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Yorwort.

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

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

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

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

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

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

Lund, im August 1906.
Martin P. Nilsson.
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Zur Einfiihrung

Fritz Graf

Martin P. Nilssons , Griechische Feste von religitser Bedeutung mit Ausschluss der
attischen' ist 1906 zum erstenmal erschienen, wurde 1957 nachgedruckt und er-
scheint nun, genau neunzig Jahre nach seinem ersten Erscheinen, zum drittenmal.
Es ist noch immer unersetzt in seinem im Vorwort prizisierten Ziel, jene Liicke in
der Dokumentation der griechischen Religion zu fiillen, die neben der mehrfachen
Behandlung der Feste Athens offen blieb und die es noch immer fiillt, auch wenn
sich die Monographien zu Athen und Attika nach August Mommsens ,,Feste der
Stadt Athen im Altertum’’, auf das Nilsson sich bei seinem Ausschluss des attischen
Festkalenders berief, vermehrt haben'). Zwar gibt es neuere Monographien zu den
Festen einzelner Regiam:nz}, gibt es mit Burkerts ,,Homo Necans" auch eine
exemplarische Analyse einzelner Festkomplexe®) — beides aber hat die ,Griechi-
schen Feste™ noch nicht wirklich ersetzen kénnen.

Nilssons Buch zeichnet sich durch drei Dinge aus — die klare Zielsetzung, die
umfassende Art des Zugriffs und die selbstverstindliche Einbeziehung der zeitge-
nijssischen Theorie. Nilsson stellt konsequent die Feste, die Riten in das Zentrum
der Uberlegungen, und auch wenn er sie als ein Mittel zum evolutionziren Verstéind-
nis des Polytheismus benutzen will, um zu zeigen, wie das panhellenische Pantheon
aus lokalen Elementen zusammengewachsen ist'), gibt er doch gegeniiber der

"y Vgl. Paul Cartledge, ,The Greek religious festivals', in: P. E. Easterling und J. V. Muir
(Hrsg.), (rreek Religion and Sucialj'. [:nml::riclge 1985, 98 =127 (223 Anm. 2: ,The standard
work . .. is still M. P. Nilsson, Griechische Feste' . . .; even those who cannot read German will find
useful the indices™). — August Mommsen, Feste der Stadt Athen im Altentum geordnet nach atti-
schem Kalender, Leipzig: Teubner 1898, eine nicht immer gegliickte Uberarbeitung der seinerzei-
tigen Preisschrift Heortologie. Antiguarische Untersuchungen iber die stddtischen Feste der Athener
Gekriinte Festschnft der Kﬁnigliﬁthtn Gesellschalt der Wissenschaften in E-ﬁ-lling;sn¢ L&ipﬂ:ig:
Teubner 1864 (repr. Amsterdam: Griiner 1968). — Mommsens Nachfolger bei Teubner war Lud-
wig Deubner, Attische Feste, Berlin: Teubner 1932 (2. Aufl. 1966).

) S. Anhang (S. IX*).

") Walter Burkert, Homo Necans. Interpretationen altgriechischer Upferriten und Mythen, Ber-
lin und New York 1972. — Fiir die Feste mit initiatorischer Herkunft hat Angelo Brelich, Paides
e partenai, Rom 1969 eine allerdings nicht systematische Arheit vorgelegt; die entsprechenden
makedonischen Kulte untersucht Miltiades B. Hatzopoules, Cultes et rites de passage en Macedoi-
ne, Athen 1994,

%) ,.Dlie topographische Verbreitung der Feste ist fiir den Stammsitz oder Ursprung einer Gatt-
heit wegweisend; denn wo sie zahlreiche und alte Feste hat, da muss sie auch heimisch sein.* Vor-
wort 5. W,
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Deutung der Fest- und Ritualkomplexe den Folgerungen aus dieser Analyse fiir die
Gotter nur wenig Raum: nur gerade in der Einleitung der einzelnen Kapitel erschei-
nen sie. Seine Interpretationen stiitzen sich auf alles verfiigbare Material, auf Miin-
zen, Inschriften und archiologische Befunde ebenso wie auf die literarischen Texte,
und er versucht immer wieder, den Vergleich mit den Briauchen der europiischen
Bauern, nicht zuletzt derjenigen Schwedens, zur Deutung des fragmentarischen
Materials fruchtbar zu machen. Diese eng auf die Zeugnisse bezogene, |, positivisti-
sche'* Methode sucht dennoch den Anschluss an die Theoretiker der Zeit, an
Mannhardt, den Schiiler Jacob Grimms, und an die ,.Cambridge Ritualists*: Nils-
son legt seine Abhingigkeiten bereits im knappen Abkiirzungsverzeichnis offen, wo
neben den Standardwerken von Welcker bis Cruppe und der Reverenz an seinen
Lehrer Wide die Werke von James G. Frazer, Jane E. Harrison und Wilhelm Mann-
hardt erscheinen; und er setzt sich mit ihnen und mit William Robertson Smith
auch immer wieder auseinander”).

Auch wenn es um die Feste Griechenlands geht, hat Nilsson nach einigem Zégern
nicht eine (naheliegendere) topographische Einteilung gewihlt, sondern diejenige
nach den Gittern. Das mag aus zwei Griinden nicht konsequent sein — zum einen,
weil die panhellenische Einheit des Pantheons durchaus prekir ist, zum andern,
weil die Bindung bestimmter Riten an bestimmte Gétter nicht alt zu sein braucht,
wenn man die Vorstellung vom Primat der Riten nur geniigend radikalisiert. Die
Folge wiire dann freilich auch nicht die topographische Anordnung, sondern die
nach Ritentypen, wie dies A.-J. Reinach in seiner Besprechung denn auch
forderte®). Nilsson ist durchaus unterwegs dazu, wenn er die saturnalienartigen
Feste als eine Kategorie zusammenstellt und die Jahresfeuer wenigstens aufeinan-
der bezieht. Fir eine umfassende formale Kategorisierung der Riten fehlte freilich
das hermeneutische Instrumentarium: einen wichtigen Baustein erarbeitete 1909
Arnold van Gennep mit seinen ,,rites de passage’’), und Nilsson selber versuchte
sich wenig spiiter an einer Typisierung der Prozessionsriten”) — doch eine umfas-
sende und allseits anerkannte Kategorisierung fehlt im Grunde noch heute. Und da
Nilsson die Einheit des panhellenischen Pantheons noch nicht in Frage stellte (und
dies auch nie tun sollte), er vielmehr neben der topographischen Bestandesaufnah-

me und als ihr letztes Ziel im Anschluss an Carl Robert (und, letztlich, Carl Otfried

% Man vermisst Nilsson im ansonsten sehr reichhaltigen Band von W. M. Calder III (Hrsg.),
The Cambridge Ritualists Reconsidered, Proceedings of the First Oldfather Conference, Held on the
Campus of the Universityr of lllinois at Urbana-Champaign (April 27— 30, 1989), Atlanta, Gia.
1991.

% A.J. Reinach, Revue de I"Histoire des Religions 55 (1907) 3821

"} Arnold van Gennep, Les rites de passage, Paris 1909, — Nilsson selber benutzt ihn spiter,
Geschichte der griechischen Religion *1, Miinchen 1965, 147.

) Martin P. Nilsson, ,,Die Prozessionstypen im griechischen Kult. Mit einem Anhang iiber die
dionysischen Prozessionen in Athen", Archdologisches Jahrbuch 31 (1916) 309 — 339, wieder in:
Opuscula Selecta 1, Lund 1951, 166 — 214.
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Miiller) die genetische Erklirung dieses Pantheons anstrebte, war die Anordnung
na:::l} den Gottern durchaus sinnvoll, Nilsson hielt denn auch zeitlebens daran
fest™).

Die Eigenheiten der ,Griechischen Feste'* werden besonders deutlich im Ver-
gleich zu einem Werk, das wenigstens seinem Titel nach hitte dasselbe Ziel verfol-
gen kiinnen, Lewis R. Farnells fiinfbiindiges ,,The Cults of the Greek States™ (Ox-
ford 1896 —1909). Zudem geht Farnell von einer dhnlichen umfassenden Doku-
mentation aus, bekennt seinerseits seine Verpflichtungen den Arbeiten von
Robertson Smith, Frazer, Andrew Lang und Mannhardt gegeniiber'”) und teilt mit
Nilsson die Grundposition, dass die Riten, nicht die Mythen die primiren Zeugnis-
se zur Geschichte der griechischen Gétter seien''). Und doch sind die Werke letzt-
lich kaum vergleichbar: Farnells umfangreiches Werk ist ein Kompendium der grie-
chischen Gitter, vergleichbar weit eher Welckers |, Gitterlehre™ als den ,.Griechi-
schen Festen', wo trotz derselben Anordnung nach den Gittern die Ritenanalyse,
nicht die Gestalt der Gottheit unangefochten im Zentrum steht,

&k

In seltsamem Kontrast zur Wirkung von Nilssons Buch steht das geringe Echo, das
sein Erscheinen hervorrief: in nur drei Fachzeitschriften erschienen selbstindige
Rezensionen, eine davon war zudem sehr kritisch'). Dies mag man damit erkla-
ren wollen, dass der zweiunddreissig Jahre junge Gelehrte aus Schweden noch
kaum bekannt war: es war nach der Dissertation seine erste Monographie. Doch ge-
niigt dies als Erklarung nicht, erklint auch die anderen Eigenheiten des Buchs
ebensowenig.

Das Buch erschien zu einer Zeit, die nicht nur fiir die perséinliche Biographie des
Autors eine Umbruchszeit war. Martin Persson Nilsson'") (12. Juli 1874 — 7. April

") Vgl. Geschichte *1 (oben Anm. 7) 385.

% L. R. Farnell, The Cults of the Greek States, Bd. 1, Oxford 1896, VIII.

“}I F.l.rm.‘.]]., o cif. 9: il is ritual that is c,h'lz“]' the conservative part of rz]isiun“ = (rrieche-
sche Feste 5. V; , . Die Kultbriuche . .. haben sich . .. zih in ihrer altererbten Form durch die Um-
deutungen und Wandlungen der weit mehr verinderlichen Glaubensvorstellungen und Mythen
hindurch behauptet.*

¥} Ada Thomsen, Nordisk Tidssknifi for Filologi 15 {(1906/07) 156 —161; E. F. Bischoff, Berli-
ner Philologische Wochenschrift 27 (1907) 948 — 951; A.-). Reinach, Revue de [’Histoire des Reli-
g:'om 55 (1907) 379 = 385 (kritisch). — Eine weitere Bﬁnprﬂ;hung an abﬁr.lggcncm Orte: M. Ho-
fer, Miit. zur Geschichie der Medizin und der Natwiss. 6 (1907) 449 — 450; zwei weitere in einem
grosseren Rahmen: Clifford H. Moore, Classical Philology 4 (1909) 101 f, (besprochen zusammen
mit Prot-Ziehen, Leges Sacrae I, 1906).; Richard Wiinsch, ,Griechische und rémische Religion
1906 — 1910, Archiv fiir Religionswissenschafi 14 (1911) 5571,

) Vgl. Erik J. Knudtzon, ,,Beitriige zu einer Bibliographie Martin P. Nilsson 1897 —1939*,
in: Regia Societas Humaniorum Litterarum Lundensis. Seripta Minora 1967 —1968: 1, Lund
1968, 29—116 (nachgedruckt aus: APAIMA Martine P Nilsson dedicatum, Lund 1939,
571=656) und Christian Callmer, ,.-The published writings of Professor Martin P Nilsson
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1967) hatte meistenteils in Lund bei Sam Wide, je ein Semester in Basel bei
Wackernagel und in Berlin bei Diels und Wilamowitz studiert; mit Wilamowitz wie
mit dem Berliner Studienfreund Ludwig Deubner verband ihn eine lebenslange
Freundschaft; ,,meinem Freunde Ludwig Deubner** dankt er schon im Vorwort zu
den ,,Festen*'"). Im Jahre 1900 hatte er in Lund bei Wide mit einer Arbeit iiber
die attischen Dionysien promoviert'®), war dann ein Jahr lang in Griechenland ge-
reist, wovon auch eine lange Reihe von ,,Reisebriefen” in einer schwedischen Ta-
geszeitung Zeugnis ablegte’®) — erster Hinweis auf die lebenslange Bemiihung,
seine wissenschaftlichen Interessen auch einer breiten Offentlichkeit zuginglich zu
machen. Im Jahre 1905 nahm er an der dinischen Expedition in Lindos teil und
reiste nach Syrien und der Turkei, von wo wiederum ,,Reisebriefe'* nach Schweden
gelangten'’); nach einer weiteren Kampagne (1907) publizierte er 1909 die als
Objekte wenig aufregenden, aber wirtschafishistorisch bedeutsamen Amphoren-
stempel aus der Lindus=ﬂrabungm}. Im selben Jahr, in dem er sich als Archiiologe
profilierte, erschienen auch die althistorischen ,,Studien zur Geschichte des alten
Epeiros**'”). Im Jahre 1907 war ausserdem eine Monographie zu den Kausalsiit-
zen in der griechischen Dichtung vor dem spiten 4. Jahrhundert gedruckt worden,
Zeugnis jenes Interesses fiir die Sprachgeschichte, das ihn 1897 zu Wackernagel
nach Basel gefiihrt hatte, das er aber als Sondergebiet nach 1907 nicht mehr

1939 = 1967, ibid. 117=139; im Folgenden wird auf die Nummern dieser beiden Bibliogra-
phien verwiesen. — Zum Leben Nilssons vgl. den Nachruf von Einar Gjerstad, ,,Martin P. Nilsson
in memoriam™, ibid. 17 — 28, und Nilssons Autobiographie von 1948, in: Opuscula Selecta 3,
Lund 1960, IX =XI, den Artikel von Jorgen Mejer, , Martin P Nilsson', in: Ward M. Briggs und
William M. Calder III {Hrsgg.), Classical Scholaship. A Biographical Encyclopaedia, New York
und London 1990, 335 — 340 sowie, fiir den Briefwechsel mit Wilamowitz, Anton Bierl und
W. M. Calder III, ,,Instinct against proof. The correspondence between Ulrich von Wilamowite-
Moellendordf and Martin P. Nilsson on Religionsgeschichte (1920 —1930)", Eranos 89 (1991)
73 —99, wieder in: W. M. Calder Il (Hesg.), Further Letters of Ulrich von Wilamowitz-Moellen-
dorff, Hildesheim 1994, 151 —178.

