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I Abhandlungen

Die Schutzgiotter von Mainz

Von Alfred von Domaszewski in Heidelberg

Von der Religion des romischen Germanien sprechen nur
die Denkmiler. Schwer gelingt es, in diesen rohgestalteten
und in eintoniger Wiederholung fast inhaltslosen Reihen die
scheinbare Einheit, welche die Kultur der Gallier, Germanen
und Romer gewonnen hatte, nach der Eigenart jener Volker
qu scheiden. Die Vorstellung des gleichen religisen Denkens
wird hervorgerufen durch den gleichmiBigen Ausdruck, den
die Gottergestalten in Wort und Bild gefunden haben. Denn
diese Gestalten hatte allen drei Vélkern der ewig in anschau-
lichen Formen schaffende Geist der Griechen gebildet. Nur
wenn es gelingt, den Schleier, den griechische Phantasie um
den fremden Inhalt gewoben hat, zu durchdringen, wird der
Blick in die Tiefe historischen Geschehens eindringen. Bei
richtiger Betrachtung gewshrt auch das unscheinbare Denkmal,
dessen Sinn im folgenden entritselt werden soll, diesen Blick
in den Wandel religiosen Denkens.

Der -wiirfelformige Stein wurde im Dezember des Jahres
1889 in Mainz bei Kanalarbeiten gefunden. Seine erhaltene
Héhe betrigt 49 cm, wovon 9 ecm auf das Gesimse entfallen.

Unten ist der Stein verstimmelt. Breite und Tiefe mift
35 cm.

! Zuerst publiziert und beschrieben -von Haug, Westd. Korr.-Bl.
1890, 134ff. Dann von Gardoz Rev. archéolog. 1890, 1 S. 66 und Taf. 6.7.
Archiv f. Religionswissenschaft IX 11



150 Alfred von Domaszewski

Auf jeder der vier Seiten ist ein gottliches Paar gebildet,
ein Gott und eine Gottin, die durch die Art, wie die Frau
dem Manne sich zuneigt, innig verbunden erscheinen. Keine
der vier Seiten ist bei der schweren Beschidigung des Denk-
males #uBerlich vor den iibrigen hervorgehoben. Aber die
Analyse des Gedankens wird lehren, daB die Hauptseite jene
ist, auf welcher Diana neben dem Gotte mit dem Hammer-
szepter steht. Das Verstindnis dieser schwierigen Gruppe
dankt man Michaelis.! Er hat gezeigt, daB dieser gallische
Gott im romischen Germanien den Namen Silvanus fiihrte.
Nach seinem Wesen war er nicht ein Gott der dunkeln, wild-
reichen Jagdgriinde, sondern ein Gott des Himmels, dessen
Hammer, wie der des Thor, Blitz und Donner erregte. Die selt-
same romische Gleichung ist nur eine Ubersetzung aus dem
Griechischen? Silvanus ist an Stelle des Pan getreten, mit
dessen Namen die Massalioten den im Walde an der Rhone
herrschenden Gott der Gallier bezeichneten. Den wahren Namen
des Gottes mit dem Hammer hat uns erst ein Altar aus Saar-
burg kennen gelehrt® Er hieB Sucellus und die Gottin, die
ihn begleitet, Nantosvelta. Die Go&ttin des Saarburger Reliefs
zeigt die Bildung der Himmelskénigin Juno, nur daB das
Szepter eigenartig ein Tempelchen krént. Deshalb muB es
im hohen Grade befremden, die Go6ttin auf dem Mainzer Denk-
male und auch sonst neben Sucellus als Diana gebildet zu
sehen. Und doch kann es keinem Zweifel unterliegen, daB
Nantosvelta den R6mern Diana hieB. Auf dem Bruchstiick
eines Reliefs, das Nantosvelta darstellt, ist von romischer
Hand auf das Tempelchen des Szepters geschrieben: dea Diana.*
So ist die Deutung des Mainzer Reliefs vollig gesichert. Die

t Jakrb. der Gesellsch. fiir lothr. Gesch. und Altertumskunde 1, 1895
128 —163.

? Vgl. meine Untersuchung Philologus 61 (1902), p. 21ff.

3 C. XIII 4542.

4 C. XIII 4469 aus Kirchnaumen, nahe der Grenze der Mediomatrici
und Treveri, in der Richtung von Metz nach Saarbriicken gefunden.
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Gottheiten sind, mit ihrem gallischen Namen benannt, Sucellus
und Nantosvelta.

Einfach aus dem rémischen Gedankenkreise ist das Gotter-
paar der rechten Nebenseite erwachsen. Wir sehen rechts den
Genius in seiner typischen, rdmischen Gestalt das Fiillhorn
im linken Arm haltend, mit der Rechten eine Weinspende in
die Flammen eines Altars gieBend. Sein Haupt ziert eine
Mauerkrone. Durch dieses Attribut ist er als numen castrorum
bezeichnet.! Viele der Leben schaffenden Geister des Heeres
tragen diese Symbole und nur die Analyse des Gedankens wird
wieder lehren, daB der Lebensgeist des ganzen Lagers, der Genius
castrorum, dargestellt ist. Die G6ttin an seiner Seite ist durch
Fiillhorn und Steuerruder als Fortuna bezeichnet.

Durch weitgehende Zerstorung ist die Gruppe an der
Riickseite verstimmelt. Der Gott ist an seiner Haltung als
Apollo kenntlich. Ausruhend hat er das rechte Bein iiber-
geschlagen. Den Kopf stiitzt er in die Hand des zuriick-
gelegten rechten Armes. Das wallende Haupthaar ist von
einer flatternden Tinie zusammengehalten. Die linke Hand
ruhte auf einer, jetzt weggebrochenen, auf dem Boden stehenden
Leier. Die Gottin trigt mit der ausgestreckten linken Hand
ein bauchiges Gefil, aus ihrer geschlossenen Rechten schliipft
eine Schlange hervor, deren Kopf iiber dem Deckel des Ge-
fiBes sichtbar wird. Die Gottin ist Salus. Die Verbindung
des Apollo mit Salus hebt gerade jene Bedeutung des Gottes
hervor, die dem, Apollo benannten, gallischen Gotte zukam.?
Sein gallischer Name ist Grannus; die ihn begleitende Gottin
heifit gallisch Sirona? Die Schwierigkeit, gallische Gottheiten

! Domaszewski Die Religion des rom. Heeres. S. 95.

® Caesar B. G. 6, 17, 2 Apollinem morbos depellere.

* Zangemeister bemerkt zu C. XIII 5815 Apollini Granno Mogouno
aram — Apollinem Grannum, multis titulis notum (praeter hoc vol. vide in
vol. IIL. VI. VII), ‘salutarem sive medicinalem’ aquarum deum fuisse inde
patet, quod sociatur Hygiae (III 5873), Nymphis (III 5861), Sironae
(IIT 5588. VI 36).

11*



152 Alfred von Domaszewski

durch die interpretatio Latina in Wort und Bild wiederzugeben,
zeigt sich bei Sirona besonders deutlich. Denn auch sie wurde
von den Romern mit Diana geglichen. So wurde an den
Heilquellen von Wiesbaden (Aquae Mattiacae) Sirona verehrt?,
welche die Romer Diana Mattiaca nannten.? Ebenso heiBt die
Gottin des Bades von Badenweiler im Schwarzwald Diana
Abnoba?, wihrend sonst Abnoba die Géttin des Schwarzwaldes
selbst ist. Als Salus erscheint die Sirona auch an der Heil-
quelle in Faimingen C.III 5873 Apollini Granno et Sanctae
Hygiae* Wie im Worte, so wird auch im Bilde die Inter-
pretatio nicht festgehalten. Auf einem Steine aus Bittburg?®
trigt sie einen Zweig in der Linken, auf einem anderen aus
Baumburg® in der Rechten Ahren, in der Linken eine Traube.
Bei all diesem Schwanken ist es doch nicht zu bezweifeln, daB
das Mainzer Relief Grannus und Sirona, als Apollo und Salus
gebildet, darstellt.

Auf der rechten Nebenseite erscheint ein Gott von jugend-
lich kriftigen Formen, der in der Rechten einen Lorbeerzweig
hilt. Auch die Linke hielt, nach der Verstimmelung zu
schlieBen, ein lingliches schmales Attribut. Trotz der argen
Zerstorung des Kopfes erkennt man an der rechten Schlife
einen dreieckigen, oben leicht gewdlbten Fortsatz. Es ist der
Fligel des Petasos, und der Gott ist Mercurius, der in der
Linken das Kerykeion hielt. Der Lorbeerzweig in seiner Rechten
ist der Zweig des Siegers im Kampfspiel. Deshalb kront ihn
Victoria, die in der Linken die Palme, in der Rechten den

1 C. XIII 7670 Sironae C, Iulius Restitutus c(urator) templi de)
s(uo) p(osuit).

¢ ¢, XIII 7565 Antonia’ M . .ija T. Porci Ruffia]ni [leg(ati?)]
[lleg(ionis) XXII pr(imigeniae) p(iae) fidelis [pro sa]l(ute) Porciae
Rufianae filiae su[ae D]ianae M[a]t[ti]acae voto signum posufit].

3 C. XIII 5334.

4+ Zeile 2 ist zu ergénzen [v]at(icinio) deorum ipsorum. Vgl. C. III
S. 1854. 5 C. XIII 4129 (= Hettner cat. n. 48).

¢ (. III 5588 (= Hefner Das rom. Bayern Taf. 3, 15).
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Kranz mit flatternden Tinien hilt. Mercurius ist dargestellt
als ‘ Eouijg dydwiog?, als Schutzgott der Palistra.

Die hohere Einheit, welche die vier Gruppen im Gedanken
verbindet, kann nur aus den historischen Bedingungen be-
griffen werden, die zur Bildung dieser Kulte auf dem Boden
des romischen Mainz gefiihrt haben. Solche Voraussetzungen
kénnen wir noch gewinnen aus den Inschriften des rémischen
Mainz. Fiir die eigenartige Organisation des Lagerterritoriums
ist folgender Altar am lehrreichsten. C.XIII 6730 I(ovi)
o(ptimo) m(aximo) Sucaelo et Gen(io) loci pro salute
C(ai) Calpurni Seppiani p(rimi) p(ili) leg(ionis) XXII
pr(imigeniae) p(iae) (fidelis) Trophimus actor [et] Canabari(i)
ex voto. Als Mommsen seine beriilhmte Abhandlung iiber die
romischen Lagerstidte schrieb®, war diese Inschrift, sowie
andere Zeugnisse, die iiber einen Wandel in der Organisation
der Legionsterritorien zur Zeit des Septimius Severus belehrten,
noch unbekannt® Nach der iltesten Ordnung durften im
Umkreis des Lagers keine festen Gebiude stehen* Nur
hilzerne Buden (= canabae) erbauten die Kaufleute, Hindler,
Wirte, und unter ihnen wohnten auch die Veteranen der Truppe,
die am Orte ihrer langen Dienstzeit den Abend ihres Lebens
verbrachten. Diese Cives Romani ad Canabas consistentes
oder auch Canabenses, Canabarii genannt, besaBen eine halb-
stidtische Organisation mit einem Dekurionenrat? Die an
der Riickseite des Lagers, an der porta decumana liegenden

T Preller-Robert Griech. Myth. 1, 415,

2 Mommsen Hermes 7, 1873, 299—326.

% In Brambach 956 =C.XIII 7222 las Mommsen selbst spiiter L.Senilius
Decmanus q(uaestor), c(urator) c(ivium) R(omanorum) m(anticulariorum)
neg(otiatorum) Mog(ontiacensium) nach Analogie von C. XIII 6797, wo
Cives Romani manticulari negotiatores ausgeschrieben steht.

4 Domaszewski Die Religion des rom. Heeres. S. 100.

5 In Mainz C. XIII n. 6769 ordo civium Romanorum (a. 222—235)
6733 d(ecurio) c(ivium) R(omanorum) (a. 276).
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canabae wurden so geradezu als vicus bezeichmet! Der Altar
des Sucaelus, gesetzt von dem actor und den Canabarii,
erhilt sein volles Licht erst durch neue Funde aus
Carnuntum. In einem Raume des Legionslagers wurden
dort zwei Altire aufgedeckt C. III 14356°  Libero patri
et Liberae Dionysius actor Brittici Crescentis p(rimi) p(ili)
v(otum) s(olvit). 14356°%> Libero Liberae Fortunae Mercurio
lustro Ansi Proculi p(rimi) p(ili) Ansius Archelaus ex voto
pos(uit). Da der Primus pilus das Lustrum, den SchluBakt
der Schatzung abhilt, so hat er die censorischen Geschifte im
Territorium legionis geleitet, wie der Duumvir quinquennalis
der Municipien. Sein Geschiftsfiihrer ist der actor. Er weiht
Liber und Libera den grofien Gttern des Landes, wie Fortuna
und Mercurius, den romischen Schutzgittern materiellen Ge-
deihens, einen Altar in dem Geschiftszimmer? dieses Zweiges
der militirischen Verwaltung des Lagers. Ebenso hat in Mainz
der actor Trophimus des primus pilus Calpurnius Seppianus
— 80 ist zu erkliren — dem keltischen Himmelsgott Sucaelus
den Altar zum Heile des Territorium Legionis geweiht. Sucaelus
erscheint als dem romischen Himmelsgott Iuppiter optimus
maximus wesensgleich.® Der militirische Charakter der Ver-
waltung tritt noch stirker hervor in der Verpachtung nutzbarer
Flichen des Territoriums an Soldaten C.III 1435632 I(ovi)
o(ptimo) m(aximo) sacr(um) pro sal(ute) Aug(ustorum) C(aius)
Iulivs Catullinus mil(es) leg(ionis) XIV g(eminae) M(artiae)
V(ictricis) cond(uctor) prat(i) Fur(iani) lustr(o) Nert(i) Celerini
p(rimi) p(ili) a. 205. Dieser Conductor ist ein GroBpachter,
der zugleich die Aufsicht iibt iiber die Leistungen der coloni,

1 S0 in StraBburg C. XIII 5967 [G]enu vici Ca[n]abar(um) et
vi[ca]nor(um) Canabensium.

¢ Nicht in der Kantine, wie man wunderhch genug ange-
nommen hat, indem man den Liber als rémischen Weingott (sic) inter-
pretierte.

$ Philologus 61 (1902), p. 22.



Die Schutzgotter von Mainz 155

wie dies analog in den kaiserlichen Dominen sich findet.!
Diese Umgestaltung der Verwaltung der Territoria Legionis
hat Septimius Severus durchgefiihrt.> Neben die Cives Romani,
die sich nach freier Wahl zur Fiihrung ihrer Privatgeschifte
in dem Gebiete des Legionslagers aufhalten, sind coloni ge-
treten, die unter dem Zwange einer kaiserlichen Doménen-
verwaltung an den Boden gefesselt sind. Die Coloni erhielten
nicht das Biirgerrecht durch die constitutio Antoniniana.® Des-
halb dauert die Sonderstellung der cives Romani im Territorium
legionis fort: C. XIII 6733 in h(onorem) d(omus) d(ivinae)
D(e)ae Lun(a)e Marcellinius Placidinus d(ecurio) c¢(ivium)
R(omanorum) Mog(ontiaci) — a. 276 n. Chr. — 6769 T. Florius
Saturninus vet(eranus) ex sig(nifero) leg(ionis) XXII pr(imi-
geniae) p(iae) f(idelis) Alexandrianae m(issus) h(onesta) m(issione)
allectus in ordi[n]em c(ivium) R(omanorum) et.* Mog[ont(ia-
censium)]. Auch der Glaube der canabarii hat sich véllig
gewandelt. An Stelle des Iuppiter optimus maximus, des
Schirmherrn der Romer, ist mit der Renationalisierung® des
Reiches sein keltischer Vetter Sucaelus getreten.

Nach Sucaelus ist auf dem Altar des exactors der Genius
loci genannt. FEr erscheint auf unserem Denkmal auf der
rechten Seite als Genius castrorum in seiner Individualitit
durch das Bild ndher bestimmt. Ihm ist Fortuna zugesellt.
Auch sie ist eine Gottheit des Ortes. Vor der Front des
Lagers auf dem Abhang nach dem Rheine hatten sich in
Jahrhunderten ungestorten Friedens romische Kaufleute nieder-
gelassen. Diese Ansiedlung war urspriinglich ein Teil der
Canabae, aber allmihlich durch ihre abgesonderte Lage zu einer

! Mommsen Hermes 18, 404. Ramsay Cities and Bishoprics of
Phrygia 11, 2 passim; Rostowzew Osterr. Jahresh. 4. Beibl. 8. 37f.
Premerstein Wiener Studien 24, 141ff.

2 C, III 14509 (Viminacium) Neubau der Canabae. In Mainz sind
die Canabae noch im Jahre 255 nachweisbar C. XIII 6780.

3 Vgl. Dittenberger. Olympia V n. 110,

* Bo zeigt der Abklatsch. 5 Philologus 61, 1902, 27.
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eigenen Gemeinde herangewachsen, hief sie vicus novus.! Im
Gebiete dieses “Neudorfs’ fand sich noch an seinem urspriing-
lichen Platre, an dem Wege, der von der porta praetoria nach
der Rheinbriicke fiihrte, der Altar C. XIII 6676 Fortunae
Aug(ustae) sacr(um) Nemonius Senecio c(urator) v(ici) et
T. Tertius Felix q(uaestor) et C. Atius Verecundus act(or) d(e)
s(uo) p(osuerunt). Es sind die Beamten des vicus novus, die
der Fortuna den Altar setzen. Schon in der Zeit des Severus,
der den Soldaten gestattete, mit ihren Frauen zusammen zu
leben %, werden die Legionare in dem wohlgebauten® vicus novus
gewohnt haben. Als gegen das Ende des dritten Jahrhunderts
mit dem ginzlichen Schwinden der militirischen Kraft das
weitgedehnte Lager nicht mehr gehalten werden konnte, be-
hauptete man wenigstens den Steilrand und umschloB8 die
Praetentura, sowie den vicus novus mibt einer neuen gemein-
samen Mauer.*

Auch fiir das Relief der Riickseite ist eine Beziehung auf
eine bestimmte Ortlichkeit des romischen Mainz leicht zu er-
kennen. Denn wir wissen, da zwei Gemeinwesen, die in der
Nihe des Lagers sich befanden, nach den Gdttern Apollo und
Salus benannt waren. Es lehren dies zwei Inschriften C. XIII
6688 Genio collegii iuventutis viei Apollinesis — 6723 I(ovi)
o(ptimo) m(aximo) et Iunoni Reginae vicani salutares. Der
Vicus der Salus hat sicher schon im ersten Jahrhundert® be-
standen. Aber eben in dieser Zeit kleidet sich der gallische
Glaube in das romische Gewand. Grannus und Sirona, die
Schutzgbtter der gallischen Niederlassung, die an der Miindung
des Main in den Rhein lange bestanden hatte, ehe die Romer

1 ¢, XIII S. 303.

2 Mommsen C. IIl p. 2011; P. Meyer Archiv f. Papyrusforschung 111 68.

3 C. XIII 6786 [ob immunitatem a vi]canis [vi(ci) n(ovi) sibi ¢]on-
cess[am memor benjefici [viam p(assuum)] DCCC [sua pecunia strav]it.
Die Distanz bezeichnet die Linge der StraBe von der porta praetoria
des Lagers bis an die rémische Rheinbriicke.

4 C. XIII S. 302, 2. ® Vgl. Zangemeister zur Inschrift.
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ihr Lager erbauten, sie nennen sich unter romischer Herrschaft
Apollo und Salus.

Das Gegenstiick zu dem Genius castrorum des Reliefs der
rechten Seite bildet der ‘Eguijs dpdiviog des Reliefs der linken
Seite. Diese Gottheiten hat der bildende Kiinstler in tieferer
Absicht einander gegeniibergestellt. Durch seine durchgreifenden
Anderungen hatte Septimius Severus auch dem Heere des
Abendlandes den orientalischen Charakter aufgedriickt. In
seinem Heere sind es nach Aegyptens Vorbild die Lagerkinder,
aus denen die Legionen sich erginzen. So wird in dieser Zeit
auch in der biirgerlichen Niederlassung die Jungmannschaft
zu festen Verbinden, collegia iuventutis, zusammengeschlossen,
sowohl am Limes® als im Inneren des Reiches, wo sie in der
Mitte des dritten Jahrhunderts den Wachdienst auf den Reichs-
straBen leisten? KEs entspricht dieser Entwickelung, daB auch
in Mainz zwei solche Verbinde sich finden, das collegium
iuventutis viei Apollinensis® und die iuventus Vobergensis.
Das zur bloBen Miliz herabgesunkene Heer des Severus® ver-
legte die Ausbildung, die der Dienst selbst dem Soldaten nicht
mehr gab, in die Vorstufe des Kriegsdienstes, die Ubungen
der Iuventus. Die Siegéskraft der Iuventus stellt das Bild der

1 C. XIII 6468, 6549 (a. 222). 7424 (2. 242). In diesen Dorfern am
Limes kann nun gar um die Mitte des dritten Jahrhunderts das colle-
gium iuventutis kein Turnverein nach Art der griechischen w»dor ge-
wesgen sein.

# C. 4131 Num(inibus) Aug(ustorum) fara[tojrem exaedificaverunt
suo in[pJendio iuniores vici hic co(n)sistentes loco sibi concesso et donato
a vikanis Bedensibus a. 245 p. Chr. farator ist nach Buechelers Er-
klirung tarris speculatoria. Vgl. n. 3632.

> C. XTII 6688 vgl. oben.

¢ C.XIII 6689. Es sind germanische Colonen. Die Aufldsung
der Reichswehr durch die Ansiedlung germanischer Dediticii im Limes-
gebiet tritt schon unter Severus Alexander ein. Westd. Zeitschr. 1902, 206.

® Selbst die Chargen der Principales werden erblich, so daB der
Sohn eines bucinators schon mit 6 Jahren bucinator ist. Vgl meine Be-
merkungen bei Hofmann Supplement der isterr. Jahresh. V 80.
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linken Seite dar, auf dem Mercurius von Victoria als Sieger
bekrinzt wird.

Mit Recht hat Haug das Mainzer Denkmal in eine Reihe
gestellt mit den sog. ViergGttersteinen, die als Basen Iuppiter-
sdulen trugen. Dies war zweifellos die Bestimmung des
Mainzer Denkmals, aber es unterscheidet sich von den anderen
Basen durch den Reichtum des figiirlichen Schmuckes und die
Feinheit der Erfindung. Das Vorbild der uns erhaltenen
diirftigen Wiederholung muB ein Denkmal von ganz anderer
Bedeutung gewesen sein, ein Gegenstiick zu jenem groBartigen
Denkmale aus neronischer Zeit, das eben durch die Kunst
und die Umsicht der Mainzer Museumsverwaltung seiner Auf-
erstehung entgegengeht.! Die Gegentiberstellung der beiden
Denkmiler soll spiter versucht werden.

! Vgl. den vorliufigen Bericht Koerbers Westd. Korr.- Bl. 1905, 98 ff.
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Die biblischen Schopfnngsberichte®

Von Friedrich S8chwally in GieBen

Der Hergang bei der Schépfung der Welt wird von der
Bibel in doppelter Gestalt iiberliefert. Die eine, I. Mos. Kap. 1,
1—2,3, beginnt mit den bekannten Worten: ,Im Anfang
schuf Gott Himmel und Erde“ und schlieft mit der Einsetzung
des Sabbats als Ruhetag.? Hierauf folgt unmittelbar die zweite
Gestalt des Mythus V. 5: ,Ehe noch Gestriuch des Feldes
vorhanden noch Kraut des Feldes gesprofit war .. .2 (V. 7) da

! Diese Ausfiihrungen sind die wesentlichen Teile eines Vortrages,
den ich am 19. Dezember 1904 in einer Sitzung der Orts-
gruppe GieBen des hessischen Vereins fir Volkskunde
gehalten habe. Da ich nicht vor Fachgenossen sprach und jetzt auch
nicht in erster Linie fiir sie schreibe, war hier und da eine groBere
Breite der Darstellung unerldBlich.

2 Die Einzelheiten sind sehr verworren, da die Verse 2, 1—3 nicht
nur sehr verschieden an Alter und Herkunft, sondern auch durch Glossen
entstellt sind. Die Wendung ,,sein Werk, welches er gemacht hatte*
(mizy =wx wnonbz) kommt in den paar Zeilen nicht weniger als dreimal vor,
zuletzt %n der Form der stilistischen Monstrositit mhivyd x=3 ~wr, welche
kein Geringerer als H. Ewald den Nachfahren mundgerecht gemacht
hat (Hebr. Gramm. 7. A. § 285a). Der Terminus dara ,,schaffen* findet sich
tbrigens innerhalb des ersten Schopfungsberichtes nur an zwei Stellen,
V. 21. 27 (sonst tberall ‘@sak), auBerdem nur in den Ubeyschriften
1,1; 2, 4 — Uber V. 4a ,,Dies ist die Geburtsgeschichte des Himmels
und der Erde* ist mit Bestimmtheit nur so viel zu sagen, daB er der Form
nach eine Uberschrift ist; gehort dieselbe zum Vorhergehenden, so ist
gie an falsche Stelle geraten, gehort sie zum Folgenden, so bleibt un-
erklirlich, wie der Bericht von der Schdpfung des Paradieses zu einem
so hochtrabenden Titel gekommen ist.

3 Der durch Punkte angedeutete Text scheint stark durch Glossen
erweitert zu sein. Und von dem einzigen Satz, welcher mit Sicherheit
der #ltesten Quelle angehort, V. 6a ,,und Flut stieg herauf von der Erde*
7N 70 Fbs Y, ist nicht klar, wie er syntaktisch mit dem Umstehenden
zu verbinden ist. Ich vermute, daB hinter 9y ein t7v ausgefallen ist.
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bildete Jahve den Menschen aus Erde! und blies Lebensodem
in seine Nase, so ward der Mensch zu einem lebendigen Wesen.“
Hierauf wird das Paradies eingerichtet mit seinen Fliissen,
Biumen und Tieren und der Adam hineingesetzt. Zu aller-
letzt entsteht das Weib. Der Unterschied der beiden Rezen-
sionen ist ungeheuer. Hier dramatische Handlung, dort pedan-
tische Aufzihlung; hier dreht sich alles um den Menschen, der
Anfang und Ende des Aktes ist, dort ist der Mensch nur
SchluBstein des Baues und eine Nummer im Kataloge; hier
ist die sagenhafte Gestalt des Paradieses der Schauplatz, dort
die wirkliche Welt. Im Grunde ist es deshalb verkehrt, von
zwel Rezensionen zu reden, denn allein Gen. 1 handelt von
der Erschaffung der gegenwirtigen Welt, wihrend Gen. 2 sich
ausschlieBlich auf das Paradies bezieht. Uber diese und
andere Seiten des Verhiltnisses zwischen Gen. 1 und 2 ist
schon unglaublich viel verhandelt worden. Im folgenden will
ich versuchen, einige Probleme, welche bisher noch gar nicht
oder nicht geniigend erkannt worden sind, zu stellen und zu
16sen.

Wenn man sich die Schopfungsprodukte der sechs Tage
vergegenwirtigt, wie sie Gen. 1 beschreibt, so findet man, daB
an drei Tagen, nimlich an dem ersten, zweiten und yierten
Tage? immer nur je ein Werk oder eine Gruppe gleichartiger
Werke entsteht, wihrend der dritte und sechste Tag mit zwei
verschiedenartigen Werken bedacht sind. Denn am dritten
Tag erschafft Gott einerseits Festland und Meer, anderseits die
Pflanzenwelt, am fiinften Tage nicht nur die Wassertiere, sondern
auch die Vogel, am sechsten Tage aber auBer den groBen
Tieren noch das erste Menschenpaar.

1 ymin ha’adama ist wohl Glosse, die vielleicht dem Verfasser von
Cohel. 8, 20. 12, 7 noch nicht vorlag. Sonst vgl zum Verstindnis der
Stelle Th. Noeldeke's Bemerkungen in dieser Zeitschrift Bd. VIII S.161.

* Am ersten Tage schuf Gott das Licht, am zweiten das Himmels-
gewdlbe, am vierten die Himmelskorper.
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Diese Disposition ist nicht in der Natur der Sache be-
griindet, sondern kiinstlich zurecht gemacht. Die Einpressung
der Schopfungswerke in das Gefache von sechs Tagen kann
schwerlich etwas anderes bezwecken, als die Einsetzung der
strengen” Sabbatruhe in die Urzeit zuriickzufiihren. Diese
Tendenz liegt offen zutage, auch wenn sie nicht durch Kap. 2, 4
so unverhiillt ausgesprochen wiire: ,,Und Elohim segnete den
siebenten Tag und heiligte ihn, denn an ihm ruhte er von
seinem ganzen Werke aus“ Die Sabbatfeier im Sinne des
puritanischen Sonntag ist aber erst im Exile aufgekommen.

Aus Kap. IIv. 2 ist aber vielleicht die Spur einer #lteren
literarischen Stufe zu erkennen, nach der das Schopfungswerk
auf sieben Tage verteilt war. Denn wenn es heiit ,,Und Gott
vollendete am siebenten Tage sein Werk®, so scheint daraus
hervorzugehen, daB er an diesem Tage noch titig gewesen ist.
Indessen wire auch bei dieser Anordnung ohne kiinstliche
Zusammenlegung verschiedenartiger Werke nicht auszukommen
gewesen. Wir diirfen deshalb noch iltere Rezensionen er-
schlieBen, welche das Schopfungswerk auf acht oder neun Tage,
m. a. W. auf ebensoviel Tage verteilten, als Werke vorhanden
waren, oder welche iiberhaupt von jeder Tageseinteilung ab-
sahen. In der Tat erscheinen die die Tagzihlung markierenden
Worte: ,Da ward es Abend, da ward es Morgen, erster usw.
Tag® nicht organisch mit dem {ibrigen verbunden, sondern
lose angehingt.

Auch sonst ist der Text von Gen. I keineswegs aus einem
Gusse. Das ist meines Wissens frither noch nicht! beobachtet
worden. Kein Wunder, denn der Wortlaut macht zunichst den
Eindruck einer groBen Einférmigkeit und GleichmiBigkeit. In
der Tat ist, trotz mancher Verschiedenheiten, fiberall ein

! Nur Bernhard Stade ist in seiner Biblischen Theologie 1 849
(Tibingen, Mohr 1905) zu ganz ihnlichen Resultaten hinsichtlich der
Komposition von Gen. I gekommen. Wir sind aber vollkommen un-
abhiingig voneinander.
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gemeinsames Schema durchgefiihrt, das sich aus den folgenden
Wendungen zusammensetzt:

und Gott sprach: es werde

und es geschah so

und Gott machte

und Gott sah, dafl es gut war

da ward es Abend, da ward es Morgen, ...ter Tag.

Dieses Formular ist einheitlich genug durchgefiihrt, um die
Annahme nahe zu legen, daB z. B. die Phrase ,jund es geschah
s0¥ welche nur einmal, beim fiinften Tage fehlt, sowie die
Phrase ,,und Gott sah, daB es gut war® die nur beim zweiten
Tag vermiBt wird, lediglich durch das Versehen eines Ab-
schreibers in Wegfall gekommen sind. Die alte griechische
Ubersetzung der Septuaginta hat sie noch bewahrt. DaB Gott
dem Erschaffenen Namen gegeben habe, ist nur bei den drei
ersten Tagewerken gesagt. Die Ursache dieser UngleichmiBig-
keit ist aber mnicht klar.

Dagegen trete ich den Beweis dafiir an, dafl innerhalb jenes
gleichmiBig durchgefiihrten Schemas diametral verschiedene, mit-
einander nicht zu vereinbarende, Anschauungen vorhanden sind.

Beim sechsten Tage heiBt es: ,,Und Elohim sprach: Die
Erde lasse hervorgehen lebendige Wesen nach ihrer Art, Vieh,
Gewiirm und Wild des Feldes nach seiner Art, und es geschah
50.“ Wenn Gott der Erde befiehlt, lebendige Wesen hervor-
zubringen, so beabsichtigt er nicht, selbst als Bildner der
Tiere aufzutreten, er beschrinkt sich vielmehr darauf, der
Materie durch sein Machtwort den AnstoB zu geben, die Materie
bringt hierauf die Werke aus sich allein hervor. Die Worte
,und es geschah so“ kénnen dann nichts anderes ausdriicken als
den Gedanken, dall der Befehl der Gottheit sich alsogleich
verwirklichte, sie konstatieren mit anderen Worten, daB das
Resultat der gewollten Absicht entsprach. Wenn aber der Text
fortfihrt: ,, Und Elohim machte das Wild des Feldes nach seiner
Art und das Vieh nach seiner Art, und alles Gewiirm auf dem
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Boden nach seiner Art“ so steht dieses eigenhindige Schaffen
Gottes micht nur mit der abschlieBenden Wendung ,und es
geschah so, sondern auch mit dem Inhalt des gottlichen Be-
fehlswortes in einem schneidenden Widerspruche.

Diese widerspruchsvolle Komposition ist nun durch den
ganzen Schopfungsbericht hindurch nachzuweisen. Die Texte,
welche den zweiten, vierten und fiinften Tag behandeln, sind
der eben besprochenen Stelle analog, mit dem einzigen Unter-
schiede, daf die Phrase ,und es geschah so“ zweimal auf die
andere ,und Gott machte® folgt (V. 7. 22 LXX). Die iibrigen
Texte bediirfen einer besonderen Analyse.

Am ersten Tage sprach Elohim: ,Es werde Licht!“ Die
Wendung ,und es geschah so“ fehlt hier, aber sie ist sinn-
gemidB umschrieben durch die Worte ,jund es ward Licht“
Davon, daB Gott das Licht gemacht habe, ist keine Silbe zu
lesen. Nur wird nachher gesagt, daB Gott zwischen Licht und
Finsternis geschieden habe. Aber auch diese Behauptung
stimmt schlecht zu der vorher vertretenen Anschauung von dem
gottlichen Wirken allein durchs Wort. Richtiger wird beim
zweiten Tag die beabsichtigte Scheidung zwischen den Wassern
unter und tiber der Feste bereits in den gottlichen Befehl hinein-
genommen, indem Elohim spricht: ,,Es werde eine Feste zwischen
den Wassern und sie scheide zwischen Wasser und Wasser.“

Der Abschnitt von der Erschaffung des Menschen ist der
einzige innerhalb des ganzen Kapitels, in dem von einem
Befehlsworte Gottes nichts zu lesen ist. Vielmehr heiBt es
V. 26: ,Und Elohim sprach: Lasset uns Menschen machen®!
worauf V. 27 folgerichtig fortfihrt: , Und Elohim schuf! den

! Hinter nivy ,,wir wollen machen* erwartet man ,,und er machte‘
bzw. ,,und sie machten" vajja‘as(it); das jetzt dastehende R73M scheint
auf Korrektur zu bernhen, da der Ausdruck bara in Gen.I auBer der
redaktionellen Uberschrift nur noch beim fiinften Tage gebraucht wird.
An der Stelle V. 21 ist sein Auftreten noch viel ritselhafter, wihrend der
Bericht von der Erschaffung des Menschen auch in anderer Beziehung
aus dem Rahmen der tibrigen Werke herausfillt.
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Menschen.“ Trotzdem steht am Schlusse V. 30 ganz sinnlos
»und es geschah so“.

Ein vollig harmonisches Schema hat sich allein beim
dritten Tage erhalten: ,,Und Elohim sprach: es sammle sich
das Wasser unter dem Himmel an einem Ort, daB das Trockne
sichtbar werde; und es geschah so .... TUnd Elohim sprach:
die Erde lasse junges Griin hervorsprossen .. . und es ge-
schah s0.“ Hierauf folgen jetzt allerdings die Worte ,und
die Erde sproBte hervor“ usw., aber diese redaktionelle Er-
weiterung verstoBt wenigstens nicht gegen den Sinn des Zu-
sammenhangs, so tberfliissig sie auch ist.

Da das Schema: ,und Elohim sprach, es werde®“ samt
dem dazu gehdrigen Komplemente ,und es geschah so“ mit
dem anderen Schema ,und Gott machte® schlechterdings nicht
zu vereinbaren ist, so miissen wir daraus den SchluB ziehen,
daB diese Schemata verschiedener Herkunft sind. Und zwar
diirfte die groBe Vollstindigkeit, in der sich jedes Schema
noch jetzt aus Gen. I herausschilen lifit, sowie sein fester
und gleichmiiBiger Stil meines Erachtens darauf hindeuten,
daB sich nicht etwa das eine Schema als eine Schicht von
Glossen auf das andere gelegt hat, sondern daB beide Rezen-
sionen urspriinglich einmal selbstindig fiir sich vorhanden waren
und spiter harmonistisch ineinander gearbeitet wurden.

Unter den vielen schwierigen Fragen, welche sich hieran
kniipfen lassen, will ich nur diejenige nach dem Alter dieser
Rezensionen und der Tendenz ihrer redaktionellen Vereinigung
untersuchen. Hierbei muB die jetzige Einleitung des Schopfungs-
berichtes V. 2 einstweilen unberiicksichtigt bleiben, da nicht
festzustellen ist, welcher von beiden Rezensionen sie urspriing-
lich angehorte.

Das hohe Alter des Schemas ,, Und Gott machte“ leuchtet
am deutlichsten hervor aus den Worten, mit denen V. 26 die
Menschenschopfung eingeleitet wird: , Und Elohim sprach,
lasset uns Menschen machen!“ Hier kann nidmlich nicht der
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aus anderen Sprachen bekannte Majestitsplural vorliegen, da
derselbe dem Hebriiischen fremd ist. Von Gott gebraucht
findet sich dieser Plural nur noch an einer einzigen Stelle der
jiidischen Bibel, Gen. XI, 7: ,Wohlan, wir wollen herabsteigen
und ihre Sprache verwirren, in der Sage vom Turmbau, deren
habylonische Herkunft auf der Hand liegt. In der Parallele
zu Gen. I, 26, nidmlich Gen. II, 18, spricht Elohim zwar nach
dem hebraischen Text: ,,ich will ihm eine Gehilfin machen¥, aber
die Septuaginta haben noch den Pluralis ,,wir wollen . . . .
machen® in ihrer Vorlage gehabt. In allen diesen Stellen
wendet sich eine Gottheit an andere, um gemeinsam mit ihnen
etwas zu unternehmen, wir befinden uns also in einem poly-
theistischen Kulturkreis.

Was das andere Schema anbelangt, so sieht die Hltere
Exegese in dem Schaffen Gottes allein durchs Wort ein klas-
sisches Zeugnis des Supranaturalismus, der die Gottheit aus
jeder organischen Verflechtung mit der Natur loslésen will.
Wenn dieses Schema wirklich aus solchen Gedanken hervor-
gegangen wire, so miite es sehr jung sein. Es gibt aber
auch einen primitiven Supranaturalismus, der auf den niedersten
Stufen der Kultur zu Hause ist und sich nicht einmal auf die
Gotter oder Geister beschrinkt. Die Wirkungskraft der Formeln
des Zauberers ist von den Zauberworten eines Schopfer-Gottes
nur graduell verschieden. Es ist deshalb zu erwiigen, ob das
fragliche Schema nicht heidnischen Ursprunges ist! Das ist
in der Tat wahrscheinlich, da, wie wir spiiter noch sehen
werden, die biblische Kosmogonie tiberhaupt auf uralter Tra-
dition beruht.

Die Zusammenschweilung der zwei Rezensionen zu einer
einheitlichen Erzihlung 4Bt sich so erkliren, daB das Schema
»Und Gott sprach, es werde ... und es geschah so“ von dem
Redaktor im Sinne des hiheren Supranaturalismus des Juden-

1 Vgl. auch Richard Reitzenstein Poimandres 8.5, n. 3. 63f.
Archiv f. Religionswissenschaft IX 12
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tums verstanden wurde. Auf der anderen Seite aber konnte
ein Erzihler, der die Selbstherrlichkeit Gottes gegeniiber der
Welt wahren wollte, der Meinung sein, daB diese Tendenz
gerade durch das andere Schema ,,Und Gott machte“ am zu-
treffendsten zum Ausdruck kime. Denn wenn auch bei der
ersten Betrachtungsweise alles allein durch das gbttliche
Wort hervorgebracht wird, so ist doch dabei der Materie ein
nicht unbedenklicher, selbstéindiger Anteil an der Entstehung
eingeriumt, welcher leicht auf unabhiingig von der Gottheit in
der Materie liegende keimhafte Anlagen zuriickgefithrt, mit
anderen Worten in evolutionistischem Sinne gedeutet werden kann.
Angesichts dieser Unsicherheit gewinnt vielleicht eine dritte
Vermutung an Wahrscheinlichkeit, daB bei der Ineinander-
arbeitung der beiden Schemata iiberhaupt keine Tendenz mal-
gebend war, daB wir es vielmehr mit einem literarisch-tech-
nischen Kunststiick zu tun haben, indem ein belletristischer
oder erbaulicher Schriftsteller, der seinen Lesern etwas Neues
bieten wollte, zwei der beliebtesten Rezensionen des Schépfungs-
mythus unter strenger Wahrung ihres Kolorits, zu einer Ein-
heit verband.

Wie ich schon vorhin hervorgehoben habe, kann das Ver-
hiltnis der beiden Quellen von Gen.I zu der Einleitung V. 1.2
nicht mehr festgestellt werden. Das ist um so bedauerlicher,
als gerade von diesen Versen aus, infolge der Fiille von mytho-
logischen Vorstellungen, die in ihnen zusammengedriingt sind,
auf Wesen und Entstehung des ganzen Mythus mehr als ein
bedeutsames Licht fillt.

Vor allen Dingen erfahren wir aus ihnen, daB die Materie,
welche Elohim zu der jetzigen sichtbaren Welt umgestaltete,
nicht von ihm erschaffen, sondern von Anfang an und unab-
hingig von der Gottheit vorhanden war. Die Erzihlung von
der Schopfung beginnt erst V. 3 mit dem Lichte. Allerdings
wird V. 1: ,Im Anfang schuf Elohim den Himmel und die
Erde“ von vielen Auslegern auf die Urmaterie bezogen. Aber
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diese Auffassung verstoBt gegen den hebriischen Sprachgebrauch.
Und wenn ein Redaktor durch Einschiebung der Worte ,schuf
Elohim den Himmel und die Erde“, oder anders syntaktisch
konstruiert ,als Elohim . . . schuf®, etwa beabsichtigt haben
sollte, die Vorstellung von der Urmaterie zu beseitigen oder
zu verhiillen, so hat er seinen Zweck nicht erreicht.

