DE GRUYTER

Erich Kiister

DIE SCHLANGE IN DER
GRIECHISCHEN KUNST
UND RELIGION

RELIGIONSGESCHICHTLICHE VERSUCHE UND
VORARBEITEN



Die Schlange

in der

griechischen Kunst und Religion

Erich Kiister

Mit 32 Textabbildungen und 1 Tafel

Gieflen 1913
Verlag von Alfred Topelmann (vormals J. Ricker)



Religionsgeschichtliche
Versuche und Vorarbeiten

begriindet von
Albrecht Dieterich und Richard Wiinsch
herausgegeben von

Richard Wiinsch und Ludwig Deubner
in Konigsberg i. Pr.

XIII. Band. 2. Heft

Kapitel I ist auch unter dem Titel: Die Schlange in der griechischen
Kunst als Dissertation von Heidelberg 1913 erschienen.



Meinen lieben Eltern



VYorwort

Die vorliegende Arbeit, deren erster Teil unter dem Titel
‘Die Schlange in der griechischen Kunst’ als Dissertation von
Heidelberg 1913 erschien, entstand aufdie Anregung meines ver-
ehrten Lehrers Prof. Dr. v. Duhn, der sich auch der Miihe unter-
zogen hat, Manuskript und Korrekturbogen zu lesen. Seiner
Liebenswiirdigkeit verdanke ich aufer mannigfachen Winken
und Hinweisen die Photographien von Heidelberger Vasen, nach
denen die auf der beigefiigten Tafel enthaltenen Abbildungen
gemacht sind. Sonstige literarische und monumentale Hin-
weise wurden mir in dankenswerter Weise von meinem Schwager
Dr. Eugen Fehrle und von Dr. R. Pagenstecher zuteil. Ferner
ist es mir eine besondere Freude, an dieser Stelle Richard
Wiinsch fiir die mithevolle Arbeit der genanen Durchsicht
von Manuskript und Druckbogen meinen wirmsten Dank
auszusprechen. Auch Herrn Dr. W. Link in Kénigsberg so-
wie meinem Freunde, cand. phil. O. Gersbach, die sich beide
an der Durchsicht der Druckbogen beteiligten, gilt mein auf-
richtiger Dank.

Zur deutlicheren Veranschaulichung habe ich dem ersten
Teil einige anspruchslose Federzeichnungen beigegeben. Bei
der Aufnahme dieser sowie der angehingten Tafel bin ich
auch dem Herrn Verleger fiir sein Entgegenkommen zu Dank
verpflichtet.

Erich Kiister






Inhaltsverzeichnis YII

Inhaltsverzeichnis
Seite
I. Die Schlange in der griechischen Kunst
I. Entwicklung der Schlangendarstellung
im allgemeinen . . i v ¢ @ @ ®m B & B
1. In der paldolithischen th o ® W .« 3

Na.turahsmns in der priithistor. Kunst 4. Religitse Momente
in der iltesten Kunst zun#chst auszuschalten 5, ebenso

Zauher 6. Ornamentik fehlt in dieser Periode 7. Unter-

schied zwischen der éltesten Kunst und derjenigen heutiger
Naturvtlker 8.

2. In der neolithischen Zeit . . . 9

Charakteristik dieser Periode 9. Naturahstmhe Schla.ng&n-
zeichnung wird zum Ornament 9. Spirale u. Spiralméander 10.
Schlangen- und Wellenornament 11. Entstehung, Ver-
breitung und Ausbildung der Spirale 13.

3. Die Schlangendarstellung bei heutigen Natur-

volkern . . . 15

Ursprung der Zalchnung, der Ktmat 15 Kun?entmneﬂe
Erstarrung der Schlangenzeichnung 16, #uBerste Stili-
sierung 17. Plastische Schlangen naturgetreuer 20.

II. Entwicklung des Schlangenornaments in

der griechischen Kunst . . . G 3 20
1. Neolithische Spiraldekoration von Butrmr und
Kreta ist bildlos, rein dekorativ. . . . . . . 21

In Kypros zur Bronzezeit erwachender Naturalismus 22.
Schlangen auf kypr. Gefilen und ihre Bedeutung 25.
Schlangen in der kret. Kunst 27.

2. In der mykenischen Keramik und Plastik auf-

fallend wenige Schlangendarstellungen . . . . 28

Schlange und Fisch 29. Schlange und Wutm 30. Stili-
siert 31.



