GRIECHISCHE FESTE
VON RELIGIOSER BEDEUTUNG

MIT AUSSCHLUSS DER ATTISCHEN

UNTERSUCHT VON

MARTIN P. NILSSON

&

DRUCK UND VERLAG VON B. G. TEUBNER IN LEIPZIG 1906



ALLE RECHTE, EINSCHLIESZLICH DES UBERSETZUNGSRECHTS, VORBEHALTEN.




s
N’?I'I-ig
1906

Cop- \
Yorwort.

In der religionsgeschichtlichen Forschung steht die Untersuchung
der Kulte jetzt mit Recht in dem Vordergrund; denn die junge
Wissenschaft muB erst festen Boden unter den Fiien gewinnen, ehe
sie die weit schwierigeren und durch frithere Losungsversuche fast nur
mehr verwirrten Probleme, die Mythen und Sagen stellen, in groBem
Stil angreift. Die Kultbriuche bieten die zuverlissigste Grundlage,
aum die Vorstufen der griechischen Religion zu erfassen: in ihnen hat
sich die religiose Denkweise der Vorzeit niedergeschlagen; sie haben
sich, gewohnlich un- oder miBiverstanden, aber deshalb um so wertvoller,
zih in ihrer altererbten Form durch die Umdentungen und Wandlungen
der weit mehr verinderlichen Glaubensvorstellungen und Mythen hin-
durch behauptet; diese sind manchmal erfunden, eben um die Gebrduche
zu erklaren. Nicht jeder Kultbrauch ist jedoch von dieser Art,
sondern nur solche, die von Jahr zu Jahr in der durch eine nie unter-
brochene Tradition geheiligten Form wiederholt werden, d. h. zu einem
Festritus geworden sind. Um so zuversichtlicher kann man sich auf
die Festriten berufen, da die schopferische Kraft auf dem heortolo-
gischen Gebiet frith erloschen ist; in den in historischer Zeit neu
eingerichteten Festen begegnet immer derselbe einformige und &de
Prunk. Die Heortologie ist aber nicht nur in kultischer Beziehung
wichtig, sondern liefert auch Beitriige von einschneidender Bedeutung
zu der Losung der Probleme, die der griechische Polytheismus stellt.
Die topographische Verbreitung der Feste ist fiir den Stammsitz oder
Ursprung einer Gottheit wegweisend; denn wo sie zahlreiche und alte
Feste hat, da muB sie auch heimisch sein. Die Art der an eine Gott-
heit angeschlossenen Feste zeigt an, wo der Schwerpunkt ihrer Be-
deutung zu suchen ist. Diesem Gesichtspunkt sollen die beigegebenen
kurzen Charakteristiken der wichtigsten Gottheiten dienen; sie werden
vielleicht einseitig erscheinen, sind aber auch so gemeint, da es vor
allem galt, den aus der Heortologie zu ziehenden Gewinn oder, wie
es schien, ungebiihrlich vernachlissigte Punkte, die irgendwie mit der
Rolle der Gottheit in der Heortologie zusammenhingen, scharf hervor-
zuheben.

Obgleich eine Durcharbeitung der griechischen Feste also niitzlich
erschien, muBten jedoch gewisse Einschriinkungen gemacht werden —
das Buch ist trotzdem allzusehr angeschwollen. Zuerst muBten die
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attischen Feste ausgeschlossen werden mit Riicksicht auf die vor einigen
Jahren erschienene neue Bearbeitung der Attischen Heortologie von
A. Mommsen (Feste der Stadt Athen); zu bedauern ist, daB der Ver-
fasser bei seiner antiquierten dogmatischen Auffassung der griechischen
Religion verharrt, und daB die Umarbeitung auch als Materialsammlung
schwerer zu benutzen ist als die erste Auflage. Da die attischen Feste
jedoch am besten bekannt und in der neueren Literatur wiederholt
erdrtert worden sind, ist eine zusammenfassende Behandlang hier am
leichtesten zu entbehren. Viel schlimmer steht es um die nicht-attischen
Feste. Einzelne, besonders interessante Punkte sind zwar hier und da
herangezogen und besprochen worden — gerade darum droht die
Gefahr, daB das Bild verzerrt wird —, sonst muBte man sich mit
Meursius’ Graecia feriata oder den betreffenden Kapiteln in den
gottesdienstlichen Altertimern von K. Fr. Hermann behelfen. Der
duberst fragmentierte und versprengte, manchmal auch unsichere Zu-
stand der Uberlieferung lockte nicht zu einer zusammenfassenden Be-
* handlung. Gerade hier war das Bediirfnis am stirksten, und deshalb
muBite hier der Versuch gewagt werden, den Bestand der griechischen
Kultgebrduche darzulegen und zu untersuchen. Da aber so viele
klaffende Liicken durch Hypothesen zu iiberbriicken waren, schien es
notwendig, die Quellenstellen, soweit sie nicht durch allzu groBen
Umfang das Buch erheblich belastet hitten, im Wortlaut anzufiihren,
damit der Leser den Stand der Uberlieferung ersehen und sich hieraus
ein eigenes Urteil bilden kdnne.

Die Feste lieBen sich am leichtesten nach den Inhabern ordnen.
Freilich muBten dadurch gleichartige Feste, die verschiedenen Gdttern
angeschlossen worden sind, auseinandergerissen werden, ein Ubelstand,
dem durch Hinweise und zusammenfassende Uberblicke an geeignetem
Ort leicht abzuhelfen war; in den meisten Fillen wird durch diese
Anordnung auch das Verwandte zusammengestellt. Da8 eine Anordnung
nach den Festzyklen der verschiedenen Kultorte unméglich war, wird
jeder Kundige einsehen; einen Ersatz bietet das topographische Ver-
zeichnis der Feste.

Auf eins mochte ich schon hier aufmerksam machen: das Uber-
wiegen der Feste von agrarischer Bedeutung, was wohl vielen bedenk-
lich vorkommen wird. Auch ich striubte mich anfangs dagegen, bis
ich zu der Erkenntnis gelangte, daB unter allen Beschiftigungen eines
Volkes von der Kulturstufe, die die Griechen in der fiir die Festriten
maBgebenden vorhistorischen Zeit innehatten, nur der Ackerbau streng
an die Phasen des Jahres gebunden ist, da8 also das Aufkommen von
an einen festen Zeitpunkt gebundenen kultischen Handlungen, d.h.von
Festen, durch den Ackerbau bedingt und erst nachher auf andersartige
Riten tibertragen worden ist; zudem ist der Ackerbam die wichtigste
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Beschiftigung eines solchen Volkes. Nach dem Aufkommen des
Mondkalenders sind freilich alle Feste nach diesem geregelt worden.

Aus dem Zweck dieser Untersuchungen folgt, daB Feste, die
keine religiose Bedeutung haben, unerwiihnt bleiben. Solche sind die
in spaterer Zeit zu Ehren von Menschen eingerichteten Feste und vor
allem die Agone, auch die groSen panhellenischen Spiele. Jedoch
sind auch solche in groBem Umfange herangezogen worden, wo nur
der Name den Verdacht erweckt, daB sie sich einem schon bestehenden
Kult angeschlossen haben. Das Material ist auch hier der Hauptsache
nach gesammelt worden; ob es je zur Verwendung kommt, beruht
auf Umstinden, die es mir nicht méglich ist abzusehen. Aus anderen
Griinden ausgeschlossen sind die nichtstaatlichen Feste der Kultvereine,
deren Bedeutung von ganz anderer Art ist als die der &ffentlichen
Gotterfeste. DaB die Sammlung der Feste vollstindig sei, wage ich
kaum zu hoffen, obgleich ich es angestrebt habe; auch schon bevor-
stehende Veroffentlichungen von Inschriften werden viel Neues bringen.
Hoffentlich werden Mitstrebende das Material noch vermehren und
besser verwerten. Da das Manuskript schon im vorigen Sommer zum
Druck tibergeben wurde, haben die neuesten Erscheinungen nur in
sehr beschrinktem MaB berficksichtigt werden konnen durch Zusitze
wahrend der Korrektur und Nachtrige; um anderes zu verschweigen,
sind z.B. nicht verwertet die letzte Lieferung von Gruppes Griechischer
Mythologie und die GieBener Dissertation von W.Schmidt: De die
natali quaestiones selectae, die eine Untersuchung in Angriff
nimm¢, deren Notwendigkeit ich wihrend meiner Arbeit lebhaft
empfinden gelernt habe.

Indem ich das Buch, das mich viele Jahre beschéftigt hat, heraus-
sende, ist es mir eine tief empfundene Pflicht, meine Dankbarkeit
gegen alle diejenigen auszusprechen, die es auf die eine oder andere
Weise 'gefordert haben; ganz besonders danke ich meinem Freunde
Lupwie Deusxer in Bonn, der in aufopfernder Weise sich der unlieb-
samen Mihe unterzogen hat, eine Korrektur zu lesen; auBer vielen
anregenden Bemerkungen verdanke ich es ihm, wenn die Sprache
den Auslénder nicht allzusehr verrit.

Lund, im August 1906.
Martin P. Nilsson.
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Zeus,

Kronos und Dis.

Das physische und also das urspriinglichste Gebiet des h&chsten
Gottes ist seine Wirksamkeit als Wettergott. Zsdg Get, vipet, dovodnrsr,
ovvvéps, 10 éx Abg U0we usw. sind Ausdriicke, die alten Sprach-
gebrauch widerspiegeln, in dem sich die Bedeutung des Zeus lebendig
erhalten hat.) Als Wettergott wohnt er auf dem hdchsten Gipfel in
der Nihe; denn um diesen fangen die Wolken an sich zn sammeln
und von diesem bricht das Gewitter und der Regen los. Daher sind
Zeuskulte auf vielen Bergen bekannt, wo er entweder als Berggott
im allgemeinen oder als Herr eines besonderen Gipfels benannt wird?),
und daher ziehen Bittgiinge bei Regenmangel auf einen Berg hinauf
wie auf den Arachnaion u.a. Dieser Kult des auf einem Berge
wohnenden Wettergottes ist durch das ganze griechische Gebiet so
verbreitet und trégt in der primitiven Regenzauberei, die sich nur
an Zeus angeschlossen hat, und in den hierher gehdrigen Festen, die
mehr urspriingliche Ziige bewahrt haben als seine sonstigen Kulte,
einen so urspriinglichen Charakter, daf es unbegreiflich erscheint, wie
man leugnen kann, daB dies die primitivste und #lteste fiir uns
erreichbare Vorstellungsform des Zeus ist.*®) DaB er den glinzenden

1) DaB sie nur eine aus Homer stammende Metapher sind, kann Gruppe,
G.M. 1102 nicht zugestanden werden. Abb#ingigkeit von homerischem Sprach-
gebrauche ist undenkbar z. B. bei dem drastischen Witz Aristoph. Nub. 367ff. o044’
¥orr Zeds. — &AM tls Doe; — — — — nadror mwebvsgoy v AU &Andds duny dik
xooxivov obesly. Das ist verzerrter Volksglauben; lebendig ist er in dem Gebet
der Athener bei Regenmangel M. Anton. alg &axvrdy B, 7 Scov, ooy & @ils Zsd
xate ti)g &oodoag tdv ‘AByyalov xal tdy wsdlov, das rhythmisch, also echt
rituell ist (Norden, Kunstprosa 1, 46).

3) “Taprorog, dugatog usw. Lange Listen solcher Namen bei Gruppe, G. M.
1108 A. 2, 1104 A. 1; P-R. 116 A. 11,

8) Der Versuch von M., H. Morgan, Greek and Roman raingods and rain-
charms, Transact. of the Amer. Philolog. Assoc. 82 (01) 83ff., den Regenzauber
als eine spiite Neuerung darzustellen, weil er erst in nachalexandrinischer Zeit
erwihnt wird, kann nicht verfangen. Vgl. die treffliche Rezension von Knaack,
B.Ph. W. 1904, 463ff. DaB der Regenzauber so zih festgewurzelt war, daB das

Nilsson, Griechische Feste. 1



2 Zeus.

Himmel, den leuchtenden Himmelsglanz bedeute, ist dem etymologischen
Zusammenhang entnommen und sehr unsicher. Jene Bedeutungsnuance
ist unverbindlich, wenn das Wort sie auch wirklich einmal gehabt
hat. Bedeutungsverschiebungen kommen sehr frith vor, und auch der
bewslkte Himmel sendet das Tageslicht herab.

Gegen diese allgemeine Verehrung tritt alles andere zuriick; vor
allem haben die kretischen Kulte mit ihrem Hang zum Mystizismus
nur lokale Geltung, ebenso wie der vielbesprochene Gott des Eichen-
haines zu Dodona. Daher ist es miiBig, nach einem lokalen Ausgangs-
punkt des Zeuskultes zu suchen. Zeus wurde verehrt in Griechenland,
soweit die Worte Zsdg ¥e usw. gesprochen wurden, und er darf
mit Sicherheit als ein Gott beansprucht werden, den die Griechen
aus der Zeit vor der Ausbildung ihres Volkstums und ihrer Sprache
ererbt haben, wie die Sprachvergleichung auBer Zweifel stellt.!) DaB
Zeus als Konig der anderen Gotter aufgefaBt wurde, ist dagegen Er-
gebnis einer lokal-griechischen Entwickelung.

Der Konig des griechischen Gotterstaates ist eine Schopfung der
Ritterzeit und spiegelt die Zustinde dieser Zeit wider. Wie der
Ritter auf seiner hochgelegenen festen Burg, so wohnte Zeus auf
seinem Berge, und dies nebst der michtigen, furchterregenden Er-
scheinung des Gewitters ist vollig ausreichend, um zu erkléren, war-
um gerade er als der Oberherr angesehen wurde. Zwar ist es der
Zeus des Olymp, dem das Zepter zugefallen ist, und Kern hat villig
recht?), wenn er behauptet, daB der Olymp unmdglich etwas anderes
sein kann als der michtige Berg an der Nordgrenze Thessaliens. Er
hat auch die Frage beantwortet, warum der Zeus vom Olymp der
griechische Gtterkdnig geworden ist. ,In Thessalien zuerst hatten
sich michtige Fiirstengeschlechter aufgeschwungen. Diese in Thessalien
entstandenen Heldengestalten sind geschaffen nach dem Muster der

Christentum ihn samt seinem heiligen Stein iibernehmen muBte, zeigt der von
Usener, Rh. M. 50 (96) 148 hervorgezogene Bericht aus dem Leben des heiligen
Paulus d. j. (aus Milet). Bei dem christlichen Schriftsteller ist es natiirlich nicht
ersichtlich, welchem heidnischen Gotte der Bittgang einmal gegolten hat, aber
fir Zeus paBt alles: Hohenkult, Bittgang wegen Regens, lapis manalis wie
die MéAmidog =xétea in Elis (Lykophron, Alex. 159 nebst dem Kommentar des
Tzetzes). — Eine interessante Darstellung des Zeus als Regengott bietet die
ephesische Minze bei Overbeck, Gr. Kunstmyth. 2, 226f., Tf. 8, 22; Head, Greek
coing of Iomia, 8. 79, Tf. 18, 9.

1) Der germanische Ziu kommt in Wegfall. 8. iber die ganze Frage
die besonnene Behandlung von Kretschmer, Einl. in die Gesch. der gr. Sprache 78 1.

2) 0. Kern, Anfiinge der hell. Religion 28f. :




Zug zu Zeus Hyetios. 3

Firsten, die die Herrscher der Burgen in der Phthiotis und in
Thessalien waren. Diese Fiirsten schufen den alten Berggott auf dem
Olymp nach ihrem Bilde um: Zeus ist der Gott der hellenischen
Ritterzeit und nach dem Bilde dieser Fiirsten und Ritter mit jedem
Zeichen koniglicher Macht ausgestattet worden. Vor allem hat aber
dann zu seinem Siege in der bunten griechischen Gdtterwelt der
Genius der Dichter geholfen, denen wir das Ritterepos der Ilias ver-
danken. Durch Homer, dessen Lieder in allen griechischen Landen
ihren Nachhall fanden, ist Zeus der offizielle Gott aller Hellenen
geworden, und in seiner Gestalt sind all die verschiedenen Berggdtter
der einzelnen Landschaften zusammengeflossen® (a.a.O. S. 24).

Dagegen bin ich mit den letzten Worten nicht einverstanden,
wenn Kern meint, dab jene Berggitter nicht Zeusgestalten gewesen
sind; denn wie oben ausgefiihrt, scheinen die Tatsachen unbedingt
darauf hinzuweisen, daB der Berg- und Wettergott Zeus, solange
griechisch in Griechenland geredet worden ist, an den verschiedensten
Orten bestanden hat und iiberall verehrt worden ist.

Zeus hat wenig Feste, die Ziige eines hoheren Alters aufweisen,
was nur natiirlich, da er der alte Wettergott ist. Denn Regenzauber
und Bittgiinge wurden vorgenommen jedesmal, wenn - Diirre und
Regenmangel drohten; daraus konnten regelmiBig wiederkehrende
Feste sich nur schwer entwickeln. Als Gotterkonig hat er dagegen fast
in jeder Stadt Feste, die oft mit groBem Prunke gefeiert wurden. Als
solcher wurde Zeus der gottliche Schirmherr des politischen Lebens
(Zeus Basileus). lhm verdanken die Stidte ihr Gedeihen, ihm die
Rettung ihrer Freiheit aus Gefahren und Kriegsnot (Zeus Eleutherios
und Soter); ihm die Einigkeit, die za politischen Biindnissen fiihrt;
an seinen Kult werden die Feiern angegliedert, die in Wirklichkeit
den heroisierten groen Miannern oder politischen Machthabern gelten.
Der religiose Gehalt jener Feste ist ziemlich gleich Null, bei vielen
liegt der Schwerpunkt in den Agonen; sie verdienen vor allem eine
geschichtliche und kulturgeschichtliche Wiirdigung. Einige sind an
andersartige Keste angeschlossen. Da man sie aber hier vielleieht
sucht, wird anhangsweise eine kurze Aufzihlung gegeben.

Zug su Zeus Hyetios.

Wie oben angedeutet, konnten sich regelmiBige Gebriuche fiir
den Wettergott Zeus nur mit Schwierigkeit entwickeln; unregelmiBige
kommen vor: z. B. bei der Quelle Hagno auf dem Lykaion. Wenn

1‘
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groBe Diirre herrschte, verrichtete der Priester des Zeus Lykaios
Gebet und Opfer in die Quelle hinein und beriihrte ihre Oberfliche
mit einem Eichenzweig, worauf gleich Dampf aufstieg, der sich zu
einer Wolke verdichtete, aus der der Regen niederstromte (Paus. 8,38, 4).

In Antimachia auf Kos gab es ein xowwdv zdv ovumogsvévrov
megd Aut “ Yériov, das ein Ehrendekret ausgestellt hat.') Man zog
also in feierlichem Zuge zu Zeus; sein Heiligtum lag nach der Sitte
auf irgend einer Hohe. Es war ein Fest, denn das xowdyv lobt
Nikagoras und Lykaithos, weil sie die Charge der émeprfvior freiwillig
auf sich gemommen, das Opfer an Zeus erneuert — es sollte also
regelmiBig wiederkehren — und bei diesem AnlaB die Demoten be-
wirtet hatten. Der Kult ist also ein Demen- und kein Vereinskult.
Dittenberger z. St. meint richtig, daB er dem Demos gehérte, daB
aber jeder, der wollte, teilnehmen durfte.?) xowwéy bezeichnet somit
hier keinen Verein, sondern die Festversammlung, die die Fest-
leiter ehrt.®)

Fest des Zeus Klarios und Keraunobolos.

Zeus Klarios hatte ein jihrliches Fest bei Tegea auf einer An-
hohe, die nach ihm benannt war$) Nun spricht das Praskript einer
aus Tegea stammenden Siegerliste von einem olympischen Feste des
Zeus péyiovos xal xspavvoféiog®); das Fest muB tegeatisch sein, da
die meisten Sieger ausdriicklich als Biirger bezeichnet werden. Béckh hat
z. St. die Schwierigkeit hervorgehoben, daB Pausanias den Zeus Klarios
nennt, die Inschrift aber andere Beinamen gibt, und scheint an der
Identitit zu zweifeln. Ich glaube, daB die Schwierigkeit nur scheinbar
ist. Was Klarios bedeutet, ist unbekannt; Pausanias erzihlt aber
a. 8. 0., daB die Lakediimonier einmal an diesem Feste einen Uberfall
auf die Tegeaten geplant hatten, diese aber dadurch gerettet wurden,

1) Paton and Hicks Inscr. of Cos Nr. 882=S8IG?786 — — — ¥dofs tdbe
xoiwd[i] tdy ovpmogevévioy mapx dlla ‘T]érioy — — — (8fF) yevd[us]vor émi-
wijvior adremdyyshtor, ta ts lspx 8£€dvoay @[] Al xal dvsvedsavro viy Jvoiay
tob diubg, xal iy dmodoyi[y élmoroarto tdv dapordy xal [r]dy Elloy mdvrar
blog [y Bedy xtd.

2) 8. Z. 18 sy &Mooy xdvrow.

8) Vgl das xowdy ovvédoioy tdv ‘Eldifyoy tdy el IMiatnds cvwibvraw
1G VII. 2509. -

4) Pans. 8, 68,9 Td 32 zweioy 76 SyYnidy, €9’ o5 xal oi Popol Teysdrass
sloly ol moddol, xadelvar pdy dudg Klaglov. — — — &yover 3 doeviy abedde
Tsys@rar xara Erog.

5) CIG, 1618. ’Ey dy[@]oc vols ‘Olvpmaxols tid payloto xal xepavvofidle
Al Gyvarsdespévory Exoploarro tod[s] orepdy[o]vs. Namen folgen.




Fest des Zeus Astrapaios. Zug zu Zeus Akraios auf den Pelion. 5

daB Schneefall und Kilte eintrat, von der die Lakeddmonier hart
mitgenommen wurden; die Tegeaten schiitzten sich dagegen durch
das Anziinden eines Feuers. Das Gteschichtchen kniipft an Kult und
Fest des Zeus Klarios an, der sein Volk errettete, und zeigt, daB er
Wettergott war. Vielleicht wurde bei dem Fest ein Feuer angeziindet.
Ein solcher ist auch der in der Inschrift erwiihnte blitzschleudernde
Zeus. Der Beiname hat poetischen Klang; die Tegeaten oder der
Verfasser der Inschrift haben ihren alten Zeus mit dem vollténenden
nenen Beinamen ausgestattet, um ihn und sein Fest aufzuputzen.
Das Beiwort 'Olvumiaxols zeigt wie gewohnlich an, daB die Spiel-
regeln den olympischen gleich waren.

Fest des Zeus Astrapaios.

Als Gewittergott hat Zeus ein mehrtiigiges Fest in Antandros,
ilber das wir nichts Niheres wissen.!) Ob ein Zusammenhang mit
dem im Inneren von Kleinasien heimischen Zeus Bgovtév, auch Zeus
Boovr®y xal dorpdxrav®) genannt, vorliegt, ist nicht zu entscheiden,
aber mbglich. A e Ay 3

Zug su Zeus Akraios®) auf den Pelion.

Bei Naturerscheinungen, die regelmiBig eintraten, lag die Mog-
lichkeit vor, daB ein regelmaBig wiederkehrender Festgebrauch entstand.
So zieht man auf den Pelion und in Keos auf den Berg des Zeus, um

1) Rev. Arch. 1854, 2 8. 49: ¥dofe 7 Povij xal td dfjue Avravdeloy ore-
gardoas Ilodvxedtny — — — tf) medvy tfjs doerfis dide ‘doreanciov.

2) So in einer lykaonischen Inschrift A. M. 18 (88) 286 Nr. 1; bes. viele
Votivinschriften aus Phrygien A. M. 256 (00) u. a.

8) Mss. é&xtafos bei Heraklides =Ps. Dikaiarchos 2, 8 (Geogr. min. ed.
Miller 1,107; F.H. G. 1,98) éx’ &xpag 3 =i vod Spovg (Pelion) xopvpdis sanlaldy
{ote xadodpevoy Xewpdwiov xal didg dxoalov leedy, ép’ B xard xvvds dvaroliy xard
10 éxpaibraroy xabue dvafalyoves tidy molirdy ol dmgavésraror xal vals Hlixlag
éxpdfovres émikaydivres dxl vob legéms, évasfmopévor xddia Toimone xouvd: totobroy
ovufalves éxl tob Sgovs 76 Pbyog slwar; in é&xealos geindert von Mézitres,
Archives des missions scientifiqnes 8 (54) 266 (so such Osann und Fuhr) nach
gwei in einerKirche in Makrinitza auf dem Pelion gefundenen Inschriften Nr.4a.a.O.
ist eine Opferverordnung, wovon nur tibrig ist Z. 1 — — — — r& levx& diéxinea
————— O6)eodas thr Oeds xal t& Elda ta Edifbpeva xaddg [wedregov
] yivero; darauf folgt eine Vorschrift iber den Verkauf der Hiute am 16. Artemision
im Beisein des Archonten und des Priesters des Zeus Akraios; aus den folgenden
zwei lickenhaften Zeilen scheint wenigstens hervorsugehen, daB der Ertrag an
Zeus Akraios fiel. (Diese Inschrift ist auch abgedruckt A. M. 7 (82) 72f. Ia von
Lolling, der sie irrtdmlich mit der Orakelinschrift des Apollon Koropaios ver-
einigen wollte) Nr. 8 8. 266 ist ein Ehrendekret, in dem der Priester des Zeus
Akraios unter den Antragstellern aufiritt.
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Kithlung zu erflehen in der Zeit der groBten Hitze bei dem Aufgang
des Hundssternes. Fiir den Zug auf den Pelion ist dieser Zweck
nicht ausdriicklich bezeugt, aber aus dem Zeitpunkt und dem damit
schon im Altertum zusammengestellten keischen Gebrauche zu er-
schlieBen. Die Teilnehmer an dem Zuge nach dem Heiligtume des
Zeus Akraios auf dem Pelion sind in frische Widderfelle gehiillt. Es
liegt nahe, hier an das vielbesprochene Aidg x¢fdioy zu denken, das
in verschiedenen Siihuriten zur Verwendung kam.!) In diesem Zu-
sammenhang ist jedoch eine andere Analogie wichtiger, die Ver-
wendung von Tierfellen im Wetterzauber. Die landwirtschaftlichen
Schriftsteller erwihnen ofters, daB Felle verschiedener Tiere gegen
Blitz und Hagel schiitzen. Ebenso ist das Schaffell im Dienst des
stirmenden Zeus (Metpdxrng), der seinen Namen dem stiirmischen
Wintermonat Maimakterion gegeben hat, urspriinglich nichts als
Wetterzauber; da es aber als ein kathartisches Aidg xgfdiov aufgefaBt
wurde, erhielt auch Zeus Maimaktes kathartische Bedeutung und wurde
der Antipode des Zeus Meilichios.) Besonders deutlich tritt dieser
Zweck hervor in einer Erzihlung von Empedokles®), obgleich sie durch
Unverstand getriibt und rationalistisch ausgelegt ist. Als die Etesien
einmal allzu heftig bliesen, soll er Eselshiute auf den Berggipfeln
oder um die Stadt Akragas ausgespannt haben, die Winde einzufangen.
Der alte Wetterzauber mit Tierfellen war also auch auf Sizilien
heimisch und hat sich hier an den Wundermann Empedokles geheftet.
Er 148t sich auch bei vielen fremden V&lkern nachweisen.t) Da also
die Leute zur Zeit der grioBten Hitze, in Widderfelle gekleidet, zu
Zeus auf den Berg Pelion ziehen, dienen die Felle dem alten Wind-
zauber, den wir bei derselben Gelegenheit auf Sizilien ausgeiibt finden.

Opfer an Zeus Ikmaios.

Die Zeremonien, mit denen die Keer von Zeus Ikmaios
das Eintreten der FEtesien erflehten, sind &fters ausfiihrlich er-

1) So u. a. Harrison, Prol. 27.

2) Diese Auffassung kommt zom Ausdruck in der Hesychglosse Maiudxrns.
peediyos, xaddoaios.

8) Diog. La. 8,2,60 émnoloy motrd dpodods xyevddytoy dg tods xcexovds
Avprivac®or, xehsboas 8vovg #xdapfiyas xal doxods =mosficar meel tobs Adpovs
xal vig dxoweelus diéraive meds o cviiafaly ©0 wvedua: Mifavros 82 Kolvoavéuar
xAn@fivar. Vgl Suidas s. v. ’Epnedoxifis und Clem. Alex. Strom. 6, p. 768f. P.

4) 8. u. a. Wide, LK, 27, A.2.
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wihnt.!) Hyginus verbindet die Sage mit derjenigen von Ikarios, was
vermutlich eine #uBerliche, aus Eratosthenes stammende Verkniipfung
ist?), Varro mit dem Tod Aktaions; sonst stimmen alle Berichte in
dem Aition iiberein: als die Etesien einmal aunfgehort hatten oder noch
nicht wehten, hat Aristaios, um die Gluthitze der Hundstage abzuwehren,
das Opfer eingerichtet. Ob von Anfang an der Stern Sirius auch
Opfer empfangen hat, wie Apollonios und nach ihm seine Scholien
berichten, mag dahingestellt bleiben®); jedenfalls ist Zeus Ikmaios
ein rechter Wettergott. Sein Altar liegt auf einem Berge (Apol-
lonios 2,525 dv ofgsaiv), von einem Tempel ist hier ebensowenig wie
auf anderen Gipfeln die Rede. Sein Name zeigt, daB er vor allem
der Regen- bzw. Tauspender war, wie schon der Scholiast erkldrt.*)
Eine merkwiirdige Nachricht haben ferner die Scholien®) be-
wahrt: daB die Feiernden den Aufgang des Sirius bewaffnet abwarteten
und ihm opferten. Sirius scheint an Stelle des Zeus eingedrungen
za sein. Wenn Nonnus wirklich aus Kenntnis der Kultsitte schopft, be-

1) Apollon. Rh., Argon. 2, 518ff.

fuog & obeavéBey Mivwidag Epleys wijdove

Zsloiog, ob 8" Eme dnoov ¥y dxog Syvadrpory,

tipos tévy’ éxdiecoay Spnuosdyys “Exdroro

lowpod dhefnriea. Almey 8’ 8ys waveds épevuii

¥y, év 9 Kiép narevddcaro, Aady dysieus

Hagedsiov, toinée te Avxdovds sloe yevédins:

xal Popdy moince péyay didg *Inpcloro,

legdt ©" sl ¥goekev #v obgzowy dordor xalve

Zagle, abrd te Keovidy dul. volo 8" fxnre

yalay $mipdgovay frifoias éx dids adoas

fpare recocdnovre. Kép 8 Fru viy leofjes

évroléay moomdeot®s Kvvds §éfoves dvnidg,
mit Schol. zu 500, z. T. wiederholt zu 528; vgl. Nonnus, Dion. 5,269ff., Hygin.
astr. 2,7; kurz erwithnt von Theophr. de ventis 14 und Clem. Alex. Strom. 6,
p. 758 P. Diod. 4,82 und Varro bei Probus zu Verg. Georg. 1, 14 lassen Aristaios
zar Abwehr einer Pest opfern.

2) Maass, Anal. Eratosth. (=Philolog. Untersuchungen, herausgeg. von
KieBling und v. Wilamowitz 6) S. 122.

8) Heraklides Ponticus bei Cic. de div. 1,67,1380 erzthlt, daB die Keer in
dem Aussehen des Hundssternes bei seinem Aufgang ein Vorzeichen fiir die
Gesundheitszustiinde des kommenden Jahres erblickten.

4) Schol. zu Apollon. Arg. 2, 524 dids "Ixpcioio’ fyexe tfis Ixpddos. & tj
Kép 3¢ doriy legdy dide *Ixpaiov, rovrésr dubygov.

6) A.a. O.zu 500=0528 dyouoré®noce y&ke rols Keloig xar’ éviavrdy pet’ - _ .
Sxdov imeneely Ty dmiroliy Tod Kuwds xal ddesw adzd Die Scholien schreiben Qoo
bebarrlich Xp und Kdoss statt Kép und Ksloss. LA
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stand das Opfer aus einem Stier und dem Mischtrank Kykeon, in
den besonders Honig hineingetan wurde'), die eigentliche Gabe des
Aristaios.

Der Kultstifter ist Aristaios; interessant sind seine Beziehungen
zu anderen Orten. Einer seiner iltesten Sitze ist Phthia?); er wird
hier nach Apollonios 2,512 in der Grotte des Cheiron erzogen, der
auch im Kult des Wettergottes Zeus Akraios eine groBe Rolle spielt.
Weil der Kult auch in der arkadischen Landschaft Parrhasia vorkam,
muB Aristaios auf der Fahrt nach Keos den Umweg iiber Parrhasia
nehmen 2, 522f., und es wird hervorgehoben, daB die Leute, die er
dorther brachte, Nachkommen des Lykaon waren. Gewighnlich ver-
kniipft man den Aristaios hier mit dem parrhasischen Apoll, von dem
wir nur den Namen kennen®) Da aber sowohl auf dem Pelion wie
auf Keos Aristaios zu einem Hohenkult des Zeus in Beziehung steht,
mochte man vielmehr dasselbe in Parrhasia gelten lassen und also
Zeus Lykaios heranziehen. Da8 der Wettergott Zeus und der Ackerbau-
gott Aristaios in engem Zusammenhang stehen, ist selbstverstdndlich.

Lykaien.

Das Zeusfest und die Spiele auf dem Lykaion wurden zu den iltesten
Griechenlands gerechnet.!) Das Menschenopfer, das anscheinend bis
tief in die spitere Zeit bewahrt worden ist, hat fiir den Kult immer ein
besonderes Interesse erregt, und in neuerer Zeit ist er von Hypo-
thesen so stark iiberwuchert worden, daB man eher darauf hin-
weisen muB, wie wenig wir eigentlich wissen. Das Menschenopfer
erwihnen direkt der pseudoplatonische Minos, Theophrast und Pau-
sanias®); Platon erwihnt den Glauben, daB, wer das mit dem iibrigen
Opferfleisch gemischte Menschenfleisch koste, in einen Wolf ver-
wandelt werde, und dies spiegelt sich in der Sage von der Ver-

1) Nonnos, Dion. 6, 270fF.
xal didg “Inpaloto Fvddsa Popdy dvdpas
afpete tavesio yluxseny émaysdaro Aowfny
wosxlde @owraring émiPouie ddoco perloons
mhijoas dfes xdmella pshixerirov xvxsdvos.
2) Studniczka, Kyrene 188f.
8) Nach dem Vorgange K. O. Miillers, Dorier 1,281; Paus. 8, 38, 2.
4) Vollstindige Sammlung der Belegstellen bei Immerwahr, Kulte und
Mythen Arkadiens 1ff.; ich fihre nur die bedeutungsvolleren Nachrichten an.
5) Platon, Minos p. 8156C; Theophrast bei Porphyr., de abst. 2, 27;
Paus. 8, 88, 7.
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wandlung Lykaons wider.!) Pausanias 8, 2, 6 fiigt hinzu, daB, wenn
der in einen Wolf Verwandelte sich zehn Jahre des Menschenfleisches
enthielt, er die menschliche Gestalt wiedererlangte, was nach 6,8, 2
mit dem Parrhasier Damarchos geschehen sein sollte. Plinius 8, 34
erzihlt dieselbe Geschichte (aus Agriopas), obgleich der Name bei ihm
Demaenetus lautet; offenbar ist irgendwie eine Korruptel untergelaufen.
Aus einem anderen Schriftsteller, Euanthes, berichtet Plinius ‘eine
zweite arkadische Werwolfsgeschichte: aus dem Geschlechte des Anthos
wurde einer ausgelost, der, nachdem er seine Kleider an einer Eiche
aufgehiéingt hatte, zam Wolf wurde und unter den Wolfen neun Jahre
lebte.¥) Diese Erzihlung darf nicht mit der lykiischen zusammen-
geworfen werden, wie es z. B. von Mannhardt geschehen ist.

Das ist der Tatbestand, der fiir die Bedeutung des Opfers keinen
Fingerzeig gibt; man ist daher von der Verwandlungssage und dem
Beinamen des Zeus Lykaios ausgegangen. So K. O. Miiller, Dorier
1, 305f., der Zeus Lykaios als Lichtgott und den Wolf als das ihm
heilige Tier betrachtet, H. D. Miiller, Mythol. d. griech. Stdémme 2, 781,
der Zeus in zwei (testalten auftreten liBt: als den segenbringenden,
»olympischen® der fruchtbaren Jahreszeit, der von dem anderen, ,chtho-
nischen“ und zerstérenden, dessen Symbol der gefrifige Wolf ist,
vernichtet wird; also ein mythischer und heortologischer Ausdruck
dafiir, daB die Friihlingsvegetation der Sommerhitze erliegt. Mann-
hardt, AFWK 8. 336f. sieht in der Flucht des Wolfes den Umlauf
der Getreidewdlfe und erklirt die Lykaien fiir eine Sonnenwendfeier;
Robertson Smith, s. v. Sacrifice in der Encyclop. Brit., deutet das Opfer
totemistisch und betrachtet Zeus Lykaios als Gott eines Wolfklans.
Fir alle diese Auslegungen bietet die Uberlieferung nur schwache
Anhaltspunkte. Es muB doch betont werden, daB der Gott von dem
Gipfel des Lykaion den Regen sendet; sein Priester ist es, der in
Zeiten der Diirre die magischen Riten an der Quelle Hagno verrichtet.
Ob die Ubereinstimmung zufillig ist, daB in Elis aus AnlaB einer
groBen Diirre ein Menschenopfer dargebracht worden ist®), wage ich
nicht zu entscheiden. In diesen Zusammenhang scheint der Wolfsgott
nicht hineinzupassen; vielleicht liegt hier eine Kultmischung vor:

1) Platon, rep. p. 566D zadrdy &ofnras dedy & meodrding td év 1o widw,
35 meel 0 &y ‘Aoxadix td tod Jids vob Avxalov lsedy Adysvan; — vls, ¥Fon. —
og &pa 0 ysvodusvog tob dyvBewxivov oxldyyvov by &EAlows &ldwy isgeiov évds
dyxararerpnpéyov, dydyxn 87 robre Mxe ysvésdas. Vgl Polyb. 8,13,7 u. a.

