 6¢ xonv xedunv ndowv vekueootv, | | pdta
BeMKPNT®, peténietta 8¢ 1) 6€1 oive, |1 1O tpitov atd’ Géat: Vgl. k 518).
Derselbe Brauch erhielt sich bis in die historische Zeit hinein, wie schon aus
Eurip. Iph. Taurica erhellt.!”® Als Iphigenia den vermeintlichen Tod ihres
einzigen Bruders beklagt, will sie ihm als Spende darbringen: 5. 160

HEAA® Kpatfjpd Te 1OV eIMPEVRV
Udpaivew yaiag év vototg,
NYAg T oUpeimv €K POOX®OV
Baxkyou T oivnipag Aopag
goudav te movnua pediocoav,

4 vekpoig deAKirpla Kettat.

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

MOAUV T€ YAp 001 KOOHOV £vINom taQy,
Eavdp T £Aaie odpa oov KataoPBedm,
Kai tfjg oupeiag avdepdpputov Yavog
Eoudfig pedioong eig mupav Padd oédev.

Fragen wir nach der ursprunglichen Bedeutung des Honigs beim Toten-
opfer, so scheinen vorzugsweise zwei Grinde daftir maf3gebend 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 mitisse.!”! Zweitens aber kommt hier die fast bei allen
Naturvolkern herrschende Sitte in Betracht, den Toten solche Gegenstande
und namentlich Nahrungsmittel mitzugeben, welche sie im Leben gebraucht
hatten, und von denen man annahm, dass sie sie auch im Jenseits genief3en
wiirden (vgl. Tylor, Die Anfange der Kultur, tibers. von Spengel u. Poske 2,
29 fI. 1, 478 ff. Marquardt, Rom. Privatalt. 1, 368 f.). Da nun der Honig die
stiffeste und beliebteste Speise war, welche das Altertum kannte, so begreift

170ygl. auBerdem Aesch. Persae 607, wo als Totenspende (vekpoiot peidiktipia) angegeben
wird: Boog T’ ag’ dyviig Aeukov elnotov ydAa, | | g T dviepoupyol otaypa, mapgasg péAe, | |
ABdowv U6pnAaig mapdévou ninyfig péta, | | aknpatov te pntpog aypiag dro | | otov nmadaidg
apnédou yavog t68e. Eurip. Or. 115: pedikpat’ d@eg YAAaKTog oiverov T dxvnyv.

17lygl. K. Fr. Hermann, Gottesd. Alt. 2 §16, 12 ff. Nagelsbach, Nachh. Theologie S. 407 ff.
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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. Fur die Bergmannlein (Elben),
in welche die Seelen Verstorbener tibergingen, wurde ein Tischchen gedeckt,
Milch und Honig daraufgesetzt und in diese Speise das Blut einer schwarzen
Henne getropft.!”? Das stimmt ziemlich genau mit den oben erwihnten
griechischen Totenopfern tiberein.

6.2 B.

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

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

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

pel 6¢ yadaxku riedov, pel &’ olve, Pel 8¢ peAloodv vEKTapt K. T. A.
Dass freilich dieser Gebrauch von véktap viel alter als Euripides ist,
scheint ein schénes Pindarisches Fragment (No. 45 b. Bockh) zu lehren, wo

5. 14 der herannahende Fruhling, welchen vor allen die honigspendenden
Blumen spiiren, mit den begeisterten Worten gepriesen wird:

Ev Apyeia Nepéa pédvry o0 AavSavet
poivikog €pvog, 60T’ oix9éviog ‘Qpdv SaAdapou
evodpov énaimolv €ap PUTA veKTAped.

Mehrere hierhergehdrende Beispiele bietet die griechische Anthologie.
6, 239 AroAAwvidou.

Zpnveog €K PE TapV YAUKEPOV I£p0G APPIVOPEDV
ynpeawog KAeitwv oneioe peAiooonovog,

apppooiev £apog KNPV PEAL IOAAOV dpéAdag,
8@pov aropraviou tnAonEteug ayeAng.

9eing 6’ gopotdkov Xopov ArAeTov, €0 88 pedixpoU
VEKTAPOG EPmAnoaig Knpormnayelg Saiapag.

12Grimm, D. Sagen 1. S. 48, No. 38. Mannhardt, German. Mythen 725.
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ib. 6, 232: Kpwayopou.

3 kai de1Aal dakveodat apuydadat, 1) te peAloodv
apppooin, ukvai v itpivéatl momnadeg.

7 Tlavi pulooknniovit kai evotdopduyyt Ipinne
avtidetat Aur)v datta @1Aogevidng.

ib. 9, 404 Avugilou.

7 xaipott’ evayéeg, kai év avdeot nmotpaiveode,
aiSepiou mnval véktapog Epyandeg.

Mehrfache Nachahmung hat sodann dieser Sprachgebrauch bei den rémi-
schen 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 Goétter nicht gesdugt, sondern mit Nektar und Ambrosia
aufgezogen.

Hy. in Ap. Del. 123:
oud’ dp’ AntoAdwva xpuodopa dnoato prnp,

adla ®épig véktap te Kai apfpooinv épatevi)v
adavdartoig xeideoowv énrjpéaro.
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Von Aristaios sagt Pindar, dass er von Gaia und den Horen mit Nektar
und Ambrosia gefuittert worden sei:

Pind. Pyth. 9, 64 Bockh:
tai & éruyouvidiov katdnkdapevatl Bpépog autaig,

VvEKTap év xeideoot kai apBpooiav otagoiot, dfjoovrai
1€ viv adavartov.
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7 Kapitel 7.

7.1 A.

MéAt in metaphorischem Gebrauch von der Siifligkeit der Rede und des
Gesanges.

Den altesten Beleg fiir den metaphorischen Gebrauch von péAt finden wir
bereits im ersten Buche der Ilias Vers 249, wo die Sti3igkeit der Rede des
Nestor mit der Lieblichkeit des Honigs verglichen wird:

100 Kal ano yA®oong péAttog yAukiov péev audr).

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

Hes. Theog. 81:

Ovuiva T oouot Atdg kKoGpat PEYAAolo
yewopevov T £€0ibwot dotpepénv BaclAnav,
10 peév €ml YA®Ooon YAUKepr)v Xelouow é€pony,
100 6’ €ne’ €k otopatog Pel peidixa K. t. A.

Eur. fr. 891 N.

el pot 10 Neotopeiov elyAwooov péAt [f. 1. pédog]
Avir)vopog te 100 Ppuyog doin Seog,

oUK dv duvaipnv pr) otéyovia mpnidvat,
00@OUG EMaviA®v avdpi 11 0oy Adyoug.

Theocr. Id. 20, 26:

...£K otopatev 6¢
EpPEE 101 POVA YAUKEPROTEPA 1) 1EAL KNPD.

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

¢K yap Mouodwmv kai éknpoAou AntoAAwvog
dvbpeg daodoi €aotv émi x9d6va kai kiSapiotai.
¢k 8¢ A10g BaociAfjeg - 6 &’ APB1og dviiva MoToat

@idevtatl - yAukepr) ol anod otopatog péet auvdn.!”3

173ygl. Hy. Hom. in Mus. et Apoll. No. 25, 2 ff.
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Besonders haufig begegnet uns dieser Vergleich bei Pindar:
Nem. 3, 74:

...£y® 10d¢ 101
MEPNE PEPLYHEVOV PEAL AEUKD
ZUv yddakt, Kipvapéva &’ €epa’ dppenet,
o’ doidipov AioAfjov v rvoaiot avA@v.

Dass hier kipvapéva €epoa (vgl. oben Hesiod. Theog. 83 yAukepn é¢pon)
wiederum den Honig [der Poesie] bezeichnet, sagt ausdriicklich der Scholiast
z. d. St. mit den Worten: 1) 6p60oog 1] 10T péAttog Kipvapévr rmpodg 10 yaAda rmotet
10 idépa doidpov kai 10 moinpa pix9ev avdoig yivetal kat autd Savpdaciov.

Ol 11, 101 vergleicht Pindar die Wirkung seines Gedichts auf die Be-
wohner von Lokroi mit einem Honigregen, welcher plétzlich auf die Stadt
herabfallt:

&ym 8¢ ouvepartdpevog ortoudd, KAUTOv €9vog
NAoxrp®Vv apeénecov peAtT
euavopa oAV KataBpExav.

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

...&v &’ é¢pateve

HEA Kai towaide tipat

Kaddivikov xdpp’ dyaradovt, d. i. nach der Erklarung des
Scholiasten: ai t@v vikn@opev Tipai v Emvikiov Gonv ayandotv
0O¢ 1Al kal @lAoTowv. olov Og &v péAtt YAukUng éotiv oUte Kai
101G VIK®OWv ai émvikiotl @dat.

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

mATjp€g To1 péALTog TO KaAov otdpa, @upaot, yévotto.

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:
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...fidis enim manare poetica mella
Te solum, tibi pulcher.
Anth. 9, 190:

AéoPiov "Hpivvng t0de knpiov - i 6€ 11 pikpov,
aAd’ 6Aov ¢k MoUGEGV K1pVAPEVOV PEATTL.

Aus dem Vergleiche des Liedes mit Honig ergab sich sodann die weitere
Vergleichung des Dichters mit der Biene. Wie die Biene aus Blumenkelchen
den Honig so schliirft der Dichter Poesie aus den Bliiten des Lebens. Niemand
hat diesen Gedanken, wenn auch zunachst in ironischer Weise, schéner
ausgesprochen als Aristophanes, wenn er von Phrynichos sagt:

Av. 750:

&vdev Qorep 1) péAtta
DpuUvixog apPpociev peAémv AreEPOOKETO KAPTIOV,

del pépav yAukeiav Gpdav.174

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

‘O 6’ aU Zo@okA£0UG TOU PEATTL KEXPIOPEVOU
@orep Kadiokou TePIEAELKE TO oToOPa.

Mehrfach werden Dichter und prosaische Schriftsteller, welche tiber eine
schone Sprache verfligen, geradezu Bienen (néAiooat) genannt, z. B. Erinna,
Sophokles, Platon, Xenophon,!”® und es entstand die Legende, dass Bienen,
die Vogel der Musen,!7® sich solchen Lieblingen der Géttinnen unmittelbar
nach der Geburt auf die Lippen gesetzt und ihnen durch Zutragen von Honig
gewissermaflen die musische Weihe erteilt hétten.!”” Die Musen selbst
heif3en pediotaxtot in einem Epigramm der Anthologie (4, 1, 33):

174ygl. auch Hor. ca. 4, 2, 27: ...ego apis Matinae | | More modoque, || Grata carpentis
thyma per laborem... | | Carmina fingo. Vgl. auch Vita Soph. p. 132, 99: Zo@oxrAfjg &’ ékdotou
10 Aapmpov anavdietr, k9a 6 kai péArtta édéyeto. Mehr b. Schneidewin Einl. z. Sophokles
Aias 1 p. 30 Anm.

175Anth. 7, 13, 1: [Tap9evikrv veao1dov év tjavortddotot pédiooat | | "Hpvvav, Mouo&v dv9ea
Sperrtopévav, | | “Adag ig Upévatov avapriacev. Hermesianax b. Ath. 598 ¢ u. 57: Atdig 8’ ola
pédiooa rodunprieva koAovny | | Asinouo’ év tpayikaig fde xopootaoiaig. (Vgl. Schol. z. Arist.
Vesp. 462. Suid. s. v. ZogokAfjg. Vita Soph. ed. Gaisf.) Suid. s. v. Eevopdv alttog 6¢ Atukr)
péAooa énewvopddeto. Wenn hie und da die Pythia péAiocoa 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.

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

177Solches erzdhlt man von Pindar. Paus. 9, 23, 2: péAiooatl autd Kadeudovi MPOCEMETOVIO
te Kal émAacoov npog ta XeiAn 100 knpoT. Von Platoni Cic. div. 1, 36, 78: Platoni, cum in cunis
parvulo dormienti apes in labellis consedissent, responsum est, singulari illum suavitate
orationis fore (vgl. Plin. 11, 17. Ael. v. h. 10, 21. Olymp. u. Anon. V. Plat.).
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Astyava T’ eUkaprieGvia PeAOTAKTIOV Artd MouoEav.

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

...NN6U te puptov
KaAAwyayou, otugpelol peotov del péAttog.

Eine duferst anmutige wesentlich auf der eben besprochenen Anschauung
beruhende Legende erzahlt uns Theokrit Id. 7, 78 ff.: Ein Sklave Namens
Komatas, welcher die Heerden seines Herrn weidete, opferte haufig den
Musen. Der Herr schloss ihn in einen Sarg (Adpva§) von Zedernholz ein,
um zu sehen, ob die Musen ihn retten wtirden. Als nach zwei Monaten der
Sarg gedflnet wurde, fand man den Sarg voll Honig und den Hirten lebendig.
Bienen hatten den Liebling der Musen mit Honig gefuttert.!”8

7.2 B.

Néktap in iibertragener Bedeutung von der Siiligkeit des Gesanges.