') Zu Nilsson und Wilamowitz vgl. die Briefausgabe von Calder und Bierl (vorige Anm.). =
Deubner hat er spiter zu einer Vorlesungsreihe iiber rimische Religion nach Lund geholt, Chri-
stian Callmer, Kungl. Humanistiska Vetenskapssamfundet i Lund 1918 — 1968 (Regia Societas Hu-
maniorum Litterarum Lundensis. Scripta Minora 1967 —1968: 2), Lund 1968, 58. 153
(8. =10. Oktober 1923); die gleiche Ehre verschaffie Nilsson seinen Lehrern Diels (8. Mai 1923,
ibid, 153), Wackernagel (ibid. 58, 147, 153: April 1925; auswirtiges Mitglied seit 1928, ibid,
141) und Wilamowitz (ibid. 55. 146, 28. September 1920; als Mitglied gewiihlt wurde Wilamowitz
nicht, die Ehre wiire zu gering gewesen, ibid. 33). — Ebenso schrieb Milsson den Nachruf auf
Deubner (25, Miirz 1946} im Gromeon 21 (1949) 871,

%) Studia de Dionysiis Auticis, Lund 1900 (Bibl. Nr. 3).

'%) In Sydsenska dagbladet Sndllposten, Bibl. Nrn. 4. 5. 7. 8. 9. 10. 11. 14-18.

‘") Bibl. Nr. 42 —45.

%) Timbres amphoriques de Lindos. publiés avec une étude sur les timbres amphoriques rho-
diens, Kopenhagen 1909 (Bibl. Nr. 70).

") Bibliogr. 69.
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weiterverfolgte®®). Denn die Religion, und zwar nicht bloss die griechische, nahm
ihn immer stirker in Beschlag: ausser einer steigenden Zahl von Artikeln, die sich
(seit ,,Das Ei im Totenkultus der Griechen™ von 1901*') immer mehr religidsen
Themen zuwandten, verfasste er eine populire Abhandlung zur ,,Primitiven Reli-
gion®, die 1911 gleichzeitig auf schwedisch und deutsch erschien®), und zu den
,Volkstiimlichen Festen des Jahres", die 1914 deutsch, im folgenden Jahr schwe-
disch herauskam und den zeitgenissischen schwedischen Festen galt™).

Die Breite des (Fuvres ist eindriicklich: bis 1916, als er vierzig Jahre alt wurde,
hatte Nilsson Monographien zur Sprachgeschichte, zur Alten Geschichte, zur Ar-
chiologie, zur allgemeinen Religionswissenschaft, zur Volkskunde und zur Religion
der Griechen vorzuweisen — jene Gebiete, deren geometrischer Ont eben die
,Griechischen Feste' sind. Diese fiir den Erfolg dieses Buchs mitverantwortliche
Breite ist nicht nur Folge der (unbestrittenen) hohen Begabung; sie hat ihren Grund
auch in der akademischen Situation der Altertumswissenschaften und ihres Nach-
wuchses in Schweden, Als Nilsson studierte, war das Altertum in Lund (wie in Upp-
sala) durch je einen Lehrstuhl fiir Griechisch und Latein vertreten; Archiiologie und
Alte Geschichte waren nicht als Disziplinen etabliert, so wenig wie antike oder allge-
meine Religionsgeschichte. In dieser Situation war ein junger Gelehrter gehalten,
sich misglichst breit und unter Einschluss der Philologie zu profilieren. Erst im Jah-
re 1909 schufen Lund und Uppsala gleichzeitig neben den traditionellen, philolo-
gisch ausgerichteten Lehrstiihlen je einen Lehrstuhl, welcher Klassische Archiolo-
gie und Alte Geschichte miteinander verband. Diese Lehrstithle wurden nun der
Ort der antiken Religionswissenschaft in Schweden: denjenigen von Lund erhielt
Nilsson, denjenigen von Uppsala sein neun Jahre ilterer Lehrer, Sam Wide, der bis
dahin lediglich ,.docent** gewesen war, erst in Lund, ab 1899 in Uppsala, wo er sei-
nerzeit bei Einar Lifstedt promoviert hatte.

Die Situation in Schweden war allerdings nicht grundlegend verschieden von der-
jenigen im restlichen Europa, wo erst in der zweiten Hilfie des 19. Jahrhunderts
die Altertumswissenschaften sich auszudifferenzieren begonnen hatten und wo
nach wie vor traditionelle philologische Themen zentraler waren als etwa die Reli-
gion: symptomatisch ist, dass Nilssons (fast vergessene) Abhandlung zum griechi-

™y Die Kausalsitze im Griechischen bis Anstoteles. 1: Die Poesie (Beitriige zur historischen
Synuwx der griechischen Sprache), Wiirzburg 1907 (Bibliogr. 54). = Vgl. auch die kleine Abhand-
lung Quamda pronoming, quae cum substantivis coniunguntur, apud Plawtum et Terentivm eollo-
centur, Lund 1901 (Bibliogr. 13); Wackernage] rezensierte sie im Archiv fiir lateintsche Lexikogra-
phie und Grammatik 13 (1904) 141,

) Bibliogr. Nr 6.

#) Bibliogr. 95 (Stackholm). 96 (Tibingen: Religionsgeschichtliche Volksbiicher fiir die deut-
sche christliche Gegenwart 3: 13/14); die dinische Ausgabe erschien 1912, die schwedische wur-
de 1923 und 1934 wieder aufgelegt.

) Die volkstiimlichen Feste des Jahres (Religionsgeschichtliche Volksbiicher fiir die deutsche
christliche Cegenwart 3: 17-18), Tiibingen 1914 (Bibliogr. 143); Arets folkliga fester, Stockholm
1915 (Bibliogr. 150}, eine zweite, stark vermehrte Auflage 1936 (Bibliogr. 639).
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schen Kausalsatz wesentlich intensiver rezensiert wurde als die ,,Griechischen Fe-
ste**"). Antike Religionswissenschaft war dagegen nirgends institutionell verankert,
auch wenn sie sich durch den Kreis um William Robertson Smith in Cambridge
und durch die Schule von Hermann Usener in Bonn immer stirker profilierte und
von einer traditionellen mythologischen Forschung zu einer eigenstindigen Wer-
tung und Beurteilung antiker Religion zu gelangen vermochte — eine Bewegung,
an der Nilsson selber in der Folge entscheidenden Anteil hatte,

Denn fiir das 18. und fiir weite Teile des 19, Jahrhunderts war antike Religion
weilestgehend antike Mythologie gewesen; die Suche nach den Urspriingen, aus de-
nen die Phinomene zu verstehen waren, hatte sich seit Fontenelle und Heyne auf
die Mythen als die éltesten Belege menschlichen Denkens iiber Gott und die Welt
konzentriert. Erst im Lauf des 19. Jahrhunderts waren die Briuche, die Riten in
den Blick geriickt. In Cambridge war es William Robertson Smith gewesen, der an-
hand der Opferriten zeigte, dass Riten die unveréinderlichen Bestandteile der religi-
dsen Tradition waren, withrend die Mythen als Deutung der Riten sich immer neu
veriinderten: das wurde radikal von Jane Ellen Harrison, mit weniger Schirfe, aber
umso mehr Sammlerfleiss von Frazer iibernommen und war um die Jahrhundert-
wende zur neuen Orthodoxie geworden: ihr hatten sich Farnell wie Nilsson ange-
schlossen. In Deutschland hatte besonders Wilhelm Mannhardt in einer Reihe von
Arbeiten seit 1865 das Interesse der Forschung auf die Briuche der lindlichen Be-
villkerung gelenkt und mit ihnen antike Riten zusammengestellt: der Pionier Mann-
hardt, der in seiner eigenen Disziplin wenig Nachhall hatte®), beeinflusste sowohl
Usener und Dieterich wie Frazer, der im Vorwort zum ,/Golden Bough™ ein ein-
driickliches Bekenntnis zu seinem deutschen Anreger ablegt™).

Eine Folge dieses Interesses am Ritual war die Bedeutung, welche die Feste als
Dokumente der Religion erhielten. An sich war die Heortologie schon immer ein
Teil des antiquarischen Interesses gewesen, seit Meursius’ ,Graecia feriata™ von
1619; noch die ,,Heortologie" August Mommsens von 1864 stand in dieser Tradi-
tion. Jetzt aber verstand man die Sammlung der lokalen Riten als Voraussetzung ei-
ner Geschichte der griechischen Religion — sei es, dass man diese Geschichte evo-
lutionér als rekonstruierte Urgeschichte verstand, sei es, dass man die historische
Religion in ihrer Komplexitiit verstehen wollte, wie dies ausdriicklich Farnell als sein
Ziel formulierte™). Carl Robert hatte schon lange auf der Notwendigkeit einer sol-

) Die Bibliographie verzeichnet fiir die Kausalsitze 8 Rezensionen in allen fiihrenden Zeit-
schriften (unter anderem Gildersleeve im American Journal of Philology und Kretschmer in der
Glotta); zu den ., Festen™ oben Anm. 12,

) Tore Tyberg, ,Wilhelm Mannhardt — a pioneer in the study of rituals®, in: Tore Ahlbick
{Hms.}., The Problem afﬂl'.l‘uuf. Based on Pﬂpe:r; Read at the Sjmnpmium L3 Rxhgsom Rites Held
in Abo, Finland, Abo und Stockholm 1993, 27 —37.

™y .1 have made great use of the works of the late W. Mannhardt, without which, indeed, my
book could scarcely have been written® ]. C. Frazer, The Golden Bough. London 1890, IX; vgl.
Robert Ackerman, [ G. Frazer His Life and Work, Cambridge 1987, 811.; Robert Fraser, The
Making of the (olden Bough. The Origins and Growth of an Argument, London 1990, 581

1y Cults (oben Anm. 10) Bd, 1, 1.
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chen Sammlung lokaler Kulte — einer ,,Kultstatistik** — insistiert®™). Unter sei-
nem Einfluss hatten W. Immerwahr und vor allem Sam Wide, der sich als Schiiler
Roberts verstand, dann auch Wides Schiiler Per Odelberg einzelne Landschaften

der Peloponnes, wo man besonders altertiimliche Reste vermutete, untersucht™),

Ekk

Mit seiner Aufarbeitung der griechischen Feste folgt Nilsson mithin der Anregung,
die Wide von Carl Robert empfangen und an ihn, seinen ,,Enkelschiiler", weiterge-
geben hat; als solchen bezeichnet sich Nilsson denn auch einmal gegeniiber
Wilamowitz'"). Doch anders als der rein historisch arbeitende Wide analysiert er
das Material im Lichte der neuen Einsichten Mannhardts, Harrisons und Frazers;
schon die Besprechung des Buchs durch A.-J. Reinach merkte diese Abhéngigkeit
an®'). Nun ist dies freilich keine unkritische Beziehung. Auch wenn Nilsson ausser
den evolutionistischen Grundannahmen auch wichtige Einzelkonzepte — wie dasje-
nige der saturnalienartigen Feste (351.) oder des Jahresfeuers (54) — von Mann-
hardt und Frazer iibernimmt, versucht er doch, weiter zu kommen, indem er (an-
ders als Frazer) nicht in Dogmatismus verfillt, sondern sich den Zeugnissen anver-
traut. Die saturnalienartigen Feste etwa lést er aus dem agrarischen Zusammen-
hang, in den sie Frazer gestellt hatte, weil sie auch Gittern zugehirten, die mit
Ackerbau nichts zu tun hiitten: entscheidend wird so fiir Nilsson das Grundgefiihl
der temporiiren Befreiung und Entlastung, dessen, was spiiter , Ventilsitte* heissen
sollte. Fiir die delphischen Stepteria, die A. Mommsen wie Frazer und Jane Harri-
son als Sithneritual verstanden, betont er die geographische Bindung an das Tem-
petal und liest sie mit Karl Otfried Miiller historisch so, dass Apollon ven dorther
gekommen, der Zug ins Tempetal diese alte Bezichung in Erinnerung halte — und
hiilt als methodischen Leitsatz durchaus richtig fest, dass nicht die Bedeutung, son-
dern die Form eines Rituals konstant sei: Bedeutungen konnen sich verdndern
(154).