2) Beide Erzithlungen auch bei Augustin, Civ. Dei 18, 17 aus Varro.

8) Lykophron, Alex. 1569f. und Tzetzes z. St.
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einerseits der Zeus Lykaios mit dem Menschenopfer, anderseits der
Héhen- und Regengott.

Es liegt doch die Moglichkeit vor, die Werwolfsgeschichte an
den Wettergott, dem Menschenopfer gebracht werden, anzuschlieBen,
eine Stiitze bietet die treffliche und gelehrte Behandlung der Lykan-
thropie durch Roscher.!) Er weist nach, daB der Glauben an die tat-
sichliche Verwandlung in einen Hund oder Wolf eine Art Irrsinn
ist, der in den verschiedensten Landern eine groBe Rolle spielt. Da
nun Hund und Wolf als bose Totengeister aufgefaBt werden, liegt
es nahe, anzunehmen, daf man bei beginnendem Abscheu gegen das
Menschenopfer zu dem Glauben gelangt sei, daB, wer Menschenfleisch
koste, als bdser Geist in Wolfsgestalt umherirren miisse. Das be-
rithrt sich, aber nur #uBerlich, mit der Meinung H. D. Miillers, der
nach nordischer Analogie den Wolf als Bezeichnung des Fliichtlings
faBt. Dies ist nur eine Vermutung neben den ilteren; etwas Sicheres
1aBt sich mit dem zu Gebote stehenden Material nicht ermitteln.

Fest des Zeus Laphystios.

Ebensosehr von antiken Sagen und modernen Hypothesen um-
woben ist ein anderer Zeuskult, in dem Menschenopfer vorkamen, der
des Zeus Laphystios zu Alos in Thessalien und auf dem Berg
Laphystion bei Koroneia.f!) Fiir den Kultgebrauch ist unser Haupt-
zeuge Herodot.®) Er berichtet, daB, wenn das ilteste Mitglied von
dem Geschlecht der Athamantiden in das Prytaneion der Stadt ein-
trat, es dieses nicht wieder verlieB, bis es mit Binden bedeckt in
feierlicher Prozession zum Opfertod hinausgeleitet wurde. Ob das
Opfer, sobald der Athamantide ertappt wurde, stattfand, oder ob
er aufbewahrt wurde, bis das Fest des Gottes wiederkehrte, und an
diesem geopfert wurde, wie Stein z St. will, muB dahingestellt
bleiben. Der pseudoplatonische Minos 8. 315C spricht von dem Opfer
als einem noch bestehenden.

In zweiter Linie kommen als Zeugnisse in Betracht die
Sagen von den Athamantiden, die in vielen Versionen vor-

1) Das von der Kynanthropie handelnde Fragment des Marcellus von Side,
Abh. der philolog.-hist. Cl. der stichs. Ges. der Wiss. 17 (96) IIIL.

2) Paus. 9,84,5; die Opferung des Phrixos wurde hier lokalisiert.

8) Herodot 7,197 3g &v 7] vob yéwsog rovrov meedfiraros, robse éxirdiavrag
Yoysodar rod Anlrov abrol guiaxds ¥yovee — — —, fjv 32 d6éddy, obx Eore Exmg
{tcor moly 7) Dboeodar példy — — — — g Fderal 16 dErfyoyro ordppadt nds wune-
ofals xal dg oby wounf) 8EoyPels.
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liegen.") Der feste Punkt ist der Opfertod eines Athamantiden; der
Kern der Sage, an den sich andersartige Bestandteile angesetzt haben,
ist das Aition, das ein auf dem Geschlechte des Athamas lastendes
Menschenopfer erkliren soll. Die gewShnliche Version erzihlt, daB
Phrixos, der Sohn des Athamas und der Nephele, geopfert werden
sollte, aber Herodot a. a. O. liBt Athamas selbst zum Opfer werden,
der dann von seinem aus Aia zuriickkehrenden Enkel Kytissoros ge-
rettet wird. Da aber die Riickkehr des Kytissoros aus Aia die Flucht
des Phrixos voraussetzt, liegt hinter dem herodoteischen Bericht die
Form, die Sophokles in seinem Athamas der Sage gab. Er liBt
Athamas geopfert werden, weil Phrixos dem Opfertod entflohen war,
setzt aber Herakles an die Stelle des Enkels.’) Ein anderer fester Punkt
der Sage ist der AnlaB des Opfers: Diirre, MiBwachs, Hungersnot.
Herodot sagt, daB die Achiier sich einer Sithnung (xe@«guds) unterzogen;
das lauft aber auf dasselbe hinaus, denn eine auBerordentliche, be-
sonders mit Menschenopfer verbundene Siihnung wurde gerade in der
groBten Landesnot vorgenommen. Die einfachste und #lteste Version
hat Pherekydes®): daB Phrixos bei einem MiBwachs sich freiwillig
zum Opfertod angeboten hatte; so auch Hygin,, fab. 2, der zuerst den
Athamas sich weigern 1aBt, aber diese Version mit der gewdhnlichen
gedankenlos zusammenwirft.

Dieses einfache Motiv ist dann verschieden ausgestattet worden.
Die landliufige Sage ist die von der bdsen Stiefmutter, die den MiB-
wachs und die Opferung dadurch herbeifiihrte, daB sie die Frauen das
Saatkorn zu rosten veranlaBte. Hygin., astr. 2,20 1iBt Phrixos gegen-
tiher der Frau seines Oheims den keuschen Joseph spielen. Eine ein-
fachere Version ist, daB die verstoBene Nephele aus Rache die Diirre
sendet.!) Es erhellt, daB alle diese Varianten nicht zu dem alten
Bestand der Sage gehdren.

Wenn Phrixos das Opfer ist, wird er immer nebst seiner
Schwester Helle durch den Widder mit dem goldenen Vlies gerettet.
Man sieht in ihm einen Ersatz fiir das Menschenopfer®); jene Sage

1) Vgl. K. O. Miiller, Orchomenos 161 ff.; Frazer G. B.? 2, 84 ff.; Seeliger in
R.L.s v. u. a.

2) In der Tragddie Athamas, s. Schol. zu Aristoph. Nub. 2567.

3) In Schol. zu Pind. P. 4, 288.

4) Schol. Aristoph. Nub. 267 aus Sophokles’ Athamas.

5) Z. B. K. O. Miller, Orchomenos 171 u. a. Das Schol. zu Apollon.
Argon. 2,658 tdv Dolfor dmedédextar & dupaxds els Kéiyovs mopevdusvoy: gaol
08 ixel opayracdivar tp Awpuotio dil, nel péger tod vov fyva tdv Dolfov
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ist aber entstanden, bevor das Menschenopfer abgeschafft wurde.
Einen wichtigen Fingerzeig scheint Seeliger R.L. 1,674 zu geben,
indem er den Zug zu Zeus Akraios auf den Pelion vergleicht, bei dem
die Teilnehmer mit Widderfellen bekleidet waren. Hierdurch 148t sich
erkliren, daB das Vlies eine so groBe Rolle spielt; doch kann der
Mythos nur durch Ausstattung mit anderen Sagenelementen seine
jetzige Gestalt erhalten haben.

Das Verstindnis des Opfergebrauchs hat am energischsten Frazer
a. a. 0. angestrebt. Er reiht ihn teils an die semitische Sitte an,
alles Erstgeborene dem Gott zu opfern'), teils an die von ihm so
stark hervorgehobenen Gebriuche, den Priesterkénig nach dem Ver-
lauf einer gewissen Zeit zu tbten; er erinnert daran, daB der Priester-
kénig oft fiir Wetter und MiBwachs verantwortlich gemacht wird.
Es scheint fast, daB gerade dieses letzte der springende Punkt ist;
denn das Aition bezeichnet in allen Varianten einstimmig Diirre und
MiBwachs als AnlaB des Opfers. Wenn dem so ist, kann das Menschen-
opfer mit Herodot als Stihnritus wie das Toten des Pharmakos an-
gesehen werden, es kann aber auch in Verbindung mit dem Wetter-
gott Zeus gebracht werden, und das ist wahrscheinlicher. Wo
Zeus Laphystios in Alos wohnte, ist unbekannt, bei Koroneia wohnte
er auf dem Berge Laphystion. So wird auch der redende Name
Nephele verstindlich. Wenn das Jidg x@diov verwendet wurde, kann
das nicht nur als Siihnritus, sondern auch als Wetterzauber aufgefaBt
werden (s. 0. 8. 6). Aber hier wie in dem lykiischen Kult hindert
uns die Unzulidnglichkeit des Materials, gesicherte Resultate zu

erlangen.
Homoloien.
Ein Kult, der einmal groBe Bedeutung gehabt haben muB, ist

der des Zeus Homoloios; sehr wenig aber ist iibrig. Der Monats-
name Homoloios in Thessalien, Bootien?) und Atolien zeigt, daB er

dnoydvay sladvon sl ©d mouraveloy $xeAdéyra mivdk Exovolmg td slonuévep du hat
man auf den Ersatz des Menschenopfers durch ein von einem Athamantiden
verrichtetes Opfer bezogen; es liegt aber die gewdhnliche Erzéihlung vor, nur
war die Vulgata bes. durch die Einschwirzung von 7d» xeudy arg entstellt. Die
Erklarung Frazers, G. B.* 2,87 A. 8, daB dieses Opfer von einem jingeren Sohne,
nicht von dem #ltesten, dem Opfertod anheimgefallenen, verrichtet wurde, ist also
auch hinfillig.

1) Einigung ist hier noch lange nicht erreicht, doch ist Frazers Polemik
gegen Robertson Smith, Rel. der Semiten 276 ff. u. a. iberzeugend.

2) Vgl auch 8Steph. Bysz. s. v."Oubin — — Zsbg ‘Opoldios miplras év Borwrig.




Opfer an Zeus Chthonios und Ge Chthonia und an Zeus Bouleus. 13

in diesen Landschaften heimisch war. Sein Fest hatte Aristodemos
der Thebaner behandelt!); es wird auch in einigen Siegerlisten er-
wahnt¥) Da Aristodemos sich ganz besonders mit thebanischen Alter-
timern beschiftigte, darf man annehmen, daB die Homoloien in Theben
gefeiert wurden, wo der Kult bestand und ein Tor das Homoloische
hieB. Der Beiname ist am besten mit demselben Autor von dem
Berge Homole oder Homolion herzuleiten, der zu Ossa gehdrt.®) Der
Kult hat einmal weit um sich gegriffen — Perrhaebien ist der nord-
lichste, Theben der stidlichste Punkt — wurde aber spiter durch den
thessalischen Berggott vom Olympos vollig in den Schatten gestellt.t)

Opfer an Zeus Chthonios und Ge Chthonia und an Zeus Buleus.

Dem Wettergott scheint der Ubergang zum Gott des Ackerbaues
sehr leicht zu fallen, er ist aber viel seltener eingetreten, als man
glauben mdchte. Zeus heiBt als Gott des Ackerbaues Chthonios schon
in den berithmten Hesiodversen op. 465f.:

ebyecdar 02 Al yBovip, dnpifzsee 9 &yvy
dxtalée Poidewy dmusfragog legdy éxrijy.

Als solcher erhilt er zusammen mit Ge Chthonia, die neben ihm wie
eine Abstraktion aussieht, Opfer am 12. Lenaion auf Mykonos.®) DaB
die unterirdischen Michte hier nicht als Totengdtter oder Seelen-
beherrscher empfunden sind, erhellt daraus, daB das Opfer verspeist
wird.%)

Uber das zwei Tage vorher stattfindende Opfer an Zeus Buleus,
Demeter und Kore s. unter Demeter.

1) Urspriinglich aus Alexandrien. Man nimmt an, daB seine Bearbeitung
thebanischer Altertdmer ihm das thebanische Biirgerrecht verschaffte, und daB er
sich in Theben aufgehalten hat, Susemihl, Gesch. der alex. Litt. 2,158. Vgl
8chol. Theokr. 7,108 ‘Oublas 62 Oesvrailas 8gos o5 "Epogos xal ‘Aoiarédnuos o
Onfiatos 8y olg lovogel magl tijs doerfls Tdv ‘Opolwimy, xal Ilivdagog év ol
‘Txoeyripcow. 2) 8. Index zu IG VII.

8) Strabon 9 p. 448; Paus. 9, 8, 6; Steph. Byz. s. v., Foucart B. C. H.
3(19) 1811

4) DaB auch Demeter an den Homoloien teilhabe (zuletzt P.-R. 783 A. 4),
ist eine willkiirliche Annahme; vgl. Welcker, G. G. I, 891.

5) 8. L G.* 616, v. Prott, F. 8. Nr. 4 Z. 24f. [8]vmdexdree diovbows Anvel
forjoior. — dxidfo] xa(e)mdy il XVovlos, I'fis XOowim dsere: péhave évifoi[c].
tivor o6 Dhpss, durbsday abrob.

6) Uber die Bedeutung von dser&, hostia pelle spolianda, s. Stengel,
Herm. 89 (04) 611 ff.
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Buphonien.

Die Legenden von der Entstchung der Buphonien hat H. v. Prott
einer Analyse unterzogen.!) Die Folgerung, die er fiir den Kult zieht,
daB das Stieropfer Ersatz fiir ein Menschenopfer sei, bekdmpft Stengel
erfolgreich. Dagegen billigt er mit Recht die Annahme v. Protts,
daB die von der gewGhnlichen abweichende, nach dem Opferer sog.
Sopatroslegende sich urspriinglich nicht auf den attischen, sondern
auf irgend einen ionischen Kult bezieht!) Die Abweichungen von
den anderwiirts bekannten athenischen Gebriduchen, besonders in der
Siihne des Mordes, den alle von sich schieben und zuletzt dem Opfer-
messer zuschreiben, das ins Meer gesenkt wird, sind so groB, daB
ein anderer Kult gemeint sein muB. KEs muB aber eine leicht-
verstindliche Kontamination stattgefunden haben, wodurch Athen in
die ionische Legende hineingebracht worden ist; sie verrit sich be-
sonders durch die doppelte Benennung des Opferers, Diomos oder
Sopatros. Uber andere Versuche, die Diskrepanzen zu erkliren, ver-
gleiche man den Aufsatz v. Protts. Nun kennen wir auf Delos und
Tenos einen Monat Buphonion, der doch nicht dem Skirophorion, in
dem die Dipolien gefeiert wurden, sondern dem Boédromion gleich
ist. Man muB eine zeitliche Verschiebung des Festes annehmen, was
ein paarmal gerade im ionischen Gtebiet nachweisbar ist. Den Ver-
such, den Bukatios anzukniipfen, hat Stengel richtig zuriickgewiesen.

Die ionische Legende von der Tat und der Flucht des Sopatros
ist die am weitesten ausgesponnene und betont das Motiv des Schuld-
bewuBtseins am stirksten. Fir den Kult lehrt sie nichts wesentlich
Neues; daB der getitete Ochse von Sopatros einfach eingescharrt
wird, woraus v. Prott z. T. weitgehende Folgerungen zieht, griindet
sich wahrlich nicht auf den Kult, sondern ist nur das gewdhnliche
Mittel des Ubeltiters, die Tat zu verbergen. C.30 schildert die Gebriuche
genau. Ochsen werden um den Altar, auf dem Opferkuchen liegen,
von den xevroiddor herumgetrieben. Das Tier, das von dem Opfer kostet,
wird durch einen von Sopatros abstammenden fovrdmog totgeschlagen.
Die dourgol schlachten es ab. An dem folgenden Opfermahl nehmen alle
teil. Darauf wird die Haut des Tieres mit Heu ausgestopft, die Pappe an

1) Rh. M. 52 (97) 187 ff.

2) A.a. 0. 899 ff. Er hat seine Zustimmung zurfickgezogen in dem (an einen
falschen Ort geratenen) Artikel Dipolieia in P.-W. Der Grund, daB von Dipolien
in anderen Staaten nichts berichtet wird, ist nicht zwingend. Die Geschichte
" steht bei Porphyr. de abst. 2,29 f.
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einen Pflug angejocht und Gericht iiber den Totschlag gehalten, in
dem die Wassertriigerinnen die Schuld auf die Schleifer schieben, diese
suf den, der das Beil gereicht hat, dieser auf den Schlichter und
dieser auf das Opfermesser, das verurteilt und in das Meer gesenkt
wird. Der eigentliche Titer, der fovtvxog, fehlt in der Reihe; daraus
wie aus der Flucht des Sopatros kann man entnehmen, daB er nach
der Tat entfloh.’)

Der attische Kultgebrauch stimmt in allem Wesentlichen {iberein;
daB hier nur ein Stier um den Altar herumgefiihrt wird, ist wohl nur
spitere Verkiimmerung; urspriinglich wird auch hier einer aus einer
groBeren Zahl durch das Fressen von den Opfergaben (hier Getreide-
korner) sich als das Opfer bezeichnet haben.

Durch die Zuriickfiilhrung der Sopatroslegende auf einen ionischen
Kult sind wir von widerspruchsvollen " Ziigen in dem Kultgebrauch
befreit, riicken aber der lebhaft umstrittenen Bedeutung des Kultes
nicht ndher. Sowohl v. Prott wie Stengel erkennen die Wahrheit des
Aition insofern an, als sie annehmen, daB die Buphonien aus irgend
einem anderen Ritus entstanden oder ihm hinzugefiigt sind (Menschen-
opfer v. Prott, unblutiges Opfer Stengel). Das muB aber irrig sein,
schon weil die Modernen wie die Alten in den Buphonien etwas sehr
Altertiimliches erkennen; von den Kultgebriuchen, die vor der Ein-
fihrung der Stiertétung liegen, kann sich also keine Kunde erhalten
haben. Das Aition weicht etwas von dem herkommlichen Schema ab,
~indem es nicht das Aufkommen des Opfers schildert, sondern es durch
Veréinderung eines ilteren Gebrauchs erklirt.?) Das ist aber verstiind-
lich, ohne daB man zu der wenig glaubwiirdigen Anerkennung solcher
‘Protobuphonien’ zu greifen brauchte. Der Ausgangspunkt eines Aition
ist immer der auffilligste Kultgebrauch. Dies ist hier die Flucht des
Opferpriesters und die Verurteilung des Beiles oder des Messers nebst
der Art, wie das Opfertier ausgewdhlt wird. Dadurch wurde es
natiirlich, als Aition einen ersten Totschlag des Stieres aus Rache
wegen des angefressenen Opfers anzugeben und wegen der folgenden
Zeremonien die Totung als Mord aufzufassen. DaB die auf dem Tisch,
in Athen auf dem Altar, liegende Gerste oder die Kuchen als Opfer an-
gesehen wurden, ist selbstverstindlich. Eine spitere Zeit, d.h. wohl
Theophrast, aus dem Porphyr geschopft hat, legte das in ihrem Sinne
aus, indem sie hieraus ein Argument gegen das Tieropfer holte; sie

1) So Stengel a. a. 0. 704 f. gegen v. Prott 8. 200.
2) Es gibt auch andere Beispiele von diesem Typus, so die Pelorien, die
Daphnephorien in Theben u. a.
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bekimpfte es eben, indem sie ihr Alter verneinte; unter Kekrops
noch nicht vorhanden, sollte es gerade bei den Dipolien unter
Erechtheus eingefiihrt worden sein.!) In dem goldenen Zeitalter waren
die Menschen Vegetarianer. Das beliebige Opfer, das der Stier storte,
wurde also zu den #lteren, unblutigen Dipolien, eine sehr leichte Um-
dnderung.

Die Kultgebrduche sind also mit Recht als urspriinglich be-
trachtet worden von denjenigen, die eine Erklirung versucht haben.
Die Buphonien sind einer der umstrittensten Punkte in dem Streit
des Totemismus geger die Wachstumsgeister®), und eine Entscheidung
ist sehr schwierig. Farnells Erorterungen, C. G. S. 1,88 ff, zeigen, wie
aussichtslos die Diskussion ist, wenn nicht verwandte Gebriuche heran-
gezogen werden; 8. u. 8. 26.

Nachdriicklicher, als zu geschehen pflegt, mdchte ich hier noch
auf einen Punkt hinweisen, der diesem und den folgenden zwei
Zeusopfern gemeinsam ist: daB das Tier sich selbst als das Opfer
bezeichnen soll. Es galt als gliickverheiBend, wenn das Opfertier
willig zum Altar ging und den Kopf, gleichsam um den Schlag
entgegenzunehmen, senkte; noch mehr muBte es dem Gott gemehm
sein, wenn es sich selbst anbot. Analoges kommt auch sonst vor.
Jedenfalls ist es nicht ritlich, mit Mannhardt a. a. 0. daraus, daB der
Stier von den Getreidekornern kostet, Schliisse auf seine Natur als
Wachstumsdémon zu ziehen.

Opfer an Zeus Askrajos.

Dieses halikarnassische Opfer ist das eine von den beiden oben er-
wihnten. Eine Ziege geht aus der Herde hervor nach dem Altar zu,
wird ergriffen und geopfert. Die Wahl geht hier auf die einfachste
Art vor sich.®) Dieser Zeus Akraios ist als Vegetationsgott bezeugt,

1) Die Menschen sind unter Kronos Vegetarianer, Varro, de re rust. 8, 15, in
dem goldenen Zeitalter, Ovid, Met. I, 108 ff.; vgl. R. L. 2, 1459.

2) Die Meinung, daB der Ochse Reprisentant der Wachstumsgeister sei,
ist von Mannhardt vorgetragen M.F. 58 ff., und unter Anfithrung neuer Ana-
logien aufrechterbalten von Frazer, G. B.2 2, 204 ff. Als TStung des Totem-
tieres und rituelles Mahl wird der Brauch erklirt von Robertson Smith, Rel. der
Semiten, 288 f. und Encyc. Brit. s. v. Sacrifice.

8) Apollonios der Paradoxograph c. 18 p. 107 Westerm. éy ‘Alixagraced
Buoleg Twds td J T Aoxealy cvwrelovuéyng &ybiny alydy &ysedar med rob
legop xal foracdor toy 8) xarevydy currshec®aiody moofualvewy play alye Omd
pndevds dyopéwvny xol moocbeyeedar T Popd, Tov Ot b AxPlusvoy «bris
xadlezgely.
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vielleicht lydischen Ursprungs.') Derselbe Gott wurde in dem benach-
barten Pedasa verehrt. Das Epitheton ist nicht direkt iiberliefert; die
Einzelheiten schlieBen aber jeden Zweifel aus.f) Die Ziege tritt hier
nicht von selbst zum Altar hin; daB sie das vom Gott erlesene Opfer-
tier ist, zeigt sie hier dadurch, daB sie den siebzig Stadien weiten
Weg nach dem Heiligtam ruhig und von der umgebenden Menge
ungestort zuriicklegt. In dem Heiligtum gab es zwei dem Zeus heilige
Raben; auf Miinzen von HalikarnaB sehen wir einen biirtigen Gott
mit Strahlenkrone zwischen zwei Biéumen, auf denmen je ein Vogel
sitzt; die Darstellung ist mit Recht auf Zeus Askraios bezogen
worden?) und gibt genau dasselbe, was Pseudo-Aristoteles aus Pedasa
erzihlt. Die nach dem Aussehen nicht zu bestimmenden Végel auf
der Miinze sind also Raben. Da der Rabe ein Sturm- und Regenvogel
ist*), geht hieraus hervor, daB Zeus Askraios auch ein Wettergott ist.

Fest des Zeus Polieus auf Kos.

Ein koisches Fastenfragment®) enthilt ausfiihrliche Ritual-
vorschriften fiir ein Fest des Zeus Polieus, das in den Monat
Batromios fiel*) Den Vergleich des koischen Opfers mit dem athe-
nischen an denselben Gott, d. h. den Dipolien, haben schon die
Herausgeber durchgefiihrt; Vorsicht ist aber geboten, da das koische
Ritual den Geist einer spiteren Zeit zeigt. Wo die Inschrift einsetzt,

1) Plut., animine an corp. aff. pei. p. 601 F Adoxeaian dil Avdloy xaondy
émagyds @éoovrsg in einem Zusammenhang, der auf einen lirmenden und
orgiastischen Kult deutet. Hes. &oxpa dods &xaemos 18Bt vielleicht eine intime
Verbindung mit einem Baumkultus ahnen. Auf Miinzen der Kaiserzeit aus
HalikarnaB erscheint der Gott zwischen zwei Eichen; auf jeder sitzt ein
Vogel, s. u.

2) [Aristot.] mirab. 187 év ¢fj IIndacix +fis Kaglag Svela td il cvvrelelrau,
&y ) méumovey alyd mve, negl fiv Pavpactdy vl guos yiyvsedar. Padifovee yoe
éx IInddéov sradiovs #Pfdousfoyra 3¢’ Sylov wollod vob Bewgovvrog obre dixrae-
edrrerar xatd Ty mogsiay obr’ Ixrodmeras tijs 000D, dJedepdvy 9 ogowio
n@omogebetcs tod Ty isQuodtyny ¥yovros. Yavpacroy & fotl xal Td Jdo xboaxag
elyvar ik télovg megl o tob dids legdy, &Aloy 3% undéva meodiévar meds Tov
oy nal 0y frsgov abrdy ¥gey 76 medo®sv Tob toayfiov Asvxdy.

8) Cat. of Greek Coins in Brit. Mus., Caria usw. 8. 111 Nr.88. Vgl. Class.
Rev. 17(08) 416. Auch abgeb. bei Head - Sworonos, ‘Iss. voueou. Tf. 4.4,7. —
Aus der Kaiserzeit.

4) Gruppe, G. M. 820; Otto, Philol. 64 (05) 188 f. u. 191,

5) Paton and Hicks, Inscr. of Cos Nr. 87; v. ProttS. 7 Nr. 5; SIG? 616; die
Inschrift ist zu lang, um in extenso angefilhrt zu werden.

6) Nach dem S.22 A. 1 angefiihrten Fastenfragment Z. 12.

Nilsson, Griechische Feste. 2
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handelt es sich um die Prozession, aber die ersten Zeilen sind sehr
verstimmelt. Darauf folgen Bestimmungen von dem Auserwihlen
des Opfertieres fiir Zeus Polieus. Jede évdra, d. h. jedes Neuntel der
drei dorischen Tribus, stellt einen Stier, im ganzen also sind es 27.
Zuerst werden drei Tiere von den Pamphyloi auf den Markt getrieben,
dann drei von den Hylleis und zuletzt drei von dem Dymanen. Wenn
von diesen keines erwihlt wird, werden drei neue fiir jede Tribus,
und wenn es auch jetzt nicht gelingt, die letzten hineingefiihrt. Wenn
der dritte Versuch auch kein Resultat ergeben sollte, werden neue
Tiere ausersehen fiir jedes Drittel (ytdiworvg) der Tribus; diese werden
unter die fritheren gemischt, und jetzt wird die Wahl gleich ge-
troffen.’) Auf dem Markte saBen der Priester des Zeus Polieus in
seiner Amtstracht¥) und die Hieropoien an jeder Seite eines Tisches.
Wie die Wahl getroffen wird, ist nicht gesagt. v. Prott in seinem
Kommentar (F. 8. S.21) meint, daB der Priester sie getroffen habe;
das ist aber kaum glaublich, denn wozu sollte denn das wiederholte
Hin- und Hertreiben der Tiere und das Vorsehen von Ersatztieren
dienen? Der Priester mochte dazu angehalten werden, aus den zuerst
vorgefihrten 27 Stieren einen herauszuheben. Der ganze weitliufige
Apparat ist nur verstindlich, wenn ein Tier sich auf irgend eine
Weise selbst als Opfer bezeichnen sollte, denn dann hatte man zu
befiirchten, daB das erwiinschte Zeichen nicht sogleich erfolgte, und
fir diesen Fall MaBregeln zu treffen.

Die Festbehorden sitzen an einem heiligen Tisch; bei den in der
Sopatroslegende geschilderten Buphonien werden die Opferkuchen,
von denen der Stier friBt, auf einem ehernen Tisch niedergelegt; der
Tisch auf Kos diente wahrscheinlich demselben Zwecke, wie Hicks
schon geschlossen hat. Wenn dies ein nchtxger SchluB ist, hegt die
Ahnlichkeit mit den Buphonien besonders in der Art, wie das
Tier erwihlt wurde. KEine Bestitigung liefert das Folgende Nach-
dem der dem Zeus Polieus zu opfernde Stier auserwithlt war, wurden
die Tiere wieder aunf dieselbe Weise vorbeigetrieben, um ein zweites
Opfer, das der Hestia zukam, auszuheben. Die Vorschriften fiir das

1) So nach der trefflichen Ergi#inzung von Bechtel Z. 18 f. 2684[¢c xeiv]ovre.
Freilich mdchte man gern wissen, welche wltima ratio man ergriffen hat,
wenn die Tiere eigensinnig waren.

2) Z.9f. 8 9t iegeds xc[O]foBw [mdo] t[dy] rodxslay Eyoy zi[v orolild]w
s&v isedw, vol 0 isg[omotol éxarléom tés Teaxéfas. Die Erginzung sro]ild]y vom
Wilamowitz, Rh. M. 562 (97) 188 A, 8, ist wahrscheinlicher als die von Hicks
gui]ife]y.
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Opfer an sie sind daher gleich nach den jetzt erwihnten eingeschoben
Z.19—23. Das entscheidende Wort ist leider nicht ganz leserlich:
ddevar 04, ai pdy xe YIIO ... EI; gewiGhnlich erginzt man dmoxvyst,
und Hicks meint, das auf dem Abklatsch gelesen zu haben; es dirfte
richtig sein, eine andere Erginzung wird sich schwerlich finden lassen.
Da der ganze Ritus hier wiederholt wird, kann durch ®“moxvyer nur
kurz das Zeichen angegeben sein, wodurch das zu opfernde Tier er-
kannt wurde!); es bestand also darin, daB das Tier den Kopf
senkte. Vvmoxvmraww wird z. B. von einem trinkenden Rind gesagt.
Es war also nicht notwendig, daB das Tier wirklich von den
auf dem Tisch liegenden Opfergaben kostete, es geniigte schon,
daB es sie anschniiffelte; also eine der gewdhnlichen Erleichterungen
des Ritus.

Z.23 wird zu den Riten des Zeusopfers zuriickgekehrt — das
eigentliche Opfer wird nicht an diesem Tag verrichtet. Der Eigen-
timer des Stieres bietet ihn selbst oder durch Stellvertreter den
Koern an, der Preis wird von den Prostaten der Volksversammlung
festgesetzt, das Geld fillt der Hestia zu; also war das Stellen des
Opfertieres wohl eine Leiturgie. Bei Hestia scheint ein heiliger Schatz
aufbewahrt gewesen zu sein, daher heiBt sie raule Z.29; ihr Kult
war mit dem des Zeus Polieus aufs engste verbunden. Ihr wurde
gleichzeitig ein Stier ausgehoben, und auch der Stier des Zeus wird
von dem Markt zu ihr gefilhrt, wo der Priester des Zeus ihn mit den
Opferbinden schmiickt und eine Weinspende vor ihm ausgieBt. Die
Verbindung leitet sich wohl aus einer politischen Idee her: die Gottin
des Staatsherdes und der Stadtgott berithren sich auf das engste.
Von dort wird der Stier vermutlich nach dem Tempel des Zeus Polieus
gefihrt und in demselben Zug ein Ferkel, sieben Opferkuchen,
Honig und Binden. Hier wird jetzt ein Voropfer verrichtet, das
vollig den Charakter eines Reinigungs- und Sithnopfers triigt.*) Der
Stier selbst wird mit Zweigen gereinigt; das Ferkel, das Z. 31 xavrdg
heift, wird auf dem Altar, mit Honigspenden begossen, verbrannt,
die Eingeweide aber neben dem Altar; danach noch eine Honigspende,
und erst jetzt verkiindet der Herold, daB das Fest des Zeus Polieus
gefeiert wird; zuletzt werden den Eingeweiden die unblutigen

1) v. Prott F. S. 8. 22 ,,8i bos electus caput demittst, non Iovi sed Vestae
immolatur ist unmdglich; das dem Zeus zu opfernde Tier ist ja schon
ausgewdihit,

2) Daher ist die Ergiinzung v. Protts Z. 38 top fody xa[@ale]ovrar Salide
xal [xA]a(d){ (?) die beste; das letzte Wort sehr zweifelhaft.

2‘
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Opfergaben beigegeben, Weihrauch, die Opferkuchen, Spenden und
Binden.?)

Das Tier wird weggefiihrt, und jetzt geht man zu einem Fest-
mahl in dem Gemeindehaus, bei dem die Hieropoien den Priester
und die Herolde bewirten. Das Mahl findet nachts, d. h. vom Abend
an, statt. Der Priester befiehlt hier den Beteiligten, sich diese
Nacht des geschlechtlichen Verkehrs zu enthalten, ein Verbot, das von
den Herolden dem Flotenspieler mitgeteilt wird. Auch werden die
Vollstrecker des Opfers ausersehen. Die Herolde sollen einen aus
ihrer Mitte zum o@ayesvg erwidhlen, der den tddlichen Streich za
fihren hat. «lpéofo 6 lapevs xrA. Z. 41 steht vol d% xdouxes
algelodo Z. 44 vollig parallel; in dem nach lwgevg bis auf die Reste
.. I.. H verschwundenen Wort ist also ein anderer Kultbeamter zu
suchen, den der Priester aus den Hieropoien erwihlt. Auch wenn
die Buphonien nicht den darzgés neben dem PBovrdmog biten, wiirde
man kaum einen anderen Kultbeamten namhaft machen kénnen als
denjenigen, der nach der Totung des Opfertieres es zu zerlegen und
das Opfermahl zu besorgen hat. dJaureds stimmt aber zu der er-
haltenen Endung % nicht. Die Form datrgsvs ist moglich; das stimmt
zu dem erhaltenen ¢. Hiernach wird ein Opfer an Dionysos Skyllitas
zu demselben Tag verzeichnet.

An dem 20. Tag des Monats (Batromios) wird der Stier
dem Zeus Polieus geopfert. Die oben beschriebenen vorbereitenden
Zeremonien fanden sicher an dem vorhergehenden Tage statt wie bei
dem diesem nachgebildeten Opfer an Zeus Machaneus. Sie werden
den groBten Teil des Tages beansprucht haben, und es ist wahr-
scheinlich, daB, als der Herold nach dem Voropfer das Fest des Zeus
Polieus ankiindigte, der Abend anbrach — man geht ja gleich zum
Mahl —, und mit ihm kam der neue Tag, der 20., der der eigentliche
Opfertag war; so wird es verstindlich, daB die Ankiindigung an diese
sonst befremdliche Stelle geriickt ist. Der Schmans und die Aus-
wahl der Opferbeamten wiirde so auch auf den eigentlichen Opfer-
tag fallen, da beides nachts stattfindet.

Von dem eigentlichen Opfer ist weit weniger zu sagen. Auf
den Opferherd werden gelegt Gerstenschrot, zwei Brote und die

1) Z. 88 oxovdi[v &osvoy] xol xexeapuévay xal ové[pua). Die Herausgeber
erginzen &xoaxroy und ové[ae; 8. die Anm. Dittenbergers z. St. Ungemischter
Wein kommt doch nicht nur in Eidesopfern vor, s. die Satsungen der milesischen
Singergilde Z. 26 (S.B. der Berliner Ak. 1904. S. 627).
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#vdogc.') Zuletzt kam eine Spende von drei Bechern Wein. Das
Opfer und die folgenden Vorschriften iiber die Verteilung des Fleisches
kehren in einer anderen sehr verstimmelten Inschrift wieder.!) Aus
dieser ist ersichtlich, daB der Schreiber der groBen Inschrift in
den Angaben von den Anteilsberechtigten Verwirrung gestiftet hat,
indem zwei Bezeichnungen von solchen fehlen. Schon der Text zeigt
Spuren davon, dem liBt sich aber nicht abhelfen. Ebensowenig wissen
wir, was fiir eine Rolle diese gespielt haben: Svapdgog, adinwiis, yaixsls,
xepapslc; besonders reizt das Geschlecht der Nsarogldxt unsere Neu-
gierde; die largol zeigen, daB wir auf Kos sind. Betreffs der Schmiede
darf man vielleicht an die Beilschleifer in dem Buphonienritual er-
innern; was die Topfer zu tun haben, ist rdtselhaft. An demselben
Tage erhilt die Genossin des Zeus Polieus, Athene Polias, ein Opfer.

Ich habe oben mit Hicks die Ahnlichkeit mit den Buphonien
betont. Die Griinde, die v. Prott F. 8. S. 21 dagegen anfiihrt,
wiegen nicht schwer; daB dem Zeus Machaneus ein Opfertier auf die-
selbe Weise ansersehen wurde, liBt sich jedenfalls nur durch spitere
Ubertragung erkliren, und daB in Athen urspriinglich eine Wahl
stattfand, ist oben vermutet worden. Das koische Ritual ist augen-
scheinlich stark reformiert worden; die Wahl ist die Hauptsache ge-
worden, wogegen die eigentiimlichsten Zeremonien bei dem Opfer in
Wegfall gekommen zu sein scheinen — vielleicht ist ein Rest er-
halten in den Namen einiger Kultbeamten: apaysig, darrosvs, wenn
die Vermutung richtig ist, und geixels. Das Gefithl von Schuld aber,
das sich innerhalb des Buphonienrituals ausbildete, ist lebendig in
den vielen Stthnungen, die das Opfer begleiten, und dazu wird auch
die fiir die Nacht gebotene Enthaltsamkeit gehiren.®)

Fest des Zeus Machaneus auf Kos.