Ebenso wie péAt nur nicht so haufig, 1asst sich auch véxktap in metaphori-
schem Sinne von der Lieblichkeit der Poesie nachweisen. Selbstverstandlich
folgere ich daraus nicht etwa, dass die Dichter, welche diesen Ausdruck in
dem angegebenen Sinne gebrauchten, sich dabei der urspriinglichen Identi-
tat der Begriffe Honig und Nektar irgendwie bewusst gewesen sein muissten:
ich glaube nur, dass jene von mir behauptete ursprungliche Gleichheit
von Nektar und Honig sich unter Anderem auch noch in der gleichen oder
ahnlichen Bedeutungsentwickelung zeige.

Der alteste Dichter, bei welchem der in Rede stehende Sprachgebrauch
meines Wissens vorkommt, ist Pindar. Derselbe sagt Ol. 7, 7:

Kai &ye véktap xutov, Mowsdav §ootv, aSAopopotg
avdpdaotv MEPMEV, YAUKUV Kapriov QPevog,
iAdaoxkopat K. T. A.

Schon der alte Scholiast hat die Stelle richtig verstanden, da er sagt:
véktap 1o noinpa eine, Mowoav 6¢ 8§60ty )V HOUoIKLV Kai toug Uuvoug.
Von dem begrabenen, aber von Bienen am Leben erhaltenen Sanger
Komatas sagt Theokrit Id. 7, 80:

¢ 1€ viv al opal Aetpovods pépPov iotoat
kebpov £g abelav padaxoig dvdeool pédiooat,
oUvekd ol YAukU Moiloa Katd otopatog XEe VEKTAp.

178Nach den Scholien z. d. St. soll sich die Geschichte bei Thurioi zugetragen haben.
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Zwei weitere Beispiele bietet uns die Anthologie.
7,29, 3:

elbet kai Zpépdig, 10 169wV £ap, ¢ ou peAicdov,
BapPit’, dvekpouou vEKTap Evapuoviov.

4,1, 35:

év &’ ap Avakpeiovia, 10 PEV YAUKU Kelvo péAiopa
VEKTaPOg, £ig &’ éAéyoug elioriopov aviepiov.

In Nachahmung solcher Metaphern singt Persius Prol. 12:

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

Ich werde darauf gefasst sein muiissen, 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 véktap £épuBpov und véktap oivo-
xoetv hervorgeht, dass bereits in homerischer Zeit der Nektar fiir eine hohere
Potenz des Weines, nicht des Methes gehalten wurde.!”® Derartigen Einwen-
dungen gegentiiber, welche gegen meine Erklarung etwa geltend gemacht
werden konnten, ist Folgendes hervorzuheben. Erstens ware, wenn man
die Vorstellung des Nektar aus dem Substrate des Weines ableiten wollte,
die Tatsache unerklarbar, dass neben der homerischen Auffassung des
Nektars als Trank noch eine andere ebenfalls recht alte (Alkman, Sappho,
Anaxandrides) bestehen bleiben konnte, wonach Nektar nicht den Goétter-
trank, sondern die Gotterspeise bedeutete. Es ist bei dem auf3erordentlichen
Ansehen, in welchem Homer bei den spateren Dichtern stand, kaum denk-
bar, dass Alkman, Sappho u. s. w. eine im Gegensatz zu den homerischen
Gedichten stehende Auffassung des Nektars héatten geltend machen kénnen,
wenn sie sich nicht auf eine gute alte lokale Tradition zu berufen im Stande
gewesen waren.

Ebenso wenig wtirde 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 solche
nicht besitzt. Sodann widerspricht die wahrscheinlichste Etymologie des
Wortes véktap = voyaldov, Leckerei, welche Bedeutung wohl aus dem Begriffe
Honig, nicht aber aus dem Begriffe Wein abzuleiten ist. Endlich hat man die
Tatsache wobl zu berticksichtigen, dass vor der Einfihrung des Weinbaues
in Hellas das hauptsichlichste berauschende Getridnk der Griechen, so
viel wir wissen, der Honigmeth war. Da nun, wie wir gesehen haben, die
Vorstellung eines berauschenden Goéttertrankes sich bei den verwandten
Indern und Germanen nachweisen lasst, also auch bei den Hellenen der
altesten weinlosen Zeit sehr wahrscheinlich vorauszusetzen ist, so leuchtet
ein, dass die dltesten Hellenen ihre Vorstellung vom Goéttertranke eben nur
dem zu ihrer Zeit tiblichen berauschenden Getranke, also dem Meth, entneh-
men konnten. Gibt man die Richtigkeit dieser Schlussfolgerung zu, so wird
man die aus verhaltnismagig geringfligigen Spuren von Hehn erschlossene
Existenz eines Methzeitalters durch eine Reihe neuer Tatsachen bestatigt
sehen.

179Dasselbe ist in spaterer Zeit der Fall, wo, wie z. B. bei Nikandros, véktap in der Bedeutung
von oivog erscheint. Aus dem Umstande, dass der Nektar wie Wein in einem kpntjp gemischt
wird (vgl. z. B. 2. A 598. £ 93. h. in Ven. 207) ist fur die Gleichsetzung von Wein und Nektar
mit Sicherheit nichts zu schlieffen, da. auch der Meth aus einer Mischung von Honig und
Wasser bestand.
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9 Die Grundbedeutung der Aphrodite.

Dass der ganze Mythus und Kultus der A., wie er uns Uberliefert und in
den gangbaren Handbtuichern der griechischen Mythologie dargestellt ist,
das Produkt einer hochst merkwiirdigen, frithzeitigen Vermischung griechi-
scher und orientalischer (semitischer) Religion sei, ist zwar schon langst
erkannt worden; dennoch aber hat noch Niemand den Versuch gemacht, die
orientalischen und griechischen Vorstellungen im Aphroditemythus streng
voneinander zu sondern und dadurch das Verstandnis des urspriinglichen
Wesens dieser Gottin zu férdern.

a. Die orientalische A. Alle uns bekannten semitischen Voélker mit einzi-
ger Ausnahme der Hebréder verehrten eine hochste weibliche Gottheit, die
zugleich als Gottin des Mondes [oder Venussternes] und als Prinzip aller
weiblichen und irdischen Fruchtbarkeit gedacht wurde. Beide Funktionen
hangen auf das innigste miteinander zusammen, da der Mond einerseits
durch die Katamenien das ganze weibliche Geschlechtsleben zu regeln,
anderseits durch Spendung des fir den Pflanzenwuchs in stidlichen regen-
armen Landern, speziell im Orient, so notwendigen Taus die Fruchtbarkeit
des Bodens zu férdern scheint (Vgl. die Stellen b. Roscher, Juno und Hera.
Stud. z. vgl. Mythol. d. Gr. u. Rémer Heft 2, S. 19 ff. Winer, Bibl. Realwoérterb.
unter Tau. v. Baudissin, Stud. z. Semit. Religionsgesch. 1, 241. 2, 151. Ders.
Jahve et Moloch 23). Diese G6ttin nun fihrte bei jedem der semitischen
Stamme einen besonderen Namen: sie hief z. B. bei den Phoniziern Astarte,
bei den Assyrem Istar, bei den Syrern Aschera, in Babylon Mylitta (eigentl.
Moledeth, d. i. die Gebarenmachende). Gehen wir genauer auf die einzelnen
Funktionen, Mythen und Kulte ein, so ist Folgendes hervorzuheben.

1. Dass wir in den genannten Goéttinnen in der Tat urspringliche Mond-
gottinnen zu erkennen haben, erhellt zunichst aus den Uberlieferungen des
Altertums selbst. So sagt Herodian (5, 6, 10) von der mit der griechischen
Aphrodite Urania identifizierten phonizischen Astarte: Oupaviav ®oivikeg
Actpodpynv 6vopalouot, oeArvny eivatl 9éAdovieg. Vgl. auch Lucian de dea Syr.
4: Aotdpiny &’ €yo dokém ZeAnvainv &ppevat und (hinsichtlich des Namens
Aotpodpyn) die den Mond als Konigin der Sterne feiernden Bezeichnungen
regina siderum (caeli) und Aotpapyn (Hor. ca. saec. 35. Appul. Met. 2, 254.
Bip. Orph. hy. 9, 10). So erklaren sich auch auf das einfachste die romischen
Bezeichnungen der Karthagischen Hauptgéttin ,,Virgo caelestis“ oder ,Juno
caelestis,“ worunter man ebenso wie unter dem griechischen OvUpavia in der
eben angefiihrten Stelle des Herodian wahrscheinlich nur Uebersetzungen
eines auf die Mondgdttin beziiglichen semitischen Namens zu verstehen hat.
(Vgl. Jerem. 7, 18 u. 44, 17 ff.). Dass die romische Juno, mit der spater die
Karthagische Astarte identifiziert wurde, eine Mondgottin sei, habe ich im
zweiten Hefte meiner Studien zur vgl. Mythol, der Gr. u. R. nachgewiesen.
Wenn Astarte gehérnt oder mit dem Attribut der Mondsichel dargestellt
wurde (Gen. 14, 5. Sanchon. fr. ed. Orelli p. 34. Eckhel, Doctr. num. 1, 3,
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369 ff. vgl. v. Baudissin, Stud. z. Semit. Rel. 2, 264), so scheint auch dies
direkt aus ihrer Mondbedeutung zu folgen. In einer von Oppert mitgeteilten
Beschworungsformel endlich wird Istar geradezu die Erhellerin der Nachte
genannt (Roscher a. a. O. S. 20).

2. Wie schon oben angedeutet wurde, waren die genannten Mondgot-
tinnen zugleich, so viel wir wissen, die Férderinnen aller weiblichen und
uberhaupt aller animalischen und vegetativen Fruchtbarkeit. Hierher gehort
vor allen Dingen der babylonische Name Mylitta oder Moledeth, welcher
geradezu die Gebdrenmachende bedeutet (Duncker, Gesch. d. Alt. 3 1, 220),
ferner die Rolle, welche die altchaldaische Istar in einem von Schrader und
Oppert behandelten Hymnus spielt, wo sie als Go6ttin der Fruchtbarkeit
auftritt, insofern bei ihrem Hinabsteigen in die Unterwelt alle Zeugung und
Befruchtung aufhérte (Haug, Beil. z. Augsb. allg. Ztg. 1875. S. 1092). Si-
cherlich hangt mit dieser Funktion auch die fir Kypros, Karthago, Babylon
u. s. w. bezeugte Sitte des Opfers der Jungfrauschaft und mancher andere
anstofige Gebrauch auf das Innigste zusammen (Herod. 1, 93. 94. 196. 199.
Strab. 745. Iust. 18, 5. 21, 3. August, c. D. 2, 4. 2, 26. 4, 10. Luc. D. S. 6.
Athen. 572 f. Lactant. 1, 17. Val. Max. 2, 6, 15. Duncker a. a. O. 349).

Uberhaupt scheint die orientalische Aphrodite vorzugsweise eine Géttin
der Frauen und von diesen verehrt geworden zu sein. In Betreff der vielfach
erwahnten obszonen Gebrauche in ihrem Kultus wird hier und da hervorge-
hoben, dass auch verheiratete Frauen an ihnen teilgenommen hétten (Val.
Max. a. a. O. August. C. D. 2, 26. Duncker a. a. O. 349). Besonders eifrige
Verehrerinnen der Goéttin waren aber die Hetéren (2. Kon. 23, 7. Aug. C. D.
2, 26), die mehrfach geradezu als ihre Hierodulen auftreten.

Bertthmt waren namentlich die Hierodulen vom Berge Eryx und von
Korinth, wo schon in frithesten Zeiten phénizischer Einfluss nachweisbar ist
(v. Baudissin, Stud. 2, 174. 198. 201). ,In Korinth hatte Aphrodite in den be-
sten Zeiten der Stadt tiber tausend solcher Madchen in ihrem Dienst, welche
dem Fremden ebenso gefahrlich waren als sie dem Gottesdienste Glanz und
Ansehen verliehen. Hatten doch auch sie in der Noth der Perserkriege durch
brinstiges Gebet zu ihrer Go6ttin zum Wohle der Stadt mitgewirkt, wie dieses
hernach von der Stadt dankbar anerkannt wurde, und hat doch selbst die
Muse Pindars es nicht verschméaht den Dienst der Madchen mit zierlichen
Worten zu verherrlichen, als ein vornehmer Korinthier nach einem Siege in
Olympia der Aphrodite seiner Vaterstadt eine Anzahl davon geweiht hatte
(Athen. 13, 33. Strab. 8, 378. Alkiphr. 3, 60). Im Dienste der erycinischen
Venus auf Sicilien aber hat dasselbe Institut sich bis in die Zeiten der Rémer
erhalten, welche jenen Gottesdienst auch in dieser Hinsicht unter ihren
mdéchtigen Schutz nahmen“ (Strab. 6, 272. Diod. 4, 83. Cic. in Q. Caec. div.
17. Vgl. Preller, gr. M. 2 1, 285. Welcker, Goétterl. 1, 670. 2, 712. Hermann,
Gottesd. Alterth. 20, 16).