,Und die Erde war wiiste und leer, und es war finster
auf der Tiefe und der Geist Gottes schwebte auf dem Wasser.“
Um eine Anschauung von dem Chaos zu gewinnen, diirfen wir uns
freilich nicht bei der Lutherschen Ubersetzung beruhigen. An
Stelle von ,,wiiste und leer” stehen im hebriischen Text zwei
Substantive, die auch in den Jargon {ibergegangenen 7T'0hii und
Boha. Die Etymologie der gewif uralten Worte ist véllig
dunkel, sicher ist nur, daB Bohu nirgends , Leere“ bedeutet,
sondern ebenso wie Tohu von wiisten und zerstorten Plitzen
gebraucht wird. Der jetzige Text, nach dem diese Aussage
nur von der Erde und nicht auch von dem Himmel gemacht
ist, geht vielleicht auf einen #lteren zuriick, in dem es einfach
hieB: ,Im_Anfang war ein Tohu und DBohu.“

»Und Finsternis lagerte auf der Oberfliche Tehoms.“
Tehom heift! niemals Tiefe, wie Luther iibersetzt, sondern be-
zeichnet, was andere Stellen des Alten Testaments (Gen. 8, 2.
Jes. 51, 10. Amos 7, 4) deutlich erkennen lassen, den grofien
Weltenozean, der die gegenwirtige Erde triigt. Tehom ist
aber kein Gattungswort, sondern ein Eigenname, da es nicht
nur hier, sondern auch tiberall sonst im Alten Testament (19 mal)
ausnahmslos ohne Artikel erscheint, und zwar ist es ein weib-
licher Name, da es regelmiBig als Femininum konstruiert wird.
Die naheliegende Vermutung, daf hier eine mythologische
Personifikation vorliegt, wird durch das babylonische Welt-

! Die Etymologie ist in volliges Dunkel gehiillt. Alle bisherigen
Versuche, dasselbe zu liiften, sind wertlos. Die Vorstellung, dab die
Erde auf Siulen ruhe, die anscheinend in spxn, L Sam. 2, 8, vorliegt,
steht ganz fiir sich allein. v ‘

12*
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schopfungsepos bestitigt. In diesem wird der Urzustand durch
zwei Personen dargestellt, eine minnliche, Apsu, und eine
weibliche, ZTiamat mit Namen, die ihre Wasser zusammen
mischten. Die letztere ist aber, wie schon andere gesehen
haben, mit hebr. Tehom identisch. Als erstes Schopfungswerk
entstehen nach dem babylonischen Epos die Gotter, und zwar
in drei aufeinander folgenden Generationen. Wie und wodurch
diese Theogonie zustande kommt, wird verschwiegen, doch
muB Tiamat einen hervorragenden Anteil daran haben, da sie
gelegentlich ,,Gottermutter“ genannt wird. Tiamat zieht nun
eines Tages einen Teil der neuerstandenen Gotter auf ihre
Seite, um die anderen zu bekdmpfen. Sie unterliegt aber, der
Gott Marduk zerstiickt ihren Leichnam in zwei Teile und
bildet aus dem einen den Himmel, aus dem anderen — der
Text ist hier schlecht erhalten — vielleicht die Erde. Von
diesem ganzen Drama hat sich in Gen. I nichts erhalten als
der Name der wichtigsten Person, der Tiamat.

In dem Schlusse des zweiten Verses von Gen.I wird noch
eine andere mythologische Person auf die Biihne gebracht,
nimlich der Geist Elohims, der auf den Wassern briitet. Der
Ausdruck , briiten® scheint darauf hinzuweisen, daB die Gott-
heit als ein Vogelweibchen vorgestellt war, das die Welt durch
Bebriiten der chaotischen Wasser hervorbrachte. Ist das richtig,
so miissen die Worte ,Geist Elohims“ eine tendenzitse Kor-
rektur sein, um diese den Spiteren anstoBig gewordene Vor-
stellung zu beseitigen. Aus babylonischer Mythologie kann
dieser merkwiirdige Zug der hebriischen Sage bis jetzt nicht
erklirt werden. Man hat deshalb die bei Phoniziern, Agyptern,
Indern und Polynesiern! verbreitete Vorstellung von einem
Weltei zum Vergleich herangezogen. Unter diesen konnten die
Phonizier und Agypter zu der israelitischen Sage historische

1 Vgl. Waitz-Gerland Anthropologie der Naturvilker Bd. VI
S. 284, 237, 665. — Adolf Bastian Die heilige Sage der Polynesier
S. 12, 229, 240, tibrigens ein nur mit groBer Vorsicht zu benutzendes Buch.
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Beziehungen haben. Aber bei dem gegenwirtigen Stande der
Forschung liBt sich nichts dariiber sagen.

Ist Mitte und SchluB von Vers 2 mythologisch, so diirfen
wir dasselbe auch vom Anfange vermuten. Da Tehom sicher
mit Tiamat identisch ist, konnte in Tohu va-Bohu eine dem
babylonischen Apsu entsprechende miinnliche Personifikation
enthalten sein. Weitere Aufklirung ist indessen nur von neuen
inschriftlichen Funden zu erwarten.

Der zweite Vers von Gen. I ist, wie wir gesehen haben,
eine wahre mythologische Schatzkammer, schade, dal dieselbe
nur elende Triitmmer enthélt. Die jetzige Fortsetzung dazu atmet
einen ganz anderen Geist: 1. sie erzihlt keine dramatische
Handlung, sondern ist ein schematischer Katalog; 2. keines
ihrer beiden Schemata ist mit der Tatsache, dall eine Gottheit
das chaotische Wasser bebriitet, in Einklang zu bringen; 3. sie
entbehrt jeden mythologischen Zuges. Einzig und allein der
Abschnitt von der Erschaffung des ersten Menschen hat
polytheistische Férbung.

Dieser (Gen. I, 26—30) birgt auch sonst interessante
Probleme, die um so mehr ins Auge springen, wenn wir
sie mit dem parallelen Bericht in Gen. Il vergleichen.
Die Darstellung von Gen. IT ist nicht nur die ausfiihrlichste,
sondern auch die klarste, obwohl der innere Zusammenhang
des Dramas noch von niemand begriffen worden ist: Jahve
bildete (jazar) den ersten Mann, den Adam, aus Erde und blies
Lebensodem in seine Nase. Dann richtete er den Paradieses-
garten ein und gab ihn dem Adam zur Wohnung. Als nun
Jahve den Mann so mutterseelenallein sieht, jammert es ihn
seiner Binsamkeit, und er beschlieBt, ihm eine Gehilfin! zu machen,
. ! Hebr. ‘ezer (=vy) heiBt tiberall , Hilfe*. Die hier vorauszusetzende
Ubertragung ist denkbar, aber nicht besonders einleuchtend. Es ist
deshalb zu erwigen, ob nicht eine andere noch unbekannte Spezial-

bedeutung vorliegt, oder ein miBverstandenes babylonisches Lehnwort,

wenn nicht gar eine tendenziése Korrektur, um ein anstoBiges Wort
sexueller Bedeutung zu beseitigen.
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die um ihn sei. Jahve macht sich auch sogleich ans Werk,
aber er bringt nur Tiere und Vigel zustande. Und er fiihrt
jedes einzelne Stiick, sobald es fertiggestellt ist, dem Adam
vor, damit er es auf seine Zugehorigkeit zu sich priife.
Doch dieser weist alles ohne Ausnahme zuriick. Und selbst
nachdem die ganze Mannigfaltigkeit der Tierwelt entstanden
war, fand sich kein Wesen darunter, das Adam durch den
Namen Minnin als zu sich passend anerkennen konnte. Wie
diese lange Kette von miBlungenen Versuchen zeigt, fiel Jahve
die Erschaffung des Weibes auBerordentlich schwer. Und die
Tierwelt des Paradieses tritt nicht durch einen selbststindigen
Schopfungsakt ins Dasein, sondern erscheint nur als gelegent-
liches, rein zufilliges Nebenprodukt bei der Erschaffung der
Eva. Die Tiere sind mit anderen Worten als miBlungene
Friuleins vorgestellt. Hat Jahve bei diesen Versuchen bisher
als Material Lehm benutzt, so sieht er sich jetzt durch seine
MiBerfolge gendtigt, ein neues Verfahren einzuschlagen, nim-
lich das Weib nicht, wie den Adam und die Tiere, aus Erde,
sondern aus einem Teile des Adamleibes zu bilden. So Lifit
denn Jahve den Adam in einen tiefen Schlaf fallen, nimmt
eine seiner Rippen heraus und baut diese zu einem Wesen
um, das von Adam als ,Minnin“ begriiBt wird. Das schlieB-
liche Gelingen des Werkes quittiert der Ungeduldige seinem
Gott mit den Worten: Endlich (wortlich: ,dieses Mal“) Bein
von meinem Bein und Fleisch von meinem Fleisch!

Erst lange, nachdem ich diesen Sinn des Zusammenhanges
von Gen.II, 18 ff. erschlossen hatte, ist mir aus einem weit
entfernten Kulturkreis, dem polynesischen, eine Parallele be-
kannt geworden. Nach einer Sage der Fidschi-Insulaner
gingen der KEntstehung des ersten Menschenpaares mehrere
miBgliickte Versuche voraus; und das Weib gelang sogar erst,
nachdem Ndengei noch einen anderen Gott zur Mitarbeit heran-
gezogen hatte.!

! Waitz-Gerland a.a. 0.8.664f.
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Der biblische Text verzeichnet nur die massiven Tatsachen
des Dramas, wihrend die verkniipfenden Motive vollstindig
fehlen. Ob diese merkwiirdige Kiirze und Ritselhaftigkeit des Stiles
ein Zeichen von Altertiimlichkeit ist, oder auf Uberarbeitung
beruht, dariiber 1Bt sich streiten. Sind aber jene Verbindungs-
linien, wie ich fiir wahrscheinlich halte, wirklich wegen ihrer
allzu naturalistischen Auffassung von der Gottheit ausgemerzt
worden, so muB man anerkennen, daB dem Uberarbeiter seine
Absicht nicht schlecht gelungen ist, indem bis auf den heutigen
Tag noch kein Kommentar den Sinn des Zusammenhanges be-
griffen hat. Nichtsdestoweniger hat man die Schwierigkeit der
logischen Verbindung von Vers 18 und 19 schon in altjiidischer
Zeit empfunden und deshalb in Vers 19 hinter ’elohim das
Wortchen ‘od = ,ferner, weiter eingeschoben (Septuaginta,
Samaritaner). Obwohl im Grunde hierdurch gar nichts ge-
bessert wird, haben sich doch moderne Ausleger in ihrer Rat-
losigkeit dazu verleiten lassen, diese Lesart in den hebriiischen
Text aufzunehmen.

Fast noch schlimmer steht es mit dem herkimmlichen Ver-
stédndnis des anderen Berichtes von der Menschenschopfung.

I, 26: ,Und Elohim sprach: Lasset uns Menschen (adam)
machen, nach unserem Bilde, in unserer Ahnlichkeit!, und sie
sollen herrschen iiber die Fische des Meeres und die Vogel
des Himmels und iiber alle Tiere& Das Verbum nsund sie
sollen herrschen“ 1Bt keinen Zweifel dariiber, da unter adam
ganz allgemein das Menschengeschlecht gemeint ist. Falls
aber diese Worte (=V.26b), wie wahrscheinlich ist, ein nach
V. 28b gearbeiteter Zusatz sein sollten , hitten wir freie Hand,
adam speziell auf den ersten Mann, den Adam zu beziehen,
da fir denselben im Hebriischen nicht nur der Ausdruck ha-
adam (vgl. 11, 7), sondern auch adam allein und ohne Artikel
vorkommt (Gen. 4, 25. 5, 1. 3).

» ! gele'm und demuth sind hier nicht synonym, sonst wire die Ver-
schiedenheit dey Pripositionen vor beiden Wortern nicht zu erkliiren.
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Wie man aber auch hieriiber urteilen mdge, in der Fort-
setzung V. 27ff ist lediglich von der Erschaffung des ersten
Menschenpaares die Rede: Und Elohim schuf den Adam (%a-
adam) nach seinem Bilde, nach dem Bilde Elohims schuf er
ihn.“ Wenn unter ha-adam das Menschengeschlecht gemeint
wire, miiite es hernach heifen: nach dem Bilde Elohims
schuf er sie (hebr. =ix, nicht inx, wie wirklich im Texte steht).

Die zweite Hilfte des Verses — nach Luthers Ubersetzung
»pund er schuf sie, ein Ménnlein und Fréulein® — hat nach
der Auffassung fast aller Ausleger Adam und Eva im Auge.
Aber die Ausdrucksweise ist mehr als merkwiirdig: 1. Dall
der erste Mann, der Adam, geschaffen worden, ist ja bereits
zweimal mit Emphase betont (V. 27a, b) worden, und man ver-
steht schlechterdings nicht, zu welchem Zwecke das noch ein
drittes Mal gesagt wird, wiihrend das Weib nur ganz beiliufig er-
wihnt ist. 2. Desgleichen macht in syntaktischer Beziehung das
pronominale Objekt otham = ,eos, sie“ uniiberwindliche Schwierig-
keiten. Auf ha-adam im Anfang des Verses kann es nicht gehen,
da ha-adam eben den Adam bezeichnet. Wiese es auf die vorher
genannten Objekte Ménnlein und Friulein zuriick, so wiren diese
dadurch mit besonderem Nachdruck hervorgehoben, und man miite
tibersetzen: ,ein Minnlein und Fréulein, sie schuf er.“ Solcher
Redeweise ist aber im Zusammenhange kein Sinn abzugewinnen.

Alle diese Schwierigkeiten verschwinden sofort, wenn wir
mit einer sehr leisen Korrektur an Stelle des unerklirlichen
otham ,eos“ den Singular ofho! ,,eum® lesen. So ergibt sich
folgende Ubersetzung: ,,Und Elohim schuf den Menschen
nach seinem Bilde . ... minnlich und weiblich? schuf er

1 Der Konsonantentext der hebriiischen Formen trmx und 1=x unter-
scheidet sich, wie man sieht, kaum.

¢ Die Worte des Originales, die Luther durch ,ein Minnlein und
Fraulein® wiedergegeben hat, zakar, neqéb@ sind reine Geschlechts-
bezeichnungen, die auch von Tieren gebraucht werden und substan-
tivisch (Minnchen, Weibchen) oder adjektivisch, wie oben geschehen,
tibersetzt werden konnen.
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ihn% Wir erfahren aus diesem Texte die iiberraschende Tat-
sache, daB Adam ein doppeltgeschlechtiges Wesen war.

So grotesk diese Vorstellung auch manchem erscheinen
mag, liegt sie doch ganz auf dem Boden antiker Mythologie.

Nach dem Bundehische® wuchsen die Ureltern des
Menschengeschlechts zuerst zusammen auf unter der Gestalt
der SchoBlinge einer sich verschlingenden Rivaspflanze und
nahmen erst spiiter die unabhingigen Giestalten von Mann und
Frau an.

Plato, in einer dem Aristophanes in den Mund gelegten
Rede des Symposion?, erklirt die Entstehung der Liebessehnsucht
(3owg) in folgender Weise. Im Anfange gab es drei Arten von
Menschen, Doppelmiinner, Doppelweiber und Mannweiber. Um
den Ubermut dieser Ungeheuer zu bindigen, teilte Zeus jedes
in zwei Teile, drehte die Gesichter nach der Schnittseite und
lieB durch Apollo Haut iiber die Wunde ziehen. Die ge-
trennten Hilften suchten sich nun, gingen aber groftenteils
zugrunde, da sie ihre Sehnsucht nicht stillen konnten. Da
erbarmte sich Zeus der Uberlebenden und versetzte auch ihre
'ogic?oia nach vorne. Diese Darstellung ist selbstverstindlich
Resultat philosophischer Spekulation, derselben liegt aber ohne
Frage altes mythologisches Material zugrunde.

Angesichts der deutlichen Abhingigkeit anderer Ziige der
biblischen Kosmogonie von Babylon — siehe oben S. 168 —
ist es von besonderer Wichtigkeit, da8 auch die babylonische
Sage fabelhafte, zweigeschlechtige Urmenschen kennt, wie
aus den bei Eusebius® erhaltenen Mitteilungen des Berosos
(ca. 275 v. Chr.) erhellt: avdodmovs pag duxrégovg yevvndijve,
dvlovg 0F xol Tevouréoovg xel dimgocdmovg xoi GRux udv
Egoviag &v, nspalis 08 0¥o, dvdoeluv & xal pyovaixeloy, el
aidoi 0% dueed, Hopsv xal 9ijlv.

' Jackson im Grundrif der iranischen Philologie 1L 673 f.
* 189 D, 190 A.

* Chromic. Uib. prior ed. Schoene S. 14f.
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Innerhalb des Judentums ist das richtige Verstéindnis von
Gen. I, 27 niemals ganz erloschen. Denn Talmud und Midrasch,
sowie die davon abhiingige exegetische Tradition — ich nenne
nur Raschi' — wissen von dem doppelgesichtigen Adam, durch
dessen Auseinanderspaltung Eva entstanden ist. Neuere Aus-
leger machen diese Uberlieferung als jiidische (feschmacklosig-
keit licherlich, von anderen wird sie vornehm ignoriert; sie
alle verraten aber damit nur einen bedauerlichen Mangel an
religionsgeschichtlichem Verstindnis.

Hinter V. 27 muB einst gesagt gewesen sein, wie aus dem
androgynen Urmenschen zwei besondere Personen verschiedenen
Geschlechtes hervorgingen. An Stelle davon lesen wir jetzt,
daB Elohim sie (eos) segnete, zur Fortpflanzung ermunterte
und zur Herrschaft iiber die Erde® bestimmte. Diese Fort-
setzung war aber erst moglich, nachdem im V. 27 otho
yeum® in otham ,eos“ geiindert und auf diese Weise der
urspriingliche Sinn verwischt war. Im iibrigen weisen Inhalt
und Form dieses Verses darauf hin, daB ein ausfiihrlicherer
Text gewaltsam gekiirzt worden ist, indem das erste und
zweite Glied nicht allein ganz parallel sind, sondern noch
dazu so gut wie villig gleichen Wortlaut haben, wiithrend das’
dritte Glied einen neuen Gedanken hinzufiigt.

Da das dritte Glied von V. 27 dadurch aus dem Rahmen
des Parallelismus herausfillt, liegt die Vermutung nicht ferne,
daB dasselbe interpoliert sei. Hiergegen sprechen aber zwei
gewichtige Griinde: 1. Man wiirde nicht begreifen, wie ein
Spiterer, der die in seiner Vorlage vermiBte Erwihnung der

1oypbm jmRY PENENS ANTRID CRENSCTD VW WSS TR e

2 V. 29 sieht nicht wie eine Fortsetzung aus, sondern wie ein
Nachtrag zu V. 28. In demselben Verhiiltnis steht V. 30 zu V. 29.
— Die Worte tmbx b V. 28 sind zu beanstanden, da unmittelbar
hinter membx TN -[-.:.'«w'die ‘Wiederholung von Subjekt und Objekt un-
ertriiglich ist, da ==x gewdhnlich mit by konstruiert wird, und da emd®
verdichtig ist, eine Dublette zu c-mix zu sein.
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Eva nachtragen wollte, sich dazu der seltsamen Ausdrucksweise
des jetzigen Textes bediente. 2. Wenn aber die von mir vor-
geschlagene Korrektur richtig ist und V. 27 auf den andro-
gynen Urmenschen geht, so kann das dritte Glied erst recht
nicht sekundir sein, sondern muB aus alter Quelle stammen.!

Gen. II, 21 1aBt das erste Weib aus einer Rippe Adams
gebildet werden. Dieser Zug der Sage ist in volliges Dunkel
gehiillt, obgleich die Kommentare behaupten, daB, wenn einmal
ein Teil des Mannes herausgenommen werden sollte, eine
Rippe am nichsten lige. Die Entstehung Evas aus einem
Teil des Adamleibes bekommt vielmehr erst dann einen hand-
greiflichen Sinn, wenn dieser Adam als eine Art androgynes
Wesen vorgestellt wird. Diese Auffassung wiirde noch mehr
in die Augen springen, wenn hebr. zela® hier nicht Rippe,
sondern Seite? bedeuten wiirde. Wir haben aber gar keine
Gewihr dafiir, dal der Passus in urspriinglicher Gestalt auf
uns gekommen ist.

Immerhin ist der gegenwiirtige Text lehrreich genug. Wie
er erst verstindlich wird durch die Beleuchtung, die von
Gen. I, 28 auf ihn fillt, so gibt er anderseits fiir die Richtig-

keit der Interpretation dieser Stelle eine willkommene Be-
stitigung.

! Dag dritte Glied wiirde sich trefflich zum ersten fiigen
b2 DANATTR :‘ﬁ’“{ X9z
TR RS2 Fapn -or
Das zweite Glied konnte dazwischen geraten sein, nachdem spi in ok
korrigiert war. In jedem Falle sehen aber die Worte x=n pembyx £bza
*>x nicht redaktionell aus, sondern wie alt {iberliefertes Gut.
% yby wird "im Hebr'&ischen z. B. gebraucht von der Seite eines
Berges, Zeltes, Altares, von Seitengemach und Seitenbau. Vgl. lat. costa
und seine Entsprechungen in den romanischen Sprachen.



Die solare Seite des alttestamentlichen Gottesbegriffes

Von K. Vollers in Jena

Dafl man trotz der relativ jungen und oft iiberarbeiteten
Berichte des Alten Testamentes ein solares Element in dem
Gottesbegriff dieser Literatur erblicken miisse, war mir wegen
der nicht seltenen Verwendung der Ausdriicke gald, gilla,
nigld in Erzdhlungen von Theophanien und Offenbarungen und
spiter in parinetischen Stellen lingst sehr wahrscheinlich.
Indessen dringte ich den (fedanken mehr als einmal zuriick,
weil die hiufige Bezeichnung des Wesens Gottes als kebhddh
Jahwae, 7 06kw Tod zvglov, Gloria Dei, in Verbindung teils
mit den Derivaten von gala, teils mit synonymen Ausdriicken
auBerhalb jener Gedankenreihe zu liegen schien. XErst den
merkwiirdigen Ausfiilhrungen des schwedischen Gelehrten
C. V. L. Charlier (Lund) iiber die astronomische Grundlage des
biblischen Verschnungstages! verdanke ich die Anregung, den
Ausdruck ‘kebhodh Jahwae’ auf die Moglichkeit einer solaren
Fassung hin eingehend zu untersuchen. Da das Ergebnis
dieser Priifung mir nicht ganz unbefriedigend zu sein scheint,
lege ich es hier zur wohlwollenden Beurteilung anderer vor.

Wenn man sich auf das Alte Testament beschrinkt, so
kann allerdings weder das Verbum gala, noch das Nomen
kabhodh die solare Auffassung des Gottesbegr'iﬁ’es nahelegen.
Auch die Exegese des Qoridns wiirde uns hier nicht weiter
fiihren, da der streng monotheistische und abstrakte Gottes-
begriff des Islams jede Kombination dieser Art ausschloB. Aber
die auch aus anderen Quellen genihrte reiche arabische Philo-

1 Zeitschr. der Deutschen Morgenl. Ges. 58 (1904), 386 ff.
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logie hat wohl erkannt, daB eine der urspriinglichsten, wenn
nicht die erste Fassung der Wurzel gala darin liegt, daB die
Sonne, sei es von Gewdlk, sei es von Verfinsterung durch den
Mond befreit wird und in ihrem vollen (lanze wieder hervor-
tritt. Man beachte, dal der verbale Ausdruck nicht vom
Sonnenaufgang gebraucht wird; auf den Mondschein deutet der
Ausdruck ‘laila galwa’, eine klare Nacht.! Als direkte Uber-
tragung sehe ich es an, wenn nun gala von der ersten Ent-
hiilllung der Braut oder jungen Frau vor ihrem Gatten am
Tage der Hochzeit unmittelbar vor dem Vollzug der ehelichen
Verbindung gebraucht wird.?> Nur eine geringe logisch-syntak-
tische Verschiebung liegt zugrunde, wenn nicht die Sonne,
sondern der durch ihr Licht entstehende Tag Subjekt wird;
so Qorin 92,2 oder aktivisch 91,3. Von der Sonne und dem
Tage wird tagalla 7,139 auf die an Exod. 33,20 ff. angelehnte
Theophanie iibertragen, wo aber die Erkldrer dieses Zusammen-
hanges mit keinem Worte gedenken, sondern den entscheidenden
Ausdruck mit den matten Synonymen ‘sichtbar werden und sich
hinwenden’ paraphrasieren. Eine gewisse Inkorrektheit liegt
schon darin, wenn man sagt: tangalizzulmatu, die Finsternis
wird durch das Licht zum Schwinden gebracht.

An den urspriinglichsten Gebrauch des Wortes erinnert es,
wenn im Alten Testament nigli mit der Gottheit als Subjekt
verbunden wird, z. Bsp. Gen. 35,7 (Gott), 1. Sam. 2,27; 3,21
(Jahwae) und in einem jungen Texte mit ‘kebhodh Jahwae’
(Jes. 40,5).* Aber in denselben Texten und anderen wird der
Ausdruck vom optischen auf das akustische Gebiet iibertragen;

! Die mehrmals auftretende Deutung des Mannesnamens Ibn Gala
(Agla) als *Mond’ oder ‘Tagesanbruch’ scheint mir ein wenig gezwungen
zu sein.

2 Ob und wie die anderen Bedeutungen der Wurzel galw hiermit
zusammenhiingen, ist nicht sicher, kommt auch fiir unsere Untersuchung
nicht in Betracht.

3 Ob der Name des Riesen Goliat eine solare Deutung zuliSt,
soll hier nicht untersucht werden.
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nicht mehr erscheint die Gottheit, sondern ihr Wort dringt
in das Ohr des Empfingers, so 1. Sam. 3,7, Dan. 10,1 vgl.
Jes. 22,14, Hiob 36,10, Prov. 18,2. Aber hiufig finden wir in
theophanischen Berichten das schwiichere ‘Sichtbar werden’,
von Gott oder seinem Sendboten (Engel); daB das Wesen gerade
des Jahwae in solchen Fillen gern mit ‘kabhodh’ umschrieben
wird, habe ich schon oben erwihnt. Man pflegt den Ausdruck
als ‘Herrlichkeit’ zu fassen und etymologisch als ‘Gewicht’
zu erkliren. Das ist an sich zuldssig und erinnert an lat.
gravitas und arab. wagir. Aber es mulBl doch auffallen, daB
dies mit kabhodh ausgedriickte gbttliche Wesen nicht empfunden,
sondern — soweit es nicht schon ganz phraseologisch ver-
fliichtigt ist — geschaut wird (Ex. 24,17; 33,18, Lev. 9,23,
Num. 16,35, Deut. 5,21 und in den Visionen des Ezechiel).
Halten wir hiermit das schon oben bei gala gefundene Ergébnis
zusammen, 8o liegt es wohl nahe zu fragen, ob nicht kiabhodh
urspriinglich auch ein den Augen wahrnehmbares Objekt be-
zeichnet.

Da die dem hebriiischen kabhodh entsprechende Urform
kabid den semitischen Schwestersprachen fehlt!, miissen wir
die in allen Sprachen verbreitete Form dieser Wurzel priifen,
nimlich kabid (kabd, kibd), die die Leber zugleich physisch
und als Sitz seelischer Regungen bezeichnet.? Wir haben um
so mehr das Recht dazu, als kabhodh, abgesehen von seinen
iibrigen Bedeutungen, auch die Seele, ‘das Gemiit’ bezeichnet?,
also einen Begriff, der sich nur aus dem der Leber entwickelt
hat. Von den Affekten, als deren Sitz die Leber betrachtet

1 Bs sei denn, dafl man den nicht zum vollen Nomen erhobenen
arabischen Infinitiv kibid, Widerstandsvermdgen, damit vergleichen
will, was immerhin zulissig ist.

2 Auch bei den Indogermanen wird die ‘Leber’ als doyn ziig woyiis
bezeichnet und Galen sagt: 76 & émdnunrixdy év fjmare vgl. E. Windisch:
Uber den Sitz der denkenden Seele besonders bei den Indern und
Griechen: Ber. d. K. Siichs. Ges. d. Wissensch. 1891. S, 177 und 181.

3 Gen. 496. und hilufig in den Psalmen.
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wurde, tritt bei Arabern und Aramiiern der Zorn hervor; die
Araber erkliren dies aus der Blutfiille der Leber und der
dadurch erzeugten Hitze (Lisan 4,380,3). Ahnlich sagt der
Talmud: ‘die Leber ist der Sitz des Verdrusses und Zornes’.!
Der arabische Dichter al A'Sa nennt daher die Feinde ‘std al
akbad’, Leute mit schwarzer Leber. Der Sinaibeduine, der
J. Euting und mich im Jahre 1889 begleitete, sagte bei Auf-
wallungen: kebdi (kebdak usw.) za'ldne.? Bei den Assyrern ist
merkwiirdigerweise der Grundbegriff der ‘Leber’ untergegangen,
hingegen die abgeleitete Bedeutung °Inneres, Gemiit, Seele’
herrschend geworden.®

Man konnte versucht sein, vom Begriff der Leber aus-
zugehen und danach kabhodh, das, wie wir sahen, auch einmal
‘Leber” bezeichnet haben muB, direkt als ‘Sonnenscheibe’ zu,
deuten. Denn wie man die aufgehende Sonne mit dem “Wirtel
einer Spindel’ oder einer ‘Spindel’ selbst (ghazala)* und die
untergehende Sonne bald als “Brotfladen’®, bald als “schwarzen
Topf’® bezeichnete, so konnte man den Sonnendiskus auch als
‘Leberlappen’ benennen. Umgekehrt wird der ilteste Name
der ‘Sonne’ auf runde Schmucksachen iibertragen.” Indessen
veranlaBt mich der weitverzweigte Gebrauch des Ausdruckes
fiir ‘Leber’ bei den Arabern, erst durch gewisse Mittel-

begriffe hindurch zu der Auffassung der ‘Sonnenscheibe’ zu
gelangen.

* Berakhoth 61b (Levy Worterbuch, 2,286h).

* Ich gebe noch einige dahin zielende Stellen: Scholion zur Mu‘allaqa
des ‘Amr v. 13 (Arnold); Wellhausen Vakid: 874; ‘Umar Ibn Abi Rebi‘a
3,11; C. Reinhardt ‘Oman § 144 (unten); Noldeke, Delectus 9,6; Jacut
Worterbuch 3, 49, 14; Beidhawi 2,202, 8. Hariri’s Durra 111, 11.

% Aus der sekundiren Form der Wurzel im Assyrischen (kabtu usw.)
erklirt sich #thiop. kabata, verhehlen, wie arab. admara von damir,
asarra von sirr.

* Diese Deutung ist mir die wahrscheinlichste. :

® Qurs. Auch die Mondscheibe wird so genannt. ® Gauna (gina).

" Bamsa, wie auch qurs. Ebenso der Neumond bei Arabern (hilal)
und Hebriiern (saharon).

L
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Wenn nicht alles triigt, sind simtliche in der Wurzel
Kbd liegenden Bedeutungen auf die ‘Leber’ zuriickzufiihren.
Von der psychischen Bedeutung des Ausdruckes wurde schon
gesprochen.! Damit hingt auch die ‘Leberschau’ zusammen,
die Ezech. 21,26 als babylonische Sitte?, und in Midrasch
(Levy 2,2874a) als arabischer Brauch erwihnt wird.® Als dicke,
schwere Masse fiihrte die Leber bei Hebriern, Assyrern und
Athiopen zu dem Begriffe “schwer, gewichtig’ im eigentlichen
und tibertragenen Sinne (‘ehren’). Daher auch arab. kabda, ein
Klumpen Erde, der Verbalstamm takabbada, gerinnen, und
auch wohl der Stamm kabada, ertragen, aushalten, und das
nicht ganz klare kabad (Qoran 90,4). Ferner wurde der Aus-
druck kabid auf den ganzen Unterleib iibertragen, so bei
Arabern (Lisan 4,377,21; 318,4 Tarafa 11,6) und bei Athiopen
und Aramidern. Daher erkliren sich die Ubertragungen auf
‘Fettwanst, schwerfillig, langsam’; so war ‘kabid’ Spottname
eines Traditionariers.* Der Begriff des ‘Leibes’ wurde ver-
allgemeinert zu ‘Hauptteil, Mitte, Oberfliche; Inneres’. Die
mineralischen Schitze sind im ‘Leib’ der Erde verborgen
(Lisan 4,378,13ff.); am Bogen bezeichnete ‘kabid’ die Mitte
der Wolbung des Holzes, wo die Pfeilspitze ruht. Eine Uber-
tragung vom ‘Bogen’ auf das ‘Himmelsgewslbe’ scheint mir
vorzuliegen, wenn kabid (auch kabad, kubaidi, kubaidat) den
‘Scheitelpunkt’ des Himmels bedeutet.’

! Ich verzichte hier auf Heranziehung der zahlreichen Parallelen
aus dem Gebiete der indogermanischen Sprachen.

* Eine im British Museum aufbewahrte ‘Wahrsagungs-Leber’ mit
Einteilung und Orakeln ist abgebildet bei H. Winckler, die Euphrat-
linder und das Mittelmeer (Alter Orient VII, 2,1905). 8. 17.

8 Vgl. Eb. Schrader, K A T*® 8. 605 Anm. 6. Auch die durch
schlechtes Wasser verursachte Erkrankung der Leber, wohl der Leber-
abszeB, war den Arabern als kubid bekannt.

4 Tag al ‘Aris 2,481,238 vgl. Z. 26, wo ein Dichter ‘Kabid al
haséit’ heiBt.

5 In der siidarabischen Epigraphik erscheint die Wurzel 525 (nach
den giitigen Nachweisen Ed. Glasers) mehrmals, nimlich Glaser 1150, 2

[ ]
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AuBer diesem kabid mit seiner reichen Begriffsentfaltung
kommt noch kabad in Betracht, das die Atmosphire, den
zwischen Erde und dem vermeintlichen Himmelsgewdlbe befind-
lichen Luftkreis bezeichnet. Aber es muB erwihnt werden,
daB die Begriffssphiren von kabid und kabad ineinander iiber-
gehen, indem kabad auch den ‘Leib’ und den ‘Hauptteil’
eines Gegenstandes und den ‘Scheitelpunkt’ des Himmels-
gewolbes bezeichnet.?

Blicken wir nun auf hebr. kabhédh zuriick und erinnern
noch einmal daran, daB es einst die ‘Leber’ bezeichnet haben
muB, so diirfen wir die Moglichkeit der oben dargelegten
Begriffserweiterung des arabischen Ausdruckes auch fiir das
hebriische Wort zulassen und diesen Gedanken fiir die Erklirung
der Verbindung ‘nigldi kebhddh Jahwae’ und ihrer Variationen
verwerten. Mir scheint es nicht iiberméflig kiihn zu sein, wenn
man die genannte Verbindung, wie sie noch Jes. 40,5 vorkommt,
deutet: ‘es wird sichtbar (durch Verschwinden der Wolken oder
Aufhiren der Verfinsterung) die volle Sonnenscheibe’ oder “die
Sonne am Hohepunkt des Firmamentes’. Wenn diese Deutung
zulissig ist, so werden wir folgerichtig dazu gedringt, auch
in m ‘Jahwae’ die Personifikation sei es der Sonme, sei es
des bald segenspendenden und erfreuenden, bald vernichtenden
und schreckenerregenden Himmels zu erblicken. Ich denke
nicht daran, dies lediglich auf sprachvergleichendem Wege
gewonnene KErgebnis mit den Worten des Alten Testamentes
zu erhiirten. Von der Zeit und der Kulturstufe, auf der jene
von mir gewonnenen Vorstellungen lebendig waren, bis zu
dem primitivsten Gottesbegriff der Hebrier ist ein weiter Weg;

(Halévy 192, 9[2]); Gl 1155, 1 (H. 535,1[6]); Gl 1155, 2 (H. 535, 2{9]);
G1. 1083,3 (H. 187,3[7]), und zwar wahrscheinlich im Sinne gewisser
Tempelabgaben, so daB die Bedeutung an das ‘ehren’ des Hebriischen
und Assyrischen erinnert.

* Lisain 4,379,6 Tag 2,281,36 —39. Auch sukik, das Synonymon
von kabid (kabad), bezeichnet zugleich ‘Atmosphire’ und den hdchsten
Punkt des Bogens.

Archiv f. Religionswissenschaft IX 13
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um wie viel weiter bis zu dem siegesfreudigen und affektvollen
Gott der Eroberer Palistinas, zu dem ménnlichen, ernsten
Richter der Propheten und dem alternden, #ingstlich auf sein
Zeremoniell bedachten Gott des Priestertums. Aber es darf
daran erinnert werden, daB Jahwae nicht zum kleinsten Teil
auch Wettergott ist, der das fruchtbare NaB spendet und im
Gewitter erkennbar ist. Herr von Gall, der den Begriff “kabhodh’
als Theologe untersucht hat!, weist mit Recht auf die engen
Beziehungen des ‘kebhodh Jahwae’ zum Gewitter hin, so am
Sinai und in den Visionen Ezechiels. Bekanntlich ist die Deutung
des Namens ‘Jahwae’ mit seiner Auffassung als ‘Himmel’
recht wohl vereinbar; die vollkommen gesicherte Namensform
bezeichnet gerade nach der zwanglosesten Erklirung den, der
‘niedersendet’, was sich sowohl auf Blitze, als auf meteorische
Niederschlige beziehen kann.? Eine gewisse Parallele der Ent-
wickelung liegt darin, daB derselbe arabische Ausdruck ‘nazala,
niederkommen’, der seit der iltesten Zeit bis auf die Gegenwart
vom Regentropfen usw. gebraucht wird, von Mohammad auf die
Vermittelung seiner Offenbarungen angewendet wurde. Was aber
die spezielle solare Seite des Ausdruckes ‘kabhodh’ anbelangt,
die oben nur sprachgeschichtlich erschlossen wurde, so gewinnen
auch gewisse Stellen der Urkunden bei dieser Beleuchtung
eine grofere FaBlichkeit als bei der iiblichen unklaren Deutung
der ‘Herrlichkeit des Herrn’. Ich rechne dahin vor allem den
schon bei der sinaitischen Theophanie ausgesprochenen und
auf allen Stufen der Weiterentwickelung festgehaltenen Gedanken,
daB Gott nicht gesehen werden kann, oder genauer, daB dem
Menschen sein Antlitz unschaubar ist, und da8 nur noch beim
Entweichen der Erscheinung ein Blick von ihm erhascht werden
kann (Exod. 33,20 ff).> In diesem Sinne heift es noch

1 Dje Herrlichkeit Gottes, 1900.

* {Jber Jahwae als Feuerdimon, Gewittergott usw. spricht Ed. Meyer:
Sitz. Ber. d. Berl. Ak, 1905, 22. Juni, S. 642.

3 In Ex. 33, 28 kann achorii in diesem Zusammenhang auf den
Westen als die Stitte des Sonnenunterganges bezogen werden.
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1. Tim. 6,16 @@g olxdv dmeéeirov, v ... obdsls avdodmav
i0siv d¥varaw. An vielen Stellen kann man noch erkennen,
daB und wie die natiirliche Grundlage des Begriffes verlassen
und durch eine metaphysische Auffassung ersetzt ist, so
Exod. 24, 9f, wo begiinstigte Propheten der vollen Erscheinung
Gottes teilhaftig werden, wo aber das eigentliche Wesen der
Erscheinung nicht beschrieben, sondern nur gesagt wird, daB
der Schemel seiner Fiife dem im vollsten Glanze erstrahlenden
Himmel glich. Damit ist Jes. 24,23 zu vergleichen, wo nur
den ¢Altesten’ der ‘kabhodh’ sichtbar wird, dessen Glanz aber
Sonne und Mond {iiberstrahlt. An die alte physische Grund-
lage erinnert noch das Micha 1,3! gebrauchte Bild: ‘Jahwae
tritt aus seiner Stitte hervor, steigt nieder und setzt seinen
FuB auf die Bergspitzen des Landes’, vgl. Amos 4,13. Ein
solches Bild ist zunichst nicht von den bescheidenen Hohen
Paléstinas zu verstehen, sondern von den alpinen Regionen
des Sinai oder gewisser Teile Arabiens. Aus den Visionen
Ezechiels am Kebhar bei Niffar hebe ich nur die Stelle hervor
(43,2 vgl. 43,1; 10,19; 11,23), wo gesagt wird, daB der gott-
liche ‘kabhodh’ von Osten her kommt; hiermit vergleiche
man Jes. 59,19; 60,1, wo derselbe Gedanke schon rhetorisch
verfliichtigt ist. Num. 14,21 sagt Jahwae von sich selbst, daB
sein “kabhodh’ die ganze Erde fiillt? Aber im Widerspruch
damit wird der ‘kabhdodh’ in den engen Tempel gebannt, und
sein Licht iiberstrahlt und ersetzt das der Sonne und des
Mondes (Jes. 60,19; 24,23). Welchen Zwecken der im Tempel
wohnende ‘kabhodh’ gedient haben mag, wird von Charlier

t Zur Michastelle sei darauf hingewiesen, daB das entsprechende
assyr. asi vom Sonnenaufgang gebraucht wird. Wenn wir, wie mir
immer wahrscheinlicher wird, Ibn Gald von der Sonne verstehen diirfen,
80 bietet der in dem bekannten Verse (Tabari 2, 864, 2) danebenstehende
Ausdruck ‘talla at-tanaja’, Erkletterer der Bergpfade, auch eine Parallele
zu den Worten des Micha. Ferner verweise ich noch auf m=+ Deut. 33,2

und auf die hiufige Wendung, daB Gott sein Antlitz nicht verbergen moge.

i * Zu den Eigennamen, die hier in Betracht kommen, gehort 72zt
Jokhebhedh, der Name der Mutter Mosis.
18*
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a.a.0.393 untersucht. Wie ich schon hervorgehoben habe, gedenke
ich nicht aus den oben angefiihrten Stellen den solaren Charakter
des althebriischen Gottesbegriffes zu beweisen, noch auch zu
behaupten, daB sie bei ihrer Niederschrift vom Schreiber und
seinen ersten Lesern in dem Sinne aufgefaBt seien, sondern nur
darauf hinzuweisen, daf, nachdem die Beziehungen von =b:
nigld und M=> “kabhodh’ auf die Sonne wahrscheinlich gemacht
sind, in jenen Stellen ein letzter schwacher Nachhall dieser
Auffassung vernommen werden darf. Von den Ubersetzern
des Alten Testamentes scheinen der Alexandriner mit ‘ddEe’
und Luther mit ‘Herrlichkeit’! das Rechte getroffen zu haben,
insofern diese Bezeichnungen den Eindruck des iiberwiltigenden
Glanzes wiedergeben.

Endlich mag noch darauf hingewiesen werden, daB auch
der Name Jisra’él eine meteorische Bedeutung haben kann.
Weit besser als die herrschende Auffassung des Ausdruckes als
‘Gott streitet’ ist die Ableitung von hebr. sard = arab. Sariya
(8ara) begriindet; da der arabische Ausdruck vom Zucken und
Flackern der Blitze beim Wetterleuchten gebraucht wird
(Lisan 19,157.17—19), so wiirde Jisra’él zu deuten sein als
‘Gott (El) leuchtet’. Wahrscheinlich hatte diese Deutung ein
Analogon in dem bekannten Namen des Gottes, der in Siid-
westarabien als Dhussdra, bei den Nabatiern Dhu-3ara, in der
Auranitis als #/OYZ4PHZX u. hnl. bekannt ist.? Ferner wiirden
hierher gehSren die Minnernamen Serija und Serajahi, der
Name Sirjén, mit dem die Sidonier den Hermdén wegen des
flimmernden Schnees benannten (Deut. 3,9 Ps. 29,6), endlich
auch der &ltere Name der Frau Abrahams, Sardi ‘Glanz’, wenn
man ihn etymologisch von Sara, ‘Herrin’, trennen will.

! Von ‘hebr’, vornehm, prichtig, mit bloBer Nebenbeziehung

auf ‘Herr’.
2 Vgl. dber ihn auBer J. H. Mordtmann, Ed. Meyer, J. Wellhausen
zuletzt R. Dussaud: Revue Numismatique, Paris 1904. S, 160—173.