Einen zweiten charakteristischen Zug Nilssons hat Wilamowitz angesprochen (er
hat ihn zwar an Carl Robert geriigt, Nilsson hat es aber gleich auf sich bezogen):
,Wer an einen Gott nicht glauben kann, wird ihn nie verstehen™). Nilsson hielt
dem entgegen, dass er eben nur diskursiv und analytisch vorgehen kinne. Das hin-
dert eine emotionale Verbindung nicht, die er selber tiber seine Biographie sucht:

) Carl Robert, in: Ludwig Preller, Griechische Mythologie. 4. Aufl., Bd. 1, Berlin 1894, XIV:
~Dass eine penaue Statistik der Lokaleulte #in dringends Edforderniss fiir die griechische Reli-
gionsgeschichte ist, habe ich seit Jahren in meinen mythologischen Vorlesungen gelehnt™.

¥ Vgl. den Anhang.

M ... der ich durch Wide ein ,Enkelschiiler’ Roberts bin™ im wichtigen Briel vom
3. 1. 1922, Calder, Further Letters {oben Anm. 13) 170.

My Al Reinach {oben Anm. 12) 384,

) Calder, Further Letters (oben Anm.13) 5.165 Nr 10 (Wilamowitz an Nilsson,
3l1. Dezember 1921).
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»Als ich meine Doktorarbeit machte, kamen die Schriften Mannhardts in meine
Hinde, Ich kehrte auf diesem Umweg zu den Gottern meiner Kindheit zuriick. Das
priigte meine Arbeit an der griechischen Religion. Ich kam dazu, mich mit der
Volkskunde meines eigenen Landes zu beschiiftigen ... Volkskunde habe ich im
weitesten Sinne gefasst, also was gewdhnlich Ethnologie genannt wird®”).* Da ver-
steht Nilsson sein Interesse an den agrarischen Grundlagen der griechischen Reli-
gion auf dem Hintergrund der eigenen Kindheit auf dem Hof in Schonen®). Doch
dass der Anschluss an ,die Gotter der Kindheit" iiber Mannhardt geht und dass
Nilsson sein Tun, in Schweden wie in Griechenland, als Ethnologie ansicht, verweist
auf die reflektierende Distanz, die mit der emotionalen Beziehung zusammengeht.
Es beschreibt auch, was Nilsson bereits in den |, Festen' macht.

Doch aus der Distanz kommt Offenheit, aus der Bindung Behutsamkeit: es ist
nicht zuletzt diese Offenheit und der behutsame und doch priizise Blick des Ethno-
logen jenseits von dogmatischer oder emotionaler Befangenheit, die macht, dass
die ,,Feste’* noch immer lesenswert sind. Nilssons Blick lenkt die Aufmerksamkeit
auch auf sperrige Einzelheiten des Materials, er schleift die Zeugnisse nicht ab, bis
sie in eine Theorie passen; das macht, dass die Analyse lesenswert bleibt, auch
wenn man ihr nicht folgt. Das heisst nicht, dass manches iiberholt ist, nicht bloss
die methodologischen Grundpositionen in ihrer evolutioniiren Ausrichtung: doch
die Aufmerksamkeit fiir die Einzelheiten bewahrt die Dinge, die auch fiir eine struk-
turale Deutung, eine die Synchronititen suchende Analyse wichtig sind. Fiir die
Auswahl der Zeugnisse problematischer ist, dass aus dieser Ausrichtung die nicht
mehr haltbare Unterscheidung in religigse und nichtreligiose Feste folgt; das Krite-
rum der Trennung folgt aus dem Evolutionismus: religits sind traditionelle Feste,
nichtreligiés sind alle neueren Feste, in denen ,,immer derselbe einférmige und dde
Prunk ... begegnet". Damit werden Verinderungen, gar Neuschopfungen von Tra-
ditionen nicht mehr denkbar; die Vielzahl der hellenistischen und kaiserzeitlichen
Polisfeste bleibt jenseits des Interesses”). Das hatten schon die Zeitgenossen als
Mangel empfunden: mehr als ein Rezensent wiinschte einen zweiten Band, der die-
se nichtreligitsen Feste hiitte vorlegen sollen. Dass Nilsson angesichts seiner Bewer-
tung dieser Feste ihn, trotz der fortgeschrittenen Materialsammlung, nicht schrieb,
erstaunt nicht; ein zukiinftiges Nachfolgewerk hiitte dies freilich mitzuliefern.

)y Ihbid. S 166ff, Nr. 11 (Nilsson an Wilamowitz, 3. Januar 1922); das Zitat S, 168,

*) .Ich, Nils Martin Persson Nilsson, entstamme einem allen Bauerngeschlecht, das seit den
ersten Jahren des 18, Jahrhunderis auf einem Hof in Ballingsltv im nérdlichen Schonen gesessen
hat — so beginnt die Autohiographie, die 1948 fiir die Ssterreichische Akademie der Wissen-
schaften geschrieben worden war, Opuscula Selecta 3, Lund 1960, IX; von der gewaltigen Esche
im Hof des Guis erziihlt Einar Gjerstad, Scripta Minora (oben Anm. 13) 17.

) Dazu .ﬂ.ngﬁ:lus Chaniotis, ,.Sich selbst feiern? Stidtische Feste des Hellenismus im Epan-
nungsfeld von Religion und Politik®, in: Michael Wairrle und Paul Zanker (Hrsgg ), Stadtbild und
Biirgerbild im Hellenismus. Kolloquium, Minchen, 24. bis 26, Juni 1993, Miinchen 1995,
147 =172,



Zeus,

Eronos und Dia.

Das physische und also das urspriinglichste Gebiet des hdchsten
Gottes ist seine Wirksamkeit als Wettergott. Zedg Ver, vipet, dorpdare,
ovvvéper, o &x Abg Udwp usw. sind Ausdriicke, die alten Sprach-
gebrauch widerspiegeln, in dem sich die Bedeutung des Zeus lebendig
erhalten hat.') Als Wettergott wohnt er auf dem hgchsten Gipfel in
der Nihe; denn um diesen fangen die Wolken an sich zu sammeln
und von diesem bricht das Gewitter und der Regen los. Daher sind
Zeuskulte anf vielen Bergen bekannt, wo er entweder als Berggott
im allgemeinen oder als Herr eines besonderen (ipfels benannt wird?),
und daher ziehen Bittgiinge bei Regenmangel auf einen Berg hinaunf
wie auf den Arachnaion u.a. Dieser Kult des auf einem Berge
wohnenden Wettergottes ist durch das ganze griechische Gebiet so
verbreitet und friigt in der primitiven Regenzauberei, die sich nur
an Zeus angeschlossen hat, und in den hierher gehorigen Festen, die
mehr urspriingliche Ziige bewahrt hahen als seine sonstigen Kulte,
einen so urspriinglichen Charakter, daB es unbegreiflich erscheint, wie
man leugnen kann, daB dies die primitivste und &lteste fiir uns
erreichbare Vorstellungsform des Zeus ist.*) TDaB er den glinzenden

1) DaB sie nur eine aus Homer stammende Metapher sind, kann Gruppe,
G.M. 1102 nicht zugestanden werden. Abhingigkeit von bomerischem Sprach-
gebrauche ist undenkbar z B. bei dem drastischen Witz Aristoph. Nub. 367ff. odd’
fort Zedg, — &ldé tlg Ue; — — — — xaitor wpdrsgor Tow Ji' dindds duny dik
xodxivov obgeiy. Das ist verzerrter Volksglauben; lebendig ist er in dem Gebet
der Athener bei Regenmangel M. Anton. &ls davrdy B, 7 doov, Jooy & @ils Zeb
xavd ©iis dpovpus vdy Adnvelwy xel tdv mediov, das rbythmisch, also echt.
rituell ist (Norden, Kunstprosa 1, 486).

2) "Tyuovog, éxpulog uew. Lange Listen solcher Namen bei Gruppe, G. M.
1108 A. 2, 1104 A. 1; P-R. 116 A, 11,

8) Der Versuch von M. H. Morgan, Greek and Roman raingods and rain-
charms, Transact. of the Amer. Philolog. Assoc. 32 (01) 88ff., den Regenzauber
als eine splite Neuerung darzunstellen, weil er erst in nachalexandriniacher Zeit
erwhhnt wird, kann nicht verfangen. Vgl. die treffliche Hezension von Knsack,
B.Ph, W. 1904, 463ff. DaB der Regenzauber so zih festgewurzelt war, daB das

Nilesson, Griechische Feate. 1



2 Zeus.

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

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

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

Christentom ibn samt eeinem beiligen Stein dbernchmen mubte, zeigt der von
Usener, Rh. M. 60 (956) 148 hervorgezogene Bericht ans dem Leben des heiligen
Paulus 4, j. (aus Milet), Bei dem christlichen Schriftsteller ist es natiirlich nicht
.ergichtlich, welchem heidnischen Gotte der Bittgang einmal gegolten hat, aber
fiir Zeus paft alles: Hohenkult, Bittgang wegen Regens, lapis manalis wie
die Méimidog mévea in Elis (Lykophron, Alex. 169 nebst dem Kommentar des
Tzetzes). — Eine interessante Darstellung des Zeus als Regengott bietet die
ephesische Miinze bei Overbeck, Gr. Kunstmyth, 2, 226f,, Tf. 8, 22; Head, Greek
coine of lomia, B. 79, Tf 18, 9.

1) Der germanische Zin kommt in Wegfall. 8. iiber die ganze Frage
die besonnene Behandlung von Kretschmer, Einl. in die Gesch, der gr, Sprache 781f.

2) 0. Kern, Anfiinge der hell. Religion 23f.
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Fiirsten, die die Herrscher der Burgen in der Phthiotis und in
Thessalien waren. Diese Fiirsten schufen den alten Berggott auf dem
Olymp nach ihrem Bilde um: Zeus ist der Gott der hellenischen
Ritterzeit und nach dem Bilde dieser Fiirsten und Ritter mit jedem
Zeichen koniglicher Macht ausgestattet worden. Vor allem hat aber
dann zu seinem Siege in der bunten griechischen Gotterwelt der
Genius der Dichter geholfen, denen wir das Ritterepos der Ilias ver-
danken. Durch Homer, dessen Lieder in allen griechischen Landen
ihren Nachhall fanden, ist Zeus der offizielle Gott aller Hellenen
geworden, und in seiner Gestalt sind all die verschiedenen Berggitter
der einzelnen Landschaften zusammengeflossen® (a.a.0. 8. 24).

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

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

Zug zgu Zeus Hyetios.

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

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

In Antimachia auf Kos gab es ein xowdv év cvpmopsvdvrov
mepe At " Yériov, das ein Ehrendekret ausgestellt hat!) Man zog
also in feierlichem Zuge zu Zeus; sein Heiligtum lag nach der Sitte
auf irgend einer Hohe. Es war ein Fest, denn das xowdér lobt
Nikagoras und Lykaithos, weil sie die Charge der émipsfuvios freiwillig
auf sich genommen, das Opfer an Zeus erneuert — es sollte also
regelmiiBig wiederkehren — und bei diesem AnlaB die Demoten be-
wirtet hatten. Der Kult ist also ein Demen- und kein Vereinskult.
Dittenberger z. St. meint richtig, daB er dem Demos gehiorte, daB
aber jeder, der wollte, teilnehmen durfte.?) xowwdv bezeichnet somit
hier keinen Verein, sondern die Festversammlung, die die Fest-
leiter ehrt.*)

Foeat des Zeus Klarios und Eeraunobolos.

Zeus Klarios hatte ein jihrliches Fest bei Tegea auf einer An-
hiohe, die nach ihm benannt war.‘) Nun spricht das Priskript einer
aus Tegea stammenden Biegerliste von einem olympischen Feste des
Zeus péyorog xel xspevvofidlog®); das Fest muB tegeatisch sein, da
die meisten Sieger ausdriicklich als Biirger bezeichnet werden. Bickh hat
z. 8t. die Schwierigkeit hervorgehoben, daB Pausanias den Zeus Klarios
nennt, die Inschrift aber andere Beinamen gibt, und scheint an der
Identitéit zu zweifeln. Ich glaube, daB die Schwierigkeit nur scheinbar
ist, Was Klarios bedeutet, ist unbekannt; Pausanias erzihlt aber
a. a. 0., daB die Lakeddmonier einmal an diesem Feste einen Uberfall
auf die Tegeaten geplant hatten, diese aber dadurch gerettet wurden,

1) Paton and Hicks Inscr. of Cos Nr. 382 =S3IG*736 — — — idoke tén
xowd[t] tdy svpxoprvivray mapi Jlla "T)éreor — — — (81) ypevi[pe]vor dme-
pirior ebrexdyyedror, td e leok iddvoey rd[i] Jil xel dveveasavro viy Fvolay
w0 idg, =l vav dmodoyalv f|moreavre vy dapordy xal [v]dv &lloy maveor
dbimg v@|v &)edv xcl.