Dass die orientalische Aphrodite tiberhaupt als Goéttin aller animalischen
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und vegetativen Fruchtbarkeit gedacht wurde, scheint ausfolgenden Tatsa-
chen hervorzugehen. Auf dem Eryx glaubte man, dass die Géttin an jedem
Morgen durch Tau und frischen Graswuchs alle Spuren der auf ihrem unter
freiem Himmel errichteten Hauptaltare dargebrachten Brandopfer wieder
vertilge (Aelian N. A. 10, 50. vgl. Tac. H. 2, 3. Pervigil. Ven. 15). Da der Tau,
wie schon oben bemerkt, als eine Wirkung des Mondes (oder Venussternes)
betrachtet wurde, und in den stidlichen im Sommer fast ganz regenarmen
Landern das Gedeihen der Vegetation hauptsachlich vom Tau abhangt, so
kann man auch in diesen beiden Zigen direkte Beziehungen zum Monde
erblicken. Hierher gehort die Paphische Sitte der Goéttin Garten zu heiligen
(A. iepoknmig. v. Baudissin a. a. O. 2, 210) und die Rolle, welche Astarte-
Aphrodite im Mythos von Adonis spielt. Die Karthagische Virgo caelestis
galt sogar als Wetter- und Regengéttin (pluviarum pollicitatrix Tert. Apol.
23), auf karthagischen Kaisermtuinzen fiihrt sie, auf einem rennenden Loéwen
sitzend, in der R. den Blitz, in der L. die Lanze, wahrend ,ein Fels neben ihr,
aus welchem Wasser hervorquillt, an den Segen der Hohe erinnert, um den
sie in Karthago angegangen wurde“ (Preller, R. M. 1 753). Diese Anschauung
mag mit dem im Altertum verbreiteten Gedanken zusammenhéngen, dass
der Mond das Wetter beeinflusse und Regen oder Sturm anzeige (Verg. Geo.
1, 427 fI. Aratus Diosem. 46 ff. Plin. n. h. 18, 35, 79. Vgl. Roscher, Hermes d.
Windgott 46 u. 101). So erklart sich wohl auch die Auffassung der orientali-
schen A. als Glicksgéttin (Fortuna Caeli. Vgl. Preller, R. M. 1 754. Gr. M. 2 1,
281) und die Bezeichnung des besten Wurfes im Wiirfelspiel mit dem Namen
der A. (Becker, Gallus 3, 329). Zu Grunde liegt wohl die Vorstellung, dass
die das Wetter beherrschenden Gottheiten auch das menschliche Schicksal
leiten (vgl. Roscher, Hermes 83 ff. Appul. M. 11, 1).

3. Schon die orientalische A. scheint ebenso wie die griechische deutliche
Beziehungen zum Wasser oder feuchten Element gehabt zu haben. ,Nach
einer von Nigidius Figulus bei Schol. German. Arat. v. 243 und Ampelius lib.
mem. 2, S. 3, 35 W. erhaltenen Legende fanden die Fische ein 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 gnédige
Goéttin, welcher die Menschen sehr viele Wohltaten verdanken.“ Uberhaupt
hielten Einige diese Géttin fiir das feuchte Prinzip in allen nattirlichen und
fiir das gute in allen menschlichen Dingen (Plutarch. Vita Crass. 17). Zu
Hierapolis in Syrien war nach Lucian (de dea Syr. 46 f.) ein heiliger Teich,
mit einem Altar in der Mitte, zu welchem taglich Viele hinzuschwammen,
um ihn zu bekranzen; an dem Teiche wurde ein Fest gefeiert, bei welchem
man die Goétterbilder ans Wasser trug. Wie in Hierapolis Hauptgottheit die
Atargatis (= Astarte) war, so hatte auch die in dem philistdischen Askalon
verehrte Derketo (= Atargatis) einen grofien und tiefen See in der Nahe
ihres Tempels; dieser See war wie der von Hierapolis voller Fische (Diod.
Sic. 2, 4, 2. Aelian. h. an. 12, 2). In diesen See sollte nach einer spateren
euhemeristischen Erzdhlung Derketo sich gesttirzt haben; sie wurde bis auf
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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 "TxSug
in den See bei Askalon versenkt worden zur Strafe fiir ihren Ubermut. Auf
den Kult der Derketo gehen auch zurtick die abendldndischen Erzadhlungen
von Aphrodite oder Diana, welche mit ihrem Sohne Eros sich ins Wasser
(den Euphrat) gesttirzt 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 fir alle diese Vorstellungen mtissen wir wieder in der ur-
springlichen Mondbedeutung der orientalischen A. erblicken, denn der
Mond galt vielfach als Tauspender und Prinzip lebenschaffender Feuchtig-
keit (v. Baudissin a. a. O. 2, 151 ff. Roscher, Juno und Hera S. 17, Anm. 12).
Auch der wahrscheinlich phénizische Mythus von der Geburt der A. aus dem
Meere, sowie die der A. eUmdola, niedayia zu Grunde liegende Vorstellung
gehort wohl hierher (vgl. namentlich die schéone Legende des Polycharmos
b. Athen. 675 f. u. Achill. Tat. 1, 1, 2). Den schon friithzeitig weite Seefahr-
ten unternehmenden Phonikern wird die Wichtigkeit der Gestirne flir die
Orientierung auf dem Meere und der Einfluss des Mondes auf Ebbe und
Fluth ebenso wenig wie den Griechen entgangen sein (vgl. Aristot. de mu.
4. de mirab. ausc. 55. Plin. h. n. 2, 212). Auch die in der semitischen wie
in der griechischen Mythologie vorkommende Vorstellung; dass der Mond
ebenso wie die Sonne und die Sterne aus dem Meere (Okeanos) aufsteige,
mag jenen Ideen mit zu Grunde liegen (vgl. v. Baudissin, Stud. 2, 183 f.
Preller, gr. Myth. 2 1, 340. 347. 1).

4. Wie aus dem neuerdings so bertihmt 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 héngt damit die Tatsache zusam-
men, dass auf Cypern das Grab der Aphrodite gezeigt wurde (Preller, gr.
M. 2 1, 275). Vielleicht erklart sich diese Vorstellung aus dem zeitweiligen
spurlosen Verschwinden des Mondes an den Tagen des Mondwechsels und
bei Verfinsterungen, die auf alle Naturvolker einen Entsetzen erregenden
Eindruck zu machen pflegen.

5. Mehrfach, z. B. in Cypern, Babylonien und Karthago stellte man sich
A. (Astarte) mit einer Lanze oder einem Blitze oder auch mit einem Kocher
und Bogen bewaflnet vor (Welcker, G. 1, 669 f. Preller, gr. M. 2 1, 267 {., rom.
M. 1 753. v. Baudissin in Herzog-Plitt, Realenc. f. prot. Theol. 1, 721. Vgl.
1. Sam. 31, 10). Das erklart sich ebenso wie die Bewafflnung der Artemis,
Diana und des Apollon einfach aus dem nahe liegenden Vergleiche der Mond-
und Sonnenstrahlen mit Pfeilen oder Lanzen sowie aus dem eben bertihrten
Einfltisse, welchen man dem Monde auf Gewitter zuschrieb (Vgl. Roscher,
Juno u. Hera 29).
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6. Kultus. Im Kultus waren der orientalischen A. von Tieren der Widder,
der Ziegenbock, das Rebhuhn, die Taube, die Purpurmuschel und gewisse
Fische, von Pflanzen die Cypresse, Myrte und Granate geheiligt (Duncker,
Gesch. d. Alt. 3 1, 348 f. Preller, gr. M. 2 1, 290 ff. Welcker, G. 2, 716. v.
Baudissin, Stud. 2, 181 f. 192. 197. 199. 208 f.). Die Taube galt im Altertum
bekanntlich fir das fruchtbarste und zartlichste Geschopf (s. Lenz, Zoologie
d. Gr. u. R. 351 fI.). Die angefiihrten Pflanzen dagegen wurden zur Bereitung
von Arzneien, welche Stérungen der menschlichen Fruchtbarkeit heilen
sollten, gebraucht (Plin. h. n. 23, 107 ff. 28, 102. 24, 14 ff. 23, 160 fI.). Zu
Paphos scheint man auch vom Himmel gefallene Steine (Meteorsteine) der A.
geweiht zu haben, wenigstens zeigen cyprische Miinzen einen von Leuchtern
oder Fackeln umgebenen pyramiden- oder kegelférmigen Stein (Preller 2 1,
291), den v. Baudissin (St. 2, 220) gewiss mit Recht als einen nach dem
Glauben der Alten aus dem Monde gefallenen Meteorstein ansieht. Endlich
scheint A. schon bei den Phénikern hie und da auf Bergen verehrt worden
zu sein (v. Baudissin, Stud. 2, 262). Vgl. in Betreff der oriental. Aphrodite
namentlich: v. Baudissin bei Herzog-Plitt, Encyclop. 1, 719 ff. (woselbst S.
725 eine reichhaltige Literaturtibersicht 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 Goéttin hat bereits in so
frither Zeit bei den Griechen Eingang gefunden und ist von diesen in dem
Grade hellenisiert worden, dass sie schon in den homerischen Gedichten
fast ganz den Eindruck einer echtgriechischen Gottheit macht. Dennoch war
in homerischer Zeit das Bewusstsein von der auslandischen Abkunft der
Go6ttin noch keineswegs erstorben, wie schon aus den Namen und Beinamen
Kunpig (Il. 5, 330. 422. 760. 883), Kunipoyevrig, Kunipoyévela (Hesiod. Th.
199. Panyasis b. Athen. 2, 3) Kunipia (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 ITagia hief. Ein zweiter
Hauptausgangspunkt ihres Dienstes war die Insel Kythera (Ku9npa u. Ku-
9rpn), ebenfalls eine schon sehr frithzeitig wegen der daselbst ergiebigen
Purpurschneckenfischerei gegriindete Kolonie der Phoniker (Bursian, Geogr.
v. Gr. 2, 140), von der die Gottin schon bei Homer den Namen KuBépeia
fuhrt (Od. 8, 288. 18. 193. vgl. 1l. 15, 432. Hom. H. 10, 1). Teils von diesen
beiden Inseln, teils von anderen schon in &ltester Zeit in Hellas gegriindeten
phonizischen Kolonien aus scheint sich bereits in vorhomerischer Zeit der
Aphroditekultus tiber ganz Hellas nach Lemnos, Lesbos, Boeotien, dem
Peloponnes, nach Korinth u. s. w. verbreitet zu haben, wahrend die westli-
chen Kolonien Griechenlands in Italien und Sicilien vorzugsweise von den
punischen Niederlassungen daselbst beeinflusst wurden. Die bertihmtesten
Kulte der karthagischen Astarte befanden sich bekanntlich in Karthago
selbst, in Panormos und auf dem Eryx (A. Epukivn, Venus Erycina). Vgl.
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uber die Verbreitung des Aphroditekultus in Griechenland Preller, gr. M. 2
1, 260 f. Gerhard, Mythol. §60 ff. Scheiffele in Paulys Realenc. 6, 2, 2452.
Wir wenden uns nunmehr zu den Funktionen der hellenisierten A., welche
wir im genauen Anschluss an die im vorigen Abschnitt nachgewiesenen
Grundideen der oriental. Gottin behandeln wollen.