Lautes und leises Beten®

Von Siegfried Budhaus in Kiel

Properz entwirft in der ersten Elegie des letzten Buches
(11—150) ein lebendiges Bild von dem Treiben und Gebaren
der Magier und Chaldder. Ganz pldtzlich taucht die Gestalt
eines solchen Genethliacus vor dem erregten Dichter auf
Er preist in selbstgefilliger Geschwitzigkeit seine Kunst und
sein Wissen und gibt so eine unfreiwillige Selbstcharakteristik.
Sieht man einmal von der Intention des Dichters einen Augen-
blick ab, so tritt deutlich hervor, wie sehr diese Selbst-
schilderung nach dem Leben, die der Dichter mit Humor® wiirzt,

! Die folgenden Zeilen, die urspriinglich fiir eine philologische
Zeitschrift niedergeschrieben waren, sind der Hauptsache nach nur
etwas ausgefiihrtere Randbemerkungen zu einer Properzstelle, deren
Emendation sie stiitzen sollen. Wenn sie infolge der Aufforderung des
Herausgebers dieser Zeitschrift hier erscheinen, so muB die Bemerkung
vorausgeschickt werden, daB es keineswegs beabsichtigt war, das Problem
erschépfend zu behandeln. Das ist in Form eines Aufsatzes kaum mog-
lich und erfordert eingehende Studien auf dem Gebiete der orientalischen
Religionen und der christlichen Literatur, die nur ganz gelegentlich
herangezogen ist. Immerhin kann eine Behandlung im engeren Rahmen,
gleichsam ein kleiner Ausschnitt, vielleicht von einigem Nutzen sein,
zumal gewisse Ziige immer wiederkehren und eine allgemeine Orien-
tierung gestatten.

* Ein hiibsches Beispiel ist der SchluBsatz der Rede, der meines
Wissens noch nicht iberzeugend erklirt ist. Der magus endet mit der
Mahnung octipedis cauncri terga sinistra cave. Damit zielt Properz auf die
aselli genannten Sterne, die vor der Krippe stehen. Manilius erwihnt sie
V 174 unter dem Namen Iugulae: nunc cancro vicina canam, cui parte
sinistra consurgunt Jugulae. Die Mahnung des Sterndeuters besagt also
‘Hiite dich vor den Eseln’, und wir sind iiberzeugt, daB Properz von
der Warnung den denkbar unverziiglichsten Gebrauch machen wird.
Komplizierter ist die scharfsinnige Erklirung von Boll in dem fiir die
Erlduterung und das Verstindnis dieses Gedichtes grundlegenden Auf-
satze von A. Dieterich Rh. Mus. 1900, vgl. bes. S. 208 ff.
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den biologischen Szenen etwa des Herondas verwandt ist, denn
wie getreu die Schilderung ist, bemerkt man bald, wenn
man andere astrologische Literatur heranzieht. Es wire eine
lohnende Aufgabe, das Punkt fiir Punkt zu illustrieren.

Nach dem Leben ist es denn auch geschildert, wenn sich
der Sterndeuter, um seine Glaubhaftigkeit zu beweisen, auf
frithere Voraussagungen beruft, die der Verlauf der Dinge be-
stitigt hat! Der eine Fall (89—98) betrifft Zwillinge, mit
denen sich die Astrologie so angelegentlich beschiftigte, ein
viel behandeltes Thema, das auch ernstere Leute wie Posidonius
interessierte. Dann folgt ein zweites Zeugnis fiir die fides des
Chaldgers, das so iiberliefert ist:

99 idem ego cum Cinarae traheret Lucina dolores
et facerent uteri pondera lenta moram,
Tunonis facite votum impetrabile dixi:
illa parit, libris est data palma meis.

Die gewéhnliche Heilung des metrischen Fehlers in
Vers 101

,Junonis votum facite impetrabile® dixi

hilt niherem Nachdenken nicht stand. Denn was soll der Rat
wein wirksames Gebet an Juno zu richten“? Das wuBte ja
jede Wochnerin, daB man Juno Lucina anzurufen habe,
und der Rat, ein votum dmpetrabile zu tun, ist doch gar zu
billig und einfiltig. Er muB doch selber das Gebet angeben.
Es bedarf irgendeiner speziellen Anweisung, um die Kunst des

! Ein Magier, der sich auf eingetroffene Prophezeiungen beruft,
in Jamblichs Roman, c. 10 fin. Erotici script. p. 618, 29. Im iibrigen
ist das alter Gemeinplatz. Schon der prophezeiende Prometheus (824)
hebt so an:

8rnwg & &v &ldf uiy pdiny xldoved pov,
& molv poleiv Ostg’ Enuepdydnuey Qodco,
Texprjotoy Todr’ adro dovs widey fudy.
vgl. dazu 842f. Die Worte der Kassandra Agam. 1193 Fuceror % tned

Tt tofdrng vig dg; erinnern an v. 122 mentior? an patriae tangitur ora tuae?
und wieder an Prom. 835 t@vds meoseuives ¢ tu; kostlich ist Petron. 76.
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Magiers zu bewihren. Hs bedarf einer Begriindung, wenn es
in folgendem Verse heifit:

illa parit: libris est data palma meis.

Wir fordern, da ja seinen Rollen die Palme zuteil wird, daB
diese Rollen, denen offenbar das Verdienst gebiihrt, die Geburt
zu beschleunigen, und die seiner Weisheit Quelle sind, vor
unseren Augen in Aktion treten, wenn anders sie die Palme
verdienen sollen.

Das geschieht, wenn wir folgende, wie es scheint, not-
wendige und fast unmerkliche Anderung vornehmen, die auch
gestattet, die tiberlieferte Wortstellung zu erhalten:

Tunonis tacite votum impetrabile dixi.

Der Magier hat aus den Rollen, die ein stiindiges Attribut
aller Propheten und Astrologen sind, ein Gebet aufgesagt,
und zwar leise, was ebenfalls fiir die magische Praxis
charakteristisch ist, wie wir sehen werden. Die Wirkung des
still gesprochenen Gebets ist eine starke und unmittelbare,! und
den kostbaren Rollen wird die gebiihrende Palme zuerkannt.

Ein leises Beten, wie es hier geschildert wird, finden wir
bei den Alten nicht gerade selten erwihnt, aber es bildet
doch immer die Ausnahme. Es gilt das in erster Linie von dem
offentlichen Gebet, bei dem der laute Vortrag selbstverstind-
lich erscheint, aber auch das private Gebet, von dem im
folgenden fast ausschlieBlich die Rede ist, wird nicht ohne
besondere Griinde leise gesprochen. Auch bei den Juden war
das nicht anders. Ganz besonders charakteristisch ist die Er-
zihlung von Hanna im Anfang des 1. Buches Samuelis. —
Hanna betet zu Jahwe und wir erfahren auch den Inhalt ihres
Gebetes. Dann heiBt es: ,,Wihrend sie nun so lange vor Jahwe
betete, wobei Eli ihren Mund beobachtete — Hanna redete
nimlich leise, nur ihre Lippen bewegten sich, aber ihre Stimme

! Vgl. die Gebete der Magier bei Diog. Laert. I 6 mit dem Zusatz
as abrodg pdvovg drovoudvovs.
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horte man nicht —, kam Eli auf den Gedanken, sie sei trunken.“
Offenbar soll eine ganz besondere Inbrunst des Gebetes! dar-
gestellt werden, da die Flehende nach ihrem eigenen Aus-
drucke ihr Herz vor Jahwe ausschiittet, aber die Form, in der
sie es tut, erscheint dem Beobachter #uBerst merkwiirdig und
befremdend. In der Tat wiirde man aus psychologischen
Erwigungen viel eher erwarten, daB die dringende Bitte laut
von den Lippen erklingt. Sehr anschaulich schildert das
Juvenal 10, 289, wenn er eine Mutter, die einen Venustempel
sieht, Schonheit fiir ihre Kinder erbitten 1i8t. Fiir die Knaben
bittet sie modico murmure, aber fiir die Madchen, fiir die die
Gabe der Schonheit so viel wertvoller ist, klingt ihr Flehen
lauter und eindringlicher:

formam optat modico pueris, maiore puellis

murmure, cum Veneris fanum videt anxia mater

usque ad delicias votorum.
Es ist ja verstindlich genug, daB man Kraft und Wirksamkeit
des Gebetes mit der Energie des Vortrages in Wechselwirkung
dachte, und im Grunde ist es dieselbe naive Vorstellung, wenn
die Helden der llias von dem pepdde &Uye69ai® einen be-
sonderen Erfolg erwarten, und wenn Augustin® bei Gelegenheit
eines besonders leidenschaftlichen und unter Jammern wund
Trinen hervorgestoBenen Gebetes ausruft: Domine, quas tuorum
preces exaudis, si has non exaudis?*

Es versteht sich nun von selbst, und die bei den Lateinern
sehr gebriduchliche Bezeichnung murmur wiirde darauf fiihren,
daB wir zwischen lautlosem und lautem Beten allerhand
Zwischenstufen ansetzen miissen. Die Vortragsweise wird nach
den Umsténden sehr verschieden sein, die Person des Betenden

t Anders erklirt Cyprian de domin. orat. 5 die Stelle (tacite et
modeste).

* 4 450 I" 275 — Z 301; vgl. Konige I 18, 26—29, Apul. Met. XI 24
und XI 1. Herod. VII 191 — Meister Griech. Dial. Il 222, zu &od Ruf,
Bitte. 3 de civ. der 22, 8. 4 vgl. Z 301, ® 364 der Ilias.
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selbst und sein Verhiltnis zu seinem Gotte spielen naturgemifB
eine Rolle dabei. Der naive Mensch wird anders beten als der
reflektierende. Anders wird ein gewohnheitsmiBig gesprochenes,
formelhaftes Gebet klingen, anders ein “Schreien aus tiefer Not’
und anders wieder ein Dankgebet, das den Lippen unauf-
haltsam! entstromt. Das Ritualgebet und ein privates An-
liegen werden sich in der Vortragsart stark unterscheiden.
Zeit und Stunde, Ort und Umgebung, Sitte und Brauch,
Stimmung und Temperament werden mitwirken, und eine bunte,
wechselreiche Stufenfolge filhrt vom stummen Gebet zum
leidenschaftlichen ErguB unter Trinen und Zuckungen, fiihrt
vom fliichtigen, halblauten GruB beim Passieren des Tempels
oder dem kurzen StoBseufzer zu langen, in einférmigem Tonfall
wiederholten Litaneien, mit denen man nach rdmischem Aus-
drucke die Gétter meinte miirbe beten zu konnen.

Der Kult hat sehr verschiedene und zum Teil sehr sonder-
bare Formen des Gebetsvortrages ausgebildet. Der Aphrodite
YlBvgog? raunte man leise Gebete ins Ohr wie dem Heros
Yldveog von Lindos, dem Fliisterer, dessen Wesen Usener kiirz-
lich gedeutet hat? An Odipus’ Grabe darf nicht gesprochen
werden? Zum Pan durfte man nicht schweigend ziehen.*
Die romischen Arvalbriider, die sich im Tempel der dea dia
einschlieBen lassen, tragen hoch geschiirzt, mit den Gebetsrollen

! Stengel meint, herzliche Dankesworte kenne das antike Gebet
nicht (Die griech. Kultusaltertiimer? 72). Im ganzen ist das gewiB zu-
treffend, aber in der menschlichsten Zeit hellenischer Kultur findet
sich doch ein bemerkenswertes Zeugnis, ich meine Terenz Heauton
timor. 8791fF., also ein Mevavdoerov, das man kaum anders als im an-
gegebenen Sinne deuten kann. Eine Mutter kann sich im Dank an die
Gotter nicht genug tun, da sie ihre Tochter wiedergefunden hat. Da sagt der
Mann: Ohe, desiste inquam deos, uzxor gratulandv obtundere, tuam esse
inventam gnatam: nisi illos ex tuo ingemio iudicas, wt mil credas
intellegere, nisi idem dictumst centies. Das ist fiir Mann und Frau
gleich charakteristisch. Vgl. Ov. Trist. I 3,39 (pluribus uzor).

® Rh. Mus. 1904, 623f. 3 QOed. Col. 1762.

* Menander fr. 134 K (Schol. zu Arist. Lys. 2).
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in der Hand, ihr altes Enos Lases tuvate im Dreitakte vor.
Aber in all dieser Mannigfaltigkeit unterscheidet man doch
den lauten Vortrag als das Normale, den lautlosen als Aus-
nahme, dazwischen eine Mittelstufe, die die Romer als murmur
oder gelegentlich als susurrus kennzeichnen.

DaB die laute Vortragsweise des Gebetes {iberall die
urspriinglichste und auch fiir die Antike noch die selbst-
verstindlichste ist, bedarf kaum des Beweises. Es entspricht
der primitiven sinnlichen Gottervorstellung, daB der Betende
seine Bitte laut und deutlich vortrage, damit sie dem Ohre des
Gottes vernehmlich werde. Am zweckmiBigsten wird man sie
im Heiligtum des Gottes selbst sprechen, aber von Anfang an
finden wir die Vorstellung verbreitet, daB der Gott auch aus
weitester Ferne das Gebet vernehmen konne. Thetis hort Achill
aus der Tiefe des Meeres, und der Betende beruft sich gerne
auf die Fihigkeit des Gottes, alles zu sehen und zu horen.!

Diese Sitte, mit lauter Stimme zu beten, geht durch das
ganze Altertum hindurch. Sie wird tiberall vorausgesetzt, und
weil sie selbstverstindlich erscheint, geschieht ihrer nur selten
und in besonderen Fillen Erwihnung.? Besonders deutlich

1 0 515 ddvacol 0¢ 6v midvros &uodeww (ihnlich noch der Ausdruck
Joh. 11,42 yd 0% fiderv, 87v mwéwvroct pov éxoveis), Hesiod. Erg. 9 xAode
idov &ioy ve, Aesch. Hik. 79 xAder &d 70 Olxcrtov [ddvres — Odysseus
(s 444) kann im Meeressturm nur 8v xare Swudy beten, aber der FluB-
gott versteht ihn. So sagt Apollo x«l xwg@od cvvinue xal od govedrros
éxodw Herod. I 47. Vgl. Nigelsbach Homer. Theol.® 197.

* Es ist damit wie mit der Sitte des lauten Lesens. Norden
macht darauf in der Einleitung zu seiner antiken Kunstprosa S. 6 auf-
merksam unter Verweisung auf Augustine Konfessionen 6, 3: cum legebat
(Ambrosius) oculi ducebantur per paginas ... vox autem et lingua
quiescebant. Saepe cum adessemus, . . . sic eum legentem vidimus et
aliter nunquam. — Aber auch der Anschlag des Akontios in Kallimachos’
Kydippe setzt die Sitte, laut zu lesen, voraus. Br liBt einen Apfel vor
die FiiBe der Geliebten rollen, auf dem zu lesen stand ‘Bei der Artemis,
ich schwore Akontios zu heiraten’. Diese Worte las sie, wie er be-
rechnet hatte, laut, und so ward der Eid verbindlich, elzey 4 mais,
éxrjmwoey "dgrepis sagt Aristainetos, der dem Vorgang nach Kallimachos'
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reden solche Stellen, wo von Ohrenzeugen eines Gebetes die
Rede ist wie in Xenophons Gastmahl 4, 55: x«i wo@ny éyd 6ov
#xovoy edyoufvov wEog Tovg Heovg dmov v 7jg d1ddvan xagmoD
udv apdoviav, PosvOHY 0% deoplav.

beriihmter Elegie erzidhlt. So beginnt denn der 20. Brief des Ovid, der
den Namen der Kydippe trigt:
pertimui scriptamque tuum sine murmure legi,
juraret ne quos inscia lingna deos.

Unzweideutig sind auch die Worte Lucians in der Schrift ITeds zow
amaldsvroy 2: ob 0k Gvegyuévors pdv tolg SpPaluols beds T Pifiie vy
Alo navanboos nol dvayryvoensis Fvie mwivvy émireéyov @I dvovrog Tod
6p@arpod to oréuc. Andere Stellen dieser Schrift ergeben wegen
der Doppelbedeutung von Gveyryvooxery weniger Sicheres. Nach solchen
Stellen haben wir etwa Aristoph. Frosche 52, Plato frgm. 178 Kock zu
beurteilen. — Aus Augustins Bekenntnissen kann man auch noch 8, 6
hierhinziehen, die Erzihlung von der Bekehrung zweier Soldaten zu
Trier, von denen einer auf eine Lebensbeschreibung des h. Antonius
gestoBen war)(quam legere coepit unus eorum). Das Lesen war ein lautes
Lesen, ein Vorlesen, wie stillschweigend vorausgesetzt wird. Denn noch
wihrend der Lektiire bekehren sich beide. Auch die Schilderung seiner
Psalmenlektiire (9, 4), bei der er die Manichier anwesend gewiinscht
hiitte, setzt lautes Lesen voraus. Wenn er dagegen in einer ent-
scheidenden Stunde seines Lebens, in der #uBersten Spannung seines
Wesens von einem lautlosen Lesen spricht: arripui (sc. codicem apostoli),
aperui et legi in silentio capitulum, quo coniecti sunt oculi mei, so ist
der ausdriickliche Zusatz in silentio um so sprechender, als wir es hier
mit einem Ausnahmezustand zu tun haben. Auch das lautlose Lesen
eines Briefes, das Antiphanes’ Ritsel (4th. 451a, fr.169 K.) voraussetat,
erklirt das Wesen des yoipog und die diskrete Natur des Briefes.
Vgl. Heliodor X 13, Chariton IV 5. Und so brauchen wir auch die
Worte des Horaz

ad quartam iaceo: post hanc vagor aut ego lecto

aut seripto quod me tacitum iuvet (sat. 1, 6, 122)
nicht anders zu interpretieren, als etwa der bezeichnende Ausdruck des
Dracontius (Romul. 7, 189, vgl. Manil. 5, 336) murmurat os tacitum an
die Hand gibt, den dieser von seiner dichterischen Produktion ge-
braucht. DaB man Verse oder rhythmische Prosa laut las, verstand
sich eigentlich von selbst, sie wenden sich ja ans Ohr. Aber von
Augustins leidenschaftlicher Rezitation bis zu jenem tacitum murmur,
mit dem gelassenere Menschen ihre Lektiire begleiten, ist auch hier
eine lange Skala. — Bemerkenswert sind auch die AuBerungen bei
Sueton Oct. 39, Horaz s. I 8, 64: I 5, 68.
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Im Rudens des Plautus (258) hort die Priesterin, wie
Leute mit vernehmlicher Stimme ein Gebet an Venus richten:

qui sunt qui a patrona preces mea expetessunt?
nam vox me precantum huc foras excitavit.!

Im Romane des Chariton III 8 ist von einem lauten Ge-
bete an Aphrodite die Rede, das ein gewisser Dionysios spricht,
und von dem &mwsvpnusiv des Volkes. Da aber die schone
Kallirhoe zu derselben Gottin zu beten verlangt, miissen alle
die Kapelle verlassen. Die Vorstellung, daB sie ja etwa leise
beten konne, kommt dem Autor gar nicht.?

Bei Xenophon von Ephesus wird eine by geschildert, die
ein Vater bei der Abfahrt seiner Kinder spricht. Er ruft so
laut, daB die Scheidenden, die schon vom Ufer abgestoBen
sind, noch deutlich jedes Wort vernehmen, das der Zuriick-
bleibende spricht.?

Valerius Flaccus II 256 ff. schildert, wie das Echo eines
Gebetes von den Winden des Tempels zuriickklingt.

Nicht undeutlich redet auch eine Stelle des zweiten
Alkibiades (148¢): doxedacyévior . .. 10l el dnuociy Exdorore
wogamdneloy soygw ebyoveat, o xale éml volg dyadolg tovg

! Vgl. auch 1343. Ovid (F'.1, 631) ist nicht minder deutlich, aber
vom Offentlichen rituellen Gebet gesagt, fiir das sich der laute Vortrag
von selbst versteht:

si quis amas veteres ritus, adsiste precanti:
nomina percipies non tibi nota prius.
Dagegen betrifft die Anekdote bei Porphyr. zu Horaz s. I 3, 21 ein
Privatgebet: Hic (scurra Maenius) cum post patrimonium adrosum Kalen-
dis Januariis in Capitolio clara voce optaret, ut quadringenta nummorum
aeris alieni haberet, quaerente quodam, quid sibi vellet, quod tamn sollemni
die aes alienum habere optaret, ‘moli mirari’, inquit, ‘octingenta debeo’.

2 Vgl. auch weiterhin ¥z foviouévny Aéysv éméoye vé diixoua, genau
wie bei Ovid Trist. I 8, 39 Hac prece adoravi superos ego, pluribus uxor,
singultu medios tmpediente sonos.

31,10 6 0% Meyauridns quilny iafor xel émiomivdoy ndyero dg
éEaxoverdy elven tois v vjj vni- & maides . . . sdrvyoirs xri.
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Feovg Oi1dbvar xekebovres ab egleww avrolg, misiov 8 ovdsig
av wstvoy edEeuévov dxovesis.!

Aber auch in christlicher Zeit, wo hiufiger von stillem
Beten die Rede ist, wird zuniichst doch das laute Gebet als
Regel betrachtet. Augustin bezeichnet in dem oben angefiihrten
Kapitel (De eiv. dei 22, 8) das stumme Gebet als einen Not-
behelf: ego tamen prorsus orare mon poteram: hoc tantum modo
breviter in corde meo dixi® Origines bemerkt in der Schrift
megl &vyiis (13) ausdriicklich, daB Jesus’ intimes Gebet
Ev. Joh. 17, fiir die Jiinger horbar vorgetragen, von Johannes
aufgezeichnet sei, 6 9% Tadvvnyg sdynw adtod dvayodper. Selbst
das Gebot, im stillen Kimmerlein zu beten, und das Verbot
des Parroloyeiv setzen noch lange kein stummes Beten voraus.
Der Trieb, zum Behufe ungestorten Betens abseits zu gehen
von den Gefidhrten, spricht im Gegenteil fiir das Bediirfnis,
laut zu beten (Marcus 1, 35; vgl. Od. XII 233%, 1. I 35).

Wie in den angefiihrten klassischen Stellen dringt auch
in der Apostelgeschichte (26, 25) der Ton lauten Gebetes an die
Ohren der umgebenden Menschen* Und so lieBe sich noch
mancherlei anfiihren.

Nun konnen es aber rein ZuBerliche Umstédnde so fiigen,
daB ein lautes Beten fiir den Beter unmdéglich wird’ In

! Auch sonst verriit gelegentlich die Wortwahl die Vortragsweise
eines Gebetes, so Verg. den. III 438 ITunoni cane vota libens.

¢ Ganz #hnlich Valer. Flace. IV 872 conantemque preces inclusaque
pectore verba.

s 0d. 12, 333

o) ©ét’ éydw dwe vijsov éméctiyov, Spen deoioiy
edEaiuny, & tis por 680y @rves viscar.

QAR Bre 8N duk vijeov idv flvke Eraigovs,
gefoas vipduevos, 89° iml oxtmwas Gy dviporo,
foduny wdvrecer Feols —.

* acta apost. 26, 26 xar& OF o pecovdurior Ilavlos xcl Zilag
TQOGEvyduevor Suvovy Tov deby: Ewnxgodyvo OF abrav ol dkoutoe.

5 In dem Roman des Achilles Tatius 8, 10 ist es Riicksichtnahme

auf die anwesende Geliebte, die den Liebhaber veranlaBt, die Stimme
zu verhalten: zére . . . xhdew fogoy iy Aevnlmmny . . . xoxboes & of
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Euripides’ Electra (808) ist Orest durch die Gegenwart des
Kgisth gezwungen, sein Gebet leise fiir sich zu sprechen, wie der
Bote berichtet:
deamérng 0 2udg
tévevtl’ elyer’ 0¥ yeywvicrwv Adyovs
AaPeiv mwotodo dduara.

Selbst staatliche offizielle Gebete werden nicht immer laut
vorgetragen. Zu den zahlreichen Gebeten in umbrischem Dialekt,
die auf den Iguvinischen Tafeln erhalten sind, lesen wir Gfters
den Zusatz tases perswimu sevom, ‘tacitus precamino totum’. Denn
es besteht die Gefahr, daB Feinde und Widersacher das Gebet
erfahren, das der Stadt Segen und Wohlfahrt gewihrleistet.
Sie konnten seine Wirkung durch einen stirkeren Zauber
brechen.! Diese Vorstellung spiegelt sich denn auch besonders
kenntlich in den oft zitierten Worten des Aias H 194:

topg dusig elyeede Al Kooviove &vaxte
~ 2 7 ¢ er ] ~ 7 3 9
cyf] ip duelov, o un Todés ys midwvra,

oder — so heiBt es in einem Zusatz, vielleicht spiterer Zeit? —
oder auch laut, da wir niemand fiirchten.

Yoy Podiov, T 02 vd uhiyoas TOD xwRVTOD TOY Popov. 'R Feol xal
daigoves xth. — Tovro pdy oly Edervovy fevyf. — Judith verbietet ihre
Lage, laut zu beten; so trat sie denn , ,vor das Bette und betete heim-
lich mit Trinen“ (13, 5). — Anders wieder Liban. 30, 52. Man darf
nicht mehr zu den alten Gottern beten mdiw 7 ciyf xai Aavddvoy.

! Vgl. Porphyrius bei Augustin De civ. dei X 9: Conqueritur,
inquit, vir in Chaldaea bonus purgandae animae magno in molimine
frustratos sibi esse successus, cum vir ad eadem potens tactus invidia
adiuratas sacris precibus potentias alligasset, ne postulata concederent. —
Horaz, epod. 5, 71 solutus ambulat veneficae scientioris carmine.

* Dazu mag man Statius’ Thebais VI 632, ein Gebet vor dem
Wettkampf, vergleichen: mox numina supplex adfatu tacito iuvenis
Tegeaeus adorat, auch Stat. Ach. I 815 und Valer. Flace. IV 257. Aus-
feld, De Graecorum precationibus quaest. (Jb. Supplem. 28, 514) verweist
auf ein Scholion zu 4 35 dmdvevds wdy: fve pi) dxodcwcty of modiutor.
Bemerkenswert ist auch die Erklarung zu diesem ersten Gebet des Chryses
in dem Scholion zu v. 450: 8re 0t xarnedro, fovyf nbyero: &' $1i0em
y&o dvdodmwv 7 altnots (8. Ausfeld a. a. O.).

S v. Wilamowitz Hom. Unters. 244.
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In einen anderen Vorstellungskreis fiihrt uns eine Stelle
des Tibull, die sich in der Form an die Worte der Ilias an-
lehnt. II 1 83 fordert der Dichter zu einem lauten und weiter
zu einem verstohlenen Gebet an Eros auf:

Vos celebrem cantate deum pecorique vocate
voce: palam pecori, clam sibi quisque vocet:!
aut etiam sibi quisque palam; nam turba iocosa
obstrepit et Phrygio %ibia curva sono.

Nicht ernste Besorgnis oder Furcht bewirkt es, daB die
Gebete an Amor oder Venus oft facita vota bleiben, sondern
die «lddg. Eine Aphrodite psithyros ist darum besonders ver-
stindlich. Das Gebet der Ariadne bei Catull 64, 104 dringt
nicht iiber die Lippen der Jungfrau, tacito suscepit vota labello.
Dasselbe schildert Aristainetos von einem zierlichen und zirt-
lichen Knaben, der affektiert schildert, wie sich ein StoBseufzer
der Liebe nicht tiber die Lippen wagte.?

Neben diese harmlosen stummen Gebete der Liebenden
treten nun andere facilae preces, die ebenfalls von der aideog
in das Innere zuriickgedringt werden, aber minder harmlos
sind. Epikur® #uBert einmal, wenn Gott alle Wiinsche und
Gebete erfiillen wollte, so wiirden die Menschen bald vom Erd-
boden verschwunden sein: so viel Schlimmes und B6ses wiinschen
sie einander ohne UnterlaB an. Solche blasphemischen und
gottlosen Gebete muten uns besonders seltsam an. Es wire
vielleicht Uberhebung, wenn wir uns vorspiegeln wollten, die
moderne Menschheit stiinde in moralischer Beziehung auf einer
hoheren Stufe als der Durchschnitt der Menschen im Altertum.
Aber daran kann man gar nicht zweifeln, daB das Gebet durch
Liuterung und Vertiefung der Gottesidee reiner geworden
ist. Manch antikes Gebet wiirde dem modernen Empfinden

1 Vgl IV 5 20.

% Aristaen. 16 iy ob reddeenne Tov médov éngivar, Evrds O}
uolis TédY yeddy Smostive: 6 toivuy, & "Epmg, dvvacar yde, abrny
MeQUKREVEGOY wodbTny arlriioect. % Usener Epicurea 388, S. 269.
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und Verstehen als heller Wahnsinn erscheinen. Die ziemlich
einstimmigen AuBerungen antiker Moralisten und kirchlicher
Schriftsteller wie Lactantius (Inst. V 19, 31) zeigen, wie naiver
Egoismus, Gewinn- und Rachsucht dazu fiihrten, den gottlichen
Obren sehr starke Dinge und nach unseren Begriffen unerhorte
Bitten vorzutragen. Die bleiernen Verfluchungstafeln bestitigen
und illustrieren ihre Angaben. Derartige schamlose Anliegen
schildern Horaz und Persius, sie vergessen aber auch nicht
hinzuzufiigen, daB solche Bitten facite, verstohlen vorgetragen
werden. :

Eine der bekanntesten Stellen ist Horaz’ AuBerung
epist. I 16, 59:

‘Tane pater’ clare, clare cum dixit ‘Apollo’,
labra movet metuens audiri: ‘pulchra Laverna,
da mihi fallere, da iusto sanctoque videri,

noctem peccatis et fraudibus obice nubem.’

Noch stirkere Farben trigt Persius in der Imitation dieser
Stelle zu Anfang der zweiten Satire auf.! Auch Seneca duBert
sich ganz hnlich im 10. Briefe. Er habe bei Athenodor die
Stelle gelesen: ,Dann darfst du iiberzeugt sein, daB du von
allen Begierden befreit bist, wenn du es so weit gebracht
hast, daB du nichts von Gott erbittest, als was du offen vor
jedermann erbitten kannst.“ Aber welche Verblendung beherrscht
jetzt die Menschen. Sie fliistern den Gottern die schmihlichsten
Gebete ins Ohr? Wenn jemand hinhort, verstummen sie, und
was kein Mensch wissen darf, tragen sie Gott vor. Sprich mit
Gott so, als ob die Menschen es horten.

1 non tu prece poscis emaci,

quae nisi seductis nequeas committere divis.
5 At bona pars procerum tacita libabit acerra.
Haud cuivis promptum est murmurque humilesque susurros
tollere de templis et aperto vivere voto.
‘Mens bona, fama, fides’ — haec clare et ut audiat hospes,
illa sibi introrsum et sub lingua murmurat: ‘o si
10 ebullit patrui praeclarum funus’ ete.
? turpissima vota dis insusurrant.
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Derartige Ausfithrungen sind dann zum formlichen Gemein-
platz geworden. Man schrieb schon dem alten Pythagoras die
Vorschrift zu pere @oviig zu beten’, und auch in der christlichen
Literatur finden wir die nédmliche Forderung.?

Nun gibt es aber ein grofies Gebiet, in dem die Sitte,
leise zu beten, am weitesten verbreitet und geradezu typisch
ist, das ist die Sphire des Zaubers und speziell der Magie,
und damit kehren wir zu unserem Ausgangspunkte zuriick.
Der Magier wird an dem leisen Beten geradezu erkannt. Dafiir
ist besonders bezeichnend eine Stelle aus Apuleius’ Apologie (54),
wo ein vorschneller, aber vielsagender SchluB aus einem leise
gesprochenen Gebete gezogen wird: facitas preces in templo dis
allegasti: igitur magus es. Bemerkenswert ist auch Lucan VI 429
Assyria scrutetur sidera cura aut si quid tacitum, sed fas erat.
Dabei ist hervorzuheben, daB {facitus keineswegs immer als
lautlos aufzufassen ist. Lucan selbst redet von einem tacitus
susurrus (V 104) und die magischen facitae commercia linguae
mit den Manes bei der Totenbeschwiorung VI 700 sind natiirlich
halblaut gedacht, nicht lautlos.® Am deutlichsten ist vielleicht
fir den” Gebrauch Apuleius Metam. IX 25: tfacite suasi ac
denique persuasi, secederet. — In diesen Zusammenhang gehort
denn auch die Aufforderung in Dieterichs Mithrasliturgie (17),
zu beten &rdvo @ddyye, e uy dxoven' Die Zauberin
Medea beschwort den Drachen bei Valerius Flaceus (VII 464)
septeno murmure. Nachher (488) aber heiBt es: facitis nam
cantibus llum flexerat® Auch die 'Epéoia podupare lassen die

1 Clemens Alex. Strom. IV 26, vgl. Ausfeld a. a. O. 514.

* Besonders charakteristisch Orig. weel #dyijs 10. -

® Vgl. Horaz Sat. I 8, 40, der ein solches commercium sogar als
triste et acutum bezeichnet. — Eine #hnliche Vorstellung begegnet schon

b?i Jesaias 8, 19 *Befragt doch die Totengeister und die Wahrsagegeister,
die da flistern und murmeln’. (Kautzsch.)

* Dazu MaaB Tagesgdtter S. 2451

® Ahnlich Dracont. Romul. X 14.
Archiv f. Religionswissenschaft IX 14
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Magier die Besessenen ‘fiir sich’ hersagen! In Quintilians
10. Deklamation heiBt es: ore squalido barbarum murmur
intonat (sc. magus), dem man etwa die Ausdriicke émirgoyov
T %ol doapis pdépyevo . . . T Enedny éxslvyy VmoTOVHoQlang
in Lucians Menippos (7) zur Seite stellen kann.? Besonders an-
schaulich ist die Szene bei Achilles Tatius IT 7, die ich zum Schlusse
noch erwihnen will? Denn die Hiufung der mir zu Gebote
stehenden Beispiele bringt weiter keinen neuen Zug in das Bild.

Werfen wir nun noch einmal einen Blick auf die Stelle,
von der wir ausgingen, so zeigt sich, daB der Magier des
Propertius gewisse preces commendaticiae* zu besitzen vorgibt,
die seine Rolle enthilt. Solche Rollen hatten fiir das Publikum
eine groBe Anziehungskraft, sie erbten wie die Kunst® der
Chaldaei vom Vater auf den Sohn. Je ilter und verbrauchter
sie aussahen, um so ehrwiirdiger und vertrauenerweckender
erschienen sie der Menge." Von den wirksamen Spriichen,
den vote und carmina exorabilia gehorten die, die Geburtsnote
beschwichtigten, vielleicht mit zu den begehrtesten. Hatten
doch selbst die Hebammen solche Zmmdal, die sie bei ihren

1 of pdyor Tods Japovifoubvovs uekebvovee té ‘Egicie yedupare
meds abrovs varaklyey ual dwoudfew, Plut. conv. quaest. VII b, 706e.

® Vgl. auch Pseudom. 13 u. Dieterich zur Mithraslit. S. 34.

3 Es handelt sich um Besprechung eines Bienenstiches auf der
Lippe des Liebhabers: 1) 0% meoofiAdf ve xal &wédnuer dg fmdoovoa To
ordue xel 1o EpiBdoiley Emmoliis Padoved wov tdw yeléav: xéyd
xarepilovy conf xréarov ta@v Qunuitor tov Pépov: 1§ O dvolyovew
xal xlsiovee @y yealdov Ty cvpfoldy Té hs émedfis YiFvelspars
puifjpore éxoisr vy €meddy.

4 Nach einem Ausdruck des Arnpobius (VII 62) magi spondent
commendaticias habere se preces etc.

5 Augustin Conf. IV 8, VII 6, ¢ Diodor II 29.
7 Lucian Philops. 12: énsimcw isgarind twwe éx flfilov makaids dvopare
énwrd. Vgl auch Juvenal VI 553, 574, Plin. N. H. 29,9. — Schon bei

Tsocrates 19, 5 erbt jemand #hnliche Rollen zdg 7z flflovs g weol tiis
povtixfis abtd wotébiws. Das Geschriebene wirkte eben wie bei uns das
Gedruckte, es hatte seine Gewilhr in sich, A«fit ©6 fifilov sagt der
Mantis in Aristophanes’ Vigeln 974ff. — Vgl. auch Horaz epod. 17, 4;
Plato 864 E.
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gdouexe hersagten, um die Wehen zu beschleunigen und zu
mildern, Geburt oder Abortus einzuleiten. Auch zuriickhalten
konnten jene die Geburt, wie Nectanebo zweimal die Geburt
des Alexander retardiert haben sollte. DaB nun unser magus
seine vota tacile vorgetragen hat, wird man nach dem Gesagten
nicht anders erwarten, mag man sich darunter ein lento
murmure susurrare® vorstellen oder an Persiug’ Schilderung
des jiidischen Gebetes denken (labra moves tacitus 5, 184) oder
ein émiAdpeww govas Pfogfaginds®, @Iéyyeedur @ovds Tweg
dorjuovs® annehmen. Schwerlich aber waren diese tacitae preces,
um einen Ausdruck des Martial (XII 77) zu gebrauchen, mutae
preces; denn das hitte keinen Effekt gemacht.

Alles in allem weicht die antike Art und Weise des
Gebetsvortrages von der modernen sehr stark ab. Sie begegnen
sich in der niedrigsten Sphiire, bei der Besprechung und Be-
schworung, im Hersagen von Zauberformeln, denen das Murmeln,
ein halblauter Vortrag wohl stets angehaftet hat. Ein lautes
Anrufen eines Heiligen kann man in Italien auch heute noch
bei einzelnen Betern horen, die unbekiimmert um etwaige
Zuhorer ihr personliches Anliegen vortragen. Aber eine stille
Schar Betender, wie sie sich in Andacht versunken etwa um
den Sarkophag des Santo zu Padua gruppiert, kann man sich
fiir das Altertum kaum vorstellen. Nur die ZuBerste Not oder
zufillige Zwangslage, Scham oder schlechtes Gewissen und
Menschenfurcht kann den einzelnen Beter zu leisem Beten ver-
anlassen. Aber auch da ist die Sitte und altiiberlieferte Gewohn-
heit so stark, daB wir iiberall eher an ein Sinken der Stimme
als an ein vollkommenes Verstummen zu denken haben. Das
aperto vivere wvoto ist eine Forderung der Moral und des
Anstandes zugleich.* Von einer Neigung, leise zu beten, spricht

! Firm. Mat. De err. prof. rell. XXII 1,

* Xenoph. Eph. I 5. % Luc. Pseudom. 13.

“ Das illustriert eine Stelle des Herondas (VII 74), die sich sehr
nahe mit den oben zitierten Versen des Horaz epist. I 16, 59 beriihrt:

14*
L)
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meines Wissens zuerst Seneca (De benef. II 1, 4) in folgendem
Zusammenhange. Den Menschen falle es im allgemeinen schwer,
‘bitte’ zu sagen, und die Wohltat, die um diesen Preis ge-
wonnen wird, verliere in ijhren Augen an Wert . . . nulla
res carius constat quam quae precibus empia est. Voia homines
parcius facerent, si palam facienda essent: adeo etiam deos,
quibus honestissime supplicamus, tacite malumus et intra nosmet
ipsos precari. Die Stelle ist um so bemerkenswerter, als hier
ganz unverkennbar eine allgemeine Neigung, still fiir sich zu
bitten, anerkannt wird. Wenn es angingig ist, wird man die
vota nicht vor Zeugen ablegen, selbst wenn sie ganz unver-
finglich sind. Der Grund ist nach Seneca das Zartgefiihl des
Menschen, der selbst den Gottern gegeniiber nicht gerne als
Bittsteller auftritt. Allein der Ausdruck, den er wihlt: deos
tacite malumus et intra mosmet ipsos precari scheint doch auch
ein anderes, dem modernen ganz verwandtes Empfinden zu
verraten, das sich gegen das Eindringen einer dritten Person
in den personlichen Verkehr mit der Gottheit auflehnt.

‘Eoui) 78 nepdéoy xal 69, xeedin Ierdor,

g 1y T pi vov quv & Polov xdeoy,

odx old’ Grws &uswov 1) xdFon morifer. —

TL tovdogdteis xodx Eevdéen yideoy

Tov tipov otis detly €Eedignocg;
Die edyn “Eoufj t& xeedéov »7d. erinnert an das kurze von Robert (Bild
und Lied 8. 81ff.) behandelte StoBgebet, das so recht aus dem Leben
gegriffen ist (Isocrat. II 47): & Zed wdrsg, alde wmlodoios yevoi(uew).

! In derselben Zeit fordert Apollonius von Tyana ein lautloses
Beten. Vgl. Euseb. praep. ev. IV 13, eine Stelle, auf die mich H. Schmidt
in Kiel aufmerksam macht: pévep 8 yo@ro meds adrov (sc. deow) el i
xoeitrovt A6ye, Aéym OF td um duk crdparos Léwre, maed Ot Tob xcdlisrov
@y dvrev Ok Tod xallictov Tdw fv AHuiv alvoin vdyedd: vodg O deriv
odtog bpydvov ui debuevos. Der Gedanke findet dann in der neu-
pythagoreischen und neuplatonischen Literatur weitere Verbreitung, wie
das Dieterich in seiner Mithrasliturgie 8. 42f. ausgefiihrt hat.



Feralis exercitus

Von Ludwig Weniger in Weimar
A. Das schwarze Heer der Harier

I

Tacitus behandelt im zweiten Teile der Germania die
deutschen Volker und ihre Sitten. Simtliche Germanen teilt
er in Sueben und Nichtsueben und beginnt die Darstellung
mit den nichtsuebischen Volkerschaften. Und zwar nimmt er,
da er vom Rhein ausgeht, zunichst die westlichen vor, darauf
die nordwestlichen. Eine Betrachtung tiber die dem romischen
Reiche von den Deutschen drohende Gefahr schlieBt den
Abschnitt. Hierauf geht er zu den Sueben iiber, die den
groBten Teil von Germanien innehaben. Er bespricht zuerst
die Suebenviélker im Inneren des Landes bis hinab zur Elb-
miindung und zur kimbrischen Halbinsel, dann weiter siidlich
auf die Donau zu, darauf im Osten und Nordosten. In jenen
Gegenden teilt ein zusammenhingendes Gebirge das Sueben-
gebiet in zwei Teile. Jenseits der Berge wohnt die suebische
Volkerschaft der Lugier; endlich folgen die Gotonen. Die
Lugier zerfallen in mehrere Stimme, als deren bedeutendste
die Harier, Helvaeonen, Manimer, Elisier und Nahanarvaler
angefiihrt werden. Die Harier sind es, die uns im folgenden
beschiftigen sollen.

»Die Harier iibertreffen®, so erzihlt Tacitus, ,die eben
aufgezihlten Volker nicht nur an Macht, sondern sie steigern
diese noch durch ihre grimme Art. Threr natiirlichen Wild-
heit kommen sie durch kiinstliche Mittel und die Zeit zu
Hilfe: schwarze Schilde, gefirbte Leiber; schwarze
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Nichte wiahlen sie zu den Kimpfen, und eben durch
das Grausige und Schattenhafte lBen sie den Schrecken eines
Gespensterheeres ein, wie denn keiner der Feinde den
unbegreiflichen und gleichsam dem Totenreich entsteigenden
Anblick aushilt. Denn zuerst in allen Kimpfen sind es die
Augen, die unterliegen” (G. 43). Ceterum Harii, super vires,
quibus enumeratos paulo ante populos antecedunt, truces, insitae
feritati arte ac tempore lenocinantur: nigra scuta, tincta corpora;
atras ad proelia noctes legunt ipsaque formidine atque umbra
feralis exercitus terrorem inferunt nullo hostium sustinente novum
et velut infernum aspectum. Nam primi in omnibus proeliis
oculi vincuntur.!