2) 8. 2. 18 rér dllov mdvrov.

8) Vgl. das wowdr owvwidgroy tadw "Ellsppav tov ely ITlarnds cvwidvror
IG VIO 2509,

4) Pans, 8, 63, 9 To dt yaopiov rd dypnlér, dp’ o xel of Jopol Teyadreg
eloly ol mwodlol, wmclefrar ply Juds Klawglov. — — — Hyover Ot fopripy wbrdde
Teyeirer v Fros.

5) CIG, 1618, "Ev &y[d]ec vois ‘Olvpmiaxals Fid peyidre xal xspavvofdle
Adid évaredupbvorg éxoploavro rob(g] erspdy[o]vs. Namen folgen.
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daB Schneefall und Kilte eintrat, von der die Lakedimonier hart
mitgenommen wurden; die Tegeaten schiitzten sich dagegen durch
das Anziinden eines Feuers. Das Geschichtchen kniipft an Kult und
Fest des Zeus Klarios an, der sein Volk errettete, und zeigt, daB er
Wettergott war. Vielleicht wurde bei dem Fest ein Feuer angeziindet.
Ein solcher ist auch der in der Inschrift erwiihnte blitzschlendernde
Zeus. Der Beiname hat poetischen Klang; die Tegeaten oder der
Verfasser der Inschrift haben ihren alten Zeus mit dem volltinenden
neuen Beinamen ausgestattet, um ihn und sein Fest aufzuputzen.
Das Beiwort 'Olvpmiaxois zeigt wie gewdhnlich an, daB die Spiel-
regeln den olympischen gleich waren.

Fest des Zeus Astrapsaios.

Als Gewittergott hat Zeus ein mehrtiigiges Fest in Antandros,
iber das wir nichts Niaheres wissen.!) Ob ein Zusammenhang mit
dem im Inneren von Kleinasien heimischen Zeus Bpowr&w, auch Zeus
Bgovtév xel dovodnror®) genannt, vorliegt, ist nicht zu entscheiden,
aber miglich.

Zug zu Zeus Akraios®) auf den Pelion.

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

1) Hev. Arch. 1854, 2 8. 49: ¥doke ¢ Povlfi xel td dfuw ‘deresdoior ore-
gevdduer Tolvepdeny — — — =f) meory s foprijs Jidg Asrpunaiov,

2) So in einer lykaonischen Imschrift A. M. 13 (88) 235 Nr. 1; bes. viele
Votivinachriften ans Phrygien A. M. 25 (00) u. a.

8) Mss. dxrafog bei Heraklides =Ps. Dikaiarchos 2, 8 (Geogr. min. ed.
Miiller 1,107; F.H. G. 1,98) #x" &xpug d2 rijs vo¥ dpovg (Pelion) xogvgfs sxnlaidy
fori xalotpsvor Xetpdwior xal Jidg dwpalov lepdr, ' § xord xvvds dvarolny xard
0 dxpardratoy safpe dvafoivover rady molirdy oi fxipavicraror wel raly flixicg
dxudlovres dmdeydivees €xl ot isplag, drelwcpivol xddia roimone xewd: rolofroy
ovpfaiver €xl vod dpovs vo Yhyos slwer; in dupalog pgelindert von Mézidres,
Archives des missions scientifiques 3 (54) 266 (so0 auch Osann und Fuhr) nach
gwei in einer Kirche in Makrinitza anf dem Pelion gefundenen Inschriften Nr.4a.a.0.
ist eine Opferverordoung, wovon nur iibrig ist Z. 1 — — — — rd& levxd dldninpa
————— Fi])eodon @ Fedr wal va Klla té {difdpere xadas [medrepor
£]yivsro; daranf folgt eine Vorschrift iiber den Verkaunf der Hiute am 16. Artemision
im Beisein des Archonten und des Priesters des Zeus Akraios; aus den folgenden
zwei liickenhaften Zeilen scheint wenigstens hervorzugehen, daf der Ertrag an
Zeus Akraios fiel (Diese Inschrift ist auch abgedruckt A. M. 7(82) 72f. la von
Lolling, der sie irrtiimlich mit der Orakelinechrift des Apollon Koropaios ver-
einigen wollte) Nr. 8 3. 265 ist ein Ebrendekret, in dem der Priester des Zeus
Akraios unter den Antragstellern auftritt.
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Kiihlung zu erflehen in der Zeit der griofiten Hitze bei dem Aufgang
des Hundssternes. Fiir den Zug auf den Pelion ist dieser Zweck
nicht auvsdriicklich bezeugt, aber ans dem Zeitpunkt und dem damit
schon im Altertum zusammengestellten keischen Gebrauche zu er-
gchliefen. Die Teilnehmer an dem Zuge nach dem Heiligtume des
Zeus Akraios anf dem Pelion sind in frische Widderfelle gehiillt. Es
liegt nahe, hier an das vielbesprochene Aidg xcidiov zu denken, das
in verschiedenen Sithnriten zur Verwendung kam.') In diesem Zu-
sammenhang ist jedoch eine andere Analogie wichtiger, die Ver-
wendung von Tierfellen im Wetterzauber. Die landwirtschaftlichen
Schriftsteller erwithnen o6fters, daB Felle verschiedener Tiere gegen
Blitz und Hagel schiitzen. Ebenso ist das Schaffell im Dienst des
stiirmenden Zeus (Meatudsryg), der seinen Namen dem stiirmischen
Wintermonat Maimakterion gegeben hat, urspriinglich nichts als
Wetterzauber; da es aber als ein kathartisches Atdg xwdior anfgefalt
wurde, erhielt auch Zeus Maimaktes kathartische Bedeutung und wurde
der Antipode des Zeus Meilichios.*) Besonders deutlich tritt dieser
Zweck hervor in einer Erziihlung von Empedokles®), obgleich sie durch
Unverstand getriibt und rationalistisch ausgelegt ist. Als die Etesien
einmal allzu heftig bliesen, soll er Eselshiute auf den Berggipfeln
oder um die Stadt Akragas ausgespannt haben, die Winde einzufangen.
Der alte Wetterzauber mit Tierfellen war also auch auf Sizilien
heimisch und hat sich hier an den Wundermann Empedokles geheftet.
Er 1ifit sich auch bei vielen fremden Vilkern nachweisen) Da also
die Leute zur Zeit der groBten Hitze, in Widderfelle gekleidet, zu
Zeus auf den Berg Pelion ziehen, dienen die Felle dem alten Wind-
zauber, den wir bei derselben Gelegenheit auf Sizilien ausgeiibt finden.

Opfer an Zeus Ikmaios.

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

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

2) Diese Auffassung kommt zum Ausdruck in der Hesychglosse Maipdxeng.
petdiyeog, neddpaiog.

3) Diog. La. 8,2,60 ooy worl dypodpds mvevdavieoy os toby xapmovs
lopdvacdar, xeledoag Svovg Enduwpfivar wal doxobg morfjoar mepl robe Adgove
xel tieg dxpopsles dfreivs woos 0 cvlleflely 1o aveipe’ bifarrog &2 Kolvoavépar
xAndivar. Vgl Suidas s.v. 'Egmedoxific und Clem. Alex. Strom. 6, p. T63f. P.

4) 8. u. a. Wide, LK, 27, A. 2.
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wiihnt.!) Hyginus verbindet die Sage mit derjenigen von Ikarios, was
vermutlich eine #duBerliche, aus Eratosthenes stammende Verkniipfung
ist?), Varro mit dem Tod Aktaions; sonst stimmen alle Berichte in
dem Aition iiberein: als die Etesien einmal aufgehort hatten oder noch
nicht wehten, hat Aristaios, um die Gluthitze der Hundstage abzuwehren,
das Opfer eingerichtet. Ob von Anfang an der Stern Sirius auch
Opfer empfangen hat, wie Apollonios und nach ihm seine Scholien
berichten, mag dahingestellt bleiben®); jedenfalls ist Zeus Ikmaios
ein rechter Wettergott. Sein Altar liegt auf einem Berge (Apol-
lonios 2, 5256 év offgsewv), von einem Tempel ist hier ebensowenig wie
auf anderen (ipfeln die Rede. Sein Name zeigt, daB er vor allem
der Regen- bzw. Tauspender war, wie schon der Scholiast erkldrt.?)

Eine merkwiirdige Nachricht haben ferner die Scholien®) be-
wahrt: daB die Feiernden den Aufgang des Sirius bewaffnet abwarteten
und ihm opferten. Sirius scheint an Stelle des Zeus eingedrungen
zu gein. Wenn Nonnus wirklich aus Kenntnis der Kultsitte schopft, be-

1) Apollon. Rh., Argon. 2, 5181

fuog &' otpevoler Mivaidag Epleye vijdoug

Zelgrog, ot & Exme dnpor Eqy &xos dvvadrpory,

rijpos tovy Exdeooay dpnpostvrys "Exdrow

Aowwod diebnrijon. Mmey & Oye morpds dperui

Diny, fv 0k Kéw xarvevasearo, ady dysipas

Huppddior, roinép re Advedovdig sl pevédlne:

ek Popdr moinee piyay Awbe "Inpcloto,

ispet v sf Eppekew £y obigeary dorépe xelve

Zriple, -:tﬁf-.iﬁ TE Kpavfﬁy i, volo & Eunre

yaicr Emupdyovier ferjowar dx dids adpeut

fware redapdxovea. Kéw & Fre viv legijes

drroléar mpomdpordts Kuvvos pélover Svmldg,
mit Bchol. zu 500, z. T. wiederholt zu 528; vgl. Nonnue, Dion. 5, 269 ff., Hygin.
astr. 2, 7; kurz erwihot von Theophr. de ventis 14 und Clem. Alex. Strom. 6,
p. 168 P. Diod. 4, 82 und Varro bei Probus zu Verg. Georg, 1,14 lassen Aristaios
zur Abwehr einer Pest opfern.

2) Maass, Anal. Eratosth. (= Philolog. Untersuchungen, herausgeg. von
KieBling und v. Wilamowitz 8) 8. 122.

3) Heraklides Ponticus bei Cic. de div, 1, 57, 180" erziihlt, dab die Keer in
dem Aussehen des Hundssternes bei seinem Aufgang ein Vorzeichen fiir die
Gesundheitszustinde des kommenden Jahres erblickten.

4) Bchol zun Apollon. Arg. 2, 524 duog "Ixpeiowo: fvexe tig Ixpados. #v rj
Kéw d¢ doruv lepov Aidg "Inpaiov, rovedort didypov.

5) A. a 0.2u 500 =528 drvoporédnoe y&o rvoic Kelowg nur’ fvicvrdy per’
oxlav fxirnesiv tiy fxiroliy tod Kuwdg xal 8dewwr adrd Die Bcholien schreiben
beharrlich K& und Keors statt Kéw und Kelog.
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stand das Opfer aus einem Stier und dem Mischtrank Kykeon, in
den besonders Honmig hineingetan wurde'), die eigentliche Gabe des
Aristaios,

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

Lykaien,

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

1) Nonnos, Dion. 65,2701
nel dibg 'Inpaloe Pvadex fopdy dydpag
afpare Taverin yluxegihy émeyedare Aoifiny
motxfle gorrakfne émfope ddpe pelicons
wldjowe Gfpd xdxelle prlixpdfrov wvxedyos.
2) Studniczka, Kyrene 1331,
3) Nach dem Vorgange K. O. Miillers, Dorier 1, 281; Paus. 8, 38, 2.
4) Vollstindige Bammlung der Belegstellen bei Immerwabr, Kulte und
Mythen Arkadiens 1ff.; ich fithre nur die bedeutungsvolleren Nachrichten an.
&) Platon, Minos p. 8156 C; Theophrast bei Porphyr., de abst. 2, 27;
Paus. 8, 38, 7.
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wandlung Lykaons wider!) Pausanias 8, 2,6 fiigt hinzn, daB, wenn
der in einen Wolf Verwandelte sich zehn Jahre des Menschenfleisches
enthielt, er die menschliche Gestalt wiedererlangte, was nach 6,8, 2
mit dem Parrhasier Damarchos geschehen sein sollte. Plinius 8, 34
erzihlt dieselbe Geschichte (aus Agriopas), obgleich der Name bei ihm
Demaenetus lantet; offenbar ist irgendwie eine Korruptel untergelaufen.
Aus einem anderen Schriftsteller, Euanthes, berichtet Plinius eine
zweite arkadische Werwolfsgeschichte: aus dem Geschlechte des Anthos
wurde einer ausgelost, der, nachdem er seine Kleider an einer Eiche
aufgehéingt hatte, zum Wolf wurde und unter den Walfen neun Jahre
lebte.*) Diese Erzihlung darf nicht mit der lykiiischen zusammen-
geworfen werden, wie es z. B. von Mannhardt geschehen 1st.