YIII Inhaltaverzeichnis

Seite
3. Typische Form der Schlangendarst. in der geo-
metr. Kunst und den fritharchaischen Stilen . 35

a) Aufgemalt auf Schulter 35, auf Henkel der Gefille 40,
allinéihliche Linearisierung 36. Wiederaufleben des Orna-

ments im protokor. Stil 37, ornamentale Weiterbildung und
Ausartung im 7. Jhdt. v. Chr. 39.

b) Plastische Schlangen an geometr. Gefilen 40. Reli-
gitse Bedeutung: Seelenschlange als Verkérperung des
Toten 40, windet sich am Grabgefif empor 41, legt sich
um Bauch des Gefiles 42, kriecht am Henkel hinauf 43,
und legt sich auf den Miindungsrand oder Deckel 44. Orna-
mentale Umbildung dieses Motivs in nachgeometr. Kunst 45,
bis in die romische Zeit 47.

Sonstige ornamentale Verwendung der Schlange in
der Metalltechnik . . . . . . . . . . . . 47

4, Im korinthischen Stil, . . . .« . . B0

als Schildzeichen 50, als raumfiillendes Motiv 51 in wappen-
artiger Znsammensteﬂnng mit Adler, Hhhnen und
Sphingen 53. Schlangenzeichnung in dieser Periode 53.

Sonstige ornamentale Verwendung der Schlange in
der archaischen Zeit . . . . . . . . . . b4

b. Schlangendarstellung im 5. und 4. Jahrh. v. Chr. 54

II. Die Schlange in der griechischen Religion

Allgemeines . . . . . : . . . . b6

Schlangenarten in Griechenland 56 Ghara.kt.e: der Schl. 57.
Uber Entstehung des Schlangenkultes 58, Furcht und
Schrecken als erster Eindruck der Schl. 60. Grundcharakter
der Schl. chthonisch 61, daraus alle anderen Eigenschaften 62.

I. Schlange im griechischen Seelenglauben 62

Schl. als Seelentier 62, als Verkdrperung des Toten 63.
Seelenwurm 63. Seelenkult 64. Totenopfer 65. Sepulkrale
Schl. 66, an Grabgefilen 66, Grabfiguren 67, symbolisch
in Griibern, auf sepulkr. Wandgemiilden 68, Grabhiitend
und -beschiitzend 69, ortshiitend, genius loci, dyadodaiuwy 70,
gchlafhiitend 70, in und auf Tumulus, um Omphalos 70, als
Psyche der Gettteten 71, als Erinys 72, in der Unterwelt 72,



Inhaltsverzeichnis

II. Schlange im Heroenkult .

Entstehung des Heroenkultes aus dem Ahnenkult 73, Heros
und Schlange identisch 74, dann symbolische Bedeutung
der Schl. 74. Heroenreliefs 76. Totenei 75. Spartanische
Heroenreliefs 76. Dioskuren 77. Entwicklung der Heroen-
schlange 78. ,Totenmahl“reliefs 80. Heroenopfer 82.
Totenschlangen 82. Schlange und Baum 83. Schlange
und Hirsch 84.

III. Schlange als Erdgeist

Furchtbare Erdddmonen in Schlangengestalt 35 Sehlangen—
ungeheuer als ,Kinder der Erde“ 86: Typhon 87, Echidna-

Kybele 89, Orth(r)os, Hydra, Kerberos 90. Bchlnnga und
Hund 90. Chimaira 91. Hydra 92. Hesperidenschlange,
Skylla 93. Schlange als schreckerregendes Tier, als bises
Prinzip 94. Gorgonen 95. G@Giganten und Titanen 95.
Schl. als Symbol der Autochthonie: Kekrops 97, Erechtheus 98,
Erichthonios 99, Kychreus 100.

Schlange und Totemismus .

Verhiltnis der Schlange zn den griechischen Gottern,

besonders zu den x$oveor .

Zeus Meilichios 105, Zeus Ktesios 106, Zeus Trophonios,
Amphiaraos 107, Zeus Hades 107. Hera 107. Schlange als
strafendes Werkzeug der Gdotter 108. Artemis 108, He-
kate 112. Schlange als zauherkrﬁt‘l:igeu Tier u. Symbol 113.
Schlange u. Kind, btser Blick, in der Magie 113, Athena
116. Agis 116, Athena, Nike und Hygieia 117. Ares 117.
Dionysos 118. Hermes xJ'or:0s 119.

Schlange schatzhiitend

IV.SchlangealsmantischesTierundSymbol

(laia mantisch, mantische Erddémonen: Trophonios, Am-
phiaraos, Asklepios, Amphilochos 121. Diese alle in Schlangen
gestalt 121, Inkubation 122. Erdorakel, Delphi 122. He-

roengritbber mantisch 124.
1. Schlange als selbstindiges Symbol der Mantik .

In Dankbarkeitsmérchen: Iamos, Melampus, Helenos und
Keassandrs 125, Zukunftkiindend 125, als gottgesandtes

Omen 131.
Schlange und Vogel .