Tacitus hat die Germania im Jahre 98 n. Chr. abgefaBt (37).
Man wird annehmen diirfen, da8 das von den Hariern Be-
richtete in das erste nachchristliche Jahrhundert gehort und
damals noch geiibt wurde. In dem Bergzuge, jenseits dessen
das groBe Volk der Lugier? wohnt, von dem die Harier einen
Bestandteil bilden, ist der fortlaufende Kamm vom Isergebirge
bis zum Gesenke zu erkennen. Das Volk saB also im heutigen
Schlesien, am oberen Laufe der Oder und weiterhin nach
Osten. Der Name , Harier” scheint aus dem gotischen harjis,
ahd. hari, héri, nhd. Heer, vornehmlich Kriegsheer, erklirbar;
also ,Heerminner”. Das entspriche der Sitte germanischer
Vilker, die sich gern nach kriegerischen Beziehungen nannten,
wie z. B. Cherusker und Sachsen nach dem Schwerte, Franken
nach der Lanze. Wenn es heift, daB die Harier ,die eben
aufgeziihlten“ VGlker an Macht iibertreffen, so werden darunter
nicht bloB die Marsigner, Cotiner, Oser und Burer zu ver-
stehen sein, von denen Tacitus am Anfange des Kapitels
sprach, und von denen Marsigner und Burer nach Sprache und

1}, Zschbaver Zur Germania des Tacitus, Wien 1899, faBt
feralis exercitus als Nominativ und Apposition zu dem in nferunt
enthaltenen Subjekt Harii.

* uéye E9vos nennt sie Strabon 7, 290. Vgl. Ptol. 2, 11, 10.
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Sitte zu den Sueben gehorten, die Cotiner aber Kelten und
die Oser Pannonen waren, sondern man wird auch die iibrigen
Lugier, d. i. die Helvaeonen, Manimer, Elisier und Nahanarvaler,
dazu rechnen diirfen. Unter der Macht — vires — ist zunichst
Kriegerzahl zu verstehen; die Kriegstiichtigkeit tritt dann dazu,
um das Ansehen der Harier weithin bei den Grenznachbarn
zu heben.

Der grimmen Art, die ihnen eigen ist, kamen sie nun
noch durch kiinstliche Mittel und absichtsvoll gewiihlte Zeit
zu Hilfe. Wihrend sonst die Germanen ihre Schilde mit den
ausgesuchtesten Farben hervorstechend machten', filhrten die
Harier schwarze. Von der Kleidung ist nichts gesagt, da sie
kaum von Bedeutung war. Die Tracht der Germanen bestand
damals bei allen in einem einfachen Mantel, sagum, einem
viereckigen Stiicke groben Tuches, das ihnen, gleich der
hellenischen Chlamys, tiber die Schulter hing. Manche trugen
auch Pelzwerk, die Reicheren anliegendes Gewand? Doch
gingen die meisten nackt oder halbnackt in den Kampf? und
bei einer solchen Gelegenheit, wie der hier erwihnten, wo
das Dunkel der Scham zu Hilfe kam und alles, was ihre Be-
weglichkeit hemmte, beseitigt werden mufBite, werden sie wohl
unbekleidet gewesen sein, wie die Vorkidmpfer der Kelten.
Dadurch gewinnt das Firben der Leiber an Bedeutung. Schwarz
war sicherlich auch die Farbe, der sie sich dazu bedienten.
Das besagt tincta corpora an sich ja nicht. Man konnte sich
irgendwelche andere, wenn auch dunkle, Farbe vorstellen,
aber es ergibt sich aus dem Beispiele der Schilde und aus

1 @. 6 scuta tantum lectissimis coloribus distingunt. Vgl. Plut.
Mayr. 25 die weiBen Schilde der Kimbern, unten 8. 205, Apm. 1.

* {Jber die Tracht G. 17. Pomp. Mela 8, 3. Auf der Marcussiiule
tragen die Germanen Hosen; daraus ist aber nicht auf allgemeine Sitte
zu schlieBen. ‘

® Tac. Hist. 2, 22: cohortes Germanorum cantu truci et more patrio
nudis corporibus super wmeros scuta quatientium. G 6: nudt aut sagulo
leves. Vgl Caes. B. G. 4, 1, 10. 6, 21, 6.
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dem Zwecke, den sie erreichen wollten. Der RuB des Herdes
ist schnell zur Hand und zu solchen Zwecken volkstiimlich,
auch rasch wieder abzuwaschen. Mit ihm beschmiert sich noch
heute der bayrische Dorfbursch, wenn er zum Haberfeldtreiben
eill. Das gleiche tun Schmuggler, die ebenfalls ihr dunkles
Handwerk zur Nachtzeit treiben, nimlich Waren einschwirzen,
und andere ihresgleichen. Auch von anderen Volkern der
damaligen Zeit wird berichtet, daB sie ihre Leiber farbten.
Von den Briten erzihlt Caesar, daB sie sich alle mit Waid ein-
rieben und dadurch eine dunkelblaue Farbe erzielten, durch
die sie im Kampf einen schrecklicheren Anblick gewihrten.!
Nach Caesars Darstellung deutet das auf eine stehende Sitte;
man muf annehmen, daB die Briten immer so gingen, auch
wenn Friede war, und daB der Anblick schreckenerregend mehr
auf Fremde, wie z. B. die Romer, wirkte, als auf die Volks-
genossen, die daran gewdhnt waren. DaB auch die Harier
immer schwarz gingen, it sich aus dem Wortlaute bei
Tacitus nicht entnehmen. Da vorausgeht, daB sie der an-
geborenen Wildheit durch Kunst und Zeit zu Hilfe kamen,
und da sie die schwarze Nacht als Kampfeszeit wihlten, also
besondere Fille im Auge haben, so mufl man vielmehr voraus-
setzen, dall sie sich nur zu diesen bestimmten, aber nach den
Verhiltnissen in #hnlicher Form immer einmal wiederkehrenden
Gelegenheiten schwiirzten, um dadurch mit dem Grausen der
Nacht zusammenzuwirken. Wie sie dies taten, ob sie sich
mit RuB einrieben oder mit einem Farbstoffe bemalten, ist
gleichgiiltig. Nur darauf kommt es an, daB nicht ausgedriickt

! Caes. B. G. 5, 14: ommes vero se Britanni vitro inficiunt, quod
caeruleum efficit colorem, atque hoc horridiores sunt in pugna aspectu. -
Pomp. Mela 3, 6: (Britanni) incertum ob decorem, an quid aliud, witro
corpora infect:. Plin. N. H. 22, 2: Similis plantagini glastum in Gallia
vocatur. Britannorum coniuges nurusque toto corpore oblitae quibusdam
in sacris nudae incedunt Aethiopum colorem imitantes. Von den Pikten
ist bei Isidorus Hisp. orig. 19, 28, 27 Titowierung bezeugt. Vgl. Schrader,
Reallexikon d. Indogerm. Altertumskunde unter , Tatowierung*.
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ist, sie seien fiir gewdhnlich, auch bei Tag und im Frieden,
wie die Briten, so entstellt einhergegangen. — Arte ac tempore
gehoren zusammen: es war eine Vermummung zu bewuBtem
Zwecke, und zwar nicht so sehr, um unerkannt zu bleiben,
wie es Diebe machen, oder wie es der verwundete Arminius
tat, der nach der Schlacht von Idistaviso sein Gesicht mit dem
eigenen Blute bestrich, um so zu entkommen (4. 2, 17), sondern
gie taten es, um die Feinde in Angst zu jagen und danach
leichter zu besiegen.

Von jeher haben es deutsche Krieger geliebt, sich durch
Aufputz und Vermummung ein besonderes Ansehen zu geben,
um das Gemiit der Feinde zu schrecken. Von den Sueben
iiberhaupt, denen ja die Harier angehoren, berichtet Tacitus
(G. 38) als Volkssitte, daB sie ihr Haar gegen den Strich
kimmten und in einen Knoten banden. ,So unterschieden
sich die Sueben von den anderen Germanen, so die freien
Sueben von den Knechten. Bei anderen Volkerschaften kam
es, sei es durch Verwandtschaft mit den Sueben oder, wie so
oft, aus Nachahmungssucht, in seltenen Fillen vor und blieb
auf junge Leute beschrinkt. Bei den Sueben aber kimmte
man das struppige Haar bis ins graue Alter nach hinten und
band es oft gerade iiber dem Scheitel zusammen. Die Vor-
nehmen trugen es auch schoner hergerichtet. Darein setzten
sie ihre Hitelkeit, eine recht unschuldige. Denn nicht um
Liebschaften anzuregen oder zu finden, sondern zur Erhhung
der Gestalt und zum Schrecken trugen sie, fiir die Augen der
Feinde geputzt solchen Schmuck.“ So der Rémer. Die Reiter
der Kimbern hatten Kopfbedeckungen in Gestalt des Rachens
wilder Tiere und phantastischer Tiergesichter, dazu Feder-
biische, und erhohten so ihre Gestalt! Auch bei anderen

! Plut. Mar. 25: of 8¢ immels . . . ééfhacar daumool, xodvn ptv elnacuéve
Bnolwv pofeeay yaopac: nel mpovoucis Biopcogors Eyovres, &g imarobuevor
Aogots wrewrorg sig Bpog tpaivovro peifovs, Fhouks 0t xexosuévor GLdneols,
dveeols 8% Levnois orilfovrss.



206 Ludwig Weniger

Germanenstimmen dienten Eberbilder und Eberkopfe, Drachen-
hiupter, Adlerfligel und anderes dergleichen dem nimlichen
Zwecke, die Menschengestalt ungeheuerlich zu machen und
den Gegnern Angst einzujagen.! Die Leute des Ariovist
kimpften barhiuptig. So sieht man Germanen auch auf
romischen Denkmilern; Helme begegnen zu Tacitus’ Zeit nur
vereinzelt.? Dagegen wurden die Bilder wilder Tiere als Feld-
zeichen aus den heiligen Hainen hervorgeholt, ebenso die Ab-
zeichen der Gotter (G. 7. H. 4, 22). Von Tieren war der Widder
dem Tiu, Schlange und Wolf dem Wodan, der Eber dem
Freyr, Bir und Bock dem Thunar geheiligt; unter den Ab-
zeichen der Gotter aber wird man solche, wie den Speer des
Wodan, das Schwert des Tiu, den Hammer des Thunar, zu
verstehen haben. Auch der Barditus, Schlachtgesang und
Schlachtgebriill, das in dem Augenblick erhoben wurde, wenn
die Heere handgemein wurden, gehort hierher, als Mittel, die
eigene Zuversicht zu erhéhen und durch den sinnlichen Ein-
druck auf die Seele der Feinde zu wirken. Die Hunnen, die
manches mit den Germanen gemein hatten, bedienten sich
shnlicher Kiinste. Als sie unter Konig Sigebert in Gallien
einfielen, erfochten sie den Sieg dadurch, daB sie, in Zauber-
dingen wohl erfahren, allerlei Spukgestalten erscheinen liefen.?
Vieles derart liBt sich auch von anderen Volkern aller Zeiten
anfiilhren; die Sitte, sich schreckhaft herzustellen, ist {iberall,
wo kriegerische Minner gehaust haben, iiblich gewesen und
ist es noch heute. Bei den Germanen war sie von Anfang an
beliebt und wurde vielseitig ausgebildet. Ihr entsprach das
Tun der Harier.

1 Lindenschmit Handb. d. deutsch. Altertumskunde S. 256, 259.

* Cassius Dio 88, 50. Barhiuptig sind Germanen auch auf der
Marcussiule. Tacitus G. 6.

* Gregor. Tur.: Hist. Franc. 4, 29 Cymque confligere deberent, isti
magicis artibus instructi, diversas eis fantasias ostendunt et eos valde
superant.
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Wen die Harier, als sie die seltsame Vermummung er-
sannen, unter den Feinden sich vorstellen mochten, ergibt
gich aus der Darstellung. Es sind zunichst die umwohnenden
Vélker nichtsuebischen Stammes — obgleich es auch an
Streit mit den Stammesgenossen nicht gefehlt hat! —, also
Quaden, Markomannen, Cotiner, Oser, gelegentlich auch wohl
die Romer und deren germanische Hilfstruppen. DaB die
Harier von vornherein bestimmte Feinde im Auge hatten, ist
nicht anzunehmen. Man dachte an Fremde; je weniger die
Gegner der Harier eigentiimliche Sitte kannten, desto griBere
Wirkung war zu erhoffen.

Die Wahl der Nachtzeit weicht besonders vom Herkommen
ab. Es handelt sich, das geht aus der Darstellung hervor,
um Uberfille, bei denen es auf Uberraschung abgesehen war.?
Denn Zeit und Gelegenheit zum Kampfe zu wihlen, liegt sonst
selten in der Hand der Kriegfithrenden. Insbesondere fiir
Raubziige eignete sich Vermummung und nachtschlafende Zeit.
Bedeutet der Name der Kimbern soviel als , Réuber“3, so ist
auch sonst bekannt (G. 14), daB von den Hauptlingen die
Mittel, um Milde zu iiben, durch Kriege und riuberische
Uberfille beschafft wurden. Das war damals allgemeiner
Brauch, wie bei den Hellenen der Urzeit; kein Germane fand

! Lugier im Kampfe mit Sueben: Dio Cassius 67, 5, 2. Die Lugier
gehoren zum Reiche Marbods, Strabon 7, 290.

% Vgl. die anschauliche Schilderung Tac. Hist. 5, 22; da waren es
Tenkterer oder Brukterer, die den Uberfall machten, im Ubiergebiet
awischen Novaesium und Vetera: Insidias composuere — electa mox atra
nubibus et prono amne rapti nullo prohibente vallum ineunt. prima caedes
astu adiuta: incisis tabernaculorum funibus suismet temtoriis coopertos
trucidabant. aliud agmen turbare classem, inicere vincla, trahere puppis,
utque ad fallendum silentio, ita coepta caede, quo plus terroris adderent,
cuncta clamoribus miscebant. Romani volneribus exciti quaerunt arma,
ruunt per vias, pauci ornatu militars, plerique circum brachia torta veste
et strictis mucronibus. duz Semisomnus ac prope intectus errore hostium
servatwr.

® Strab. 7, 293. Diod. 5, 32. Plut. Mar. 11. Festus p. 43 M.
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etwas Unanstindiges darin —; wenn die edlen Chauken
sich dessen enthielten, so wird es von Tacitus® als etwas Be-
sonderes hervorgehoben. Die Lugier, denen unsere Harier
angehéren, fanden sich im Jahre 50 n. Chr. im Gebiete des
Suebenkonigs Vannius ein, weil sie durch das Geriicht von
der reichen Herrschaft, die Vannius wihrend eines Menschen-
alters durch Beuteziige und auferlegte Tribute begriindet hatte,
angelockt wurden. Sie kamen, um den Raub teilen zu helfen
(4.12, 29). Solche Tatsachen dienen zur Erliuterung.

Die schwarzen Nichte, welche die Harier wihlen, sind
solche bei bedecktem Himmel, in finsterer Jahreszeit und wenn
der Mond nicht scheint. Denn vielleicht wirkte ein Aber-
glaube mit: die Neumondzeit galt fiir heilig und segenbringend
(G. 11). Nowm esse fas Germanos superare, si ante novam
lunam confenderent, sagen die weisen Frauen dem Ariovist
bei Caesar (BG 1, 50). Der Einwand, daB bei stockfinsterer
Nacht keine Schatten zu sehen wiren, kann nicht in Betracht
kommen. Im Freien ist die Nacht nie véllig schwarz; man
erkennt Gestalten, die schattenhaft in unbestimmten Umrissen
einherhuschen und desto fiirchterlicher wirken. Die Nacht ist
keines Menschen Freund; in ihr treiben Bosewichte und wun-
heimliche Michte ihr Wesen. Vom Schlaf aufgestort, sind die
Menschen ohne Fassung, und auch wer wach bleibt, ist
schreckhaft. Der Sinn des Gesichts versagt seinen Dienst; an
seiner Stelle erwacht die Phantasie und schafft haltlose, meist
grausige Bilder. Der Aberglaube kommt hinzu und steigert
den Wahn.

Diese Tatsache ist es, die der trutzige Germanenstamm
sich zunutze macht und dadurch die Feinde schon besiegt,
ehe es zum Einhauen kommt. ,Denn keiner hielt den Anblick
aus“, sagt Tacitus, ,war es doch, als sei ein Totenheer im
Anzuge“ Das bedeutet feralis exercitus, eine Geisterschar,

! G. 35; anders indes 4. 11, 18. Zur Sache Pomp. Mela 3. Caes.
B. G. 6, 23; danach Mela 3, 3.
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gespenstisch, unheimlich, wie aus dem Totenreiche, ex inferis,
der Grabestiefe, entstiegen! Eben darauf weist auch der
Ausdruck novum et velul infernum aspectum. Ein ,héllischer®
Anblick, wie manche iibersetzen, bezeichnet nach heutigem
Sprachgebrauch etwas anderes; man denkt dabei an Teufel und
feurigen Pfuhl der Kirche des Mittelalters, micht an Grabes-
tiefe und Unterwelt, wie hier es gemeint ist. Wie Geister
Verstorbener, die aus ihren Griiften emporgestiegen sind und
nachts umgehen, so wollten die Harier erscheinen und er-
reichten offenbar ihre Absicht.

In der Darstellung des Geschichtschreibers ist weder
gesagt, noch angedeutet, ob die Angriffe der Harier zu RoB8
oder zu FuB oder untermischt, wie es auch iiblich war (6),
erfolgten. Reiten steigert das Furchtbare und Uberraschende.
Einer Windsbraut gleich, wie Sturm und Wetter, so stiirzt die
reisige Schar auf den Feind. Benutzung der Pferde braucht
nach dem Wortlaute nicht ausgeschlossen zu sein. Immerhin
ist sie zundchst nicht vorauszusetzen; auch zogen die Germanen
bei Unternehmungen von zweifelhaftem Erfolg oder wichtiger
Entscheidung den Kappf zu FuBe vor. Sind es Kémpfer zu
FuBe, so wirkt der Eindruck aus Gribern entstiegener Toter
unmittelbarer und eindringlicher.

Hilt man fest, daB es sich nicht um einen einzelnen
Fall, nicht um eine Kriegslist, die irgend einmal angewandt
worden ist und sich so bald nicht wiederholt hat, handelt,
sondern um einen kriegerischen Brauch dieses Germanen-
stammes zu Beginn unserer Zeitrechnung, so liegt ein folgen-
reicher SchluB nahe. Ein solchet Brauch setzt eine, sei es
freiwillig oder auf Befehl eines Oberen, getroffene Verein-
barung voraus, die irgend einmal fiir kommende Fille fest-
gemacht sein muB. HEs pflegt aber dergleichen, wenn es in so
wundersamer Form auftritt, einen, niher oder ferner liegenden,

! feralis bei Tacitus 4. 1, 62. 2, 31. 75. 3, 1. 4, 64. H. 1, 87. 5, 25;
tiberall in #hnlichem Sinne.
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religiosen Hintergrund zu haben. Die Vermummung hitte bald
ihre Wirkung eingebiift, wenn ihr nicht bei den Feinden
Aberglaube und gottliche Scheu zu Hilfe kam. Dem muB bei
den Unternehmern selbst eine gewisse Uberzeugung entsprochen
haben, das zu sein, was sie vorstellen wollten. Also eine
Art Verpflichtung, ein Verlébnis, untereinander sowohl, wie
gegeniiber den Michten der Geisterwelt, deren Rolle sie
spielten, und die sich schwerlich von andern, als ihren eigenen
Leuten, ungestraft hitten nachahmen lassen. Gelegenheiten,
einen solchen Bund zu schlieBen oder sich in ihn aufnehmen
zu lassen, gab es genug. Man denke an die Belehnung des
jungen Kriegers mit Schild und Lanze in der Versammlung
der Mannen durch Anfiihrer, Vater oder Verwandte (13), oder an
die Begriindung der Genossenschaft eines Hiuptlings (13. 14).
Auch stiinde ein derartiges Verlobnis nicht vereinzelt da. Von
den Chatten erzihlt Tacitus, daf sie sich verpflichteten, Haar
und Bart wachsen zu lassen und einen eisernen Ring um den
Arm zu tragen, bis sie den ersten Feind erlegt hitten (31).
Die Genossenschaft der also gebundenen struppigen Gesellen
von wildem Aussehen kémpfte fiir sich, stand im Vorder-
treffen und machte den Anfang der Schlacht. Daheim lebten
sie sorglos ohne Haus und Hof, Verlobte des Kriegsgottes.
Solchen etwa lieBe sich das schwarze Heer der Harier
vergleichen.
o

Aus dem ersten Jahrhundert unserer Zeitrechnung, in der
die Harier ihre Rolle spielen, ist etwas Ahnliches micht be-
richtet. Um weiter in den Sinn des Uberlieferten einzudringen,
ist daher die Forschung auf Riickschliisse aus spiteren KEr-
scheinungen angewiesen. Glaube und Sitte der heidnischen
Germanen sind anders gestaltet zur Zeit des Caesar und Tacitus,
anders um die Zeit der Ausbreitung des Christentums. Dazu
kommt, daB deutsche Stimme schon damals und mehr noch
in der eigentlichen Wanderzeit des fiinften Jahrhunderts weit
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umhergetrieben wurden. Anders auch erscheinen Glaube und
Sitte bei den Germanen des Nordens, wie im eigentlichen
Deutschland. Dennoch wird man Uberlieferungen der spiteren
Jahrhunderte, selbst solche, welche der christlichen Zeit an-
gehoren, und solche sogar, die noch heute nicht erstorben
sind, nicht von der Hand weisen, wenn sie als gemeingermanisch
oder auch indogermanisch zu erweisen sind. Finden sich
gleiche Anschauungen durch eine Reihe von nahezu tausend
Jahren bis in die neuere Zeit hineinreichend vor, so ist der
SchluB berechtigt, daB ihre Wurzeln sich auch weiter zuriick
bis in die Anfinge deutschen Volkstums hinauf verzweigen, es
gei denn, daB besondere Umstinde eine spitere Entstehung
begriindet hatten. Auch liegt es im Wesen der Religionen,
daB ihre Gebilde sich erstaunlich lange lebendig erhalten.
Selbst durch Liicken im Zusammenhange darf man sich nicht
ohne weiteres beirren lassen. Es ist Tatsache, daB religiose
Vorstellungen zeitweise schlummern, dann aber, durch irgend-
welche Umstéinde veranlaBt, wieder aufwachen und EinfluB ge-
winnen.! TUnd ist es ein und dasselbe Volk, von dem berichtet
wird, so bekundet dies Volk auch auf dem Gebiete des
Glaubens seine Zusammengehorigkeit ebenso, wie auf dem der
Sprache, der Einrichtungen und der Sitten. Dazu kommt das
gemeinsame Heimatland und die gemeinsamen Erlebnisse, die
das bilden, was wir seine Geschichte nennen.

In uralte Zeiten, noch tiber Tacitus und die Kimbernkriege
zuriick, reichen bei den Germanen die Anfinge des Seelen-
glaubens, erwachsen aus dem Bediirfnisse des Menschengeistes,
das Ritsel des Todes zu losen. Leib und Seele sind im Wesen
verschieden, aber aneinander gebunden. Der Leib ist die Be-

1 Vgl. E. Rohdes Nachweis vom Schlummern des Seelenkultes im
Zeitalter Homers, Psyche S. 2717. So ist neuerdings in der christlichen
Negerbevolkerung auf Haiti der aus Afrika mitgebrachte Fetischdienst
des Wodu nach langem Schlummer wiedererwacht und bedeutend ge-
worden,



212 Ludwig Weniger

hausung, in der die Seele wohnt, solange er lebt. Dag ist
alte Vorstellung. Die bekannte Sage, welche Paulus Diakonus
(Ende des achten Jahrhunderts) von Konig Guntram erzihlt,
ist hierfiir bezeichnend. Von der Jagd ermiidet, hatte sich der
Konig im Freien schlafen gelegt. Da sah sein Diener, da8
dem Munde des Schlummernden ein kleines Tier entschliipfte
und iiber ein vorbeiflieBendes Wisserlein zu kommen bemiiht
war. Der Diener legte sein Schwert iiber das Wasser; darauf
lief das Tier hiniiber und verschwand in einem Loche des nahen
Berges. Nach einer Weile kam es zuriick und fuhr wieder
in den Mund des Konigs. Guntram erwacht und erzihlt, ihm
habe getrdumt, er sei auf einer eisernen Briicke iiber einen
FluB gegangen und in die Hohle eines Berges gekommen, wo
groBe Massen Goldes aufgehiuft lagen. Da sagte der Gefihrte,
was er beobachtet hatte; man grub nach und fand einen Schatz.
Nicht immer freilich ist die Seele in Gestalt eines Tieres, sei
es einer Maus oder einer Schlange, eines Vogels, einer Krite,
eines Wiesels oder anderswie sinnlich wahrnehmbar. Immer
aber galt sie als vorhanden. Stirbt der Mensch, so entflieht
sie aus seinem Leibe, unsichtbar und doch wirklich, einem Hauche
vergleichbar. Als solcher fihrt sie in die Luft und lebt als
Gespenst weiter oder wohnt bei dem Leichnam in der Tiefe
des Grabes. Die Anschauung, daB die Toten in unterirdischer
Wohnung ein Scheinleben weiterfilhrten, wird auch bei den
Germanen, welche, wie die Hellenen, von der uralten Sitte des
Begrabens erst allmihlich zum Leichenbrand iibergegangen
waren, durch die Form der Bestattung des Toten oder seiner
Asche bezeugt. Wenn Waffen und RoB dem gestorbenen Krieger,
Frauen und Knechte, Speise und Trank, Handwerkszeug, Schmuck-
sachen, Wiirfel, Trinkhorner, Spielzeug, den Toten tiberhaupt, je
nachdem auch Weibern und Kindern, ins Grab mitgegeben werden?,

1 Tacitus G. 27, dazu Millenhoff Deutsche Altertumskunde IV,
1. 8.382, 313. Bei den Herulern erdrosselte sich die Witwe auf dem
Grabe des Mannes, Procop. B. Got. 2, 14 8. 200.
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8o konnte dabei nur der Gedanke leiten, dall sie sich
auch weiter ihrer bedienen. Ein Fortleben setzen auch die
Totenopfer voraus, welche die Knochen- und Kohlenreste an
den Gribern oder die Steine mit Vertiefungen auf den Grab-
hiigeln bezeugen. Im Indiculus superstitionum am Schlusse des
Capitulare Karlomanni von 743 handelt Stiick 1 de sacrilegio
ad sepulchra mortuorum, 2 de sacrilegio super defunctos id est
dadsisas, 25 de eo quod bt sanclos fingunt quoslibet mortuos.!
Bei Burchard von Worms, | 1025, heiBt es interrogatio 19, 5
(p. 195D): comedistt aliquid de tidolothito, i. e. de oblationibus,
quae in quibusdam locis ad sepulchra mortuorum fiunt?® Auch
die Pflicht der Blutrache, auf die Tacitus Germania 21 deutet?,
setzt einen Anspruch voraus, den der Tote erhebt. Und wenn
das Blut des Erschlagenen zu flieBen beginnt, sobald der Mérder
naht, wird ein Fortleben und Anteilnehmen des Toten gedacht.
Darauf beruht das Bahrrecht, das aus dem Nibelungenliede (984 1f.)
bekannt ist.?

Die Seele kann Menschengestalt annehmen und als Gespenst
erscheinen. Zahlreiche Sagen aller deutschen Stimme bezeugen
diesen Glauben, von dem das Volk noch heute nicht frei ist.
Der Tote geht um und sucht als Geist die Lebenden heim,
schattenhaft, sei es in weiBer, grauer oder schwarzer Gestalt,
und meist des Nachts. ,,Wie den Lebenden der Tag, so gehort
den Toten die Nacht®, belehrt die Abtissin Brigida ihren Neffen

! Abgedruckt bei J. Grimm Deutsche Myth. 3,408. Vgl E. H. Meyer
Germ. Myth. S.71. Mogk Mythologie, in Pauls Grundrif I 8.1001. Dad-
sisas sind carmina diabolica quae supra mortuum nocturnis horis cantantur
(Burchard von Worms in der Sammlung der Dekrete Colon. 1548); dad
=dbd, sisu naenia, O. Schade Wirterb. s. v.

2 Burchard a. O. bei J. Grimm Deutsche Myth. 8, 404f. 407; ido-
lothitum ist sidwiédvrov; vgl. Apostelgesch. 15, 29. 21, 25. 1 Kor. 8, 1. 4.
10, 19. 28,

S suscipere tam tnimicitias Sew Patris sew propinqui quam amicitias
necesse est. mec implacabiles durant; luitur enim etiam homicidium certo
armentorum ac pecorum nNUMero recipitque satisfactionem wunmiversa domus.

% jus feretrii; s. J. Grimm Deutsche Rechtsaltertimer I, 930.
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Thietmar von Merseburg (f 1018), dem sie von der Erscheinung
Toter bei nichtlichem Gottesdienst erzihlt! GroBe Ver-
schuldung, schwere Heimsuchung, hinterlassenes Geld, Liebe
und HaB, alles, was den Lebenden in starke Erregung versetzen
muBte, treibt den Toten aus der Grabesruhe hervor, um als
Gespenst die Menschen zu beunruhigen. Einer solchen Er-
scheinung gegeniiber wird der Stirkste von Furcht tibermannt
und wehrlos. Der erscheinende Geist ist unverletzbar und ver-
fiigt iiber zauberische Mittel. Darum tut man gut, den Toten
ihren Willen zu lassen, besser noch, ihr Erscheinen zu hindern.
Manche Gebriuche dienen dem Zwecke, der Wiederkehr der
Verstorbenen zu begegnen.

Aus der Erwigung, daB so viele Tote unter der Erde
hausen, ist die Vorstellung eines Totenreiches in der Tiefe
entstanden. Dem hellenischen &d7g entspricht die germanische
Helle (halja), schon bei Ulfilas. Die Helle ist der Aufenthalt
der abgeschiedenen Seelen, das Reich der Schatten, unterschied-
los, gefallener Helden oder anders Gestorbener finstere Behausung.
So heifit es noch bei Widukind von Corvey um die Mitte des
zehnten Jahrhunderts (1, 23) {tanta caede Framcos mulctats
sunt, ut a mimis declamaretur, ubi tantus ille infernus esset,
qui tantam multitudinem caesorum capere posset. Der Begriff
der Qual und Peinigung haftete vor dem zehnten Jahrhunderte
der Helle nicht an. Erst christlicher EinfluB hat dies geindert
und auch den Teufel zum Hollenwirt gemacht. An die alte
Auffassung ankniipfend gab sie ihm dann folgerichtig auch
die schwarze Farbe.?

Wenn man die Vorstellung eines Totenreiches im schwarzen
Dunkel néchtlicher Tiefe bereits im ersten J ahrhunderte n. Chr.

! Thietmar Chron. 1,7: ut dies vivis, sic nox est concessa defunctis;
wie es scheint, ein aufgelster Hexameter, Zitat aus einer Dichtung.

* Helant 31, 24 heiBt er mirki, d.i. tenebrosus. Der hellewirt, der
ist ewarz Parz. 119, 26. Der hellemor Walther 83, 7. Diabolus in effigie

hominis nigerrimi Caes. Heisterb. 7, 17. Nach J. Grimm Deutsche Myth.
946, wo noch andere Beispiele angefiibrt sind.
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voraussetzen darf, so ist der SchluB berechtigt, daB die schwarz-
vermummten Krieger der Harier sich als Bewohner eben dieses
Totenreiches aufspielen wollten, daB das Grausige und Schatten-
hafte eines Totenheeres ihrer heimischen, nicht bloB griechisch-
rémischer Anschauung, entsprach und aus rein germanischer
Berichterstattung in die Darstellung des romischen Geschicht-
schreibers geflossen ist.! Als Nibelunge, Nebelsohne, der Helle ent-
stiegen, dem alten Niflheim oder Niflhel der Edda, vom Grauen des
Todes umgeben, so stiirzten sie sich {iber die ahnungslosen
Feinde, wie um andere mit sich hinabzuziehen in ihre finstere
Behausung. Daher denn keiner der Feinde den unerhiorten,
der Helle entsprechenden (wvelut infernum) Anblick auszuhalten
vermochte und sich verloren gab, ehe er Widerstand versuchte;
wer durfte daran denken, es mit Geistern aufzunehmen? In
der Schilderung der Pest, die 565 n. Chr. Italien heimgesucht
hat, schreibt Paulus Diakonus: ,Zu jeder Stunde des Tages
und der Nacht klang das Schmettern von Kriegsdrommeten in
die Ohren. Die meisten glaubten, ein Drohnen wie von einem
Kriegsheere zu horen. Zwar zeigte sich nirgend der FuBtritt
wandelnder Menschen, niemand, der getdtet hitte, aber die
Leichname der Gefallenen redeten stirker, als das Sehen der
eigenen Augen“?® Offenbar wihnte man, ein unsichtbares
Geisterheer habe die nichts ahnende Menschheit nach Krieger-
art iiberfallen und so fiirchterlich unter den Lebenden ge-
wiitet. Paulus schrieb sein Buch 700 Jahre spiter als Tacitus,
und er war Christ. Ist es da von der Hand zu weisen, daB
heidnischen Zeitgenossen des Romers, Germanen, gleichwie
der Langobarde, eine derartige Vorstellung vor Augen
schwebte?

! Wie weit romische Anschauung den Bericht des Tacitus be-
einfluBt haben kann, bleibt spiterer Erdrterung vorbehalten.

t 9 4: Nocturnis sew diurnis horis personabat tuba bellantium, au-
diebatur a pluribus quasi murmur exercitus. Nulla erant vestigia comme-
antium, nullus cernebatur percussor, et tamen visum oculorum superabant

cadavera mortuorum.
15*
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Zu der Auffassung, es handle sich um Gestalten der Grabes-
tiefe, konnte bereits im ersten Jahrhundert ein weiter entwickelter
Gedanke hinzukommen, der durch den Ausdruck exercitus ebenso,
wie durch den Namen der Harier, wenn er Heeresgenossen be-
deutet, nahegelegt wird. Die Vorstellung der aus dem Leibe
Verstorbener entwichenen Seelen als eines Lufthauches fiihrte
zu dem Gedanken, daB bei starkem Winde Seelen in Scharen
vereint durch die Luft fuhren. Urspriinglich ohne Leitung.
Aber durch einen einfachen SchluB brachte man sie schon frith
zu gottlichen Wesen in Beziehung, deren Walten das Volk in
Wind und Sturm wahrzunehmen geglaubt hat. So iibernahm
die riesenhafte Gottheit ihre Fiilhrung, die in dem Elemente
der Luft verkdrpert schien, und die zu Tacitus’ Zeit bereits als
Wodan Verehrung fand. Wenn es in der Germania (9) heifit,
deorum mazime Mercurium colunt, so ist damit kein anderer
als Wodan gemeint. Dies bezeugt der Name des vierten Wochen-
tags; dies Mercurii ist Wodanesdag. Die siebentéigige romische
Woche kam in Deutschland um das Ende des dritten, spiitestens
zu Anfange des vierten Jahrhunderts auf, und dabei wurden
die Namen der Tage in das Deutsche iibertragen, nicht auf
dem Wege gelehrter Arbeit, sondern durch den gemeinen Mann
im Verkehre des tiglichen Lebens. Man vergleiche Jonas von
Bobbio in der Vita S. Columbani, kurz nach 620 geschrieben:
alii aiunt deo suo Vodano, quem Mercuriuwm vocant alii. Paulus
Diakonus I, 9: Wodan sane, quem adjecta litera Gwodan dixerunt,
ipse est, qui apud Romanos Mercurius dicitur.! DaB Hermes-
Mercurius bei den Hellenen und Rémern im wesentlichen Wind-
gott war, scheint sicher? Ist nun auch Wodans Verehrung
als Oberster der Gotter, wie sie Tacitus in der oben angefiihrten
Stelle (G- 9) bezeugt, vielleicht ausschlieflich den Westgermanen
zuzuschreiben, und muB man annehmen, daB die Harier viel-

1 Miillenhoff D. 4. 4, 1, 213. 644f,, vgl. 31. Mogk a. 0. 8. 10671
¢ Roscher .Hermes d. Windgott. In romischen Inschriften der ersten
Jahrhunderte n.Chr. ist Mercurius auch Totengott; Mogk a. 0. 1070.



Feralis exercitus 2117

mehr an dem alten Dienste der Nahanarvaler, ihrer lugischen
Stammesgenossen, beteiligt waren, in deren heiligem Haine das
jugendliche Briiderpaar der Alci, denen Tacitus Castor und
Pollux gleichstellt, verehrt wurde, so ist doch die Auffassung
des Wodan in dem besonderen Sinn als des Herrn der Winde
und Fiihrers der Seelen iiber die ganze germanische Welt ver-
breitet und uralt. Diesem Wodan gehoren die im Kampfe
Gefallenen an. In dem Kriege, der zwischen Chatten und
Hermunduren um die heiligen Salzquellen enfbrannt war, opferten
die siegreichen Hermunduren, es war 58 n. Chr.,, das ganze be-
siegte feindliche Herr, so Menschen wie Pferde, dem Mars und
dem Mercurius, d. i Tiu und Wodan (Tac. 4. 13,57). Acht
Jahre vorher waren Lugier und Hermunduren in das Gebiet
des Vannius eingedrungen. Man sieht, daB beide Vilkerschaften
in Bertihrung standen (Tac. 4. 12, 30).

Als Windgott ist Wodan gerade so, wie Hermes-Mercurius,
auch Totengott. Wenn in finsteren Nichten zu winterlicher
Zeit der Sturmwind tobte, so glaubte man, daB Wodan als
Herzog der Seelen unter Waffengetdse, Rossewiehern und Huf-
schlag einherfahre. Die unheimliche Art der elementaren Er-
scheinung in Wald und Feld kam diesem Glauben zu Hilfe.
Das Rasen des Windes, der die Wolken vor sich her scheucht,
Diicher einreiBt, Biume entwurzelt, Stimme und Aste zerbricht,
der heult und pfeift und singt, der Gegenstinde auf dem Erd-
boden fingt und hoch emporwirft, alles das bot Veranlassung
zur Ausgestaltung des Mythos.

Bekanntlich hat dieser Glaube sich in zwei, nicht immer
auseinander gehaltenen Formen der Volkssage niedergeschlagen,
nimlich in der Gestalt einer Heerfahrt und in der eines
Jagdzuges. Beide laufen auf die eine Grundanschauung im
Sturmwind einherfahrender Seelenscharen hinaus und werden
durch Einzelziige, insofern es sich um Kampf mit feindlichen
Michten oder um Erlegen einer Jagdbeute handelt, unter-
schieden. So hat sich die, in unzihligen Beispielen belegte,
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Sage vom Wiitenden Heer und von der Wilden Jagd aus-
gebildet. Tote Krieger und andere Verstorbene bilden des
Fithrers gespenstisches Gefolge. Das Heidnische blickt iiberall
durch, wenn der Sage auch christliche Anschauungen bei-
gemengt sind. Der Gott ist zu einer teuflischen Gestalt, seine
Gefihrten sind zu Gespenstern geworden. Infernalis venator heiBt
der wilde Jiger bei Caesarius von Heisterbach, 1 1240 (12, 20).
Er erscheint weiB, auf einem Schimmel reitend, wie Wodan,
oder grau, in riesenhafter Gestalt, auch ohne Kopf und auf
schwarzem Pferde. Mit laut tosendem Ruf, unter Hundegebell
und Peitschenknall, fihrt die Wilde Jagd nichtlings durch die
Liifte. Eber, Kiihe, Hirsche, auch Weiber, sind Gegenstand ihrer
Verfolgung. Wir lassen die Einzelheiten auf sich beruhen
und wenden uns derjenigen Seite des Mythos zu, die fiir das
Tun der Harier in Betracht kommt und von der Erscheinung
eines Heereszuges handelt.

Die Vorstellung vom Wutes- oder Wiitenden Heere findet
sich allenthalben, wo Germanen eingesessen sind. Offenbar
hingt die Bezeichnung mit dem Namen des fiihrenden Gottes
zusammen. Wodan, id est furor, bella gerit hominique ministrat
virtutem contra inimicos sagt Adam von Bremen, 1 1076 (4, 26).
Der Sturm in den Liiften ist ein Bild des Kampfes auf der
Erde, wie es der sprachliche Ausdruck festhilt; demn Sturm
bedeutet Kampf. Begriff und Wort lassen sich weit zuriick
verfolgen. Im Rolandslied (204, 16) heifit Pharaos vom Meere
verschlungenes Heer sin wotiges her’. In Konrads von Heimes-
furt Urstende aus der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts
werden die Juden, die den Heiland iiberfallen, das ‘wuetunde
her’ genannt. In Strickers Karl (6810) steht ‘daz wiietende her’.
Michel Beheim im Buche von den Wienern aus der zweiten
Halfte des 15. Jahrhunderts redet (176, 5) von ‘schreien und
wufen als ob es wer daz wutend her’. Im Gedichte von Heinrich
dem Lowen nach der Handschrift von 1474 heiBt es: ‘da quam
er under daz woden her, da die bdsen geiste ir wonung
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han’! Man erkennt die Vorstellung, daBl das Wiitende Heer ein
Geisterheer sei. Vom Wiitenden Heere glaubt das Volk in gleicher
Weise, wie von der Wilden Jagd, daB es nachts in der Luft
bei groBem Sturm einherfahre. ,Wenns Muotas? in Ober-
schwaben durch die Luft saust, kommt hinterher immer ein
heftiger Sturm.“® Wenn es bestimmte Wege innehilt, die
Heer - Mutesheer - Frongasse, an einem bestimmten Baume
voriiberbraust, durch ein bestimmtes Haus fihrt, ein solches
namentlich, dessen Tiiren einander gegeniiberliegen, so zeigt
sich das Wesen der heftig bewegten Luft, die wie ein Strom
durch die Offnungen braust. Das Heer zieht hindurch, und,
unbewuBt alte Anschauung festhaltend, sagen wir noch heute:
»es zieht“. In dem Dorfe Baiersbronn im Murgtale liegt ein
sehr alter Hof, der Martishof. Im unteren Stocke des Hauses
befindet sich ein Gewdlbe, durch welches um Weihnachten
regelmiBig das Mutesheer mit gewaltigem Getdse zu ziehen
pflegte. Sobald der Hausknecht es kommen horte, muBte er
nur schnell die Tir und Klappe des Gewélbes offnen; dann
fuhr es sausend hindurch.“* ,Zu Neubrunn (im Wiirzburgischen)
zog das wiitende Heer immer durch drei Hauser, in welchen
drei Tiiren gerade hintereinander waren, vornen die Haustiir,
mitten die Kiichentiir, hinten die Hoftiir, und wo sich drei
Tiiren in gerader Richtung finden, da zieht, es mag sein, wo
es will, das Wiitende Heer hindurch.“> Wir haben gerade
diese Beispiele aus der Menge hervorgehoben, weil sie vor
anderen bezeichnend sind. Es ist die nimliche Erscheinung,
welche das Offnen des romischen Janus begriindet hat, nimlich,
daB die Geister des Krieges, die in Heeresform zusammen-

! Die Beispiele nach J. Grimm D. I 2, 766. Mogk a. O. 1002.
Golther Hdb. d. Germ. Myth. 284, 1.

? Mutesheer oder bloB Mutes findet sich neben Wutes.

® E. Meyer Schwdbische Sagen 8. 127. Weitere Beispiele bei J. W.
Wolf, Beitr. z. d. Myth. 2, 161.

* E. Meyer Schwdb. S. S. 136.