1. Von direkten Beziigen der A. zum Monde lassen sich in der griechischen
Mythologie nur verhaltnisméfig wenige nachweisen. Der Grund davon ist
wohl in folgenden beiden Tatsachen zu suchen, erstens dass die Griechen,
als sie die orientalische A. kennen lernten, bereits mehrere Mondgoéttinnen
(Hekate, Artemis, Selene) besaf3en und zweitens, dass die ursprungliche
Bedeutung der A. schon im Orient selbst so sehr verblasst war, dass sie
hinter den tibrigen Funktionen notwendigerweise stark zurticktreten musste.
Eine deutliche Beziehung zum Monde durfte zunéchst in den Beinamen
[Naowpdeooa, naowpdn, aoiwearng (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 nmapgang, naowpang auch von dem Sonnengott Helios, der Mondgéttin
Artemis und von den Sternen gebraucht wird. Ferner gehért unzweifelhaft
der schone sinnige, vielleicht auch urspriinglich phénikische Mythus von
Phaethon, dem schoénen jugendlichen Sohne der Eos und des Kephalos
hierher, den Aphrodite seinen Eltern entfiihrt und zum néchtlichen 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 dtrfen.
Ubrigens hief derselbe Stern nach Aristot. de mu. 2, Tim. Locr. 96 e. Plotin.
p- 642. Ox. auch A@poditng oder “Hpag dotrjp, man hielt ihn ebenso wie den
Mond fiir thauspendend und befruchtend (Plin. n. h. 2, 37. Verg. A. 8, 589.
Anthol. lat. 1023, 11. 17. 1167, 7) und betrachtete seinen Aufgang als das
Signal zu Vermahlungen und Liebeszusammenktinften (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 Aotepia (Crameri Anecd. Paris. 1, 318. Welcker, G. 1,
673) und Ovpavia wird man wohl am besten auf die Mondgbéttin A. beziehen.
Letzterer durfte, wie schon oben angedeutet wurde, urspriunglich nur die
Ubersetzung eines phénikischen Namens sein (vgl. die Himmelskénigin 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. Auferordentlich reich entwickelt ist im Mythus der griechischen
Gottin die Funktion einer Forderin der weiblichen und tberhaupt aller
animalischen und vegetativen Fruchtbarkeit, wie sie sich vorzugsweise in
der schoénsten Zeit des Jahres, im Fruhlinge dufert. Am schénsten schildert
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das Wesen dieser Friihlingsgottin der Homerische Hymnus auf Aphrodite (5.
3 ff. u. 69 fi). Hier erscheint sie als eine alles Lebendige in Luft und Wasser,
Menschen und Tiere, ja sogar die Gotter beherrschende Goéttin, welcher,
als sie ihren geliebten Anchises auf dem Ida besucht, Wélfe, Léwen, und
Panther paarweise schmeichelnd huldigen, dem stif3en 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 schoén und tief sind, dass ich nicht umhin kann sie hierherzusetzen:

€pad pev ayvog oupavog tpdoat x9ova,
€pwg 6¢ yalav Aapfavel yapou Tuxetv,
6nppog &’ &’ elvasviog oUPavol MECHV
€kuoe yalav - 1] 6¢ tiktetal Bpotoig
pnAev te Bookag kai Biov Anprjtplov -
devbpitig dpa 6’ €k votiovtog yapou
1€Ae10g €ott. OV &’ éym mapaitiog.

Ahnlich feiert Lucrez in den begeisterten Eingangsworten seines philo-
sophischen Gedichtes die Macht der grofen Liebesgottin im Bereiche der
ganzen organischen Natur (puoig) 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 idlteren
Dichter und Philosophen, namentlich Parmenides und Empedokles, hatten
die allgewaltige Gottin gepriesen, die fruchtbare Liebesgottin, der schon
beim ersten Betreten des festen Bodens, bald nach ihrem Emportauchen
aus dem Meere, Gppiges Gras unter den Fiissen emporsprosst (Hes. Th. 194.
Ath. 600). ,In einem Chorliede der Medea des Euripides haucht A. aus des
Kephissos Wellen schépfend die Flur an mit lieblicher Liifte sanft gemisch-
tem Wehen, mit Rosen im Haar geschmtickt, zugleich aber hier aussendend
die der Weisheit gesellten zu allerlei Tugend wirkenden Eroten (Eurip. Med.
836 fI). 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
sdet und welche Liebe eingibt.“ Auf die Gottin der vegetativen Fruchtbar-
keit beziehen sich wohl die Beinamen {eidwpog, frodwpog, etkapriog und
dwpitg. A. ist ferner ,die Gottin der Garten, der Blumen, der Lusthaine, die
reizende Gottin des Friihlings und der Frihlingslifte.“ Ihr besonders war
der Friihling geweiht, zur Nachtzeit bei Mondenschein dachte man sie sich
im Fruhling ihren Reigen anfihrend (Hor. ca. 1, 4, 5), ihre vornehmsten
Feste scheinen Friihlingsfeste gewesen zu sein (K. Fr. Hermann, Gottesd. A.
52, 30). Man verehrte A. hdufig in Garten und feuchten, Gippige Vegetation
erzeugenden Niederungen gleich Artemis und den Nymphen. So hief3 sie in
Paphos iepoxknrig, in Athen ist von einer Urania év krjroig, zu Samos von
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einer A. év kaAapoig oder év €Ael die Rede (vgl. Strab. 8, 343. Athen. 13, 31).
L<Anderswo wurde sie im Schmucke der Blumen als &vBeiwa verehrt (Preller 2
1, 271, 2), und immer ist sie mit Blumen bekranzt, die durch sie gedeihen
und bltihen, vor allen mit Myrten und Rosen, den Blumen der schénsten
Jahreszeit.“ Eine ganz besonders innige Beziehung der A. zur Vegetation des
Friihlings verrat der schéne tiefsinnige Mythus von Adonis. Wenn ferner die
Horen haufig der A. gesellt erscheinen, z. B. zu Olympia (Paus. 5, 15, 3. Hom.
hy. 6, 5), so deutet dies ebenfalls auf Aphrodites Beziehungen zum Friihling
und zur Fruchtbarkeit der Vegetation hin. ,Stasinos aus Cypern lasst der
A., die auf dem Ida fir Paris sich schmitickt, die Horen und die Chariten
farbige Kleider anlegen, getaucht in die Fiille der Fruhlingsblumen und vom
Dufte samtlicher Horen durchhaucht. In einer andern Stelle des reizenden
Gedichts winden A. und ihre Dienerinnen, Nymphen und Chariten, duftige
Kranze aus den Blumen der Erde unter schénem Gesang im quellenreichen
Gebirge des Ida“ (vgl. Epic. gr. fr. ed. Kinkel p. 22 f.).

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

Bei den Menschen heif3t der Fortpflanzungstrieb, der das Band der Ehe
kntpft, Liebe, und darum ist A. zur Liebes- und Ehegottin geworden. Sehr
schon sagt Welcker, G. 2, 709: ,Beides geht von ihr aus, alles Zauberische,
Gluickliche, Qualende, wodurch der von Lieblichkeit ergriffene Sinn, und
aller Drang des Verlangens der Genieflichkeit und mehr als tierischen
Begehrlichkeit, wodurch die Sinne gereizt und entflammt werden« Sie reicht
von den unschuldigsten reizendsten Betérungen und Gaukeleien zu den
innigsten und heiligsten Banden unter Menschen, zu himmlischen Geflihlen
und Ahnungen hinauf und zu dem blofien Tier im Menschen und tief
darunter hinab.“ Die edlere reinere Liebe, welche zur Vollendung in der Ehe
(téAog SaAepoio ydpoto) fuhrt, vertritt vorzugsweise A. OUpavia, den gemeinen
rein sinnlichen Trieb aber die A. I[Tavénpog. Diese Unterscheidung scheint
schon einer ziemlich frithen Zeit anzugehoren, da mehrfach, z. B. in Theben
und in Athen die Oupavia der ITavénpog als eine erhabenere, edlere Gottin
ausdruicklich gegentibergestellt 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. Fuir wie ehrwiirdig z. B. die A. OUpavia in Athen
galt, geht aus ihrer Benennung ,alteste des Moiren“ deutlich hervor (Paus.
1,19, 2. Vgl. Orph. hy. 55). Ein anderer Beiname dieser A. von "OAuprtia.
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Sie wurde als solche in Sparta und Sikyon verehrt, und ihre Priesterinnen
mussten sich der grofiten Keuschheit befleiigen (Paus. 3, 12. 9. 2, 10, 4).
Urania spendet Ehegliick nach einem schénen Epigramme Theokrits (13).
Als in Rom ein Bild der Venus nach den griechischen Sibyllinen eingeweiht
wurde, wiahlte man dazu aus hundert erlesenen Matronen die Sulpicia aus
(Plin. 7, 35). Phidias bildete die Urania mit einer Schildkréte unter dem
Fupe ab, weil dieses Tier ein Symbol der Hauslichkeit war (Paus. 6, 25,
2. Plut. pr. coni. 32. Preller, gr. M. 2 1, 268, 1). Nach Artemidor 2, 37 ist
A. Urania eine Helferin zur Ehe (vgl. auch Il. 5, 429) und eine Goéttin des
Kindersegens, sie wurde bei allen Vermahlungen angerufen (Diod. 5, 73.
Paus. 2, 34, 11. 3, 13, 6. Muson. b. Stob. Flor. 67, 20. vgl. auch Empedokl.
v. 205. Hes. s. v. @addapev dvacoa) und wachte tiber der Erfiillung von
Eheversprechen, wie aus der Geschichte von Ktesylla und Hermochares
oder von Kydippe und Akontios hervorgeht (vgl. Anton. Lib. 1. Ovid. Her. 21.
Buttmann, Mythol. 2, 115 ff.). Die hierher gehérigen Beinamen der Goéttin
sind A. Hera (in Sparta: Paus. 3, 13, 6), Harma (zu Delphi: Plut. Amat. 23,
7, von appodewv), Kurotrophos (in Athen: Plato b. Athen. 10, 58. Sophokles
ib. 13, 61, Brunck, Anal. 2, 383) und Kolias oder Genetyllis, welche letztere,
wie schon der Name lehrt, eine Geburtsgottin war (vgl. Ar. Nub. 52 u. Schol.
Lys. 2. Hesych. Suid. Paus. 1, 1, 4. Welcker, G. 2, 713, 69 etc.). Dass die
Funktion der A. Kurotrophos uralt ist, erhellt schon aus der Geschichte
von den Toéchtern 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 51 ff.).

Im engsten Zusammenhange mit diesen Vorstellungen steht es, wenn
A. als Goéttin der Liebe und ihrer Gentuisse, als eine Herrin tiber die Herzen
sowohl der Menschen als der Gotter gilt, die im Stande ist Abneigung oder
Zuneigung einzufl6f3en, wie dies namentlich aus ihren Beinamen dnootpogia
und émotpopia (Paus. 1, 40, 5; 9, 16, 2) hervorgeht. Schon Homer betont
diese Seite im Charakter der A., wenn sie (Il. 14, 215) von ihrem buntge-
stickten Bengurt redet, worin alle ihre Bezauberungsmittel sind, giAdng,
Tpepog, o6aptotug, napdaotg (vgl. auch Hes. Th. 205 f.), oder wenn er (ib.
198) die Hera sie um die Gaben der Liebe anflehen lasst, womit sie Gotter
und Menschen zu bezwingen weif3. Ihren Lieblingen wie Paris (Il. 3, 54),
Kinyras, Aeneas, Phaon verleiht sie die Gabe zauberischer Schénheit und
verfliihrerischer Liebenswuirdigkeit, wahrend die Frauen die Macht der A.
vorzugsweise als eine verderbliche empfinden, indem sie durch sie von un-
glicklicher Liebesleidenschaft heimgesucht werden (vgl. die Mythen von
Helena, Ariadne, Medea, Pasiphaé, Phaedra und andere von Preller, gr. M. 2
1, 283 f. angeftihrte 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.

Nattrlich musste eine solche Goéttin, welche Schénheit und Liebreiz
zu spenden vermag, auch selbst als ein Ideal aller weiblichen Anmut und
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Lieblichkeit gedacht werden. Darum preist schon Homer ihr stifes Lacheln
(poppedng 1. 3, 424. 4, 10. 5, 375 u. 6.), ihren wunderschénen Hals, ihre
reizende Brust, ihre strahlenden Augen (Il. 3, 396), ihre wei3en Arme (5, 314),
und spéatere Dichter tiberbieten sich férmlich in der tippigen Ausmalung ihres
Bildes, wobei sogar die feinsten Details ihrer Toilette nicht vergessen wurden
(vgl. Hom. hy. in Ven. 86. hy. 6, 7-11. Od. 18, 192 und uberhaupt die schéne
Darstellung Prellers, gr. M. 2 1, 277 f.). Wenn ein schénes Weib geschildert
werden soll, so wird sie mit A. verglichen (Il. 9, 389. 24, 699. Od. 4, 14. 17,
37 6.). Die Anmut der Goéttin liegt auch in dem schénen Mythus von ihrem
Verhéltnisse zu den Chariten ausgesprochen, welche als ihre Dienerinnen
gedacht werden (Il. 5, 338. Od. 18, 194). Die hierher gehoérigen Beinamen sind
Mopogw (Paus. 3, 15, 8), yAukupeidixog, KAAUKRITG, EAKOPBAEQapog, Palntig
(Hesych.), xpuoérn, oAUXpucog, XPUCOOTEPAVOG, EUOTEPAVOS U. S. W.