An dem elften (Karneios), doch nur jedes zweite Jahr, erwihlten
die Koer dem Zeus Machaneus einen Opferstier auf dieselbe Weise

1) Die #vdogc sind nach Stengel, Kultusaltert.® 102, vielleicht die nicht -
abgeh#uteten Kdpfe und FiBe; v. Prott, F. 8. 8. 28 zieht die Hesychglosse
Ivdoara: v& évdsgbusya oby tf xepadj xal tofs mwool heran.

2) Paton and Hicks, Inscr. of Cos Nr. 88; v. Prott, F' 8. Nr. 8, B.

8) In den koischen Gymnasialfesten Paton and Hicks a. a. O. Nr. 48;
v. Prott F. 8. Nr. 18; 81G2619, Z. 1f. — — — lov [Bvela] Al xal [Add]vas
Io[%dds] Nixas finden wir ein Opfer (?) an Zeus und Athene Polias, hier Nike
mbenannt. Es liegt nahe, hier nicht an ein selbstindiges Opfer zu denken,
sondern zu vermuten, daB die Epheben, wie so oft, an dem groBen Staatsfeste
teilgenommen haben. In diesem Falle wire Z. 1 Bargop]lov zu ergiinzen.
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wie dem Zeus Polieus, und ebenso wurde vorher ein Ferkel holo-
kaustisch geopfert und erfolgte eine Ankiindigung. Der Stier wurde
zugleich mit drei Widdern am folgenden Tage geopfert; jedes zweite
Jahr, wenn kein Stier erwithlt wurde, nur die Widder. Das Opfer
wird von dem Priester der Zwolfgotter verrichtet. Voran geht ein
Voropfer von Gerstenschrot und Wein an dem gemeinsamen Altar
der Zwolfgotter; es wird von dem Geschlecht der Phyleomachidai
gebracht.!) ‘

Eigentiimlich ist, daB das Stieropfer in Beziehung zu den trie-
terischen Kagvelar steht, so daB es nur jedes zweite Jahr, in dem
auch diese vorkamen, gefeiert wurde.!) Hieraus hat Paton geschlossen,
daB das Fest in den Karneenmonat fiel. Die Kagwsiz: waren nur
Agone (s.u.); das Fest selbst muB jihrlich gewesen sein. Wenn
das Fest des Zeus Machaneus mit Beziehung auf sie reguliert ist,
kann diese Anordnung erst spit sein, besonders da Spiele, vor
allem trieterische, bei den Karneen neu sind. Das jihrliche Opfer
sind die Widder; dus ist also das Alte, das Stieropfer ist eine spiitere
Zutat, durch die man den Glanz des Festzyklus in dem Karneen-
monat erhGhen wollte. Man hat vom Zeus Polieus einfach dessen
Zeremonien kopiert, auf die die Koer als etwas Besonderes stolz ge-
wesen zu sein scheinen.

Neben Zeus Machaneus stand eine Athene Machanis wie Athene
Polias neben Zeus Polieus; auch ihr Fest war eine durch das Polieus-
opfer herbeigefithrte Neuerung, da es trieterisch war.

1) Paton and Hicks a. a. O. Nr. 88; v. Prott F. 3. Nr. 6; SIG*617. Z. 10
évdsxdrar: Znyl May[av]fit fois xelvstar 70 &regoy Erog &g’ o xa ¥ww[v] K[«]e-
velar, xe[8c]n]se tod Bargoplov tde Znyl rde ITodfii xeiverar, [xal z]o[f]eos
mooxavrsberar, xal meoxaeidserar xaddmee vde Ilodil. dveods[x]drar: Zysi
Magoviit 8ies toeis téheme xal fois 6 xeudelg ©d Ersgoy Frog 49’ o) xa Ewvm
Kogrelar, vo 3% Gregov ¥rog Oieg [tlesls télsor: rabra ddar ixesds 6 tdy dddexa
O:sdv xal lsok [m]awpéyer’ rTodrorg mweoddstar mip oy xo[1w]dy (sc. Poudy) &
géoove. Bvleopa[y](dar dhgiroy fHulsxtov, olvov terderay: yéen 8 Bvisopayideis
didorar vov Poos dmhd, tae)ads, Ty 3t blav O dudy €5 od & Bsoporele Tduverar
xa[l o orf]]Pog: yéen Aaufdver 6 i[c]esvs oxédn xal ddopcra. Darauf folgt das
Opfer an Athene Machanis.

2) Wechsel zwischen Jahren mit vollen und kleineren Opfern kommt auch
sonst vor, 8. die Satzungen der milesischen Singergilde (8. B. der Berliner Ak.
1904, S.628) Z.380f Eodstow ¢ tan mavPbwe Eer — — — — — Sdsrar
wave' ¥rex u. 8. 956 A. 1.
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Fest des Zeus Sosipolis.

Die Festordnung ist durch eine umfangreiche, im Tempel des
Zeus Sosipolis in Magnesia am Miander gefundene Inschrift erhalten.’)
Das Fest zerfillt in zwei Teile, einen herbstlichen und einen im
folgenden Sommer; der erste ist die dwddsifig ravgov, der zweite das
Opfer des Stieres. Der schon vorher anf dem Jahrmarkt im Monat
Heraion gekaufte Stier wird am Neumond des Monats Kronion am
Anfang der Saatzeit in feierlichem Zug fiir Zeus Sosipolis vorgefiihrt.
An dem Zug nehmen teil der Priester und die Priesterin der Haupt-
gottin der Stadt, Artemis Leukophryene, der eponyme Beamte, der
Stephanephoros heiBit, nebst anderen Behirden, die bei der Erwihnung
des Gebets genannt werden sollen, der Hierokeryx, der Thytes (Opfer-
schlichter) und zwei Chdre von je neun Jiinglingen und Midchen,
deren Eltern noch leben. Ein feierliches Gebet wird von dem Hiero-
keryx hergesagt, unterstiitzt von dem Priester und der Priesterin der
Artemis Leukophryene, den Choren, die ein Lied vorgetragen haben
diirften, den Polemarchen, Hipparchen, Oikonomen, dem Rats- und
dem Kontrollschreiber und dem Strategen, ,,filr das Wohlergehen der
Stadt und des Landes und der Biirger und Frauen und Kinder und
aller, die in der Stadt und in dem Lande wohnen, und fiir Frieden
und Reichtum und Fruchtbarkeit der Saaten und anderer Friichte
und des Viehes®. Der Stier wird darauf den ganzen Winter hindurch
bewahrt und gefiittert. Die Fiitterung wird verdungen, der Unter-
nehmer darf aber Gaben fiir das Tier von den Kornhindlern und
den anderen Hindlern auf dem Markte einsammeln.!) Mit einem
neuen IngreB heben die Bestimmungen von dem Opfer an,
Z.31—b3. Es findet am 12. Artemision statt. Zug und Opfer werden
wieder von dem Priester und der Priesterin der Artemis Leuko-
phryene geleitet; die (erusia, Priester, Beamten, gewihlte und aus-
geloste Epheben, Jiinglinge, Knaben, Sieger in den Leukophryenen
und anderen Kranzagonen ziehen mit, an der Spitze geht der Stephane-
phoros mit den Xoana der Zwolfgotter, die moglichst schon gekleidet
sind. Bei dem Altar der Zwolfgotter auf dem Markt wird eine holzerne
Hiitte aufgeschlagen (#6105)®) und drei Betten (orpwuval) bereitet,
also ein Gottermahl abgehalten, bei dem auch Musik von Floten,

1) Kern, Inschrr. von Magnesia Nr. 98, SIG*558.

2) In der Inschrift sind diese Bestimmungen nachgetragen Z. 60 fF.

8) Mebr 8. bei Kern, Arch#iol. Anz. 1897, 81f. Sie war sicher fiir die Zwolf-
gotter bestimmt, schon weil sie neben ihrem Altar errichtet wurde.
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Syrinx und Kithara vorgetragen wird. Dazu werden drei Tiere ge-
opfert, dem Zeus Sosipolis ein Widder, der Artemis Leukophryene
eine Ziege, dem Apoll ein Bock, eine leicht verstindliche Zutat, da
Artemis Leukophryene als die Stadtgtttin ihren Priester und ihre
Priesterin schon in die Anadeixis und den Festzug eingefiihrt hatte;
um ihretwillen kam ihr Bruder mit; sein Opfer wird auf ihrem Altar
dargebracht. Dann folgen Vorschriften iiber die Verteilung des Opfer-
fleisches, Z. 53 —59.

Es gibt in diesem Feste einige Fiden, die zu dem Feste des
Zeus Polieus auf Kos und damit zu den Buphonien hiniiberleiten.
Das Tier wird zuerst dem Gott geweiht und erst spiiter geopfert, ob-
gleich mehrere Monate inzwischen verstreichen. Von dem Fleische
sollen alle an dem Zug Teilnehmende ein Stiick erhalten!), wie alle
von dem Buphonienopfer kosten. Damit das Fleisch ausreiche, werden
die Ehrenanteile der Behorden von den anderen Opfertieren genommen.
Die Zeremonien sind aber so stark abgeiindert, daB aus ihnen allein
der Zusammenhang nicht erweislich ist; vor allem fehlt in Magnesia
das Essen von dem Opferkuchen bzw. Gerste, wodurch das Tier sich
als Opfer kundgibt. Der Gott Zeus Sosipolis kann aber viel weniger
von Zeus Polieus getrennt werden als von Zeus Soter, mit dem er
lingst verglichen worden ist. Alle drei Namen bezeichnen ihn als
den hochsten Schirmherrn der Stadt. Robert hat den einzigen sonst
bekannten Sosipolis, das Kind zu Elis, das sich bei einer Schlacht
in eine Schlange verwandelte, mit dem kretischen Zeuskind, das auch
in Schlangengestalt erscheint, in Zusammenhang gebracht, und diesen
Gedanken hat Kern fiir den Zeus Sosipolis in Magnesia ausgefiihrt
und ihn sogar aus Kreta herleiten wollen.!) Das Kultbild in Magnesia
stellte aber den Gott nicht als Kind dar®) Dagegen sind die Aus-
fiihrungen Kerns iiber den Zusammenhang mit Zeus Chthonios evident;
als chthonischer Gott hat er den Tempel gegen Westen gedffnet.
Dieser Zeus Chthonios hauste in der Erde, war aber ein Ackerbau-,
kein Todesgott, wie er am deutlichsten auf Mykonos neben Ge Chthonia
auftritt (S. 13); das Opfer an ihn wird verspeist, wie das Opferfleisch
bei dem Fest des Sosipolis unter den Teilnehmern verteilt wird. Zeus
Sosipolis in Magnesia ist vor allem ein Ackerbaugott, wie das Gebet
beweist. Uber den Diamon zu Elis sind wir wenig unterrichtet. "

1) Z.54f. tov 8% fody Bray Yooy [Biavspéracay tols cvumopmedcasiy.

2) Robert, AM. 18(98) 87 ff. Sosipolis in Elis, Paus. 6, 20,4. Kreta, Schol.
Arat. 46. Kern, Archiiol. Anz. 1894, S. 81.

8) Kern, a.a.0. 8.80.
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Schlangengestalt paBt aber fiir den Reichtum spendenden Ackerbaugott
sehr wohl. Der ‘mildtitige Zeus’ (Msiilyiog), der ebensogut Reichtum-
spender als Siihngott ist, wird als Schlange abgebildet auf den Reliefs
aus Piréius, die Kern heranzieht!); noch néher kommt eine unedierte
Stele aus Thespiai mit der Inschrift Aibg Kenelov iiber einer groBen
Schlange. DaB jener chthonische Reichtumspender und Ackerbaugott
zum Schirmherrn der Stadt wurde, besonders in der Zeit, wo der
wichtigste Erwerb Ackerbau war, ist nur selbstverstindlich.

Noch ein Anzeichen kniipft an den koischen Ritus an, obgleich
indirekt. Das Opfer an Zeus Machaneus war demjenigen an Zeus
Polieus nachgebildet; jenes wird aber von dem Priester der Zwolf-
gotter dargebracht, und an ihrem Altar wird ein Voropfer verrichtet;
in Magnesia wurde den Zwolfgottern bei dem Feste des Zeus Sosi-
polis ein Gdttermahl vorgesetzt. Die Anklinge an das koische Fest
und die Buphonien sind also nicht stark, aber die Berechtigung, das
magnetische Fest mit ihnen zusammenzubringen, wird durch die
Spérlichkeit der Zeusfeste erhdht.

Das religionsgeschichtlich Wichtigste und einzig Dastehende ist
die Art, das Opfertier zu behandeln. Es wird am Anfang der Aus-
saat (doyopévov axbgov) dem Gott unter feierlichem Gebet geweiht;
in der Angabe des Zeitpunktes spricht sich noch deutlicher als im
Gebet die Eigenschaft des Gottes als Beschiltzer des Ackerbaues aus.
Der Stier wird dann auf dffentliche Kosten unterhalten, und diejenigen,
die durch freiwillige Gaben dazu beitragen, tun ein dem Gott ge-
falliges Werk. Am zwilften Tage des Monats Artemision wird er
geopfert. Leider konnen wir den Monat nicht bestimmt festlegen; hin-
sichtlich des ganzen Sinnes der Kultgebriuche muB die Forderung
aufgestellt werden, daB er mit einem Epochezeitpunkte des Acker-
baues zusammenfillt. Der Monatsname Artemision kommt im all-
gemeinen einem von den beiden Frithlingsmonaten zu, Elaphebolion
oder Munychion?); also wiirde man zuniichst auch fiir Magnesia einen
von diesen erwarten. Da aber das Stiftungsfest der Artemis Leuko-
phryene auf den 6. Artemision verlegt wurde, hat Dittenberger ge-
schlossen, daB dieser Tag dem Geburtstag der Gottin nach delischer
Sage, d. h. dem 6. Thargelion entsprach und der Artemision in Magnesia

1) Zusammengestellt von Hamson Prol. 18 ff. Sie hebt die Sithnbedeutung
des Zeus Meilichios hervor.

2) Dem Munychion entspricht er auf Delos und (wahracheinlich) im dorischen
Gebiet, dem Elaphebolion in Kyzikos und Tyra; dber die letzte Stadt s. meine
Studia de Dionysiis atticis (Lund 1900) 27 A. 1.
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folglich dem Thargelion gleich ist. Dieser Ansatz gewinnt durch das
Opfer an Zeus Sosipolis eine erwiinschte Bestitigung, denn es ist
eigentlich selbstversténdlich, daB der Stier, der bei der Aussaat wegen
des Ackersegens geweiht wird, bei der Ernte, die im Thargelion an-
fingt, geopfert wird. Dadurch fillt ein helles Licht auf die Bedeutung
des Opfertieres.

Die Inschrift stammt aus hellenistischer Zeit, mutmaBlich dem An-
fang des 2. Jahrhunderts v. Chr.; da sie so spit ist und dazu einer
Kolonie angehort, war es nur zu erwarten, daB die Kultgebriiuche
abgeschliffen sind. Man tut aber dem Gebrauch unrecht, wenn man
ihn nur als eine besondere Art von Geliibde auffaBt; dazu brauchte
man nicht das feierliche Einweihen des Opfertieres. Der Stier, der
withrend der ganzen Wachstumsperiode aufbewahrt wird, und dessen
Fiitterung ein frommes Werk ist, muB eine tiefere Beziehung zu der
Saat haben, mit deren Niederlegung in die Erde er geweiht wird, und
mit deren KEinheimsen er geopfert wird. Aus diesem Parallelismus
erhellt, daB wir hier, wenn irgendwo in dem griechischen Altertum,
ein Beispiel haben von einem Tier, das den Wachstumsgeist der Saat
verkorpert. In Griechenland ist der Stier oft ein Reprisentant der
Fruchtbarkeit, und in anderen Li#ndern tritt der Vegetationsdimon
oft als Stier auf!) Repriisentanten der Vegetationsdiimonen werden
oft lingere Zeit aufbewahrt. Der Erntemai, auch der antike, die
Eiresione, wird von einer Ernte bis zu der anderen aufbewahrt; der
zu Pfingsten oder am ersten Mai aufgesteckte Maibaum mitunter bis
St. Johannis; die menschlichen Liebesbiinde, die in Nachahmung der
Maibrautschaft geschlossen werden, wie die Valentins und das Mai-
lehen, dauern gewdhnlich ein Jahr.!) Im Grunde viel deutlicher und
leichtverstindlicher ist der magnetische Gebrauch, wenn wir in dem -
zu opfernden Stier den Korngeist sehen. Er wird gepflegt gerade
wihrend der Zeit, da das Getreide wiichst und seiner Hilfe bediirftig
ist; seine Wohltiter und Verehrer werden seine Gunst erfahren, sie
werden das bekommen, was in dem Gebet erfleht wird, Reichtum,
gute Ernten von Getreide und allen Friichten und Gedeihen des
Viehstandes, ebenso wie die Stadt sich dasselbe zu sichern sucht.
Bei der Ernte wird der Korngeist getotet, was auch eine weitverbreitete,
von den genannten Forschern dargelegte Sitte ist; hier hat die Totung
der geliufigen Auffassung gemiB die Form eines Opfers an den

1) Nachweise bei Mannhardt, MF 68 ff., Frazer, GB*2, 277 ff.

2) Nachweise bei Mannhardt, BK 161ff,, 190 ff,, 449fF.
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Ackerbaugott Zeus Sosipolis angenommen. Fiir Erntefeste sind rituelle
Mahle und das Aufschlagen von Lauben bzw. Hiitten charakteristisch;
vielleicht sind diese Sitten in die Goéttermahlzeit der Zwolfgotter ver-
wandelt worden.

Wenn nun das Stieropfer an Zeus Sosipolis mit Recht durch
das koische Opfer an Zeus Polieus mit dem Stieropfer der Buphonien
in Verbindung gebracht worden ist, kann man sich doch zuletzt
gegeniiber den widerstreitenden Meinungen iiber dieses Fest entscheiden;
denn wenn der Stier des Zeus Sosipolis ein Korngeist ist, muB der
des Zeus Polieus es auch sein.

Stier des Zeus in Milet.

Durch den eben untersuchten magnetischen Gebrauch wird auch
die magere Hesychglosse Audg fovg') verstindlich. Der Stier ist
dverdg, von der iiblichen Benutzung freigegeben und dem Zeus ge-
weiht. An eins der gewGhnlichen, frei umhergehenden heiligen Tiere
ist nicht zu denken, da das Wort zugleich ein Fest bezeichnet, an
dem das vorher geweihte Tier geopfert wird. Vielleicht ist der Zeus
der dem Polieus und Sosipolis eng verwandte Soter, der aus Milet
bekannt ist.?)

K. Fr. Hermann zieht die aus einer Inschrift bekannte Bonpla
hierher mit groBerem Recht, als andere darin eine Bezeichnung fiir
Taurokathapsien sehen, denn fiir den Stierkampf ist es ein wenig
angemessener Ausdruck.’) Aus dem oben behandelten Festkreis liBt
sich vermutungsweise eine Erklirung holen. foyyfle entspricht sachlich
vollig dem fovg &ievwsiv auf Kos. Man kann sich also denken, daB
in Milet bei dem Vorfest eine Anzahl Stiere, die von reichen Leuten
gestellt waren, vorbeigetrieben wurden; aus ihnen wurde auf irgend
eine Weise das kiinftige Opfertier auserwiihlt. Der gliickliche Sieger
in diesem Wettstreit fithlt das als ein Glick und eine Gunst des
Gottes und weiht daher dem Apoll eine Schale.

Panamareia, Komyria und Heraia.

Die Herren Deschamps und Cousin haben die Stelle des alten
Tempels des karischen Gottes Zeus Panamaros in dem heutigen Dorfe
Baiaka wiedergefunden und eine lange Reihe daher stammender

1) Hes. didg Podig- 6 tid Al dverds Potig: & legds: Eore d% doorsy Midnoimy.
Ein Zusammenhang mit den Buphonien hat Larcher vorgeschwebt, als er unnétig
inderte dsépov fods, Mém. de I'Acad des Inscr. 48 (1808) 255.

2) dids Sorrijeos auf einer Siule A M. 5(80) 335. 8) GA*§66,12 aus CIG 2858.
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Inschriften in BCH 11(87), 12(88) und 15 (91) herausgegeben; noch
andere sind neuerdings von Cousin in BCH 28(04) verdffentlicht,
aber viele von den 400 gefundenen sind noch unbekannt. Die meisten
sind Ehreninschriften fiir Priester und Priesterinnen des Zeus Pana-
maros; daneben finden sich Haarweihinschriften an Zeus.

Drei Festnamen kommen vor: Komyria, Heraia und Panamareia.')
Alle drei Feste werden von Priestern und Priesterinnen des Zeus
Panamaros geleitet?); in dem Praskript nennen sie sich Priester bzw.
Priesterinnen 4v Kopvelowg (-@) oder év ‘Hpaloig (-p). Die Gattin
des Zeus Panamaros heiBt Hera Teielw; ihr gelten die Heriien. Weil
oft der Ausdruck vorkommt ispsvg (bzw. isparvsvang, -avrsg) év ‘Hoalorg
xave mevrastnolba, meint man, daB die Heriien penteterisch gewesen
sind. Das ist richtig, insofern jedes vierte Jahr ein glanzvolleres
Fest gefeiert wurde; daB daneben ein jihrliches bestand, lehrt der
Umstand, daB neben jenem Ausdruck der gewdhnlichere einfach ist
icosvs év ‘Hpalorg ohne das zugefligte xavé wevrastplda.®) Die
Herden waren ein Weiberfest, bei dem der Priester die Weiberschar
empfingt.!) Es war mit Mysterien verbunden.®) Durch die Frei-
gebigkeit des Priesters wurde mitunter Geld unter die Frauen ver-
teilt®); sowohl Biirgerinnen wie Fremde und Sklavinnen wurden von
ihm zum Schmaus eingeladen”); daneben bewirtet das Priesterpaar
noch besonders die Minner.) Das Fest fand wohl in dem Tempel

1) Das Zeusfest der Komyrien hat seinen Namen von dem Epitheton des
Gottes Kdpvgos, das sus HalikarnaB bekannt ist (Lykophron, Alex. 469 und
Tzetzes z. St.). Vielleicht tritt derselbe in Bargylia unter der Namensform
Kvpdgiog auf, BCH 18 (89) 89, Nr. 62. Von diesem Beinamen gibt es aber in
Panamara keine Spur. Koudesoy (8g.) bezeichnet das Fest, BCH 11,879, Nr. 2,
Z. 16 émivedéoas 3 xal vo Koudosoy; 888, Nr. 8, Z.26 z& uvordeix tod K.; 15, 185,
Nr.180A, Z.12. Ebenso ‘Hexloyr BCH 15, 190, Nr. 185, Z. 6 éxoinoay td ‘Hoaloy
gilotelpwg; 28,24, Nr. 8 legeds Hoclov.

2) BCH 11,876 isesbs tob Jids rod ITawnuseiov év “Hoalowg; 28,44 Nr.28
Z. 7 isgareboavres xal vod xzh.; 12,85 Nr. 10 Z. 9 lsgerevxéra vod Iavaudeov
retedxis, 0 dlg éy ‘Hoaloss xavd xsvrasrneida, vgl. 87 Nr. 11,

8) Vgl. auch BCH 28,27 Nr.7 lspeds € éxavyslias év ‘Hoalots msvra-
ernoidog obiens, was nur in diesem Sinne gedeutet werden kann.

4) BCH 15,204 Nr. 145 Z.8 Jef]dusvos 3 xal 10 wolsirevpe tdy yuvaixdy
éy zols ‘Hoaloss.

5) BCH 16,174 #v tols pvoenelois 3 xal Zoerj) 1@y ‘Hoaloy; Mystagog
28, 241 Nr. 48 {Jses[ds 4 isolémy (& ‘Hela[loss — — — — — Myeridov uvesa-
yoyo[#rros.

6) BCH 15,198 Nr.140 Z.24; 200 Nr.141 Z. 6f.; 28,40 Nr.28B.

7) BCH 18,875f. Nr.1 Z.30fF.

8) BCH 15,174 dovidoavtes év rols ‘Healows wdvras fovisvrds xal modras.
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der Hera statt!) und dauerte zwei Tage.!) Es fanden auch Schau-
stellungen statt.®)

Die Komyrien sind auch Mysterien®); ihr Lokal ist das mit dem
Fest gleichnamige Komyrion, in dem die Minner bewirtet werden,
wihrend die Frauen in dem Heiligtum (év vd lsp) essen.’) Sie
waren unstreitig jahrlich®) und dauerten wie die Heriien zwei Tage.
Man zog in feierlichem Zug dahin, in dem der Priester Wein aus-
teilte; ebenso schligt er Bretterbuden fiir die Feiernden und die
Geriite anf”), schenkt sogar den Teilnehmern die Opfer.”)

Den Zug nach Panamara bei AnlaB der Komyrien finden die
Herausgeber wieder in der &#vodog tod @sod der Inschriften.’) Diese
fand aber in dem Heiligtum statt (év v lsed); bemerkenswert ist,
da8 die Frauen ebendort bewirtet werden, wihrend die Minner im
Komyrion speisen; denn die &#vodog scheint eine besondere Beziehung
zu den Frauen zu haben; nur sie erhalten die dabei verteilten Geld-
spenden. Wenn eine Vermutung gestattet ist, macht es den Eindruck,
als ob Zeus seiner (lemahlin einen Besuch abstattet.

Da die Komyrien das Fest der Minner und die Herien das dex
Frauen sind, wiirde man erwarten, daB jenes von dem Priester, dieses
von der Priesterin geleitet wurde. Es gibt aber ein Priesterpaar in

1) Erwiébnt (Reparaturen) BCH 15,209 Nr. 151 Z.6; 28,45 Nr. 80.

2) BCH 12,388 ff. Nr.3 Z. 35.

3) BCH 11,204 Nr. 146 Z. 4.

4) BCH 11,380 Nr. 2 Z. 16 §]nmiredéoas 82 xal to Kopbetoy xal t& pverreece;
885 Nr.8 Z.26 t& pworfeie tob Kopwvelov; 28,240 Nr. 46 Z.3 pvornelos tod
#e00. Mystagog 15,186 Nr. 180B Z.11.

5) BCH 11,885 Nr.8 Z.27; 28,24 Nr.2 Z.6; 15,186 Nr 130A Z.12.

6) BCH 11,887 Nr. 4 Z. 6 ‘Entd ¥rn qiddvsipa Kopdoix Sdpar’ Eoeksy

. datrag loag wogéyoy.

7) BCH 11,880 Nr. 2 Z. 16 ff. #]mireAéocs 32 xal to Kouderoy xal T pvorijoe
shaefis xal n&ow xel év 1o Kopvelo molsizais xal Edvorg xal dodhows &epdbvos
olvoy magacydy rals dvely fudears, moujoas 8% xal oxnvig lg Tov tdmoy [x]eds
xarayoyipy tdy &vdodzov xal iy EAlny mogooxeviy, Pelg 3t xal &y tjj 680
ndoy Nlxlg yluxdy te xal olvoy.

8) BCH 28, 247 Nr.57 Z.10.

9) BCH 15,188 Nr.130 Z.15 ddvves xal &y tfi &védo vf) év td leed Exdory
tdy yovouxdy % «; 188 Nr.181 7, 56 dasselbe; 203 Nr. 144 Z.9 ¥]docday [s] xel
[&v] =jj doapdoes s[ob ¥]sot ndo[as tlals [yvv]afly dve % f; 11,884 Nr.8 Z.9
filenpay 8 xal tfj &védp tob Fsob mavdnusl iy wéliy v trid &orer medror ist o
zu erkliiren, daB das Priesterpaar seine Freigebigkeit auch auf die in der Stadt
Zuriickgebliebenen erstreckt hatte; sie waren die ersten, die das getan hatten.
Vgl BCH 27(08) 297B (von den Ptoien) disiypavra 8% mdows fogrvas &v e mdla
xxl &y ITrmlo.
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jedem Fest. DaB die Chargen getrennt sind, zeigt die Inschrift des
Ti. Klaudios Lainas, der zweimal in den Komyrien und dreimal in
den Herdien Priester gewesen war.!) Bei jedem Fest finden wir
Priester, Priesterin und Mystagog (s. 0.).

Die Panamarien dauerten zehn Tage, spiiter einen ganzen
Monat?); es war wohl ein heiliger Monat wie in Ephesos (s. unter
Artemis), wo jeden Tag des Monats einige Spenden ausgeteilt
wurden. Das Fest wurde in der Stadt Stratonikeia gefeiert, wo
Zeus Panamaros und Hekate in dem Buleuterion eine Kultstitte
hatten®), und mit dem Herausgeber BCH 15,178 ist anzunehmen,
daB das Bild des Zeus Panamaros fiir die Feier von dem Tempel
nach der Stadt gefiihrt wurde und withrend des Festes dort blieb.
Aus zwei Inschriftent) und Miinzen von Stratonikeia, wo eine Gestalt,
die als Zeus Panamaros gedeutet wird, zu Pferd erscheint, schlieBt
Hofer, R.L.3, 1494 vielleicht mit Recht, daB der Gott zu Pferd
seinen Einzug hielt. Der Zug endete bei dem Buleuterion, wo
Opfer verrichtet wurden; einmal ereignete es sich, daf ein
heiliger Stier einem frommen Priester den Weg zeigte.®) Auf
den Aufenthalt des Gottes in der Stadt zielt seine fter erwithnte

1) BCH 28,24 Nr.2. Zwei Chargen in jedem Fest: 8fter der Plural, z.B. a.a.0.
éneréleoay ¢ xal & pvorrewx vod Kouvelov; BCH 15,186 Nr. 180A Z.12; legeig
(idoesr év) ‘Hoaloig bzw. Kopvelows Ofter. Die Priesterin mootsgarevxvia [év]
‘Hoalows xal 8y Kopveloig, 15,204 Nr.145 Z.7 u.a.; der Priester empfingt die
Weiberschar bei den Heriien, s.o.

2) Ofter rdg ijs foerfis tdy Ilavapceboy Wudeas déxc, von dem 20. bis
zum 80. S.81. A.1. BCH 15, 204 Nr. 144 Z. 18 nbfn[o]ay moedror vés [tad]r
[Hav]lepalololy <fis & o]erfs tufeas [Béxa fog) re]edxovra; vgl. 15,191 Nr.185
u. S.81. A. 8. .

8) BCH 12,85 Nr.9 Z.10 »ady xaraoxsvddas €y td fovisvrnelp xel xo00-
pijoas dEomgends xadibpoxsy dydluara Jedy Ilavapdeov, ‘Exd[t]ns, ‘Aeréuidos,
*Aoxinmiod, “Tyelag; es gab auch eine Priesterin der Artemis in Panamara, BCH
28,41 Nr. 26 Z. 5. CIG 27156A = Le Bas-Waddington, Inscr. d’Asie min. 519
xadidovrar 3% dydipare dv ©H cePaccd fovievenely thy =eosenuévaly dedv,
d.h. Zeus Panamaros und Hekate.

4) BCH 15, 204 Nr. 144 Z. 15 éyv[pwaloidoynoary xal éy tf) tod fxxov slod[do,
zwischen Dionysien und Panamerien aufgefiijrt; 28, 247 Nr. 67 Z.11 &védnuar
& xal ey fxxoy td Bed vov dmnger[ofvre. Die Minzen in dem Katal. des Brit.
Mus., Caria etc. S.161f., Tf 24.

5) BCH 28,22 Nr.1 Z.16 #[mi]defauévov tot Hsod fvsgylay gay[s]eardeny
xal dix tof évipdvov Pods mods eboefluy Tod lseémg, Boric modroy 40Dy Tére i
i wély &y tf dyopdry mouxii ddrfynoer viy legéx Is ©d Povisvrigroy xal pard
tag volag s6dbs dyoolad.
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Epidemie.!) Der Festleiter zeigt wilhrend der Festtage seine Frei-
gebigkeit durch Geld- und Olspenden.

Von diesen Festen zu trennen sind die Leistungen der Priester
bei dem Amtsantritt, magddnyis vod @reépdvov, der Kranz war das
Abzeichen der Priesterwiirde®); dasselbe bedeutet wapdinpig vob de0v.%)
Dieses Fest dauerte vier Tage und bestand in gymnasiarchalen
Leistungen. Auch der Riicktritt von dem Amte wurde auf dieselbe
Weise festlich begangen, wenigstens in der Zeit des Maximinus Daza.?)
AuBlerdem bewirten die Priester jeden, der den Tempel des Zeus
besucht.®)

Uber die Natur des Gottes und seiner Gattin wissen wir nichts.
Es ist die allgemeine Ansicht, daB er ein hellenisierter Karier sei;
man sollte glauben, daB er Komyros heife (vgl. S.28 A. 1), da sein
Fest Komyria genannt ist; davon gibt es aber keine Spur. Panamaros
steht einmal allein als sein Name (S.30 A. 3).5) Mit Zeus ist er identi-
fiziert worden, weil er wie dieser auf einem Berge wohnte und
Schutzgott seiner Gemeinde war. Noch weniger bekannt ist seine
Genossin Hera Teleia.

Die iibrigen Zeusfeste sind teils politisch oder agonistisch,
teils wenig bekannt. Dieses gilt auch z. T. von Festen, die sehr be-
deutenden Kulten angehoren.

1) BCH 15,198 Nr. 140 Z. 18 y[vulvacixeyfoavres 8 xal tjj fogrf) xal mey-
nybees rob Psob émipebre flale &nd <fj[s] slxddog pfyer vhis Toraxddog éy rolg
dvo[l] Padavelos mawtl td yebve tiig émidnplag vod Jsod. 28, 288 Nr.42 Z.7 yup-
vacixoyri[oavrss medrols xal uévor tils émdnplag obons Nuéeals — — — elis
voxse. Andere Inschriften mit Beziehung auf Olspenden 11,876 Nr.1 Z.5; 879
Nr.2 Z.12; 883 Nr.8 Z.12; 12,102 Nr.22 Z.12; Geldverteilung 15, 186 Nr. 180
Z.25 dxde vdy touxlwmiapydy; 28,24 Nr.2 Z.12 u.a.

2) BCH 15, 186 Nr. 180A Z. 18; 198 Nr. 140 Z.11; 28, 87 Nr. 31 Z.9 ver-
mutlich 10 Tage, wie der Herausgeber ergiinzt.

8) BCH 15,191 Nr. 185 Z. 4 dyvpvacidognoay tf) ve maealipper tof Heob xal
tds ths isopnwelag vo[#] Peod fudoas mdoas; 192 Nr.186 Z. 5 yvuvaocixoyrioas
tdg te vis doprils tdy Iavapcoioy fuéeas déxa xad thy perd mopddmpsy vod dsob
terpada; 28,248 Nr.51 also von den Panamarien verschieden.

4) BCH 12,102 Nr. 22 Z.15 flaiorsdsfoayreg — — — xal tfj &woBdoer tdy
oPaydy.

5) BCH 11,885 Nr.8 Z.20 dorlecay 8 mdvrag robs dvidvras s ©d lagdy dus
xareds tod Erovg u. 5.

8) Panamaros ist doch ein epichorischer Name. Hofer, RL. 8, 1498, wo
auch andere Deutungen angefiihrt sind.
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So die Naia des Zeus Naios in Dodona, die nur inschriftlich
als Spiele bekannt sind'), und die

Urania in Sparta. Priester des Zeus Uranios waren die Konige
nach Herodot 6,56; in der Kaiserzeit finden wir in den Inschriften
Priester, Agonothet und Panegyriarch.?)

Ein Opfer an Zeus Taletitag kommt vor in dem wutmaB-
lichen Fastenfragment aus Sparta, v. Prott, F.S. Nr.14 Z. 1.

Die Ithomaien, das Fest des Gottes von Ithome, waren das
Hauptfest des wieder selbstiindigen Messeniens, Paus. 4,33, 2. Listen
mit Priester, Agonothet, Hierothytai, Schreiber und yalsidopdeos,
Le Bas-Foucart 314, 314a; BCH 5 (81) 155; die ilteste von 38 v. Chr.
Eine Spur von Menschenopfer darf vielleicht gesehen werden in der Er-
zdhlung bei Clem. Alex., Protrept. S. 36 P, wonach Aristomenes dem Zeus
Ithomaios 300 spartanische Gefangene nebst dem Konig abgeschlachtet
hat. Von der Quelle unter dem Gipfel wurde jeden Tag Wasser in
den Tempel des Zeus gebracht. Beides erinnert an die Menschen-
opfer und den Quellkult des Zeus Lykaios, ist aber zu unsicher, um
Schliisse zu erlauben. Jedenfalls ist dieser Zeus ein echter Berggott.
Das Fest hieB auch Ithomais, nach Steph. Byz. s. v. T8dpun.

Die Sthenien waren ein argivischer Agon, den Hesych s.v.
und Plutarch, de mus. p. 1140C, bezeugen; er hat wohl einmal
groBere Bedeutung gehabt, da er einem speziellen Gott gewidmet
ist; Zeus Sthenios hatte einen Altar zwischen Troizen und Hermione,
Paus. 2, 32, 7.