® J. Grimm D. M. 2, 779. J. W. Wolf Beitr. 2, 181f. 160.
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geschart unsichtbar auf der Fahrt sind, freien Durchzug finden.
Bei den Germanen zieht Wodan, der alte Heervater der Edda,
mit dem Wiitenden Heer in den Krieg; die Geister gefallener
Helden sind seine Gefihrten! und erneuern den Kampf, den
sie bei Lebzeiten gefiihrt haben. Dieser urspriinglich heidnische
Zug wurde in der christlichen Zeit so umgedeutet, dal allerlei
Totenvolk, Gefangene, Selbstmorder, Grenzsteinverriicker, Siufer
und anderes Gesindel, sogar Scharen ungetaufter Kinder, zum
Wiitenden Heere kamen. ,Also redt der gemeine Man von
dem Wiitischen Heer, daB die, die vor den Zeiten sterben, ee
denn daB inen Got hat uffgesetzet, als die, die in die Reis
laufen und erstochen werden, oder gehenkt und ertrenkt
werden, die miissen also lang nach irem todt laufen, bis das
zil kumpt, das inen Got gesetzet hat und dann so wiirkt Got
mit ihnen, was sein gotlicher Wil ist.%“? Wo ein Heer ist,
fehlt es auch an Kémpfen nicht. Das Waffengetos streitender
Heere hort man besonders an Stitten blutiger Kriege, auf
alten Schlachtfeldern, wo die Leichen ungezéhlter Streiter ver-
scharrt liegen. Zur Nachtzeit steigen die Geister aus den
Gribern hervor und erneuern den alten Kampf. Die Zahl der
iiberlieferten Einzelsagen ist grof und kann iibergangen werden.
‘Wer sie begehrt, findet bei Grimm in der Mythologie und in
Wolfs Beitrigen reichliche Fiille zusammengetragen. In vielen
Fillen wire der Ausdruck feralis exercitus durchaus an der
Stelle. Bemerkenswert ist auch die Bezeichnung exercifus
antiquus in der spanischen Sage, wie denn die romanische iber-
haupt auch ihrerseits denselben Volksglauben durch zahlreiche
Beispiele bezeugt.? Priift man aber die Gaue unseres Vater-

1 quimae militum interfectorum, Chrom. Ursberg. a. 1223, Mon.
Germ. 8, 251; Mogk a. 0. 1005,

? Geiler von Kaisersberg, S. 36 nach J. W.Wol! Beitr. 2, 153.

3 Guilielm Alvernus, +.1248, S. 1087: De equitibus vero nocturnis,
qui vulgars Gallicano Hellequin et vulgari Hispanico exercitus antiquus
vocantur, nondum tibt satisfect etc. — S.1073: nec te removeat aut conturbet
ullatenus vulgaris illa Hispanorum nominatio, qua malignos spiritus, qui
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landes, in denen Sagen vom Wiitenden Heere vorkommen, so
ergibt sich, dal sie iiber das ganze germanische Gebiet ver-
teilt sind. Am reichlichsten treten sie im deutschen Siiden,
Schwaben und Franken, ferner am Niederrhein, in Hessen und
in Thiiringen auf. In denselben Gegenden fehlen auch Sagen
von der Wilden Jagd micht, doch zeigen sie sich in gréBerer
Menge da, wo das Wiitende Heer zuriicktritt, besonders im
nordlichen Deutschland. DaB der Osten nicht leer ausgeht,
bekunden Beispiele aus der Lausitz, Béhmen und Schlesien;!
ist er im ganzen weniger beteiligt, so erklirt sich das aus der
slawischen Einwanderung, die jahrhundertelang einst die
germanischen Gaue besetzt gehalten hat.

Der Nachweis, daB dieser so tief eingewurzelte Volks-
glauben in gleicher Gestalt bereits in den Gedanken der
Deutschen zu Tacitus’ Zeit lebte und auch die Harier in
ihrem Tun geleitet habe, 1iBt sich allerdings nicht fiihren.
Ebensowenig aber liBt sich begriinden, da er damals
noch nicht bestanden habe. Die Tatsache, daB er bis in
das elfte Jahrhundert zuriick verfolgt werden kann, daB er
auf gemeingermanischem Seelenglauben ruht, ja daB er auch
im Keltischen, Romanischen und Slawischen begegnet und mit
ahnlichen Anschauungen bei Hellenen und Romern in viel
ilterer Zeit iibereinstimmt, erhebt die Wahrscheinlichkeit fast
zur GewiBheit, daB solche Vorstellungen bereits den Germanen
des ersten nachchristlichen Jahrhunderts nicht fremd gewesen
sind. Einzelziige dessen, was von den Hariern berichtet wird,
stimmen mit solchen des Wiitenden Heeres auffallend tiberein.
Zwar wird hier schwarze Farbe der Heeresgenossen nicht be-
sonders hervorgehoben. Sonst aber paBt vieles: die gewihlte
Zeit der Nacht in dunkler Jahreszeit, das Grausige und Schatten-

in armis ludere ac pugnare videri consueverunt, exercitum antiquum
nominant. J. Grimm D. M. 785.

' J. Grimm D. M. 1782,1. J.W.Wolf Beitr. 2, 1565. E. H. Meyer.
Germ. Myth. 241, 256, Zusammenstellung bei Mogk 1071. Golther 285, 1.
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hafte, der Eindruck eines feralis exercitus, d.i. eines Heeres
von Geistern Verstorbener, der novus e velut infernus aspectus,
den das Wiitende Heer auf solche, die es gesehen haben, ge-
macht hat. So viel darf man festhalten: die Harier spielen die
Rolle von Toten in bewuBter Nachahmung der Hellenbewohner
und ihrer Erscheinung in nichtlich einherfahrendem Sturmes-
heer. Darauf beruht der Eindruck, den ihr unvermutetes Er-
scheinen auf die Feinde macht. Denn die Feinde, denen der
Uberfall gilt, teilen den Glauben der Angreifenden. Wenn die
wilden Gesellen zu nachtschlafender Zeit schwarz und schatten-
haft die nichts Ahnenden iiberfielen, so schienen Griber sich
aufgetan zu haben und die Geister verstorbener Krieger auf-
erstanden zu sein. Man konnte wihnen, das Wodansheer
breche ein, von dem Gotte gefiihrt oder ausgesandt, dem Heer-
vater, dem Walter iiber Stiirme und Schlachten. Die Harier
selber mochten in einer Art priesterlicher Devotion sich der
Gottheit geweiht haben.

Wie sehr die Vermummung des alten Germanenstammes
kriegerischer Art entspricht, zeigt sich in &hnlichen Vorgingen
des spiten Mittelalters und der Neuzeit. Ein schwarzes Heer des
Konigs Matthias Corvinus von Ungarn wird um 1474 erwihnt.
»Zu Anfang des DreiBigjihrigen Krieges gab es bayrische Reiter,
die uniiberwindlich genannt wurden, mit schwarzen Pferden,
schwarzer Kleidung und am Helm einen schwarzen Totenkopf.
Friedrich der GroBe hatte ein Regiment Totenkopfhusaren.“*
UnbewuBt lebt im Chor der Rache und in der Liitzowschen
Freischar das uralte Denken wieder auf.

»Und wenn ihr die schwarzen Gesellen fragt:

Das ist Liitzows wilde verwegene Jagd!®,
singt Theodor Korner. Denn die Dichtung 1aBt sich der-
gleichen eindrucksvoll abenteuerliche Erscheinungen nicht ent-
gehen, Biirgers ,, Lenore“ und Zedlitz’ ,,Nachtliche Heerschau

1], Grimm D. M. 3, 284.
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zeugen davon, wie aus der Zeit des groBen Kampfes, den das
deutsche Volk vor einem Menschenalter fiihren muBte, Geroks
schones Gedicht ,Die Geister der alten Helden“. Der sagen-
bildende Trieb schlift nicht. Es steht zu erwarten, daB aus
den Schlachtfeldern auf franzdsischer Erde frither oder spiter
die Geister der Gefallenen wieder aufsteigen und nicht bloB in
der Kunstdichtung zu neuem Leben erwachen werden.

B. Das weile Heer der Phoker

I

Zwischen den griechischen Vilkern der Thessaler und der
Phoker bestand im sechsten Jahrhunderte v. Chr. ein bitterer
HaB, der zu heftigen Kémpfen gefithrt hat und noch in den
Tagen der Perserkriege sich kundgab. Die Thessaler hatten
eine Zeitlang die Oberhand gewonnen und Archonten und
Tyrannen in den phokischen Stidten eingesetzt, bis die Phoker
sich erhoben und an einem Tag ihre Zwingherren simtlich
erschlugen. Die Thessaler richten sich, indem sie 250 phokische
Geiseln ums Leben brachten. Es kam zu einem mit groBer
Erbitterung gefiihrten Kriege. Bei Kleonai im Gebiete von
Hyampolis erlitten die Thessaler eine schwere Niederlage. Fiihrer
der Phoker war der gefeierte Volksheld Daiphantes. Nicht
viele Jahre vor dem Feldzuge des Xerxes unternahmen die
Thessaler einen neuen Kriegszug gegen die Phoker. Dabei
trug sich eine merkwiirdige Geschichte zu, die sich bei Herodot
und Polyaen, sowie bei Pausanias, {iberliefert findet.

,Die Thessaler samt ihren Verbiindeten hatten¥, so be-
richtet Herodot, ,mit ihrer ganzen Heeresmacht einen Ein-
fall in das Gebiet der Phoker unternommen, nicht viele Jahre
vor dem Kriegszuge des Xerxes, waren aber den Phokern unter-
legen und iibel zugerichtet worden. Da niimlich die Phoker
auf dem Parnassos eingeschlossen waren, ersann der elische
Seher Tellias, den sie bei sich hatten, ihnen folgende List.
Er lieB 600 der tapfersten Phoker sich mit Gips bestreichen,
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sich selbst und ihre Riistung, und stiirzte sich zur Nacht-
zeit auf die Thessaler, nachdem er vorher Befehl gegeben
hatte, wenn sie einen sihen, der nicht weiB gefirbt sei, diesen
niederzuhauen. Alsnun die Vorposten der Thessaler diese Ménner
erblickten, gerieten sie in Furcht, denn sie meinten, ein
Wunder vor sich zu haben, und nach den Vorposten auch
das Heer selbst, in dem Grade, daB die Phoker 4000 Tote
und Schilde in ihre Gewalt bekamen, von deren letzteren sie
die eine Hilfte nach Abai, die andere nach Delphi weihten.
Als Zehnter der Beute aus dieser Schlacht wurden die groBen
Standbilder um den Dreiful vor dem Tempel in Delphi ge-
stiftet; andere derart sind in Abai aufgestellt.” ’‘Eefaldvreg
y0Q mavergotyjj advol ve ol @s66alol %ul ol eVupayor adTOV
ég Tovg Poxiag od mwolloior Erser mwedregov TavTyg Tig PusiAing
orgarnlaclag, éecddnoay vmd Ty DPoxéov xel meoLépdncav
tonyéws. émslve yog xavetdidnewv &g vov Iagvyeedv ol
Donésg Eyovreg povrww Tedld (nv tov Hisiov, dvdadre 6 TeAding
0trog GoplfeTar adroiol Towévde” yvpacug dvdoug EEaxodlovg
10 Doxéov tovg doleéTovs, avTods T& ToUrovs %el Te Omlw
adTdY, vvxTdg émedinaro ToleL @e66choiGL, wEoslnag avToict,
Tov dv uy Asvkevdifovre idovrtar, toUrov xTelveww. TOoUTOUS
&v of 7e puiaxal TV Osaoaldy medTor idovear Epopfridneav,
06kwear &Ado Ti elvar [vépag], xel peva Tag @uiaxdg odTy
7 OTQuTL)) oVtw Gove vergumegrloy xQuTiical VExQRY xol
aentdov Poxéeg, tow tag udv fuedeg &g "Afag dvédecav, Tig
0t & Aedpovg 4 0% Oexdry épévero TdV yonudtov % TAVTIS
Tijg peiyns ol peydior dvdgidvreg ol weol TOV TElWOO® GVVEGTEDTES
Zumooede 0¥ vnob tod &y Asdgoigi’ xal Evegor ToloUToL v
"Apno dvaxiavert

Dieselbe Geschichte, nur kiirzer, erzihlt Polyaen. Er
entlehnt seine Mitteilung wesentlich Herodot; nur gedenkt

! Hdt, 8, 27. — régus ist Glosse. — Es folgt dann die Erzihlung von
der Vernichtung der thessalischen Reiferei durch eine andere Kriegslist
bei Hyampolis.
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er des Sehers Tellias nicht und fiigt hinzu, daB der Vorgang
in einer Vollmondnacht stattfand: , Als die Phoker von den
Thessalern auf dem Parnassos eingeschlossen waren, bestrichen
gie sich selbst und ihre Riistung in einer Vollmondnacht
mit Gips, verabredeten miteinander, die mit Gips Gefirbten
zu schonen, und stiirzten sich auf die Feinde hinab. Diese
gerieten, Wwie vor einer fremdartigen und unbegreif-
lichen Erscheinung in Furcht; einige auch meinten, die
Angreifer seien andere, und so wurden sie besiegt, und der
Verlust auf seiten der Thessaler betrug 4000 Mann.“ ®wmxsig
&g tov I v a6 0v nataxdeicdévreg Hwd Ostraldw, pvihdeavrsg
abrovg xel 7o Omda vuxrl wavoedive xul ehvdyue dAlflolg
ddvres  @eldeadar TV peyvpoudveov, Emxetafdvreg  Toig
wodeuloig énidevro. 0ids omeo pdeua Evoy kel dAléxoTow
pofydévrsg, ZFwior 0% xnal wvouloovres HAdovg elvor TOVg
émmidepdvovg, NrTidneay xel wrdpe Zyévovvo @svradixdv
tvdgeg TeTgunLeylitor.

Pausanias beginnt seinen Bericht mit der Vernichtung
der thessalischen Reiter bei Hyampolis durch die Kriegslist
der Phoker, welche Tépfe in die Erde eingegraben hatten.
Sodann erzihlt er die Niederlage von 300 auserlesenen Phokern
unter Gelon durch die feindliche Reiterei und das verzweifelte
Vorhaben der Phoker, im Fall ihres Unterliegens Weiber und
Kinder umzubringen, alle Habe zu verbrennen und einen ehren-
vollen Untergang zu suchen. Unter Fiihrung des Rhoios von
Ambryssa und des Daiphantes von Hyampolis und auf Grund
der klugen Beratung des Tellias erfochten die Phoker danach
einen glinzenden Sieg, nach welchem sie die Bilder ihrer Fiihrer
und einheimischer Heroen in Delphi weihten. , Aber auch
spaterhin®, so fahrt Pausanias fort, ,ersannen die Phoker eine
List, die dem Friiheren an Klugheit nicht nachstand. Wie
némlich die Heere am Eingange nach Phokis einander

! Polyaen. 6, 18. Es folgt gleichfalls die Reiterniederlage der
Thessaler beij Hyampolis.
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gegeniiber lagen, iiberfielen 500 auserlesene Phoker, indem sie
die Fillung der Mondscheibe wahrnahmen, in der
Nacht die Thessaler, sie selbst mit Gips beschmiert und
mit weiBen Riistungen iiber dem Gips angetan. Da soll denn
das groBte Blutbad unter den Thessalern angerichtet worden
sein, da diese die nichtliche Erscheinung mehr fir etwas
Gottliches, als fir einen Angriff von Feinden hielten. Der
Eleier Tellias aber war es, der auch diese List den Phokern
gegen die Thessaler ausgesonnen hatte. Evgédny 0% xal Varegov
toig Daxevdeww odx amodiov Gople THV mgordpww. dg pag O
1 ergardmedo dvrexddnro meel THv ég Ty Doxlde
é6foA1v, lopddeg DPoxéov mevraxdeior puidEavres miron
Tov xvxdov tTijg Gedifjvng émiysigovewy v T vvxrl Toig
@ccoadols, adrol te alnAipuévor yVPe xel évdsdvxdreg
omha Aevea éxl v yovo. édvravda soyacdiver gdvov TV
O@z66addv Aépetoar mlelorov, Detdregdy TL Nyovuivov 7
xove ¥podov modeulwv &v tif vuxtl Gvufaivov. 6 6% *Hhsiog
fv Teddlag 6g xal vodre vois Puxebow Eunyuvicaro & tovg
Oe66alovg.t

Weiterhin gedenkt Pausanias auch des Weihgeschenks,
das die Phoker fiir diesen Sieg nach Delphi gestiftet hatten.
Man erfihrt, was bei Herodot nicht ausdriicklich gesagt ist,
daB es eine Darstellung des DreifuBraubes war, Leto und
Artemis neben Apollon, Athena neben Herakles, die iibrigen
Bildwerke von Diyllos und Amyklaios, Athena und Artemis
von Chionis, lauter korinthischen Meistern.?

Pausanias schépfte aus einer anderen Quelle als Herodot.
Dies bekundet Reihenfolge und Inhalt seiner Erzihlungen iiber

1 P. 10, 1, 3ff.

t P, 10, 18, 7. Das Weihgeschenk hatte einen bewufiten Sinn.
Herakles bedeutet die Thessaler; denn Thessalos galt als sein Sohn
(Strab. 9, 444. Schol. Ap. Rh. 8, 1090), und Athena war als Itonia eine
Hauptgottheit der Thessaler und deren Losung in den phokischen
Kimpfen; P. 10, 1, 10. Apollon aber und die Seinen gehorten zu den
Phokern durch Delphi und Abai.
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die Kimpfe. Die Reiterniederlage bei Hyampolis stellt er an
den Anfang des Krieges; Herodot berichtet sie nach dem
phokischen Uberfall in der Nacht und setzt sie diesem zur
Seite. Pausanias 1iBt 500 Phoker den Uberfall unternehmen,
Herodot 600. Pausanias gibt als Ortlichkeit die Gegend, wo
man den Zugang zum Lande Phokis hatte (wsoli ziv &g o
doxlida E6foriv); Herodot sagt, die Phoker seien auf dem
Parnassos eingeschlossen gewesen. Pausanias folgt offenbar
derselben Quelle, wie Plutarch (mul. virt. 2, S. 244b), wo
dieser von dem verzweifelten Vorhaben der Phoker, Weib und
Kind zu opfern, berichtet. Die Zahl der 4000 gefallenen
Thessaler gibt nur Herodot und der von ihm abhingige Polyaen.
Herodot war in Delphi wohlbekannt und stand daselbst mit
angesehenen Minnern in Verbindung!; man darf annehmen,
daB er dort seine Nachrichten gesammelt hat, und dies geschah
zu einer Zeit, als man noch unter dem Eindrucke des Erlebten
stand. Pausanias mag einzelnes aus Mitteilungen der Periegeten
entnommen haben.?

Der Ort, an dem der niichtliche Uberfall stattfand, ist
genau nicht angegeben. Herodot sagt nur, daf die Phoker auf
dem Parnassos eingeschlossen waren, als Tellias die Kriegslist
ersann. Es liegt daher am nichsten, daB sie von dem Orte
dieser EinschlieBung aus gegen die Feinde zogen. Nun berichtet
der Geschichtschreiber kurz darauf, daB ein Teil der Phoker,
als die Perser von Doris her unter Fiihrung der Thessaler in
Phokis eindrangen, auf die Hohen des Parnassos zog. Es sei
aber auch der Gipfel des Parnassos, der fiir sich liegt bei der
Stadt Neon, fiir einen Heerhaufen zur Aufnahme wohl geeignet;
sein Name war Tithorea. Auf diesen hatten sie ihre Sachen
gebracht und waren selber hinaufgezogen® Es ist sehr wahr-

1 Vgl 1, 10. 92. 8, 39.

* Uber die Periegeten in Delphi Plut. de Pythiae or. S. 395f. an
vielen Stellen; dazu W. Gurlitt Uber Pausanias S. 444ff. 463.

° Hdt. 8,32: dg 98 #x 775 dogidog & thy Boxidx fcéfuloy, adrods
pty tobs Bouieg odx aigbover. of ulv pio vay Doxfey & T& Exew TOD
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scheinlich, daB es eben dieser wohlgeeignete Zufluchtsort war,
den die Phoker auch bei dem Kriege mit den Thessalern auf-
gesucht hatten, und daB er zu verstehen ist, wenn Herodot
sagt, daB sie auf dem Parnassos eingeschlossen waren. Die
Stadt Neon lag weiter hin im Tale des Kephissos (H. 8, 33).
Pausanias nimmt an, der Name des Parnassosgipfels Tithorea
sei spiiter auf die ganze Glegend ibergegangen, zuletzt aber
auf die allmihlich aufgebliihte Stadt Tithorea, die einstmals
Neon geheiien, beschrinkt worden (P.10,32,9). Nach Plutarch,
der die Gegend genau kannte, war Tithora, so hief der Name
spiter, im Mithradatischen Krieg eine von schroffen Abhingen
umgebene Festung, dieselbe, in die sich einst die vor Xerxes
fliehenden Phoker gerettet hitten.! Die alten Mauern von
Tithora sind noch heutigentags gut erhalten. Sie umgeben
das am nordlichen FuBe des Parnassos gelegene Velitza. ,Vom
FuBe einer hohen Felswand des Parnassos ziehen sie sich anfangs
iiber einen schrigen Abhang, darauf iiber flacheren Boden in
gerader Richtung gegen Norden hin und wenden sich darauf
mit einem stumpfen Winkel nach Osten bis an das rechte, sehr
hohe und schroffe Felsenufer des Giefbachs Kakéreuma —,
welcher sich vom ParnaB herab durch eine tiefe Schlucht ins
Tal und weiter abwiirts in den Cephissus ergieBt. Pausanias
(10, 32,11) nennt ihn Cachales. Durch die Schlucht fiihrt ein
beschwerlicher Sumpfweg iiber die Hohen des Parnassos nach
Arichova und Delphi. Die Mauern zeigen, daB die alte Stadt
nur nach Westen und Nordwesten kiinstlich befestigt war.
Nach Nordosten und Osten gewihren die senkrechten Ufer des
Parnassos hinlénglichen Schutz gegen jeden méglichen Angriff.“ —
»In einiger Entfernung hinter Velitza stromaufwiirts am Cachales
befindet sich eine Hohle in einer hohen Felswand. — Sie ist

Taevnecod Gvépneay: ¥ore 88 nal mirndén OéExsdor uilov tod Iugynecod
7 xogve7, xard Néove mélw xeuévy éx fwvris Tidogée obvopn abr.
és iy On dynpeiravto xal abrol GvéPneav.

1 Plut. Sulla 15. Vgl. Bideker Griechenland® S. 202,
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sehr geriumig, hat vortreffliches Trinkwasser und ist vollkommen
unnehmbar, und es ist wohl wahrscheinlich, daBl sie, wie die
Corycische Hihle von den Delphern, von den Bewohnern Neons
und anderer umliegenden Ortschaften als Zufluchtsort benutzt
wurde%! Die Vermutung des Pausanias, Tithorea und Neon
mochten identisch sein, ist ungegriindet. Ulrichs erkennt Neon
in den nicht ganz anderthalb Stunden nérdlich von Velitza
liegenden Resten einer alten Stadt, die man jetzt 4 Iedaie drpe,
d. h. Alt-Theben nennt. — Nach alledem wird man davon aus-
gehen diirfen, daB die Stitte, auf der die Phoker in dem Kampfe
gegen die Thessaler sich bargen, und wo der Uberfall in der
Vollmondnacht geplant wurde, dem spiterhin zu hoher Bliite
entwickelten Tithora entspricht.

Betrachten wir den von Herodot, Polyaen und Pausanias
tiberlieferten Vorgang, so ergibt sich zunichst, daB es sich um
eine Kriegslist in einem einzelnen Falle handelt, nicht, wie
bei den Hariern des Tacitus, um einen gelegentlich wieder-
kehrenden Brauch. Der Vorgang ist daher an eine bestimmte
Ortlichkeit gekniipft, an die Berglandschaft des Parnassos
oder seiner nichsten Umgebung. Eine Schar von 500 oder
600 Kriegern, groB genug, um die Bezeichnung eines , Heeres*
zu verdienen, tritt handelnd auf. Da es gegen das FuBvolk
der Thessaler geht und das Gelinde fiir Reiterei ungeeignet
war, greifen auch die Phoker zu FuBl an. Von der Reiterschlacht
wird besonders berichtet; sie fand bei Hyampolis statt. Die
List beruht, wie bei den Hariern, auf einer Vermummung; sie
beschmieren sich von oben bis unten, Kérperteile, wie Waffen-
riistung, also auch die Schilde, mit Gips, so daB der ganze
Mann weiB gefirbt war. Es handelt sich um einen plétzlichen
Uberfall der Feinde, und zwar, wie bei Polyaen und Pausanias
ausdriicklich hervorgehoben wird, um Vollmondszeit, wo die
weilen Gestalten der heranziehenden Schar noch heller leuch-

1 Aus Ulrichs Reisen w. F. 2 S.114f 118f Als Zufluchtsort diente
sie auch withrend des griechischen Befreiungskrieges; s. ebd.
Archiv f. Religionswissenschaft IX 16

4



230 Ludwig Weniger

tend erscheinen und einen gespenstischen Eindruck machen
muBten. Der Zweck wird vollstindig erreicht. Die Thessaler
wissen sich in den unbegreiflichen Anblick nicht zu finden;
sie denken an ein AuBergewdhnliches, d.i. ein Wunder, es sei
@ldo T [téoug), pdoua Eévov xal diddxotov, debéregov 7 xave
Epodov molsulov, &Aiovg tovg émdeufvovg elvar. — So weit
der Tatbestand.

Fiir uns ergibt sich die Frage, was konnten sich die
Thessaler unter der fremdartigen Erscheinung vorstellen? Wer
waren die ,anderen, die sie in den Angreifenden vermuten?

Grespenster schienen es, so wird auch hier zunichst gesagt
werden diirfen. Der allgemeine Ausdruck fiir solche Spuk-
gestalten findet auch bei den Hellenen zunichst auf Tote, aus
dem Grabe Erstandene, seine Anwendung. Also wiirde der
Ausdruck feralis exercitus auch auf die weien Phoker passen,
um so mehr, als es griechischer Brauch war, die Toten weifl
anzukleiden.! Dazu kommt die bleiche Farbe der Leichen selbst,
so daB der Gredanke an Tote, die eben den Gribern entstiegen,
beim Anblicke der Vermummten wohl aufkommen konnte. So
etwas wie in Goethes Totentanz:

»Der Mond, der hat alles ins Helle gebracht;
Der Kirchhof, er liegt wie am Tage.
Da regt sich ein Grab und ein anderes dann:
Sie kommen hervor, ein Weib da, ein Mann,
In weilen und schleppenden Hemden.“

Man miiBte sich damit zufrieden geben, wenn nicht
nihere Erwigung lehrte, daB ein Aberglaube besonderer und
an die Ortlichkeit gekniipfter Art der gewihlten Kriegslist zu-
grunde gelegen hat.

1 Artemidor. IT, 3: évdgl 0% wocodwre Asvxd ¥yew ipdnia Sdvarov
mooayogedsy 0L TO Tobs Amodavdvrag év Asvrols €xiessdar; cf. IV, 2.
Nach dem Begritbniskostengesetz von Iulis auf Keos durften die Toten
in hochstens drei weiBen Kleidern bestattet werden; s. Kthler Athen. Mitt.
1, 139ff,, dazn Roehl ebd. 265.
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I

Geht man davon aus, daB der Vorgang im Bereiche des
Parnassos spielt, so wird man zunichst die an dies Gebirge
gebundenen, sagenhaften Anschauungen ins Auge fassen
miissen und danach zu priifen haben, inwieweit die Kinzel-
heiten, der Uberfall, die Nachtzeit, die weie Firbung dazu
passen. Man erkennt bald, daB es sich um nichts anderes als
am eine Art Nachahmung der Orgien des Dionysos oder
vielmehr, wie bei diesen selbst, um eine Entlehnung von Vor-
gingen des zugrunde liegenden legdg Adpog handelt.

Den Mittelpunkt dieses Gottesdienstes bildet Delphi. 700 m
iiber dem Spiegel des korinthischen Meerbusens, in einer Hohe,
die den kurzen Aufstieg von der Seeseite! sehr beschwerlich
machte, lag das Heiligtum in einem engen, fiir die Stadt nur
16 Stadien Umfang lassenden Felsenkessel, der sich, wie das
Halbrund eines ungeheuren Theaters, an den Parnassos anlehnt.
200 bis 300 m hoch fast senkrecht emporragende Kalkwinde,
von dem Glanz ihrer Firbung ®aidgiddeg genannt, schliefen das
Ganze nach Norden ab und hatten den Peribolos mit den
Heiligtiimern dicht unter sich. Oben fiihrt eine weite Hoch-
ebene in die wilde Hochgebirgslandschaft. An den Grotten
und Hohen dieser eindrucksvollen Gegend haftete die Sage von
den winterlichen Leiden des Dionysos, welche, durch Dichtung
und Lehre der Orphiker bis ins einzelne ausgebildet, fiir die
Gestaltung des Kultus, und zwar ebenfalls bis ins einzelne,
maBgebend wurde und danach wieder, in weitere Kreise dringend,
zu einer Art Vulgata sich niedergeschlagen hat.

Dionysos Zagreus, d. h. der groBe Jiger?, der Sohn des
Zws\umider Persephone, wichst als ein bliithender Knabe in

! Bideker Griechenland® S.156. Von der Kiiste bis Krisa 4 km,
von da hinauf bis Delphi 87/, km. Hiller v. Girtringen b. Pauly-Wissowa
1V, 2, 2518,

* Etym. M. 406, 48: mapd 70 o, 07 §) 6 mdwv dyesdav. Et. Gud.
S. 227, 40: § peydiag éyosdwy; ebenso Cramer An. Oxon. 2, 443, 8. Vgl
Preller-Robert Griech. Myth. 805, 2.

16*
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Verborgenheit auf. Im Spiele mit seiner Umgebung begriffen,
wird er von ,Titanen¥, die sich mit Gips weiB gefirbt
hatten, gepackt und in Stiicke zerrissen. Die Unholde werfen
seine Glieder in einen Kessel, kochen sie iiber einem Feuer
und schicken sich an, sie zu verzehren. Zeus sieht die Greuel-
tat, schmettert die Titanen durch seinen Blitz in den Tartaros
und iibergibt die Uberbleibsel des Dionysos dem Apollon, der
sie zu Delphi in seinem Tempel beisetzt. Das noch zuckende
Herz des ermordeten Gottes wird von Pallas gerettet. Zeus
macht den Dionysos wieder lebendig, und dieser geht nach so
viel Leiden in den Himmel ein.

Die Darstellung des (Ganzen und die Belege fiir die Einzel-
heiten finden sich bei Lobeck im Aglaophamus klar und er-
schopfend zusammengestelit, so daB fiir unsere Erorterung nur
so viel notig ist, als zur Beweisfihrung gehort, daB dieser
Mythos die Grundlage fiir die Kriegslist der Phoker geboten
hat. Plutarch (de &i 9), der die Verhiltnisse von Delphi, das
ihm zur zweiten Heimat geworden war, so genau wie wenige
seiner Zeitgenossen® gekannt hat, spricht es geradezu aus, da8
Dionysos an Delphi nicht weniger Anteil habe als Apollon:
(2 Adrovideq) tdv dedpdy 00ty frrov 1) 16 ‘Andliove péreoTiv.
Diese Gleichstellung wurde auch dadurch bezeugt, daB im
Vordergiebel des groBen Tempels Apollon mit Leto, Artemis
und den Musen, in dem hinteren, westlichen, der Untergang
des Sonnengottes, Dionysos und die Thyiaden dargestellt
waren.? Das Verhiltnis beider Gotter kam im Gottesdienste
zur Geltung: wihrend der iibrigen Zeit des Jahres wurde bei
den Opfern der Paian gesungen, begann aber der Winter, so

! Das Jahr 120 n. Chr., unter dem Eusebios den Plutarch anfiihrt,
ist das letzte sichere Datum seines Lebens; W. Gurlitt Uber Pausanias
S. 462.

 Paus. 10, 19, 4. Die Bildwerke waren von Praxias, einem Schiiler
des Kalamis, und Androsthenes, einem Schiiler des Eukadmos. Vgl Hiller
v. Giirtringen b. Pauly-Wissowa IV, 2 Sp. 2566f.
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wachte der Dithyrambos auf; man lieB den Paian ruhen und
rief drei Monate lang statt des Apollon den Dionysos herab.!
Die drei dem Dionysos vorbehaltenen Wintermonate hiefien
Dadophorios, Poitropios, Amalios und fielen in die Zeit der
attischen Maimakterion, Poseideon, Gamelion. Im Dadophorios
also, der unserem November-Dezember entspricht, begannen
die bakchischen Winterfeiern. Nach Ablauf des Vierteljahrs,
am 7. Bysios (Anthesterion, Februar-Mirz), wurde mit der
Wiederkunft des Apollon das groBe Fest der Theophanien und
der Neubeginn der apollinischen Zeit begangen. Im Hinblick
auf Mythos und Kultus bezeichneten die delphischen Theologen
den im Winter verehrten Gott nicht bloB als Dionysos, sondern
auch als grofen Jiger (Zayoeds), Nachtwalter (Nvxrédiog) und
Gleichverteiler (Iodalrng) und stelltlen von ihm Vernichtet-
werden und Verschwinden, Auferstehung und Wiedergeburt dar.
Als Euios, der die Weiber aufstért und mit seinen rasenden
Ammen verkehrt, rufen sie den Dionysos herauf® Von der
Beisetzung der Glieder des von den Titanen zerrissenen Gottes
auf dem Parnassos redet Clemens von Alexandria (Protr. 15).
Nach Lykophron, Kallimachos und Euphorion wurden die gott-
lichen Reliquien zu Delphi im Adyton und neben dem Drei-

! Plut. de & 9 S.389b; nur insofern war das Verbiltnis ungleich,
als Apollon tiber neun Monate verfigte. DaB iibrigens Dionysos im
Sommer nicht ganz vergessen war, beweist der neuentdeckte delphische
Paian des Philodamos auf diesen Gott, ein duvos #intixds, der ihn zu
den Theoxenien einladet. Vgl.Weil Bull. de Corr. Hell. 19, 1895 S.393fF.;
dazu Diels Ber. d. Berl. Ak. 1896 8. 457ff,

* Plut. de £ a. 0. . . . pdoods Twag wal dpavicuods oi Tés dmo-
Bérssrg nol medvyyevesias. Der Sinn erfordert évafidoess, vgl. de Iside 35:
%e) taly Gvafiboest nol mokipyevesions. Fir ol rag Stegmann: slte 8°.

® Plut. de & a. 0., zu lesen ist: efiow dootydwanxc porvopdveaig
diovveoy faig cvvedvra nidras dvaxnclodbey, statt dovvoov o’t'wﬂ’_éo'ura
Tpoels. A Waldenaer cvv@éovra teivess nach Bihr in der deutschen Ubers.
S.1216 Anm.*™* Der Ausdruck &vaxalodciy ist nicht wortlich zu
nehmen als heraufrufen; gleich daranf sagt Plutarch xc«texclofvral,
sie rufen herab. Es handelt sich allgemein um Adventslieder.
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fuB aufgestellt.! Dort war der Erdspalt, iiber dem die Pythia
Orakel erteilte, und dort stand auch ein goldenes Bild des
Apollon? Ebendort nun zeigte man den Sarg mit den Resten
des heiligen Leichnams, und wer es nicht besser wuBte, hielt
ihn fiir eine Art Untersatz® Die hochheilige Stelle, die dem
Dionysosgrab eingeriumt ist, das Allerheiligste von Delphi,
die Orakelhthle selbst, bestitigt mehr als alles andere
Plutarchs Aussage, daB Dionysos an Delphi nicht minderen
Anteil habe als Apollon.

Mit diesen Uberlieferungen stimmen die Einzelheiten des
delphischen Gottesdienstes bei den trieterischen Winterfesten des
Dionysos, wo in drei besonderen Akten das Kommen des
Gottes zu Beginn der rauhen Jahreszeit und sein Schwirmen
mit den Thyiaden auf den Hohen des Parnassos bis zum Uber-
falle durch die Titanen, sodann sein Tod und seine Beisetzung
und zuletzt seine Wiederbelebung in anschaulichem Ritus dar-
gestellt wurde. Das sind die dpdusve oder Soyix, zu denen
der lzgds Adyos den dogmatischen Hintergrund bildet, aus
denen er also herausgelesen werden kann. Fiir unseren Zweck
kommt allein der erste dieser Akte in Betracht. Was wir
davon wissen, kniipft an die Nachrichten iiber das delphische
Thyiadenkollegium an, eine Genossenschaft, die dazu bestimmt
war, in einer Art Nachahmung der weiblichen Mitglieder des
bakchischen Thiasos, der Ammen des jungen Gottes, diesem
die gebiihrenden Ehren zu erweisen! Unter der Leitung

! Lycophr. Al 207 ff.: év pvyois, dedguwiov meg’ &vroo Keeddov Heod:
Dazu das Scholion. Vgl Lobeck Agl. 568.

* DaB es von Goldelfenbein gewesen (Hiller v. Gértringen bei

Pauly-Wissowa IV 2, 2668), kann ich aus dem Hymnos des Philodamos
nicht herauslesen.

3 P. 10, 24, 5. Plut. Isis 85. Eusebios Chron., Schoene II S. 44f.
Syncell, Chron. S. 307 Dind. Jo. Malalas Ckron. 2,52 8. 46 Dind. Cyrill.
¢. Jul. X, 341. Lobeck Agl. 573s,

¢ Ausfilhrlich handelt dariiber meine Abh. Uber das Collegium der
Thyiaden v. Delpht, Eisenach, 1876, deren Aufstellungen ich noch heute
aufrechterhalte.



Feralis exercitus 235

einer Vorsteherin und vereint mit den attischen Thyiaden, die sich
dazu in Delphi einfanden, und unter denen wohl keine anderen
als die Gerairen zu verstehen sind, wurde zZu Anfange des
Winters im Monate Dadophorios an einem bestimmten Kalender-
tage, den wir micht wissen, die Erscheinung des Dionysos ge-
feiert. Die Nachrichten reichen aus, um danach ein un-
gefihres Bild der Vorginge zu gewinnen. Das Fest fand in
der Nacht statt — daher wird es als Nyktelia bezeichnet,
wie der Gott als Nyktelios —, und zwar auf den Berghthen
des Parnassos. Am Abende vor der heiligen Nacht, so darf
man annehmen, versammelten sich die priesterlichen Frauen
im Festornat an einem geeigneten Platze, wahrscheinlich im
Theater von Delphi, das, wie in Elis, als Dionysostempel
diente.! Von da aus konnte man das Temenos durch seinen
westlichen Ausgang bequem verlassen? und stieg dann in
nordwestlicher Richtung aufwirts, an einer Bildsiule des
Dionysos voriiber, die von den Knidiern gewidmet war. Kine
ununterbrochene Treppe von mehr als tausend in den Stein
gehauenen Stufen, ,eines der kiihnsten und bewunderns-
wiirdigsten Werke des Altertums®, offenbar zu diesem Zweck
angelegt, fihrt auf die Hohe der Phaidriaden.’ Durch eine
Schlucht, die bis zum GieBbache der Kastalia sich hinzieht,
gelangt man in ein schmales Tal, an das im Westen eine
ganz von Bergen umgebene Hochebene sich anschliefit, deren
siidlichster Teil von einem kleinen See eingenommen wird.

1 In Elis: P. 6,21, 1. Einen anderen Dionysostempel gab es in
Delphi nicht.

2 Dahin schaute auch das westliche Giebelfeld des Apollontempels
mit der dionysischen Darstellung, ebenso bezeichnend, wie das stliche
Giebelfeld des olympischen Zeustempels mit Oinomaos und Pelops nach
dem Hippodrom zu schaute. Vgl. die Pline bei Luckenbach Olympia
und Delphi, 1904 S. 40 und 45 und die Abbildungen ebd. S. 89 und 44.

3 P. 10, 32, 2. Ulrichs Reisen w. F. 1, 117. Thiersch Topogr.S.9.
Vischer Skizze des ParnaB, Verh.d.Philol. Vers. in Altenburg 1854, S. 13.

Welcker Tagebuch einer griech. Reise 11, 76f. Badeker Griechenland®
S. 161f,
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Zwischen dem Tal und der Hochebene erhebt sich die steile
Anhéhe, an deren Gipfel eine geriumige Tropfsteinhchle, die
Korykische Grotte, liegt. Sie war dem Pan und den Nymphen
geweiht, die man als Genossen des Dionysos dachte! Weiter-
hin nordostlich erhebt sich das bei 2460 m Hohe oft die
Wolken iiberragende, stellenweise mit ewigem Schnee bedeckte,
Lykoreion (jetzt dwvxépr), der hiochste Gipfel des Parnassos.
Dorthin verlegt Pausanias (10, 32, 5) die Orgien. ,Von der
Korykischen Grotte aus®, so schreibt er, , wird es auch einem
wohlgegiirteten Manne schwer, zu den Hohen des Parnassos
zu gelangen; die Hohen aber ragen iiber die Wolken hinaus,
und die Thyiaden rasen auf ihnen dem Dionysos und dem
Apollon zu Ehren®; dxo 0% ot Kwguxlov yelemov #i0y xai dvdei
e0fdve meos T dngw dpuxéedar Tod Iagvaceod. T 0% vepdv
7€ &6ty dvatigm Ta dxga, xal al @uiddes émi Tovros TG
Avovvem xel t63 ‘Anéiiove patvovtar. Mochten die gdttlichen
Thyiaden dort oben ihr Wesen treiben, so blieben die mensch-
lichen weiter unten, wo es auch zur Nachtzeit ohne Lebens-
gefahr auszuhalten war. Denn erschien auch die ganze weite
Hohe dem Dionysos geweiht, so mochte doch die Hochebene,
von der wir sprachen, und die Umgebung der Korykischen
Grotte den eigentlichen Schauplatz des Festes bilden, den man
sich einigermaBen hergerichtet denken muB. Es kam vor, dafi
unter besonderen Umstinden, wenn die wallenden Nebel des
Gebirgs den Schauplatz verhiillten, die schwirmende Schar
sich in weite Ferne verirrte. So war es im phokischen Kriege
(855 bis 346 v. Chr)) geschehen, daB sie den Pfad verloren
hatten und schlieBlich halbtot im fernen Amphissa anlangten.?
Auch hatten die Frauen unter der nichtlichen Kilte, Winter-

! Darin Altar mit Inschrift; Vorderseite: Efcrearos | ‘Aixiddpov |
4upoderog | ovucegimoror | ITavl Nioppeug; auf der oberen Fliche bei den
Escharen Nopgdy % . . | Havog xal | Ovaday « . . | draedngde |; Lolling
Athen. Mitt. 3, 2 S. 164, Fiir cvposguwolor ist offenbar zu lesen: edvp

meoendlots. Vgl Soph. Antig. 1151: cois Gux megimdlots Ouicuoiy.
2 Plat. mul. virt. S. 249c. Weniger, Abh. Thyiaden S. 10.
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stiirmen und SchneegestSber zu leiden.! Dort oben auf den
Hohen der Berge wurde nun das Nachtfest mit der Erweckung
des Dithyrambos, der Herbeirufung des Dionysos in festlichem
Adventslied, unter Fackelglanze gefeiert. Von den Fackeln hat
das Fest und der Monat den Namen? Mit Vorliebe schildern
die attischen Biihnendichter das Treiben des Gottes und seiner
Umgebung und den Lichterschein auf den Felshohen des
Parnassos.® Natiirlich durfte Darbringung eines Opfers nicht
fehlen, und im Anschlusse daran mochte der Rebensaft in
Stromen flieBen. Das Nahen des Gottes muBte dargestellt und
gefeiert werden, ausgelassener Festjubel den Freudenbringer
begriiBen.! Vor allem aber war den priesterlichen Thyiaden das

1 Einen solchen Fall schildert Plutarch de primo frigore 18 S. 953d.
Abh. Thyiaden a. O.

? Der Festname Jadagogier ist jetzt inschriftlich bezeugt; vgl
Dittenberger Sylloge? II n. 438. Dasselbe bedeutet poval Baxgiov Eurip.
Ion 550. dwgovvrar 0¢ 68 dddvazor . . . Totevéoy @avals Bedpiog im
delphischen Hymnos des Aristonoos von Korinth Bulletin de Corr. Hell.
XVII, 1893 S. 561. O. Crusius Die delphischen Hymnen, Philol. 53, 1894.
Erginzungsheft S.5.15. Vgl. Tzetzes Lyc. 212: Pavorrgros 0t Aéysver §md
70 Ok Qpavdv xol lapwadwv émireleicdoar T& TodTov pvoTROLN.