Hieran schlieft sich passend die Funktion der A. als Gottin und Vorste-
herin der Hetaren, welche, wie schon oben gezeigt worden ist, bereits im
Orient vielfach die Rolle von Hierodulen spielten, urspringlich also religiésen
Zwecken dienten. In Korinth, wo phénikischer Einfluss besonders deutlich
wahrnehmbar ist, gab es zur Zeit der Bliithe mehr als tausend Hierodulen
(Strabo 378); viele reiche Manner setzten ihre Ehre darein, ihre schénsten
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. fir Xenophon, der ihr fir den
Sieg in Olympia schéne Madchen gelobt hatte, worin der Dichter nach einem
Eingang zu Ehren eines solchen Chors sich wundert, was die Herren des
Isthmos sagen werden zu diesem mit ,,gemeinsamen Madchen“ verkntipften
Anfang.“ In Athen griindete Solon, in der Absicht das Hetadrenwesen zu
ordnen, einen Tempel der A. Pandemos, d. i. der 6ffentlichen oder allgemei-
nen Liebesg6ttin, und weihte derselben eine Anzahl 6ffentlicher Madchen,
die hier wie in Korinth sich, wie es scheint, Jedem, der es wiinschte, zur
Verfiigung stellen mussten (vgl. Welcker, G. 1, 672. 2, 712 f. Preller, gr. M. 2
1, 288, 1. K. P. Hermann, Gottesd. Alt. 62, 45). Auferdem besaf3 Athen noch
einen Tempel der Aphrodite Hetaira, welcher, wie Apollodor (b. Athen. 571 c.
Phot. Lex. s. v.) berichtet, weibliche und mannliche Hetaren versammelte.
Derselbe Beiname kommt auch anderwarts z. B. zu Ephesos und Samos vor
(Athen. 572 f.). Zu Abydos gab es eine A. Porne (Athen. a. a. O.). Noch andere
hierher gehorige Kulte, die zum Teil die widerwartigsten Ausschweifungen
verraten, erwahnt Welcker, G. 2, 714 ff.

3. Wie schon die orientalische A. so hatte auch die hellenische Géttin
die deutlichsten Beziehungen zum Wasser oder zum Meere, was, wie schon
erwahnt, sich leicht aus ihrer urspriinglichen Mondbedeutung erklaren
lasst Bereits Hesiod (Th. 188 ff.) kennt den Mythus von der Entstehung
der A. aus dem Schaume, der sich im Meere um das Zeugungsglied des
Uranos bildete, als Kronos dasselbe nach der Entmannung des Vaters
herabgeschleudert hatte. Nach einer sehr verbreiteten Auffassung soll sogar

78



der Name Aphrodite auf diesen Mythus zurtickweisen (vgl. Hes. Th. 195 ff. u.
Plat. Krat. 406 C), wahrend er in Wahrheit wohl aus dem Semitischen zu
erklaren ist (Hommel in Fleckeisens Jahrb. 125. 1882. Heft 3). Auch nach
dem homerischen Hymnus auf A. (6, 3 ff.) wird sie im weichen Schaume
durch die Meereswoge vom Westwind nach Kypros getrieben, wo sie die
Horen aufnehmen, schmiicken, um sie zum Olymp emporzufithren. Bion
nennt A. darum ein Kind des Zeus und der See (10, 1), und es gab Bildwerke,
welche, die personifizierte See (Thalassa) darstellten, die eben geborene
Gottin auf dem Arme tragend (Paus. 2, 1, 7). Auf zahlreichen Sarkophagen,
Gemmen und Miinzen begleiten Tritonen und Nereiden die Schaumgeborene
durchs Meer (Welcker, G. 2, 706). Ihre hierauf beziglichen Beinamen sind
EvUnAowa (bertthmt geworden durch die Knidische Statue des Praxiteles und
nach einem Epigramme der Anyte (A. 9, 144) die den Schiffern glinstige
Fahrt verleihende A. bezeichnend), 'aAnvaia, Iledayia (= Venus marina),
[Movtia, Awpvnoia, gioppioteipa (Anthol. 10, 21, 7), Avaduopévr), A@POyevrg,
®aAaoocia. Mit Bezug auf ihre Funktion den Schiffern giinstige Fahrt zu
verleihen und die See zu beruhigen scheinen ihr 6fters Tempel und Statuen
am Meeresufer errichtet worden zu sein (Brunck, Anal. 3, 205, 265). Die A.
Aivelag, die gottliche Beschiitzerin des Aeneas auf seinen Irrfahrten, darfte
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.21,263f u.269f

4. Wie die orientalische A. so hatte auch die griechische Goéttin wenig-
stens eine deutliche Beziehung zum Totenreiche oder zur Unterwelt. Es gab
namlich zu Delphi ein Bild der A. érmmtup6ia, ipog 6 T0UG KATOIXOHEVOUG ETTl
1dg xoag dvaxkadotvrat (Plut. Q. Rom. 23). Die von Preller, gr. M. 2 1, 275,
3 damit verglichene A. tupBwpuyog (Clem. Al. Protr. p. 24 S.) gehort, wie
Welcker, G. 2, 715 erwiesen hat, entschieden nicht hierher (vgl. Gbrigens
Gerhard, Archaol. Nachl. a. Rom. S. 121 ff.). Wahrscheinlich hangt jener Del-
phische 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).

5. Wenn A. mehrfach als eine kriegerische Gottin gefasst und demnach
bewaffnet dargestellt wurde, so ist hierbei sicherlich an eine Ubertragung
altorientalischer Vorstellungen und Kulte zu denken (S. oben S. 81). So
findet sich eine bewaffnete A. nicht blof in Cypern (Hesych. &yxeiog A.),
in Kythera (Paus. 3, 23, 1) und auf Akrokorinth (P. 2, 5, 1), an welchen
Orten orientalischer Einfluss deutlich nachweisbar ist, sondern auch in
Sparta (Paus. 3, 15, 8. vgl. auch C. I. Gr. 1444. Agp. évortAlog) und sonst
(Mionnet 3, 231 ff.) Die Anthologie enthilt mehrere auf eine mit Helm
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und Speer bewaffnete A. gehende Epigramme (Anthol. gr. 2, S. 677 ff. ed.
Jacobs). So erklaren sich zugleich ihre Beinamen Apsia und vikngopog
zweifelhaft erscheint, ob, wie Welcker vermutet, (Gotterl. 1, 669) auch
die haufig vorkommende Verbindung der A. mit Ares auf die Idee einer
bewaflneten Goéttin zurtickzufiihren ist (vgl. Welcker, G. 1, 669. 2, 708.
Preller, gr. M. 2 1, 267 f. u. dagegen die griindliche Untersuchung von
Tumpel, Ares und Aphrodite. Leipz. 1880).

6. Kultus der hellenisierten A. Was zunéchst die der A. heiligen Tiere
und Pflanzen betrifft, so sind aufSer den schon oben bei der Besprechung
der orientalischen Géttin aufgefiihrten noch zu erwédhnen 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 Schildkroéte (s. oben S. 87), von Pflanzen:
die Rose (Bion id. 1, 74), der Mohn und die Linde (Hor. ca. 1, 38, 2. Paus. 2,
10, 4. Cornut. 24). Der Planet Venus hief3 Appoditng dotp oder Appoditn
was wohl auf orientalischen Ursprung hinweist (Plat. Epin. 987 b. Tim. Locr.
97 a. S. Emp. adv. math. 5, 29 etc.). Hinsichtlich der weiten Verbreitung
des Kultus der A. ist auf die Zusammenstellungen bei Gerhard, Mythol. 1.
S. 380 ff. und bei Schémann, Gr. Alt. 2 2. S. 496 zu verweisen. Die Feste
der A. hief3en Agpodioiwa. Davon hatte wahrscheinlich der Monat Agppobictog
seinen Namen erhalten, dem wir in den Kalendern von Bithynien, Cypern
und Jasos begegnen. Auf Cypern entspricht dieser Monat ungefahr unserem
Oktober (K. Fr. Hermann, Gr. Monatskunde S. 48).

c. Spuren einer echtgriechischen Goéttin, welche schon sehr frithzeitig
mit der orientalischen A. verschmolzen wurde. Wie wir soeben gezeigt haben,
lassen sich bei weitem die meisten Vorstellungen, welche der Grieche an
den Namen der A. zu kntipfen pflegte, ohne Weiteres auf die orientalische A.
(Astarte) zurtickfiihren. Etwas anders steht es mit einigen wenigen nunmehr
zu besprechenden Ziigen, welche echtgriechisches Geprage tragen und sich
am besten durch die Annahme einer althellonischen wegen der Ahnlichkeit
ihres Wesens schon sehr friithzeitig mit der orientalischen A. identifizierten
Gottin erklaren durften. Diese nicht aus orientalischem Mythus und Kultus
erklarbaren Zige sind die Beziehungen, welche A. zu echtgriechischen
Gottheiten wie Zeus, Dione, Hephéstos, sowie zum Ares hatte. Die schon sehr
friih bezeugte Sage von der Abstammung der A. von Zeus und Dione (Hom. II.
20. 107. 5. 371) lasst mit ziemlicher Sicherheit auf eine Vermischung von A.
und Hebe, der Tochter des Zeus und der Hera, schlieen, 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 Zigen nachweisen lasst, die wir far uralte halten
diirfen (Roscher, Juno u. Hera S. 26), Ahnliches gilt auch von A. Ehe mit
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Hephastos (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 Goétterschmiedes mit Charis das
Ursprungliche und H. Ehe mit Aphrodite nur die Folge einer Verschmelzung
der wesensgleichen Goéttinnen. Auch der Mythus von dem miitterlichen
Verhaltnis der A. zu Eros ist wohl echtgriechischen Ursprungs, aber erst
nach Hesiod entstanden, als A. schon vollig hellenisiert und zur weiblichen
Personifikation der Liebe geworden war (vgl. Hesiod. Th. 120. Plat. Symp.
178 B). Wenn endlich A. nach Hesiod die Gattin des Ares, mit dem sie
Phobos, Deimos und Harmonia zeugte (Theog. 933 ff.), gewesen sein soll, so
ist dieser Mythus wohl derselben dichterischen Spekulation entsprungen,
die spéter in dem philosophischen Mythus des Empedokles von Philia und
Neikos (Liebe und Hass) einen Ausdruck gefunden hat (vgl. tibrigens Welcker,
G. 1, 669. 2, 707 f.) Als derjenige Ort, wo diese Sage vorzugsweise heimisch
war, wird uns Theben genannt (Welcker a. a. O.).
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10 Die Grundbedeutung der Athene.