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

1) Platon, rep. p. 565D radrdv &pfnyrae dpdy 6 mposrdryg tir v 1o pode,
B¢ wepl v &y ‘doxadic o rob dwg rob Aveciov lepdy AMyirar; — wlg, ¥pn. —
dg &ox & yevoduevos tob dvdewxivov omldyyvov v Hllows &lhew legeiov fvds
fyxavarerpnudvov, dvdyxn 7 rodro Lixe yerdofar. Vgl Polyb. 8,18,7 u. a.

2) Beide Erzihlungen anch bei Augustin, Civ. Dei 18, 17 aus Varro.

8) Lykophron, Alex. 15%f. und Tzetzes z. St.
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einerseits der Zeus Lykaios mit dem Menschenopfer, anderseits der
Hihen- und Regengott.

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

Fest des Zeus Laphystios,

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

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

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

2) Paus. 9,34, 6; die Opferung des Phrixos wurde hier lokalisiert.

3) Herodot 7,197 8g &» 1) tod yéveog rovrov mpeofirarog, rolre émirdfavres
Fpyeodae vod Inivov adrol gulexds Eyovar — — —, fiv 8% foéldy, odx Fore Oxwg
Ietoe mply 7 Sdaeodar pélly — — — — dg Hdeval ve dEsjyovro ordppant mis wuxa-
ofels xal dg obv mopxf LEaydel;.
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liegen.!) Der feste Punkt ist der Opfertod eines Athamantiden; der
Kern der Sage, an den sich andersartige Bestandteile angesetzt haben,
ist das Aition, das ein auf dem Geschlechte des Athamas lastendes
Menschenopfer erkliren soll. Die gewthnliche Version erzihlt, daB
Phrixos, der Sohn des Athamas und der Nephele, geopfert werden
sollte, aber Herodot a. a. 0. liBt Athamas selbst zum Opfer werden,
der dann von seinem aus Aia zuriickkehrenden Enkel Kytissoros ge-
rettet wird. Da aber die Riickkehr des Kytissoros aus Aia die Flucht
des Phrixos voraussetzt, liegt hinter dem herodoteischen Bericht die
Form, die Sophokles in seinem Athamas der Sage gab. Er laBt
Athamas geopfert werden, weil Phrixos dem Opfertod entflohen war,
setzt aber Herakles an die Stelle des Enkels.*) Ein anderer fester Punkt
der Sage ist der AnlaB des Opfers: Diirre, MiBwachs, Hungersnot.
Herodot sagt, daB die Achéer sich einer Stthnung (x«8«ouds) unterzogen;
das linft aber auf dasselbe hinaus, denn eine auBerordentliche, be-
sonders mit Menschenopfer verbundene Siihnung wurde gerade in der
groBten Landesnot vorgenmommen. Die einfachste und #lteste Version
hat Pherekydes®): daB Phrixos bei einem MiBwachs sich freiwillig
zum Opfertod angeboten hatte; so auch Hygin, fab. 2, der zuerst den
Athamas sich weigern l1iBt, aber diese Version mit der gewihnlichen
gedankenlos zusammenwirft,

Dieses einfache Motiv ist dann verschieden ausgestattet worden.
Die landliufige Sage ist die von der bosen Stiefmutter, die den Mib-
wachs und die Opferung dadurch herbeifithrte, dab sie die Frauen das
Saatkorn zu rdsten veranlaBte. Hygin., astr.2,20 liBt Phrixos gegen-
iither der Frau seines Oheims den keuschen Joseph spielen. Eine ein-
fachere Version ist, daB die verstoBene Nephele aus Rache die Diirre
sendet.!) KEs erhelli, daB alle diese Varianten nicht zu dem alten
Bestand der Sage gehiren.

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

1) Vgl K. O. Miiller, Orchomenos 161 {f.; Frazer G. B.* 2, 34 if.; Seeliger in
K. L.s v. u. a.

2) In der Tragidie Athamas, s. Schol. zu Aristoph. Nub. 257.

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

4) Schol. Aristoph. Nub. 257 aus Sophokles’ Athamaa.

6) Z. B. K. 0. Miiller, Orchomenos 171 u. a. Das Schol. zu Apollon,
Argon. 2, 653 zov Ppiloy daediédenrac 0 Jupoxog ely Kolyovs mopevopsvov' gudl
ot dxel spapectivar td Adagverie diu, xel péypr tod viv fre rav dpifov



12 Zens.

ist aber entstanden, bevor das Menschenopfer abgeschafft wurde.
Einen wichtigen Fingerzeig scheint Seeliger R. L. 1,674 zu geben,
indem er den Zug zu Zeus Akraios auf den Pelion vergleicht, bei dem
die Teilnehmer mit Widderfellen bekleidet waren. Hierdurch ldBt sich
erkliren, daB das Vlies eine so groBe Rolle spielt; doch kann der
Mythos nur durch Ausatattung mit anderen Sagenelementen seine
jetzige (estalt erhalten haben.

Das Verstiindnis des Opfergebrauchs hat am energischsten Frazer
a. a. 0. angestrebt. FEr reiht ihn teils an die semitische Sitte an,
alles Erstgeborene dem Gott zu opfern'), teils an die von ihm.so
stark hervorgehobenen Gebriiuche, den Priesterkonig nach dem Ver-
Jauf einer gewissen Zeit zu titen; er erinnert daran, dal der Priester-
konig oft fiir Wetter und MiBwachs verantwortlich gemacht wird.
Es scheint fast, daB gerade dieses letzte der springende Punkt ist;
denn das Aition bezeichnet in allen Varianten einstimmig Diirre und
MiBwachs als AnlaB des Opfers. Wenn dem so ist, kann das Menschen-
opfer mit Herodot als Siihnritus wie das Toten des Pharmakos an-
gesehen werden, es kann aber auch in Verbindung mit dem Wetter-
gott Zeus gebracht werden, und das ist wahrscheinlicher. Wo
Zeus Laphystios in Alos wohnte, ist unbekannt, bei Koroneia wohnte
er auf dem Berge Laphystion. So wird auch der redende Name
Nephele verstindlich. Wenn das ibg xwdior verwendet wurde, kann
das nicht nur ale Siihnritus, sondern auch als Wetterzauber aufgefabt
werden (5. 0. 8. 8). Aber hier wie in dem lykiiischen Kult hindert
uns die Unzulinglichkeit des Materials, gesicherte Resultate zu
erlangen.

Homoloien.

Ein Kult, der einmal groBe Bedeutung gehabt haben muB, ist
der des Zeus Homoloios; sehr wenig aber ist __ﬁhrig. Der Monats-
name Homoloios in Thessalien, Biotien®) und Atolien zeigt, daB er

dxoybvar slcibvar els to movravelov Exeldbvra rivé Exvovolog td slpnuéve Al bhat
man auf den Ersatz des Menschenopfers durch ein von einem Athamantiden
verrichtetes Opfer bezogen; es liegt aber die gewdhnliche Frziiblung vor, nur
war die Vulgata bes. durch die Einschwiirzung von rér xguér arg entstellt. Die
Erklarong Frazers, G. B.? 2,87 A. 8, daB dieses Opfer von einem jiingeren Bohne,
nicht von dem Hltesten, dem Opfertod anheimgefallenen, verrichtet wurde, ist also
auch hinfillig.

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

2) Vgl auch Steph. Byz.s. v."Opddn — — Zebg 'Opoldios mipdras v Boioria.
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in diesen Landschaften heimisch war. Sein Fest hatte Aristodemos
der Thebaner behandelt'); es wird auch in einigen Siegerlisten ex-
wihnt?) Da Aristodemos sich ganz besonders mit thebanischen Alter-
tiimern beschiftigte, darf man annehmen, daB die Homoloien in Theben
gefeiert wurden, wo der Kult bestand und ein Tor das Homoloische
hieB. Der Beiname ist am besten mit demselben Autor von dem
Berge Homole oder Homolion herzuleiten, der zu Ossa gehdrt.) Der
Kult hat einmal weit um sich gegriffen — Perrhaebien ist der nord-
lichste, Theben der siidlichste Punkt — wurde aber spiter durch den
thessalischen Berggott vom Olympos véllig in den Schatten gestellt.*)

Opfer an Zeues Chthonios und Ge Chthonia und an Zeus Buleus,

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

shyeadar 3t Al gdovie, dnpirege & dyep

éntelda foiftery dnpifreges lepow dxzie,
Als soleher erhdlt er zusammen mit Ge Chthonia, die neben ihm wie
eine Abstraktion aussieht, Opfer am 12. Lenaion auf Mykonos®) DaB
die unterirdischen Michte hier nicht als Totengétter oder Seelen-
beherrscher empfunden sind, erhellt daraus, daB das Opfer verspeist
wird.?)

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

1) Urspriinglich ane Alexandrien. Man nimmt an, daf seine Bearbeitung
thebanischer Altertiimer ihm das thebanische Biirgerrecht verschaffte, und daB er
gich in Theben aofgehalten hat, Susemihl, Gesch. der alex. Litt. 2, 158. Vgl
Schol. Theokr. 7, 103 ‘Opdiag 8% Osrradles Spos o "Epogos xul ‘dpiarddnuos &
Onfuiog fv olg lorvopsl mepl =ilg foprily tdv "Ouolwiwy, zel ITivdepog fv zoig
‘Txopyijpadiy. 2) 8. Index zn IG VIL

8) Btrabon 9 p. 448; Paus. 9, 8, 6; Steph. Byz. s v., Foucart B. C. H.
3(19) 181 f.

4) DaB auch Demeter an den Homololen teilbabe (zuletzt P.-R. 788 A. 4),
ist eine willkiirliche Annahme; vgl. Welcker, G. G. I, 391.

5) 8. L G.* 615, v. Prott, F. 8. Nr. 4 Z. 241, [d|vedexdrer diovdowr Anvsl
frrioeor, — dmi(o] wa(p)midy Sl XPowiwe, I'ifis XPowip degra pélava frijorfa].
Evor ob Pps, Juwiodor atrod.

6) Uber die Bedeutung von deprk, hostin pelle spolianda, s. Stengel,
Herm. 39 (04) 611 ff.
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Buphonien.

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

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

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

2) A, a. 0. 399 ff. Er hat seine Zuetimmung zuriickgezogen in dem (an einen
falschen Ort geratenen) Artikel Dipolieia in P.-W. Der Grund, daB von Dipolien
in anderen Stanten nichis berichtet wird, ist nicht zwingend. Die Geschichte
atebt bei Porphyr. de abst. 2,20 f
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einen Pflug angejocht und Gericht iiber den Totschlag gehalten, in
dem die Wassertrigerinnen die Schuld auf die Schleifer schieben, diese
anf den, der das Beil gereicht hat, dieser auf den Schlichter und
dieser auf das Opfermesser, das verurteilt und in das Meer gesenkt
wird. Der eigentliche Titer, der fovrvmog, fehlt in der Reihe; daraus
wie aus der Flucht des Sopatros kann man entnehmen, daB er nach
der Tat entfloh.?)

Der attische Kultgebraunch stimmt in allem Wesentlichen iiberein;
daB hier nur ein Stier um den Altar herumgefithrt wird, ist wohl nur
spiitere Verkiimmerung; urspriinglich wird auch hier einer aus einer
groBeren Zahl durch das Fressen von den Opfergaben (hier Getreide-
kérner) sich als das Opfer bezeichnet haben.

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

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

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

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

Opfer an Zeus Askraioa.

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

1) Die Menschen sind unter Kronos Vegetarianer, Varro, de re rust. 3, 15, in
dem goldenen Zeitalter, Ovid, Met. 1,103 ff.; vgl. R. L. 2, 1459,

2) Die Meinung, daf der Ochse Reprisentant der Wachstumsgeister sei,
ist von Mannhardt vorgetragen M.F. 68 #, ond unter Anfilhrong neuner Ana-
logien aufrechterhalten von Frazer, G. B.* 2, 204 fff Als Titung des Totem-
tieres und ritnelles Mahl wird der Brauch erkliirt von Robertson Smith, Rel der
Semiten, 283 f. und Encye. Brit. s. v. Sacrifice.

8) Apollonios der Paradoxograph c. 13 p. 107 Westerm, & ‘dlixapradai
Pvolag rvdy th Al th Aoxguio ovveslovpdyng &yélny alydy &ysoder mpd Tod
iepod xal lorecPer tdv di xcrsvydy dvrrshecPucdy mpofleivery play alye dmd
pndevds Gyopévnr xal mgosdpyecfer td Popd, tiv I lsplx lafdpevor alris
xerdiliepely,
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vielleicht lydischen Ursprungs.!) Derselbe Gott wurde in dem benach-
barten Pedasa verehrt. Das Epitheton ist nicht direkt iiberliefert; die
Einzelheiten schlieBen aber jeden Zweifel aus.?) Die Ziege tritt hier
nicht von selbst zum Altar hin; daB sie das vom Gott erlesene Opfer-
tier ist, zeigt sie hier dadurch, daB sie den siebzig Stadien weiten
Weg nach dem Heiligtum ruhig und von der umgebenden Menge
ungestiirt zuriicklegt. In dem Heiligtum gab es zwei dem Zeus heilige
Raben; auf Miinzen von HalikarnaB sehen wir einen birtigen Gott
mit Strahlenkrone zwischen zwei Bivmen, auf denen je ein Vogel
gitzt; die Darstellung ist mit Recht auf Zeus Askraios bezogen
worden®) und gibt genau dasselbe, was Pseudo-Aristoteles aus Pedasa
erzihlt. Die nach dem Aussehen nicht zu bestimmenden Vigel auf
der Miinze sind also Raben. Da der Rabe ein Sturm- und Regenvogel
istY), geht hieraus hervor, daB Zeus Askraios auch ein Wettergott ist.