I1X

Seite

100

104

120
121

124

127



x Inhaltsverzeichnis

2. Als heilkriiftiges Tier und Symbol. . . . . .

Asklepios 133, Hygieia 136. Als Symbol der Klugheit
und allwissend 137.

V. Schlange als Symbol der Fruchtbarkeit.

1. Als vegetativ befruchtendes Element .

Kret. Schlangengtttinnen 139, Attribut der Demeter 140
Thesmophorien 141, Eumeniden 142. Schlange in Frucht-
barkeitsbriuchen 143. Hausschlangen 145. Schlange in
Mysterien 146. Sabazios 148.

2. Als animalisch befruchtendes Element

Schlange und Phallos 151. Schlangensthne 151. KErotische
Schlangen 151. Verwandlung von Gittern in Schlangen-
gestalt zwecks ovvovoia 162.

V1. Schlange als Wasserdamon

Quell- und FluBgétter unter dem Bilde der Schlange 154.
Quellhiitende Schlangen 156, als Attribut von Quell- und
Wassergottheiten 157.

Register

Namen- und Sachregister .
Yerzeichnis der antiken Autoren.
Verzeichnis der Monumente

Beigahe
1 Tafel mit 4 Abbildungen.

Seite
134

137
137

149

1563

169
163
166



E. Kister. Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 1

Einleitung

Schon F. G. Welcker* hat die Schlange das ,vieldeutigste
Tier* genannt. Und in der Tat werden diesem seltsamen
Reptil Eigenschaften, wie sie in solcher Fiille und Mannig-
faltigkeit bei kaum einem anderen Tiere angetroffen
werden, zugeschrieben. Diese Eigenschaften sind derart,
daf sie nicht nur aof den fiir alles Wunderbare und Un-
erklirliche in der Natur so empfinglichen Sinn primitiver
Menschen in hohem Grade eingewirkt haben, sondern auch
in den Vorstellungskreisen hoher entwickelter Vilker, ja moch
heute lebender Kulturvilker eine bestimmte Rolle spielen.
Daher muBte sich die so umfassende Bedeutung, die dieses
mit so geheimnisvollen, Staunen erregenden Kriften aus-
gestattete Tier von jeher bei fast allen Vilkern gehabt hat,
naturgemiB in dem religidsen und Kkiinstlerischen Leben der
einzelnen Volker mehr oder minder deutlich widerspiegeln;
die Spuren davon lassen sich noch heute mit Hilfe der litera-
rischen und der weit ilteren monumentalen Uberlieferung bis
in die friihesten Zeiten der menschlichen Geschichte zuriick-
verfolgen.

Auch auf griechischem Boden begegnen wir schon sehr
frithzeitig Vorstellungen vom Wesen der Schlange. Es soll
nun im folgenden der Versuch gemacht werden, an der Hand
der wichtigsten Beispiele eine Ubersicht, iiber die Entstehung
und Entwicklung der kiinstlerischen Darstellung wie der
religivsen Bedeutung der Schlange in Griechenland zu geben
— ohne den Anspruch auf eine vollstindige Sammlung aller
antiken Zeugnisse und Monumente erheben zu wollen. Denn

! Antike Denkm. IT 1850, 264.
Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII, 2, 1
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gerade die im folgenden zusammengestellten typischen
Beispiele machen eine vollstindige, erschopfende Sammlung
aller Zeugnisse insofern entbehrlich, als die fehlenden m. E.
mehr dazu dienen wiirden, den Umfang der Arbeit zu er-
weitern als wesentlich neue Gesichtspunkte zu bieten. Ferner
ist in vorliegender Arbeit die Bedeutung der Schlange in der
griechischen Astronomie auBer Acht gelassen, weil die Frage,
was von den astronomischen Vorstellungen urspriingliches,
griechisches Eigentum und was fremdes, orientalisches Gut
ist, noch nicht geniigend gekldrt ist. Auch sind Agypten und
die orientalischen Lénder, in deren Kultur die Schlange und
die Schlangenverehrung schon sehr frith einen ungleich aus-
gedehnteren Ranm einnimmt als in Griechenland, nicht be-
riicksichtigt worden. Denn es kommt mir vorlidnfig nur darauf
an zu zeigen, was die Griechen selbst, also unabhiingig
von fremden Einflissen, iiber das Wesen der Schlange ge-
dacht und gesagt haben. Daher hielt ich es fiir angebracht,
der Arbeit eine gewisse zeitliche Einschrinkung zu geben,
indem ich sie im groSen und ganzen bis zur hellenistischen Zeit
abgrenzte, weil wir in dieser Zeit durch das Eindringen syn-
kretistischer Vorstellungen, vor allem durch die #gyptischen
Einfliisse auf religiosem Gebiet, kein ungetriibtes Bild mehr
von der rein griechischen Vorstellung vom Wesen der Schlange
erhalten wiirden. Wenn einzelne Erscheinungen sogar bis
in die romische Zeit verfolgt wurden, so geschah dies, um
die fortlanfende Entwicklung eines griechischen Typus auf-
zuzeigen.
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I Teil
Die Schlange in der griechischen Kunst