Athene (bei Homer AS1jvn, ASnvain, I[TaAAag ASnvr), ITaAAdag ASnvain etc.,
auf attischen Urkunden vor Eukleides ASnvain oder ASnvaia, woraus spéater
die ebenfalls attischen Formen AS9nvaa und ASnvd hervorgingen, bei Pindar
und Sophokles auch ASdava: vgl. Index z. C. 1. Gr. Pape-Benseler Wortb. d. gr.
Eigenn. 1, 23. Welcker, Gotterl. 1, 301) ist ebenso wie die germanische mit
ihr in den wesentlichsten mythischen Funktionen zu vergleichende Valkyre
(Mannhardt, German. Mythen. 557 ff. u. 562 ff.) urspriinglich fiir eine Gottin
der Wetterwolke und des daraus hervorspringenden Blitzes zu halten. Die
Mythen und Beinamen, in welchen sich diese Anschauung noch mehr oder
weniger deutlich offenbart, sind kurz folgende. Den Mythus von der Geburt
der A. aus dem Haupte des Zeus scheint bereits Homer zu kennen, da er sie
6Bpwponatpn (L. 5, 747), Tproyévela (Il. 4, 515 u. 6.) nennt und von Zeus
sagt, er selbst habe sie geboren (Il. 5, 875, 880). Die erste ausdrtickliche
Erwdhnung der Geburt aus dem Haupte des Zeus findet sich bei Hesiod. Th.
924. Am vollstandigsten erzdhlen 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 lief3, von
welchem Himmel und Erde furchtbar wiederhallten (vgl. Hom. hy. 28, 9 u.
Pind. a. a. O.). Als Ort der Geburt wird von Apollodor a. a. O. (vgl. auch das
alte Dichterfragment b. Galen, a. a. O.) der Tritonfluss, den man sich im
auflersten Westen dachte und spéater in Libyen und anderwarts (Welcker,
Gr. 1, 311 u. 314. Pape-Benseler, Wortb. d. gr. Eigenn. s. v.) lokalisirte,
angegeben. Davon hief Athene Tritogeneia. Dass in diesem Mythus von der
Geburt der A. eine Reihe von direkten auf die Gewitterwolke und den Blitz
hinweisenden Anschauungen anzuerkennen sind, durfte keinem Zweifel
unterliegen. Die gewitterschwangere Wolke erscheint darin in verschiedenen
Bildern, bald als das Haupt des schwangeren Gewittergottes Zeus, bald
als Aegis; der Blitz, welcher die Wolke spaltet, als spaltendes Beil und als
blitzende Lanze; der Donner endlich als furchtbarer Schlachtruf. Auch die
Verlegung der Geburt an das Ufer des im adufersten Westen flieBenden
Tritonstromes, der wahrscheinlich mit dem Okeanos identisch ist, da Tpitov
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
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Deutung ist, erkennt man namentlich an einer von Aristokles beim Schol.
z. Pind. Ol. 7, 66 erhaltenen Version der Sage, wonach Athene in einer
Wolke verborgen war und in Folge eines Blitzschlages des Zeus plotzlich
aus derselben hervortrat. Fiir das hohe Alter und die weite Verbreitung
dieser Geburtssage zeugen die vielen Bildwerke, von denen die grossartige
Gruppe des Phidias im vorderen Giebelfelde des Parthenon das beriihmteste
geworden ist. In spateren schlechtbeglaubigten Mythen, welche jedenfalls
der Spekulation einzelner Theologen, Philosophen und Dichter entsprungen
sind, erscheint Athene als Tochter des gefliigelten Giganten Pallas (Cic. de
nat. d. 3, 23. Tzetzes Lykophr. 355) oder des Poseidon und der Tritonis
(Herod. 4, 180) oder des Itonos (Paus. 9, 34, 1. Simonides bei Tzetzes a. a.
0.) oder endlich des Hephaestos (A. Mommsen, Heortol. 83). Eine deutliche
Beziehung zum Gewitter, das in vielen Sagen indogermanischer Volker als
ein furchtbarer Kampf der gewaltigsten Gotter gegen entsetzliche Riesen
und Ungeheuer gefasst wird, verrat auch der Kampf der Athene gegen die
Giganten und die Gorgonen. Als diejenigen Giganten, welche Athene erlegte,
gelten Pallas und Enkelados (Apollod. 1, 6, 2. Verg. A. 3, 578 ff. Paus. 8, 47, 1.
Vgl. Eur. Ion. 987 f. 1528. Arist. 2, p. 15. Ddf. Q. Smyrn. 14, 584). Besonders
popular war die Sage von Athenes Gigantenkampf in Athen, wie aus der
Sitte erhellt, der Goéttin an ihrem Hauptfeste einen Peplos mit eingewebten
Darstellungen der Gigantomachie darzubringen (Eur. Hek. 466 m. Schol.
Verg. Cir. 30). Von ihrer Theilname am Gigantenkampf fiihrte Athene die
Beinamen I'tyavtoAéteipa, (-oAétig) oder I'yavtogpovtg). Noch deutlicher tritt
die Gewitterbedeutung der Athene in der Sage von ihrem Kampfe mit der
Gorgo hervor, die sich nur als Gewitterwolke verstehen lasst (vgl. Roscher,
die Gorgonen und Verwandtes S. 117). Als Erlegerin dieses Ungeheuers galt
Athene vorzugsweise in Attika (Eur. Ion. 987 f. Apollod. 2, 4, 3. Euhemeros
b. Hyg. P. Astr. 2, 12. vgl. auch Diod. 3, 70) und wohl auch in Tegea
(Roscher, Gorgonen 81), wahrend nach argivischer Sage Perseus unter
ihrem Beistande die Medusa tétete. So wurde das Gorgoneion und die
Aegis zu einem wesentlichen Attribute der Athene und die Goéttin erhielt die
Beinamen yopyogovog, yopydrug und I'opy® (Soph. Ai. 450. fr. ed. Nauck
759, 2. Eur. Hel. 1316. Ion. 1478. Orph. hy. 32, 8. Palaeph. c. 32. Vélcker,
Mythol. d. iapet. Geschl. S. 115 ff. u. 386). Von anderweitigen Beziehungen
der Athene zum Gewitter ist aus der Ilias Folgendes hervorzuheben. Il. 5, 7
lasst Athene dem Diomed Feuer vom Haupt und Schultern flammen ebenso
wie sie 18, 203 ff. dem Achill die Aegis um die Schultern wirft, eine goldene
Wolke um sein Haupt legt und Flammen herausschlagen lasst. Nach Il. 11,
45 donnert sie zu Agamemnons Ehre. Il. 4. 74 ff. wird ihr Herabfahren vom
Himmel geradezu mit dem Fluge eines feurigen Meteors verglichen. Sie allein
unter allen Géttern fahrt auf einem flammenden Wagen (6xea gAoyea) nach
II. 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
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Rechten den Blitz schwingend darstellen (Preller, gr. M. 2 1, 170). Ahnliches
findet sich auch auf Minzen von Athen, Syrakus, Epirus, der Kénige von
Antigonos Stamm, Domitians und einiger andern romischen Kaiser, auch
der Lokrer, da man die Goéttin zur Rache der Kassandra durch den ihr von
Zeus gegebenen Blitz, wie Euripides sagt, den Lokrischen Aias scheitern lief3
(Tr. 80. Vgl. Welcker, Gotterl. 2, 281). In Aeschylos’ 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 Verhéaltnis der Athene
zu Zeus und ihre Wesensahnlichkeit mit diesem Goéttergotte beruht (vgl.
dartiber Welcker, G. 1, 302. 2, 280-82). Wie die tibrigen Gewittergottheiten
und Gewitterddmonen (vgl. Roscher, Gorgonen Kap. 2), ist sie furchtbar
(6ewvn) vgl. Hes. Theog. 925 u. Lamprokles b. Schol. z. Ar. Nub. 967), von
gewaltiger Kraft (dAkrjieooa Hom. hy. 28, 3. a Awdg dAkipa 9¢6g Soph. Ai. 401.
vgl. Liv. 42, 51 £9eviag. Paus. 2, 30, 6. 32, 5), unbezwinglich (4&apatog
Yed Soph. Ai. 450. Atputovn bei Hom. vgl. dartiber Curtius, Grundz. 5 599)
und mit leuchtenden oder blitzenden Augen begabt (vgl. II. 1, 200 und
die haufigen Epitheta yAdaukarmg, yopydrug und 6§udepkrg Paus. 2, 24, 2),
womit nicht blof3 die der Athene geltende Heiligkeit der Nachteule (yAasg),
sondern auch der Gedanke zusammenhéangt, 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 eigenttimliche tegeatische Erzahlung von der
Locke der Gorgo zu beziehen, welche Athene der Sterope oder Asterope
(= der Blitzenden) gegeben haben sollte, um dieselbe in Zeiten der Noth
als wirksames Amulet anzuwenden (Apollodor 2, 7, 3 u. Paus, 8, 47, 5).
Wahrscheinlich liegt dieser Sage ein eigentiimlicher Gewitterzauber, der sich
auch sonst nachweisen lasst, zu Grunde (vgl. Roscher, Gorgonen S. 81 ff.).
Auch in dem schénen Mythus von Bellerophon, den Athene als XaAwitg die
Bandigung und Zigelung des Pegasos d. i. des gefltigelten 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 (cdAruyg)
verglichen wird (Il. 21, 388), so wird sich die argivische A. ZaAmuyg, die als
Erfinderin der Trompete gilt (Schol. zu Il. 18, 219. vgl. Paus. 2, 21, 3), als
Gottin des Donners erklaren (Roscher, Gorgonen 87 f.). Sophokles (Ai. 14
ff.) vergleicht daher die Stimme der Athene einer ehernen Trompete. Nur
zweifelnd wage ich in diesem Zusammenhange die thebanische. A. "Oyka
(auch "Oyya oder "Oykain) zu nennen. “Oyka kdonnte recht wohl mit 6ykaoSat
schreien, brillen (vgl. die A. "EykéAadog bei Hesych.) zusammenhangen.
Da in den Mythen der meisten indogermanischen Volker das Gewitter
als ein Kampf der Gétter gegen furchtbare Damonen, der Blitz als Waffe und
der Donner als Schlachtruf oder Wutgebrtill oder als Vorzeichen des Sieges
erscheint (vgl. Roscher, Gorgonen 40. 66. 83. 87. 116), so sind alle Gewitter-
gottheiten zu Kriegsgottern, d. h. zu Lenkern der menschlichen Kampfe und
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Rettern tapferer Helden geworden. So auch Athene, welche bereits in der
Ilias die Rolle der vornehmsten Gottheit des Krieges spielt und einen héchst
charakterlichen Gegensatz einerseits zur weibischen Aphrodite, anderseits
zu dem ,berserkerartig wiitenden“ Ares bildet. Ihren Lieblingen wie Tydeus,
Diomedes, Odysseus, Achilleus, Menelaos, Herakles, Perseus, Bellerophon,
Jason hilft sie in unzédhligen KaAmpfen und Abenteuern und verleiht ihnen
den Sieg, indem sie es sogar nicht verschméht mit ihnen den Kriegeswagen
zu besteigen (vgl. Welcker, Gétterl. 1, 317. Preller, gr. M. 2 1, 371. v. Sybel,
Mythologie der Ilias 259 f.). So ist sie zuletzt, namentlich in Athen, zur Per-
sonifikation des Sieges, zur Athena Nikn geworden, als welcher ihr auf der
athenischen Akropolis ein herrlicher kleiner Tempel geweiht war. (Vgl. auch
die A. Nikn zu Megara b. Paus. 1, 42, 4.) Ihre sonstigen hierher gehérigen
Beinamen sind AAlaAxkopévn oder AdaAkopevnig, welche vorzugsweise in der
bootischen nach ihr benannten Stadt Alalkomenai verehrt wurde (Il. 4, 8.
Strabo 9, 413. Steph. Byz. s. v. AlaAk. Et. M. v. Kunipig), AAkibnpog (zu Pella
in Macedonien Liv. 42, 51), Apeia (zu Athen und in Plataa vgl. Paus. 1, 28, 5.
9, 4, 1. AXéa (zu Tegea: Paus. 2, 17, 7 u. 6.) von aAéa Schutz (vgl. Hes. op.
543), 6opubapor|g (C. 1. Gr. 3538), ayéotpatog, ayelein, Anitg, Eypekudoipog,
oAepndokog, poBeoiotpdtrn, iepoémnodig bei Epikern (vgl. auch C. I. Gr. 3538
u. 4269 u. Schol. z. Ar. Nub. 967), IlaAAdg, vom Schwingen der Blitzes-
lanze (vgl. Il. 16, 141), IIpopaxog (in Athen, Thessalien und anderwérts),
[Ipopaxoppa (Paus. 2, 34, 8). Bereits die adltesten Bildwerke der Athene,
die sogenannten Palladien, stellen die Géttin als eine vorkdmpfende mit
erhobenem Schilde und gezticktem Wurfspeer dar (Mtiller. Hdb. d. Arch. $8
u. 368). Die ebenfalls aus zahlreichen Monumenten bekannte Darstellung
der Athene als vikngopog, d. h. wie Zeus mit der Nike auf der ausgestreckten
Hand, erklart sich am besten aus Versen wie Hes. sc. Herc. 339 (viknv
adavaing xepoiv kai kGdog Exouoa).