3 Vgl. Aesch. Eum. 22ff.: céfo 02 »iugpus, Evdo Koeuvxls nétpw,
»oiln, @liogyig, Sawuévay é&vaoreopr Beduios ¥yzi Tév y@gov, 0bd°
duvnuovd, €& olte Bauyars Zotoariynesy Jedg. Aristoph. Nub. 603f.:
Huagvacioy 8s watégov wéreuv oby medxcus 6shaysi Bixyoug dsdpioy
éumoémow, nopastis Jiovveos. Eurip. Hypsipyle fr. 752 S. 467 Nauck:
Aiévveog, 6g Fvgootst xal véfieay dopuis naantds & mevraiss ITeov 660
xdre wNd& yoesvwy mapdévols 6vv dedgploww. Bacch. 306: ¥r’ aivdy dpee
néml dskgpicwy wérgous wnddvre 6dy mevxoucw Sixdpupor mAdxe midlovra
nal celovre Baxyelov xdadoy. Ion T14ff.: id Sepddeg Iagvacotv wéveas
tyovear cxomelov odedvicy & Loav, Iy Bdxyios &ugimboovs Gvéyav
mebxas Aapnes wnod vontimohots Guc Gy Bdugors. 1125: &fvda wie
wndg Deod Poxysiov. Soph. Ant. 1126: ¢ ¢ dmde Odihdporo méreng
0TEQoY Smams Auyvis, Evda Koebuiew Niupo 6riyover Banyidss Kaorohing
v¢ vauc. Eur. Phoen. 233: & Adumovee wméree mveds Ouxdevgov célag
bnte &nowy Baxysimy diovidov.

) * Bei Euripides Ion 550ff. hat Xuthos dem Fackelfeste beigewohnt,
ist mit den Mainaden in Berihrung gekommen und glaubt, im Fest-
rausche (Baxyiov meds fdovcis) den lon gezeugt zu haben.
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Reigentanzen lieb und galt als wesentlicher Bestandteil; denn
es stellte in kiinstlerischer Form das Schwirmen der Mainaden
des Mythos dar. Gesang, Musik, Schwingen des Liknon mit
einem vorgestellten oder nachgebildeten Wiegenkinde, Efeu-
gewinde, Thyrsosstibe und rauchende Fackeln, dazu groBe
brennende Feuer, um Licht und Wirme zu spenden, die stillen,
schneebedeckten Bergriesen im Hintergrunde, das Ziehen der
Wolken und -fahles Mondlicht: alles zusammen bildete eine
groBartige Szenerie, die auf zuschauende Laien, auf die Seele
des Volkes tiberhaupt, offenbar den michtigsten Eindruck ge-
macht hat. Allein die Szene wechselt; der dionysischen Lust
folgt dem Mythos gem#ilB Entsetzen und Trauer. Fiirchterliche
weile Gestalten nahen; es sind die ,,Titanen“ die das Gotter-
kind tiberfallen, ergreifen, zerreiflen, die zuckenden Glieder in
einen Kessel werfen und auf dem DreifuB iiber das Feuer
setzen, bis Zeus dreinfihrt und die Unholde zunichte macht.
DaB auch dieser Teil der mythischen Uberlieferung irgendwie
dargestellt wurde, ist nicht zu bezweifeln; wie es aber ge-
schah, 1iBt sich nicht nachweisen. Flucht, Verfolgung, Suchen
des Entschwundenen durch die Thyiadern konnte man wieder-
geben und findet anderwirts Seitenstiicke.! Das ZerreiBen und
Kochen bietet Schwierigkeiten; aber die Biihnentechnik hat
weit groBere iiberwunden. Indes diirfen wir das Weitere auf
sich beruhen lassen. Denn das Vorgefiihrte wird geniigen, um
zu zeigen, wie in Wirklichkeit die Sage von dem Walten des
Dionysos und seines Thiasos und vom Uberfalle des Gottes
durch die weiBgefirbten Daimonen an den Parnassos gekniipft
war und diesem Gebirg in den Seelen der umwobnenden Be-
volkerung einen eigenartigen, - schauervollen Reiz verlieh, als
einer Stitte, da es nicht geheuer ist, wo unheimliche Geister
hausen und daemonische Michte ihr Wesen treiben, denen man,
wenn es moglich ist, aus dem Wege geht.

1 Vgl. Preller-Robert Gr. M. 1, 689ff. F. A. Voigt in Roschers
Myth. L.1 Sp. 1037f. 1056.



Feralis exercitus 239

Delphi und Tithorea bilden die Endplinkte der von Siid-
westen nach Nordosten in weitem Bogen sich hinziehenden
Hauptkette des Parnassosgebirges, und die Landschaft um
beide Orte macht nach Pausanias (10, 1, 1) das eigentliche
alte Phokerland aus. Ebenso wie in Delphi und den dariiber-
liegenden Berghthen darf man auch in Tithorea und dem
nichstliegenden Teile des Gebirges die Bekanntschaft mit den
Sagen von den Leiden des Dionysos als etwas den Bewohnern
Geliufiges und Heimisches voraussetzen. Die Entfernung von
Delphi nach Tithorea betrug, wenn man den Weg iiber die
Berge nahm, 80 Stadien, d. i. zwei Meilen; der Fahrweg war
etwas weiter (P. 10, 32, 8). Im Volksglauben erschien das
ganze Parnassosgebirge durch die geheimnisvollen Vorginge
auf seinen Hohen geweiht und stand unter der Gewalt jener
Unholde?!, wie bei uns der Harz in weitester Ausdehnung unter
dhnlichem Zauber liegt. Der Hexentanzplatz ist vom Brocken
weiter entfernt als Delphi von Tithorea; die Gegend von
Schierke und Elend liegt in der Mitte. Auch im Riesengebirge
ist Riibezahls Gewalt nicht bloB an die Umgebung des Hirsch-
berger Tales gebunden, sondern erstreckt sich, so weit die
Berge reichen. Es liegt im Wesen des Volksglaubens, zu
verallgemeinern. Selbst in den lokrischen Stidten Amphissa
und Tritaia deutet der Monatsname Gigantios, der in Amphissa
dem Amalios, in Tritaia dem Poitropios der Delpher, also
zweien der bakchischen Wintermonate, entspricht, auf Bekannt-
schaft mit der Titanensage; die Giganten sind, wie so oft,
an die Stelle der Titanen gesetzt. Aus Tithorea weil man
vom Dienste des Dionysos und daran gekniipfter Legende
wenig? Nur die Sage von Antiope, die, von Dionysos mit
Raserei bestraft, dort von Phokos geheilt und als Gemahlin

! Strabon 9, 417: isgomoemis & éoti mag &6 Ilwevasods Exwv dvroo
e wol #lda yoela Tiuduevd & %l &yloTeviusve.

®Um so mehr aus spiterer Zeit vom #hnlichen Dienste der
agyptischen Gottheiten Isis und Osiris.
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heimgefiihrt wurde, ist in Tithorea lokalisiert. Man zeigte im
Stidtchen das Grab der Heroine, ein Mainadengrab also, wie
das der Choreia in Argos, der Kosko, Baubo, Thettale in
Magnesia a. M., und die shnlichen der Dionysosbriute Physkoa
in Elis (Orthia) und Ariadne in Argos.! Fest steht, daf die
Bewohner des Ortes und seiner Umgegend vollig mit dem
Gedanken vertraut waren, der das Gelingen der angewandten
Kriegslist allein erméglichte, dem Gedanken, daB in ihren
Bergen, welche die hochgelegene Stadt iiberragten, wie Frau
Hiitt das heutige Innsbruck, jene Titanen hausten, die dem
Dionysos den Untergang bereitet hatten und seitdem noch
immer zur Nachtzeit ibr unheimliches Wesen trieben.

Besteht das Hauptstiick der vielgefeierten Orgien des
Dionysos aus dem Wechsel von héchster Freude mit tiefstem
Leid in der Erweckung des Wiegenkindes und seiner Zer-
reiBung durch die Titanen, so tritt als ein Einzelzug der
Legende sowohl, wie der dgdusve, der in dem geschilderten
Vorgange . fiir das Verstindnis der phokischen Kriegslist be-
sonders in Betracht kommt, die Vermummung der Verfolger
hervor, welche darin bestand, daB sie sich mit Gips bestrichen.
Verkleidung und Entstellung des Angesichts, um etwas anderes
vorzustellen, ist von Anbeginn ein eigentiimlicher Zug der
bakchischen Religion. Alterttimliche Figuren des Dionysos, mit
Mennig oder Zinnober rot gefirbt, sah man zu Pausanias’ Zeit
noch da und dort in Griechenland.? Das Beschmieren mit
Weinhefe, Ton, roter Farbe und dergleichen, dann auch Ver-
hiillen der Gesichtsziige mit Blittern, findet sich . frith im
Dienste des Gottes. Bekanntlich hat sich daraus der Ge-
brauch der Maske im Drama entwickelt. Thespis zuerst
soll das Gesicht mit BleiweiB gefirbt, dann mit Portulak
iiberzogen, endlich Masken aus unbemalter Leinwand hergestellt

1 P, 2, 20, 4. — Athen. Mitteilgn. 15, 1890, 8. 331f.; Rohde Psyche!
342, 2. — P. 2, 23, 8. Weniger Kollegium d. 16. Fr. in Elis S. 18ff
* Vgl P. 2,2 6. 7,26 11. 8, 39, 6.
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haben.! Mochte schon bei den ersten mimischen Vorstellungen
die Absicht mitwirken, sich unkenntlich zu machen und als etwas
anderes darzustellen, einen abenteuerlichen Eindruck hervor-
zurufen, insbesondere komische oder schreckende Wirkung zu
erzielen, so spielt doch die erwihnte Eigenart des dionysischen
Kultus dabei mit, und es ist wahrscheinlich, daB dieser Zug
auf die Legende von der Verfolgung des Gottes durch die
Unholde und dariiber hinaus auf einen uralten Glauben zuriick-
gufiihren ist.? Fiir unseren Zweck kommt es besonders auf die
weiBe Firbung an. Ganz weiBe Kleider trugen auch die
Eingeweihten des iddischen Zeus im Hinblick auf die Nacht-
feier des Zagreus nach dem Fragment aus Euripides’ Kretern
(v. 10) dyvov 0% Blov velvopev, & ob Auwg *Idalov uderng
yevéuny, xal vvxtimélov Zdyoswmg fiotag tdg T duopdyovs
daitag tedéong Mnzol 7 dgely 0ddag dveeyodv, xul Koveifrow
Baxyos E&xAjdny Geiwdels.  ITdAdevxe 0 Eyov elpara
pevyw. Das Zeugnis ist insofern von Wichtigkeit, als es dem
Zeitalter Herodots nicht fern steht und einen wohl mindestens
ein Jahrhundert alten Brauch voraussetzt. Auch die weile
Fiarbung der Gesichter war Sitte der Eingeweihten geworden.
Dies geht aus dem Berichte des' Demosthenes in der Kranz-
rede iiber die Hilfe des jungen Aischines bei dem nichtlichen
Treiben seiner Mutter (laukothea hervor, bei dem er den Ein-
zuweihenden die Nebris umtat und sie mit dem Ton und der
Kleie einrieb (259): vefollov xal xoarnolioy xal xedaloov Todg
relovpévovs xel dmoudttov TG mnAG  xal Tols miTdgolg.
Demosthenes’ Erklidrer Harpokration, der um die Zeit der
"Antonine lebte, fihrt die Auslegung Sachverstindiger an, dafB
man Ton und Kleie denen, welche eingeweiht wurden, auf-

! Vgl. Albert Miller Gr. Bihnenaltertiimer S. 270.

* Vgl. die Wokderg in Orchomenos, Plut. Q. G. 88 S. 299: xed xlndjren
Todg udy &vdoxg abrdy Oveeparobvrag dmd Admng wal névFovs Polosts,
abtis 9% ‘Olsicg olov Ghods. nel uéyer vv *Ogyopévior Tds &md T0b yévovg
oftw xalovoe
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schmierte im Hinblick auf die Sage, da die Titanen den
Dionysos gemiBhandelt hitten, indem sie sich mit Gips
farbten, um nicht kenntlich zu werden.! Das gehorte also
zum Mysterienapparat. Besonders deutlich sind die, wenn
auch spiten, doch auf alter Uberlieferung beruhenden Angaben
an verschiedenen Stellen im Epos des Nonnos. So heiBt es
6, 170 von den Titanen: ¢iie & pvye xeodalén yotodévreg
énixione uVxhe mgoodmov. Dab in gleicher Weise die Bak-
chanten ihr Angesicht weil firbten, sagt der Dichter 27, 204:
wUxde pedegolvoro mooedmwov "Ivdeov Apdlov Asvxalvere
pveridr pdpe. Ebd. 228: élevxalvovro 0% pIypo
pvarinbélo. 29,274: yoloag Evde ol Evdo magnldo LevxddL
poPpa. 30, 122: xal od pYyoro yurlfeg adrofagd pedémov
xexovipéve xvxke wooedmov. 34, 144: 090t pérone mepuoudva
Asvnddr pUP@, o5 mdgos, Goyalvovro. 47, 132: Sunyeoésg
0% molitow pveTimélo yolovro magiie Aevxddl yvyo.

Es ist wohl nur ein zufilliges Zusammentreffen, daB
titavdg neben pUvog, 6xpds oder 6xloog, Aatvmy, die hellenische
Bezeichnung fiir das Mineral bildet, welches wir als Gips be-
zeichnen.? Zu Anfang scheint man Kalk und Gips dem Namen
nach nicht unterschieden zu haben. Spiiter behielt der Kalk
den Namen vzizévdg, und, wenn er gebrannt und zerschlagen
war, den Namen xovle®. Schon im Schiffskataloge 2, 735
werden Tizdvord e dsvxa xdonve erwihnt; dazu schol. lravog

<

N xovle xedeizar. 0wk TO Orapavic oVrew xaleizer (nimlich

1 dmoudrrov: Anuocdévng év i dmie Krnorp@vros. of udv dmloixd-
T2Qov Gx000vGLY Tl 70D Gmobdy xel Gmolvueuvduevos, dAlor Ot megieg-
ybregov, olov meoumldrray Tdvy wyAdr wal t& witvew wois Tehovuévois, dg
Aéyopsy dmopdrrecdar Tov dvdoudvra wydp: fhergov yie Td WNAG xel ThH
mrboe Tovs pvoufvovs, éxpipodpsvor & pvdoloyodpeva wag éviog,
bg doa 0f Tiz@ves T0v drdvvooy édvprfravto yoPo setanlacd-
pevor xl TH) pi) yvdetuor yevéeoFar vovro pdv oty vo Edog éxlumeiv,
anhd 0t Voregoy novomhdrrecdar voplpov ydoww.

? Vgl. Hes. scut. 141: may pdv yho xdxdop titdvo devkd 7 édpavne
fAénroe v dmolaumds Enp.

3 Blimner Technologie 2, 140.
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der Ort in Thessalien!, Benseler iibersetzt ,WeiBenfels*).
Natiirlich lieB man sich das Wortspiel zwischen tizavog und
Tiraveg nicht entgehen und leitete auch die Bezeichnung des
ungeléschten Kalkes von den mythischen Titanen her? Es
148t sich erkennen, daf die Vorstellung von der weiBen Firbung
der Titanen viel verbreitet gewesen ist, und nach dem vorher
Entwickelten muB sie auf einen alten, tiefer begriindeten Sagen-
zug zuriickgefithrt werden. Allerdings bleibt zu beachten, da
dies nicht von allen Titanen, insbesondere nicht von denjenigen
gilt, deren die Ilias mehrfach gedenkt3, sondern eben aus-
schlieBlich von den Unholden des Gebirges, welche den Zagreus
iiberfallen und zerrissen haben, und denen erst Onomakritos
den Namen von Titanen verschafft hat (P. 8, 37, b).

Wenn wir gesehen haben, daB die Wahl der Nachtzeit,
die sagenhafte Ortlichkeit, das Beschmieren mit Gips, wohl-
geeignet waren, in hellenischen Zeitgenossen bei dem Angriffe
der Phoker den Gedanken an die mythischen Titanen wach-
zurufen, so ist fiir das Gelingen der Kriegslist nicht ohne Be-
deutung, daB die Leute, welche getiuscht werden sollen, Thessaler
gewesen sind. Die Thessaler standen durch lange Streitig-
keiten mit ihren phokischen Grenznachbarn in Verbindung; sie
hatten einige Hundert phokischer Geiseln in ihrem Lande und
ihrerseits Zivil- und Militéirbeamte in Phokis gehabt (oben S.223);
so konnten sie mit phokischem Glauben und Aberglauben wohl

1 Strab. 9, 489: Tizavos 8" dnd vob cvpfefnudros dvoudedny Asv-
x6yswy pdo dom 70 ywoloy ‘Aoviig mhnoiov nal [vdy Agelriw. Thessalien
war reich an Kreide, Plin. 35, 17, 57.

2 Auch das alte Titane bei Sikyon scheint von den weiBschimmernden
Bergwinden seinen Namen erhalten zu haben. Aber am Gipfel haftete
eine Ortssage von Titan, dem Bruder des Sonnengottes; Paus. 2, 11, 5.
E. Curtius Pelop. 2, 501. Eustath. Il 2, 785 &xif9n o ofras (T r&vos,
die thessalische Stadt) 4md rdy pvduxdy Tiravwv, odg 6 70D widov
Zebs uegawwoig Podiw xazépevys: OF abrods pie xad 7o H Syay moludls
xeboeas xal dg oloy simeiv TiTavddovs duxrgupdiy év MBoig lemrow
titavog drvoudedn, olov mowijs rwwos Tiwavinijs yevouévns &v adrd.

° 14, 278f. 273f 8, AT9. b, 898.
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vertraut sein. Es kommt nun aber hinzu, daB die Bewohner
Thessaliens durch ihre Nachbarn in Thrake, so wie in den
angrenzenden Lindern von Hellas, nicht nur die dionysischen
Orgien sehr gut kannten, sondern auch, dal sie von allen
Hellenen am meisten dem Aberglauben ergeben waren. Das
thessalische Pherai galt als Geburtsort der Hekate!; im nahen
Iolkos hatten Medeia und Iason gewohnt. Kurz, die Denk-
weise der Thessaler war eine solche, daB derartiger nichtlicher
Spuk, wie ihn die phokische Kriegslist darstellte, bei ihnen
aufs leichteste Wirklichkeit gewann.

Dazu kommt nun noch das gespenstische Mondlicht.
Der Glaube der Alten an Einwirkung des Mondes bei Zauberei
und Hexenspuk ist bekannt und wohl begreiflich. Das fahle
Licht mondbeglénzter Zaubernacht, die den Sinn gefangen hilt,
lieB zu allen Zeiten wunderbare Mirchenwelt aufsteigen und
zeigte die Dinge zwar klar und deutlich, aber nicht so, wie
bei Tage, sondern mit Weil} iibergossen, ein anderes Dasein,
der Farbe entbehrend? Niemand mehr als die Thessaler
wuBten davon zu erzihlen, welche Einwirkungen der Mond-
schein ausiibt. Thre Zauberinnen verstanden den Mond
herabzuziehen und zu unheimlichen Dingen, vornehmlich zur
Erregung der Liebesleidenschaft, dienstbar zu machen. Zauber-
kriuter wurden im Mondlichte gesammelt; Totenbeschwirungen
gelangen am besten bei Vollmond. Der helle Mondenschein
zieht die Toten aus den Gribern heraus, daB sie umgehen3,
wie in Goethes Totentanz und in Biirgers Lenore: ,,Der Mond
der scheint so helle; Die Toten reiten schnelle Auch diony-
sischer Spuk liebt den Mondenschein. ,,N#chtlich erscheinender
Dionysos, Begleiter der Mondgtttin®, wvvxtopads Aibvves,

1 Tzetz. ad Lyc. 1180, Schol. Theocr. 2, 36.

* Thuk. 7, 44: & 6 voxvopeyie . . . wds & Tis cagas 7o fider; 7w
utv y&e celivn Aapmed, ébeav OF ofrws dAAflovs dg Ev celijwy elxdg Thy
udv Sy Tod chpaTos weoogdy, Thy Ot yv@ety To¥ oixslov dmiereicdal.

3 Die Nachweise bei Roscher Selene und Verwandtes, S.85. 88. 90.
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6vvdgoue Mrjvns, wird der Gott bei Nonnos (44, 218) an-
geredet. Nach alledem mufiten die unheimlichen weiBen
Gestalten der Gipsminner, die, im Mondlichte blinkend, von
dem sagenumwobenen Gebirge heranstiirmten, in den vom
Schlaf aufgescheuchten Thessalern wohl den Gedanken hervor-
rufen, daB ein AuBergewdhnliches, #1i0 7¢, ein Wunderereignis
(régag) vor sich gehe, und daB die gespenstisch Nahenden
&1iovg Twwag sein konnten, ein Totenheer, feralis exercitus, oder
wohl gar das dionysische Heer der Titanen. Denn daB es so
viele waren, ein ganzes Heer, bildete fiir den Wahnglauben
kein Hindernis. Von Phalangen der Titanen spricht schon
Hesiod (th. 676). Man hatte sich, wie aus Euripides’ Bakchen
hervorgeht, daran gewtohnt, den Kampf zwischen Dionysos
und seinen Gegnern zum Streite ganzer, groBer Scharen ge-
steigert zu denken. Pentheus stand an der Spitze seiner
Krieger und Dionysos an der Spitze der Mainaden; wer konnte
wissen, wie grofl die Schar der Titanen war, die im Parnassos
hausten?

Auf den Aberglauben solcher Feinde, wie die Thessaler
waren, konnte ein kluger Mann einen Plan bauen, der Ge-
lingen versprach. Dieser kluge Mann fand sich; es war der
elische Seher Tellias. Tellias spielt im Kriege der Phoker
und Thessaler eine so hervorragende Rolle, daf es sich ziemt,
seiner Geschichte niher zu treten. Im olympischen Gottes-
dienste des Zeus wirkten die beiden Seherfamilien der Iamiden
und der Klytiaden. Obgleich sich in den Inschriften gelegent-
lich mehrere von jedem der beiden Geschlechter verzeichnet
finden, so scheint doch in der Regel nur ein Iamide und ein
Klytiade, jeder lebenslang, den Dienst versehen zu haben. Die
iibrigen (lieder des Geschlechts, welche ebenfalls die heilige
Weihe als Erbteil besaBen, auf die das meiste ankam, und
tiberdies die Seherkunst durch Gewohnheit von Jugend auf und
durch Unterweisung der Viter erlernt hatten, suchten ihr Brot

im Auslande zu verdienen. Daher hért man von Sehern elisch-
Archiv f. Religionswissenschaft IX 17
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olympischer Herkunft mancherlei in der Geschichte ihrer
Zeit, besonders aus dem sechsten und fiinften Jahrhunderte v. Chr.,
als die olympische Mantik in Bliite stand. Sie wirkten nament-
lich als Heerespriester, die, wie der typische Kalchas der Ilias,
die Aussichten wichtiger Unternehmungen aus den Opfern
voraushestimmten, zugleich aber auch als politische und
strategische Ratgeber die Rolle von Diplomaten spielten, deren
kluger Rat die Entwickelung der Dinge nicht selten beeinfluBt
hat. Die Telliaden bilden einen selbstindig gewordenen Seiten-
schoBling eines der beiden Sehergeschlechter, vermutlich der
Klytiaden. Nur zwei Vertreter dieses Zweiges sind bekannter
geworden: unser Tellias, der Heerespriester der Phoker im
Kriege gegen die Thessaler, sodann Agesistratos, den Herodot
(9, 37) den bedeutendsten der Telliaden nennt, der bitterste
Feind der Lakedaimonier und ihres Heerespriesters, des Tisa-
menos, eines Klytiaden aus Iamidenstamme, durch Adoption
zum Klytiaden gemacht. Agesistratos scheint der Sohn unseres
Tellias, dieser aber der Eponymos des Telliadengeschlechts
gewesen zu sein.

Die olympische Seherschaft stand zu Delphi in naher Be-
ziehung, und das delphische Orakel forderte die Stellung dieser
Leute in Olympia seinerseits in hohem Grade.! Kein Wunder,
wenn Tellias mit den delphischen , Theologen®, deren Plutarch
gedenkt?, d.h. Minnern, die in der orphischen Lehre wohl-
bewandert waren und danach diese, sonst nur vereinzelt vor-
kommende Bezeichnung trugen3, in Beziehung trat. Um so
mehr, als der Dionysosdienst von Elis, das Kollegium der
Sechzehn Frauen, die man als Thyiaden bezeichnen darf, das
Epiphanienfest der Thyien mit dem Wunder der Kesselfiillung,
an delphischen Dionysosdienst erinnert, und selbst orphische

1 Paus. 3, 11, 8. Weniger Der heilige Olbaum in Olympia, S.27.

* Def. or. 14, 8. 328. Nikephoros bei Lobeck Agl. 618.

3 Lobeck Agl. 465ff. Gerhard Orpheus und die Orphiker, S. 74,
Anm, 152.
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Beziehungen nachweisbar sind.! So kannte Tellias die Wunder-
vorginge auf dem Parnassos gewi sehr genau, und ebenso
wuBte er als Seher von Fach die Menschen zu beurteilen, wie-
weit sie Glauben entgegenbrachten oder versagten. Aus solchen
Ideengiingen eines klugen Pfaffen ist die List erwachsen, welche,
ohne Riicksicht auf etwaigen Zorn der Gottheiten, es kiihnlich
wagte, die Rolle der Titanen zu iibernehmen und statt des
Dionysoskindes und seiner Thiasoten den verblendeten Thessalern
den Untergang zu bereiten.

So hat es sich gefiigt, daB dem schwarzen Heere der
germanischen Harier ein weiBes der hellenischen Phoker gegen-
ibergestellt werden kann, ein halbes Jahrtausend dlter als jenes,
feralis exercitus das eine, wie das andere, aus gleichen Um-
stinden erwachsen und auf einem Aberglauben beruhend, der
Ahnliches und Verschiedenes zum Vorscheine bringt, zuletzt
aber doch auf dieselbe Grundanschauung zuriickfiihrt.

! Weniger Kollegium der ‘Sechzehn Frauen, S. 18.

17*



Walfischmythen

Von L. i?.adermacher in Greifswald.

Merkwiirdige Ubereinstimmung mit einer jedem Philologen
bekannten Erzihlung Lucians zeigt eine polynesische Legende
von der Meerfahrt des Rata und Nganaoa, die bei Frobenius
Das Zeitalter des Sonnengottes S. 63 ff. am bequemsten zu-
ginglich ist. Die Stelle, die in Betracht kommt, lautet: , Aber-
mals setzten sie ihre Reise fort, aber eine noch groBere Gefahr
harrte ihrer. KEines Tages rief der tapfere Nganaoa aus:
»O Rata, hier ist ein groBer Walfisch!“ Das ungeheure Maul
desselben war weit offen, der Unterkiefer war schon unter dem
Boote und der andere iiber demselben. Ein Augenblick und
der Walfisch hatte sie verschlungen. Nunmehr brach Nganaoa
,der Drachentoter (the slayer of monsters) seinen Speer in
zwei Stiicke, und in dem Augenblick, als der Walfisch sie
zermalmen wollte, richtete er die beiden Stibe in dem Rachen
des Feindes auf, so daB er seine Kiefer nicht zu schlieBen ver-
mochte. Nganaoa sprang schnell in das Maul des groBen
Walfisches und blickte in dessen Bauch hinein, und was sah
er? Da saflen seine beiden Eltern, sein Vater Tairitokerau
und seine Mutter Vaiaroa, welche beim Fischen von diesem
Ungeheuer der Tiefe verschlungen worden waren. Das Orakel
hatte sich erfiillt; die Reise hatte ihr Ziel erreicht” Nganaoa
beschlieBt nun die Flucht; er nimmt einen von den beiden
Stocken aus dem Maule des Tieres, zerbricht ihn in zwei Teile
und benutzt diese als Feuerreibehtlzer. Die Flamme, durch
Blasen angefacht, ergreift die fettigen Teile im Bauche des
Wales. Das Ungeheuer stirbt an der inneren Glut; Nganaoa
und seine Eltern entkommen durch die Kiefern des Fisches,
die mit dem Speerholz auseinandergesperrt waren.
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Auch in den wahren Geschichten des Lucian (I 94)
wird ein ganzes Boot verschluckt; die Reisenden stoBen im
Bauch des Fisches auf andere Menschen. Sie befreien sich,
indem sie ein Feuer anziinden und das Fett des Wales ver-
brennen. Sie sperren das Maul des Fisches mit einem Baum-
stamme, um des Ausweges sicher zu sein;’ so entrinnen sie
aus dem getdteten Tier. Es gibt bei Lucian einige groteske
{bertreibungen, entsprechend seiner Tendenz, sich iiber die
liigenhaften Berichte der Reiseromane lustig zu machen, aber
diese Ubertreibungen sind nach Ausweis der Parallelerzihlung
unbedeutend. Das Seltsame und Auffallende ist die Uberein-
stimmung der Ziige bis ins einzelne. Frobenius hat das un-
bestreitbare Verdienst, nachgewiesen zu haben, daB iiber die
ganze Erde eine Erzihlung verbreitet ist, nach der ein Mensch
von einem Fisch (oder Drachen oder Krokodil) verschluckt
ward, aber dann lebend wieder zum Vorschein kam. Die Er-
zihlung nimmt verschiedene Formen an; die oben vorgelegte,
die bei den Aitutakis (ich kenne die Leute nicht) aufgezeichnet
wurde, ist durchaus singulir, von Lucian hat Frobenius nichts
gewuBt, was dem Ethnologen niemand verargen kann. Wie
erklart sich die Ubereinstimmung? Ist es eine Ubertragung?
Dagegen spricht, daB die Legende der Polymesier noch wirk-
licher und einfacher Mythos zu sein scheint; ich mochte eher
glauben, daB eine Erzihlung, die der polynesischen sehr #hn-
lich war, bereits dem Lucian vorgelegen hat, und da es von dem
Propheten Jonas heiBt, daB er von einem Fisch verschlungen
und wieder ausgespieen ward, so ist dieser SchluB nicht zu kiihn.

Der polynesische Hiuptling Rata baut sein Boot mit Hilfe
eines Reihers, dem er beistand, als er ihn mit einer Schlange
kimpfend fand; die Vogelhilfe ist ein Zug, der in einer
bestimmten, freilich weit abliegenden Gruppe europiischer
Mirchen wiederkehrt, den Mirchen von der vergessenen Braut

(Kthler, KI. Schr. I 1611f). Der Reiher ist dort durch einen
Raben ersetzt.
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Das von Frobenius beigebrachte Material ist nach ver-
schiedenen Richtungen der Erweiterung fihig; seltsamerweise
ist gerade Europa bei ihm zu kurz gekommen. Seit geraumer
Zeit ist eine Sage aus Livland verdffentlicht, die die einfachen
Elemente der Lucianerzihlung enthilt (F. Bienemann, Liv-
lindisches Sagenbuch S. 2). Ein Fischer in der Ostsee wird
mitsamt seinem Boot von einem ungeheuren Wal verschlungen,
ziindet Feuer im Bauche des Tieres an und wird wieder aus-
gespieen. Ich weise noch auf eine weitere Erzihlung hin, die
einen Ausblick auf griechische Sage erdffnet; es ist ein Marchen
der Angolaneger (Frob.S.115). Der Held, Sudika Mbambi mit
Namen, wandert in die Unterwelt und fordert von dem Unter-
weltsbeherrscher dessen Tochter zur Frau. Er soll sie sich durch
Losung verschiedener Aufgaben verdienen; darunter figuriert
der Kampf mit einem Ungeheuer, dessen (Drachen-)Képfe auf
einem Felde hervorwachsen. Die letzte Aufgabe ist, den groBen
»Krokodilfisch® zu toten, der die Schweine und Ziegen des
Unterweltsherrn gefangen hat. Bei diesem Abenteuer wird
Sudika von dem Fische verschlungen, aber durch seinen jiingeren
Bruder aus dem Bauche des Tieres befreit und wieder belebt.
Hierzu stimmt in vielen Punkten ein finnisches Mérchen (bei
Emmy Schreck, S.3 ff)) von dem Schmied Ilmarinen, der iibers
Meer fihrt, um die Tochter des Teufelskonigs zu gewinnen.
llmarinen pfliigt ein Schlangenfeld, er hat einen Kampf mit
einem Seeungeheuer, das den Brautschatz der schonen Katrin in
seinem Besitz verwahrt. Er wird verschlungen, befreit sich aber
aus dem Magen des Fisches, indem er einen eisernen Vogel an-
fertigt, der jenem die Eingeweide zerreift. Ich weise noch einmal
(vgl. Das Jenseits im Mythos der Hellenen S. 65 ff.) darauf hin, daB
griechische Legende Ahmliches von Jason auf Kolchis berichtete.
Ehe er die Medeia und das goldene Vlies gewann, ward er von
der schatzhiitenden Schlange verschlungen, aber, wahrscheinlich
durch das Eingreifen der Athene, wieder ans Licht gerettet. Dem
Helden Jason war auch die Aufgabe gestellt, mit Hilfe von feuer-
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schnaubenden Stieren ein Feld zu pfliigen und Schlangenzihne zu
siien, aus denen in diesem Fall gewappnete Minner hervorwachsen.

Ich mochte weiterhin auf ein ungarisches Méarchen aufmerk-
sam machen, das eine eigenartige Version der weitverbreiteten
Legende enthilt. Hs ist durch Wlislocki (Volksglaube und
relig. Brauch der Magyaren S. 54) nach der Sammlung Kalmanys
iibe:setzt und darum besonders lehrreich, weil es unverfilschte
Mythologie gibt. Sonne, Mond und Stern, die drei Tichter
_eines Konigs, sind von drei Drachen geraubt worden. Drei
Briider der Prinzessinnen ziehen aus, ihre Schwestern zu
befreien. Als der siebenkdpfige Drache erschlagen ward, da
wurden daheim die Sterne sichtbar, nach dem Tode des neun-
kopfigen leuchtete der Mond, nach dem Tode des elfkdpfigen
schien wieder die Sonne. Das Folgende gebe ich wortlich:
‘Sie gingen nun heimwirts; die Sonne folgte ihnen mnach; sie
kamen hin zum Monde, zu ihrer mittleren Schwester; auch
die ging nun mit ihnen; hierauf gingen sie zur Sternenmaid,
und auch diese folgte ihnen nach. Als sie weiter gingen,
sprach zu ihnen der Alteste, Janos: ,Geht nur weiter, ich
komme bald nach!“ Er ging in eine Steinburg hinein und
suchte dort einen Schmied auf, bei dem er einen Topf voll
Blei schmelzen lieB. Dort stand auBerhalb der Steinmauer
eine Hexe; Janos aber befand sich innerhalb. Sprach zu ihm
die Hexe: ,Ich mochte, daB du die Steine so weit wegriumst,
daB ich dich bis zum Halse sehe Er riumte die Steine weg.
Nun sprach die Hexe: ,Ich mochte, daB du die Steine so weit
wegriumst, daB ich dich bis zum Giirtel sehe Nun riumte
Janos bis zu seinem Gtiirtel die Steine weg und hielt den Topf
voll geschmolzenem Blei in der Hand hinter sich versteckt.
Sprach zu ihm die alte Hexe: ,Ich mdchte gerne, daB du die
Steine so weit wegriumst, daB ich dich bis zur Sohle sehe.
Er riumte sie weg. Sprach nun zu ihm die Hexe: ,Jetzt
verschlinge ich dich, weil du meine Sghne getotet hast!“ —
»Nun also“, versetzte Janos, ,sperr auf dein Maul, damit
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ich hineinspringe!“ Sie &ffnete ihr Maul, und Janos warf ihr
den Topf voll siedendem Blei in den Rachen. Die alte Hexe
verreckte.” Der eigentiimliche SchluB hat in der verwandten
Literatur seine Analogien. Auch in einer Erzihlung von West-
neuguinea (Frob. 8.70 vgl. S.149) wird der Held von der
Schlange nicht verschlungen, sondern wirft ihr in den gedffneten
Rachen erhitzte Steine, die verschluckt werden und die Schlange
toten. GewiB ist das Motiv des Feueranziindens im Inneren
urspriinglicher. Mit dem ungarischen Mérchen verwandt ist ein
russisches von Iwan Kuhsohn dem Sturmritter (aus Afanassjews
Sammlung jetzt zugiinglich in der Ubersetzung von A. Meyer,
Wien 1906 Bd. I Nr. 27). Drei Drachen werden erschlagen; ihre
Mutter, die Hexe, verwandelt sich in ein Schwein und verschlingt
von den drei Briidern zweie; da nimmt der dritte das Schwein bei
beiden Ohren — ‘es riusperte sich und beide Briider sprangen
heraus’. Eine Dublette hierzu ist Nr. 32 (Der Soldat und der Teu-
fel); die Schwester der drei Drachen in Lowengestalt verschluckt
einen Bruder, wird jedoch gezwungen, ihn wieder auszuspeien.

Es handelt sich um Fragen, iiber die das letzte Wort
noch nicht gesprochen ist. KEine, wenngleich bescheidene Ver-
mehrung des Materials diirfte da nicht unwillkommen sein.
Neues stromt immerfort hinzu. In den eben durch Kunos ver-
Offentlichten Tiirkischen Volksmirchen aus Stambul (Leyden
1905) erziihlt gleich das zweite (S. 3 ff.) von einer Sultanin, die
im Bauche eines Fisches gar einem Knaben das Leben gibt.
Der Fisch wird gefangen und aufgeschlitzt, wie im indischen
Mirchen. ,Und was erblickt der Padischah? Seine Gattin im
Fischmagen, eine goldene Trinkschale in der Hand, silberne
Schuhe an beiden FiiBen, in den Armen einen kleinen Sohn
haltend.“ Unter den Mirchen der Siidslaven (KrauB I S.291 ff)
findet sich eine dhnliche Erzihlung, die dennoch originale Ziige
enthilt. Denn die junge Frau verwandelt sich in einen Vogel,
den ‘der groBe Fisch” verschluckt; man fingt den Fisch, ffnet
seinen Leib und findet die Grifin noch am Leben.
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Von M. Héfler in Bad To6lz.

St. Lucia (f 300) wird am 13. Dezember gefeiert. Ihr
Name (lucens = leuchtend) wurde maBgebend fiir diese Tages-
wahl; denn seit Karl d. Gr. hat der 12. Dezember den Namen
St. Luciennacht, und diese entsprach im Volksbrauche der
spiter fallenden Perchtennacht; von da ab begann, weil diese
nach fritherer Annahme die lingste Nacht war, die Sonne
wieder linger zu leuchten [vgl. altsiichs. thiu berhta sunna —
sol lucens (Heliand); und ahd. giperahta naht — die leuchtende
Nacht].

Als Licht bringender Tag [Lucifer] hatte durch Volks-
etymologie auch dieser Heiligentag bzw. die h. Lucia Be-
ziehung zum Augenlichte wie die auf den gleichen Tag fallende
St. Ottilia!; sie wurde zur Patronin der Blinden; sie trigt zwei
ausgestochene Augen in einer Schale oder hilt eine leuchtende
Lampe in der Hand; nach der Volkslegende war sie blind
geboren; in Oberitalien (Colle de S. Lucia) werden vor ihrem
Bilde und am dort befindlichen Kirchenbrunnen mittelst zweier,
in letzterem angefeuchteter und mit verschiedenen seidenen
Bindern umwickelter, ca. '/; m langer Holzstiibe die kranken
Augen beriihrt. ,,St. Lucienschein® heiBt auch das Triefauge.
Ihre volksmedizinische Wertschiitzung ergibt sich auch durch
ihr Patronat fiir weibliche Blutfliisse; auch das Lucianskraut
(Arn.ica. montana) hat wohl Beziehung zur St. Lucia, ebenso

! Hammarstedt, Lussi 23 bringt das schwedische Blindebock- und
das deutsche Blindekuhspiel in Beziehung zu dem Runenkalender, der
fir St. Luciatag ein blindes Tierhaupt als Tageszeichen hat.



254 M. Hofler

das Lucienholz (Prunus padus), worunter man allerdings
urspriinglich Prunus Mahaleb verstand, die am Minoritenkloster
St. Lucie bei Michél ihren Standort hatte. Wie die in der
Mittwinterzeit besonders gefeierte Perchta wurde die h. Lucie
auch die ,Spinnerin“ genannt und ist sie in den Niederlanden
Patronin der Weber (Volkskunde, Tijdschrift voor nederlandsche
Folklore 1901. 25); wie Frau Perchta oder Frau Fasten, so
erhebt sich , Frau Lutze“ als Kalenderheilige aus dem Schwarme
der in der lingsten Nacht umziehenden Geister. Das St. Lucien-
kreuz, in Weidenrinden geschnitten, vertreibt die Geisterschar.
Um diese Zeit war im 15. Jahrhundert der AderlaB als Krankheit-
Prophylaxis iiblich; die alten Leute lieBen sich am St. Lucien-
abend an den Schienbeinen zur Ader, wihrend man die jungen
Leute am Mittwoch, Donnerstag und Freitag nach Lucie an
der Frauenader , mittelte“ (ein von der Medianader iiber-
tragener terminus technicus der Aderlasser) oder mit Pillen
arzeneite. Solche AderlaBtage haben sehr hiufig Beziehung
zu althergebrachten Kultzeiten, in denen man die Krankheits-
dimonen besonders scheute und zu vertreiben suchte (siehe
Archiv £ Relig-W. II 95); solche Tage waren nach rémischem
Vorbilde u. a. die Solstitien. Mit St. Lucientag begann im
14. Jahrhundert die Winterzeit, welche bis St. Gertraudstag
nach den Kalendermachern dauerte; damit erkldrt sich auch,
daB im germanischen Norden, z. B. in Vistmanland, St. Lucien-
tag als lilla jul = kleine Jul-Zeit bezeichnet wurde; nach
E.Hammarstedt (Omen fornordisk arstredelning 251 und Lussi 11)
heiBt die Luciennacht beim schwedischen Landvolke modernatten
(= Mutternacht) als Erzeugerin der kommenden Jahresniichte,
eine Bezeichnung, die sonst der Julzeit zukommt und schon
im Angelsichsischen (médra-niht) fiir die Weihnacht oder
Mittwinternacht galt. Noch bei Hans Sachs (1612)  bringt
Lucia die lingsten Nacht“ (Schmeller, Bayerisches Warter-
buch? I 1550); diese Zeit war wegen des Schwarmes der Dunkel-
Elben sehr gefiirchtet.
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Nach den Niederlausitzer Mitteilungen V (1898) 66 und
E. H. Meyer (Volkskunde 252) sind auch noch in Deutschland
die Hexen am St. Lucientage sehr rithrig und schreibt man
zum Schutze vor demselben Kreuze iiber die Stalltiiren, wie
sonst am h. Dreikénigstage die Zeichen: + C + M + B.

Praetorius (1668) schreibt in seinem Blocksberg 513: ,,Tnan
lieset von den Teuffeln und Gespensten ingemein, daB sie vor
allen andern Zeiten heuffig verspiiret werden am Tage oder
Feste . . . Luciae. Olaus Worm (1643) spottet iiber diese lange
Nacht; sie soll so lange wihren, daf die Ochsen aus Hunger
zuweilen an ihren eigenen Klauen nagen.

Nach J. Colers Calendarium perpetuum oeconomicum (1613)
war St. Lucienfest ein Solstitium der Winterzeit (vgl. auch
W. Mannhardt, Wald- und Feldkulte IT 186).