Fest des Zeus Polieus suf Eos.

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

1) Plat., animine an corp. aff. pei. p. 501 F ‘doxpaip Al Avdioy weprby
&mopyds pépovree in einem Zusammenbang, der auf einen lirmenden und
orgiastischen Kult dentet. Hes, doxpe’ dods d@xaemog 4Bt vielleicht eine intime
Verbindung mit einem Baumkultus ahmen. Auf Minzen der Kaiserzeit aus
HalikarnaB erscheint der Gott zwischen zwei Eichen; aul jeder sitzt ein
Vogel, & u.

2) [Aristot.] mirab. 137 é» vj) IIndadle vijs Keplus fvole vd Sl overeleiran,
v § mépmovary alyd rwve, megl fiv Fovpaordy vl guor yiyvesdar.  Padifoven yip
ix nnﬂéﬁm sradiovg fﬂﬂ'ﬂp:ﬁ:oyrﬂ a’ Exi.uu wollod rod Sewpotrrog obirs Frerep-
pdtrerae wucrd Ty wopelay obe’ (wrpdmerar ti)g ddod, dedepdvny N ayowvie
moomopeverc tob oy lepowsdwny Eyovros. Davpasrov & dorl xal o Fdo =dpanag
elvar due vélovs mepl vo vod ids lepdw, EMhow O pndéve mposivar mods Tow
roxoy xcl tov Frepov alrdy Epeww 1o mpddder ol reagilov levxdw,

3) Cat. of Greek Coins in Brit. Mus, Caria usw. 8. 111 Nr.88. Vgl. Class.
Rev. 17 (08) 416. Aunch abgeb. bei Head-Sworonos, 'lsr. vopeep. Tf. 4.4, 7. —
Aus der Kaiserzeit.

4) Gruppe, G. M. 820; Otto, Pbilol. 64 (05) 183 f. u, 191,

5) Paton and Hicks, Inscr. of Cos Nr. 37; wv. Prott 5. 7 Nr. 6; BIG? 616; die
Inschrift ist zu lang, um in extenso angefilbrt zu werden.

6) Nach dem 5. 22 A. 1 angefiihrten Fastenfragment Z. 12,

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

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

1) So nach der trefflichen Ergiinzong von Bechiel Z. 18 f. «684[s xpiv]orri.
Freilich mdchte man gern wissen, welche wlfima rafio man ergriffen hat,
wenn die Tiere eigensinnig waren.

2) Z. 91 6 at lepebe xe[?]fode [wap] t[dy] rodwelar Eyov rafy ovo]i[a]sr
iy iepdy, vol Ot lsp[oxorol Exar]ion vig rpaméfas. Die Ergiinzung csro]i[é&]y von
Wilamowitz, Rh. M. 52 (97) 188 A. 8, ist wahrscheinlicher als die von Hicks
puck|A[ec]w.
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Opfer an sie sind daher gleich nach den jetzt erwiihnten eingeschoben
Z. 19—23. Das entscheidende Wort ist leider nicht ganz leserlich:
Sderar d¢, al péy xe YIIO . .. EI; gewohnlich ergiinzt man dwoxvie,
und Hicks meint, das auf dem Abklatsch gelesen zu haben; es diirfte
richtig sein, eine andere Erginzung wird sich schwerlich finden lassen.
Da der ganze Ritus hier wiederholt wird, kann durch dmoxdysr nur
kurz das Zeichen angegeben sein, wodurch das zu opfernde Tier er-
kannt wurde'); es bestand also darin, daB das Tier den Kopf
senkte. Omosxvmrery wird z. B. von einem trinkenden Rind gesagt.
Es war also nicht notwendig, daB das Tier wirklich von den
auf dem Tisch liegenden Opfergaben kostete, es geniigte schon,
dall es sie anschniiffelte; also eine der gewthnlichen Erleichterungen
des Ritus.

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

1) v. Prott F. 8. 8. 22 , s bos electus caput demittit, non lovi sed Vestae
immolatur” ist unmiglich; das dem Zeus zu opfernde Tier ist ja schon

ausgewihlt.
2} Daher ist die Erginzung v. Protts Z. 38 cop fodr xa[8ale]ovrar Salld:
xeet [xd]a(d)f (?) die beste; das letate Wort sehr zweifelbaft.

2.
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Opfergaben beigegeben, Weibhrauch, die Opferkuchen, Spenden und
Binden. ")

Das Tier wird weggefiihrt, und jetzt geht man zu einem Fest-
mahl in dem (emeindehaus, bei dem die Hieropoien den Priester
und die Herolde bewirten. Das Mahl findet nachts, d. h. vom Abend
an, statt. Der Priester befiehlt hier den Beteiligten, sich diese
Nacht des geschlechtlichen Verkehrs zu enthalten, ein Verbot, das von
den Herolden dem Flotenspieler mitgeteilt wird. Auch werden die
Vollstrecker des Opfers ausersehen. Die Herolde sollen einen aus
ihrer Mitte zum opayeds erwihlen, der den tddlichen Streich zu
fiihren hat. «lpdofm & lewpsde xrd. Z. 41 steht 7ol &% xdpuxeg
alpelafo Z. 44 villig parallel; in dem nach lagedg bis auf die Reste
.. I.. H verschwundenen Wort ist also ein anderer Kultbeamter zu
suchen, den der Priester aus den Hieropoien erwihlt. Auch wenn
die Buphonien nicht den deatrpds neben dem povrdmog biten, wiirde
man kaum einen anderen Kultbeamten namhaft machen konnen als
denjenigen, der nach der Totung des Opfertieres es zu zerlegen und
das Opfermahl zu besorgen hat. datrpds stimmt aber zu der er-
haltenen Endung % nicht. Die Form darpedc ist mdglich; das stimmt
zu dem erhaltenen ¢ Hiernach wird ein Opfer an Dionysos Skyllitas
zu demselben Tag verzeichnet.

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

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

1) Z. 38 emovdi [y &otvoy] ual xswpoppfvey xel oeé[pue]. Die Heraunsgeber
ergiinzen &xperoy und ord[wp; 8. die Anm. Dittenbergers z. 8t. Ungemischter
Wein kommt doch nicht nur in Eidesopfern vor, s. die Satzungen der milesischen
Stuogergilde Z. 26 (8.B. der Berliner Ak 1904. 8. 627).
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fvdope.') Zuletzt kam eine Spende von drei Bechern Wein. Das
Opfer und die folgenden Vorschriften {iber die Verteilung des Fleisches
kehren in einer anderen sehr verstimmelten Inschrift wieder?) Aus
dieser 1st ersichtlich, daB der Schreiber der groBen Inschrift in
den Angaben von den Anteilsherechtigten Verwirrung gestiftet hat,
indem zwei Bezeichnungen von solchen fehlen. Schon der Text zeigt
Spuren davon, dem liBt sich aber nicht abhelfen. Ebensowenig wissen
wir, was fiir eine Rolle diese gespielt haben: 8vagdgos, wdiyrijs, yalxsis,
xepapsig; besonders reizt das (eschlecht der Negropidar unsere Neu-
gierde; die larpol zeigen, daB wir auf Kos sind. Betreffs der Schmiede
darf man vielleicht an die Beilschleifer in dem Buphonienritual er-
innern; was die Topfer zu tun haben, ist ritselhaft. An demselben
Tage erhiilt die Genossin des Zeus Polieus, Athene Polias, ein Opfer.

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

Feet des Zeus Machaneus auf Eos.

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

1) Die fvdopx sind nach Stengel, Kultusaltert. * 102, vielleicht die nicht
sbgebiinteten Eopfe und FiiBe; v, Prott, F. 8. 8. 28 zieht die Hesychglosse
Evdpure’ ta fvdepopeva dbw tjj xepalf xal rols wosl heran.

2) Paton and Hicks, Inscr. of Cos Nr. 38; v. Prott, FS. Nr. 8, B.

3) In den koischen Gymnasialfesten Paton and Hicks a. a. O, Nr. 43;
v. Prott F. 8. Nr. 13; 8IG*619, Z 1f. — — — lov [Pveia] A xed [Add]vm
ITe [lsadi] Nixa: finden wir ein Opfer (?) an Zeus und Athene Polias, hier Nike
zubenannt. Es liegt nahe, hier nicht an ein selbstindiges Opfer zu denken,
gondern zn vermuten, daB die Epheben, wie so oft, an dem grofen Staatsfeste
teilgenommen haben. In diesem Falle wiire Z. 1 Barpop]fov zu ergiinzen.
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wie dem Zeus Poliens, und ebenso wurde vorher ein Ferkel holo-
kaustisch geopfert und erfolgte eine Ankiindigung. Der Stier wurde
zugleich mit drei Widdern am folgenden Tage geopfert; jedes zweite
Jahr, wenn kein Stier erwiihlt wurde, nur die Widder. Das Opfer
wird von dem Priester der Zwolfgotter verrichtet. Voran geht ein
Voropfer von Gerstenschrot und Wein an dem gemeinsamen Altar
der Zwilfgiotter; es wird von dem Geschlecht der Phyleomachidai
gebracht.")

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

Neben Zeus Machaneus stand eine Athene Machanis wie Athene

Polias neben Zeus Polieus; auch ihr Fest war eine durch das Polieus-
opfer herbeigefiihrte Neuerung, da es trieterisch war.

1) Paton and Hicks a. a. O, Nr. 88; v, Prott F. 8. Nr. 6; 8IG*617. Z. 10T,
fvdendroe Znyvl May[av]qi fodg wolverar vo &Eregov Erog g’ ob wa Fow[r] K[e«]e-
velee, we[da]x]sp rof Barpoplov @ Znvl vée Tlolefii wpiverar, [xal y]o[I]pos
mpoxuvrevetal, wil wmpoxwpioderer =alamep rar Tlolufji.  dvede[x]drar Zywi
Mugerijt Sies voels vékean xel fois 6 wpudrely 10 &regov Fros g’ of = ¥Forme
Hapreice, vo 8t dregov Frog fueg [rlesls vélewe voailra He lapeds ¢ vav dadexe
Gedy xal lspd [x)apéys  Tolros meolderae mde toy xofww]or (sc. Popdy) &
géoover Pvleope[y] idar dlpirwy fuientor, olvor rerderey: yéon It Dvleopayidog
didoree Tod fods dmid, ta[o]ads, tdv dk blor vo Gudr 4 ol & Feoporpia Tapverar
wee[l t6 ovi)|Dog yhon Aepfdvee o i[e]petg oxély xel ddppere. Daranf folgt das
Opfer an Athene Machanis.

2) Wechsel zwischen Jahren mit vollen und kleineren Opfern kommt auch
sonst vor, s. die Satsungen der milesischen Singergilde (8. B. der Berliner Ak.
1904, S.628) Z. 30f Eplerr I var merPdor o — — — — — e
moave’ Free u. 8 95 A1,
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Feat des Beus Sosipolis.

Die Festordnung ist durch eine umfangreiche, im Tempel des
Zeus Sosipolis in Magnesia am Miander gefundene Inschrift erhalten.')
Das Fest zerfillt in zwei Teile, einen herbstlichen und einen im
folgenden Sommer; der erste ist die dvadebis ravgov, der zweite das
Opfer des Stieres. Der schon vorher anf dem Jahrmarkt im Monat
Heraion gekaufte Stier wird am Neumond des Monats Kronion am
Anfang der Saatzeit in feierlichem Zug fiir Zeus Sosipolis vorgefiihrt.
An dem Zug nehmen teil der Priester und die Priesterin der Haupt-
gottin der Stadt, Artemis Leukophryene, der eponyme Beamte, der
Stephanephoros heiBt, nebst anderen Behirden, die bei der Erwihnung
des Gebets genannt werden sollen, der Hierokeryx, der Thytes (Opfer-
schlichter) und zwei Chore von je neun Jiinglingen und Midchen,
deren Eltern noch leben. Ein feierliches Gebet wird von dem Hiero-
keryx hergesagt, unterstiitzt von dem Priester und der Priesterin der
Artemis Leukophryene, den Chiren, die ein Lied vorgetragen haben
diirften, den Polemarchen, Hipparchen, Oikonomen, dem Rats- und
dem Kontrollschreiber und dem Strategen, ,fiir das Wohlergehen der
Stadt und des Landes und der Biirger und Frauen und Kinder und
aller, die in der Stadt und in dem Lande wohnen, und fiir Frieden
und Reichtum und Fruchtbarkeit der Saaten und anderer Friichte
und des Viehes”“. Der Stier wird darauf den ganzen Winter hindurch
bewahrt und gefiittert. Die Fiitterung wird verdungen, der Unter
nehmer darf aber Gaben fiir das Tier von den Kornhindlern und
den anderen Hindlern auf dem Markte einsammeln.!) Mit einem
neuen IngreB heben die Bestimmungen von dem Opfer an,
Z.31—b3. Es findet am 12. Artemision statt. Zug und Opfer werden
wieder von dem Priester und der Priesterin der Artemis Leuko-
phryene geleitet; die (erusia, Priester, Beamten, gewiiblte und aus-
geloste Epheben, Jiinglinge, Knaben, Sieger in den Leukophryenen
und anderen Kranzagonen ziehen mit, an der Spitze geht der Stephane-
phoros mit den Xoana der Zwolfgotter, die moglichst schon gekleidet
sind. Bei dem Altar der Zwolfgiotter anf dem Markt wird eine holzerne
Hiitte aufgeschlagen (#6log)®) und drei Betten (grpwpvel) bereitet,
also ein Gottermahl abgehalten, bei dem auch Musik von Fliten,

1) Kern, Inschrr. von Magnesia Nr, 98, S1G?6563.