Mit dieser ihrer kriegerischen Bedeutung hiangt es eng zusammen, dass
Athene auch als Goéttin der Kriegsmusik, welche vorzugsweise mit Trompeten
und Floéten hervorgebracht wurde, sowie als Schutzgottin des Streitrosses
und des Kriegsschiffes verehrt wurde (Herod. 1, 17. Athen. p. 517 a. Gellius
1, 11, 1 ff.). So sehr entsprach der Klang der Trompete und Flote dem kriege-
rischen Sinne der Goéttin, dass sie in verschiedenen Sagen als Erfinderin der
beiden Instrumente genannt wurde. Der verbreitetste dieser Mythen fiihrte
die Erfindung der Flote auf das Pfeifen und Zischen der Gorgonenschlangen
zuruck, welches diese bei der Enthauptung der Medusa horen 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
Bop6uAia (Miiller, Orchomenos 79. 356), Andov (Hes. s. v.), Mouowr) (C. L.
Gr. 154 u. Plin. 34, 8, 19, 57), ZaAmyg (in Argos: Paus. 2, 21, 3, vgl. Welcker,
Gotterl. 2, 300). Endlich galt Athene fiir die Erfinderin der Pyrrhiche, des
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bekannten Waffertanzes, von dem es hief3, dass sie selbst ihn zur Feier des
Sieges tiber die Titanen zuerst getanzt habe (Sch. Pind. P. 2, 127. Dion. H. 7,
72) und welcher deshalb ihr zu Ehren an den Panathenden mit prachtiger
orchostischer Ausstattung aufgefiihrt wurde (Mommsen, Heortol. 123, 163
u. 0.). Als Gottin des Kriegsrosses und des Streitwagens — in der altesten
Zeit gab es noch keine bewaffneten Reiter — tritt Athene in korinthischen
und attischen Sagen auf. In Attika soll sie den Erechtheus die Bespannung
des Wagens, in Korinth den Bellerophon die Ztigelung des Pegasos gelehrt
haben (Hom. hy. in Ven. 13. Verg. Geo. 3, 113 ff. Aristid. Ath. p. 18 f. Panath.
p. 170. Schol. p. 62. Dind. Pind. Ol. 13, 65), weshalb sie hier als XaAwitig
und Aapdounrog 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 erzahlte man ebenso wie in Athen, Poseidon habe die Zucht, Athene
das Lenken der Rosse verliehen (Soph. El. 727. Steph. Byz. s. v. Bapxkn.
Hesych. s. v. Bapkaioig). Hierauf bezieht sich wohl der Beiname ‘Inrtia, wel-
chen Athene in Kolonos ftihrte (Paus. 1, 30, 4. Pind. Ol. 13, 79. Soph. O.
C. 1071). In Zusammenhang damit steht es, wenn Athene in Béotien und
Thessalien als Bespannerin oder Erfinderin des Pfluges (Boapuia, Boubeia)
gedacht wurde (Hes. op. 430. Lycophr. 520. 359 u. Schol. Steph. Byz. s.
v. Boubewa. 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 Flinfzigruderers angeleitet haben (Apollod. 1,
9, 16. 2, 1, 4. Marm. Par. ep. 9), wie sie denn tiberhaupt als Erfinderin
der Schifffahrt galt und zu Mothone als Avep@dug verehrt wurde (Aristid. p.
19. Ddf. Paus. 4, 35, 5. Lykophr. 359 u. Schol.). Wahrscheinlich hangen
mit der Bedeutung der Athene als Schifffahrtsgéttin die eigenthtimlichen
Kultsitten der Schiffsprocession und Regatta zusammen, welche an den
Panathenéen eine so bedeutende Rolle spielten (A. Mommsen, Heort. 187
f. 197 f.). Nicht undenkbar erscheint es, dass auch aus den Bildern des
Wagengespannes und des Schiffes die urspriingliche Anschauung des Wolke
hervorleuchtet (vgl. Lauer, Syst. d. gr. M. 358. Roscher, Gorgonen 93, Anm.
194 u. Schwartz, d. poet. Naturansch. 2, 18 ff.).

Aufierordentlich weit verbreitet ist die Vorstellung, dass Wolke und Nebel
eine Art Gespinnst oder Kleid seien (vgl. Mannhardt, German. Mythen 557 ff.
Schwartz, a. a. O. 5. 11 ff. Laistner, Nebelsagen 96 ff. 302 ff. u. o. Lauer a. a.
0. 371 ff.). Die den Regenwolken unmittelbar vorausgehenden sogen. Schéaf-
chenwolken wurden von den Griechen und Rémern geradezu Wollflocken
(mékot éplwv, vellera lanae vgl. Roscher, Hermes d. Windgott S. 45, Anm.
172) verglichen. So erklart es sich wohl am Einfachsten, dass die Gottin der
Gewitterwolken — ahnlich wie die begrifflich nahe verwandten germanischen
Valkyren — auch als geschickte Spinnerin und Weberin und als gottliche
Erfinderin dieser weiblichen Kiinste gedacht wurde, welcher Gedanke bei
der Athene umso naher lag, als den Téchtern des Hauses vorzugsweise die
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Herstellung der Gewander fiir sdmtliche Familienglieder tibertragen wurde
(Hom. hy. in Ven. 14. K. Fr. Hermann, gr. Privatalt. §10). Als Goé6ttin der
weiblichen Arbeit erscheint A. schon in den homerischen Gedichten, wo
es von ihr heif3t, dass sie ihren eigenen Peplos und das Gewand der Hera
gewebt habe (Il. 5, 735. 14, 178) und wo wiederholt die weibliche Kunstar-
beit des Spinnens und Webens mit dem Ehrennamen &pya ASnvaing belegt
wird (II. 9, 390. Od. 7, 110. 20, 72). Der bekannteste Beiname dieser A.
war ‘Epyavrn, welchen sie zu Athen, in Samos, Thespiae, Elis, Sparta und
Megalopolis fihrte (Paus. 1, 24, 3. Suid. s. v. ’Epyavn, Paus. 9, 26, 5. 3,
17, 4. 8, 32, 3 6.). Zuletzt scheint sich der Beiname ’E. zu selbstandiger
Bedeutung entwickelt zu haben, da Plut. d. fort. 4 und Ael. V. H. 1, 2 6.
von einem neben Athene verehrten weiblichen Ddmon Ergane reden. Das
Symbol weiblicher Kunstfertigkeit aber ist die Spindel, welche Athene in
mehreren Bildwerken fihrt (Welcker, G. 2, 301 f.). Das Mahrchen von der
Arachne, welche mit A. in der Kunst des Webens gewetteifert hatte und
deshalb von ihr in eine Spinne verwandelt worden war, siehe b. Jacobi,
Handworterb. d. gr. u. rom. Myth. unter Arachne. Die uralte fir Ilion und
Athen bezeugte Kultsitte, der A. an ihrem Feste einen schon gewebten Peplos
darzubringen, hangt mit ihrer Bedeutung als Ergane zusammen (Il. 6, 289.
Mommsen, Heortol. 184 ff.). Weiteres siehe bei Welcker, G. 2, 317 f. Aus die-
ser ihrer Funktion als Vorsteherin aller weiblichen Kunstbarkeit, besonders
des Spinnens und Webens, welches den Alten stets als ein Sinnbild héch-
ster weiblicher Klugheit und Erfindsamkeit erschien — man vergleiche den
vielfach verzweigten metaphorischen Gebrauch der beiden Verba Uoaivev
und texere in Redensarten wie pfdéea, 6§6Aov, pftuv Ugaivelv — hat sich nun
ein doppelter Gedanke entwickelt: einmal das A. auch die Erfinderin aller
sonstigen menschlichen Kunstfertigkeit, sodann dass sie tiberhaupt eine
Gottin der Klugheit und Besonnenheit sei (vgl. Paus. 8, 36, 3). Abgesehen
von der Erfindung des 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 Goldschmiedekunst (Od. 6,
233. 23, 159), des Walkens, der Schuhmacherei, des Ciselirens, der enkau-
stischen Malerei (Ov. fast. 3, 815 ff.), der Topferei (s. das kleine Gedicht
Kdapwog 1) Kepapeig bei Hom. Epigr. 14), Bildhauerei u. s. w. zu erwdhnen
(vgl. auferdem Soph. fr. 759 N. Paus. 5, 14, 5. Diod. 5, 73. Plut Symp. 3,
6, 4. Praec. ger. reip. 5. Et. M. u. Phot. s. v. ’Epyavrn). In Athen feierten
die samtlichen Handwerker (xeipcovakteg) der A. und dem Hephaestos das
Fest der Chalkeen (Mommsen, Heort. 313 ff.). Sogar als eine Forderin und
Beschiitzerin der arztlichen Kunst tritt A. auf (Od. fast. 3, 827. Plin. N. H.
24, 176. 25, 34). Sie erhielt davon die Beinamen ‘Yyietwa (in Athen: Paus. 1,
23, 5. Plut. Per. 13. Plin. N. H. 22, 44; im Demos Acharnae: Paus. 1, 31, 3),
und IMawwvia (in Athen und Oropos: Paus. 1, 2, 4. 34, 2); in Rom hief sie
Minerva Medica Preller, rom. M. 1 262 {. Weiteres siehe bei Welcker, Gotterl.

87



2, 304 f.

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
(pfug, PouArn) sei (vgl. Plat. Cratyl. 407 A). Sie heif3t deshalb schon in
den homerischen Gedichten roAufoulog (Il. 5, 260), sie ist es, welche den
Thorichtes Beschliessenden den Verstand benimmt (Il. 18, 311), und allen
andern Goéttern ebenso wie Odysseus allen andern Menschen an Verstand
und Klugheit (urjm kai képbeowv) tiberlegen ist, sie besitzt nach Hesiod (Theog.
896) pévog kat értigppova Poudrv. Sicherlich ist der Hesiodische Mythus von
Metis als Mutter der A. auf diese ihre Wesenseigenschaft zurtickzuftthren.
Dem entsprechen auch die Beinamen: Boulaia, bei welcher die attischen
Buleuten schwuren (Antiphon de chor. 45), Apfoulia (in Sparta: Paus. 3,
13, 6. vgl. das Verbum avapouletopat), Ayopaia (in Sparta: Paus. 3, 11, 9),
d. i. Vorsteherin der Volksversammlungen auf dem Markte, Mayavitg (in
Arkadien: Paus. 8, 36, 3), d. i. Erfinderin von verschiedenen Rathschliissen
und Listen, IIpovoiwa (vgl. Dem. 25, 34. Aesch. 3, 110. Paus. 10, 8, 6. Welcker,
Gotterl. 2, 306. Preller, gr. M. 2 1, 155 f.), Zta9pia d. h. die billig Abwagende
(Hesych.) u. s. w. Der letzte Beiname diirfte auf eine Tatigkeit der Gottin gehen
wie sie Aeschylos schildert, wo A. den Grundsatz des Areopags aufstellt,
dass Gleichheit der Stimmen fiir den Beklagten entscheide.

In Attika und auch anderwarts scheint A. seit altester Zeit wichtige
Beziehungen zur Baumzucht und zum Ackerbau gehabt zu haben, wie
sowohl aus der Erechtheussage als auch aus dem in engem Anschluss an
dieselbe entwickelten Festcyclus der A. in Athen hervorgeht. So behauptete
man, dass der uralte Olbaum auf der athenischen Akropolis, welcher nahe
einer salzhaltigen Quelle wurzelte und fiir den altesten Olbaum von ganz
Attika galt, eine Schopfung der A. sei. Es ging die Sage, Poseidon und A.
hatten um die Herrschaft in Attika gestritten und Poseidon, um seine Macht
zu beweisen, zuerst seinen Dreizack in den kahlen Felsen gestossen; ,dann
aber habe A. unmittelbar daneben den ersten Olbaum wachsen lassen und
sei fir die Schépfung dieser den Hauptreichthum Attikas ausmachenden
Kulturpflanze sowohl vom Erechtheus als von den Gottern als die wahre
und echte Herrin der zukunftsreichen Statte anerkannt worden.“ (Apollod. 3,
14, 1. Hygin f. 164.) Eine dhnliche Rolle spielte der Olbaum auf Rhodos, wo
zu Lindos gleichfalls der Athene geheiligte Oelbaume gezeigt wurden (Anthol.
15, 11). Das Fest dieser die Oelkultur férdernden und schiitzenden Athene
hief3 Skirophorien, welcher Name wohl mit yf] okippdg d. i. der weissliche
Kalkboden, auf welchem die Olive vorzugsweise gedeiht, sowie mit dem
Beinamen der A. Zxkipdg zusammenhangt (vgl. Mommsen, Heort. 54). Es fiel
gerade in diejenige Zeit, in welcher die Olive bliiht und daher vorzugsweise
von Hagel, Platzregen und Sturm gefahrdet ist (Mommsen a. a. O. S. 55 {.).

Eine ganz dhnliche Bedeutung wie fur die Olivenzucht hatte A. in Attika
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auch fir den Ackerbau. Dies ist namentlich in der Sage von Erechtheus aus-
gesprochen, welcher genau genommen nichts Anderes als die Personifikation
des Samenkornes ist und seine Entwickelung darstellt. Erechtheus néamlich
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 zurtickgewiesen war. A. aber zog den kleinen Erechtheus
auf, bestellte einen Drachen zum Wachter desselben und tibergab 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 (Epix0oviog = 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. Aypaulr), nachdem ihn Gaea oder
Arura (der Erdboden) ans Licht geboren hat. Die neben Pandrosos (Pausan. 9,
35, 2) verehrte Thallo (Bliithe) sicherte dem Erdensohnchen sein Gedeihen;
Thallo war die eine der attischen Horen“ (Mommsen, Heort. 5 f.). Fragen
wir, welche Bedeutung Athene an dieser Natursymbolik habe, so kann es
auch hier kaum einem Zweifel unterliegen, dass A. in der Erechtheussage
die Rolle einer giitigen, allen Wetterschaden vom Getreide 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
[Tavdpooog und "AyAaupog fithrte (Schol. Ar. Lys. 439. Harpocr.: u. Suid. s.
v. "AyAdaupog). 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
Arrhephorien, vielleicht ein Dreschfest, 5. die Panathen&en, wahrscheinlich
das Fest des Ernteschlusses (Mommsen, Heort. 7-14. Preller, gr. M. 2 1,
163-169). Wahrscheinlich wurde mit Riicksicht auf diese ihre agrarische
Bedeutung A. mit Aehren in den Handen abgebildet und Kinoia, d. i. Spen-
derin und Schiitzerin der Habe, genannt: Hippocr. de insomn. 1, p. 378
Foés. A. Mommsen, Delphika 255. Welcker, Gotterl. 1, 314.