Von dem Opfer an Zeus Didymaios tberliefert Macrobius eine
Einzelheit.*)

Kreta ist wegen seiner Zeusmysterien beriihmt, die offentlich ge-
feiert und als Vorbilder aller anderen Mysterien ausgegeben wurden
(Diod. 5, 77), sie sind aber im einzelnen gar zu wenig bekannt. Die
ausfithrliche Schilderung des Porphyrios, V. Pythag. c. 17, beschreibt
nicht eine jihrliche Feier, sondern eine allezeit vorzunehmende Ein-
weihung; denn diese ist geschieden von der jihrlichen Zeremonie in

1) SIG* 700 (vgl. BCH 24 (00) 286f.); CIG 2908; IG 1I 818f.; VII 428; BCH
1(76) 294 &ywwodérng dids ve(l)ov xal didwng; vgl. A. B. Cook, Class. Rev. 17 (08)
181f., der mittelst weitgehender Kombinationen die Naia den kleinen Daidala
gleichstellt.

2) CIG 1268, 1276; 1240f., 1424,

8) Macrob. Sat. 5,21, 12 et Nicander quidem Colophomus n primo Altwks-
xdy sic ail &y tjj lsgomoily tob didvpaiov Jids xi66d omovdomotéorrar: 3Fav i
Goyaic éxmapate x160fic povisrar.
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der ididischen Hohle, bei welcher dem Zeus ein Thronsitz gebreitet,
d. h. ein Gottermahl bereitet wurde.!)

Dem Zeus FfsAyavés wurden in Lyttos die fslydwvia gefeiert,
nach der Inmschrift BCH 13 (1889) 61.2)

Lactanz, Instit. I, 21, behauptet, daB Teukros anf Cypern dem
Zeus ein Menschenopfer eingerichtet habe, das erst unter Hadrian ab-
geschafft worden sei; es gehort also nach Salamis. Es ist ein merk-
wiirdiges Zusammentreffen, daB noch ein Menschenopfer aus Salamis
bekannt ist, welches frither Agranlos, spiter dem Diomedes dargebracht
und von dem Konig Diphilos abgeschafft wurde.’) Sollte viel-
leicht trotz der abweichenden Kinzelheiten dasselbe Opfer gemeint
sein? Der Kult war wahrscheinlich semitisch -und wurde auf ver-
schiedene Weise mit griechischen Gottheiten verkniipft.

Ein Zeusfest scheint in der Stadt Kasossos stidlich von Mylasa
gefeiert worden zu sein, nach einer von Hula und Szanto in der
Nihe des Dorfes Ulash gefundenen, sehr verstimmelten Inschrift, die
sich auf Zeus zu beziehen scheint*): denn Z. 14 ist xavnpdeov zu
lesen.

Das Dia genannte Fest, bei dem der Fluch der Teer verkiindet
werden soll nach der alten Inschrift CIG 3044, IG A 497 Z. 34, ist
sicher alt, aber nicht weiter bekannt.®)

Denselben Namen fithren Agone in Pellene, Schol. Pind.
N. 10,82, und .

Laodikeia, Gr. Inser. Brit. Mus. Nr. 605 Z. 5. 11 u. 615, Z. 14; JHS
17 (1897) 409ff. Nr. 12 Z. 7, und an unbekanntem Ort I@. IV, 1136
Z. 1.

Ganz unbekannt ist ‘Appai®d: fogry) dyouévy Ait, Hesych s. v.

Feste politischer Art sind auBer den schon behandelten noch
folgende.

1) A.a. 0. els 3} 70 "[8ailor xadodpevoy &vrooy xarafis Eorx Yyoy pélave sig
vopsfoudrag vols évvén dufoas dxsl Ndripsy xal xadifyioey Td i, véy te
orogydpevoy abrd xat’ ¥rog edvoy 8dedsaro. Vgl. Rohde, Psyche?® I, 129.

2) Geschrieben Bslydwic; bei Hesych s. v. I'sAyawéds. Zeus Fedgavds suf
Miinzen von Phaistos, Overbeck, Kunstmythol. I, 197 Tf. 8,8; Cat. of Gr. Coins
in Brit. Mus., Crete Tf. 15,10. Monat *Eiydviog, BCH 29 (05).204 Nr. 67.

8) Lactant., Instit. I,21,1 apud Cyprios humanam hostiam Iovi Teucrus smmo-
lavit tdque sacrificium posteris tradidit, quod est muper Hadriano imperante
sublatum. Vgl. Porphyr., de abst. 2, 54.

4) 8.B. der Wiener Ak., phil.-hist. Kl. 132(96) II Nr.8 Z.6 wird erginzt
&idovg Ai[ds.

8) ,Festival of imprecation like the Diasia‘* (?) Harrison Prol. 148.

Nilsson, Griechische Feste. 3
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Aitnaia, Staatsfest der von Hieron neugegriindeten Stadt Aetna,
dem Zeus Aitnaios gewidmet, Schol. Pind. Ol 6, 162.

Basileia in Lebadeia.') Spiele als Gedachtnisfeier der Schlacht
bei Leuktra gestiftet, Diod. 15, 53. Viele Inschriften. Kanephore [Plut.]
narr. am. S. 771 F, also (wie wohl immer) feierliche Prozession. Zeus
Basileus steht urspriinglich neben Trophonios, der allméhlich zu
einem Beinamen des Zeus Basileus herabzusinken anfingt, vgl. Rohde,
Psyche® 1,125, A. 1. Die Basileia sind vielleicht den (ilteren?) Tro-
phonien angegliedert; Bdckh CIG I, S.704 hat die Identitit behauptet,
beweisen ldBt sie sich nicht.

Basileia, nach dem Gotterkonig genannt, sind tiberliefert fiir
Euboia, Schol. Pind. Isthm. 1, 11, in Alexandrien und Makedonien
durch IG II, 1367.

Eleutherien zu Plataiai, penteterische Spiele nach der dortigen
Entscheidungsschlacht durch gemeinsamen BeschluB gestiftet, Plut.
Arist. ¢. 21, Strabon 9, S. 412, danach Eustath zu B504, Paus. 9,2,5,
Schol. Pind. Ol. 7, 1563. Sie sind nach Strabon Zeus Eleutherios ge-
widmet. Uber das jahrliche Totenfest s. u.

Eleutherien zu Larissa in Thessalien, nur durch Inschriften
bekannt, IG VII, 48; dem Zeus gewidmet nach BCH 10 (86) 444 =
AM. 7(82) 237; sein Tempel in Larissa BCH a. a. 0. 4321

Opfer und jihrlicher Agon des Zeus Eleutherios in Syrakusa
nach dem Sturz des Thrasybul eingerichtet, Diod. 11, 71.

Die Hetiridien in Makedonien und dem thessalischen Mag-
nesia®) haben auch einen politischen, wenn auch beschrinkteren
Sinn. Die makedonischen sind von dem Kionig dargebrachte Opfer,
die sicher auf seine Leibwache, die ralpot, Bezug nahmen. Vermut-
lich ist das thessalische Fest dhnlicher Art; darauf deutet der Bericht,
daB Iason es fiir seine Gefolgschaft gestiftet habe.?)

Soterien des dtolischen Bundes, dem Zeus Soter und Apollon
Pythios wegen des Sieges iiber die Kelten gestiftet, I G II, 323.

1) Vgl. Maybaum, Der Zeuskult in Bootien, Progr. Doberau 1901, S. 24.

2) Athen. 18 p. 572D ‘Hysoardeos év ‘Txouvijucs: yedgpoy &ds: iy Tdv
‘Exaigidsioy dogeny ovvrelobor Mdyynrss. idrogodior 82 medroy *Iddova tdv Alsovos
ovvayaybyra tods ‘deyovadras ‘Eraiele Al &boar xal vy fogryy ‘Erarpldew
moosayogetioar. Hbover 3 xal ol Maxsddvwy Padidsly ta ‘Ercigldsia.

8) Vgl. I1269 ff. Mvouidéves, fragor Iindden Ayidfios — — — p»ifjcacds
dt Dodeidog &ixfly — — — dg dv IInheidny nipsfoousy. Gilbert, Gr. Staatsaltert.
2,266 u. A.2.
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Soterien zu Sikyon an dem 5. Daisios, dem Tage, an dem der Tyrann
Nikokles gestiirzt worden war, mit einem  von dem Priester des Zeus
Soter fir Arat verrichteten Opfer verbunden, Plut. Arat. c. 53.

An den Soterien zu Megalopolis wurden gottliche Ehren dem
verstorbenen Philopoimen zuteil nach der sehr zerstorten Inschrift
SIG* 289, vgl. Diod. 29, 18.

Opfer an Poseidon und Zeus Soter auf Aegina s. unter Poseidon.

Opfer an Apollon, Artemis, Leto, Zeus Soter und Athena Soteira
im Lenaion auf Delos nach den Rechnungen vom Jahre 180 (BCH
6 (82) Z. 181), 201, 225.

Stieropfer an Zeus Soter in Methymna 1G XII, 2, 498 = OGI 78
Z.18.

Zarnouxal (sc. Bvola) in Milet fir Hadrian AM. 5 (80) 335
Nr. 3.

Dem Zeus Soter wird zu Telmessos ein Altar auf dem Markte
gestiftet und ein jihrliches Opfer eines dreijihrigen Rindes am
11. Dystros unter Teilnahme aller Biirger und Fremden eingerichtet
wegen der Verdienste des Ptolemaios, des Sohnes des Lysimachos
und Statthalters des Ptolemaios Euergetes, BCH 14 (90) 162 ff. Nr. 1?)
= OGI 55.

Lampadarchie fiir Zeus Soter, Apollon, Artemis, Asklepios und
Mijrne 9edv in Fumenia in Phrygien CIG 3886.

(Fest des Zeus Soter, nach dem Stifter Pythokleia genannt, in
den Fasten eines koischen Gymnasiums, SIG? 619, v. Prott, FS.
Nr. 13.)

Ein Bundesfest fand statt in dem Tempel des Zeus Chrysaor
nahe Stratonikeis, Versammlungsort des karischen Bundes, mit gemein-
samem Opfer, Strabon 14 S. 660. Vgl. Zeus dpayvgiog, duoidiog usw.
(P-R. 148 A. 1) und besonders 6éudgiog, dessen Tempel Bundes-
heiligtum und Versammlungsstitte der Krotoniaten, Sybariten und
Kauloniaten war; von einem Fest wird jedoch nicht ausdriicklich ge-
sprochen, obgleich es vorauszusetzen ist, Polyb. 2, 39, 6.

Die vielen Olympien genannten Agone finden hier keinen Platz.

Saturnalienartige Feste.

Die alten Antiquare haben eine ganze Reihe Feste, und zwar be-
sonders die Kronien, mit den romischen Saturnalien verglichen. Diese

1) Uber den Mann zuletzt Holleaux, BCH 28 (04) 408 ff.
3'!
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Zusammenstellung gilt auch heute als feststehend und hat durch die
Theorien Frazers eine ungeahnte Erweiterung erfahren.') Vorliufig
haben wir aber hier viel mehr zu trennen, als zusammenzubringen,
weil die. Gefahr, nicht Zueinandergehdriges zusammenzuwerfen, jetzt
viel groBer ist. Seltemer, als man glaubt, gehoren sie Kronos, der
seine (leichsetzung mit Saturnus anderen Ursachen verdankt, sonst
Zeus, Hermes (s. unter Hermes), Dia oder (anymeda und vielleicht
Poseidon.!) Wiren die Feste agrarisch, wie Frazer meint, so wiirde
man am Wenigsten diese Gotter erwarten. Wo dhnliche Perioden der
Ziigellosigkeit bei den Naturvolkern vorkommen?), folgt darauf eine
Austreibung des Ubels, d. h. eine Reinigungs- und Sithnzeremonie; so
kann es bei den Griechen nicht gewesen sein, sonst wiiren die Feste ganz
anderen (ottern zugeteilt. DaB sie so verschiedenen Gdttern zu-
geschrieben worden sind und zu so verschiedenen Zeitpunkten gefeiert
wurden, zeigt, daB zwischen ihnen ein engerer Zusammenhang schon
seit alter Zeit iiberhaupt nicht besteht. Ob es einmal eine wirkliche
religiose Verwandtschaft gegeben hat, ist unmdoglich zu entscheiden.
Sie werden hier zusammengestellt — nur die Hermesfeste sind am
anderen Ort behandelt —, weil in allen die gewohnheits- und gesetz-
miBige Ordnung fiir eine Weile suspendiert wird. Soweit wir sie
kennen, scheinen sie nur aus dem echt menschlichen Bediirfnis, sich
einmal die Ziigel schieBen zu lassen, entstanden zu sein, wie A. Lang
hervorgehoben hat. Diese Seite tritt am schiirfsten hervor in dem
samischen Fest des Hermes Charidotes, bei dem zu stehlen wund
einzubrechen erlaubt war; sonst sind diese Feste vor allem Feiertage
der Sklaven. Man hat das richtige Gefithl gehabt, daB auch diese,
die Meistgeplagten und Unterdriicktesten der Menschen, einiger freien
und frohen Tage bediirftig sind.

1) Frazer, GB? bes. 8, 188ff. Das ganze komplizierte Hypothesengebiiude
von einem jihrlichen saturnalienartigen Fest im Lenz, bei dem die Bande des
Gesetzes und der Sitten geldst waren und ein Saturnalienkdnig prisidierte,
der suletzt als Vertreter eines Vegetationsdimons getStet wurde, hat A. Lang,
Magic and Religion, 82ff. einer Kritik unterzogen, die die schwachen Punkte
gut beleuchtet, wenn sie auch in anderem zu ndrgelnd ist.

2) Athen. 14 p. 639C xal dv Toortfivs 8¢ unwl I'searetio: xaviyvess 3t sére
ylverae xohvifegos, i &y sk ol dodlos pers Tdy xmolirdy xoswj s doroayadifovery
xal ol xbgior tobg dodlovs fomdeiy, o & abrds gneiy Kapborios. Dem Po-
seidon zugeschrieben, weil in dem nach ihm benannten Monat Geraistios statt-
findend.

3) Behandelt von Frazer, GB?, 8,76ff. und A.Lang a.a.0, 185ff.
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Ein Zeusfest, die thessalischen Peloria, gehort hierher.!) Es(® v, &u
18t sich wohl aus der &tiologischen Sage entnehmen, da8 der Eigenam. ity d= yuw
timer des Festes urspriinglich Peloros gewesen ist, der dann in Zeus, 4~ »
der daher Pelorios heiBt, aufging. Der Name erinnert an die
reckenhaften Gestalten der Vorzeit, und die Widerspiegelung der
alten, goldenen Zeit pflegte man in diesen Festen zu finden, obgleich
ihr Verhiltnis zu der Sage von der goldemen Zeit micht klar ist?);
doch stammt die Sage nicht von den Festen her. Darum wird die
Stiftung der Peloria auch den d#ltesten Bewohneérn Griechenlands
und ihrem Konig Pelargos zugeschrieben. Ein Opfer ist selbst-
verstindlich, es ist an Zeus Pelorios gerichtet; sonst bewegt sich die
Feier in den bekannten Formen: Schmauserei, Bewirtung von Fremden
und Sklaven, denen ihre Herren aufwarten, Losung der Gefangenen.

Die attischen Kronien, die als Gegenstiick der Saturnalien

gelten, scheinen sehr unbedeutend gewesen zu sein; die einzige Er-
wihnung bei Demosthenes geg. Timokrates, 26 nebst Scholien
(Tag, 12. Hekatombaion), die nihere Schilderung hat Macrobius Sat.
1, 10, 22 aus Philochoros vermittelt. Plutarch erwéhnt sie neben den
Dionysien als ein allgemeines, ausgelassenes Sklavenfest.®) Auf Samos
und in Perinth gibt es einen Monat Kronion, der wahrscheinlich dem
Skirophorion entspricht; also hatte das anzanehmende Fest eine andere
Zeitlage als in Athen.

Mit diesen saturnalienartigen Kronien hat Frazer, GB?! 3, 148ff,
die zwei iibrigen, diirfligen Nachrichten kombiniert, die wir sonst

1) Athen. 14, p. 689D Bdrzaoy & ¢ Zwansis 6 §rirwe év td msel BGsssahiag
xal Alpoviag sapds dupavits iy sdy Satoveveliny doery élnvixerdeny, pdoxay
abriy magd tols Osdcadoly Ileddoix xohslo@ar. Peloros bringt bei einem . Opfer
Pelargos die Nachricht von dem Tempedurchbruch und wird von ihm bewirtet.
diémep paciv, éxel Ty ydoay xatéoyoy, dxoulunpa tiis tdre yevouévns fogris. ...
xal Pdovtag Al Iehoglo toamdfus 18 Aaumeds xoopobyras maeuridivar xal -
ofres pidvdeaxov Ty maviyveiy cuvrelsly, Bars xal sobg Elvovg Emavias éxl
up dolvyny mapalapfavew xel todg dedudras AMew xal tvovs olxéras xare-
xhisaysag pere xmdons wagensics Sotidy, diaxovodvsoy abrols tdy deomordy: xal
%0 obvoloy Fee xal viv Oscoalods psyiorny doeriy &yovras meosayogeday Ileddgsa.

2) Der Satz Buttmans, Mythologus 2, 36, da8 Kronos die personifizierte
Vorzeit sei, hat schon Welcker G. G. 1, 166 zuriickgewiesen; Kronos ist eine sehr
konkrete Gestalt.

8) Plut., non p. sv. vivi 8. Epic. p. 1098B xal y&e ol Ssedmovses Sray Kedvwia
dunvbow i) diovbsie xat’ &yedy Eywes xeouivtes, obx By abttdw tdy blodvyuds
dxopsivasg xal Tov §beufiov. Aus attischer Quelle?
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von Kronosfeiern haben; einmal das Opfer, das auf dem Kronos-
hiigel oberhalb der Altis in Olympia durch Basilai genannte Priester
an der Friihlings-Tag- und -Nachtgleiche dem Kronos dargebracht
wurde.!) Er sieht in dem Zeitpunkt eine Stfitze flir seine Ansicht,
daB die saturnalienartigen Feste urspriinglich in den Friihling fielen,
und in dem Namen der Priester eine Hindeutung auf den ehemaligen
Saturnalienkdnig, der gettet wurde. Beide Annahmen sind un-
zureichend begriindet. Gerade der Umstand, daB dieses Opfer an
Kronos im Frithjahr, das attische, saturnalienartige Fest im Hoch-
sommer stattfindet, zeigt, daB sie miteinander nichts zu tun haben.
Der Name Baoliow ist mit dem Amt des rex sacrorum zu verbinden,
das an verschiedenen Orten Griechenlands bestanden hat.?)

Viel eher scheinen die rhodischen Kromien am 6. Metageitnion
in das System Frazers zu passen; bei ihnen wurde wirklich ein
Mensch dem Kronos hingeschlachtet.’) Es ist auffillig, da8 Porphyr
gleich nachher sagt, daB die Opferung vor dem Bilde der Artemis Aristo-
bule?) stattfand; also wiirde man erwarten, daB das Opfer auch dieser
Gottin eignete. Ob Porphyr dies zu den spiiter eingefilhrten Neue-
rungen in der Feier rechnet, ist nicht deutlich. Bemerkenswert ist,
daB das Opfer aus der Stadt herausgefithrt wird wie der Pharmakos,
und es liegt am nichsten, anzunehmen, daB auch dieses Menschen-
opfer ein Pharmakos der bekannten Art war.

Die Materialien zu einem Begreifen der schwierigen und iiber-
aus interessanten Kronosgestalt, die die Festsitten zu enthalten
schienen, sind bei genauerer Priifung unseren Hiinden entglitten;

1) Paus. 6,20,1 éxl 34 v0d Sgovs v xoeveji Sdovey oi Basidar xaloduevos
10 Kobvp xavé lonpselay ey &y i fjos *Edapio unyl xmaes *Hisioss.

2) Aristotel., Pol. 6,8,11, puiofecidels in Athen, Hesych, s. v., Poll. 8,111, 8ées
3 yeoeagdoos Pasiiéwy in den koischen Fasten, Paton and Hicks, Inscr. of Cos,
Nr. 87 (SIG* 6168) Z.21, die diese Stellen vergleichen. Die facidewya in Athen
fangiert in den Anthesterien als Oberpriesterin der Stadt. Badileivs 'Ibyoy aus
romischer Zeit, OGI 489 Z.156 nebst A.9.

8) Porphyr., de abst. 2, 54 é8devo ydo xal év ‘Pédew unvl Mesayereridrr Exrp
lotapévov &vBooxos td Kebvw. 8 3 éal modd xearfioay ¥dog usrefleidn: é&va
y&o thy éxl Favdre dnuocly xazaxeudivray pdzes wdv téy Keovloy cvweiyoy,

* évordeng M tils doetfis meoayaybvres tdy Hv@owmor I wvidy Evrixevs tod
“Aqisrofoding #dovs, olyov xoricavess Espasroy. Max. Mayer, RL. 8, 1509 hat dieses
rhodische Menschenopfer mit dem gleich darauf aus Cypern erwihnten gu-
sammengeworfen.

4) Artemis Aristobule als ‘Gottin des halspeinlichen Gerichts’, Usener,
Gottern. 51, :
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die Probleme liegen hier eben nicht auf dem heortologischen
(ebiet.")

‘Saturnalien’ in Kyrene erwihnt Macrobius.®) Welcher der griechische
Name gewesen ist und welchem Gotte das Fest gefeiert wurde, wissen
wir nicht. Bei dem Bestreben, griechische Feste mit den Saturnalien
zu identifizieren, von dem Beispiele genug vorkommen, ist es gar
nicht sicher, daB diese ‘Saturnalien’ dem Kronos gefeiert wurden.
Ein Romer wiirde auch fiir die Peloria unbedenklich Saturnalien
substituiert haben. In Kyrene wurde Aristaios viel verehrt, der Sohn
der Kyrene, der auf Keos als Zeus Aristaios auftritt; ihm wuarde der
lindliche Segen und vor allem der Honig verdankt. Da Macrobius
nun seinen Saturnus Erfinder des Honigs und der Friichte nennt,
stimmt das auffillig zu Aristaios, und es ist sehr moglich, daB das
Fest wirklich ihm gehdrte; in dieser Form ist die Bemerkung P.-R. 52
A. 1, daB in Kyrene Kronos mit Aristaios identifiziert wurde, aufrecht-
zuerhalten, auch gegen die Einwiinde von Max. Mayer, RL. 2, 1511f.

Zu den saturnalienartigen Feiern darf auch das K:iecordpo:
genannte Fest der Ganymeda oder Hebe in Phlius®) gerechnet werden.
Direkt bezeugt ist es zwar nicht; da aber die Sklaven bei dieser
Gottin Schutz fanden und befreite Gefangene ihr die Fesseln weihten,
eignet ihr ein solches Fest vorziiglich. Der Festname Kiggozduor
und der Efeukranz, der auf den Miinzen das @ umgibt) und zu
diesem Feste deutliche Beziehung hat, deuten auf frohliche Festlust.
Pausanias nennt die Gottin Ganymeda oder Hebe. Beide Namen sind
nicht urspriinglich; sie hieB eigentlich Dia.5) Dia ist ‘das weibliche

1) DaB Kronos Erntegott sei und seine Feste Erntefeste, fiihrt Usener aus,
Gottern. 26f. Das mag fir Athen, Samos und Perinth, wo Kronion gleich
Skirophorion ist, mdglich sein, nicht aber fir Olympia und Rhodos. Der rho-
dische Kalender ist nicht in Ordnung, aber Petageitnios kann doch nicht in der
Erntezeit untergebracht werden.

2) Macrob., Sat. I, 7,25 Cyrenenses etiam, cum rem divinam et (sc. Saturno)
factunt, ficis recentibus coronantur placentasque mutuo missitant, mellis et fructuum
repertorem Saturnum aestimantes.

8) Paus. 2,18, 4 xapd 3 Dlixclos tf Sed tadry xel &ldas vepold xel péye-
otoy 0 8 tods olxdrag forl- dsddxace yio &) &dsixy dvradPa ixsredoves, M-
dévrag O ol deopdran tag wédag meds t by td Hhoes dévdea vari®buciy. Eyeras
3 xal dogrij opssiy éxérsiog, fiy xalobor Kiseordpovs. (L. ofxérag; zu halten
gegen das von Spiro wieder sufgenommene Ixérog.)

4) Head-Svoronos, ‘Ior. wousou. I, 514; Catal. of Greek coins in Brit. Mus.,
Peloponn. 8. 84f. u. Tf. 7,2 u. 5.

6) Strabon 8 p. 382 wuéizas & dy Doty xal Tixvdwe 1o this dlog izdy:

- xaloder & ofro iy "Hfny.
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Gegenstiick zu Zeus’!); da sie aus ihren Rechten durch Hera ver-
dringt war, fand man den Ausweg, sie mit der Tochter des Zeus zu
identifizieren, friiher als Ganymeda, spiter als Hebe. Der erste
Name, der aus Ganymedes abstrahiert ist, enthilt auch einen Anklang
an die frohliche Lust ihres Festes.

Hera.

Uber Hera sind die verschiedensten Hypothesen aufgestellt worden.
Sie soll Luft-, Erd-, Wetter- oder Mondgottin sein. Keine von ihnen
ist stark begriindet, auch keine allgemein angenommen. Vielleicht
miissen wir uns hier bescheiden; durch das Dunkel, in das die An-
finge der Himmelskonigin gehiillt sind, dringt kein sicher wegweisen-
der Lichtstrahl. Wenn auch die recht allgemein gebilligte Bestimmung
der bekannten kuhkopfigen Idole aus Mykend als Hera richtig ist,
fiilhrt das nicht weiter, da wir nicht wissen, was diese kuhkdpfige
Gottin den Mykeniiern bedeutete.?)

Den Ausgangspunkt der Heragestalt ausfindig zu machen, ist
vielleicht nicht mdglich. Hera hat in Kult und Sage bereits ihre
selbstiindige Stellung eingebiiBt und erscheint fast immer als die
Gattin des Zeus und Konigin des Olymp; die Mehrzahl ihrer Feste
feiert ihre heilige Hochzeit. Aber die Bedeutung der Hera fiir die
Gemeinde ihrer Verehrer ist die, daB sie Ehegottin ist und das
Leben der Frauen schiitzt und iiberwacht, insofern es zu dem Ehe-
stand in Beziehung steht; es ist also nur eine selbstverstindliche
Folgerung, daB sie Geburtsgottm und Kurotrophos ist und das weibliche
Geschlechtsleben iiberhaupt schiitzt. Wie sehr Hera Ehegﬁttm ist
zeigt der merkwiirdige Umstand, daB die eigenttimliche Sitte des
Kiltganges, die auf Samos bestand, in den Mythus von Zeus und
Hera projiziert wurde; die Heirat der Gottin, die fiir die Menschen
vorbildlich ist, muBte ebenso vonstatten gehen, wie es unter ihnen
gebriuchlich war. Als Ehegottin kann Hera sebr gut selbstindig

1) Escher, P.-W. 5, 299.

2) Auch ibr Opfertier ist fast immer eine Kuh. Sichere Ausnahme
ist die bei den korinthischen Herfien (und in Sparta, Hes. alyopdyos: "Hea &y
Zndery) geopferte Ziege. Die beliebte totemistische Deutung ist durchaus nicht
die allein mdgliche; bei anderen griechischen Gdttern wie Artemis und Dionysos
werden wir sehen, daB der Totemismus nicht ausreicht, um die Tiergestalt zu
erkliiren.
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sein, wenn der Briutigam sozusagen nur ein ideeller ist und keine
bestimmt ausgepriigte Gestalt angenommen hat. DaB es so gewesen
ist, scheinen die I{spol pduor zu zeigen, denn bei ihnen spielt der
Briutigam eine nebensichliche Rolle und kommt mitunter gar nicht
sum Vorschein, obgleich die Riten eine heilige Hochzeit andeuten.
Wie und wo ihre endgiltige Vereinigung mit Zeus, die ihre Popu-
laritit vor allem dem Epos verdankt, stattgefunden hat, wird viel-
leicht entriitselt werden konnen; ob sie vorher einen anderen Gatten
gehabt hat, ist eine miiBige Frage.

Dieser Wirkungskreis der Gottin wird aber gewohnlich als ein
abgeleiteter oder ihr erst spiiter beigelegter betrachtet. Besonders findet
man oft den Grund fiir diese Verkniipfung darin,” daB Hera urspriing-
lich eine Mondgottin sei') und bei den Griechen wie bei vielen Volkern
der Glaube bestand, daB das weibliche Geschlechtsleben von den
Mondphasen bestimmt werde. Der SpieB 1aBt sich ebensogut umkehren.
Weil das weibliche Geschlechtsleben in Beziehung zum Mond gesetzt
wurde, muBten auch der Géottin, die jemes beschiitzt, Beziehungen
zum Mond zugeschrieben werden. Beweisend sind also nur die Fille,
wo Hera ohne Beziehung zum weiblichen Geschlechtsleben als Mond-
gottin auftritt, und diese sind iiberaus diirftig.?) Wenn wir uns also
suf die Laienauffassung zuriickgedriingt finden, daB Hera eine Ehe-
gottin ist, liegt doch darin etwas mehr als ein Bekenntnis, daB wir
iiber Hera in der Vorzeit gar nichts wissen. Die Ehe in irgend einer
Form ist doch auch eine Institution primitiver Volker, und daB die
Ehe auch bei ihnen eine sie schiitzende Sondergottheit besitzt, ist
natlirlich. Eine solche ist Hera gewesen. Hiermit soll aber nicht
behauptet werden, daB sie von jeher eine Sondergittin der Ehe war;
es ist sehr gut moglich, daB ihr nach irgendwelchen unbekannten An-
fingen diese Stellung iibertragen worden ist.?) Welche Umstiinde dann

1) Vor allem Roscher, Juno und Hera und in RL. s. v. Hera.

2) Weder Bogen noch Fackel noch Strahlenkrone sprechen dafir. Zu
Wagen fahren alle Gotter; allen, bes. Dionysos, werden Ziegen, die die gewdshn-
lichsten Opfertiere sind, geopfert. Bedeutungsvoller wire die Vorstellung, daB
Sonne und Mond sich in der Neumondnacht verm#hlen, wenn sie wirklich volks-
timlich wire; dann muB aber Zeus zum Sonnengott gemacht werden. — Gruppe
GM. 1122ff. will Hera zu einer Wettergdttin machen. Wo sie es ist, was sehr
selten ist, tritt sie immer in Verein mit Zeus auf; alle anderen ‘Spuren, die
darauf zu deuten scheinen, sind trigerisch. Das Nachstliegende ist.also, daB sie
diese Eigenschaft ihrem Gatten verdankt. v

8) 8.u.8. 66 iber die Frage, ob der Ursprung des leeds yduos in den primi-
tiven und volkstimlichen Gebriuchen liegt, zu denen die Maibrautschaft gehort.
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diese Sondergottheit zu einer groBen Gottin von umfassenderer Be-
deutung und zuletzt zur Himmelskonigin erhoben, ldBt sich in allen
Einzelheiten nicht erraten.

Eins ist aber fir den Herakult unbestreitbar; seine ortliche
Beschriinktheit.!) Thre Feste entbehren fast alle eines Individualnamens;
sie ist also als fertige Gdttin eingefithrt worden. Die Alten betrachten
mit Recht Argos als das Stammland der Hera; dann kommt ihr Kult
haufiger vor in den nichstliegenden Landschaften des Peloponnes in
der Gegend von Korinth, in Arkadien und Sparta, schlieBlich in
Bootien und auf Eubda, sonst nur vereinzelt. Zu der gemein-
griechischen Himmelskonigin ist sie erst durch die Rezeption in das
Epos geworden.

Herdien in Argos.

Mit Argos wird der Anfang fiiglich gemacht. Hera hatte hier
mehrere Kulte und wahrscheinlich auch mehrere Feste. Bekannt ist
nur dasjenige, das mit dem 3¢ “doyovs éomls genannten Agon ver-
bunden war. Da die Herafeste fast alle ohne Individualnamen sind,
ist es unmoglich zu entscheiden, ob alle iiber Heriien in Argos er-
haltene Nachrichten dieser Feier gelten oder nicht. Auf den Kult
der Hera Antheia bezieht man eine Nachricht bei Pollux, aus der
hervorgeht, daB bei dem Fest der Hera blumentragende Midchen
einen Tanz zu Flotenbegleitung auffiihrten; die Melodie, vielleicht
auch der Tanz wurde ispdxiov genannt.®) Das ist nur eine auf den
Namen Antheia gestiitzte Vermutung.®)

Die Spiele wurden wenigstens spiter auf dem Burghiigel Larissa
abgehalten in demselben Stadium, in welches auch die nemeischen Spiele
verlegt worden waren (Paus. 2,24,2). Die religiose Feier fand an
dem beriihmten von den Amerikanern ausgegrabenen Heraion zwischen
Argos und Mykeni statt; es war das Hauptheiligtum des Landes,
nach dessen Priesterinnen die Jahre gezihlt wurden. Die Kuh spielt
hier in dem Kult und den Festgebriuchen wie in den Mythen der
Hera eine groBe Rolle. Unter den alten Funden vom Heraion
ragen eine bronzene und eine elfenbeinerne Kuh hervor. Der Tempel
lag auf einer E¥foix genannten AnhGhe und scheint heilige Rinder-

1) Vgl. Wilamowitz, Eur. Herakl.? 1, 48.
2) Poll, 4, 18 iepdxsoy 3¢ 10 'Aoyolixdy (sc. uélog), & tals &vdespdoois év
"Hoas émnbdlovy. Vgl den yépavos genannten Tanz auf Delos.

8) 8o u. a. Roscher, RL. 1, 2076; Juno und Hera 8. 79 verband er es da-
gegen mit den groBen Herilen.
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herden besessen zu haben.!) Ein groBartiges Opfer wurde verrichtet;
bundert Rinder wurden in einem langen Zuge nach dem Tempel ge-
filhrt, dort geopfert und ihr Fleisch unter den Biirgern verteilt; mit
Recht also wurden die Heriien auch Hekatombaia genannt.!) Wohl war
das Rind das gewdhnliche Opfertier; hier aber war es besonders geboten.®)

Noch ist kein Zeugnis aufgefunden, das die Feier ausdriicklich nach
dem Heraion verlegt; dies geht aber aus dem Bericht iiber die Fahrt der
Priesterin hervor in der bekannten Geschichte von Kleobis und Biton,
die sich vor den Wagen spannten und ihre Mutter nach dem Heilig-
tum zogen, als das Rindergespann nicht rechtzeitig eintraf!) Das
Heiligtam, wohin die Priesterin fahren mufte, lag 45 Stadien von
der Stadt, das stimmt ungefihr mit der Entfernung zwischen Argos
und dem Heraion. Herodot sagt zwar ol fdsg, mit Recht versteht man
aber darunter Kithe. Die Priesterin fuhr mit dem Gespann der Gottin,
wie die Priesterin der Artemis Laphria in Patras, die von einem
Hirschgespann gezogen wurde; ob sie aber wie diese die Gottin dar-
stellt), ist zweifelhaft; sie kann auch nur in ihrer Eigenschaft als
Priesterin zu Wagen in dem Zug mitfahren.’) Jedenfalls scheint doch
diese Ansicht besser begriindet als die von Roscher, daB sie als die
voppevrpie der Gottin auftrat’); man wiirde dann mit Farnell
CG@S 1,187 sich zu der weiteren Annahme gendtigt sehen, daB auch
das Bild der Hera in der Prozession von Argos nach dem Heraion
mitgefiihrt wurde, das ist aber der umgekehrte Weg.

1) Arg. 3 zu Pind. N. p. 426 Bockh ol & (sc. pacl Neuéay xindfivar) &xd
tdy fody tdy Oxd “Agyov vepopbvay dv 1 ymeiw, ol fowy "Heas l2eal wird auf
das Heraion bezogen, vgl. Roscher, RL. 1, 2076.

2) 8chol. Pind. Ol 7,152 relslsar 3% xard td "deyos t& "Heaser % ta ‘Exa-
tépPosa Fi& ©d Exardy fois Fbscdae tff v o A adloy domls yudxf), ol 3}
otépavor $x pvesivng. “Adag — — — — — — ‘Exaréufease 0 & &yoy Aéysrar,
8r. mopnfis psyding meonyodvrar #xardy féeg, ods véuos xesavouslodar x&os tols
xoMizens (vgl. Parthen. c¢. 18). Dieser Name begegnet auch in Siegerlisten
CIG 1515, 1715, 1G 1I, 1867, sonst gewbhnlich # #f “deyovs é&oxls. "Hooix zi
év "doyes 81G* 676.

8) Vgl. Seneca, Agam. 364f. ad tua comiunx candida taurs delubra cadet,
nescia arairi, nullo collum signata sugo; er hat den argivischen Kult im Auge.

4) Herodot 1, 81 dodong derfis t§ "Hey rolos Agysiose ¥dss xdvrag vy unréea
abtdy Lebyst xopoOfyas dc 10 igdw, ol 3¢ o fésg xsi. Vgl Palaiphatos c. 51
&uafe fody to yodpa Aevxdy xti.

6) Das nimmt Back an, de Graec. caeremoniis, in qu. hom. deorum vice
fung., Diss. Berlin 1888, 8. 4.

6) Dies ist ohne Zweifel das Richtige, s. Deubner, Berl. Ph. Ws. 1905, S.1404.