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

3) Mehr 8. bei Eern, Archiiol. Anz. 1897, 81f. Bie war sicher filr die Zwilf-
gitter bestimmt, schon weil sie neben ihrem Altar errichtet wurde.
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Syrinx und Kithara vorgetragen wird. Dazu werden drei Tiere ge-
opfert, dem Zeus Sosipolis ein Widder, der Artemis Leukophryene
eine Ziege, dem Apoll ein Bock, eine leicht verstindliche Zutat, da
Artemis Leukophryene als die Stadtgbttin ihren Priester und ihre
Priesterin schon in die Anadeixis und den Festzug eingefiihrt hatte;
um ihretwillen kam ihr Bruder mit; sein Opfer wird auf ihrem Altar
dargebracht. Dann folgen Vorschriften iiber die Verteilung des Opfer-
fleisches, Z. b3 —5H9.

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

1) Z. 541 vov d¢ foiw fGrav Hdoweiv [diavepérocar voly ovpmopmedoudiv,

2) Robert, AM. 18(93) 87 ff. Sosipolis in Elis, Paus. 6, 20, 4. Kreta, Schol.
Arat. 46. Kern, Archilol. Anz. 1894, 5. 81,

3) Kern, a.a. 0. 8. 80,
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Schlangengestalt pabt aber fiir den Reichtum spendenden Ackerbaugott
sehr wohl. Der “mildtiitige Zeus” (Meidiytog), der ebensogut Reichtum-
spender als Siihngott ist, wird als Schlange abgebildet auf den Reliefs
aus Piriius, die Kern heranzieht'); noch niher kommt eine unedierte
Stele aus Thespiai mit der Inschrift ibg Kenelov iiber einer groBen
Schlange. DaB jener chthonische Reichtumspender und Ackerbaugott
zum Schirmherrn der Stadt wurde, besonders in der Zeit, wo der
wichtigste Erwerb Ackerbau war, ist nur selbstverstindlich.

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

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

1) Zusammengestellt von Harrison, Prol. 18 ff. Sie hebt die Siihnbedeutung
des Zeus Meilichios hervor,

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

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

1} Nachweise bei Mannhardt, MF 58 ff, Frazer, GB*2, 2774

2) Nachweise bei Mannhardt, BK 161 ff, 190, 44911
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Ackerbaugott Zeus Sosipolis angenommen. Fiir Erntefeste sind rituelle
Mahle und das Aufschlagen von Lauben bzw. Hiitten charakteristisch;
vielleicht sind diese Sitten in die Gottermahlzeit der Zwilfgotter ver-
wandelt worden.

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

Stier des Zeus in Milet.

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

K. Fr. Hermann zieht die aus einer Inschrift bekannte foyyle
hierher mit groBerem Recht, als andere darin eine Bezeichnung fiir
Taurokathapsien sehen, denn fiir den Stierkampf ist es ein wenig
angemessener Ausdruck.”) Aus dem oben behandelten Festkreis 1iBt
sich vermutungsweise eine Erkldrung holen. fonple entspricht sachlich
villig dem fodig fiwvverr auf Kos. Man kann sich also denken, daBf
in Milet bei dem Vorfest eine Anzahl Stiere, die von reichen Leuten
gestellt waren, vorbeigetrieben wurden; aus ihnen wurde anf irgend
eine Weise das kiinftige Opfertier auserwihlt. Der gliickliche Sieger
in diesem Wettstreit fiihlt das als ein Gliick und eine Gunst des
Gottes und weiht daher dem Apoll eine Schale.

Panamareia, Eomyria und Heraia.

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

1) Hes. diog fodg- & td il &verdg fodg & irpdg: Fore 8% foprd) Milnclow.
Ein Zusammenhang mit den Buphonien bat Larcher vorgeschwebt, als er unnitig
inderte diuov Pods, Mém. de I'Acad des Inscr. 48 (1808) 265,

2) ibe Zorfieos anf einer Siule A M. 5(80)335. 8) GA*566,12 aus CIG 2868,
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Inschriften in BCH 11(87), 12(88) und 15(91) herausgegeben; noch
andere sind neuerdings von Cousin in BCH 28(04) vertffentlicht,
aber viele von den 400 gefundenen sind noch unbekannt. Die meisten
sind Ehreninschriften fiir Priester und Priesterinnen des Zeus Pana-
maros; daneben finden sich Haarweihinschriften an Zeus.

Drei Festnamen kommen vor: Komyria, Heraia und Panamareia.!)
Alle drei Feste werden von Priestern und Priesterinnen des Zeus
Panamaros geleitet?); in dem Priiskript nennen sie sich Priester bzw.
Priesterinnen év Kopvgplotg (-p) oder &v “Hpalotg (-@). Die Gattin
des Zeus Panamaros heibt Hera Telelw; ihr gelten die Herden. Weil
oft der Ausdruck vorkommt lepeds (bzw. lsparsvong, -avreg) év "Hpalowg
#ere mevreernelde, meint man, daB die Herien penteterisch gewesen
sind. Das ist richtig, insofern jedes vierte Jahr ein glanzvolleres
Fest gefeiert wurde; daB daneben ein jidhrliches bestand, lehrt der
Umstand, daB neben jenem Ausdruck der gewdhnlichere einfach ist
izpevg fv "Hopefotg ohne das zugefiiglte zoré =mevresrpplde) Die
Herien waren ein Weiberfest, bei dem der Priester die Weiberschar
empfingt!) KEs war mit Mysterien verbunden.®) Durch die Frei-
gebigkeit des Priesters wurde mitunter Geld unter die Frauen ver-
teilt®); sowohl Biirgerinnen wie Fremde und Sklavinnen warden von
ihm zum Schmaus eingeladen”); daneben bewirtet das Priesterpaar
noch besonders die Minner.") Das Fest fand wohl in dem Tempel

1) Das Zeosfest der Komyrien hat seinen Namen von dem Epitheton des
Gottes Kdpveog, das aus Halikarnal bekannt ist (Lykophron, Alex. 459 und
Tzetzes = St.). Vielleicht tritt derselbe in Bargylia unter der Namensform
Kvpapiog anf, BCH 13(89) 39, Nr. 62. Von diesem Beinamen gibt es aber in
Panamara keine Spur. Kopdpror (sg.) bezeichnet das Fest, BCH 11, 879, Nr. 2,
Z.18 dmireldoag db nei 10 Hopdgior; 383, Nr. 8, Z. 26 & puodrdeec vod K.; 16, 1856,
Nr.180A, Z. 12, Ebenso "Hpafor BCH 15, 190, Nr. 135, Z. 6 Zmolnony 7o "Hoalow
piloteipwg; 28,24, Nr. 8 fepstg ‘Hpalov.

2) BCH 11,876 iepetg oD Ads vod Iawvnpepiov év "Hpalowg; 28, 44 Nr. 28
Z. 7 lepuredoerres %ol o xel; 12,85 Nr. 10 Z, 9 leparvevxdre tob IMevepdoov
revpduis, to dlg v ‘Howlowg xard mevrasrnplda, vgl 87 Nr. 11,

8) Vgl. auch BCH 28 27 Nr. T iepetg £ émowysliog év "Hpalog msvra-
ernpidog ofieng, was nur in diesem Sinne gedentet werden kann.

4) BCH 15,204 Nr. 145 2.3 defldpevos & xal vd molelvevpe tvév yovaixay
iy voig "Healos.

6) BCH 15,174 év vofc pvornplois 8t =al doprfi rdv "Hpwlwv; Mystagog
28, 241 Nr. 48 {Jepe[ds #E ieg)éwr [é» "Helaflots — — — — — Myvovidor pverc-
yewyo| irtos.

6) BCH 16,198 Nr. 140 Z, 24; 200 Nr,141 Z.6f; 28,40 Nr. 23B.

7) BCH 12,875f. Nr.1 Z. 301

8) BCH 15,174 fovidoarves &v vols "Hpwiots mdwrus Povlsveas =ul molirag.
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der Hera statt') und dauverte zwei Tage?) Es fanden auch Schau-
stellungen statt.”)

Die Komyrien sind auch Mysterien®); ihr Lokal ist das mit dem
Fest gleichnamige Komyrion, in dem die Minner bewirtet werden,
wihrend die Frauen in dem Heiligtum (év t¢ lepgd) essen’) Sie
waren unstreitig jihrlich®) und dauerten wie die Heriien zwei Tage.
Man zog in feierlichem Zug dahin, in dem der Priester Wein aus-
teilte; ebenso schligt er Bretterbuden fiir die Feiernden wund die
Geriite auf), schenkt sogar den Teilnehmern die Opfer.”)

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

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

1) Erwihnt (Reparaturen) BCOH 15, 209 Nr.161 Z. 6; 28,45 Nr. 50.

2) BCH 12,385 ff. Nr.3 Z. 86.

4) BCH 11,204 Nr. 1456 7_ 4.

4) BCH 11,380 Nr. 2 Z. 16 £]mireléses dt xal vé Kopdpior =ul vé pvoripus;
885 Nr. 8 Z.96 r& pveripx voi Kopuvpiow; 28 240 Nr 48 Z.3 pvernpioig zod
#eot. Mystagog 15,186 Nr. 130B Z. 11.

5) BCH 11,385 Nr. 8 Z.27; 28,24 Nr. 2 Z.6; 15,186 Nr 130A Z 12

6) BCH 11,387 Nr. 4 Z. 6 "Enca B gulovespe Hopdpoa $dpas’ Foelew

daitee lous maplyav.

70 BCH 11,380 Nr. 2 Z. 16 ff. £]miredfoce §2 xel £b Kopdoroy nel £é pudeipue
shoefiibc nol w&orr wel fv T Kopveiw molefrery wel Edvors xal Sodlow dpitévag
olvoy mapaayiyr reis dvsly fufoars, moujoeg 3 xal ewnwie g tov rixov [=)ods
xatayoyny téy dvdeomer xal iy &llyy wcpuoxevie, Fele I xal & off odd

mddy flixie yluxdy 1e xcl olvor.

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

9) BCH 15,186 Nr. 130 Z. 15 ddvres wmal dv o dvddo tf v td lepd éxdory
tdy yoraxér # o; 188 Nr.131 Z.5 dasselbe; 203 Nr. 144 2.9 ¥]doody t[s] xai
[#¥] *ff dvafdoe t[ob FJeod mdo[ess tlals [yvw)wbly dvi % P; 11, 384 Nr.3 Z.9
nkeipay It xal tf dvodo rob Deod mavdnuel iy mélw dv r@ Eoree medror ist 8o
zu erkliren, dab das Priesterpaar seine Freigebighkeit auch auf die in der Stadt
Zuriickgebliebenen erstreckt batte; sie waren die ersten, die das getan hatten.
Vigl. BCH 27(03) 297B (von den Ptoien) dleiporre 8t nddas dopris Fv & wola
nel €y IMroiw.
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jedem Fest. DaB die Chargen getrennt sind, zeigt die Inschrift des
Ti. Klandios Lainas, der zweimal in den Komyrien und dreimal in
den Herdien Priester gewesen war.!) Bei jedem Fest finden wir
Priester, Priesterin und Mystagog (s. 0.).

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

1) BCH 28,24 Nr.2. Zwei Chargen in jedem Fest: &fter der Plural, 2. B. a.a.0.
Emeréleoay Ot sl v poordpre rod Kopvplov; BCH 16,186 Nr, 1304 7. 12 iepedg
(ifpere &v) 'Hoalowg bzw. Hopwelowg bfter. Die Priesterin =powsparsvxvic [év]
‘Howiotg xul €y Kopveoloig, 15,204 Nr.1456 Z.7 u.a.; der Priester empflingt die
Weiberschar bei den Herlten, s. 0.

2) Ofter rép tis foprfis r@r IHavepcofor fufpas déxe, von dem 20. bis
zum 30. 8.81. A 1. BCH 15, 204 Nr. 144 Z 18 nbin[clar =edror wig [td]r
[Mar]apalplnlr tis é[o]erils Nufeas [déxa Fag] t[eledxorra; vgl. 15,191 Nr. 135
u 5.81, A 3.