Aus den besprochenen Funktionen erhellt, dass, abgesehen vom Zeus,
keine andere Gottheit sich mehr zur besonderen Haupt- und Schutzgéttin
der Stadte eignete, als A. Als solche fiihrte sie die bezeichnenden Beinamen
[ToAwag (IToAdtig) oder IToAtoUxog und wurde vorzugsweise in Tempeln, wel-
che im Bereiche der altesten und festesten Stadttheile, den Burgen oder
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Akropolen (rioAelg, dxportoAeig) lagen, verehrt, was zweifellos hauptséachlich
auf A. Bedeutung als Gottin des Krieges zurtickzuftihren ist. Solche Tempel
hatte sie nicht blof in Athen, sondern auch in Argos (Axpia Hesych.), in
Megara (Paus. 1, 42, 4), in Sparta, wo sie von ihrem mit ehernen Platten
ausgeschlagenen Tempel auch den Beinamen yaAkiowog flihrte (Paus. 3,
17, 1 ff.) und wohl tiberall da, wo sie toAioGyog, toAtdg oder moAdtig hief3,
z. B. in Chios (Herod. 1, 160), Erythrai (Paus. 7, 5, 9), Priene (C. I. Gr. 2904
vgl. 3048), Troizen (Paus. 2, 30, 6), Tegea (Paus. 8, 47, 5), Ilion (Dion. Hal. 6,
69), Megalopolis (Paus. 8, 31, 9) u. s. w. (Vgl. Welcker, G. 2, 310 ff. u. Preller,
gr. M. 2 1, 174, 1.) Den bertihmtesten und in jeder Hinsicht ausgebildetsten
Kult hatte nattirlich die G6ttin von Athen, welche urspriinglich wohl der
Stadt den Namen gab (der Plural ABfjvat bezeichnet ebenso wie AAaAkopevat
— von A9. dAalxkopévn — wohl eine Mehrheit von Ansiedelungen, die alle
der A. heilig waren), spater aber wieder nach ihrer Hauptkultstitte die
athenische Gottin (ASnvaia, A9nvd) genannt worden zu sein scheint (vgl.
A91)vr) AdaAkopevnig). Die alteste Form des Namens A9rvn durfte ebenso
wie TTaAAdg die Blitzgottin zu bezeichnen, wenn er von Wu. vadh, das haufig
vom Blitzschlage gebraucht wird, abzuleiten ist (Welcker, G. 1, 301. Fick,
Worterb. 2 179. Delbrtiick 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 Wolkenrossen reitend
gedacht wurden, von deren Mahnen Tau in’ die Thaler und Hagel in den
Wald fallt, sondern auch insofern der Athene gleichen, als sie wie diese
die tapfern Helden schiitzen und geleiten und als himmlische Weberinnen
(d. h. als Goéttinnen der Wolken und des von diesen abhangigen Wetters
oder Schicksals) auftreten, welch letztere Funktion unverkennbar an die
A. Ergane erinnert (vgl. Mannhardt, German. Mythen. S. 557 ff. Grimm,
d. Myth. 3 389 ff.). Auflerdem haben die tibrigen anerkannten Gétter und
Damonen des Gewitters mancherlei Ztige 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.
TaupoBorog), Widder und Kiihe geopfert wurden (Hom. Il. 2, 550. Ov. Met 4,
755; vgl. auch Eustath. p. 283. 31 u. 1752, 24). Illische Jungfrauenopfer zur
Stihne der von dem lokrischen Aiax gemisshandelten Kassandra erwahnt
Suidas s. v. owvr). Im argivischen Athenekultus spielte das Bad des uralten
Gotterbildes im Inachos eine wichtige Rolle, die man durch den Hinweis auf
das Bad der aus dem Gigantenkampf blut- und staubbedeckt zurtickgekehr-
ten Gottin mythisch zu begriinden suchte (Callim. hymn. in lavacr. Pall. 1 ff.
u. Schol.). Heilig war der A. die Eule (yAa©g), die Schlange (Plut. de Is. et Os.
71), der Hahn (Paus. 6, 26, 2), der von ihr geschaffene Olbaum, die Krahe
(Paus. 4, 34, 6). Hinsichtlich der verschiedenen Athenefeste zu Athen, Delphi
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u. s. w. vgl. A. Mommsens Heortologie und Delphika sowie Schoemann, Gr.
Alterth. 2 2, 444 ff. und den Artikel Minerva in Paulys Realenc. 5 S. 49
ff. Ferner war ihr der dritte Tag der Monats-Dekaden geheiligt, was sich
wohl aus einer verkehrten Deutung des Namens Tputoyévewa erklart (Preller,
gr. M. 2 1, 168, 2), von Monaten der bdotische AdaAkopéviog, der atolische
Abnvatog (K. Fr. Hermann, gr. Monatskunde 44. Mommsen, Delphika 255)
und der attische Skirophorion (Mommsen, Heort. 442), so genannt von dem
Feste der Skirophorien, bei welchem die Priesterin der Athene den ersten
Rang einnahm.
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Nachtridge und Berichtigungen.

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

...A106 8’ é¢prouviog ‘Epuig
doxpwdeig peyapoto 61a kANidSpov Eduvey,
alpn 6mwpwvi] évadiykiog, AUT OpixAn.

in der Tat eine auferordentlich charakteristische Bedeutung fir den
Windgott Hermes, da alsdann das Schltisselloch, ebenso wie die Ttre (vgl.
Hermes S. 92 A. 351) tiberhaupt, stets der Sitz eines besonders kraftigen
Luftzuges ist. Vgl. auch Hermes der Windgott S. 47 und 64, wo nachgewiesen
ist, dass auch die luftartig gedachten Maren der Germanen, sowie die el16wAa
(Traumbilder) der Griechen durchs Schltisselloch fahren (Od. § 796: &g eirtov
otadpoto apd KANida Ataodn g rmvolag Aveépwv).

Zu S. 4 Anm. 9. Fur die Beziehungen des Windes zum Schlafe, welche
ich Hermes S. 63 darzulegen versucht habe, ist nicht unwichtig die Stelle bei
Sophokles Phil. 18 (vgl. 827 {.): év 9¢pe1 6’ Urtvov 61 apgiipijtog avAiou mépret
rvor}, woraus hervorgeht, dass man dem kiihlenden Winde im Sommer eine
einschlafernde Wirkung zuschrieb. Vgl. auch Arist. Probl. 3. 54 (Didot 4,
332, 40) in latein. ijersetzung: »,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 rveupata statt nmevpata.
S. 16 Zeile 9 v. o. lies werden statt worden.

Zu S. 22. Wenn es Il. T 352 heif3t, Thetis habe dem aus Gram Trank
und Speise verschmihenden Achilleus Nektar und Ambrosia eingetraufelt,
»lva Pr) pwv Atpog dtepri)g youvad’ ikntat,” so erinnert diese Vorstellung
von der ernahrenden und lebenerhaltenden Wirkung des Nektars und der
Ambrosia lebhaft an die oben S. 47 mitgeteilte Erzahlung vom Tode des
Demokritos, welcher mehrere Tage lediglich von dem aus einem mit Honig
geftillten Gefaf3e aufsteigenden Dunste (tfj aro toG péAttog davagopd povn
xpwpevov) gelebt haben soll. Vgl. auch die S. 48 Anm. 112 angefiihrte Stelle
des Hippokrates, welcher dem Honig bedeutende Nahrkraft zuschreibt und
Eustath. z. Il. A 630 (p. 868, 20).

Zu S. 26. Dass man sich den Nektar als ein berauschendes Getrank
dachte, erhellt deutlich aus Plat. Symp. 203 B: 6 o0v I16pog peduodeig 100
VEKTaPOg — 01vog yap oUne Qv — £ig tov 100 A1dg kijrov eiceA9av BeBapnuévog
nudev, wo auch die Ahnung von einem weinlosen Zeitalter (wie bei Plut. Q.
Symp. 4. 6, 2 und Porphyr. de antro n. 16) beachtenswert ist.
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Zu S. 28. Dem Mythus von den Zeus mit Ambrosia flitternden Peleiai
nahe verwandt scheint die Legende von Kronos bei Plut. de facie in orbe lunae
26: avutov pev yap tov Kpovov év dvipe Padei (auf einer paradiesischen Insel
im westlichen Okeanos) mepiéxeodat émi nétpag xpuoosidols kadeudovia,
OV yap Urvov avtg® pepnyavijodat deopdv Und 108 Awwg (vgl. Orph. fr. b.
Porphyr. de antro n. 16 oben S. 61), dpvedag 6¢ g IETpag KATA KOPUPL)V,
0Ug metopévoug apppoaciav Emeépev avutd, Kai v vijoov eunbéa katéxeodat
naoav, dotep €k nyng okildvapévn g nétpag K. t. A. Wahrscheinlich ist der
tiefe Schlaf des Kronos eine Folge des durch die Ambrosia hervorgebrachten
Rausches und die Ambrosia bringenden Végel mit den Peleiai identisch.
Nach dem oben angefiihrten Fragment der Orphika berauscht Zeus den
Kronos mit Honig.

Zu S. 36 A. 78. Wenn nach Longus Past. 1, 25 der frische Honig (10 véov
p€Ay, nach Hy. in Merc. 556 das péAt xAwpov (vgl. II. A 630. Od. k 234) eine
berauschende Wirkung haben soll, so stimmt das ziemlich mit folgenden
Worten des Plinius h. n. 11, 22 tiberein: Est autem initio mel ut aqua dilutum
et primis diebus fervet ut musta seque purgat, vicesimo die crassescit.
Vgl. auch Aristot. de an. h. 5, 22, 5 (= 3, 97, 19 ed. Didot): ouviotatat
8¢ 10 1A ettdpevoy &€ apxfig yap olov Udwp yivetal, kai €@’ fluépag pév
Tvag Uypov éott (610, kév dpalpedn év tautalg taig NUEPAlg, OUK £XEL TIAX0G),
év eikool 6¢ pdAota ouviotatat. Der Ausdruck xAwpov kann demnach in
diesem Falle ebenso wohl das blassgelbe, fast wasserhelle, farblose Aussehen
(vgl. xAopaig é¢poaig Pind. Nem. 8, 68. xAwpdv G6wp Anth. 9, 669, 3 und
Jacobs z. d. St.) als die Frische (10 mpoo@atov, véov) oder die Flussigkeit
(to uypov) des Honigs bezeichnen. Da alle diese Eigenschaften bei jungem
Honig zusammentreffen , so begreift man das Hin- und Herschwanken der
Erklarungen des homerischen péAt xAopov. Vgl. Eustath. z. II. A 630: MéAt
XA@pPOV 1j 0 OXPOV, 1j 1O Uypov, 1j 10 pdopatov fjtot veotpuyntov. Apoll. Soph.
lex. Homer. 168, 12 ed. B. 6tav 6¢ A¢yn ,tap 6€ peAl XAwpov® fitot véov 1j Ao
100 Ypopatog, kadd peAixpouv (cod. pedaxpouv, Bekker: pedixAopov) tiva
Aéyopev K. T. A. Vgl. auch Schol. A. u. D. z. Il. A 630. Hesych. s. vv. xAogpOv.
XA@POV. YAwpog.

Zu S. 37. Aufler dem pedikpatov ist noch zu erwdhnen der schon dem
Homer bekannte kuke®v, wozu nach Od. k 234 auch péAt xAopodv gehorte.

Zu S. 42 A. 91. Spater ist die Vorstellung von einem gliicklichen honig-
reichen Zeitalter in das Marchen vom Schlaraffenlande tibergegangen, von
welchem zahlreiche Spuren auch in der griechischen Literatur nachgewiesen
sind (vgl. Poeschel, Das Marchen vom Schlaraffenlande, Leipz. Diss. V. 1878,
Separatabdruck aus den Beitr. z. Gesch. der deutsch. Spr. u. Lit Bd. 5. Heft
2 p. 9 ff.). Ich verweise besonders auf Luc. Sat. 7: 6 oivog &ppet otapndov
Kai mnyat péAttog kai yadaktog. Ktesias b. Phot. bibl. ed. Bekker p. 46 b.
Basil. M. . mapadeicou 2, 348: kati 1) yi] 6¢ ékeivn miov kail palakr) kai 6Awg
péouoa péAL Kal ydla.

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