St. Luciennacht hat also die Bedeutung eines Vorabends
vor einem neubeginnenden Jahre; die schwedische Lucienbraut
(lussibrud, auch lussi genannt), weleche am Lucienabend mit
einem glinzenden Lichterkranze am Haupte von Gehdft zu
Gehoft zieht, ist nur eine Personifikation des kommenden
Jahres. Als Neujahrstagsgebriuche sind demnach auch die
Volksgebriuche des St. Lucientages aufzufassen. Der Seelen-
kult mit der Speisung der unterirdischen Wesen oder der Ver-
storbenen muf sich dann ebenso bemerkbar machen; derselbe
verlangte eine feste Bindung an die hergebrachte Speiseordnung;
wer sich gegen letztere vergeht, dem schneidet die Perchta
zur Strafe den Leib auf; deshalb ist auch ,Frau Luz% wie
diese eine Bauchaufschneiderin (Grimm Mytholog.? 1212). Diese
Seelenspeisung verlangt gewisse Opferspeisen und -Getriinke;
die schwedische weiljgekleidete Lucienbraut trigt in den Hiinden
einen Napf mit starkem Bier (61), den sie, mit dem Lichter-
kranze auf dem Haupte, ins Haus trigt; so erscheint auch an
den Quatemberfasten (16. Dezember) noch heute im Kloster
Liine (gegenwirtig ein sog. Damenstift) ein weiBgekleidetes
Méddchen, welches in einer uralten Schale eine Kaltschale oder
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Weinsuppe dem Pastor im Auftrage der Abtissin ibergibt;
hier ist der Pastor, wie &fter, der Empfiinger des iiblichen
Seelenopfers. Je reichlicher diese Seelenspeisung ausfillt —
plenius inde recreantur mortui; so sagen auch die schwedischen
Bauern: .4 o6fverflddigt man firade lussi-hogtiden, sd ymnigt
skulle det nya aret blifva® (Hammarstedt, Svenska Folket 478
in Sveriges Rike IIT 6 und Lussi 15). Auch in Deutschland
gab es darum eine ,verfressene, versoffene Luzei®, und der
Altbayer kennt ebenfalls eine ,Bier- und Branntwein-Lutz]l“
An dieses nichtliche Seelenopfer erinnert auch der schwedische
»Lucienbissen® (Lusse-biten, Lucie-betan), gebratener Speck
begleitet mit einem Trunke Branntwein und mit Brot, welcher
Imbif [wie in Siiddeutschland die weihnichtlichen Mettenwiirste
oder der Julgalt in Schweden] in der Luciennacht 1—2 Uhr
an alle Hauspersonen als erste Mahlzeit verteilt wird, worauf
sich letztere wieder zu Bett legen. An diesen fleischlichen und
vegetabilischen Imbif der Schweden erinnert anderseits wieder
der um zwei Tage frilher, am 11. Dezember beim Kloster
Kremsmiinster in Oberdsterreich gefeierte sog. Gespendt- oder
Karnisseltag, welcher angeblich der Stiftungstag des Klosters
sein soll, der aber historisch nicht iiber das 14. Jahrhundert
hinausgeht. Der Name des Tages [carnis scil. dies, daraus
Carnissel, wie Laetizl aus laetitium], seine Bezeichnung als
»Spendetag®, der ganze Brauch, seine zeitliche Koinzidenz mit
dem Lucientage und der lingsten Nacht sprechen fiir einen
Seelenkulttag, der mit tippiger Fleischverzehrung einherging,
welche als eine Art Agape funeralis mitten in der christlichen
Adventfasten mit dem angeblichen Stiftungstage des Klosters
in Zusammenhang gebracht wurde und als kldsterliche Fleisch-
und Brotspende fortlebte. Zur Zeit der Griindung von Krems-
miinster 777 durch den Bayernherzog Thassilo galt die nach-
folgende lingste Nacht als Winterbeginn, der sicher mit einem
althergebrachten Totenkulte oder einer Seelenspeisung verbunden
war. Pfarrer Hansjacob (Letzte Fahrten 1902. 8. 205) schreibt
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dariiber: Bis 1773 bekam jede Person ein halbes Pfund Ochsen-
fleisch und ein zweipfiindiges schwarzes Laibl (dessen primitive
Farbe schon fiir Seelenkult spricht; siehe Spendebrot bei Sterbe-
fillen im Globus, Band LXXX 1901, S. 91, und Allerseelentags-
gebicke in Beilage zur Allgem. Ztg. 271. 1901, 25. Nov.);
zwischen 15— 30000 Menschen wallten alljihrlich am Karnissel-
tag dem Stifte zu, wo im #uBeren Klosterhofe die Spendung
vor sich ging; die Brotverteilung allein dauerte von 12 his
4—5 Uhr; auch die Nachbarkioster (jlingerer Griindungszeit)
bekamen an diesem Fleischtage eine Spende, so z. B. die
Kapuziner in Wels zwei Ochsenhiiute zu Sandalen; am eigentlichen
Stiftertage, dem 11. Dezember, wurden die Schulmeister, die
Hofmaier, die Totengriber aller Stiftspfarreien gespeist; jeder
Gast an der Prilatentafel erhielt an diesem Tage einen Laib
Brot und ein sog. ,Tafelstiick Fleisch im Gewicht von fiinf
Pfund, jeder Ménch Brot und vier Pfund Fleisch, jeder Student
Brot und zwei Pfund Fleisch und #hnlich jeder Klosterdiener
und Beamte, je nach seiner Stellung; ging Fleisch oder Brot
aus, so wurde die Entgeltung oder Vergiitung in Geld geleistet.
Der ganze klosterliche Brauch entspricht sicher mehr einer
Gildenfeier aus heidnischer Zeit als einem christlichen Stiftungs-
feste. Im schwedischen Virmland besteht in bezug auf das
St. Lucienfest mit seiner iiberreichen Verpflegung die alte Sage,
daB in lingst verflossenen Zeiten bei einer schweren Hungers-
not eine Frau namens Lucia sich in Lichtgestalt auf einem
Schiffe bei Vanern geoffenbart habe; mit diesem Schiffe, welches
beladen war mit Fleisch und Bier, soll sie von Strand zu
Strand gefahren sein, um ihre Giiter an die Bediirftigen zu
verteilen, und seitdem sei es zu ihrem Andenken und zu ihrer
Ehre, daB man den Lucientag mit HEssen und Trinken feiere
(Hammarstedt, Lussi 5). Die Ubereinstimmung mit der Legende
des h. Nikolaus (6. Dezember) ist noch groBer in der anderen,
ebenfalls aus Schwedisch- Virmland stammenden Sage, wonach
ein reicher Spanier namens Lucian nach Schweden, wo eine
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Hungersnot herrschte, mit einer Schiffslast voll Getreide ge-
fahren sei, und daB man seitdem ihm zu Ehren den Lucientag
feiere (1 c. 6).

Sicherlich muBte der Kirche viel daran liegen, diese
FreBgelage an den mit einer Totenfeier oder mit einem Seelen-
kulte verbundenen Volksfesten in mildere Bahnen zu leiten
und durch BuBSordnungen dem orgienartigen Treiben entgegen
zu wirken.

Als ein solches Mittel dienten die Fastengebote einerseits
und die Umwandlung der Fleischgerichte in symbolisierende
Gebildbrote. Es kann uns darum nicht wundern, wenn wir
bei den viel spiter christianisierten Nordgermanen das Opfer-
oder Spendefleisch, oder wie der Tiroler sagt, das ,schlachtige
Stuck® dieser St. Lucienzeit in ein das tierische Schienbein
nachahmendes Gebildbrot, das St. Lucienbrot, verwandelt sehen,
welches mit der mehrfachen Verlegung des Neujahrsfestes auch
auf diese verschiedenen Neujahrstage sich iibertrug; Volkssitte
und Volksbrauch sind viel hartnickiger, als man fiir gewShnlich
glaubt; auch die christliche Kirche mufBite sich dem Her-
gebrachten anbequemen, und sie verstand es, auch unter
Schonung der Rechte und Pflichten, das rohe heidnische Fest-
gelage unter andere Formen zu bringen. Wir haben schon in
der Zeitschrift des Vereins fiir Volkskunde 1903 S. 436 iiber
das schwedische Julbrot und Lucienbrot gesprochen und dort
auf Grund zahlreicher Parallelgebicke dasselbe den sog. Knauf-
gebéicken zugereiht, welche ihren Urtypus im tierischen
Schienbeine haben, und welche meistens ein Neujahrsgebick
sind; so verwandelte sich das ,,Stiick (verteilter FleischimbiB)
in eine Fastenspeise, in ein Knochengebick mit je zwei oberen
bzw. unteren Condylenknéiufen und mit einer rundlichen mittleren,
dem Fleischbrote entsprechenden Verdickung. Dieses Gebild-
brot der nordischen Julzeit heiBt dort nicht bloB Lussibréd,
sondern auch Dofvelskatt (= Teufelskatze); letzterer Name
entspricht dem holsteinischen Diivkater (= Teufelskater), einem
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Gebicke, das in Friedrichstadt in Holstein zur Nikolauszeit
hergestellt wird. Von Hollindern etwa 1620 bei ihrer Nieder-
lassung dort eingefiihrt, hat es sich seitdem dort erhalten und
gelangte auch als Teufelskatze zu den Schweden in Géteborg;
Julkuse (= Julkalb), Teufelskatze und Teufelskater haben als
Gebiicke oder Gebildbrote den gleichen Typus, nimlich, wie
schon erwihnt, den des tierischen Schienbeins, d. h. des aus-
geschlachteten Fleischopferstiickes. Uber die Deutung der
Namen Teufelskatze haben wir uns schon an der erwihnten
Stelle (Zeitschr. d. V. f. Volksk. 1903 S. 4361f.) ausgesprochen
und verweisen auf letztere, um Wiederholungen zu ver-
meiden.

Auch in Niederbayern ist der St. Lucientag ein etwas
abgeblaBter Bauernfeiertag; denn nach Schlicht (Bayerisch
Land 521) gibt es an demselben sog. Weizennudel (aus
feinerem, besseren Mehle) und sog. Eierwacker, eine aus
Semmelschnitten, Milchkéise, Gewiirz und Fiern verfertigte
Mehlspeise, zu der die Dirne die Ingredienzen sammelt oder
zusammentrigt, also eine Art ,Zemede“, wie sie das Sippen-
oder Gildenopfer vorstellt, welches an Seelenkulttagen iblich
war. In Norwegen waren die Luciennichte gefiirchtet, weil
an ihnen die Toten einander trafen, die als wilde Jagd ,jola-
reiden (Julreiten) dahinsausen und Menschen mit sich nehmen;
um sich vor diesem Seelen- oder Totenzuge zu schiitzen,
schiittete man dort Julbier iiber Biume aus, weil diese Ge-
spensterwesen nach diesem Tranke besonders geliistig wiren.

In Bohmen hat St. Lucie sogar deutliche Beziehung zu
den drei Schicksalsfrauen. E. H. Meyer (Wuttke® S. 177)
bringt diese drei Tochter der h. Lucia, wovon die erste spann,
die zweite aufwickelte, die dritte ,weifte?, in Zusammenhang
mit den drei Nornen der Frigg; ihr Auftreten und ihre Ver-
bindung mit St. Lucia entsprang der Bedeutung des Kalender-
tages der letzteren, der als Winterbeginn ein germanischer
Neujahrstag war; sonst erscheinen die drei -Schicksalsfrauen
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hauptsichlich am h. Dreikonigstage (6. Januar = GroBneujahr
des Mittelalters).

Dieser fiir das Schicksal des kommenden Jahres so wichtige
Tag macht sich auch im schwedischen Volksglauben bemerkbar;
denn nach der ofters schon erwihnten Quelle (E. Hammar-
stedt, Lussi 11) macht man dort in der Luciennacht den
arsging (Jahresgang) niichtern und vollstindig schweigend zu
einem Kreuzweg, um Offenbarungen fiir das zukiinftige Jahr
hier zu erhalten. Im schwedischen Sméland werden fiinf bis
sechs Los- oder Wahrsagenichte angenommen, und unter diesen
ist die Luciennacht die vornehmste. Lucie, die holde, wird
vom schwedischen und dinischen Midchen angerufen, daB sie
es wissen mache, wessen Bett es soll breiten, wessen Kind es
soll tragen, wessen Schitzlein es soll sein, in wessen Armen
es soll ausschlafen. Analoges findet sich in Deutschland in
der Andreas- und Thomasnacht.

Diese Neujahrstagrolle kennzeichnet sich auch durch
ungarische und kroatische Volksgebrduche. In Héd-Mezd-
Visarhely bickt man am St. Lucientage fiir jedes Familien-
mitglied je einen Kuchen und steckt (als Symbol des Seelen-
opfers) eine Hahnenfeder (pars pro toto) in jeden hinein;
wessen Feder dann im Backofen verbrennt, der muf im
kommenden Jahre sterben (Zeitschr. d. V. f. Volksk. 1894. 310).
Wie in Deutschland auf Weihnachten (im Norden in der Jul-
zeit) oder am modernen Neujahr, so erhilt in Ungarn auch
das mit dem Menschen symbiotische Haustier in der Lucien-
nacht Brot (und in Ungarn auch Knoblauch) zu fressen
(1. eod. 309), um des Segens der Kultzeit teilhaftig zu werden.
In anderen Gegenden Ungarns soll man (vielleicht als christlichen
Gegensatz zum heidnischen Brauche) am St. Lucientage iiber-
haupt kein Brot backen, sonst miBrit es (1. eod. 310). Die
Kroaten backen fiir Mensch und Tier gerade an diesem Tage
Maiskuchen, damit ihnen der BiB wiitender Hunde nicht schade,
eine Art Hubertusbrot, das dem Seelenkulte und der Prophy-
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laxis vor Krankheitsdimonen entsprang [Ethnolog. Mitteilungen
aus Ungarn IV (1895) 1173].

Wir haben demnach in dem St. Lucientage ein Beispiel,
wie gewisse mythologische und religiose Vorstellungen des
Volkes sich hartnickig an die mit dem Toten- oder Seelen-
kulte zusammenhingenden Zeitperioden des Jahres haften. Zur
Zeit des niedersten Sonnenstandes schwirmean in der lingsten
Nacht des Jahres die Seelengeister, deren weibliche Anfiihrerin
(in Begleitung der drei Schicksalsfrauen) zur Personifikation des
betreffenden Tages wird; die romisch-christliche Heilige Lucia
tritt durch ibren Namen an die Stelle einer einheimischen
Dimonenanfiibrerin; sie iibernimmt damit auch fast alle Seiten
dieses Wesens, ohne aber so fest zu haften wie dieses. Perchta
und St. Lucia decken sich nahezu ganz im Volksglauben auf
germanischem Boden.

Archiv f. Religionswissenschaft IX 18



II Berichte

Die Berichte erstreben durchaus nicht bibliographische Voll-
stindigkeit und wollen die Bibliographien und Literaturberichte
nicht ersetzen, die fiir verschiedene der in Betracht kommenden
Gebiete bestehen. Hauptsichliche Erscheinungen und wesentliche
Fortschritte der einzelnen Gebiete sollen kurz nach ihrer Wichtig-
keit fiir religionsgeschichtliche Forschung herausgehoben und beurteilt
werden (s. Band VII, 8. 4f). Bei der Fiille des zu bewiltigenden
Stoffes kann sich der Kreis der Berichte jedesmal erst in 8 Heften
von 2 Jahrgingen schlieBen. Mit diesem Band IX (1906) beginnt
die neue Serie, und es wird nun jedesmal tiber die Erscheinungen
der Zeit seit AbschluB des vorigen Berichts bis zum Abschlu8
des betr. neuen Berichts referiert werden.

2 Indonesien

Von Dr. H. H. Juynboll in Leiden

Borneo

Nachdem Dr. A. W. Nieuwenhuis 1900 in hollindischer
Sprache sein bekanntes Buch ,,In Centraal Borneo* heraus-
gegeben hatte, lieB er 1904 den ersten Teil der Ergebnisse
seiner Reisen in den Jahren 1894, 1896 — 1897 und 1898 —1900
unter dem Titel ,,Quer durch Borneo® in deutscher Sprache
erscheinen. Auch in diesem neuen Buche sind, wie in dem
vorigen, die religitsen Vorstellungen der Bewohner Zentral-
Borneos ziemlich ausfiihrlich behandelt. Zum Beweise, daB
die Bahau sich selbst nur graduell von den Pflanzen, Tieren
und Gesteinen ihrer Umgebung verschieden vorkommen, er-
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wihnt der Autor, daB dieselben nicht nur sich selbst, sondern
auch allen belebten und unbelebten Wesen den Besitz von
Seelen (bruwa) zuschreiben (S.96). Die Meinung, alles in der
Natur besitze eine Seele, ist bekanntlich eines der beiden
Hauptdogmen des Animismus. Die Bahau fiirchten aber diese
Seelen nicht so sehr als die Geister (#0), die Donner, Blitz,
Regen und Wind verursachen. Der Name derselben ist all-
gemein malaio-polynesisch, wie aus den verwandten Sprachen
(z. B. Mal. hantu, Mentawei, Ceram, Ambon, Timor, Sumbawa
nitu, Tagal. anito usw.) ersichtlich ist. Zur Vertreibung dieser
to gebrauchen die Bahau dieselben Mittel, die auch den Menschen
Angst und Abscheu einfl58en, z. B. Schwerthiebe, das Zeigen
von Schideln usw. Die Donnergeister (¥ bélaré) sollen den-
jenigen, die iiber Tiere lachen, den Hals umdrehen. Wihrend
die gewshnlichen Leute die 6 als die Urheber ihrer Freuden und
Leiden betrachten, meinen die Hiuptlinge und Priester, die ¢ seien
nur Werkzeuge des obersten Gottes, der Tamei Tingei = ,unser
hoher Vater“ genannt wird. Dieser lebt mit seiner Gemahlin
Uniang Ténangan iber allen anderen Regionen. Unter ihm
stehen: Djaja Hipui, die Beherrscherin der guten Geister,
vermihlt mit Howong Hwan. Sie bewohnt den Apu Lagan
oder die gute Geisterwelt. Unterhalb dieser findet sich die
Apu Késio, von den Seelen der Verstorbenen bewohnt. Dann
folgt die Erde und schlieBlich die Unterwelt, bewohnt von
Amei Awi und dessen Gemahlin Buring Uné, welche die Erde
und den Ackerbau beherrschen.

Tamet Tinget beherrscht das Lebenslos der Menschen. Er
ist allwissend und straft und belohnt die Menschen.

Djaja Hipui lebte einst als menschliches Weib auf Erden
und ist erst spiter nach dem Apu Lagan gezogen, nachdem
ihr Sohn Tékwan im Lirong-FluB ertrunken war. Sie greift
auch in das Lebenslos der Menschen ein.

Die guten Geister des Apu Lagan beseelen die Priester,
die Tatowierkiinstler, Hirschhornschnitzer und Schmiede. Die

18*
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Bahau stellen sich die bosen (dja-gk) Geister (%0) als menschen-
dhnliche Wesen mit groBen, dicken Leibern, riesigen Augen in
grofien Kopfen und schweren Hauern vor. Die den Donner
und Blitz verursachenden # bélaré sollen die Biume aus-
einanderreifien konnen.

Man meint, daB die bisen Geister stark bewachsene Berge,
dunkle Waldgebiete und Felshthlen bewohnen, weshalb man
mit Steinen und Holzstticken nach ihnen wirft. Als Ab-
schreckungsmittel fiir bose Geister dienen Figuren mit tber-
trieben groBen Genitalien oder bloB Genitalien, weil der Anblick
dieser eine abschreckende Wirkung auf die bosen Geister iibt.
Auch einzelne Pflanzen, Zihne verschiedener Tierarten (z. B.
Hunde, Wildkatzen, Biiren, Panther) und Steine werden zu
demselben Zweck angewandt.

Die bosen ? haben fiir die Bahau mehr Interesse als die
guten, weil die letzteren ja unschidlich sind.

Diejenigen, die gestindigt haben, sterben im Kampfe oder,
wenn es Weiber sind, bei der Entbindung. Sie heilen dann
matei dji-dk, d. h. eines schlechten Todes gestorben. TIhre
Seelen gelangen nicht in den Himmel Apu Késio.

Die guten Menschen aber sterben durch Krankheit eines
schonen Todes (mdtei saju), und ihre Seelen gelangen nach
Apu Kesio.

Die Bahau schreiben den Menschen, ihren Haustieren und
einzelnen anderen Tieren den Besitz von zwei Seelen zu, den
tibrigen Tieren, Pflanzen und toten Objekten aber nur eime.
Der Teil der Personlichkeit, der zeitweise den Korper verlassen
kann, heiBt bruwa oder mata kanan (malaiisch = rechtes Auge),
der zeitlebens im Korper bleibende Teil aber fon luwa oder
mata kibe (mal. = linkes Auge). Hierbei ist zu bemerken,
daB %kiba nicht malaiisch ist, denn in dieser Sprache ist linker:
Kiri, im Javanischen aber: kiwa. Der bruwa liegt im Haupte
des Menschen und entflieht diesem leicht in Gestalt eines
Tieres: eines Fisches, Vogels oder einer Schlange.
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Die Priesterinnen locken mit Hilfe der Geister ans dem
Apu Lagan die bruwa, die den Menschen oft verldBt, wieder
in den Korper zuriick, indem sie z. B. ein schones Stiick Zeug
auf das Haupt des Patienten legen usw.

Nach dem Tode zieht die bruwa nach Apu Késio und
spiter nach Langit (Himmel) Méngun, wo sie ewig fortlebt.

Weil die bruwa einen sehr gefahrvollen Weg zum Apu
Késio zuriicklegen mufl, werden dem Verstorbenen viele Sachen,
die der Seele auf der Reise und spiter von Nutzen sein kionnen,
mitgegeben. Erst nachdem die Angehérigen die Trauer ab-
gelegt haben, begibt die bruwa sich auf die Wanderung.

Wenn die bruwa iiber die Terrainschwierigkeiten, z. B.
Wege von der Schiirfe der Schwerter, nicht hinweg kommt,
geht sie zugrunde. Die Verungliickten schlagen einen durch
Schwerter, die wihrend der Geburt gestorbemen Frauen und
Kinder aber einen durch Gonge bezeichneten Weg ein, wihrend
die Guten nach dem Apu Késio gehen. Die zweite Seele der
Bahau, die fon luwa, verliBt den Korper erst nach dem Tode
und bleibt dann auf dem Begribnisplatze, bis sie zu einem
bosen Geiste wird.

Weil die ton luwa in der Gestalt von Hirschen und grauen
Affen erscheinen konnen, essen die Bahau diese Tiere ungern.
Der Verfasser gibt zwei Erzihlungen als Beweise, daB die fon
luwa in Tieren sich aufhalten konnen.

Die Bahau unterscheiden die Haustiere, Hirsche, grauen
Affen und Wildschweine, die nach ihrer Ansicht wie die
Menschen zwei Seelen (bruwa und fon luwa) haben, von den
iibrigen Tieren, die nur eine Seele haben und die fular lan
genannt werden.

Eine Erzihlung, wie ein Weib sich in ein bawws (Wild-
schwein) verwandelt, erinnert an eine tompakswasche Fabel,
von Ref. iibersetzt in Bydr. T. L. Vk. 1895, S. 325—326.1

! Der Text ist herausgegeben von Jellesma in Verh. Bat. Gen.
XLVII, 8. 58.
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Wenn die Bahau einen Panther (kulé) geschossen haben,
werden Jiger, Hunde und Waffen mit Hiihnerblut eingerieben,
um ihre Seelen zu beruhigen, und miissen die Manner acht
Tage lang sowohl tags als nachts baden.

Auch nachdem die Jiger ein Wildschwein erlegt haben,
miissen sie acht Tage zu Hause bleiben, nach einer Bérenjagd
aber nur sechs Tage.

Nach dem Bau eines Hauses tun die Kajan ein Jahr lang
BuBle, um die Seele der gefillten Biume zu siihnen.

Bei den Ulu-Ajar Dajaken muB man sich sogar, nachdem
ein Haus von wertvollem Eisenholz gebaut ist, drei Jahre lang
verschiedener Leckerbissen enthalten.

Auch die Seelen des Tisembaumes (Antiaris toxicaria
Lesch.) und des Kampferbaumes sind schwer zu befriedigen.
Die Verehrung des Kampferbaumes erhellt iibrigens aus der
Kampfersprache, die viele Volker Indonesiens, auch Borneos
gebrauchen miissen.

Wie die Javanen und andere Malaio-Polynesier glauben
auch die Dajaken Zentral-Borneos, der Reis sei beseelt. Die-
jenigen Gegenstinde, die im Leben des Menschen eine wichtige
Rolle gespielt haben, werden zu Lebzeiten gesammelt und nach
dem Tode ihres Eigentiimers in einem groSen Packen (légen)
aufbewahrt.

Aus der Uberzeugung, daB ihnen die guten Geister des
Apu Lagan durch die Vermittelung von Tieren und durch auf-
fallende Ereignisse den Willen und die Pline Allvaters mit-
teillen, hat sich ein ausgebreitetes System von Vorzeichen ent-
wickelt.

Die maBgebendsten Orakelvogel der Bahau sind der hisit
oder sit (Anthreptes malaccensis) und der telandjang (Platilophus
coronatus), bel den Kénja-Stimmen auBerdem eine rote Trogon-
art (Trogon elegans) und ein brauner Falke (Haliastur intermedia).

1 Sjehe betreffe der Malanau in Nord-Borneo: FurneB, The
home-life of Borneo head hunters. S. 168.
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Auch das Reh (Cervulus muntjac) und eine schwarze
Schlange (Doliophis bivirgatus Bor.) sind wahrsagende Tiere.

Die Bahau haben ein System von Verbotsbestimmungen,
das pémali (Substantiv) und lali (Adjektiv) beiit und mit dem
polynesischen tabu, dem malaiischen pémali und pantang iiber-
einstimmt. Lali bedeutet ,verboten“, aber auch , geweiht,
z. B. haung lali ist ein Hut, der nur bei religiésen Zeremonien
aufgesetzt werden darf. Alle Gegenstinde, die iiberhaupt beim
Gottesdienste gebraucht werden, heiBen pémals.

Wie fast alle Malaio-Polynesier haben auch die Bahau
Personen, die ihrer Meinung nach der Geisterwelt nither stehen
als die groBe Menge.

Diese Personen, die eine Vermittelung zwischen Volk und
Geisterwelt iibernehmen, heiBen dajung (= singen). Ihre Hilfe
wird bei bosen Triumen, Krankheit, Tod usw. angerufen, und
sie spielen eine wichtige Rolle bei den Ackerbaufesten. Die
dajung sind die Gebildeten und Weisen des Stammes.

Die Jingeren der dajung werden zwei Jahre lang unter-
wiesen., In der Probezeit miissen sie Erde essen.

Der Verfasser beobachtete exaltierte Zustinde der dajung
nur in rudimentirer Form beim Neujahrsfeste.

Die junge dajung muB durch einen guten Geist beseelt
werden, bevor sie ihr priesterliches Amt antreten kann. Bei
den Bahau gehiren die Frauen, die an Nervenkrankheiten wie
Epilepsie leiden, nicht zu den dajung, wie dies sonst bei den
meisten Indonesiern der Fall ist.

Selbstverstindlich genieBen die dajung groBe Achtung.
Ihr sittliches Leben ist untadelhaft, also ganz verschieden von
dem der balian und basir in Siidost-Borneo.

Wihrend ihrer Amtshandlungen bedienen sich die dajung
einer besonderen, dahaun 0 (Geistersprache) genannten &lteren
Sprache. Um mit der Geisterwelt in Verbindung zu treten,
schlagen die Priesterinnen auf kupferne Becken. Die Haupt-
aufgaben der dajung sind erstens das Zuriickholen der ent-
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flohenen bruwa und das Geleiten (antar) derselben nach Apu
Késio; zweitens die Vermittelung zwischen der Menschen- und
der Geisterwelt bei dem Ackerbau.

Eine religiése Handlung, die zum Zweck hat, die entflohene
Seele zuriickzulocken oder die beunruhigte Seele zum Bleiben
zu bewegen, heiBt bei den Bahau méla. Die méla fingt an
mit einer Mahlzeit fiir die Geister sowie mit der Erzihlung
von Geschichten. Als Geistertrank dient Schweinsblut, auf
Bananen- und Sawang-Blittern' aufgefangen. Die verirrte
Seele des Patienten soll lings des alan bruwa (Seelenweg),
einer Schnur mit Lockmitteln, aus dem Apu Lagan zuriick-
kehren und wird dann in ein K&rbchen mit Geisterspeise ge-
steckt. Nachdem die Seele in den Kopf des Kranken geblasen
ist, wird sein Arm mit einer Speerspitze gestrichen, um die
Seele in seinem Korper festzuhalten. Nach dem méla ist jede
Arbeit den Hausbewohnern wihrend eines Tages verboten, und
ihre Wohnung ist lali. Das Ei spielt als Opfer bei der méla
und anderen Gelegenheiten eine wichtige Rolle.

Zur Anlockung der Geister werden ihnen Schweine, Hiihner,
Eier, Fische und Reis angeboten. Diese Opfergaben werden in
kleine Rollen aus Bananenblittern (%kawit), die acht Lagen ent-
halten, gewickelt.

Vor der Reisernte (ngeluno) 1iBt jeder Bahau eine méla
stattfinden, fiir die die Priesterin drei pémalsi verfertigt, die der
Verfasser auf Tafel 16 abgebildet hat. Jedes der Familien-
glieder iBt mit einem holzernen Spatel (ao lali) ein paar Reis-
korner der neuen Ernte und trinkt mit einem Kiirbislsffel
(twhé lali) etwas Wasser vor dem Beginn der Festmahlzeit.

Wenn der Reis zuerst in die Scheune eingebracht wird,
werden wieder verschiedene pé#mal: verwendet, um die Reis-

! DieSawang-Pflanze (Cordyline javanica Bl. ) spielt nicht nur in
Zentral- und Siidost-Borneo (siehe z. B. Schwaner, Borneo, II, 27, 120),
gsondern auch in der Minahasa, wo sie tawaang heiBt, eine bedeuntende
Rolle.
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seelen anzulocken, aufzufangen und aufzubewahren. Hierzu
gehoren z. B. ein Schopfnetz (hikip bulit) in Tandjong Fkuda
und ein Leiter (san lali) bei den Ma-Suling.

Nicht nur die Seelen des augenblicklich vorhandenen
Reises, sondern auch die des auf den Boden gefallenen oder
gefressenen Reises sucht man durch pémali zu erhalten. Auch
um die erziirnten Reisseelen der bereits gefiillten Scheune zu
beruhigen, wird ein pémali gebracht. Wenn eine neue Ernte
beginnt, werden die gebrauchten pémali durch andere ersetat.
Auch beim Anfang des Reisschnittes werden die Geister durch
EBwaren und Wasser glinstig gestimmt. Bei dem Saat- und
Neujahrsfest werden die Gotter Tamei Tinge: und Djaja Hipui
verehrt, fiir die ein besonderes pémali von den dajung ver-
fertigt wird.

Wir konnen hier auf die verschiedenen pémali nicht niher
eingehen, die vom Verfasser ausfijhrlich beschrieben und ab-
gebildet sind.

Die Besorgnis um die Ruhe ihrer Seelen beherrscht das
Tun und Lassen der Bahau wihrend ihres ganzen Lebens.
Die meisten Mitteilungen iiber die religiosen Vorstellungen der
Kajan am Meéndalam verdankt der Verfasser der Oberpriesterin
von Tandjong Karang, Usun genannt.

Nieuwenhuis schlieft seine Abhandlung iiber die Religion
Zentral-Borneos mit einer Schopfungsgeschichte der Meéndalam
Kajan, aus der erhellt, wie sie sich vorstellen, die Menschen
seien erst allmihlich zu ihrer jetzigen Vollkommenheit gelangt:
aus der Vereinigung eines Schwertgriffes und eines Weber-
schiffchens soll ein menschenéhnliches Wesen hervorgegangen
sein ohne Arme und Beine, das sich nur schiebend vorwérts
bewegen konnte. Ihre Nachkommen konnten nur sitzen,
und erst spiter entstanden richtige Menschen, deren Tochter
mit ihren Armen den Himmel beriihren konnte. Erst

als die Menschen Fische gegessen hatten, begannen sie zu
sprechen.
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Dies ist hauptsichlich der Inhalt der Kapitel V und VI
AuBerdem findet man im Buche zerstreut noch viele Mit-
teilungen iiber die Religion der Bewohner Zentral-Borneos.

In den Bydragen v.h. Kon. Inst. v. T. L. en Volkenk. 7°
volgr. II (1904), S. 532—546 verfolgt M. C. Schadee seine
Bydrage tot de kennis van den godsdienst der Dajaks
van Landak en Tajan. In § 24 erginzt er die Mitteilungen
von Wilken und Ling Roth?! iiber die Oniromancie, indem er
verschiedene Triume nebst ihrer Deutung erwihnt. Wie
Nieuwenhuis (siche oben) behandelt auch Schadee die Tier-
orakel, nach einer Notiz des malaiischen Hiuptlings in Darit
iiber die Vogelorakel der Ménjuke-Dajaken, in malaiischem
Text nebst hollindischer Ubersetzung. Wie in Zentral-Borneo
und Kutei gehtren auch in West-Borneo das kidjang und
kantjil zu den Orakeltieren.

In § 28 sq. werden verschiedene Verbotsbhestimmungen
(Mal. pantanganr) erwihnt, z. B. das Verbot, die Namen der Eltern
und den eigenen Namen auszusprechen, dem man bekanntlich
bei vielen Violkern begegnet, wie aus Andree’s Ethnogr.
Parallelen und Tylor’s Researches in the Early history
of mankind erhellt. Die pantangan iiber das Essen von
Hirschfleisch sind ortlich verschieden. Auch in Kutei,
Zentral-Celebes und Mindanao ist dieses Fleisch eine ver-
botene Speise.

Die Verfertigung von Matten und Reisblocken, das Annehmen
von Titeln, das Tragen von Masken und das Weben sind auch
an einzelnen Orten West-Borneos verboten. In § 35 sq. be-
handelt der Verfasser die Theogonie. Der Hauptgott Batara
Guru wird nicht verehrt. Die guten Geister, die bei den
Ménjuké-Dajaken djubata (= Skr. dewatd) heilen, sind sehr zahl-

1 Wilken, Het Shamanisme und Ling Roth, Natives of Sarawak
and British North Borneo.
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reich. Die Land-Dajaken kennen auler den djubata die dewa, die
natiirlich auch hinduischen Ursprunges sind und die echt
dajakische Kamang, deren Hauptling, Trio genannt, der Patron
der Kopfjiger ist. Trio und die Kamang sind nicht nur im
niederlindischen, sondern auch im englischen Teil West-
Borneos (Sérawak) bekannt.

In § 39 wird ein Talisman des Kopfjigers, agit genannt,
aus Zshnen wilder Tiere bestehend, beschrieben. Zu den
Geistern niedrigeren Ranges gehoren die pudjut und der Tajam,
die im kaju ara hausen, und Mawing, der in offenen Wald-
stellen vorzugsweise sich aufhilt.

Wie fast iiberall in Indonesien werden auch in West-
Borneo die pontianak (entstellt aus patianak = Kindertoter)
gefiirchtet. Dieselben versuchen, die Knaben und Msinner
der Genitalien zu berauben. Vor Hornern sollen sie sich
fiirchten.

SchlieBlich werden noch die khantu, die in Zentral-Borneo
to heiBen, der Blatterngeist, der Hantu Apat, der Reismangel
und Hungersnot verursacht, und die Hantu Alus und Serah,
denen resp.Krankheiten desReises und Miuseplage zugeschrieben
werden, erwihnt.

In den Bydragen v. h. Kon. Inst. v. T. L. en Volkenk.
7° volgr. IV (1905), 8. 489—513 findet sich die Fortsetzung
von M. C. Schadee’s Bydrage tot de kennis van den
godsdienst der Dajaks van Landak en Tajan. Das
Mediumwesen (der Schamanismus) bildet den Gegenstand dieser
Abhandlung. Zuerst gibt er in § 50, was seit Wilken’s
Monographie (in B. T. L. vk. 5° volgr. II) iiber Schamanismus
in verschiedenen Gregenden West-Borneos (Ober-Kapuasgebiet,
Sambas, Nanga Téebidah und Djslei) bekannt geworden ist
durch die Abhandlungen von Tromp, Eilerts de Haan,
Kihr und Barth. Bei den Landak- und Tajandajaken ist
der Schamanismus von tiberwiegendem Interesse und mit allen
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anderen Zeremonien und Briuchen im Zyklus des Familien-
lebens innig verbunden.

Es gibt in Landak und Tajan zwei Hauptarten von
Schamanismus, die bérlénggang und babalian genannt werden.
Bei dem bérlénggang heiBt das Medium lénggang. Es gehort
zu den Medien, die Geister in sich aufnehmen (bérsarung). Die
balian aber (die Medien bei dem babalian) senden ihre Seele
aus nach der Geisterwelt; das bérsarung besteht bei ihnen
nicht.

Das bérlénggang ist eine malaiische Institution, das babalian
aber (wie der Name andeutet) spezifisch dajakisch. Das erstere
ist gebriuchlich bei den Malaien von Landak, bei einzelnen
dajakischen Stimmen und auch wohl bei Chinesen aus Landak.
In Tajan ist das bérlénggang vom mohammedanischen Panam-
bahan verboten, weil es dem Islim widerstreitet; es wird aber
von den Malaien auch dort klandestin getrieben, und auch die
dortigen Dajaken kennen es.

Lénggang bedeutet ,schaukeln, sich hin und zuriick be-
wegen”. Wahrscheinlich ist dieser Name dem Medium ge-
geben wegen der schwebenden Bewegung beim einheimischen
Tanz. Es ist aber auch moglich, daB die lénggang sich
wirklich frither auf Schaukeln setzten, wie die landakischen
balian und die ssrawakschen manang noch jetzt tun. Ge-
wohnlich ist der Zweck des bérlénggang die Genesung eines
Kranken.

Nach der Meinung der Dajaken werden Krankheiten ver-
ursacht, indem die Seele zeitweise den Korper verlifit und
ein boser Dimon in den Korper gefahren ist. Diesen Diémon
denkt man sich in der Gestalt von Steinchen, Tischgeriten,
Skorpionen, Wiirmern usw.

Zur Genesung eines Kranken muB man dabei die eigene
Seele in den Korper zuriickbringen, den Démon austreiben und
die Gegenstinde, die die Krankheit verursacht haben, aus dem
Korper heraustreiben.
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Man fingt an mit einem Opfer an die bdsen Geister, aus
verschiedenen Speisen (z. B. Huhn, Reis, Eiern, Gebick und
Bananen), Zigaretten und Betelpriemchen bestehend, in einem
tumpang genannten Korbchen von jungen Kokosbliittern vor dem
Hause aufzuhingen. Nachher stellt man in der Mitte des
Vorderzimmers einen kiinstlichen Baum auf, aus verschiedenen
Bestandteilen, z. B. aus simbar agong (platycerium alcicorne)
bestehend.

Derartige kiinstliche Béiume werden nicht nur in verschie-
denen Gegenden Borneos (bei den Méliau-, Djélai- und Kénda-
wangan-Dajaken in West-Borneo, den Olon-Lowangan in Siid-
ost-Borneo usw.), sondern auch bei den Sakei von Malakka
gefunden. Dieser faman oder kolam genannte Baum wird ver-
ziert mit roten papanggil-Blumen, die in der Sprache des
lenggang: dara ménanggo’ (das fischende Midchen), und den
gelben bunga lémas, die budjang ménambei (der rufende Jiingling)
genannt werden. Der Gipfel des taman wird von einer Ananas-
frucht gebildet, die auch auf dem Giebel eines Hauses der
Seelenstadt und als Gipfelverzierung eines Opferhduschens fiir
Tempon Telon sich findet. Um den Baum werden Teller
mit Opferspeisen und {iber denselben ein Korbchen (fum-
pang) mit Speisen fiir die bosen, hanfu genannten Geister
aufgehingt.

Das Medium setzt sich auf den Boden in der Nihe des
Baumes. Vor ihm stellt man einen Ficher, der in der Medium-
sprache lajar agong (das groBe Segel) genannt wird, brennende
Benzoé (kéménjan) und Sirih. Er iiberdeckt den Kopf mit
einem Tuch (slendang). Die Anwesenden singen unter Be-
gleitung von Tamburinen (vébana) und tawa’-tawa’ (Trommel)
einen Gesang, dessen Text in § 59 erliutert wird.

Der Verfasser meint, die Vorstellungen der landakischen
Media seien dem Tiwah- oder Totenfest der Olo Ngadju entlehnt.
Infolge des Gesanges wird das Medium von Mambang kuning
beseelt. Dieser Geist wird auch auf Malakka und in Sumatra
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gefiirchtet. Nach einem neuen Gesange sieht Mambang kuning
in der Gestalt des Mediums in einem Steinchen Quarz (batu
panilu), wie das Los des Kranken ist. Auch eine pinang-
Bliite und zwei Nadeln werden als Orakel zu diesem Zweck
von ihm gebraucht. Nachdem Mambang kuning sich allméhlich
entfernt hat, fingt man wieder an zu singen, bis ein neuer,
Tjarang kémuning genannter Geist in das Medium fihrt. Spiter
kommen noch zwei Geister nacheinander herab. Diese vier
Geister werden die radja der dewa genannt. Sie werden an-
gerufen, damit man die Hilfe der niedrigeren dewa erhalte,
die jetzt herabsteigen. Jeder derselben wird mit einer besonderen
Melodie, aber mit denselben Worten angerufen. Es gibt
ménnliche und weibliche dewa.

Als der Ana Radja Batu Bahara genannte Geist in den
lénggang gefahren ist, greift derselbe im taman die Seele
(sumangat) des Kranken, fingt sie in einer KokosnuBschale
und bringt sie, indem er blist, in das Ohr des Kranken.

Der stumme, si Awa genannte Geist versteht am besten
die Kunst, die Krankheit aus dem Korper des Patienten zu
entfernen, indem er denselben reibt und massiert, damit die
Stiickchen Holz oder Stein, welche die Krankheit verursacht
haben, heraustreten. Auch dabei wird wieder gesungen. Dieser
st Awa iBit die unter dem faman stehenden Speisen, wihrend
andere dewa tanzen (ménari). Die dabei gesungenen Lieder
(pantun) werden in § 70 vom Verfasser in Text und Uber-
setzang mitgeteilt. Das bérlénggang dauert eine oder zwei
Nichte. Oft tut der Hausherr withrend des bérlénggang das
Geeliibde (niat), er werde nach der Genesung des Patienten wieder
bérlénggang. Dieser bérlénggang bajar miat besteht nur aus
Singen (ménjéni) unter Begleitung von rébana und tawa’-tawa’
und Tanzen (ménari).

Bei dem Tanzen hilt der lénggang selbst einen slodang
laut genannten Nachen von der Hiille der Pinangblite und
eine andere Person einen hglzernen gelbgefirbten Nachen
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(lantjing kuning) in der Hand. Diese stellen die Nachen dar,
in denen die dewa sich nach der Menschenwelt begeben haben.
Nachdem der dewa seinen Namen genannt hat, wird wieder
ein (Gesang gesungen, der vom Verfasser in Text und Uber-
setzung mitgeteilt wird. Die zwei Fahrzeuge und der Baum
der Seelenstadt sind von Grabowsky als zu dem Z%wah-Fest
der Olo Ngadju gehorig im Int. Arch. f. Ethnogr. Band II,
Mafel VIII, Fig. 1 und 2 abgebildet. Auch der Name dewa,
der natiirlich dem Sanskrit entlehnt ist, kommt in Siidost-
Borneo vor, wie Hardeland in seinem Worterbuch (s. v.) schon
mitgeteilt hat.

[Fortsetzung und SchluB folgen im niichsten Heft: Sumatra, Celebes,
Malakka, Luzon.]