7) Roscher, Juno und Hera S. 79.
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Es ist verfihrerisch, mit Roscher in dem argivischen Fest einen
legbog pduog zu sehen und es ist leicht moglich, daB er es auch war,
streng beweisen 1Bt es sich aber nicht. Was Roscher a. a. 0. 8. 79
anfiihrt, hilt genauerer Priifung nicht stand. DaB die Kline der Hera
im Heraion!) ein Brautbett sei, ist Vermutung; sie kann fiir
Theoxenien bestimmt sein oder ein einfaches Weihgeschenk wie der
gleichzeitig erwihnte Schild des Euphorbos. Wahrscheinlich ist
die Glosse Adysove?) auf eine Hochzeitsfeier der Hera zu beziehen,
denn das Wort hiingt doch wohl mit iégog zusammen®); hier wissen
wir aber nicht, ob dies Opfer zu den groBen Heriien gehort. Doch
war der Mythos von der Vereinigung des Zeus und der Hera auch
in Argolis auf dem Kuckucksberge lokalisiert!), und muB Zeus in
dem Heraion eine bedeutende Rolle gespielt haben, da seine Geburt
in den Tempelskulpturen, wahrscheinlich in dem &stlichen Giebelfeld,
dargestellt war. Die Hochzeit des Herakles und der Hebe auf einem

Altar im Heraion (Paus. 2,17,6) war vielleicht als Parallele zu der.
Hochzeit des Zeus und der Hera gedacht. DaB Demetrios Poliorketes-

als Agonothet der Herden gerade bei diesem Fest die Schwester des
Pyrrhos heiratete, ist nicht ohne Wahrscheinlichkeit in diesem Sinne
gedeutet.®) Bei seiner AnmaBung, in Athen Athena seine Schwester
zu nennen, wiirde ein #hnliches Nachiffen der heiligen Hochzeit sehr
gut zu ihm passen.

Da das Wasser des Baches Eleutherion im gottesdienstlichen
Gebrauche bei Reinigungen und Geheimfeiern verwendet wurde®), darf

1) Paus. 2,17,3 év dsfia 8¢ xlivn vijg "Heas xal évddnpe &oxis.

2) Hesych 8. v. dégeeva dxd ‘Aeysiov 1) Bvole éxizalovuérn <f) "Hog.

8) Von 24z0¢ und ¥evog (?) P-R. 166 A. 2.

4) Paus. 2, 86, 2 vgl. m. 17, 4; Schol. Theokr. 15, 64 Zeus sollte in der Ge-
stalt eines Kuckucks Hera dberlistet haben, und der Kuckuck krdnte das Zepter
des Herabildes in Heraion.

Die von Preller, Philol. 1 (46) 349 hervorgezogene Confesgio S. Cypriani
(Acta Sept. Sanct. VII p. 222, Antwerpen 1760) spricht von Heramysterien #fi8or
xal &y “doyer, &v 1 viis "Hoos vederf), Suvii¥ny éxsl Povlag dvbrnrog, &éeos =meos
«lddoa xal aldégos meos déoa, Fux 3 xal yiis meds Hdwe xal Bdaros meds déga.
Sie sind sichtlich auf der Vereinigung von Zeus und Hera saufgebaut; bei
der Spitzeit der Quelle ist es aber unsicher, ob eine alte lspds yduos-Zeremonie
zugrunde liegt, ebenso ob diese Mysterien mit dem von Paus. erwiihnten Geheim-
kult (s. u.) zu verbinden sind.

5) Plut., Demetr. 26; von Roscher, Juno und Hera 8. 33.

6) Paus. 2,17,1 §ef 3% xazd: iy 486y (sc. nach dem Heraion) $0we 'Elsv-
déioy xadodusvoy: yodvrar Ot abrd meds xaPdeoix «i meel tO lsedy xal tay
dvady &g tag dnmogerfrovs.
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man sich fragen, ob unter diesen nicht auch eine der recht gewohn-
lichen Badezeremonien des Gatterbildes mitinbegriffen ist; als Analogie
kann man auf die Erziblung hinweisen, da Hera bei Nauplia jihrlich
in der Quelle Kanathos badete und dadurch ihre Jungfriulichkeit
wiedergewann, was lingst auf einen wirklichen Kultgebrauch, das
Brautbad der Gottin, bezogen worden ist.') Von dem Gewichs dareplmv,
das an den Ufern des Baches wuchs, wurden der Géttin Krinze ge-
flochten. Wenn man mit dem von Pausanias a.a. O. iiberlieferten
Geheimkult die orgienhafte Nachtfeier vergleicht, die Seneca in seinem
auf argivische Gebriiuche zielenden Preis der Hera erwihnt®), und
sich erinnert, daB der Landstrich unter dem Heraion Prosymna ge-
nannt wurde®), welcher Name sich zu der mit Mysterien gefeierten
Demeter Prosymna in Lerna und dem Prosymnos ebendort stellt, gibt
das mancherlei zu denken, aber keine sicheren Folgerungen.

Leider ist also unser Wissen von dem wichtigsten und groBten
Herakult tiberaus diirftig und sind wir allzusehr auf das Raten hin-
gewiesen. Unsicher ist anch, ob wir einige weitere Erwihnungen des
Herakultes in Argos verwenden diirfen, um das Bild zu ver-
vollstindigen. Die év®sopdpor sind schon erwihnt worden. Euripides
hat wohl eben dieses Fest im Sinn in seiner Elektrat), gibt aber
keine individuellen Ztige; denn daB Jungfrauen teilnahmen, ist eigent-
lich selbstverstindlich. Dagegen ist es wohl wegen des Wortchens
fo gesichert, daB der von Aneas Tacticus und den Paroemiographen
erwihnte Festzug von bewaffneten Jiinglingen einen Teil der Fest-
prozession bildete, die dem Wagen der Priesterin und den Opfertieren
von Argos nach dem Heraion das Geleit gaben. Darin dfirften auch

Jungfranen mitgezogen haben.®)

1) Paus. 2, 88,2, Geheimlehre éx tederijs, fi» &yovor i) ‘Hee; Roscher, Juno
und Hera 8. 76.

2) Seneca, Agam. 862f. tibs votsvam matres Graiae lampada iactamt.

8) Paus. 2,17, 1f. Euboia hieB die AnhShe, auf der der Tempel lag, Akraia
war der Berg dber, Prosymna die Niederung unter dem Tempel: in der Tempel-
legende die personifizierten TSchter des Flusses Asterion und Wirterinnen der
Hers. Prosymna scheint doch mehr als eine bloBe Personifikation zu sein; teils
ist es eine auffillige Lokalbezeichnung, teils ist sicher Statius, Theb. 1, 888 celsae
Junonia templa Prosymnae nicht, bloB weil Prosymna die Wirterin der Hera war,
darauf verfallen, der Gottin selbst diesen Namen beigulegen.

4) Eur., Elektra, 171 6y reiralay xcgbodovew Buelay Aeyelor: n&oos 32
xag’ "Hoay péllovery mapdevixal orslyaw.

5) Aneas Tact. 1,17 doerfls yde mavdipov ¥o tfis mbleas ‘Agyrlas yevo-
pévng dEfiyoy =moumiy oby Gxlog &y dv Hlxle cvgvdy. Die ParSmiographen
(Diogen. 1, 58 = Apost. 8, 27, Zenob. 2,8, Makar. 8,28 usw.) erzihlen, daB Jiing-
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Her#en auf Agina

sind durch eine Pindarstelle und die Scholien dazu bekannt.!) Die
Scholien erkldren sie fiir eine Imitation des argivischen Festes. Es
diirfte ein agonistisches Fest mit wenig religiosem Gehalt sein; es
mangelt vollig an Nachrichten dariiber.

Herafest in Sparta (?).

Die von Athenéius erwihnte Bekrinzung der Hera in Sparta?)
hat wohl bei irgendeinem Feste statigefunden; Roscher nimmt an, daB
es ein Brautkranz war, was sich leider nicht beweisen liBt. Der
Monat Heraios (gleich Hekatombaion) deutet auch auf ein Herafest.
Es gab viele Herakulte in Sparta, aber ihr Verhiltnis zu dem Fest
ist nicht diskutierbar.

Tonaia.
(Heréen auf Samos.)

Der Herakult auf Samos gehort wegen des beriihmten, von
Rhoikos erbauten Tempels zu den bekanntesten. Er wird von Argos
hergeleitet. Nach Pausanias 7,4,4 war der Tempel von den Argo-
nauten gegriindet, die das Kultbild von Argos mitgefiihrt hatten.
Nach dem Samier Menodotos bei Athendus 15 p. 672 A wurde die aus
Argos fliichtige Gattin des Eurystheus, Admete, Priesterin in dem
schon bestehenden Tempel, d. h. sie hatte den bestehenden Kult be-
griindet. Ob ein Kern Wahrheit in diesen Erzihlungen steckt, oder
der samische Kult nur an Argos affiliiert worden ist, weil dieser Kult
der berithmteste war, ist nicht zu entscheiden.

linge, die sich rein erhalten hatten, in dem Zug Schilde tragen durften, und
erkliren den Namen (7 #£ “doyovs donls) daraus. Das ist doch ein Autosche-
dissma, wie die andersartige erbiirmliche Erklarung bei Zenob. 6, 53. — Inwieweit
man Dion. Hal, Ant. rom. 1,21 6 tfis "Hoas veds &y Daleole xatesxsvasudvos og
év-"Aoysr, IvBa xel tédy Qvnmolidy o redmos Gpotog fiy xed yvyalxes leoel Ssex-
wadovoar ©d téuevog 7 ve Asyouévr xavnpdees dyvi) yduey xals xeraeyoudyvn rdv
Dopdroy yogol te xaePévay duvovedy thy Pedv ddals mateloss fir den argivischen
Kult verwenden darf, ist eine sehr miBliche Frage. Am liebsten sollte man die
Stelle auBer Betracht lassen. In der Kultvergleichung begniigt sich Dionysios
mit sehr oberflichlichen Ahnlichkeiten wie Hippokrateia und Consualia 1, 88,
Lykaia des Pan und Lupercalien 1, 80.

1) Pind. P. 8,79 "Hoas t’ &ydv’ émigdoiov. Schol. z. St. év Alyivy ‘Hoolwy
byopbyar xate pluncwy tod éy "Agyes dydvos.

2) Athen. 15 p. 678 A. ITvledr' ofras xadelrar ¢ orépavos 3v ) "Hea

84, Aol

4 e, &5 enowy Idugpilog.
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Es ist wichtig, zuerst durch die Zeugnisse der Miinzen und
andere Nachrichten festzustellen, daB Hera auf Samos die Braut war
und ihr Fest ein lsgpdg pduog, was bei der Deutung der von Athenius
erwihnten Riten im Geddchtnis zu behalten ist. Es ist allgemein an-
erkannt, daB ein auf samischen Miinzen vorkommendes Heraidol, das
Polos, Schleier und an den Handgelenken lange wollene Binden trigt,
das alte von Smilis verfertigte Bild darstellt, und daB die Gottin hier
in briutlichem Schmuck auftritt.!) Dies iiberliefert unmittelbar Varro,
ebenso daB das jihrliche Fest mit Hochzeitsriten gefeiert wurde.?)
Diese Festgebriuche haben den itiologischen Mythos veranlaBt, daB
die Hochzeit des Zeus und der Hera auf Samos stattgefunden hatte?),
und die auf Samos bestehende Sitte des Kiltganges hatte in dem
Mythos einen Niederschlag gefunden, indem jene Sitte damit begriindet
wurde, daB Zeus und Hera dort schon vor ihrer Ehe Umgang ge-
pflogen hiitten.*)

Das samische Fest war also eine heilige Hochzeit; in den iiber-
lieferten Kultgebriuchen aber, besonders in dem Hauptritus, der
Hinausfihrung des Tempelidols, gibt es keine Spur von Zeus oder
einem Gatten iiberhaupt. Diese Zeremonie heiBt Tévara®), wogegen
das Fest von Duris einfach Heriien genannt wird.®) DaB aber die

1) Overbeck, Gr. Kunstmythol. 3, 18ff. und Miinztf. 1.

2) Varro bei Lactanz, Imstit. div. 1,17,8 simulacrum (sc. Junonis) in habstu
nubentis figuratum et sacra eius anniversaria nuptiarum ritu celebrantur.

3) Augustin., Civ. Dei 6, 7 sacra sunt Junonis et hoc in dilecta insula Samo
celebrabantur, ubi nuptum data est Jovt u. a.

4) Schol. 5 296, vgl. Schol. 4 609; schon von Homer gekannt = 295f.
oloy Grs modrdy xeg fuioyécBny @ilbenre els sbwiy gosravre, @llovs Mjdorre to-
xfes. Vgl Robert, Stud. zur 1lias, 468; Roscher, Juno und Hera 8. 77f.

5) Athen. 15 p. 872 Cf. Das Tempelbild wurde von Tyrrhenern geraubt, da
sie nicht von der Stelle kamen, éfeveyxauévovs tijs vedg 10 flebras dxoBéodar
el tov alywddy xal Ppadra abrd moujoavrag wsidesls &xalldrracdar. tils
9% ‘Adusrns fodey dnlwodons Br td fefras fpavichn xal Insheems yevoudvrg
woaly udy abrd tobs fnrodvras éml tijs févos, ws 3 I Paefdeove Ké&eas dwo-
vofjoavtag adrduaroy &modedoaxévar meds T AMyov Bweduiov dmegsisacdar xecl
todg sdunxsovdsovg tdy xhddwy Exardomdey émisnacapévovs weguatdfjoat wdvroley.
iy 8% ‘Adusiny Moasay adtd ayvicas xol crijcas mdlw éxl vod fd@oov, xabdme
wpbregoy fdovro. dibmae € dxelvov xad® fxacroy ¥rog dmoxoplfsc®or o Pedras
sy oy géve xal doayvifecdar Paisrd te abrd maearidicdarc xal xalslcdar
Tévasa Ty dogrsfy. Aus Menodotos’ T& xord tiyy Zduoy ¥vdofe.

6) Athen. 12 p. 625 E msel 8 rfls Zouioy tovpfis dodeis icroedy maQu-
tiduras ‘dolov moufuara, 8ri dpbeovy ylddvag msel vols fecylossy xal iy
dopripy &yowesg dv “Hooloy iPddifoy xarexteviouévor tig xdpas éxl ©d usrdgesvoy
zal rovg Huovs.
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Tonaia derselben Hera galten wie die Heriien, ist unzweifelhaft, da in
beiden Fillen der Kult aus Argos hergeleitet wird!); da die Tonaia-
zeremonie das Ctepriige hohen Alters trigt, dem ehrwiirdigen, alten
Xoanon gilt und durch eine umsténdliche &tiologische Erzihlung er-
klirt wird, filhrt alles darauf, daB die Tonaia der Hauptritus der
Heréien waren, der diesen speziellen Namen fiihrte. Als Agon wurde
das Fest mit dem geldufigen Namen (Herdien) genannt.

Das alte Xoanon der Hera wurde an einem bestimmten Tage nach
dem Gestade gefiihrt, dort gereinigt (selbstverstandlich gebadet wie in
Nauplia); es wurde dann gegen ein Geflecht von Keuschlamm (Lygos)
gelehnt und mit den lingsten Zweigen des in der Nihe wachsenden
Keuschlammgestrinches umwunden?); Kuchen wurden ihm vorgesetzt.
Darauf entfernten sich die Priesterin und die Beteiligten. Nach einer
Weile gaben sie vor, das Bild zu suchen ynd zu finden.!) Eine wie
groBe Rolle der Keuschlamm bei Hera spielt, zeigt noch die Erzihlung,
daB sie unter einem Keuschlammbaum geboren worden sei, der in
ihrem heiligen Bezirk am Ufer des Baches Ismaros stand (Paus. 7, 4, 4).

Die Deutung als Hochzeit ist allgemein gebilligt, obgleich in dem
Ritus selbst wenig darauf deutet. DaB das Vorsetzen von Kuchen
eine Art von confarreatio bedeuten sollte, ist nur Vermutung?);
viel eher spricht fir eine solche Auffassung, daB das Bild flir eine
Weile allein gelassen wird, wihrend der man den Besuch des
Gatten annahm. Das Suchen und Finden erinnert lebhaft an das
Finden des im Wald versteckten wilden Mannes in Tirol und Thiiringen
oder des SchoBmeiers zu Deuna?), welche beide in Laub eingehiillte
Darsteller des Vegetationsdémons sind.

Doch wird man einwenden, daB der Keuschlamm, der die ge-
schlechtliche Enthaltsamkeit fordern soll, ein sonderbares Brautlager
sei. Hier hat aber aus bestimmten Griinden eine Bedeutungsverschie-
bung stattgefanden. Der Keuschlamm wirkt auf das weibliche
Geschlechtsleben ein, indem er bei krankhafter Menstruation und als
milcherzeugend verwendet wird, kommt aber als den Geschlechtstrieb
herabsetzend nur in Verbindung mit den Thesmophorien vor®), und

1) Vgl. Paus. 7, 4,4 und Athen. 12, p. 5625E mit Athen. 15, p. 672.

2) Vgl. die #tiologische Geschichte 8. 47 A. 5.

8) Welcker zu Schwenks etymol.-mythol. Andeut. S. 277; Roscher, Juno
und Hera 8. 78.

4) Mannhardt, BK. 888ff. und 848; Ahnliches auch in Schweden. Vgl. das
Suchen des Hylas.

5) Belegstelle und weitere Zitate s. Wagler in P.-W. s. v. Agnos.




Tonaia. (Herflen auf Samos.) . 49

zwar wurde er nach dem Zeugnis Alians, NA. 9, 26, nicht wahrend
der Enthaltsamkeitstage in das Bett gestreut, sondern zu Lagerstitten
(ovepddeg) verwendet. Mit der Enthaltsamkeit hat er nichts zu tun, das
zeigen am besten die gzifddsg bei den milesischen Thesmophorien, in
die Pinienzweige, die gerade die entgegengesetzte Wirkung haben
sollten”), gesteckt wurden. Da man sich aber durch Enthaltsamkeit auf
die Thesmophorien vorbereitete, hat man das primitive Lager als Mittel
fiir diesen Zweck betrachtet, und so erhielt der Keuschlamm im An-
schluB an den d&yvdg dhnlich lautenden Namen #pvog seinen uns ge-
liufigen Ruf. Urspriinglich hat man ihm die Kraft zugeschrieben, auf
das Geschlechtsleben heilend und forderlich einzuwirken; da ist es
natiirlich, daB er bei dem Fruchtbarkeitsfest der Thesmophorien als
Lager dient und bei der Hochzeit der Hera das Brautbett bildet.
Von der Pracht und dem Luxus, der bei dem Fest entfaltet
wurde, gibt Duris nach dem Epiker Asios?) ein lebhaftes Bild, das
indessen doch meist die Kleidung und den Schmuck der Feiernden
schildert. Man erinnert sich der "Tovsg fAxsylvwvsg des homerischen
Hymnus?®) In der Zeit nach dem peloponnesischen Krieg, als man,
um der Schmeichelsucht genug zu tun, nicht mehr zdgerte, auch
die Qotter zu listern, wurde das Fest zu Ehren des Lysander in
Lysandreia umgetauft.!) Das Fest war mit Agonen verbunden.’)

1) Vgl. Deubner, de incubatione 46 f.
2) Vgl. 8.47 A.6. Die Verse des Asios (fr. 18 Ki.) bei Athen. 12 p. 626 F.
o} & abrog goiraoxor 8xos xloxduovg xrsvisawro
sls "Hoag séuavog, xemwvxaopévor sfpact xalols,
yrovéoias gizdos médoy yBordg sbeéog alyov:
zed0ace A xogbufar €x’ abrdy térriysg B
zalsas & foeebyr’ dvduw yovddois dvl dsepols,
daiddisos 3% yluddves &9 dugl Poagloowy foay.

8) Diese Schilderung dahin zu deuten, daB ein Kleidertausch zwischen den
Geschlechtern wie an gewissen Aphroditefesten stattgefunden hitte (Farnell,
Arch. f. Rel.-Wiss. 7 (04) 82), ist unerlaubt.

4) Plut. Lys. 18. Die AnmaBung dadurch zu mildern, daB Lysandros als
Name des Todesgottes und die Heréien als Totenfest aufgefaBt werden (Usener,
Gbttern. 861), scheint unmdglich. Lysander wilrde sich durch diese Besziehung
wenig geschmeichelt gefithlt haben. Wenn man den Namen Lysandreia auch
fir alt halten sollte, wird man doch kein Herafest als Totenfeier aufweisen
kdnnen. DaB Heraion an drei Orten Monat der Totenfeier ist, hat keinen ur-
siichlichen Zusammenhang.

Ob Hesych xenolncide: by Zamwaxj Bveig % MEs géestar, 3oy 8ve pden
ispeloy Aéysras auf das Opfer an Hera oder ein anderes sich begieht, ist ungewis.

6) Eine hierher gehdrige Siegerliste auf Samos gefunden JHS 7 (86) 147;
andere in Stamatiades’ Samiaka Nr. 44, 1—4, Nr. 58 =& psydia dsfcrd ‘Hoalc.

Nilsson, Griechische Feste. 4
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Daidala. .

Das merkwiirdigste Herafest sind die auf einem Gipfel des
Kithairon von den Platiern gefeierten Daidala. Ausfiihrliche Schilde-
rungen des Festes geben Pausanias') und Plutarch in einer von
stoischen Doktrinen durchsetzten Schrift ITspi zéy év ITiarauais
deddéiov, von der Eusebius einen groSeren Auszug bietet.?) Es
gab groBe und kleine Daidala; jene sollten jedes sechzigste und
diese jedes siebente Jahr gefeiert werden. Das stimmte aber offenbar
nicht; Pausanias und sein Cicerone haben ohne Resultat nachgerechnet
(a.8. 0. § 3). Zwei Hypothesen sind aufgestellt worden, um den Fest-
zyklus zu erkliren. K. O. Miiller meint, daB ein Mondjahr von neunund-
zwanzigtigigen Monaten zugrunde liege®); Usener nimmt siebenmonatliche

1) Paus. 9, 8,8 daidaix ofy &yoveary ol IMlasaists éogriy &’ Erovg éfdduov
uéy, o¢ Ipaoxey & tdv émiymeiny EEnynuils, dAndsl pévror 1byw 8’ éldddovos xal
od rododrov gedvov. — — — — 89’ o0 & By xadecB, tepbrreg mowobory d&xd
todrov ¢80 daldadoy: dwidaloy yae 0% xal o Edavoy abrd vopdfover. b. tabeny
wiy i3l ol IMataisly dogriy &yovor, daldale wxes Svopdfovess: duiddioy Ok
foeri)y tdy psydiwy xal ol Boiwrol 6gio cuveografoves, &’ dfnxosrod 3} &yovoww
Yovs. — — — Edavo O recoapsoxaldsxa Feoiud ogialy dors xat’ dvicvrdy Fxaovos
nagaoxsvacdivea &y deddiows vols pexgols. 8. Tabra dvaigobyrar xiifoq Miazauals,
Kopovalos, Osomisls, Tavayeulol, Xaipmrels, Oogopéyior, Asfadsls, Onfatos. — — — —
téy 3b molisudroy dndoa fotly fldscovog Adyov, cvvréleiay algodvras. 7. o 8%
&yadpa xoouroavres * * mags tdy ‘Acomdy xal dyadévrsy éxl Gpafay, yovalxe
dpiozior wougadreiay: ol d% adfis xineodyrar xad’ fvrva tdfy Tyy mopmiy
éydfoves: ©d &’ dvrebBey vis dudfas &xd vob xotapod mds dxgoy tdy Kidaiodve
éladvovow. sbreémioras 34 ooy dxl ©jj xoeuyj tod Soovs fouds. moobos 3 tedxg
zotpds zdy Poudy- Ebda teredymve doudfovtes xods EAAnie svyridéacs xavk sadrd xal
sl APy éxoiobyro oixodoplay, 8idearvres Ot ds pos @obyava émploovery. 8. ai
ply & mblag xal v& véln Odflesay Odoavres ofj "Hoq Poby Fxacvor xal rabooy
td i, v lepsla olyov xal Sopapdroy xifen xal v& daldale duod xedaylfovew
énl vob fopod, idibrar It dxdoo 8 Bdoveww ol xloderor: zolg 3k ody duolms
Svyapévory T& Aemsdraga Ty moofidray dbasy xadisrnxe, xabayifuy b v lsgelx
duolog mdvre. by 36 opioe xal abdrdy tdv foudy énidofdy vd xde dEarifimee.

2) Euseb., Praepar. euang. 8, 1, (6) Zeus will die zirnende Hera zur Rick-
kehr zwingen. ovvegyodsrog 3¢ tod ‘Aladxouérovs xedpa Tsudvrag adrods sbxséavoy
xol mayxdny dody poepddxt vs adriy xal xarasrelies yopgixdg, daddiny xeoo-
ayogedoavras: slve ofrwg dvapélwscdas pdv tdy dudvatov, lovred 8t xoulfsw
tas Toiravidag voppag, adlods 3 xal xdpovs tiy Boiwslay waeusysly. xspas-
vouévary 32 rodrwy obxérs tiy "Hear xapreeely, dA& xarafitcay éx tod Kidaiedwos,
tdy Maraldoy alt] yovaxdy dxouévay dx’ beyis xal fnlorvniag Héovoay é19sly
meds Td¥ ik, xal Tod mhdouaros paveeod yevopbvov diadlaysloay pste yuels xal
yélaros abeiy vvpgayoyely: tiudy 0t td Eodvp meooPelvar xal daldala tiy dopeiy
meodayogedont, xnavaxadses 82 Spws abrd, xeinee &pvyov 8y, dxd Enrorvmics.

8) K, O. Miiller, Orchomenos 222f. Das Mondjahr 848 Tage; 68 >< 848 ung.
= 60 Sonnenjahre; jedes siebente Fest also groBe Daidala.
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Jahre an'), was sehr unwahrscheinlich ist. Ich mache aber die
Worte, womit Miiller das Unsichere seiner Erklirung eingesteht, zu
den meinen, a.a.0. 8.223 A.1: ,Wir setzen hier freilich astronomische
Kenntnisse in der Urzeit Griechenlands voraus, die wir hier am
wenigsten erweisen knnen.“ Ein so komplizierter Zyklus kann nicht
urspriinglich sein. Die Sache wird einfach darauf zu reduzieren sein,
daB dieses Fest ebenso wie viele anderen, zu denen ein groBerer Apparat
gehorte, aus Geldmangel und Unvermdgen, wie wir so oft auf den Steinen
lesen, unregelmiBig gefeiert wurde. Man suchte die UnregelmaBigkeit
zu verdecken durch das Fabeln von einem vieljihrigen Festzyklus;
daher war die Mithe des Pausanias, der die Kontrollprobe auf die An-
gaben machen wollte, umsonst.

Die kleinen Daidala bestehen nach der wiederholten Behauptung
des Pausanias nur in dem Auswihlen des Baumes, aus dessen Holz die
bei den groBen Daidala vorgefiihrien Holzpuppen (die Daidala) gefertigt
wurden. Es geschah so, daB man in einem Eichenhain nahe Alalko-
menai beobachtete, auf welche Eiche ein Rabe, der ein hingelegtes
Stick Fleisch geraubt hatte, sich niederlieB. Die vierzehn jedes
Jahr (so!) bei den kleinen Daidala verfertigten Xoana wurden bei
den groBen durch Los unter die bdotischen Stidte verteilt. Diese
Anordnung sieht sehr gekiinstelt aus; man wird nicht glauben, daB
die Platder bei den kleinen Daidala bloB die Xoana verfertigt haben
und sie dann liegen lieBen; sicherlich wurden sie auch dann in feier-
lichem Zug herumgefithrt. Mitunter wurden aber die Daidala besonders
glinzend gefeiert unter Teilnahme der in § 6 genannten bdotischen
Stadte, und dieses groBartige Fest wurde groBe Daidala genannt, und
eben dieses beschreibt Pausanias.

Beide Berichte, die einander ergiinzen, fassen die Feier als
eine Hochzeit auf. Hera wird die Braut, Nvugsvouévy genannt.?)
Die Eiche, aus der man das (die?) Xoanon fertigt, wird durch ein
besonderes Vogelorakel in einem Eichenhain bei Alalkomenai aus-
erlesen. Das Bild wird nach dem FluB Asopos gefithrt und erhilt
in ihm das Brautbad, das nach der Legende bei Plutarch die trito-
nischen Nymphen bringen. Es wird darauf mit briutlichem Schmuck
und Schleier angetan, auf einen mit Kithen bespannten Wagen gesetzt,
eine Priesterin steht nebenbei als Brautfilhrerin, die Menge folgt

1) Rh. M. 58 (03) 858, A. 2.
2) Paus. 9, 2, 7. Nvugsvopéyny 02 iy dsdy éxl Adyp toidds Svoudfovery
(Hera in Plataiai), folgt das Aition der Daidala.
4®
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schwiirmend unter Flstenmusik und Jauchzen wie bei einer Hochzeit.
Der Zug geht auf die Hohe des Kithairon hinauf; auf dem Gipfel ist
ein Altar von Holz aufgebaut; die viereckigen Klotze sind wie die
Quadern eines Hauses aufeinander geschichtet, und zuoberst ist Reisig
gelegt. Hier opfert jede Stadt der Hera eine Kuh und dem Zeus
einen Stier; die Opfer wurden mit Wein und Weihrauch gefiillt und
zusammen mit den Holzpuppen verbrannt. Privatleute opferten auch,
jeder nach seinem Vermogen, die Armen kleine Tiere. Alle Opfertiere
wurden aber ganz verbrannt, zusammen mit dem Holzaltar; es mrd
also kein Opferschmaus abgehalten.

Bei dem Hochzeitszug ist nur von einem Bild die Rede, ob-
gleich alle zu dem HolzstoB mitgeftthrt werden. Entweder spielt
eine Puppe die Hauptrolle oder, was wahrscheinlicher ist: jede stellt
fiir sich die gottliche Braut dar. Sie ist vierzehnfach dargestellt
worden, weil jede der acht genannten Stidte die ihrige hat und die
iibrigen sechs kleineren Ortschaften gehoren.') Die Zuteilung der
Puppen, ebenso die Ordnung im Zug, wird durch das Los bestimmt.
Gerade dieser Umstand, daB sie um die Ordnung losen, in welcher
die Wagen aufeinander folgen sollen, macht diese Annahme, daB jede
Gruppe ihr Daidalon hatte, wahrscheinlich. Denn wenn es nur einen
Brautwagen gibe, wire das Losen unndtig.

Der Zug war ein Hochzeitszug und das Daidalon auf dem Wa.gen
war die Braut, darin ist die Uberlieferung einig. ‘Die &tiologische
Legende erziihlt, daB Zeus und Hera einmal entzweit waren. Hera
hatte sich nach Euboia zurfickgezogen (Paus.) oder sich versteckt
(Plut.). Um sie zur Riickkehr zu veranlassen, lieB Zeus auf den
Rat eines Landesheros (Kithairon Paus., Alalkomenos Plut.) eine Holz-
puppe verfertigen und in briutlichem Schmuck auf dem Wagen einher-
fihren. Sie hieB Plataia, Tochter des Asopos (Paus.), oder Daidale
(Plut.), was nur eine Femininbildung des Wortes dafdadov ist, womit
die Puppen bezeichnet wurden — die Namen sind belanglos. Von
Eifersucht ergriffen eilt Hera herbei, reiBt der vermeintlichen Braut
die Schleier ab, lacht #iber den SpaB und wird mit Zeus versGhnt;
jedoch nagt an ihr noch ein Rest von Eifersucht, so daB sie die Holz-
puppe verbrennen lést: daher die Daidala. Die Sage betrachtet also
das Daidalon nicht als Hera, doch ist es in ritueller Hinsicht ganz

1) Die Vervielfachung beruht darauf, daB jede selbstindige Gemeinde ihr
Daidalon haben muB. Vgl. da8 Jede attische Kolonie einen Phallos an den
Dionysien nach Athen schickt.
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entschieden die Braut. Das religiose BewuBtsein hat sich in einen
der gewdhnlichen Widerspriiche verwickelt.!) Die Feier stellte eine
Hochzeit dar; in dieser erkannte man die heilige Hochzeit des Zeus
und der Hera, man nannte daher Hera hier Nvupsvousvy und opferte
Zeus und Hera. Anderseits filhlte man, daB das Daidalon doch
nicht Hera war; die Gottin wurde durch eine Seitentiir hinein-
gebracht. Dieser Umstand zeigt unweigerlich, daB das Fest urspriing-
lich selbstindig gewesen wund erst spiter der Hera beigelegt
worden ist. Dasselbe zeigt der Name des Festes, Jaldadc, der ein-
fach der Plural von daldalov ist, also nur die bei dem Fest vor-
gefiihrten Puppen bezeichnet. So sehr sind diese die Hauptsache.

Eine andere merkwiirdige, von Plutarch a. a. O. erzihlte Hera-
sage spielt auch auf dem Kithairon und scheint als Aition der Daidala
dienen zu sollen. Als er die eben angefilhrte Geschichte mitgeteilt hat,
fingt er wieder an mit deutlichem Hinweis anf diese: dsi 0% lomg
xal vd0v sdndéorsgov uitdov simelv. Zeus hatte die jungfriuliche
Hera won Euboia nach dem Kithairon weggefiihrt und dort heimlich
Umgang mit ihr gepflogen. Weil sie dort verborgen (iav@dvoven)
war, wurde sie Ayt genannt; die Ehe wurde zuerst in dieser Gregend
bekannt und Hera daher zsisle und yeprjicog genannt. Es fehlt
sber das eigentliche Aition, die Erklirung der Riten. Aus spiterer
Gelehrsamkeit stammen die Etymologie und der darauf gestiitzte Ver-
such, Hera und Leto zu identifizieren; da dies ausgeschlossen ist,
fragt es sich, ob das iibrige, das mit dem samischen Mythos identisch
ist, hier urspriinglich oder von dort entlehnt ist. Jemes wiirde vor-
aussetzen, daB der Kiltgang auch in Bootien heimisch war, was
sich nicht absolut leugnen liBt?), obgleich wir nichts tiber eine so
suffallende Sitte mitten in Griechenland vernehmen. Jedenfalls ist
die Verbindung des Mythos mit den Daidala so lose, daB er fir sie
kaum in Betracht kommt.

Es ist nun ein merkwiirdiger Brautzug. Von einem Gatten ist
keine Spur vorhanden, wenn man nicht dahin rechnet, daB die
Legende Zeus den Zug veranstalten liBt, oder daB Zeus neben Hera

1) Plutarch 188t Hera in dem Hochzeitszug die Braut begleiten (vvpge-
yoyetv); anderseits wird Hera in diesem Kult Nuvugsvoudsy (s. 0.), Tedsle und
Tapsfdeog (Plut. a. a. 0.) genannt, und ihr Bild in Thespiai war eben ein solches
Daidalon, Clem. Alex., Protrept p. 40 P. xal tfs Kidasoovlas "Heas év Gsonig
xoduroy dxxaxopudvoy.

2) Auch in der argivischen Sage pflegt Zeus Umgang mit Hera vor der
Ehe, Schol. Theokr. 15, 64 aus Aristoteles, xsol ‘Equibyns iseds.
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das Opfer empfingt, was spiitere Abiinderung ist. Die wahre Braut,
das Daidalon, hat keinen Gatten, und der Zug endet damit, daB sie
auf dem Scheiterhaufen verbrannt wird. Hier muB man einsetzen. Schon
Mannhardt, BK. S. 534, hat durch den Vergleich mit dem gallischen
Jahresfeuer die Erklirung angedeutet, die dann Frazer, GB.*1,226 ff,
ausgefithrt hat. Genaue Parallelen finden sich in den bekannten
europiischen (iibrigens auch auBereuropiiischen) Feumergebriuchen zu
verschiedenen Jahreszeiten, Johannes-, Osterfener usw.') Ein Feuer
wird auf einem Berg angeziindet, wie hier auf dem Gipfel des
Kithairon; in diesem wird wie hier eine Puppe verbrannt, gewShnlich
durch christlichen EinfluB Hexe, Judas, der Tod genannt. Das
ist eine Umdeutung, denn neben die Puppe oder an ihre Stelle tritt
auch der Maibaum. In beiden Fillen zeigt der Volksglaube, daB die
Handlung Fruchtbarkeitszauber war; Mannhardt hat sie speziell
als Sonnenzauber gedeutet. In das Feuer werden nicht selten auch
lebende Tiere hineingeworfen, keltische Sitten deuten auf ein ehe-
maliges Menschenopfer. Hier wurden die Tiere ja Zeus und
Hera geopfert; da aber alle beide von Anfang an mit der Feier nichts
zu tun haben, ist die Umdeutung evident.

Das Verbrennen des als Altar dienenden HolzstoBes, der einem
Hause iihnelt, mitsamt den ganzen Tierkdrpern verbindet die Daidala
mit einer Reihe von Festen, die vereinzelt behandelt werden miissen und
daher nicht zu ihrem Recht kommen: die Laphrien in Patrai und
Hyampolis, das Opfer an Isis in Tithorea, das Stepterion in Delphi,
das Opfer an Koronis in Titane und an die Kureten in Messene. Alle
diese “Opfer’ sind gleichartig und entsprechen den modernen Jahresfenern.
Der sogenannte Altar ist eigentlich ein Scheiterhaufen, oft als ein Gebdude
ausgestattet, und wird mitsamt den Tieren ganz verbrannt. DaB die
Tiere ganz verbrannt werden, ist ein bemerkenswerter Umstand, da
die Opfer mit Ausnahme des delphischen deutlich nicht als
chthonische oder als Siihnopfer aufgefaBt werden; in Patrai und
Messene werden die Tiere sogar lebendig in die Flammen geworfen,
wie bei den Jahresfenern; dies war das Urspriingliche, aber die Sitte,
das Tier als Opfer zu schlachten, hatte anderwirts dazu gefihrt,
diese Grausamkeit aufzugeben.