3) BCH 12 86 Nr 9 Z.10 vadr xcrecusvddes fr td fovisvenplo el xos-
prisas dfompinds xatilponey dydlpere Bedv Ievepcpow, 'Exelz)ne, Aeripdog,
exdnmiod, "Tyelews; ea gab auch eine Priesterin der Artemis in Panamara, BCH
28, 41 Nr. 26 Z. 6. CIG 2716A = Le Bas-Waddington, Inscr. d'Asie min. 519
saitifouran Ot dydlpcra #v T cefacrd fovievenple t@v meompnpévaly Fedv,
d.h. Zeus Panamaros und Hekate.

4) BCH 15,204 Nr. 144 Z. 15 dyv[pra|oidognocy xul év tff vod femov sicd[d]w,
zgwischen Dionysien und Panamerien aufgefiihrt; 28, 247 Nr. 67 Z, 11 dvé@nxar
dt xal tov fxmor i Ded tiv daneer{ofrre. Die Minzen in dem Katal. des Brit.
Mus., Caria ete. 8. 1611, Tf 24.

5) BCH 28,22 Nr.1 Z,18 {[m]debapdvor rob Beob fvepylar gav(e|pordeny
xal die rod dwipévov fodg mpog sbasflay tob lsplwg, Sorig medroy éLBdw vére lg
thy wody év ti) dyopdvy mopnj) ddijyneer tov lepfx ls to Povievedolor xal peve
rig dvelag sbirbs dgopledrn.
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Epidemie.) Der Festleiter zeigt wihrend der Festtage seine Frei-
gebigkeit durch Geld- und Olspenden.

Von diesen Festen zu trennen sind die Leistungen der Priester
bei dem Amtsantritt, xapdiypis rod orspdvov, der Kranz war das
Abzeichen der Priesterwiirde®); dasselbe bedeutet megdinyis rod #e09.%)
Dieses Fest dauerte vier Tage und bestand in gymnasiarchalen
Leistungen. Auch der Riicktritt von dem Amte wurde auf dieselbe
Weise festlich begangen, wenigstens in der Zeit des Maximinus Daza*)
Auferdem bewirten die Priester jeden, der den Tempel des Zeus
besucht.®)

Uber die Natur des Gottes und seiner (Gattin wissen wir nichts.
Es ist die allgemeine Ansicht, daB er ein hellenisierter Karier sei;
man sollte glauben, daB er Komyros heiBe (vgl. S. 28 A. 1), da sein
Fest Komyria genannt ist; davon gibt es aber keine Spur. Panamaros
steht einmal allein als sein Name (S5.30 A.3).*) Mit Zeus ist er identi-
fiziert worden, weil er wie dieser auf einem Berge wohnte und
Schutzgott seiner Gemeinde war. Noch weniger bekannt ist seine
Genossin Hera Teleia.

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

1) BCH 15,198 Nr. 140 Z.13 y[vpjranicoyfocvees 82 xel ©f fopri nel mav-
ngveer tod Heob mppire flaiw dmo tifs] slxddos plypr vijs rewwddos v volg
dva(l] falavelowg mavil i yedre rijs émdnuics ol deof. 28, 238 Nr. 42 2.7 yop-
vesiapyr[ouyric modrolt xel phvor wils Emdnpleg olieng fpdeafs — — — s)is
véxra. Andere Inschriften mit Beziehung auf Olspenden 11,376 Nr.1 Z.5; 379
Nr.2 Z.12; 383 Nr. 3 Z.12; 12,102 Nr. 22 Z.12; Geldverteilung 15, 188 Nr. 130
Z.26 dxdp ta@v roesliviappuady; 28,24 Nr.2 Z.12 n. a.

2) BCH 15, 186 Nr. 130A Z. 18; 198 Nr. 140 Z.11; 28, 37 Nr. 21 Z.9 ver-
mutlich 10 Tage, wie der Herausgeber ergiinzt.

8) BCH 15,191 Nr. 135 Z. 4 édyvpracidpynoay ©f te mapeiijper rof Feol xal
tieg tiig tepopnveieg to[§] deod tMpfpws mdowg; 192 Nr. 136 Z. b yopraduepypijous
rig e ts dopriie vadvy Muvapwplor fudpus Féxe xul thy pere xepalnpey rod Fsod
revpade; 28, 243 Nr. 561 also von den Panamarien verachieden.

4) BCH 12,102 Nr. 22 Z.15 dlarorsdijocrres — — — xal o] dnodéoe vav
STEPLVDY.

5) BCH 11,385 Nr. 3 Z. 20 {oviacar d¢ mavras vobs dvidvrag Is o ispov duk
xavrog tod Frovs u. b.

6) Panamaros ist doch ein epichorischer Name. Hofer, RL. 8, 1493, wo
auch andere Deuntongen angefiibrt sind.
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So die Naia des Zeus Naios in Dodona, die nur inschriftlich
als Spiele bekannt sind'), und die

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

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

Die Ithomaien, das Fest des Gottes von Ithome, waren das
Hauptfest des wieder se]hstﬁndigen M&sa&nienﬂ, Paus. 4, 33, 2. Listen
mit Priester, Agonothet, Hierothytai, Schreiber und geleidopdpog,
Le Bas-Foucart 314, 314a; BCH 5(81) 155; die ilteste von 38 v. Chr.
Eine Spur von Menschenopfer darf vielleicht gesehen werden in der Er-
zahlung bei Clem. Alex., Protrept. 8. 36 P, wonach Aristomenes dem Zeus
Ithomaios 300 spartanische Gefangene nebst dem Konig abgeschlachtet
hat. Von der Quelle unter dem Gipfel wurde jeden Tag Wasser in
den Tempel des Zeus gebracht. Beides erinpert an die Menschen-
opfer und den Quellkult des Zeus Lykaios, ist aber zu unsicher, um
Schiiisse zu erlauben. Jedenfalls ist dieser Zeus ein echter Berggott.
Das Fest hieB auch Ithomais, nach Steph. Byz. s. v. 'I#dpus.

Die Sthenien waren ein argivischer Agon, den Hesych s. v.
und Plutarch, de mus. p. 11400, bezeugen; er hat wohl einmal
groBere Bedeutung gehabt, da er einem speziellen Gott gewidmet
ist; Zeus Sthenios hatte einen Altar zwischen Troizen und Hermione,
Paus. 2,32, 7.

Von dem Opfer an Zeus Didymaios iiberliefert Macrobius eine
Einzelheit.?)

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

1) 8IG* 700 (vgl. BCH 24 (00) 286f.); CIG 2908; IG II 318f.; VII 428; BCH
1(76) 294 dywrvodtieng ids ve(Dov xel didens; vgl. A, B, Cook, Class. Rev. 17 (03)
181 1., der mittelst weitgehender Kombinationen die Naia den kleinen Daidala
gleichetellt.

2y CIG 1258, 1276; 1240F, 1424,

8) Macrob. Sat. 5,21, 12 et Nicander quidem Colophonius in primo Adlrwls-
wiy sic ait €y tf ispomouly tod Mdvpciov Jing wiesh exovdomorfovrar Gfer th
dpyoele Exmopere woovfiic poyiéere.
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der iddischen Hohle, bei welcher dem Zeuns ein Thronsitz gebreitet,
d. b. ein Gottermahl bereitet wurde.')

Dem Zeus fedyevés wurdenm in Lyttos die Felydvia gefeiert,
nach der Inschrift BCH 13 (1889) 61.%)

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

Ein Zeusfest scheint in der Stadt Kasossos siidlich von Mylasa
gefelert worden zu sein, nach einer von Hula und Szanto in der
Nithe des Dorfes Ulash gefundenen, sehr verstiimmelten Inschrift, die
sich auf Zeus zu beziehen scheint!): denn Z. 14 ist xawngpdpov zu
lesen.

Das Dia genannte Fest, bei dem der Fluch der Teer verkiindet
werden soll nach der alten Imschrift CIG 3044, 1G A 497 Z.34, ist
sicher alt, aber nicht weiter bekannt.®)

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

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

Ganz unbekannt ist dppeld” fopry) dyousvy Ait, Hesyeh s v.

Feste politischer Art sind auBer den schon behandelten noch
folgende.

1) A.a 0. elg 3t 10 "[dalor salodpsvor Evrpoy xuavafic Fpux Ezov pélava wig
vopfopdvag tely dvvéa fuépag fxsl difrpupey ol xaddfyiosy Td i, Tév T
sropriuevoy wbrd nar’ Frog Podvoy éPedowre. Vgl Rohde, Payche?® I, 129,

2) Geschrieben Belydwie; bei Hesych s. v. Iedyovds. Zeus Falyewds anf
Miinzen von Phaistos, Owerbeck, Kunstmythol. I, 197 Tf. 8,8; Cat. of Gr. Coins
in Brit. Mus., Crete Tf. 15,10. Monat "Elyéviog, BCH 29 (05) 204 Nr. 7.

3) Lactant., Instit. I,21,1 apud Cyprios humanam hostiam Tovi Tewerus tmmo-
lavit idgue sacrificium  posleris fradidit, quod est nuper Hadriano imperante
sublatum. Vgl. Porphyr., de abst. 2, 64.

4) 8.B. der Wiener Ak., phil.-hist. K. 182 (85) Il Nr.8 Z.6 wird erginzt
&hoovg A ds.

5) ,Festival of imprecation like the Diasia" (?) Harrison Prol. 148.

Wilsson, Griechische Foste, B
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Aitnaia, Staatsfest der von Hieron neugegriindeten Stadt Aetna,
dem Zeus Aitnaios gewidmet, Schol. Pind. Ol 6, 162,

RBasileia in Lebadeia.') Spiele als Gediichtnisfeier der Schlacht
bei Leuktra gestiftet, Diod. 15, 53. Viele Inschriften. Kanephore [Plut.]
narr. am. 8, T71F, also (wie wohl immer) feierliche Prozession. Zeus
Basileus steht urspriinglich neben Trophonios, der allmihlich zu
einem Beinamen des Zeus Basileus herabzusinken anfingt, vgl. Rohde,
Psyche® 1,125, A. 1. Die Basileia sind vielleicht den (ilteren?) Tro-
phonien angegliedert; Bockh CIG I, S.704 hat die Identitit behauptet,
beweigsen liBt sie sich nicht.

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

Eleutherien zu Plataiai, penteterische Spiele nach der dortigen
Entscheidungsschlacht durch gemeinsamen BeschluB gestiftet, Plut.
Arist. ¢. 21, Strabon 9, S. 412, danach Eustath zu B504, Paus. 9,2,5,
Schol. Pind. OL 7, 153, Sie sind nach Strabon Zeus Eleutherios ge-
widmet. {Tber das jihrliche Totenfest s. u.

Eleutherien zu Larissa in Thessalien, nur durch Inschriften
bekannt, IG VII, 48; dem Zeus gewidmet nach BCH 10 (86) 444 =
AM. 7(82) 237; sein Tempel in Larissa BCH a. a. 0. 432

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

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

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

1) Vgl. Maybaum, Der Zeuskult in Biotien, Progr, Doberan 1901, 8. 24,

2) Athen.13 p.572D ‘Hysdowurdoos é&v ‘Tmopwipus: yodpov &ds' iw zav
'Ervaugidsior fopriy cvvrelodar Mdyvnres. loropofice ot wodrov "[deova rov Alsovos
svrayaydvra tovg ‘dpyovatras "Eragele il Sioae wxel iy dopripy 'Eraipideix
npodayopebaut. Fvovar 0t xal ol Maxsddvar Pualels ré "Ercuplfex.

3) Vgl IT269F Mvpuidorves, Frugor TInhmaden HAyplfjos — — — padjoxads
8t dodprdog dixfls — — — dg dr IInleidnyr rpfdooper. Gilbert, Gr. Stastsaltert.
2,266 u. A.2,
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Soterien zu Sikyon an dem 5. Daisios, dem Tage, an dem der Tyrann
Nikokles gestiirzt worden war, mit einem von dem Priester des Zeus
Soter fiir Arat verrichteten Opfer verbunden, Plut. Arat. c. 53.

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

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

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

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

Zornpixel (sc. dvelar) in Milet fir Hadrian AM. 5 (80) 335
Nr. 3.

Dem Zeus Soter wird zu Telmessos ein Altar auf dem Markte
gestiftet und ein jihrliches Opfer eines dreijihrigen Rindes am
11. Dystros unter Teilnahme aller Biirger und Fremden eingerichtet
wegen der Verdienste des Ptolemaios, des Sohnes des Lysimachos
und Statthalters des Ptolemaios Euergetes, BCH 14 (90) 162 ff. Nr. 1)
= OGI 65.

Lampadarchie fiir Zeus Soter, Apollon, Artemis, Asklepios und
Mhjzye #edv in Eumenia in Phrygien CIG 3886.

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

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

Die vielen Olympien genannten Agone finden hier keinen Platz.

Saturnalienartige Feate.

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

1) Uber den Mann zuletzt Holleaux, BCH 28 (04) 408 T,
B“