3 Russische Volkskunde

Von Ludwig Deubner in Boun

Die Berichte iiber russische Volkskunde miissen notwendig
eine abgesonderte Stellung innerhalb der iibrigen Berichte
dieses Archivs einnehmen, denn es kommt bei ihnen weniger
darauf an, eine knappe Ubersicht und charakterisierende Urteile
zu liefern, als vielmehr bei aller Knappheit mdglichst genau
den Inhalt der besprochenen Abhandlungen und Werke an-
zugeben. Dies erfordert der Umstand, daB die Hauptmasse
der in Betracht kommenden Literatur in russischer Sprache
verfaBt wird, deren Kenntnis nur bei einem verschwindend ge-
ringen Teile der Leser dieses Archivs vorausgesetzt werden
darf. Ein bloBer Hinweis also und ein paar allgemeine An-
gaben wiirden doch ihren Zweck verfehlen, da der Leser nicht
wie auf anderen Gebieten imstande ist, auf Grund der Hinweise
selbst an die Quellen heranzutreten.

Die wichtigste russische Zeitschrift, die sich mit der Ver-
arbeitung der russischen Volkskunde beschiiftigt, ist die Etno-
grafitscheskoje Obosrenije. Die Redaktion dieser Zeitschrift
hat vor léngerer Zeit eingewilligt, in Austausch mit dem
Archiv zu treten, allein bisher ist dem Verlage des Archivs
kein Heft der Etn. Obosr. zugegangen, so dab ein zusammen-
fassender Bericht noch nicht in Angriff genommen wurde.
Dies (und der oben angedeutete Gesichtspunkt) soll erkliren,
warum im folgenden als erster Bericht die ausfiihrliche Inhalts-
angabe eines hervorragenden Werkes erscheint.
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E. W. Anitschkoff, Das rituelle Friihlingslied im Westen
und bei den Slaven. Teil . Vom Ritus zum Lied.* St. Peters-
burg 1903. XXIX und 392 Seiten.

Teil II dieses Werkes fiihrt den Titel ,,Vom Lied zur
Poesie“. Die Zweiteilung ergab sich dem Verfasser aus der
doppelten Fragestellung: 1. zu welchen Resultaten kann das
Studium des volkstiimlichen Friihlingsrituals den Religions-
historiker fiihren? 2. was gibt das mit dem Friihlingsritual
verbundene Lied fiir die Literaturgeschichte aus und iiberhaupt
fiir die Asthetik? Der erste Teil zerfillt in drei Kapitel 1. Ein-
leitung, 2. Empfang und Verehrung des Friihlings, 3. Das wirt-
schaftlich-religiose Friihlingsritual. Vorausgeschickt ist eine
reichhaltige Bibliographie.

Die Einleitung S.1 bis 86 beschiftigt sich mit methodo-
logischen Vorfragen. Der Verfasser betont die Wichtigkeit
der vergleichenden Methone fiir folkloristische Studien und be-
dauert, daB gerade mit dem so reichen slawisch-russischen
Material nach Grimm und Mannhardt sich auBer den Oster-
reichern kaum ein westeuropiischer Gelehrter befaBt habe. Auch
unter den Slawen gibe es nur zwei bis drei Gelehrte, die in
Betracht kimen, an erster Stelle A. N. Wesselowski (dem auch
das vorliegende Werk gewidmet ist). Ein Studium aber auch
des westeuropiischen Volksliedes ohne Bekanntschaft mit den
slawischen Literaturdenkmailern erscheint unmdglich. Der Be-
stand der westeuropiischen Volkslieder zerfillt in drei Teile:
1. von den Sammlern des XVIIL und XIX. Jahrhunderts auf-
gezeichnete oder zufillig gedruckte Lieder, 2. alte Lieder in
Handschriften, Liederbiichern und Flugblittern des XV., XVI,
XVIL. Jahrhunderts, 3. anonyme Stiicke, verstreut in mittel-
alterlichen Handschriften, wovon ein Teil auf Rechnung mittel-
alterlicher Dichter gesetzt werden kann. Eine der wichtigsten
Fragen, die sich an diese Lieder kmiipfen, ist ihr Verhiltnis

! Becennaa o6pajoBad nBcHA Ha 3anans 1 v caaBaEb. Yacts L.

OTb obpaza ks nncus.
Archiv £ Religionswissenschaft IX 19
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zur Kunstpoesie. Die Frage, was Literatur, was Volksgut,
laBt sich nur durch Vergleichung mit unabhingigem Material
entscheiden. Die gleiche Schwierigkeit der Scheidung entsteht
angesichts der gegenwirtig gesungenen Lieder. Ein sicheres
Kriterium bietet vor allem der Zusammenhang mit dem Ritus.
G. Paris und Bielschowsky erkannten die Wichtigkeit des
rituellen Liedes fiir die Geschichte der Poesie und versuchten
die Rekonstruktion seiner #ltesten Form. Die Ausscheidung
der rituellen Lieder aus dem Liederbestand Westeuropas ist
die erste Etappe in dem wissenschaftlichen Studium der Lieder-
literatur. Die dabei vorzunehmende Vergleichung mit den
slawischen Liedern iibertriigt das Zentrum des Interesses nach
dem Osten; denn hier ist das allgemeine Schema gegeben, zu
dem der Westen nur einzelne Ziige beisteuert.

Um die urspriingliche Form eines Liedes wiederherzustellen,
muB man untersuchen, zu welchem Ritus es gehért und welche
Anwendung es in der rituellen Handlung fand. Mit dem Ritus
ist die Symbolik des Liedes eng verbunden. Eben diese Sym-
bolik, die im Westen oft kaum mehr vernehmbar ist, hat sich
im Osten deutlich erhalten, die Volksdichtung des Ostens kann
bei der Erklirung des ‘westlichen’ Liedes mnicht umgangen
werden.

Das Volkslied ist urspriinglich ein integrierender Bestand-
teil des Ritus. Was ist Ritus? Grimm fiihrte das Friihlings-
ritual auf die mythologische Vorstellung vom Wechsel des
Winters und Sommers zuriick, nicht ohne dabei ihre Bedeutung
zu {iberschitzen. Kuhn und Schwartz sind der Ansicht, daB
jeder Ritus einen bestimmten Mythus vorstelle, ihre Theorien
und Deutungen ,beruhen auf der vollig aprioristischen und
durch nichts bewiesenen Uberzeugung, daB der primitive Mensch
die Natur poetisch auffasse, daB er in einer gewissen Phantas-
magorie bildlicher Vorstellungen lebe, aus denen sich in der
Folge Mythen bildeten, daB er sich zur Natur verhalte wie
ein begeisterter Kiinstler und nicht wie ein eingeschiichterter
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und riuberischer struggler for life, fiir den an erster Stelle
der Kampf steht um seine Ernihrung, die schwer gewonnen
wird und die allernichste Bekanntschaft mit den rein utili-
tarischen Erscheinungen der Natur verlangt’. Taylor und
Lubbock sahen von der Mythologie ab und betrachteten Briuche
und Riten als Erscheinungen des tiglichen Lebens, die einst
einen realen praktischen Sinn hatten. Zugleich wurde das
Gesichtsfeld durch Betrachtung der Naturvolker erweitert und
der von Max Miiller vertretene linguistische Standpunkt er-
schiittert. Es folgt Mannhardt, der zuerst das Studium des
volkstiimlichen Ritus auf die Hohe wissenschaftlicher Forschung
hob, aber einen Rest mythologischer Anschauungsweise nicht
loswerden konnte. Dies zeigt sich darin, daB er in die Riten
des Volkes seine Vorstellungen von Wald- und Baumgeistern
hineintrigt. Sein EinfluB macht sich bemerkbar in Frazers
Golden Bough, sowie in Roschers mythologischem Lexikon.
Mannhardts Grundvorstellung ist zu abstrakt. An einen in
allen Pflanzen lebenden Vegetationsgeist vermag der primitive
Mensch nicht zu glauben. Gleichwohl hat Mannhardt den
Ritus einigermaBen von der Mythologie befreit und den rein
praktischen Zweck einer ganzen Reihe von Briuchen erkannt.
Nach ihm betrachtet man den Ritus als eines der Elemente,
aus denen (laube sich bildet. , Er ist eher eine der Zellen
des religiosen BewuBtseins, als eine Reproduktion fertiger
mythologischer Vorstellungen. Diese sind meist jiinger und
unter seiner Mitwirkung entstanden.“ Bei den #ltesten Stadien
des religiosen BewuBtseins mul man das Wort ‘Religion’ durch
*Weltanschauung’ ersetzen. Das Hinzutreten von Gottern zu
bestimmten volkstiimlichen Riten ist sekundir und meist da-
durch bedingt, daB im Kalender Ritus und Gottesverehrung
zusammenfielen. Dagegen liebt der Ritus Personifikationen,
die aus der Benennung des Feiertags oder des Ritus selbst
hervorgegangen sind. Solcher Art sind Pfingstl, Maie-

roslein, trimouzette, Marena, Kupalo, Kostroma usw. Wo die
19*
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Etymologien dieser Namen unsicher oder unbekannt sind, ist
die Untersuchung des Ritus der erste Schritt zu ihrer Deutung.
Die volkstiimlichen Feiertage gruppieren sich um die vier
festen Jahrespunkte: Sommersonnenwende, Wintersonnenwende,
Friihlingstag- und -nachtgleiche, Herbsttag- und -nachtgleiche.
Dazu treten einige abseits liegende Feste, wie Fastnacht, Pfingst-
montag, Trinitatis. Es fragt sich, ob diese den Friihlingsfesten
zugezihlt werden konnen. Zu bemerken ist, daB der Spit-
friihling mit seinem Bliitenreichtum dem Menschen viel wichtiger
und interessanter ist, als die ersten Anzeichen des Lenzes.
Doch nach dem Kalender 148t sich nicht fesstellen, was zur
Friihlingsfeier zu zihlen ist, die Antwort gibt allein das Ritual.
Riten wurden vollzogen zu Ostern, um Pfingstmontag, am
Georgstag (23. April), am 1. Mai. Davon erhielten sich im
Osten Georgstag und die Woche von Pfingstmontag bis Trini-
tatis (Russalnaja nedélja), im Westen hauptsichlich 1. Mai und
Pfingstmontag. Auf diese Weise entsteht eine Art Synkretismus.
des Rituals, indem urspriinglich nicht verbundeme Riten zu-
sammen begangen werden und zusammenflieBen. Daher muB
bei der Untersuchung der Riten ihre kalendarische Festlegung
auBler acht gelassen werden, zumal die meisten mehr als einmal
jéhrlich vollzogen werden. Die vorliegende Arbeit hat den
Zweck, den allgemeinen Sinn der Riten herauszustellen, die
wir im Friihling antreffen, ihren Typus festzulegen und zu er-
kliren, warum sie gerade im Friihling angewendet werden.
Als Ausgangspunkt einer jeden Untersuchung dieser Art
miissen die realen Bedingungen des hiuslichen Lebens dienen,
pdie tiglichen Bediirfnisse des primitiven Menschen in jedem
gegebenen Moment seines Wirtschaftsjahres“. Dies gilt un-
eingeschrinkt fiir die Frithlings- und Herbstriten; verwickelter
liegt die Sache bei den Sonnenwenden. Die Psychologie der
ersteren griindet sich auf einen bestimmten Komplex von Sorgen
und Freuden, Befiirchtungen und Hoffnungen. Der Friihling
stellt eine Kombination dar von Kraftaufwand fiir die Zukunft
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und GenuB gegenwirtiger Vorteile. Das Zweite hingt davon
ab, ob und inwieweit die Viehzucht in Betracht kommt. Mit
dem Beginn des Friihlings hort die Sorge fiir das Viehfutter
auf: spitestens am Nikolaustage (9. Mai), wenn nicht am Georgs-
tage, wird das Vieh ausgetrieben, am Nikolaustage auch die
Pferde. Fiir den Ackerbauer ist der Friihling eine Zeit an-
gespannter Krifte, die wichtigste Zeit des Jahres. Aus lang-
jihriger Beobachtung lkennt er eine Menge von Anzeichen,
nach denen er iiber die kommende Ernte urteilt; ihren Nieder-
schlag finden sie in Sprichwoértern. Die #sthetische Seite des
Friihlings hat im Volkslied so gut wie gar keinen direkten
Ausdruck gefunden. Nicht nach Beschreibungen darf man
suchen. Nur dort, wo die Erscheinungsformen der Natur
einer seelischen Stimmung entgegenkommen und diese sym-
bolisch auszudriicken imstande sind, entsteht der aller Poesie
eigene psychologische Parallelismus. In seiner Symbolik be-
deuten die Kennzeichen des Friihlings stets frohliche Stimmung,
ein erwiinschtes angenehmes Ereignis. Anderseits fordert das
Volk im Liede dazu auf, sich mit dem Friihling einzuleben.
Es liebt die Blumen, als Gegenstand seiner Lust und flicht
Krinze. Diese #sthetische Seite darf nicht auBer acht ge-
lassen werden.

Die Friihlingsfeiern und ihr typisches Ritual kehren in
allen religidsen Systemen der Welt wieder. Sie entsprechen
einem bestimmten Stadium der Kulturentwickelung, durch das
alle menschlichen Rassen und Vélker hindurchgehen miissen.
Daneben konnen auch direkte Entlehnungen stattgefunden haben.
In diesem Sinne sind die russischen Fremdvélker wichtig, da
sie manche den Slawen entlehnte Riten treuer und klarer be-
wahrt haben, als diese. In einer ganzen Reihe von Friihlings-
feiern bei Chinesen und Wilden #uBert sich die erwartungsvolle
Stimmung der hoffnungsfrohen Menschen, die den Grundzug
der Lieder, Spiele und Riten auch bei den Frithlingsfeiern der
europdischen Vglker bildet.
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2. Kapitel S. 87 bis 257. Nach dem Einzug des Friih-
lings und der Wiederbelebung der Vegetation mul eine ganze
Reihe ritueller Handlungen vollzogen werden, damit nicht statt
Glick und Frohsinn irgendein Unheil entstehe. ,Der Ritus
sucht an das Schicksal des Menschen den ganzen Strom leben-
schaffender Kraft zu fesseln, in" dem die Natur vor seinen Augen
frohlockt.“

GroB- und weiBrussische Lieder bewahren den Ausdruck
‘den Friihling anrufen’. Der zugehorige Ritus erhielt sich in
den entsprechenden Landschaften, vor allem in WeiBruBland:
am 1., 9. oder 25. Mirz sammelt sich die Jugend auf Hiigeln,
Speicherdichern, iiberhaupt erhéhten Plitzen, und singt dort
besondere Lieder. Im Gouvernement Kostroma vollziehen die
Midchen dieses Anrufen’, indem sie dabei bis zum Giirtel im
Wasser stehen, oder, wenn das Eis noch nicht aufgetaut ist,
rings um ein Eisloch. Dies geschieht bisweilen friilh morgens
vor Sonnenaufgang. Die Lieder wenden sich am hiufigsten
an den personifizierten Friihling (weiblich: wessnd) mit der
Frage, welche Freuden er mit sich gebracht habe. Der Friih-
ling kommt gefahren mit Pflug oder Egge. Dies wird im
Borissoffschen Kreise figiirlich dargestellt: ein schones und
arbeitsames M#idchen wird, mit einem frischen Kranze ge-
schmiickt, auf die Egge gesetzt und auf dem Felde um an-
geziindete Holzhaufen gefahren; dabei singen die Midchen, von
einem Schalmeibliser begleitet. Im Gouvernement Kursk werden
aus Teig gebackene Schnepfen mit Fiden an Stangen gebunden,
die- man in Boden steckt. Die Schnepfen fliegen im Winde,
die Kinder singen ein Lied: ... ,es flog die Schnepfe her iibers
Meer, es brachte die Schnepfe neun Schlosser. Schnepfe,
Schnepfe! SchlieB zu den Winter, schlief auf den Frithling —
einen warmen Sommer.“ Im Gouvernement Saratoff und sonst
backt man am 9. Mirz Lerchen, mit denen die Knaben und
Midchen auf die Dicher der Hiitten klettern. In der Ukraine
spricht man eine Art Beschworung. In WeiBruB8land backt
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man St‘;ﬁrche, einen Brauch, wie den im Gouvernement Kursk,
nennt man ‘Schwilbchen® oder ‘Ddhlchen’, auch hier bringt
das Dohlchen die Schliissel. Uberhaupt spielen die Vigel im
Friihlingsritual eine grofie Rolle. In zwei Formen also ruft
man in RuBland den Friihling: 1. man bittet ihn, seine Gaben
mit sich zu bringen und stellt ihn auf dem Pflug fahrend vor,
2. man hilt die vom Siiden kommenden Vigel fiir die magischen
Verkiindiger der Frithlingsfreuden. Bei den Serben wird gegen
Mitternacht ein Holzhaufen angeziindet und gesungen (der
Ritus heit na ranilo, “in der Friih’). Bei den tiirkischen
Serben tanzen und singen die Médchen bis zum ersten Hahnen-
schrei. Dann laufen sie auf den Hof hinaus, klettern auf die
Dicher und singen dort Lieder scherzhaften Inhalts. Auch
am Wasser finden Briuche statt, so Reifspiel und Gesang an
FliBchen oder Quellen. An Stelle des Vogels findet sich in
Serbien gelegentlich das Bienchen. In Polen versammeln sich
die Middchen vor Tagesanbruch an den Ufern der Fliisse und
Teiche; sobald die Sonne erscheint, entkleiden sie sich, springen
ins Wasser, losen ihre Haare und sprechen einen Spruch,
dessen Grundgedanke die Heirat ist. Auch in Schweden wird
zu Beginn des groBen Fastens der Sonnenaufgang in freier Natur
erwartet und mit Liedern begriiBt. In allen diesen Briuchen
ist die aufgehende Sonne als Bringerin des ver movum gedacht.
Bei den heidnischen Fremdvolkern RuBlands findet man im
Friihjahr Darbringungen von Opfern. Die Wotjaken breiten
am Tage nach dem Zupfligen der Aussaat auf einer Anhéohe
unter einer Tanne ein Tischtuch aus und legen darauf besondere
Fladen und Pfannkuchen; der Priester spricht Gebete, indem
er in den Hinden einen Fichtenzweig hilt. Wihrend des
Gottesdienstes bewirten Middchen die Anwesenden gegen be-
sondere Bezahlung mit Kumys. Besonderes Interesse verdient
ein langes Friihlingsgebet, das vom Popen an den aufgetauten
Stellen des Feldes gesprochen wird, indem hierin in umstéind-
licher Weise der ganze Kreis der Feldarbeiten bis zum Herbst
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aufgezdhlt wird, wobei der Priester sich bemiiht, nichts aus-
zulassen. Am SchluB stehen folgende Anrufungen: O du Schépfer
und Erhalter des Getreides, Kyldyssine; o du Geber und Wichter
der Haustiere, Inmare; o du Ordner und Befehlshaber der Bienen,
Kwase-e: seid gesund! Das Ganze mutet an wie eine romische
Indigitation. Der Verfasser hilt es fiir gefihrlich, von einem
heute bestehenden Ritus auf einen heidnischen Kult zuriick-
zuschlieBen, indem er unter Kult eine religise Handlung ver-
steht, die sich unter den besonderen Bedingungen eines mit
Priestertum und Glaubensbekenntnis verkniipften Zustandes
religioser Formen herausgebildet hat. Er sieht im Kult den
Endpunkt der rituellen Evolution und verlangt als Kultgegen-
stand ein gottliches Bild; der Lehre von dieser Grottheit miisse
ein Mythos zugrunde liegen. Damit wird eine Scheidung
zwischen Ritus und Kultus vorgenommen, die nicht alle billigen
werden, denn ein ausgebildeter Kult ist seinem Wesen nach
von den ersten Anfingen ritueller Handlungen nicht verschieden.
Wo Opfer dargebracht werden, muB eine Gottheit vorhanden
sein, und diese Gottheit braucht keineswegs bildlich vorgestellt
zu werden; noch weniger bedarf sie eines Mythos. Eine andere
Frage ist, ob bei Riten wie die Anrufung des Friihlings eine
Gottheit tatsichlich noch ganz fehlt. Dafiir ist die Abwesen-
heit eines Mythos natiirlich noch kein Beweis, und es macht
nichts aus, daf der Versuch Faminzyns, einen solchen Mythos
zu konstruieren, miBgliickt ist. Einen ausgebildeten Kult im
Sinne Anitschkoffs vorauszusetzen, wird natiirlich niemandem
beifallen. — Der Verfasser gibt zu, daB die Symbolik des
Zugvogels eine altertiimliche, eingewurzelte religiose Vorstellung
bietet. Ja, die Anbetung der Vogel ist zuverldssiger, als die
Anrufung der personifizierten Jahreszeit. Der Vogel ist ein
heiliges, fast vergdttertes Tier. Die christlichen Schichten der
Friihlingslieder, die eine Bitte an Gott enthalten, gestatten
keinerlei bestimmtere Riickschliisse auf einen Kult. Die An-
rufungslieder tragen (nach des Verfassers Scheidung) den
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Charakter eines Ritus, nicht Kultes, ihre religiése Richtung
ist unabhiingig von einer breiteren religidsen Organisation.
Beschworung und Gebet scheiden sich im VolksbewuBtsein
recht deutlich. So beginnt ein weiBrussisches Lied (8. 89) mit
den Worten: ,,Gott, hilf (uns), den Friihling anzurufen“ (ihnlich
S. 88 , hilf uns, Gott, zur guten Stunde zu beginnen mit dem
Herausrufen des Friihlings®). Wir werden hier deutlich zwei
Gebetsschichten erkennen. Dem Verfasser zufolge ist ein Gebet
nur moglich bei einer genauen Vorstellung von der Personlich-
keit des angerufenen Gottes, von seinen Eigenschaften und
Titigkeiten. Die Beschworung geht aus den Bedingungen des
taglichen Lebens hervor. Der primitive Mensch, der an die
sympathetische Kraft von Wort und Handlung glaubt, bemiiht
sich, eine erwiinschte Erscheinung hervorzurufen; Namen und
Attribute des Segenspenders sind ihm weniger wichtig als die
Aufzihlung dessen, was er begehrt. So wird jener mit der Zeit
verdringt und verschwindet. In die alte Formel der Friihlings-
beschworung drang die allgemeine Vorstellung des Friihlings:
die Personifikation ist dafiir nur der poetische Ausdruck. Auch
die Opfergaben der Weiber gelten nur dem Friihlingsmiitterchen.
— GewiB beachtenswerte Bemerkungen, sofern wir nur die
Verwandtschaft von Beschworung und Gebet im Auge behalten.

[Der SchluB des Aufsatzes folgt im niichsten Heft]
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Diese verschiedenartigen Nachrichten und Notizen, die keinerlei
Vollstindigkeit erstreben und durch den Zufall hier aneinander gereiht
sind, sollen den Versuch machen, den Lesern hier und dort einen niitz-
lichen Hinweis auf mancherlei Entlegenes, friiher Ubersehenes und besonders
neu Entdecktes zu vermitteln. Ein Austausch niitzlicher Winke und Nach-
weise oder auch anregender Fragen wiirde sich zwischen den ver-
schiedenen religionsgeschichtlichen Forschern hier u. E. entwickeln kénnen,
wenn viele Leser ihre titige Teilnahme dieser Abteilung widmen wiirden.?

Totenklage und Tragidie

Es gibt zwei Formen der Totenklage. In der ersten, mehr
epischen, trigt ein Vorsinger (-in) ein Lied vor (Zwgyos ydoto),
worauf der Klagechor das Refrain singt. Urspriinglich klagten die
Frauen (R 723f.), Verwandte und Freunde (X 317 ff.); eine spitere
Entwickelung ist es, daB die Totenklage den Adden iiberlassen
(2 719—722), also unter Aufnahme epischer Elemente kunst-
miflig ausgebildet wird. Die zweite Form ist Wechsellieder
(o 38fF, Plat. leg. p. 947 B). Sonveiv memoinuéve, Plut. Sol. 12, vgl.
Lukian de luctu 20. Wechsellieder nebst Chor, der das Refrain
singt, sind zu erschlieBen aus dem Klagelied iiber Bion v. 43ff.
Gerade diese Form hat die Tragddie iibernommen; sie spielt beson-
ders in den iultesten Tragbdien (Sept. Choeph. Pers.) eine hervor-
ragende Rolle. Dagegen #hnelt die Komposition der dltesten
Tragbdien der ersten Form der Totenklage: in beiden werden mehr
schildernde und erzihlende Partien von lyrischen Gefiihlsausbriichen
begleitet.

Die Darstellung von Schmerz und Leid ist immer als fiir die
Tragddie charakteristisch betrachtet worden (s. Aristot.); dasselbe
ist der springende Punkt bei Hdt. 5, 67 iiber die Adrastoschore
(roayinog y6gog = tragischer Chor). Diese Chdre sind eine jedes

! Sog. Rezensionen soll diese Abteilung ebensowenig enthalten als
sie ,,Berichte'* ersetzen soll. Uber die Zeitschriftenschau, die dem Archiv
besonders beigegeben werden kann, siehe die Mitteilung Band VII, S. 280.
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Jahr wiederholte, dramatisch ausgestattete Totenklage (z¢ md9:cw
e’yégmgov), wie auch andere Bestattungsgebriuche im Heroenkultus
regelmiflig wiederholt werden. Andere Beispiele einer jihrlichen Toten-
klage bieten Achilleus in Elis und die Kinder der Medea in Korinth.
Die Haupthandlung der Orgien war die Omophagie, das Zerfleischen
des in Tiergestalt vorgestellten Gottes. Eine Totenklage iiber den
so getoteten Gott in alter Zeit ist allgemein angenommen und sicher
vorauszusetzen, fir spitere Zeit bezeugt. Nimmt man an, daB
die Tragodie eine ihrer Wurzeln in dieser Totenklage hat, erklirt es
sich, warum Leid und Schmerz immer ein Charakteristikum der
Tragodie waren, warum die ilteste Form der Tragbdie sich der
Totenklage so nahe anschlieBt, warum die Totenklage gerade in
den iltesten Tragddien einen so breiten Raum einnimmt, warum
Gottermythen in die Tragodie nur aufgenommen werden, wenn sie
zu Heldensagen herabgesunken sind, warum so viele nicht-diony-
sische Mythen aufgenommen sind — denn die Chore, die anderen,
z. B. Adrastos, galten, sind von dem beriihmtesten, dem Dionysos-
kult aufgesogen worden. Der Grundunterschied zwischen Tragidie
und Totenklage ist, daB jene eine uluneig dedvrwv ist; doch
tritt dies in den #ltesten Tragbdien weniger hervor. Wenn der
Bote etwas erzihlt und der Chor darauf klagt, ist das mit der
epischen Form der Totenklage beinahe identisch; der Unterschied
zeigt sich, wenn der Held selbst auftritt. Hier muB der lingst
erkannte mimische Trieb im Dionysoskult angezogen werden.
Dionysos selbst muB auftreten (Bethe, Proll.), wie er im Kult tut;
die Satyrn passen fiir dieses ernste Spiel nicht; der Chor ist der
der dionysischen Totenklage, die in das Fell des gettteten Tieres
(gewdhnlich ein Bock) gehiillten Orgiasten, die durch diese Kleidung
selbst zu zodyor werden. So erklirt sich am leichtesten die Grund-
bedeutung des Wortes roaypdic. Angenommen ist hier, daB Tra-
gbdie und Satyrspiel verschiedenen Ursprungs sind (wie Reisch in
der Festschr. f. Gomperz). Das Satyrspiel stammt aus der Pelo-
ponnes, die Tragodie ist dagegen an den Kult des Eleuthereus
gebunden, der von der bootischen Grenze gekommen ist, gerade
Kithiron und Bootien sind die beriihmtesten Stitten des diony-
sischen Orgiasmus. Martin P. Nilsson

(Resumé eines schwedischen Aufsatzes in Comment. philologae in
hon. Joh. Paulson, Goteborg 1905.)

Thrakisches

Die von Pauli, Kretschmer und anderen angeregten Unter-
suchungen {iber die vorgriechischen Ortsnamen hat zuletzt Fick
in seinem Buch ,Vorgriechische Ortsnamen als Quelle fiir die
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Vorgeschichte Griechenlands* systematisch weitergefiihrt. Unter
anderem hat Fick (8. 105), in Ubereinstimmung mit Pauli, darauf
hingewiesen, daB auch die Urbevélkerung (nach Fick ,,pelagonisch-
pelasgisch®) von Thrakien mit der , kleinasiatischen” in Beziehung
zu bringen ist. Dagegen hatte Kretschmer! die Meinung Paulis
zuriickgewiesen. Was zunichst die Stidtenamen an der Westkiiste
des Pontos betrifft, hatte Kretschmer kaum recht, dieselben von
der Gruppe der kleinasiatischen mit s-Suffix gebildeten Namen
auszuschlieBen, Wie spiter die Griechen, werden schon die ,,Karer
den Pontos aunfgesucht und Stédte an dessen Ufern gegriindet haben;
auBer den Namen wie '0Od%6cdg, Zahpvdnecdg erinnert an sie auch
der Kagdv Ay, siidlich von Kallatis.? Uber die Ansicht Ficks,
daB auch das innere Thrakien einmal von , pelasgischer” Be-
volkerung besetzt gewesen sei, ist jetzt nicht zu reden, denn
dieser Gelebrter behslt sich vor, auf das Verhiltnis der , pelago-
nischen Urbevolkerung von Thrake zu den Kleinasiaten (Hettitern)*
spiter zuriickzukommen® Auch iiber das Verhilinis der Pelasger
zu den Hettitern {iberhaupt spricht sich Fick jetzt nicht aus.
C. F. Lehmann* rechnet auch die Pelasger zu den , Karern*. Wie
dem auch sei, die Ansicht Paulis und Ficks lenkt unsere Auf-
merksamkeit auf Beziehungen zwischen Thrakien und den ,,Klein-
asiaten“. Davon wollen wir hier einiges hervorheben.

Auf Karien deutet das Doppelbeil, das wir auf Miinzen der
thrakischen Konige finden;® dieses Symbol haben die Thraker wahr-
scheinlich von der #lteren Bevolkerung iibernommen.®

In Kreta finden wir einen FluB Kedgiedc; , der kretische FluB
Kedoioég gehort seinem Namen nach zweifellos zum Gebirge Kiv-
dotov . . . die richtige Form wire also Ki(v)dgioés® (Fick). Damit
stimmt {iberein, wohl nicht zufillig, der Name des thrakischen
Gottes Kevdgiodg”; auch in Thrakien haben wir den Ort Kiwdga.®

Mit Recht hat Tomaschek? den Apollon in die Reihe der
thrakischen Gétter aufgenmommen. Seine iiberaus lebhafte Ver-

t Einl. in die Gesch. d. griech. Spr. 5. 405. Vgl die von Fick
S. 105f. aufgeziihlten Namen.

* Siehe Biirchner Die Resiedelung der Kiisten des Pontos Euxeinos
durch die Milesier 1 8. 85,

8 Wie ich aus Lindl Cyrus (3. 32) sehe, hat Knudtzon vermutet,
daB die Hettiter aus Thrakien gekommen wiren.

4 Beitr. zur alt. Gesch. IV 890, 5 Head Historia nummorum p. 240,
6 Uber die Verbreitung des Symbols siehe S. Miiller Urgeschichte
Europas 59.

7 Uber ihn siehe Reinach Revue des études Gr. XV (1902) 32f.

8 Tomaschek Die alten Thraker II 2 S. 86. — Vielleicht hingt
damit zusammen auch der erste Bestandteil des Namens Keroi-mopts;
iber das nasale £ siehe Miillenhoff Deutsche Altertumsk. I1I 163,

9 ibid.II 1, 48. Vgl. auch v. Domaszewski Relig. des rém. Heeres S. 53.
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ehrung in Thrakien, wo er mit verschiedenen Beinamen erscheint,
ist durch zahlreiche Inschriften bezeugt.! Es ist wohl nicht zu
zweifeln, daB die Thraker diesen Gott nicht erst von den Griechen
iibernommen haben. U. v. Wilamowitz? hat erwiesen, daB die
Griechen den Apollon von der ,kleinasiatischen* Bevélkerung iiber-
nommen haben; aus derselben Wurzel wird auch der thrakische
Apollon stammen.

Dasselbe wird wohl auch von Artemis gelten.

Die interessanten Ausfithrungen Ficks iiber den Phallosdienst
der Pelasger® fiihren uns auch nach Thrakien. Es sei erinnert
an die in Weizenstroh versteckten fo¢, die thrakische und pionische
Weiber *doréutde 7j facidely darbringen (Herod. IV 33), und die
auch im Hyperboreerkult eine Rolle spielen; in diesen geheimnis-
vollen fpc versteckt sich nach Schroeder? ein Symbol des Frucht-
barkeitsddmons. Auch das Eselopfer der Hyperboreer deutet nach
Kleinasien hin; Lampsakos, wo das Eselopfer in historischer Zeit
bezeugt ist, liegt in der Nihe der alten Pelasgerstidte an der
Propontis. DaB der Esel als Symbol der Zeugungskraft der Natur
eine Rolle im Kultus der kleinasiatisch-thrakischen Urbevilkerung
gespielt hat, wird man nicht bezweifeln.®

In diesen Zusammenhang gehort endlich auch Hermes®, der
nach Herodot (V 7) der hichste Gott der thrakischen Fiirsten war;
in ihm verehrten sie ihren Stammvater. DaB , Hermes* auch der
thrakische Name des Gottes gewesen ist, vermutet mit Recht
Tomaschek.” Auch dieser Gott stammt von der kleinasiatischen
Bevéolkerung,® von der ihn Griechen und Thraker iibernommen
haben; darum trigt der Gott denselben Namen bei beiden Violkern,
ebenso wie auch Apollon. Gawril Kazarow, Sofia

G. Friederici bespricht im Globus 89, 59 ff. eine Zeremonie
der Tupi (Stidamerika), die mit dem Namenwechsel nach der
zu kannibalischen Zwecken erfolgten Toétung eines Feindes zu-
sammenhéingt. Der Matador, der bei dieser Gelegenheit seinen
Namen #ndert, zieht sich schlieBlich in seine Hingematte zuriick,
muB still liegen bleiben, darf gewisse Dinge nicht essen und schieBt

! Dumont-Homolle Mélanges d’archéologie, den Index; auch die
Inschriften in der bulgar. Zeitschrift Sbornik des Ministeriums fiir Volks-
aufklirung Bd. XVI—XVII 72.

* Hermes 38 (1903) 5756f. Unabhingig von ihm Hommel Grundrif
der Geogr. u. Gesch. d. alten Orients 53.

3 Siehe aber Dieterich Mutter Erde.

* Arch. f. Religionswiss. VIII (1904) 8. 78, Siehe auch Dieterich
a. a. 0. 104, 5 Schroeder ibid. 77. ® Fick S. 66. 45.

"a a 0.II18 56 ¢ Siehe Hommel a. a. O. 8. 53.
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mit einem kleinen Pfeil und Bogen auf eine wachsbestrichene
Scheibe. Alles dies sind Zeremonien, die den Matador symbolisch
in den Zustand der ersten Kindheit zuriickversetzen, damit der
Geist des Erschlagenen seinen Morder nicht wiederfindet.

L. Deubner

Zu dem vereinzelten Zeugnis aus dem Bereich kulturloser
Vilker fir das Niederlegen des neugeborenen Kindes auf
die Erde (Dieterich Mutter Erde S. 15f) kann man demselben
Aufsatz Friedericis S. 60 und 63 zwei Parallelen entnehmen. Bei den
Tupi (Stidamerika) wird das Neugeborene von der Erde aufgehoben,
und dieselbe Zeremonie wiederholt sich dreimal hintereinander bei
den Azteken. L. Deubner

Ein Pestsegen, Ein mir bekannter Mann in St. Martin
(Bezirksamt Landau [Pfalz]) besitzt ein geschriebenes Gebetbuch,
das sich seit sechs Menschenaltern als ‘Hexenbiichel’ in der Familie
vererbt. FEines der “Gebete’ lautet: Es bezeuget Herr Franciscus
Solarius, Bischof zu Salamanca, da im Konzilio zu Trient anno
1547 tber zwanzig Bischdfe und Ordensgenerale an der Pest ge-
storben. Da habe der Patriarch zu Antiochia allen geraten fol-
gende Buchstaben, so von dem h. Zacharia, Bischofen zu Jerusalem,
mit ihrer Auslegung und Beschwdrung hinterlassen worden, als ein
goewisses Mittel gegen die Pest bei sich zu tragen, und als dies
geschehen, da ist kein einziger mehr an der Pest gestorben, und
wenn man dieselbigen Buchstaben tiber eine Tiir geschrieben, so
sind alle in selbigem Haus Wohnende vor die Pest bewahret
worden:

+7Z+DI1A+BIZ
+S.A.B+Z.H.G.F
+ B.F.R.S.

In Geinsheim (B.-A. Neustadt a. H.) sieht man heute noch diese
Buchstaben, in ein Holztifelchen eingeschnitten, darunter die Jahres-
zahl 1798, tiber einer Haustiire angebracht. Vgl Fr. Sprater im
Pfilzischen Museum XXIT (1905) S. 122. Statt F in ZHGF liest
diese Inschrift P, jedoch mit Unrecht. Th. Zink in Kaiserslautern
fand unsere Inschrift weiter in einem aus dem Fichtelgebirge
stammenden Brauchbiichlein, wie sie ja nach W. H. Riehl, Land
und Leute® 8. 303 ‘zum eigensten Hausrat des Fichtelgebirgs’ ge-
horen. Fir den Kreis Ahrweiler hat Jos. Pohl die Inschrift
nachgewiesen (R. Picks Monatsschrift f. d. Gesch. Westdeutschlands
VII (1881) 8. 270ft), fiir die Pertisau am Achensee A. B. Meyer
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(Verhandl. d. Berliner anthropol. Gesellschaft 1884 8. 56); wie ver-
stiimmelt die Formel allmihlich wurde, zeigt folgende Fassung:

1+4.2.7.D.m A.+B.Y.2.8.A.B.4 .24+ . H6f.+.B.F.2.8.4.+.+.

(Albertus Magnus, Agyptische Geheimnisse fiir Mensch und
Vieh, 1I S. 49 nach freundlicher Mitteilung von Prof. Dr. G. Heeger
in Landau). Weitere Nachweise- der Formel bietet R. Kéhler
(Verh. d. Berl. anthr. Ges. 1885 S. 145 ff. = Kleinere Schriften ITI
572 ff.). Unbedeutende Varianten weist die Buchstabenreihe im
Romanusbiichlein, Druck von Bartels, Berlin, 8. 44, auf, deren
Kenntnis ich dem Herausgeber dieser Zeitschrift Prof. Albrecht
Dieterich danke. Auch der ‘Benediktus-Pfennig’ und die
<@eistliche Schildwacht’ kennen neben dem Text des “Hexen-
biichels’ den Segen gegen die Pest. Uber die richtige Form, die Be-
deutung tind den Zweck der Formel unterrichtet zuletzt B. Friesen-
egger, Die Ulrichskreuze, Augsburg 1894, 40. Der Pestsegen soll
demnach von Papst Zacharias (741 —752) eingefithrt worden sein.
Er besteht aus 7 Kreuzen und 18 Buchstaben: jedes Kreuz bezeich-
net ein Gebet, das mit Crux anfingt, z. B. Crux Christi, salva me!
Jeder Buchstabe ist der Anfangsbuchstabe eines Wortes, mit dem
wieder ein Gebet beginnt. Die richtige Fassung wire dement-
sprechend:

+Z+DIA+BIZ+SAB+Z+4 HGF -+ BFRS.

Den Wortlaut der Gebete, die meist mit einer Bitte um Abwehr
der Pest schlieBen, s. bei Friesenegger a. a. O. Der Zacharias-
pestsegen erscheint auch ofter auf Medaillen und Kreuzen in Ver-
bindung mit dem Benediktussegen. Vgl hierzu weiter C. Frank,
Deutsche Gaue VI (1905) Sonderheft 38; A. Stdber, Sagen des
Elsasses, Straburg 1892, I $.145. In einem zu Bamberg 1774
gedruckten ‘Rituale Romano-Bambergense’ findet sich unter den
Benedictiones extraordinariae S. 297ff. eine Benediktionsformel fiir
Zachariaskreuze und -miinzen; in der Beschwirung, mit der die
Priester solche Kreuze und Miinzen weihen und die pestverbreitenden
Teufel bannen sollten, wird Gott unter acht Namen (Messias,
Emanuel, Sabaoth usw.) angerufen. Ich vermute deshalb, daB
mit den Buchstabengruppen unserer Inschrift nebenbei vielleicht
noch auf Namen, wie DIA(bolus), SAB(aoth) angespielt werden
mochte.
Ludwigshafen a. Rh. Dr. Albert Becker

) Bei einer am 19. Marz d. J. auf Veranlassung von Dérpfeld
im Opisthodom des Heraion vorgenommenen Grabung fand
sich eine prachtvoll erhaltene Bronzestatuette von 23 em Héhe,
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darstellend einen birtigen Krieger mit Gurt, Helm und reicher Haar-
frisur, die Linke abwiirts gestreckt, die Rechte erhoben, die ein
GeschoB gehalten haben muB. Dérpfeld wies gleich auf Pausanias
V 17 hin, wonach im Heraion neben dem Herabilde ein Bild des
Zeus, birtig und mit einer xwvij bedeckt, zu sehen war. Ein Zu-
sammenhang ist nicht ausgeschlossen, zumal die Statuette einen
Blitz geschwungen haben kann. Die Wichtigkeit des Stiickes
wiirde sich erhéhen, wenn die von mehreren Seiten ausgesprochene
Ansicht, die Statuette stiinde mykenischer Zeit nahe, sich festigen
sollte.! Wie dem sei: in jedem Falle ist dieser Fund, der in der
Humusschicht unterhalb des Heraion zutage kam, ein besonders
hervorragendes Exemplar jener Weihgeschenke, die beweisen, daB
bereits vor der Erbauung des Heraion an derselben Stelle ein
Heiligtum bestanden hat. Die Statuette kann nur ein Gotterbild
oder eine Votivfigur vorstellen. Ihre Publikation wird 4lsbald in
den Athen. Mitteilungen erfolgen.
Olympia L. Deubner

! Inzwischen scheint man sich dahin zu einigen, daB die Statuette
aus hocharchaischer Zeit stammt.

[Abgeschlossen am 25. Mai 1906.]
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Der Verfasser will uns an der Hand hervorragender Beispiele in die feinsten
Vorgiinge dichterischer Produktion einfiihren, das schwierige Problem von der
Auseinandersetzung des Dichters mit seiner Umwelt klarlegen und so eine wert-
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Die Mysterien des Mithra. Ein Beitrag zur Religionsgeschichte der
romischen Kaiserzeit. Von Franz Cuinont, Professor der alten Geschichte
an der Universitit Gent. Autorisierte deutsche Ubersetzung von Georg Gehrich.
Mit 9 Abbildungen im Text und auf 2 Tafeln, sowie 1 Karte. [XVI u.176 8.] gr. 8.
1993. Geh. . 5.—, in Leinwand geb. /£ 5.60.

. Cumonts umfassende Forschungen fiber den Kultus des iranischen Lichtgottes
Mithra, welcher im Gewande der antiken Mystarien scit dem Anfange unscrer Zeitrechnung
auch im Abendlande zahlreiche Anhiinger gewann und als miichtiger Nebenbuhler des
Christentums mit diesem um die Weltherrschaft rang, gchoren nach dem Urteil mas-
gebender Fachgenossen zu dem Bodeutendsten, was ‘in jiingster Zeit auf dem Gebiete der
Religionsgeschichte des Altertums geleistet worden ist. Das vorliegonde Buch faBt die
wosentlichen lirgobnisse dieser Forschungen in knapper, aber flieSender Darstellung zu-
sammen, ohno den Leser durch viel gelehrics Beiwerk zu crmitden.
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