Bei den Daidala geht ein Hochzeitszug voraus als erster Teil
des Festes. Zu dem Hochzeitszug sind die modernen Parallelen

1) Die Einzelheiten fir das unten Angefithrte s. bei Mannhardt, BK. 4971,
Frazer, GB.? 8, 286 H.
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der Maikonige, des Maibrautpaares usw. einem jeden gegenwirtig; -
es fragt sich aber, wie die Verkniipfung mit dem Jahresfeuer
zu erkliren ist. Das bdotische Daidalon stellt ebenso wie der Mai-
baum oder die Strohpuppe in Nordeuropa den Vegetationsdamon
dar; er muB durch das Feuer hindurchgehen, um allem, was lebt und
wiichst, den Sonnenschein zu sichern. Der Maibaum wird mitunter
vom Friihling her aufbewahrt, um in dem Johannisfener verbrannt
zu werden, oder das Feuer, in dem der Maibaum oder der Stroh-
mann verbrannt wird, wird im Friihling angeziindet, und der Frithling
ist gerade die Zeit, in der die Vegetationsdimonen als Hochzeit
Feiernde dargestellt werden. Das Jahresfeuer wird mitunter von einem
Paare angeziindet, oft von dem zuletzt verheirateten Paare nicht nur
in Deutschland und Frankreich, sondern auch in Armenien; Burschen
und Madchen pflegen paarweise durch das Feuer zu springen. Bei
dieser allgemeinen Fruchtbarkeitsfeier denkt man also auch speziell
an die Liebes- und Hochzeitspaare.!) Eine ganz genaue Parallele —
d. h. daB die die Maibraut darstellende Puppe verbrannt wird —
bieten diese Gebriiuche nicht, obgleich sie sehr nahe kommen. Aber
die Vereinigung der Maibrautschaft und des Jahresfeuers ist ohnehin
leicht verstindlich; die ‘Hexe’, die in den Faschings- und Oster-
fenern verbrannt wird, ist von Anfang an ein Vegetationsdimon
gewesen und wurde vielleicht einmal als die im Frithling Hochzeit
Feiernde gedacht.

Ein Herafest sind die Daidala also erst nachtriiglich geworden
was schon aus den alten Berichten geschlossen worden ist. Jetzt
wird aber die Frage laut, ob nicht die Ehegottin Hera doch aus der
Hochzeit feiernden Vegetationsgdttin entsprungen ist, und ob nicht der
ispdg pdpog der Maibrautschaft entspricht. Dies letztere ist in
speziellen Fillen wie bei den Daidala entschieden richtig, dadurch ist
aber das erstere noch nicht bewiesen. Denn wenn Hera wirklich von
Hause aus eine allgemeine Fruchtbarkeitsgttin wiire, wiirde man doch
erwarten, etwas stirkere Spuren davon zu finden; sie ist aber die
spezielle Weiber- und Ehegottin. Als solche feiert sie ihre Hochzeit
wie ihre Verehrerinnen; hier ist auch der Punkt, an welchem der
AnschluB an die Maibrautschaft moglich war. Daher ist es das
ritlichste, auf dem in der Einleitung angegebenen Standpunkt zu
verharren, obgleich die Moglichkeit, daB Hera eine in Kuhgestalt
gedachte, Hochzeit feiernde Vegetationsgottin gewesen ist, offen-

1) S. Mannhardt a. a. O., Frazer, GB.* 3, bes. 289f., 248, 271, 281f.
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- gehalten werden muB. Eine solche Bedeutungsverschiebung ist nicht
undenkbar, besonders da der Herakult Grtlich recht beschriinkt ge-
wesen und erst durch das die Religion tief umgestaltende Epos
verbreitet worden ist.)

Hoochseit des Zeus und der Hera zu Knossos.

. Wir finden die heilige Hochzeit wieder an dem Ufer des Flusses
Theren in dem knossischen Gebiet. Leider sagt die kurze Notiz
Diodors®) nur, daB man eine Hochzeit nachahmte, nicht wie. Es
wire von groBtem Interesse zu wissen, inwiefern Zeus hier auf der
von seinem Kult erfiillten Insel Anteil an dem Fest hatte, oder ob
es, wie sonst, eigentlich nur ein Fest der Gdttin war. Der Ausdruck
ist zweideutig: er kann auf einen Hochzeitszug wie in Plataiai zielen,
aber auch auf etwas, das den attischen Hochzeitsriten der Anthesterien
dhnelt.

Auf diese Auffassung wiirde die Hesychglosse ‘Hpdyia®) fithren,
wenn Welcker recht hitte, der es als “Fest des Herasprungs’ deutet*)
und nach Kreta verlegt; das ist aber im hochsten Grad unwahrscheinlich.
Das Fest ist in der Uberlieferung heimatlos; die Angabe der Glosse,
daB die Herochia ein Gottermahl oder ein Opfer waren, enthilt keinen
Widerspruch. Will man das Fest auf Hera beziehen, so kann man die
ihr auf Samos vorgesetzten Kuchen vergleichen; anderseits kann man
auch an die fijpmor Eévie in Delphi erinnern.®)

1) ‘Hoopdvere. Weil die Daidala eine Theophanie der Hera sind, hat
Bursian auf sie die aus der megarischen Siegerinschrift 1G VII, 48 Z. 10 be-
kannten ‘Heogpdvewx bezogen, was von Dittenberger z. St. gebilligt, von Foucart
in dem Inschriftenwerk von Le Bas zu Nr. 426 bestritten wird. Vorsicht ist
geboten, da das Fest sehr wohl ein besonderes sein kann und auBerdem die
Mboglichkeit vorliegt, daB es nach einem Stifter namens ‘Heopdyng benannt ist
(der Name z. B. IGII, 836 Z. 70).

2) Diod. 6, 72 Aéyoves 3% xxl rodg ydpovs vob re Jids xal tfis "Hoas év tf
Kvaoloy yoeq yevésdar xavd swa témov =minsloy sob Orenvos morapod, xad’ by
viy leedy doriv, ¢y @ dvolug xar’ dwavedy dylovg Oxd tdv dyymelay cvvreleloBus
xal todg ydpovs &xopipelodas.

8) Hes. ‘Hooygsx' t& S2odaloix: ol 3¢ foerify, ol 3¢ lsed.

4) Welcker zu Schwenks etymol.-mythol. Andeut. 278; GG. 1, 864. Er ver-
gleicht das Wort mit Steph. Byz. s. v. Kdguorogs — — éx1jdn 2 ©d Seos (8c.”Oxn)
énd tfic éxel byelag fjror vhy Bedy plismg Adids el "Hoas.

' 5) Die Einsetzung des Festes in CIG 2556 = SGDI 1, 5040 in dem Ver-
trag zwischen Priansos und Hierapytna ist schon durch Bdckh berichtigt, der
‘He[w]wx[of]s gibt; vgl. u.
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Kallisteia.

Schonheitswettstreite unter Frauen kommen in dem Kult der Hera
auf Lesbos und in dem Dienst der Demeter in Basilis und vielleicht
in dem der Demeter Pylaia vor (s. u). Wenn man die Verkniipfung
der heiligen Hochzeit mit der Maibrautschaft billigt, wird man sich
erinnern, daB das schonste Madchen oft zur Maibraut auserkoren wird.
Diese Erklirung hat Usener gegeben und durch ein Komikerfragment
gestiitzt.?)

Auf Lesbos fand der Schinheitswettstreit in dem heiligen Bezirk
der Hera statt?); auf Tenedos scheint ein solcher auch vorgekommen
zu sein, daher hatten die tenedischen Frauen den Ruf die schonsten
zu sein®); welche Gottheit beteiligt war, ist nicht tberliefert.

Her#ien in Korinth.

Ein eigenartiges Herafest begegnet in Korinth; es ist mit einem
Siithnopfer an die Kinder der Medea verbunden. Eine oft angefiihrte
Sage erzihlt, daB die Korinthier die Kinder getotet hatten, und nach
Parmeniskos (und Alian) soll die Version, daB Medea die Morderin
sei, erst durch Euripides aufgebracht worden sein!) Das mag
abgesehen von der abgeschmackten Motivierung richtig sein; K. O.
Miller hat mit gliicklichem Scharfblick in den Worten des Euripides
selbst eine Spur der urspriinglichen Version gefunden®) Auf die
Tat sei als Strafe eine Pest gefolgt; in Delphi Hilfe suchend hdtten
die Korinthier den Befehl erhalten, die Blutschuld durch Opfer an
die Kinder zu sithnen. Sieben Jiinglinge und sieben Midchen (die
Zahl deutet apollinischen EinfluB an) sollten ein Jahr in dem Heilig-
tum der Hera Akraia zubringen, wo die Kinder Medeas begraben

1) Hess. Blitter f. Volkskunde 1 (02) 226; Anaxandridas fr. 84 K. bei Athen.
6, 242 E 3 pdy yio ) wis edmoamds, lsedy ydpoy xcislr.

2) Schol. H 118 maed Asdflors éydy &psrar xdilovs yvvoixdy v td fs
"Hoas vapuévae deydusvos Kalliorale, Anthol. Pal. 9,189 ¥ifare mods téusvos ylav-
xdmidog &ylady "Hong Ascfides — — — ¥y&a xaldy orfocsds s yéeoy.

8) Theophrast bei Athen. 18 p. 610A #rdpwd: 3 xdilovs (sc. xelosis yovar-
xdy ylvecdar) xaddnse xal mapk Tevsdloss xal AsoPlosg; vgl. Nymphodoros
a. 8. 0. 609E.

4) Apollod. Bibl. 1, 9, 28; Alian, V. H. 5, 21; Parmeniskos in Schol. Eur.
Med. 278; Paus. 2, 8, 6; Schol. Pind. OL 18, 74 kennt den Mord nicht, sondern
sagt einfach éwxofavbvrag 32 vodrovs Teudor KoelySior xalobvreg pifofaefdeovs.

6) K. 0. Miller, Orchomenos 270; Eur. Med. 1878ff. 8dpo — — gdoovs’ &5
"Heas répeyos ‘Axqalag 8306 — — — yij 3} t§ids Zwobgov dsuwiy doeriy xal éln
xQosdrpopsy T Aouxdy &wrl vodds dvddsfols pévov.
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waren; diese hieSen nach den Pindarscholien uifofdofeagor. Die dem
Tempeldienst geweihten Kinder trugen Trauergewand und geschorene
Haare.!) Thre hauptsichliche Aufgabe war aber, die Totenklage fiber
die Kinder Medeas jihrlich zu wiederholen®) und Opfer darzubringen.

Die Kinder hatten ihre Ruhestitte bei Hera Akraia, obgleich
ihnen auch an dem Odeion ein Denkmal (uvijue) gesetzt war
(Paus. 2,3,6). Aus dieser Verbindung wird es wahrscheinlich, daB
die Zeremonien, die ihnen zugeeignet waren, zu dem Fest der Hera
Akraia gehorten, nach bekannter Analogie vermutlich als Voropfer.
Beweisend ist weiter, daB der Kult der Hera Akraia von Medea ge-
stiftet sein soll, und daB die Heréien ein Trauerfest heiBen?®), was auf
die zu Ehren der Kinder veranstalteten Trauerriten zielt.

Auch das der Hera selbst dargebrachte Opfer ist eigentiimlich.*)
Eine Ziege wurde von gemieteten Leuten zum Altar gefiihrt; das
Opfermesser war dort, wo die Ziege hingestellt wurde, in der Erde ver-
steckt; als sie ungeduldig die Erde aufrieb, scharrte sie das Messer
heraus und wurde also selbst an ihrem Tode schuldig.

1) Paus. 2, 8, 7 Seit der Zerstbrung Korinths odxére éxstvar xaBsscixaciy
abrols ol Jvolas maer tdy émolxmy, 003} éwoxsigovrai cpisy ol maidsg, o0bdd
pélarvay gogobay €68ijre, was durch ein delphisches Orakel den Sthnen Medeas,
Mermeros und Pheres, zn Ehren angeordnet worden war. Parmeniskos a.a. 0. yenoua-
Sijoas toy Pedv Iddaxssdac ©d tiis Mndsleg téxvay &yog, §dey Koeuw®lois pégoes
thy xoehy Ty xad’ fuds xed’ xadroy dvixvrdy &nta xodeovs xal dxri modeas
tév émonuordray dvdedy dmevieveileww év td i Deds vaudvar xal perd Svoidy
ildoxeoBar thy éxsivay ufivw. Alian a. a. 0. uéyes vof vov évayiloves roly maicl
Koplydeoe.

2) Philostr. Heroic. 20, 24 & udv ) Koeivdioy €xl Melixéprp — — — —
xal dxdox ol abdrol dedoy énl tols tijs Mndelag matsly, odg dmde tis [hadxns &xéx-
teway, Poffye elxccrar teleorixd te xel évdéon: rods pdy ydo peshlecovras, tov
& duvodary. Der Threnos gilt auch den Kindern Medeas, gerade die beiden
siebenziihligen Chdre werden ihn abgesungen haben, wie die Eleerinnen in
Olympia dem Achilleus alljibrlich die Totenklage vortrugen (Paus. 6, 28, 3).
Vgl. Plato de leg. 12 p. 947 B zwei Klagechdre von je 16 Jinglingen und Madchen.

8) Schol. Eur. Med. 1379 ‘Hoala 9% mévdsuos dogry mogd Kogswdlois. Die
ParSmiographen, Zenob. 1, 27; vgl. Apost. 1, 60; Diogen. 1, 62; Prov. cod. Bodl.
(Paroem. ed. Gaisford S. 4) Koelv@ior Sveixy tehodwres "Hea éviadoior zf Oxd
Mndelg idevvdrioy xal xadovpévy alya tf & Edvoy.

4) Hesych 4§ alya 7) vy pdgaigay: — — — — Kogivdior Svolay telodyres
"Hoy olyx tf) &2 ¥Svor: wdv 33 xopisdvray pisdordy xevpdyroy Ty pdzaieay
xal oxnxropdvoy (SmitsiicOas) Eyvda &néBsvro, 1) olf vols modly dvadxaisbonce
évipnvey xal thy ply oxiipiy abrdy difleyter, davrf O tiis dpayis alvie yéyoves.
898y 9) mogowule. Die Liicke aus Suidas s. v. «l erghinzt; er kiirst die Glosse
etwas, fligt aber hinzu Koguy&lwv"Hee ‘dxociq Bvévray, fiv Aystas Idebocs Mndaiay.
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Die Hauptpersonen sind die Kinder Medeas und Hera Akraia;
Medea spielt keine Rolle in dem Kult, soviel wir wissen. Es ist
moglich, daB Medea erst nachtriiglich durch die &tiologische Legende
mit dem Fest verbunden worden ist, méglich aber auch, daB die
Legende einer alten Kultverbindung gefolgt ist. Denn wegen der
von der geliufigen Sage abweichenden Ziige, die Medea in Korinth
auszeichnen, scheint sie dort eine alte Gottin gewesen zu sein.t)
Wenn es Kindergitter oder -heroen?®) gibt, ist es natiirlich, ihnen eine
Mutter zu geben®), wenn auch die Kinder urspriinglich selbstindige
Gottheiten gewesen sind. Kindliche Heroen wie die korinthischen
sind Preugenes, Patreus und Atherion in Patrai; sie waren im Kindes-
alter dargestellt, wenigstens Preugenes lag in dem Heiligtum der
Artemis Limnatis begraben; ihm und dem Patreus wurde an dem Fest
dieser Gtottin ein Heroenopfer gebracht. Ihre Sage hat sich aber anders
entwickelt; sie sind zu Stadtgriindern geworden; doch sind auch die
Kinder Medeas stadtschiitzende Gottheiten, wie aus dem Aition zu
entnehmen ist. Ahnliche Kindergottheiten sind einer Gittin (Athena)
zugesellt in Brasiai. In diese Reihe, die unten ausfiihrlicher be-
sprochen werden soll, gehoren auch die Kinder Medeas.f)

Die korinthischen Kinder sind fiir ein Jahr dem Tempeldienst
geweiht wie die Arrephoren, die Arktoi der Artemis Brauronia und

1) Bes. Schol. Pind. Ol 18, 74, das sie die Liebe des Zeus verschm#hen
1aBt; Hera verspricht deswegen ihren Kindern die Unsterblichkeit. Vgl. See-
liger, RL. 2, 8492 ff.

2) Gewdhnlich werden die Kinder Medeas als Verstorbene, d. h. Heroen
angesehen; die Sage, nach der Medea fir sie Unsterblichkeit zu erlangen sucht
(s. A. 1, vgl. Paus. 2, 8, 11), geht doch wohl darauf zuriick, daB sie einmal fiir
nnsterbhch d. b. Gdtter gehalten wurden.

8) Vgl. die von Marx, A. M. 10 (86) 91 abgebildete Terrakotte, wo dxe ‘dios-
kurenartigen’ Zwillinge in den Armen einer Frau ruben. Auf diese Weise ist
wohl auch die Verbindung swischen Sosipolis und Eileithyia in Elis (Paus. 6, 20, 2)
zu erkliiren.

4) Der Gott der Rekonvaleszenz, Telesphoros, wird als ein in einem Mantel
dicht eingehillltes Kind dargestellt (W. Wroth, JHS 8 (82) 288ff.; 4 (88) 161f.;
G. Fougéres, BCH 14 (90) 597ff. und Tf. 8). Der Gott mag in seiner speziellen
Bedeutung spit sein; die Tracht beruht auf altem Herkommen; vgl. die als dicht
eingehilllte Kinder mit Pilei auf dem Kopf dargestellten ‘dioskurenartigen’ Gott-
heiten, Marx a.a. 0. Nun soll gerade wegen der Steinigung der Kinder der
Medea eine Pest gekommen sein. Das ist zwar ein Hausmittel der dtiologischen
Sagen, um einen Kult anzusetzen; vielleicht aber erhilt es doch in diesem Zu-
sammenhang tiefere Bedeutung, besonders wenn wir hinzunehmen, daB Medea
eine alte Heilgdttin gewesen zu sein scheint (Usener, Gttern. 160ff.). Vielleicht
sind diese Kindergdtter Heilgbtter gewesen.
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die lokrischen Jungfrauen im Athenatempel zu Ilion. Der zuletzt
erwihnte Gebrauch, der den Jungfrauen barfuB, in ungegiirtetem
Chiton und mit geschorenen Haaren Tempeldienst zu leisten gebot und
der, weil die Troer die Jungfrauen auf ihrem Wege von dem Ufer
nach der Stadt steinigen durften und dies auch auszufiihren suchten,
mit Wahrscheinlichkeit als Ersatz fir Menschenopfer betrachtet wird,
scheint die nimliche Erklirung fiir den #hnlichen korinthischen Gebrauch
zu sichern. Diese Ansicht beruht zum groBten Teil darauf, daB man
den Kindermord der Medea auf ein Kinderopfer an die ehemalige Gottin
Medea zuriickfihren zu konnen glaubt; diese Gtestaltung der Sage ist,
wie oben bemerkt, jiinger; das alte Motiv ist ein sehr geliufiges, das fir
eine bestimmte Art des Opfers nichts ausgibt. Die lokrischen Jungfrauen
sind in Sklaventracht gekleidet, die korinthischen Kinder aber in Trauer-
gewand; jene verrichten Sklavendienst, besprengen und fegen den
Tempel, diese sind heilige Chore, deren Trauergewand durch ihre
Aufgabe, den Totenhymnus vorzutragen, erklirt wird. Den Kinder-
heroen ziemen Kinderklagechore; es ist gar kein AnlaB, in der Tracht
ein Anzeichen zu sehen, daB ihr Leben der Gottin verfallen sei. DaB
der Dienst der Lokrerinnen ein Ersatz fiir Menschenopfer ist, erhellt
vielmehr daraus, daB sie verfolgt und getitet werden durften.

Vielleicht hatten - die korinthischen Kinder wie die Arrephoren
Geheimriten auszufithren. KEuripides, Medea 1382, nennt das Fest
tély; darauf ist weniger Wert zu legen, weil das Wort bei einem
Tragiker einfach Opfer bedeuten kann, mehr darauf, daB Philostratos
a. a. 0. den Threnos tslsotixdg té xal Ev®sog nennt. Mehr als eine
Vermutung liBt aber auch diese Stelle nicht zu.

Schwerer verstindlich ist das Ziegenopfer an Hera. Bei der Be-
sprechung der spartanischen Hera alyopdyog hat Wide, LK. 8. 26f.
das Ziegenopfer an Hera durch die Bedeutung des Ziegenfells als
Regenzauber (8.40 A.2) erkliren wollen. Hera ist aber keine Wetter-
gottin; als solche tritt sie nur im Verein mit Zeus auf, d. h. sie ent-
leiht ihm diese Eigenschaft. Gerade in dem korinthischen Kult hat
Zeus keinen Platz, und die Ziege ist tibrigens ein sehr gewShnliches
Opfertier. Es gibt aber auch ein Zeusopfer in HalikarnaB, bei dem
eine Ziege von selbst an den Altar treten und dadurch ihre
Opferung verschulden sollte, gerade wie sie hier tut, indem sie das
Opfermesser herausscharrt. Durch diese Eigenttimlichkeit stellt sich
dieses Opfer in die Reihe, die, wenn ich richtig geschlossen habe,
mit den Buphonien anfangend sich bis zu dem Fest des Zeus Sosipolis
in Magmesia am Miander verfolgen liBt und stets dem Stadtgott
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xet’ &foyijv gilt. . Eine. Burggdttin war auch Hera Akraia, wie ihr
Beinathe anzeigt. Durch Zeus kann sie aber nicht zu ihrem Opfer
gekommen sein, da er darin fehlt. Die Ansicht, daB die Buphonien
und verwandte Feste agrarische Riten seien, habe ich durch die
Heranziehung des Zeusfestes in Magnesia zu erhirten versucht. Wenn
das korinthische Opfer an Hera in dieselbe Reihe gehort, mmnB fiir
dieses dieselbe Erklirung gelten. Man kinnte also versucht sein, hier
wie in der als Maibrautschaft gedeuteten heiligen Hochzeit eine Spur
der Vegetationsgottin Hera zau sehen; die Beweise sind aber zu
schwach, und der obige Erklérungsversuch ist nur als hypothetisch
zu bezeichnen. '

Das Baumfillen und andere Herafeste auf Kos.

Sehr bemerkenswert ist die zu Ehren der Hera in Antimachia
auf Kos gefeierte Panegyris des Baumfillens (dsvdgoxdémiov). Sie
ist zwar nur durch eine nachlissige Inschrift der Kaiserzeit!) bekannt,
scheint jedoch auf altem Herkommen zn beruhen, da sie, wie der Zug
zu Zeus Hyetios, von einem Demos veranstaltet wird, dem sie eine
Zeitlang von der Stadt abgemommen war. Jsvdgoxdmiov kann nur
das rituelle Fallen eines Baumes bezeichnen; der Baum muB aber
auch nach dem Umhaunen in der Panegyris eine Rolle gespielt haben.
Unwillkirlich denkt man an einen antiken Maibaum, wie er besonders
in dem Kult der Magna Mater und des Attis vorkam. Am be-
kanntesten ist die an dem Fest des Attis in Rom von dem Kollegium
der Dendrophoren unter groBem Pomp in das palatinische Heilig-
tam gefiihrte, mit Veilchen bekriinzte und mit Wollenbinden um-
wundene Fichte, die den Gott selbst darstellte.) Das koische Fest des
Baumfillens diirfte also zu denjenigen gehdren, in denen Hera als
Vegetationsgittin auftritt; wir kennen es aber leider viel zu wenig.

1) BCH 17 (98) 208 Nr. 10 Aya®&: tiy(p) éxl dyele xal cwrnele 1) may-
hrvgss s0d a(sfecrod (SIAZTOT) devdeoxnoxmlov vijs "Hoas &nonassdrdd) tds drfums
4xd tijs ®blens slg tdv albve plovdeyp) Kiodiard dik td év évéoot témor 3¢
bdy émirelecdijvas legoubyns tiis "Heas (Ahwvlias Ilbidng dvfuov Buvyareds, xal 6
dijpos & ‘Twminzdw yngloaro isedy di(x)yoaghy xegl tijs wavnyde(s)ms.

2) dsydgogogles kamen in mehreren Kulten vor, Strab. 10 p. 468. Bei
Magnesia a. M. gab es dem Apollon Hylates heilige Munner, die gewaltige
Biume mit den Wurzeln herausrissen und mit ihnen auf unzuginglichen Pfaden
wandelten (Paus. 10, 83, 6 und Minsze der Kaiserzeit, Numism. Chron. 1892, 891f.).
Ee ist wahrscheinlich ein einheimischer mit den Dendrophorien su vergleichen-
der Kult.
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Auf der Insel Kos ist die Verehrung der Hera verbreitet gewesen.
In den Fasten der gleichnamigen Stadt!) ist am 10. Karneios?)
ein Opfer an Hera Argeia Eleia Basileia verzeichnet. Drei Beinamen
sind etwas Seltenes und kénnen nur dadurch erklirt werden, daB
man einem alten Kult durch die nenen Namen hat Glanz verleihen
wollen8) Argeia zielt auf den Stammsitz der Gottin, Basileia be-
zeichnet sie als Himmelskonigin, Eleia wird also der alte Name sein.¢)
Das Opfer besteht in einer Firse, den &vdoge (s. 0. S. 21 A. 1) und
einem Kuchen von einem Hemiektos Weizen, was alles auf der
Stelle verzehrt werden soll.

An zwei Atheniiusstellen®) wird der Lokalhistoriker Makareus
zitiert fiir die koische Sitte, daB an einem Opfer an Hera und dem
Opfermahl Sklaven nicht teilnehmen durften. Das ist wahrscheinlich
ein drittes Herafest; leider ist der Beiname der Gottin in den aus
Phylarchos angefiihrten Versen vollkommen entstellt.

Herafeste, tiber die wir etwas religionsgeschichtlich Bedeutsames
nicht wissen, sind an mehreren Orten fberliefert. So in Olympia,
wo Pausanias recht ausfiihrlich tiber den von dem Kollegium der sech-
zehn Frauen zu Ehren der Hera veranstalteten Madchenwettlauf be-
richtet. Die sechzehn Fraunen, die besonders in dem eleischen Dionysos-
dienst fungierten (s.u.), hatten auch den Auftrag, jedes vierte Jahr
der Gottin einen Peplos zu weben, wie die Arrephoren der Athena.%)
Dieser Peplos muB an dem von den sechzehn Frauen veranstalteten
Herafest dargebracht worden sein, obgleich nichts davon fiberliefert

1) Paton and Hicks, Inscr. of Cos Nr.88; v. Prott, FS. Nr.6; SIG* 617, 2.5
daxdras "Hoor *Agyslas *Edslas Bacilelas dd[p]als xoisd: xoivéodm Ot ui) éAde-
dovog bwwnuéva xev[t]fxovre doayudy: Oder lugeds xal legx magéyas: yée[n] Aau-
P [ver] déoua xal axélos' sadras dwogpoed: Evdoew évdégerar, xal 86[evar] éxl
t&s loslos €y v vain vo Evdogn xal florie 8§ Huidxrov [ox]vedw: rovraw obx
$xqpood #x 100 weod.

2) Vermutlich dieser Monat, s. 0. 8. 23.

8) Vgl Zeus Klarios o. 8. 4.

4) Uber den Namen Hesych s. v. ’Edsle, Bechtel gu SGDI Nr. 8687.

6) Athen. 6 p. 262C ognol yde Maxaeebs &y tj teiry Koaxdw, 8vc, éxbray
tj) "Hog dbwoiy ol Kdios, obire sloessy als vd legdy doblog obire ysberar tiwog tdy
wageoxsvadpuéyoy. 14 p. 689D mit den zerstdrten Versen doveins podvos uty $isd-
oo isgosgyol — — — — dodday &’ obris wduxar dodoyeras 009" fifaudy.

6) Paus. 5, 16, 2 dix wéumrov 3¢ dpalvoveiw Erovs tf) "Heg wéxioy al éxxai-
dexe yovalxss: i 3 atral ndéase xol dydwa ‘Hoala., & 3b &ydy dotiy &psdda
doduov xadévorg.
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ist. Aus der Erwihnung des Siegespreises!) erhellt, daB das Opfer-
tier wie gewdhnlich eine Kuh war.%)

In Delphi gehirten Heriien zu. den Mahlen der Labyaden
(BIG* 438, Z.169); sie fielen in den Herbst zwischen die Boukatien
im att. Metageitnion und die Dadaphorien im Maimakterion.

In Theben sind agonistische Heriien bekannt.®)

In Pellene werden unter den Agonen auch Heriien erwihnt.*)

In Eretria wurde ein Herafest mit Opfer begangen.®)

Auf Delos fiel ein Herafest in den Monat Metageitnion, in dem
das Bild der Gottin geschmiickt wurde.®) Derselbe Monat heift auf
Tenos wahrscheinlich Heraion und kommt auch vor auf

Amorgos, so daB in diesen Monat die in einer Inschrift erwihnten,
dortigen Heriien zu setzen sind. Sie waren vermutlich mit Spielen ver-
bunden, da bei ihnen wie bei den Dionysien Kranzverkiindigungen statt-
fanden (CIG add. 22646); zusammen mit Apoll in Aigiale; s. diesen.

In Mylasa kamen Herien vor nach einer wahrscheinlichen Er-
ginzung Bockhs.?)

In Siratonikeia- Panamara wurden groBe Heramysterien ge-
feiert, die zusammen mit dem gleichzeitig gefeierten Zeusfest behandelt
worden sind (s. S. 28 ff.).

Eine groBe Panegyris der Hera wurde auf dem Vorgebirge
Lakinion bei Kroton gefeiert.’) Mit Recht erkennt man in der
Hera Lakinia eine einheimische Gdttin.?)

1) A. a. 0. 8 saly 0 wixdous flalus va didbedt dsspdyovs xal fods woleay
ssBupdons vj "Hog.

2) Gerade in Olympis muB der Kult der Hera sehr alt gewesen sein. ,,Das
fir die Religion Bedeutendste, was Olympia den Besucher lehrt, ist, daB Hera
seine alte Herrin ist, entsprechend der arkadisch-argolischen (d. h. vordorisch-
argolischen) Herkunft der Bevdlkerung. Zeus ist durchaus sekundir, Wilamo-
witz, Eur. Her.? 1, 48 A. 80.

8) Plut., de gen. Socr. p 587D; doch nicht ganz unzweidentig.

4) Suidas s.v. ITeldsjrn; Schol. Aristoph. Av. 1421; vielleicht Verwechslung mit
den beeser bezeugten Hermais; sonst werden der pellenischen Agone gar zu viele.

8) ’Eg. &oz. 1902, 97ff. Z. 27; die Inschrift wird unter den Amarynthien
(Artemis) angefiihrt werden.

6) Rechnungen vom J. 250, BCH 27 (08) 72 Z. 68 (vgl. 14 (90) 494 A. 4) sl
xéopnew tijs "Heas xal zaly xoduodsars FFFF; S.18 Z. 120 $0dvioy Hore tel
"Heoas waq’ ['Av]dqixo® 4A4F; 29 (05) 449 Nr. 144b Z. 21.

7) CIG 2698 Z. b ye]vduevos 3% xal foviedrns ‘He[al]loy &ilos tils [néleag
éxepelrifn].

8) [Aristotel.] de mirab. 968 mgoridecdar abrd éal Aaxwlp zjj wmavnydes:
tis "Hoag, sls fiy ovpmogsborrar mdvras ’Iralidroe.

9) Uber sie s. P.-R. 168 A. 4; RL. 1, 2086f. u. a.
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Auch Sybaris hatte einen Herakult; es wurden Spiele ab-
gehalten, bei denen einmal ein Kitharéd auf dem Altar der Gdttin
erschlagen wurde (AhanV H. 3,43).

" Aus Bysanc ist ein Opfer fir Hera an dem ersten Tage des
Jahres fberliefert.!) Hera mag hier zum Mondkalender in Be-
ziehung stehen; so wurde auf Delos am 1. Lenaion dem Apoll und
der Artemis Numenia geopfert. Beide sind erst nachtriglich mit den
Mondphasen in Verbindung gesetzt worden.

Poseidon.

Bei Homer ist Poseidon Herr des Meeres und dazn Beschtitzer
der Pferdezucht. Andere Zeugen beweisen aber, daB sein Macht-
bereich unendlich viel weiter ist, vor allem wird er auch in dem Inneren
des griechischen Festlandes viel verehrt. Eine zum Teil sehr be-
rechtigte Opposition gegen das herkémmliche, dem Homer entliehene
Schema hebt diese binnenlindischen Sagen und Kulte stark hervor;
die duBerste Konsequenz ist die von Gruppe gezogene, daB Poseidon
eigentlich ein in der Erdtiefo hausender Erdgeist sei, der mit Demeter
eng verbunden ist; seine Heimat sei Bdotien.”)

Vielleicht wird ein sichereres Resultat zu gewinnen sein, wenn wir
den . Poseidonkult nach der oft hervorgehobenen Forderung priifen,
daB dort, wo ein Gott wirklich eine alte und tief gewurzelte Ver-
ehrung gehabt hat, dieser Kult in Festen seinen Ausdruck ge-
fanden hat. Nun ist das Wettrennen zu Onchestos das einzige
bootische Fest; in Thessalien gibt es nur die urspriinglich nicht
poseidonischen Taurokathapsien und den Agon zu Ehren des ersten
Pferdes (Skyphios). Wenden wir uns aber nach dem Peloponnes,
der von Diodor mit noch stirkeren Worten als Eigentum des Posei-

1) Dionys. Byz. bei Hudson, Geogr. min. 1II, 2 1ile locus Junonia acra dici-
tur, ubi quotannis victimas primo anni die mactat gens Megarica. 8. Roscher,
Juno und Hera 8. 88. )

2) Gruppe, GM. 1187ff. Dieses deuten schon die Alten an; Corinna fr. 1
&vaf Bowwtd; Aristarch in Et. m. 547, 16 Bowotia 8in lsei Ilodsiddwvog. Fir
eine Kritik der oft kihnen Zusammenstellungen und Deutungen Gruppes ist
hier nicht der Platz.
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don beansprucht wird?), so finden wir Feste auf den Inseln Agina
und Kalaureia, auf dem Festlande eins in Argolis, dann treffen wir
in der siidlichen Hilfte der Halbinsel eine ganze Reihe: in Mantinea,
Pallantion, Triphylien, Tainaros; von den sechs Spielen, in denen
Damonon gesiegt hat (IGA 79), sind drei poseidonische: IToofdei in
Helos und Thuria und die Spiele év I'maféym, die wahrlich keine
Erklirung brauchen. Diese sind zwar nur als Spiele erwiéhnt, aber
fir eine so frithe Zeit sind auch diese beweiskriftig. Damals hat
man nicht, wie in der spiteren Zeit, Spiele um der Spiele willen ein-
gerichtet und einen kultisch leeren Namen als obligate Etikette an-
geheftet, sondern sie sind in wirklich vorhandenen, lebenskriftigen
Kulten entstanden. Bedeutungsvoll ist auch, daB die drei Poseidon-
agone Pferdewettrennen sind; es zeigt, daB Poseidon in dem siidlichen
Peloponnes Pferdegott war wie in Arkadien, wo der Kult des Posei-
don Hippios verbreitet ist.

Nur in Lakonien finden wir den Kult des Poseidon I'witfoyog?),
der uns neben dem verwandten évwoalpaiog so oft bei den Dichtern
begegnet. Der Name wird jetzt im AnschluB an eine Hesychglosse
gedeutet als ‘der unter der Erde fiahrt’. Wie ist aber der pferde-
gestaltige Gott der Flisse zum Erderschiitterer geworden? Hierin
steckt ein Stidck alter Naturphilosophie. Die Griechen, besonders die
Peloponnesier, waren daran gewohnt, Fliisse in die Erde verschwinden
und nach einem oft langen unterirdischen Lauf wieder hervor-
brechen zu sehen. Wie uralt diese Erkenntnis ist, zeigen die vor-
historischen Tunnelarbeiten, um das Wasser des Kopaissees abzuleiten.
Der unterirdische FluB ist so recht yaidoyog, ‘der unter der Erde
fahrt’ wie der Gott. Die Ansicht, die wir bei den Spiteren vorfinden,
daB FErderschiitterungen mit dem Wirken des Wassers und den unter-
irdischen Fliissen zusammenhingen, ist sehr alt; sie muBte sich auf-
driingen, sobald die Natur der Katavothren erkannt wurde. So konnte
der Wassergott Urheber des Erdbebens werden. Wenn man der
alten Zeit kein so wissenschaftliches Denken zutraut, was im Vergleich

1) Diod. 15, 49 diu& ©d doxaly to madasdy iy ITshomdyynooy olxmriforoy ys-
yovéyo ITocsiddwos xal iy yheay tatrny Gomep leody vod IToceddvos vouitssdau,
%zl 70 obvoloy mdoug i év Ilshomovwiop wmélsis pdlicta thy ddavdroy Tipdy
Tovroy.

2) Hesych s. v. Tavfoyos: 6 wiy yfiy ovvéyoy 7) d=d tfjs yfis éxoduevog (cod.
ovveybusvog) 7) O immindg, 6 éxl tolg Syfuaes 7 Gouast yalowy: Adxovsg; vgl
Bekk. anecd. 1, 229, 8. Die letzten Worte zielen auf das Pferdewettrennen é»
Tawxfégm, das an und fir sich beweist, daB der Gaiaochos ein Pferdegott ist.
8. Wide, LK. 88 A. 8.

Nilsson, Griechische Feste. b
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mit den Vorstellungen der Naturvilker meines Erachtens nicht zu
hoch gegriffen ist, dann sage man lieber: der pferdegestaltige Gott,
‘der unter der Erde fihrt’, war wie gemacht, um ein Gott des Erd-
bebens und des unterirdischen Donners zu werden, der sich weit hin-
zieht, als ob Hunderte von Wagen unter der Oberfliche der Erde
drohnend einherfithren.

Der Peloponnes ist auch mindestens so reich an Poseidonsagen
wie irgend eine andere Landschaft; wir miissen also in ihm einen
Stammsitz des Gottes erkennen. Seine Beziehungen zum Pferd sind
in Kult und Sage hier fest und alt und kinnen unmoglich durch
homerischen EinfluB erklért werden. Der @ott der Fliisse hatte wie
die Stromdémonen in Nordeuropa Pferdegestalt.’)

Das zweite Gebiet des Poseidonkultes sind die Inseln des Agaischen
Meeres; wir finden Feste auf Euboia (Geraistos), Tenos, Mykonos,
Samos, Kos, Rhodos, dazu an der kleinasiatischen Kiiste auf Mykale,
in Milet, Smyma und Ephesos. Auch wenn unsere Kenntnis der
Festgebriiuche sehr mangelhaft ist, kann es schon wegen der Lage
der Festorte nicht zweifelhaft sein, daB Poseidon hier als Meeres-
beherrscher und Seefahrergott auftritt (mit Ausnahme von Rhodos, s. u.).
Das ist er auch in zwei peloponnesischen Kulten; denn der auf den
Vorgebirgen Kalaureia und Tainaros Verehrte muB der Meeresgewaltige
sein. Angesichts dieses Tatbestandes ist es unméglich und auch miiBig,
zu entscheiden, ob Poseidon urspriinglich ein FluB- oder ein Meeres-
gott gewesen ist; je nach den Wohnsitzen der Verehrer wird der
Wassergeist dieses oder jenes.

Die Dirftigkeit der Poseidonfeste und besonders die Armut an
kultischen Einzelheiten steht in grellem Widerspruch zu der Macht-
stellung und dem Sagenreichtum des Gottes. In der Heortologie
treten eben nur diejenigen Feste hervor, die an bestimmte Jahrespunkte
ankniipfen konnen: deswegen sind die Ackerbaufeste so zahlreich.

ITooldote in Helos und Thuria.

Uber die Poseidonfeste in Helos und Thuria (@svela) in Messenien
wissen wir nur, daB Damonon in jenem siebenmal, in diesem achtmal

1) Grimm, Deutsche Myth.* 1, 105f. und 8, 142f.; Zeitschr. des Vereins fiir
Volkskunde 11 (01) 204, vgl. die franzdsische Geschichte von Morbihan 12 (02) 889 u.a.
Wie Poseidon und die FluBgdtter treten auch die Wasserdimonen in Nordeuropa
in Stiergestalt auf. Der Wechsel zwischen Pferd und Rind scheint willkilrlich
zu sein. Das vedische ‘Wasserkind’ apam napat ist pferdereich, Oldenberg, Rel.
der Veda 118.
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mit demselben Gespann siegte (IGA 79). Fir die Verwandtschafts-
verhéltnisse und das Alter der Kulte ist die Wortform interessant.
Die Lakedimonier sagten wie die anderen Dorier IMorsiddy?); hier
aber wie auf Tainaron heiBt der Gott IToolddv, was die arkadische
Form mit der lakonischen Verhauchung des Sigma ist. Alle drei
Kulte sind also vorlakonisch und gehiren demselben Stamm an, der
in Arkadien den Gott so sehr verehrte.

Das Pferdewettrennen év I'ztaféyo

ist das dritte von Damonon erwihnte Poseidonfest. Es ist spartanisch.
Paus. 3,20, 2 erwihnt das Heiligtum des Poseidon Gaiaochos; nach
Xen., Hell. 6,5, 30 war neben dem Heiligtum ein Hippodrom, eben
der, in dem Damonon gesiegt hatte. Er muB auBerhalb der Stadt
gelegen haben, da die feindlichen Reiter bei dem Einfall des Epamei-
nondas bis in den Hippodrom vordrangen, und nicht weit von
Therapne (Paus. 3,20, 2). Vgl die Hesychglosse S. 65 A. 2.

Tainaria.

Hesych bezeugt ein lakonisches Poseidonfest namens Tainaria?);
es ist jedoch nicht unzweifelhaft, wo es gefeiert wurde, denn das
Heiligtum auf Tainaron hatte eine Filiale in Sparta, die Tainarion
genannt wurde (Paus. 3,12,5). Hesych belehrt uns weiter, daB die
Tainaristen in dem Feste eine Rolle spielten. Dieses Kultkollegium
begegnet unter dem wenig verschiedenen Namen Tainarioi in drei
spiteren Inschriften®), die Verzeichnisse der Mitglieder geben, an deren
SchluB die Beamten aufgefithrt werden. Die Posten wechseln etwas
in allen drei Listen. Der Mantis ist der religitee Ratgeber; Kult-
beamte sind Herolde, Flotenbléser, Parasiten und der das Gottesbild
trug (owgdeog, tdv olv pépmv)?), weiter Kilchenpersonal mit dem

1) Beweisend ist, daB Xenophon, der es wissen muBte, den Agesilaos in
seiner dorisch wiedergegebenen Replik an Leotychidas, Xen. Hell. 8, 8, 2, diese
Namensform anwenden ldBt; Eupolis fr. 140K. ITors:d@ Ilovriw. In den In-
schriften der Kaiserzeit ITossd&vog, 3. B. CIG 1874.

2) Hesych 8. v. Tutvdoia[s]: maed Aaxsdaspoviois dogrh IToceiddyos xal dv
attf Tasvagisral.

8) Le Bas-Foucart, Inscr. de Pelop. Nr. 168D, c, d.

4) Er war wie die Dienerschaft ein Sklave oder Freigelassener (ohne Vater-
namen in b und ¢, in d ITlotros 8§ Edeufavdssas) wie derjenige, der bei dem
Fest der Artemis Limnatis in Patrai ihr Bild von Meroa nach dem neuen Tempel
in der Stadt trug, s. u. "Zu dem xo(t)axsife vergleicht Herwerden, Lex. suppl.
Hes. xos&ras legliras.

6‘
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ritselhaften oxipardéuos und Bademeister. Das Kollegium war also wie
ein Klub organisiert. Das groBte Interesse erweckt der aiopdgos,
denn er setzt eine Prozession voraus, in der das Bild des Poseidon
getragen wurde. Da bei Filialkulten das Gotterbild oft zur Zeit der
Feier von dem Haupttempel nach der Filiale gebracht wird, ist der
wahrscheinliche Hergang der, daB bei den Tainarien, die in dem
heiligen Bezirk zu Sparta stattfanden, die Einkehr des tainarischen
Gottes dargestellt wurde; doch wird das Bild nicht von Tainaron
nach Sparta gebracht worden sein; der Weg ist zu lang und mthevoll

Der Kult auf Tainaron ist, wie die Namensform IToolddv zeigt
vordorisch und mit dem arkadischen verwandt.!) Bei dem Heiligtum
dort ist ein Fund von 70 Bronzestatuetten gemacht worden, die Pferde
und Stiere darstellen. Ebenso wie das Pferd das poseidonische Tier auf
dem Peloponnes ist, so ist es der Stier im tibrigen Griechenland —
das homerische Stieropfer in Pylos zeugt fiir ionische, nicht fiir pelo-
ponnesische Sitte. Dies darf zusammengestellt werden mit den Spuren
von dem eubdischen Poseidon Geraistios im dorischen Gebiet. Tainaros
und Kalauros sind Briider von Geraistos, sie segeln nach dem Pelo-
ponnes und griinden die gleichnamigen Heiligtiimer®), die die Sage
also als Filiale des geraistischen Kultes betrachtet. Wide, LK. 43,
hat hiermit zusammengestellt, daB von Lakonien (nebst Kos und
Kalymna) ein Monat Geraistios bekannt ist; es ist eine schone Be-
stitigung, daB er ihn selbst in Kalaureia nachher wiedergefunden
hat®) Auch in Troizen finden wir ihn und eine Tribus Geraistiat)
Der Gott auf Tainaros ist jedoch nicht Geraistios, sondern behilt
immer seine lokale Bezeichnung; auf Kalaureia fihrt Poseidon kein
Epitheton. Man muB sich also den Vorgang so vorstellen, daB die
eubdischen Seeleute, die auf ihren kilhnen Fahrten so oft Kalaureia
und Tainaron umschifften, in dem Gott dieser Vorgebirge den von
ihnen gefiirchteten Geraistios erkannt haben. Sie haben sicher oft

1) ITooiddy in den #ltesten Inschriften IGA 88, 86, 88; die Inschrift aus
Sparta IGA 8. 84, Not. 2 ITo]oi(d)[dy gilt wohl dem ténarischen Kult. Spiter
ist zwar die lakonische (dorische) Form eingedrungen, wie in CIG 1885 und
Le Bas-Foucart a. a. 0. 255d, ein Ehrendekret des xowdy Aaxsdaipovioy, also
nach 146 v. Chr. Vgl. R. Meister, Dorer und Achiier (Abh. d. siichs. Ges. d. Wiss.,
phil.-hist. Cl. 24 (04) III) 8 A. 1, der aber irrtimlich ITooldds fir die echtsparta-
nische Form hilt; dagegen Thumb, N. Jahrb. f. d. klass. Alt. 15 (06) 896.

2) Steph. Byz. 8. v. Taivagos.

8) A. M. 20 (95) 287 Nr. 8 = SIG?* 578.

4) Die Troizenier feiern in Geraistios ein mehrtigiges saturnalienartiges
Fest, 8. 0. S. 86 A.2; die Tribus BCH 10 (86) 141.
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dort gelandet und auch ihren Kult und die Kultgebriiuche, aus
denen der Monatsname stammt, mitgefihrt und den poseidonischen
Stier als Weihgeschenk nach Tainaron gebracht. Bei der markanten
Lage der drei Kultplitze ist dieser Hergang viel natiirlicher, als daB
ein wandernder Stamm (die Dryoper) den Kult verpflanzt haben sollte.

Posidonien in Mantineia

werden erst in romischer Zeit erwihnt'), es ist aber unzweifelhaft, daB
das Fest alt ist, da der Poseidonkult hier solche Bedeutung hatte,
daB die Mantineer nach seinem Priester datieren und den Dreizack
als Schildzeichen fiihren.¥) Der Gott hieB hier, wie oft in Arkadien,
Hippios; der Tempel wird oft erwihnt.

Hippokrateia.

Dem Poseidon Hippios gehort auch das Rennfest der Hippokrateia
in Pallantion.!) Usener, Gdttern. 36, A. 1, meint, daB der urspriing-
liche Gott des Festes Hippokrates hieB, es war aber sicher der
gemein -arkadische Poseidon Hippios, wie Dionysios angibt, denn dieser
ist der altertimliche Gott, Hippokrates als spezieller Pferdebeschiitzer
kann erst sekundir sein, auch als Sondergott. ‘

Fost des Poseidon Samios.

Der Gott der alten Stadt Samos in Triphylien war Poseidon
Samios. Die Stadt war aber frih eingegangen (Strabon 8 8. 347),
worauf auch die wechselnde Namensform deutet, die Stitte aber be-
stand unter dem Namen Samikon als Festung und Heiligtum unter
der Oberhoheit von Makistos. Diese Stadt leitete auch das von
Strabon erwiihnte Fest, das vielleicht Samia hieB. DaB es ein Bundes-
fest der Minyerstadte Triphyliens war®), kann aus den Worten Strabons

1) 1G VII, 1188 Z.8 Ioceldxia [xcl] ‘Popale v& &y Avtryovelg dlavioy; also
vor Hadrian, der der Stadt ihren Namen zuriickgab.

2) Bacch. fr. 41 Bgk. Eine Tribus IT[0]0:d(c)lx Le Bas-Foucart a.a.0. 8562 p.

8) Dion. Hal., Ant. rom. 1, 88 &nédasfar 32 xal IToceid®y: séusvog “Ixnip xal
iy doeriy ‘Ixmoxedraix udy Ox’ ‘dexddoy, Kovsovdiie 43 6xd ‘Popcioy ieybusve
xXaTE6TIHOAPTO.

4) Strab. 8 p. 848 8wov ©d pdhiore Tipdpevoy tob Zaplov Ilocsddvog lsedy-
éorl 3 &dog dyqieloudy xMjgss: $xsuslodvro 3’ adrod Maxicrio, odror I xal
oy éxsyssplay dxifyysiioy, fiv xalober Zdusoy (codd: Zdpsor, Casaubonus Zdua).
Die Stadt S8amia Paus. 5, 6, 1; Samikon Polyb. 4, 77. Vgl. Bursian, Geogr. von
Griechenl. 2, 282. 8) K. 0. Miiller, Orchom. 160.
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nicht geschlossen werden, nur daB es Anspruch auf nicht nur lokale
Geltung machte und daher, wie fiir die Olympien u. a., eine Ekecheirie
angekiindigt wurde. Dies ist die einzige Nachricht. Man wird sicher
nicht fehlgehen, wenn man annimmt, daB hier, wie bei den fibrigen
Poseidonfesten, die Pferdeagone ein Hauptstiick waren.

Poseidonfest in Onchestos.

Ein Pferdegott ist Poseidon auch in dem bertthmten, schon in
dem Schiffskatalog B 506 erwihnten Kult zu Onchestos in Bootien.
Der Hain des Poseidon war der zweite Zentralpunkt des bdotischen
Bundes, der hier Bundestag und Festversammlung abhielt.) Das liBt
auf eine groBe Feier schlieBen. Auf sie wird gewdhnlich eine merk-
wiirdige Stelle in dem Hymnus auf den pythischen Apollon bezogen.?)
Ein Wettfahren ist das jedoch nicht; als eine Art von Orake] deutete
es zuerst Boettiger®), es ist aber willkfirlich herauszulesen, daB es ein
gutes Omen sein sollte, wenn die losgelassenen Pferde in den Hain
des Poseidon liefen. Dem Wortlaut nach wurden die Pferde vielmehr
innerhalb des Haines losgelassen (#460g" &vda mﬁ..), und der springende
Punkt ist, ob der Wagen unter den Béumen zerbrochen wird oder
nicht; in jenem Fall wird er dem Gott geweiht. Eher ist das eine
Methode, zu erfahren, ob das Weihgeschenk dem Gott genehm ist
(P-R. 593 A.2). Bei Opfern ist es sehr gebriuchlich, daB die Gottheit
irgendwie veranlaBt wird, ihren Willen kund zu tun. Wenn der Wagen
zerbrach, hatte der Gott angegeben, daB er nicht mehr zum Gebrauch
der Menschen dienen sollte. Jedenfalls muB doch dieser sonderbare Ge-
brauch mit einem Wettfahren im Dienst des Poseidon zusammenhingen.?)

1) Strab. 9 p. 412 Oyynerds &’ doriv, 8xov 0 &pgixrvovindy cvvijyero. Das
Bundeshaupt heiBt in megarischen Inschriften &oywy &y 'Oyynord, und nach dem
Bundesvertrag zwischen Phokern und Bdotiern, IG IX, 1, 98 (nach 196 v. Cbr.)
wurden die bdotischen Bundesbehdrden in Onchestos gewihlt.

2) V. 52 (280)ff. ’Oyynordy & lkeg, IToaidrfioy &ydady &isog:

Epda veodulg ndlog dvanvés, &y@dpevds mse
fixoy Gopara xald: yopxl 8 élathe dyadds mse
éx dlpgoto Fogdy 033y ¥oyerar o} b rémg pdv
xely’ 8yea ngoréoves dvaxroplny doiésros.

el 3¢ xev Gopar’ dyfowy év &lesi Bevdorjevts
fxxovs udy xoudovor, t& 3 xiivavreg ddoy.

s yko v& medricd®’ daln yévsd’: of 82 Evaxws
sbyorrar, dipooy 3% Geob ére poloa quidecss.

8) Bei Matthiae . St.; vgl. Baumeister z. St.

4) Der Wagen, mit dem der Sieg errungen war, wurde von Euagoras in
Olympia (Paus. 6, 10, 8), von Arkesilas in Delphi geweiht (Pind. P. 5, 851T.).



Poseidonfest in Onchestos. Agon des Poseidon Petraios. Pferdeopfer in Dine usw. 71

Agon des Poseidon Petraios.

Ein Pindarscholion®) triigt drei Erklirungen fiir das Epitheton
des Poseidon ITsrpalog vor. Einmal soll er, die Felsen spaltend, das
Tempetal geschaffen haben, oder es ist das erste Pferd ihm aus dem
Felsen geboren auf dieselbe Weise wie Erichthonios dem Hephaistos
aus der Erde; die dritte Erklirung muB aus dem Et. m. dahin erginzt
werden, daB das Pferd Skyphios aus dem Felsen hervorsprang, als
der Gott ihn mit dem Dreizack schlug. Obgleich das Et. m. den
Tempel, nicht den Agon erwdhnt, ist es glaublich, daB die Legende
als Aition zu dem Wettfahren in dem von den Scholiasten zu Pindar,
Apollonios und Vergil erwiihnten Agon dienen soll. Poseidon Hippivs
ist ein gemein-griechischer Gott, obgleich sein Kult vor allem Arkadien
und dem stidlichen Peloponnes gehort.

Pferdeopfer in Dine und in Illyrien.

Bekanntlich werden in Griechenland wie in der ganzen Welt
Opfer den Wassergottheiten dadurch dargebracht, daB das Opfer in
ihr Element hinabgestiirzt oder versenkt wird, eine Tatsache, die bei
den Hypothesen iiber die Entstehung des Opfers mehr, als geschehen
ist, in Betracht gezogen werden muB.") In zwei Fillen ist daraus
dem Poseidon eine dauernde Opfersitte entstanden. Dine ist eine
michtige SiiBwasserquelle, die im Meer einen halben Kilometer von
dem Ufer zwischen Argolis und Kynuria emporsteigt. Eine so auf-
fallende Naturerscheinung hatte einen Kult des Poseidon veranlaBt

1) Schol. Pind. P. 4, 246 — — — "Allwg’ éxidsvoy Ilocsiddvos & Iletoalos.
pacl 8 xal dybya dweridsodor tvH ITereulp Ilocsiddwe, Sxmov &xd tfis xérens
dEennidnosy O modrog fmmog: d1d xal "Inmiog & ITosaiddy. Et. m. "Ixmiog & ITo-
oeddy: Gru doxst xodroy Pxwov yaysywinévar Zndpioy 8y Oscochly tfj roixivy
maisag: §0sw lagdy ITosaddyos Ilevoaiov xad(douvrar év Gesoadly. Schol Apollon.
Argon. 8, 1244 Ilézeny & Aipoviny: ey Oscoclley =éroay: ymeloy 3¢ doury, dv
& Moosddros Gyevas &ydy, ds &xd tob véxov Ilsvoaloy nclelo®ar. Serv. zu Verg.
Georg. 1,12 — — — ob hanc causam a Thessalis Neptuno equestre certamen
memorent institutum: wnde apud Graecos Pxmiog IToceiddy.

2) Die Belege aus dem klass. Altertum und einige andere (vgl. bes. unsere
Opferquellen!) sind am bequemsten zusammengestellt von Frazer zu Paus. 8, 7, 2;
noch andere werden bei der Behandlung des Opfers an Kore in der Quelle
Kyane angefihrt werden.
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der hier auf einmal Quell- und Meeresgott war. Pferde wurden ins
Meer versenkt; das Opfer hatte aber frith aufgehort.)

Ein ganz #&hnliches Opfer wird von lateinischen Verfassern aus
INyrien iberliefert?); der Ort ist unbekannt, man hat auf Dyrrha-
chium geraten (P.-R.1,592 A.2). Das Opfer war prichtiger als in
Argolis, es wurde nach Paulus (anders Servius) jedes achte Jahr ein
ganzes Viergespann versenkt. Es ist deutlich ein Opfer an Poseidon,
obgleich es nicht tiberliefert wird; von dem philosophierenden Zusatz
bei Servius quod Satwrno efc. kann man fiiglich absehen; er ist ein
Autoschediasma, und Max. Mayer ist im Unrecht, wenn er das Opfer
dem Kronos zuschreibt (RL. 2, 1481). In Arkadien hatte man nach dem
Muster der Legende von der Zeusgeburt gedichtet, daB Rhea, als sie
Poseidon zur Welt gebracht hatte, dem Kronos vorgab, ein Fiillen
geboren zu haben, das sie ihm zu verschlingen gab (Paus. 8, 8, 2).
Die Sage soll die Pferdegestalt des Gottes erkliren; in Illyrien hat
man sie verwendet, um ein Aition fiir das Hinabstirzen der Pferde
zu schaffen, und so ist Saturnus-Kronos in Verbindung mit dem
Opfer gesetzt worden.

Geraistia.

Uber den berthmten Kult auf der Stdspitze Eubbas sind wir
wenig unterrichtet. Von Festgebrauchen verlautet nichts; dem Aition,
das mit dem Schiffbruch der aus Troja heimkehrenden Flotte wirt-
schaftet, ist nichts zu entnehmen, nur daB Poseidon hier Herr des

1) Paus. 8, 7,2 ©0 8% &oyaloy xal xadlscay &5 vy Jdivny o Iloceddm
fnmovg ol ‘dgysloc xexosunuévovs yaliwols. Da die Sitte, Waasergottheiten Pferde
zu opfern, nicht nur persisch oder skythisch ist, sondern in der ganzen Welt
nachweisbar (Frazer a. a. 0.), ist es nicht ndtig mit Stengel, Philologus 39 (80)
182ff., Entlehnung von dem Osten anzunehmen; die Seltenheit des Opfers 1a8t sich
ausreichend aus seiner Kostspieligkeit erkliren. Stengel findet eine Bestitigung
seiner Hypothese darin, daB die Farbe der Tiere, wenn erwihnt, bei den Griechen
wie bei den Persern weiB ist. Dabei darf man sich erinnern, da8 das weiBe RoB
in der antiken Welt das kdnigliche ist, das dem hdchsten Gott und dem Trium-
phator zukommt, also auch als Opfer an den Pferdegott das geziemendste.

2) Serv. zu Verg. Qeorg. 1, 12 Saturno, cum suos fikios deuoraret, pro Nep-
tuno equum oblatum deuorandum tradunt, unde Illyricos quotannis ritw sacrorum
equum solere aquis smmergere; hoc autem ideo quod Saturnus wmoris tobius et fri-
goris deus sit. Paul. Diac. p. 101 Miller (Festus s. v. Hippius) uel quod equulews,
ut putant, loco eius suppositus Saturno fuerit, quem pro Neptuno deuoraret; uel
quod tridentis ictu terra equum excierst, cus ob hoc in Illyrico quatermos equos
faciebant nono quoque anno in mare (mit der thessalischen Sage zusammen-
geworfen, 8. G. Wentzel, Philol. 50 (91) 889).




Geraistia. Thiasoi auf Xgina. 3

Meeres und der Stirme war!), wie in dem verwandten Kult auf
Kalaureia.

In dem dortigen Poseidontempel ist auch ein Poseidonfest voraus-
zusetzen, aber die Uberlieferung schweigt. Dagegen sind zwei Fille
bekannt, in denen durch Privatstiftungen Opfer an Poseidon und Zeus
Soter eingerichtet werden, die in Wirklichkeit den Stiftern und ihren
Familien gelten und auf einem Altar vor ihren Statuen verrichtet
werden.?)

Thiasoi auf Agina.

Sie und die angeschlossenen Aphrodisien miissen ein beliebtes
Fest gewesen sein. Plutarch®) beschreibt die Mahlzeit, die dem Fest
eigentimlich war. Bei dem Opfer an Poseidon speiste jede Familie in
ihrem Haus, oder die Verwandten taten sich znsammen; Sklaven und
Fremde durften nicht dabei sein, sondern die [eschlechtsgenossen be-
dienten einander. Das Mahl oder vielmehr die Tischgesellschaft hief
&leoog und die Teilnehmenden wovogdyor.

Das einzige Fest, das Vergleichungspunkte bietet, sind die Apa-
turien. Auch bei ihnen wurde ein Mahl von den Geschlechtsgenossen
abgehalten, und daB das #ginetische Fest eine Gteschlechtsfeier ist,
zeigen alle die in dem Bericht hervorgehobenen Einzelheiten. Des-
wegen wurden Fremde und Sklaven ferngehalten. Hierher gehdren
auch die #laegor, denn, wie durch die Demotionideninschrift bekannt
ist, waren die attischen Phratrien in Thiasoi eingeteilt.*) Warum
diese (tentilfeier Poseidon zugeschrieben wurde, ist unbekannt. Bei
den Apaturien wechseln die Gotter stark, und in dem Peloponnes

1) Schol. Pind. Ol 8, 169 é» Effole INexloria dnd ndvrwy I'searoriov &ysrar
Ioseiddye 81 tdy ovpfdvra yapdva xsel I'seasordy.

2) Le Bas-Foucart, Inscr. de Peloponn. 1754; 8GDI 8880; AM. 20 (95) 289f.
trieterisch am 7. Artemision. AM. a. a. 0. 287f.; SIG? 578.

8) Plut., qu. gr. p. 8301 Ef. Das Aition, das an den Schiffbruch der heim-
kehrenden AchBer ankntipft, ist belanglos; ofira zaloaw Povro dely paveeds ofire
oaw tols Duols: &AL xebpa xal xat’ olxlaey Exadror vods cecmouévovs dveldu-
Bavoy dcvidosse xal gilogeodbvasg, abrol dwxxovodpevor maveder xal cvyysvés:
xal &dsdgpols xal olxslos dAlorgiov undawds magessidyrog. tabs’ ody &xopipodusyos
tp Iosssddws Bvelay Eyover tods xalovudvovs Ouddovs, éy § xad’ adrods ég’
Hudoas éxnaldsxa pesd cionfis oridvras, doflog 8’ ob mdeesriv slvx moufoayreg
‘Apgodisix Bsxiboves tiy doprify: dx 2 zodrov povopdyos xalobvrar.

4) SIG* 489, Z. 78 mit den Anm. z. St.; Wilamowitz, Aristot. u. Athen.
2, 268.
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der hier auf einmal Quell- und Meeresgott war. Pferde wurden ins
Meer versenkt; das Opfer hatte aber frith aufgehdrt.!)

Ein ganz #hnliches Opfer wird von lateinischen Verfassern aus
INyrien tiberliefert?); der Ort ist unbekannt, man hat auf Dyrrha-
chium geraten (P-R.1,592 A.2). Das Opfer war prichtiger als in
Argolis, es wurde nach Paulus (anders Servius) jedes achte Jahr ein
ganzes Viergespann versenkt. Es ist deutlich ein Opfer an Poseidon,
obgleich es nicht tiberliefert wird; von dem philosophierenden Zusatz
bei Servius quod Saturno efc. kann man fiiglich absehen; er ist ein
Autoschediasma, und Max. Mayer ist im Unrecht, wenn er das Opfer
dem Kronos zuschreibt (RL. 2, 1481). In Arkadien hatte man nach dem
Muster der Legende von der Zeusgeburt gedichtet, daB Rhea, als sie
Poseidon zur Welt gebracht hatte, dem Kronos vorgab, ein Fiillen
geboren zu haben, das sie ihm zu verschlingen gab (Paus. 8, 8, 2).
Die Sage soll die Pferdegestalt des Gottes erkliren; in Illyrien hat
man sie verwendet, um ein Aition fiir das Hinabstiirzen der Pferde
zu schaffen, und so ist Saturnus-Kronos in Verbindung mit dem
Opfer gesetzt worden.

Geraistia.

Uber den berthmten Kult auf der Stdspitze Eubdas sind wir
wenig unterrichtet. Von Festgebriuchen verlautet nichts; dem Aition,
das mit dem Schiffbruch der aus Troja heimkehrenden Flotte wirt-
schaftet, ist nichts zu entnehmen, nur daB Poseidon hier Herr des

1) Paus. 8, 7,2 ©d &3 doyaloy xal xa®lscay & iy Jdivny td Iloceiddw:
frxove ol ’Agystor xsxosunuévovs yalwolg. Da die Bitte, Wassergottheiten Pferde
zu opfern, nicht nur persisch oder skythisch ist, sondern in der ganzen Welt
nachweisbar (Frazer a. a. O.), ist es nicht ndtig mit Stengel, Philologus 89 (80)
182ff., Entlehnung von dem Osten anzunehmen; die Seltenheit des Opfers 188t sich
ausreichend aus seiner Kostepieligkeit erklaren. Stengel findet eine Bestatigung
seiner Hypothese darin, daB die Farbe der Tiere, wenn erwithnt, bei den Griechen
wie bei den Persern weiB ist. Dabei darf man sich erinnern, da8 das weiBe RoB
in der antiken Welt das kdnigliche ist, das dem h&chsten Gott und dem Triam-
phator zukommt, also auch als Opfer an den Pferdegott das geziemendste.

2) Serv. zu Verg. Georg. 1, 12 Saturno, cum suos filios deuoraret, pro Nep-
tuno equum oblatum deuorandum tradunt, unde Illyricos quotannis ritw sacrorum
equum solere aquis smmergere; hoc autem ideo quod Saturnus wmorss totius et fri-
goris deus sit. Paul. Diac. p. 101 Miller (Festus s. v. Hippius) uel quod eguuleus,
ut putant, loco eius suppositus Saturno fuerit, quem pro Neptumo deuoraret; uel
quod tridentis ictu terra equum excierit, cus ob hoc im IUyrico quatermos egquos
iaciebant nmono gquogue anno in mare (mit der thessalischen Sage zusammen-
geworfen, 8. G. Wentzel, Philol. 50 (91) 889).



Geraistia. Thiasoi auf Agina. 3

Meeres und der Stdrme war'), wie in dem verwandten Kult auf
Kalaureia.

In dem dortigen Poseidontempel ist auch ein Poseidonfest voraus-
zusetzen, aber die Uberlieferung schweigt. Dagegen sind zwei Fille
bekannt, in denen durch Privatstiftangen Opfer an Poseidon und Zeus
Soter eingerichtet werden, die in Wirklichkeit den Stiftern und ihren
Familien gelten und auf einem Altar vor ihren Statuen verrichtet
werden.”)

Thiasoi auf Agina.

Sie und die angeschlossenen Aphrodisien miissen ein beliebtes
Fest gewesen sein. Plutarch®) beschreibt die Mahlzeit, die dem Fest
eigentiimlich war. Bei dem Opfer an Poseidon speiste jede Familie in
ihrem Haus, oder die Verwandten taten sich zusammen; Sklaven und
Fremde durften nicht dabei sein, sondern die Geschlechtsgenossen be-
dienten einander. Das Mahl oder vielmehr die Tischgesellschaft hieB
Plaedog und die Teilnehmenden povogdyor.

Das einzige Fest, das Vergleichungspunkte bietet, sind die Apa-
turien. Auch bei ihnen wurde ein Mahl von den Geschlechtsgenossen
abgehalten, und daB das #ginetische Fest eine Greschlechtsfeier ist,
zeigen alle die in dem Bericht hervorgehobenen Einzelheiten. Des-
wegen wurden Fremde und Sklaven ferngehalten. Hierher gehdren
auch die &lwgot, denn, wie durch die Demotionideninschrift bekannt
ist, waren die attischen Phratrien in Thiasoi eingeteilt!) Warum
diese Gentilfeier Poseidon zugeschrieben wurde, ist unbekannt. Bei
den Apaturien wechseln die Gotter stark, und in dem Peloponnes

1) Schol. Pind. OL. 8, 159 év Ebfoly I'sexloric émd mdvray I'spotsrioy Eyerou
Hocesddwe 1k vdvy ovpPdvra yepdva xeel I'souscrdy.

2) Le Bas-Foucart, Inscr. de Peloponn. 1754; SGDI 8380; AM. 20 (95) 289f.
trieterisch am 7. Artemision. AM. a. a. 0. 287f.; SIG? 578.

8) Plut, qu. gr. p. 8301 Ef. Das Aition, das an den Schiffbruch der heim-
kehrenden AchBer anknipft, ist belanglos; obrs yeleay Hovro daly pavseds obrs
fbaw tols Paoly &Mk xebpa xal xar’ olxlay fxacror vods dssqpopévovs dweddu-
Baror &ovuioess xal Qilopeosbvais, abrol dixxovoldpeyor mavedsr xal ovyysvée:
xal &dedgols xal oixslowg &Aloteiov undevds mageisiérrog. tabr’ ofy &xopspodusvor
©d ITocerddws Bvelay Eyover sods xalovpdvovs Guddovs, &y ) xad’ adrods ég’
fuboas éxxaldexa perk ciwmils doridyrar, doblog &’ ob mdesoriv: alra mosufoavres
'Apeodisi Suxiboves iy dogriiy: éx 3% todrov povogdyor xalobwrar.

4) SIG* 489, Z. 78 mit den Anm. z. St.; Wilamowitz, Aristot. u. Athen.
2, 2638.
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tritt auch Poseidon als Gteschlechtsgott auf.') Das Fest und die feier-
lichen Mahle dauerten nach Plutarch 16 Tage, was fiir ein grie-
chisches Fest viel ist — wir konnen die Angabe nicht beurteilen;
nimmt man Athen. 13 8. 588 E wortlich, so soll es sogar zwei Monate
gedauert haben; mehr s. unter den Aphrodisien. Wegen des An-
schlusses dieses Festes erinnert man sich, daB Aphrodite teils an den
ionischen Apaturien teilhatte, teils als Meeresgottin dem Poseidon
nahestand.

Panionien
und andere Feste des Poseidon Helikonios.

Als Stammort des Kultes wird allgemein die durch das Erdbeben
vom Jahre 373 v. Chr. zerstorte achiiische Stadt betrachtet. Helikonios
stimmt aber als Ethnikon nicht zu Helike, was die Alten trotz der
landliufigen Ansicht wohl empfanden.f) Der #lteste Gewiihrsmann, der
Verfasser des 22. hom. Hymnus an Poseidon, weiB gar nichts von dem
Helikonios zu Helike, obgleich er den zweiten berithmten achdischen
Kultsitz, Aigai, erwihnt, sondern stellt wie viele andere den Beinamen
zu dem Berg Helikon.?) Damals war also die Verkntipfung zwischen
dem Helikonios und Helike noch nicht aufgekommen, obgleich Poseidon
seit alters in Helike verehrt wurde, ® 203; was Paus. 7, 24, 8 und
Strabon 8 8. 384 von dem Heiligtum des Poseidon Helikonios in der
verschwundenen Stadt berichten, ist natiirlich Sage. Vielleicht ist die
Verkniipfung erst durch das delphische Orakel im 4. Jahrhundert auf-
gebracht worden, s. w. S. 76. Was aber der Name eigentlich bedeutet,
ist ungewi. Die Deutung des homerischen Hymnenverfassers ist
moglich, aber einstimmig verworfen, da wir von einem Poseidonkult

1) Poseidon ysyé@iiog in Sparta (Paus. 8,15, 10), ysvésiog bei Lerna (2, 38, 4)
und wohl auch doparirns in Sparta (vgl. Wide, LK. 46f.); =areoyéviog Plut.
qu. symp. p. 780 E. Ich will mich nicht darauf berufen, da8 man in dem in der
Apaturienlegende auftretenden Melanthios eine Hypostase des Poseidon sieht
(Topfer in P.-W. 1, 2674); die Deutung ist bestritten und ziemlich sicher
unrichtig.

2) Daher Steph. Byz. 8. v. “Edixn. & moilrng ‘Elixdwiog dxd xtisvov Elixdvos
(aus dem Stadtnamen konnte man es also nicht herleiten) xal ‘Biixovic 8 &y~
Mwxdy: loms 3% vobro &nd vob Sgovs yéyovey. ¥orw ody ‘Elixsds 7) ‘Elixoslens;
offenbar das richtige.

8) H. hom. 22, 8 =évrioy, 868" ‘Elixdva xal eboslag ¥yss Alyag; ebenso das
6. hom. Epigr. etevydeov pedéay 0% fadéov ‘Elixdvog und Aristarch bei Et. m.
547,15 (8. v. Kdmoes).



Panionien und andere Feste des Poseidon Helikonios. (s}

auf dem Helikon nichts wissen. Andere Vorschlige sind wenig be-
friedigend.") :

Die &uBere Geschichte des ionischen Bundesfestes, der auf Mykale
gefeierten Panionien, hat Kohler aufgeklirt, AM. 10 (85) 36. Die Teil-
nahme war ein Zeichen der Zugehdrigkeit zum Bunde, Paus.7, 3, 10;
4, 10; 5,1; daher wird die Griindung der ionischen Kolonien und die
Stiftung der Panionien in dem Marmor Parium Z. 43 in dasselbe Jahr
(1086/5) gesetzt. In dem panionischen Bundestag hatte einmal Bias
von Priene den Vorschlag gemacht, daB die Ionier nach Sardinien
auswandern sollten (Herodot 1, 170), nachdem das Glick sich schon
gegen sie entschieden hatte, aber wohl vor der giinzlichen Nieder-
werfung des Aufstandes; denn es ist eine sehr ansprechende Vermutung
Kohlers, daB den Panionien durch ‘die nivellierenden Verwaltungs-
maBregeln des Artaphernes’ nach dem Sieg der Perser ein Ende bereitet
wurde. Zu Herodots Zeiten waren sie eingegangen; er spricht von ihnen
in der Vergangenheit®); das war unter der athenischen Herrschaft, mit
der ein solches Sonderbiindnis unvereinbar gewesen wiire. Nach dem
Sturz Athens sind sie wieder belebt worden; der genaue Zeitpunkt ist
unbekannt, sie begegnen aber in der Urkunde iiber die Vereinigung
von Teos und Lebedos, die zwischen' enge Grenzen datiert ist und
wahrscheinlich dem Jahr 303 v.Chr. angehort, und in einer etwas
spiiteren Urkunde.)

1) Am wenigsten der von Gruppe (GM. 71, vgl. Dirrbach bei Daremberg
und Saglio, Dictionnaire des ant. 7, 68), der das Wort mit dem homerischen
Epitheton der Rinder fl:f zusammenbringt. Fiir die alte, Prellersche Beziehung
auf die Meereswogen (P.-R. 570) lieBe sich anfilhren, daB das Simplex #iixds
von Kallimachos vom Wasser gebraucht wird, fr. 200 Alonmov ¥yerg, éixdraroy
90we, und die Ableitung #lixdy im allgemeinen etwas Gewundenes, Gedrehtes
zu bedeuten scheint, da es nach Hes. 8. v. den eben gesponnenen Draht und bei
Arist. Quint. 8 p. 187 Meib. ein neunsaitiges Musikinstrument bezeichnet. Das
geht aber auf die sich schlingelnden Flilsse, Poseidon Helikonios ist jedoch ein
ausgesprochener Meeresgott.

2) Herodot 1,148 ¢d 3 ITavidyidy dors tijs Munding ydeos leds weds &oxroy
zecoaupévos xowi SEapaienuévos Oxd ‘lovay Ilossidéows ‘Elixovip: 9 2 Muxdin
dotl vis fmeloov &xen meds Lépuvgoy &vepoy xavifxove Zdup, & iy cvilsydusvor
é&xd vdv mokllwy "loves &yeoxov dovify, tfj Edsvro obwopa Iavidvia.

8) Jene SIG?*177 mit Anm. Diese ist ein BundesbeschluB der dreizehn
ionischen Stidte zu Ehren des Freundes des Kdnigs Lysimachos, Hippostratos,
dessen Btatue im Panionion aufgestellt werden soll a. a. O. 189; das milesische
Exemplar des Dekrets, swischen 287 und 281 datiert, Fredrich A. M. 25 (00) 100ff.
CIG 2909 unbestimmte Zeit.
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Kohler hat den Bericht Diodors') auf sich beruhen lassen; er stimmt
aber mit dem von ihm ermittelten éiberein und 188t uns weiter kommen.
Ankniipfend an die Katastrophe von Bura und Helike erzihlt er, daB
neun?) ionische Stddte die Panionien auf Mykale feierten, die Feier
sei aber wegen Krieges unterbrochen und nach Ephesos verlegt worden.
Man schickte Gesandte nach Delphi, und Apoll befahl, égpidgvpara
von Helike zu holen. Da die Einwohner der Stadt jene nicht her-
geben wollten und es sogar zu einem sakrilegen Streit im Heiligtum
kam, sandte Poseidon als Strafe das groBe Erdbeben.®) 8o, wie sie
dasteht, verhehlt die Geschichte die niheren Umstiinde. Es ist richtig,
daB die Panionien wegen eines Krieges, d. h. des ionischen Aufstandes,
eingegangen sind. Das Orakel und das Ersuchen, von den Helikensern
épidgvpara zu erhalten, ist sicher historisch, darf aber, da es zu der
Katastrophe von Helike in Beziehung gesetzt wird, nicht durch viele
Jahre von dieser (373 v. Chr.) getrennt werden, gehdrt also in den
Anfang des 4. Jahrhunderts. DaB é&gil¢vpare ndtig waren, deutet
auf die Wiederherstellung eines verfallenen Kultes; bei Uberfuhrung
eines Kultes, die stattfinden muBte, wenn bis dahin die Panionien
wirklich in Ephesos gefeiert worden sind, nimmt man die alten Kult-
bilder mit. Dieser Teil des Berichtes bezieht sich also auf die Er-
neuerung der Panionien auf Mykale und gibt eine ungefihre Zeit-
bestimmung dafiir. Sie riickt dem Sturz Athens nahe. Dieser ist
gerade der passendste Zeitpunkt, da die Ionier, von dem attischen
Druck frei, die alten Zustinde wiederkehren wihnten und sie wieder
herzustellen suchten. Es erfibrigt die angeblichen Panionien in Ephesos
zu erkliren. Kulte des Poseidon Helikonios sind bekannt in Milet
und Teos (Paus. 7, 24, 5), Samos, Sinope, Tomi (s.u.). Der Gott der
Panionien wird Filialkulte in allen an seinem Fest beteiligten

1) Diod. 15, 49 xate iy ‘loviey dyvée méles sld@eday xowwiy moulodee
odvodoy tiiy tdy Iaviovioy xel Svslag svyPisiy doyalas xal peydiag Iossiddve
xsol iy Svopafousyny Muxdiny év dofuw témo. DHeregoy 3% moléumy yevouévos
nsol tobrovs tods Tédmovg od Suvdusyor mowely t& Ilavidwia, psréBsoay Ty xmay-
tyvew slg kopalf) témov, 3s fiv mincloy tfic "Epéoov. wdupavrsg 82 Saogods ITo-
ddds yonouods Elefoy dpidobuara Aafsly &xd thy doyalov xal meoyovixdy abrols
Poudy €& ‘Erlxng xti.

2) Da er also diese Zahl fir die alte Zeit gelten 188t, ist es micht von
Belang, wie sie hineingekommen ist.

8) Das letste erwhhnt auch Strabon 8 p. 885. Paus. 7, 24, 8 gibt als Grand
des gdttlichen Zornes an, daB die Helikenser Schutzflehende von dem Heiligtum
weggerissen und getdtet hitten; das diirfte sich auf die von Diodor erzihlte Ver-
gewaltigung der ionischen Gesandten beziehen.
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Stidten gehabt haben, und mit ihnen waren sicher, wie auf Samos,
in Milet und Sinope, Feste verbunden; Da man nun wie gewdhnlich
bemiitht war, die Kontinuitit der Panegyris aufrechtzuerhalten, so
hat man fingiert, daB das ephesische Lokalfest wihrend der Unter-
brechung der Panionien an ihre Stelle getreten war; in Wirklichkeit
wurden die Panionien im ersten Viertel des 4. Jahrhunderts meu ein-
gerichtet.!)

Von den Einzelheiten der Feier ist wenig bekannt. Der Festort
lag im Gebiet Prienes, daher hatte diese Stadt die Oberleitung; als
Leiter fungierte ein junger Mann?®) In den letzten Jahren des
Eumenes II, als er von den Romern immer kilter behandelt wurde,
die ienischen Stidte aber sich ihm enger anschlossen, haben sie ihm
laut einer Inschrift aus Milet, deren Hauptpunkte im Arch. Anz. 1904
S. 9 mitgeteilt werden, groBe Ehrungen zuerkannt, die bei den
Panionien und in allen Bundesstidten verkiindet werden sollten;.
darunter war auch die Stiftung einer fuépe éxdvvuog an den Pan-
ionien, zu deren wiirdiger Begehung Eumenes eine groBere Schenkung
machte. In der Kaiserzeit wurden die Agone den pythischen an-
geglichen®) Den eigentiimlichen Opferbrauch kennen wir durch
das idlteste, homerische Zeugnis) Bei Strabon 8, S.384 lesen wir,
daB die Alten sich stritten, ob die Stelle auf Mykale oder Helike zu
beziehen sei; jenes ist richtig und jetzt nicht mehr zweifelhaft. Viel-
leicht hat das Vorgebirge selbst seinen Namen von dem Briillen des
hochgezogenen Stieres. Wie gewohnlich und am menschenleeren Orte
notwendig wurden Buden oder Zelte fiir die Festfeiernden aufgeschlagen.
Jede Stadt hatte einen abgegrenzten Platz; als Lebedos und Teos
sich' vereinigten, wurde bestimmt, daB die beiden Stidte zusammen

1) Eine noch engere Zeitbestimmung lieBe sich durch die Perser des
Timotheos gewinnen, wenn man mit Wilamowitz in der kleinen Ausgabe 8. 621F.
V. 2511, Aads taude auf V. 247 dvadsxarsigéos Axod besieht und daraus schlieBt,
daB die Perser an den Panionien aufgefilhrt worden sind und zwar wegen der
vorausgesetsten politischen Verhiltnisse um 898 —896. Da aber V. 250 rdvds
=xélw dem lads téids parallel steht und die Panionien in 8der Gegend gefeiert
werden, miissen die Perser nicht dort, sondern in irgend einer Stadt (wohl
Milet, so Th. Reinach, Rev. des ét. gr. 1908, 631F., Blass, Gott. gel. Anz. 1908, 667)

aufgefihrt worden sein.
2) Strab. 8 p. 884 psuwnuévoy ys zis Haviovxfls dvolag, iy v ©f Iomvémy
1beq ovrrsiobory “Ioves th ‘Edxowip IMosaddve — — — xal 84 meds tiy Bvolay

rabeny xadioriow &vdoa véoy Ilounvéa tdv thv legdy émusinabusvoy. Vgl. 14 p. 689,
8) CIG 2882 dywworédng tdv usydioy IMvdioy Heviavioy.
4) T 408f. &g 8vs vabeos fievysy #Axduevos ‘Elxdwioy dupl dvaxta. Uber
die Opfersitte s. u. Artemis &xayyopésn.
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Zelte aufschlagen und feiern sollten.) Aus diesem Wort (zmavyyvolfsiv)
1Bt sich auch schlieBen, daB jede Stadt fir sich gewisse Festakte
vollzog, wobei man an besondere Opfer an den Gott, an die Ordnung
in dem Festzuge und an das Verkiinden der Staatsangehdrigkeit der
Sieger u. dgl. ‘denkt.

Eine Festversammlung in einem Helikonion genannten Heiligtum
auf Samos ist durch eine Imschrift’) bekannt. Der Herausgeber,
Kohler, hat ermittelt, daB diese zu einer Neuordnung des samischen
Staatswesens durch vopoyodgor gehort, die nach dem Vertreiben der
athenischen Kleruchie im Jahre 322 stattfand. Die Leiter heiien
émymjvioc und werden von den Chiliastyen ernannt, knnen sich auch
selbst anbieten, woraus Kohler geschlossen hat, daB das Amt eine
mit Ausgaben verbundene Leiturgie war.” Wegen des Namens éxe-
wifveor meint Dittenberger z. St., daB nicht eine jihrliche Feier, sondern
kleinere Opferhandlungen ihnen oblagen. Dem widerspricht der Aus-
druck émymjvior vijs mavnyveixiis ovvélov; sie mub jihrlich sein, und
émiprfvior werden oft die Besorger jahrlicher Opfer genannt.®) Es ist
natiirlich moglich, daf kleinere Opferhandlungen ihnen jeden Monat
oblagen.

Das von Pausanias 7, 24, 5 bezeugte Heiligtum des Poseidon Heli-
konios in Milet wird von den Scholien zu dem oben angefithrten Vers
T 404*) erwihnt im Zusammenhang mit einem Fest und einem Stier-

1) 8IG* 177, Z. 1ff. Sorig 8’ &y €5] ©d Havibyioy &xosré[Ainras, olélueda
dely [mokfs mdwta Tk x0]ivs Tdv Loov yedvoy, cxnyody 3% vobroy xal maynyve(f)lesy
psrd vdy maQ’ [Sudy dpixoud]voy xal xaclslo®ar THios.

2) A.M.10(85) 82ff.; SIG* 687 Tdde e]lorfveyxar ol aleedév[ras vouo]yedpos
neol tfig &y ‘Elixavior [dvslag: tov]ls dxodaxyvpévovs 6xd thy yilicorfomy éxs-
unviovs thig [mawnyveix]fis ovvédov zfis év ‘Elxaviar ywoudyns éxipnvisdey éxw
[évdnuder xed.

8) In dem jdhrlichen Fest des Zeus Hyetios auf Kos heiBen die Leiter
dmipsiyior, auch hier bieten sie sich selbst an, weiter in dem durch das Legat
des Poseidonios eingerichteten jibrlichen Opfer; sie sind drei und werden jedes
Jahr erwithlt, um es zu besorgen (SIG?641). Ebenso in dem dem Herakles
Diomedonteios gestifteten Kult, wo die drei émspsfveor dem Priester untergeorduet
sind (a. 8. 0. 784, Z. 59ff). In Halasarna a. a. O. 614 (s. unter Apollon, Delia)
und Mylasa auch jibrlich éx0 té» émpunvievéyr[my &v] rols Movasios xcl évw
vols ‘Eouaio[is ¢» Kav]dixd:, Hula und Szanto, 8.-B. der Wiener Ak. 182 (95) II,
8. 14, Nr. 6, Z. 5f.

4) Schol. Ven. B T 404 gaoly év Milsfze legdy IToceiddyos Ersxayiov idebsdas.
oornBes 32 tolg éxsl xaxd” fxacroy Frog éynvxdely tas Ovelag vd s onuele dep-
favovary &nd tiis thy tadomy douyiis: Podvray yko tdy tadewmy doxodoly edusyi;
te slvas tov 88dy xal thy dvolay &oxdlesdar.
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opfer an den Gott, wobei das laute Briillen des Tieres als ein Zeichen
angesehen wurde, daB das Opfer dem Gott genehm war. Es wiire
dies eine erwiinschte Bestitigung fiir die Verbindung des Poseidon
Helikonios mit dem Stier, wenn nicht der Verdacht nahe lige, daB
es aus der Homerstelle herausgesponnen sei.

Dieser Kult wurde auch von den ionischen Kolonisten mit-
genommen. Wir kennen ihn von den beiden milesischen Pflanzstidten
Tomi') und Sinope. Aus dieser Stadt liegt die Regelung des
Priesteramtes vor.¥) Die Staatsopfer sollen vom 12. bis 20. Taureon
und vom 12. bis 14. Poseideon verrichtet werden; das sind also posei-
donische Festzeiten. Beide Hieromenien fangen am 12. an, an
welchem Monatstag auch in Smyrna und auf Mykonos dem Poseidon
geopfert wird. Dieses ist also der dem Poseidon heilige Tag, die
dbrigen sind nachtriigliche Erweiterungen. Die Hauptfeier ist
deutlich die im Taureon, die neun Tage dauert, gegen drei im Posei-
deon. Taureon findet sich auch in den samischen und kyzikenischen
Fasten; es ist also sehr verlockend anzunehmen, daB dieser Monat
seinen Namen vom Poseidon Helikonios hat, den besonders das Stier-
opfer erfreute. Es folgt dann, daB gerade er der Stier-Poseidon
ist, was allgemein angenommen wird wegen der ephesischen Tauria,
die auch dem Bundesgott gehtren konnen, und es ist moglich, da8
die Taurokathapsien in Ephesos und Sinope ihm zu Ehren eingefiihrt
worden sind. Man darf dann auch ein #hnliches Fest in der mile-
sischen Kolonie Kyzikos voraussetzen. Ganz sicher ist der Platz des
Monats nicht; in Kyzikos scheint er dem Munychion, auf Samos dem
Elaphebolion zu entsprechen. Taurokathapsien in Sinope s. u.

Ein Poseidonfest in Smyrma erwdhnt Aristides Rhetor®), Tauro-
kathapsien ebendort CIG 3212.

1) 'O & Kovorarrivovonblse gidoloy. abddoyos 4, 168 (non vidi).

2) Dittenberger SIG?* 608 — — éxl volo[ds lsodaeras] IToossdavos “Edixaviov.
Z. 8ff. dnpboie 3] dnd dmdexdrng tob Taveedwos fm[s sixossiis xa)l év tix ITo-
oetdedws pnyl &xd do[dsxdens fog] tecdegeoxaidexdrng. Ein anderes Zahlwort als
slxoorijs ist wegen des Platzes unmdglich.

8) Aristid. rhet. 28 p. 446 Dind. f» pdv yde Ioczdedy pify. — — — —
dwdendry db tob punvds dhovelay mooordrrer & Beds xal tfj dovepuly o abdrd vovro
xal tf) pes’ éxelypy — — — — — ola dogrdy obedv: xal yae 1) Tod Beod mav-
vozls éyxatsidiipes vy meordoay doeriy viw tob Ioceddvos.
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Tauris und Taurokathapsien.

In einzelnen Fillen ist der Stier das bedeutungsvolle Opfertier
des Poseidon') wie in einigen Festen, er erscheint aber nie so nahe
mit dem Gott verbunden, wie in dem ephesischen Fest, das wahr-
gscheinlich Tauria hieB. Man kann nicht bezweifeln, daB es gerade
dieses Poseidonfest war, bei dem die Mundschenken Stiere’ hieBen.?)
DaB die Diener eines Gottes nach seiner Tiergestalt benannt werden,
ist eine jetzt anerkannte Tatsache (zuerst Wide, LK. 79 A.1). Aus
Atheniius ist zu entnehmen, daB ein (telage zum Fest gehorte, sonst
ist nichts bekannt, wenn man nicht mit Max. Mayer, Arch. Jb. 7(92) 77,
die Taurokathapsien hierher ziehen will; vielleicht gehort der Kult
dem Helikonios (8. 0.).

DaB die Taurokathapsien ein wurspriinglich profaner, aus myke-
nischer Zeit stammender Sport sind, hat Max. Mayer a. a. O. za voller
Evidenz dargetan; bekanntlich haben die bildlichen Darstellungen aus
Kreta sich seit der Verdffentlichung des Aufsatzes sehr vermehrt und
zeigen auch weibliche ‘Toreadoren’?) Es ist einleuchtend, daB die
eventuelle Verbindung mit dem Kult des Stier-Poseidon erst sekundir
gein kann; fir diesen Gott paBten sie aber vor anderen. Besonders in
Thessalien lebten sie weiter; Larissa ist ihre Hauptstitte und setzt sie
auf ihre Minzen. Die Verbindung mit dem Poseidonkult ist hier nur
eine lose Vermutung; aus Larissa ist nur der ritselhafte Poseidon
nepanevalog (SGD I, 1,1321f.) bekannt. Die auf die Taurokathapsien
beziiglichen Inschriften sind von zweierlei Art: erstens Siegerlisten*),
in denen eine ganze Menge Agone aufgezihlt wird; die raveodnele
als der nationale Sport steht an der Spitze. Was es fiir ein Fest war,
sagen die Inschriften nicht, nur jene bei Dittenberger bemerkt, daB es
durch einen VolksbeschluB erneuert worden ist. Seine religiose Be-

1) Z. B. Die Oikisten von Lesbos senken dem Poseidon einen Stier ins
Meer, Plut., sept. sap. conv. p. 168 B.

2) Hesych s. v. Tadoiax® foots] tig dyopéyn Ilosesd@wos. Athen. 10 p. 425C
xcei 32 'Egeclos ol olvogoodrres fidsor tf vob Ilocsidiwos doerf) taveos éxa-
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deutung erscheint also gleich Null, da man es nicht einmal der Mithe
wert erachtet hat, es nach einem Gott zn benennen. Noch weniger
lehren die Inschriften der zweiten Art, die die Leute der siegreichen
Schar aufzihlen.!) Fiir Thessalien ist die Verbindung mit Poseidon
nicht im mindesten bezeugt. Einleuchtender ist das Zusammentreffen,
daB aus Ephesos (s.0.) und aus Sinope (CIG 4157), wo wir Poseidon
Helikonios und ein Fest im Monat Taureon haben, Taurokathapsien
bekannt sind. In der Kaiserzeit wurden diese aber wieder ein be-
liebter Sport (Mayer a. a. 0. T4ff); sie sind inschriftlich belegt noch
fir Smyrna, Aphrodisias und Ankyra (CIG 3212, add. 2769 b, 4039);
besonders beachtenswert ist es, wenn sie von Biirgern ausgetibt werden,
wie in Ephesos, denn dann diirften sie althergebracht sein. Vielleicht
ist also die Stierhetze in jenen beiden Stidten gerade mit Beziehung
auf den Stiergott eingefihrt worden.?)

Poseidonfeste auf den Inseln.

Tenos ist der einzige Ort, wo die Gemahlin Poseidons, Amphi-
trite, neben ihm bei einem Fest auftritt. Die Kultbilder beider sollen
von dem Athener Telesias verfertigt worden sein.®) Auch hier hatte das
delphische Orakel regelnd eingegriffen, wenigstens haben die Tenier
es behauptet bei der Untersuchung der Asylrechte, die Kaiser Tiberius
vornahm (Tac. Ann. 3, 63). Das steht vermutlich im Zusammenhang
mit dem Versuch der Tenier, ihrem Gott Asylrecht und panhellenische
Geltung in der ersten Hilfte des 3. Jahrhunderts zu verschaffen, der
sus IG IX, 1, 97 bekannt ist. Die Phoker gewdhren hier Asylrecht
und Beitrige zur Wiederherstellung des Tempels; wohl eben um
diesen Bitten Nachdruck zu verleihen, hatten die Tenier das Orakel
ausgewirkt. Die tenische Panegyris war auch von den Nachbar-
stidten sehr besucht, und fir die Schmausereien waren besondere
Hauser aufgefiihrt.!) Das Opfer wird in einigen Ehrendekreten er-

1) Die eine zuerst und die zweite am besten bei Kern, Inscr. Thessal., Ind.

behauptet mit Unrecht, daB Taurokathapsien
ten Panionien bildeten und also dem Poseidon
ie Panionien nie in Ephesos gefeiert worden
. 185 bei Clem. Alex., protrept. p. 41 P.
2 mwbley pdy ob psydiny Eyss, to 8’ lsgdy vod
g 8o dag EEov, éy & xal doriavboia mexoly-
‘ar whiBog ixavdy tiw ovyBvirroy abvoly dorv-

6
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Tauria und Taurokathapsien.

In einzelnen Fillen ist der Stier das bedentungsvolle Opfertier
des Poseidon') wie in einigen Festen, er erscheint aber nie so nahe
mit dem Gott verbunden, wie in dem ephesischen Fest, das wahr-
scheinlich Tauria hieB. Man kann nicht bezweifeln, daB es gerade
dieses Poseidonfest war, bei dem die Mundschenken ‘Stiere’ hieBen.?)
DaB die Diener eines Gottes nach seiner Tiergestalt benannt werden,
ist eine jetzt anerkannte Tatsache (zuerst Wide, LK. 79 A 1). Aus
Atheniius ist zu entnehmen, daB ein Gelage zum Fest gehorte, sonst
ist nichts bekannt, wenn man nicht mit Max. Mayer, Arch.Jb. 7(92) 77,
die Taurokathapsien hierher ziehen will; vielleicht gehdrt der Kult
dem Helikonios (s. 0.).

DaB die Taurokathapsien ein urspriinglich profaner, aus myke-
nischer Zeit stammender Sport sind, hat Max. Mayer a. a. O. zu voller
Evidenz dargetan; bekanntlich haben die bildlichen Darstellungen aus
Kreta sich seit der Verdffentlichung des Aufsatzes sehr vermehrt und
zeigen auch weibliche ‘Toreadoren’?) Es ist einleuchtend, daB die
eventuelle Verbindung mit dem Kult des Stier-Poseidon erst sekundir
sein kann; fir diesen Gott paBten sie aber vor anderen. Besonders in
Thessalien lebten sie weiter; Larissa ist ihre Hauptstitte und setzt sie
auf ihre Miinzen. Die Verbindung mit dem Poseidonkult ist hier nur
eine lose Vermutung; aus Larissa ist nur der riitselhafte Poseidon
nepaxevalog (SGD I, 1, 13211.) bekannt. Die auf die Taurokathapsien
beziiglichen Inschriften sind von zweierlei Art: erstens Siegerlisten®),
in denen eine ganze Menge Agone aufgezihlt wird; die raveodnele
als der nationale Sport steht an der Spitze. Was es fiir ein Fest war,
sagen die Inschriften nicht, nur jene bei Dittenberger bemerkt, daB es
durch einen VolksbeschluB erneuert worden ist. Seine religiose Be-

1) Z. B. Die Oikisten von Lesbos senken dem Poseidon einen Stier ins
Meer, Plut., sept. sap. conv. p. 168 B.

2) Hesych s. v. Tabgux* £ogrij tig &youdyn IToseidiwos. Athen. 10 p, 425C
xeek 8 'Egsclots ol olvoyootwres fidzor tf) vod Ilocerddwos Sogrfi tadeos #xa-
dodvro, dg ‘Ausglag gpnol. Taurokathapsien in Ephesos Artemid. oneirocr. 1,8 zaé-
eots & In xave xgoclpsaww év ’lovig maldes 'Egscioy dixyovifovras. Es gibt
Taveogéyne auf Anaphe, I1G XII, 8, 249, Z. 28; welchem Gott sie gehdren, ist
unbekannt; ebenso das von dem raveapérns in Karyanda veranstaltete Fest, das
nur ein Stierkampf gewesen zu sein scheint (Wide, Festschr. f. Benndorf, S. 16,
meint, daB ein Stier ins Meer gestiirst wurde).

8) Ann. of the Brit. School at Athens 7 (1900/01) 94f.

4) SIG* 671 und BCH 10 (86) 487f.
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deutung erscheint also gleich Null, da man es nicht einmal der Mithe
wert erachtet hat, es nach einem Gott zu benennen. Noch weniger
lehren die Inschriffen der zweiten Art, die die Leute der siegreichen
Schar aufzihlen.) Fir Thessalien ist die Verbindung mit Poseidon
nicht im mindesten bezeugt. Einleuchtender ist das Zusammentreffen,
daB aus Ephesos (s. 0.) und aus Sinope (CIG 4157), wo wir Poseidon
Helikonios und ein Fest im Monat Taureon haben, Taurokathapsien
bekannt sind. In der Kaiserzeit wurden diese aber wieder ein be-
liebter Sport (Mayer a. a. O. 74ff); sie sind inschriftlich belegt noch
fir Smyrna, Aphrodisisas und Ankyra (CIG 3212, add. 2769 b, 4039);
besonders beachtenswert ist es, wenn sie von Btirgern ausgeiibt werden,
wie in Hphesos, denn dann dirften sie althergebracht sein. Vielleicht
ist also die Stierhetze in jemen beiden Stidten gerade mit Beziehung
auf den Stiergott eingefihrt worden.?)

Poseidonfeste auf den Inseln.

Tenos ist der einzige Ort, wo die Gemahlin Poseidons, Amphi-
trite, neben ihm bei einem Fest auftritt. Die Kultbilder beider sollen
von dem Athener Telesias verfertigt worden sein.?) Auch hier hatte das
delphische Orakel regelnd eingegriffen, wenigstens haben die Tenier
es behauptet bei der Untersuchung der Asylrechte, die Kaiser Tiberius
vornahm (Tac. Ann. 3, 63). Das steht vermutlich im Zusammenhang
mit dem Versuch der Tenier, ihrem Gott Asylrecht und panhellenische
Geltung in der ersten Hilfte des 3. Jahrhunderts zu verschaffen, der
aus IGIX, 1,97 bekannt ist. Die Phoker gewdhren hier Asylrecht
und Beitrige zur Wiederherstellung des Tempels; wohl eben um
diesen Bitten Nachdruck zu verleihen, hatten die Tenier das Orakel
ausgewirkt. Die tenische Panegyris war auch von den Nachbar-
stidten sehr besucht, und fiir die Schmausereien waren besondere
Hiuser aufgefiihrt.t) Das Opfer wird in einigen Ehrendekreten er-

1) Die eine zuerst und die zweite am besten bei Kern, Inscr. Theseal., Ind.
schol. Rostock 1899/1900 S. 8f.

2) Max. Mayer a. a. O. 8. 77 behauptet mit Unrecht, daB Taurokathapsien
einen Teil der in Ephesos gefeierten Panionien bildeten und also dem Poseidon
Helikonios galten, schon weil die Panionien nie in Ephesos gefeiert worden
sind (8. 0.). 8) Philochoros fr. 185 bei Clem. Alex., protrept. p. 41 P.

4) Btrab. 10 p. 487 Tiwos 3% wéAw pdy ob peydiny ¥zec, ©o 8’ lsedy o
Hogsidiwos udyc év &ser tiig nélswg o dag &kiov, ¢y O xal donravéoic mamoln-
tas peydha, onpaloy Tod cvydeyscPar xiiBog ixavdy iy cvyBvivray adroly dorv-
yairéyoy & IToosiddvia.

Nilsson, Griechische Feste. 6



82 Poseidon,

wihnt, die vorschreiben, Ehrungen bei der Panegyris im Heiligtum
des Poseidon und der Amphitrite bei den Opfern zu verkiinden; da-
neben sollen sie bei dem tragischen Agon der Poseidonien und der
Dionysien verkiindet werden.') Andere Inschriften (CIG 2330 u. 2333)
haben nur diese Anordnung. Es erhellt, wie sehr die Tenier das
Poseidonfest als ihre Hauptfeier betrachteten, da sie die Tragddie von
Dionysos loslosten, um den Glanz der Poseidonien zu erhShen.

Auf Delos wurde dem Gott im Poseideon als Opfer ein Stier
dargebracht; einmal werden ohne besondere Angabe 600 Drachmen
fiir die Poseidonien verrechnet, also ein ansehnliches Fest.?)

Die sehr verstiimmelte Inschrift von Mykonos (RoB, Inscr. ined. 2
S. 39 = Rangabé, Antiqu. hell. Nr. 899) nennt Z.16 sig va IToos(die I'H.
Die genasue Ubereinstimmung mit den Ausgaben in den delischen
Rechnungen ist auffillig; der Stein kann doch nicht ein von Delos
verschlepptes Stiick sein. Z. 1—9 enthilt das Inventar eines Tempel-
schatzes, Z. 10—15 handelt es sich um Biirgschaft und Rechenschaft,
Z.16 um die Poseidien, Z. 17—22 um Zinsen, Z. 23 um Ausgaben
fiir Spiele und besonders fiir Preise verschiedener Art, mit Fackellauf,
Wettlauf, Faustkampf anfangend; auch die Haut des Opfertieres scheint
fir diesen Zweck, verwendet worden zu sein; Z.23 slg ¢8ila H xal %
pveoc. Das Ganze bildet eine Einheit, Inventar und Rechnung eines
Tempels und Rechnungen fiir das daran gekniipfte Fest, die Poseidien.
Das paBt nicht fiir Delos, und auf Mykonos wurde Poseidon viel verehrt.

In den mykonensischen Fasten werden am 12. Poseideon Opfer
an Poseidon in zweierlei Gestalt vorgeschrieben®) Aus dem Epitheton

1) BCH 27 (08) 240ff. Nr. 8 Z. 16ff. &]voyoeevonr adrin (sc. tov orépavoyv)
Ty &ogovia vy orepay[npdeov] &exly v ts tan lseix tob ITocesddwos xal tiis
C4p] pivoleng, Grav thy Bvolay xal thy mavifyvesy ov[v]rsd[s]l 4 xéhes, xcl é
tde Pedroor ITosi[de)imy xal dio[yv]oloy tde &ydws zdv rexymiddw. Ebenso
246ff. Nr. 6 Z. 7ff.; 281f Nr.1 Z. 26; CIG 2881, 2832. Neue Inschriften aus
den Grabungen des Herrn Demoulin sind im Musée Belge 1904 8.65 mitgeteilt.
Die Zeitschrift ist mir leider bisher unzugiinglich gewesen.

2) Rechnungen des J. 180, BCH 6 (82) 26, Z. 219 fods td¢ ITodsidiwe
naek Pavéov FH. Zeit bestimmt durch BCH 27 (08) 66, Z. 28f. ITosidsiwos® —
— — — tob foiig tob dvddvrog voly Iocidsloss 9 Poeox meddn doaguaw FFFF
xal wdidioy doagudw . 8. 74, Z. 89 sig Ilooldece [H H. Adyog tdv slg v ITooi-
[det] (das Opfermahl) BCH 29 (05) 524 Nr. 179,

8) BIG?* 615, v. Prott FS Nr.4 Z. 8 ITocidsiwos dvwdsxdrss ITooesddws Te-
pevirne xqids xadlisredoy Asvxds Svdoxns: & xosds elg wéliw obx slodystar: waroy
xal xlden xémrevon: 1) xhdrn omévdevon: tde lssl yhidsox xol Peazgioy. it abeijs
Huéoar Iooerdimwe Duxlos &uvds levxds évdoyns: yvvouxl ob déuig xal &xd vod
télovs ziw {y@bor Povli) mouauéyn lsesle elxoct deazuiw Nidéro.
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Tspsvizng und der Vorschrift, daB der zu opfernde Widder nicht in die
Stadt eingefithrt werden durfte, bestitigt sich die Beobachtung Kohlers
(AM. 10 [85] 87), daB Poseidon oft nur ein Temenos ohne Tempel
hatte, das auBerhalb der Stadt gelegen war. Er ist also hier ein
Meeresherrscher wie der Helikonios.

Der Tang-Poseidon (Pvxtog) scheint ein Fischergott zu sein,
wenigstens wurden die Kosten des Opfers aus den Abgaben der Fischerei
bestritten. Uber die Einzelheiten der Opfer s. v. Prott, FS. 15. Ea
ist wenig glaublich, daB eins von diesen Opfern mit den in jener
Inschrift erwihnten Poseidien identisch ist; auch in Sinope besteht
eine doppelte Festzeit des Gottes.

Sonst tritt Poseidon selten als spezieller Gott der Fischer auf;
noch kann erwihnt werden, daB die Aoler ihm einen Thunfisch als
Erstling des Fanges opferten.’)

In den Fasten von Kephali, dem alten Isthmos, auf Kos wird
am 10. Panamos ein Opfer an Poseidon verzeichnet.)

Posidea erscheinen in Mitylene in einem fragmentarischen Spenden-
verzeichnis der rdmischen Zeit.?)

Auf Rhodos kommt der von den bisher behandelten ganz ver-
schiedene Kult des Poseidon Phytalmios vor!) Er stammt wahr-
scheinlich von dem Peloponnes, wo Poseidon als Gott des Wassers
iberhaupt anch Spender der fiir die Vegetation ndtigen Feuchtigkeit
und Schiitzer der Glewiichse wurde. Als solcher heiBt er Phytalmios
und wird an mehreren Orten verehrt.®) In Arkadien tritt er zu der
Ackerbaugéttin in nahe Verbindung. Das Opfertier auf Rhodos,
ein Schwein, deutet seine agrarische Natur an; noch ein Beispiel fir
diese Verbindung ist aus dem Peloponnes bekannt.?)

1) Athen. 7 p. 297TE dvriyovos & Kagvorios év tid mepl Aéfews sods Alodéag
Uyer Dvolay dmizslodvrag 1% IToceidiws dxd iy tiw Bbvvoyv Beay, Sray sbayer-
swcs, Sosiy tH Sed vov medroy didévra Bivwoy, xal iy Bvsiay radrny xalelodar
dvryatoy.

2) Paton and Hicks, Inscr. of Cos Nr. 401; v. Prott, F'S. Nr.10 Z. 14f. dexd(r)as
Iotas[déye . . . . . . ] (&¢)osva. — In den Gymnasialfasten a. a. O. Nr. 48 bzw.
Nr. 18, S8IG? 619 Poseidania am 4. Artamitios.

8) 1G X0, 2, 71 Z. 8 -awv & t& Iooldsa sbr-

4) 1G XII, 1, 905, SIG? 622 Oevdmclov fxralt] Israuévov IToradave
Dutadploe 5S¢ télsog Bowijrar. '

6) Troizen Paus. 2, 82, 8; Megara (?) Plut., qu. symp. p. 780D; Erythrai
8IG* 600B Z. 81 und Athen. Auf Ios Phytalmios als Sondergott 1G XII, 5,13
‘Hoaxdsldng dlo(v) Puraiplor; bei Usener, Gottern. 268 nachzutragen.

6) Ein kleines Marmorrelief in Maina (Lakonien) gefunden mit einem
Schwein, dardber -ix]mldas ITo[vs]d@v sbydy, AM. 16 (91) 140.

6*
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Noch ein agrarisches Fest, zndem Weinlesefest, wiirde Poseidon
haben, wenn die Hesychglosse woorodyaia: fogvy) diovddov xal IToos:-
d6vog richtig ist; das ist aber kaum maglich.

Poseidonische Agone

auBer den schon angefiihrten werden anhangsweise verzeichnet.

Auf Rhodos nach der Vermutung Dittenbergers, daB die nahe
HalikarnaB gefundene Siegerliste SIG* 679 rhodischen Ursprungs sei.
Die Mischform ITogsddévie paBt gut fiir Rhodos, wenn sie auch
anderwirts, z. B. in Lakonien, vorkommt.

Aus Megara stammt die Liste IG VII, 47 (IToos(dsc).

Unbekannten Ortes sind die Poseidaia CIG 1430 (aus Sparta); da
sie zusammen mit Eleutheria und Erotideia vorkommen, sind sie viel-
leicht bootisch oder wahrscheinlicher einer der vielen siidpeloponne-
sischen Agone.

Die am Rhion bei Molykreia gefeierten Rhicia') werden auch
Poseidon gegolten haben, da das Vorgebirge ein flir ihn geeigneter
Kultplatz ist und die Athener nach ihrem Siege 431 dort eine Triere
geweiht haben (Thuk. 2, 84).

Athena.

Bei der Besprechung des Hera- und des Apollondienstes hat
sich ein Gregensatz ergeben zu der jetzt herrschenden Richtung, jeden
der groBen Gtter auf eine Naturgottheit zurtickzufihren. Die Be-
diirfnisse der Menschen schaffen die GStter, und auch der primitivste
Mensch hat andere Bediirfnisse als diejenigen, die die Naturgotter
gewihren. So entstand Apollon der apotropiische Gott, der Sihn-
gott’ xat<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>