1. Entwicklung der Schlangendarstellung im allgemeinen

Da die Schlange auf kiinstlerischem Gebiet zu den
tiltesten und verbreitetsten Dekorationsmotiven gehort?, so
wollen wir zun#chst, bevor wir uns der griechischen Kunst
selbst zuwenden, den allgemeinen Entwicklungsgang der
Schlangendarstellung fiberhaupt verfolgen, d. h. wir wollen
untersuchen, wie in frithgeschichtlicher Zeit an die Stelle der
Schlangenzeichnung, der mehr oder weniger naturgetreuen
Darstellung dieses Tieres, das rein dekorativen Zwecken
dienende Schlangenornament trat, und wie dann — wohl
unter dem Einflu8 religitser Vorstellungen — dieses geo-
metrisch gewordene Ornament wieder zu neuem Leben und
neuer kiinstlerischer Form erwachte.

Hier muB jedoch von vornherein bemerkt werden, daf
die Frage, ob bei der #ltesten Darstellung von Schlangen
irgendwelche religitsen Momente mitgespielt haben und wann
dieselben zum ersten Male in der Kunst aufgetreten sind,
fiir die vorgeschichtliche Zeit kaum mit Sicherheit entschieden
werden kann. Das eine jedoch mag hier vorausgeschickt
sein, da8 die Hauptwurzel der bildenden Kunst, wie wir
unten sehen werden, jedenfalls nicht auf religitsem Boden zu
suchen ist.

Wir finden auf Stein, Elfenbein oder Renntierknochen
und auf Hohlengemilden der spatpaliiolithischen Renntier-

1 Vgl. W. Wundt, Volkerpsychologie III* 1908, 204 ff. "
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jager Siidfrankreichs eingraviert oder in regelloser Anordnung,
oft nur andeutend hingemalt, ganz {iberraschend natur-
getreue und urwiichsige Darstellungen von Jagdtieren und
Reptilien, und zwar oft auf Gegenstéinden, die gar keinen
ersichtlichen praktischen Zweck haben!. DaB diesen Tier-
zeichnungen irgendwelche religidsen Vorstellungen zu Graunde
liegen, ist nach Analogie der Gebilde heutiger Naturvilker
(z. B. auf den Felsgemilden der Australier und Buschménner)
nicht anzunehmen, da eine Abhdngigkeit der &ltesten bilden-
den Kunst von der Religion wohl vermutet, aber in keinem
Falle bewiesen worden ist; man konnte hdchstens einzelnen
oft wiederkehrenden Tier- oder Menschenfiguren etwa eine
amulettartige Bedeutung zuschreiben? Denn im allgemeinen
diirfen wir sagen, daf auf einer so niedrigen Stufe das religidse
Ausdrucksgefiihl noch nicht so stark war, daB es seinen inneren
Drang in der Ausiibung einer selbst noch so bescheidenen
religiosen Kunst befriedigen konnte. Wohl aber miissen wir
der Kunst einer spiteren Zeit unbedingt eine enge Wechsel-
wirkung mit der Religion zugestehen, ,deren Entwicklung sie
ebenso als Ausdrucks- wie als Steigerungsmittel der religidsen
Getiithle begleitete® 8,

Nehmen wir hierfiir als Beispiel die #lteste Dar-
stellung von Schlangen auf einem Knochenstabe von
Montgaudier ¢* aus der #lteren Steinzeit:

Fig. 1

Die beiden Schlangen (s. Fig. 1), die hier ausgestreckt
nebeneinander liegen und sich in trefflicher Weise der langen

! Vgl. M. Hornes, Urgeschichte der bildenden Kunst in Europa 1898, 33. 40.

® 8o E. Grosse, Anfinge der Kunst, Freibg. 1894, 191

8 Wundt, Vélkerps. III® 6.

¢ Cartailhac La France préhistor. Paris 1889, 68, Fig. 41; Springer,
Handb. d. Kunstgesch. 1° 3 Fig. 4.
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und schmalen Form des Knochenstiickes anpassen, sind mit
einer erstaunlichen Lebenswahrheit anfgefaBt und zeigen uns
die Kunst dieser #ltesten Kulturperiode bereits aunf einer
achtenswerten Stufe. Haben wir nun dieses interessante
Kunsterzeugnis als Ausfluf irgend eines religiosen Gefiihles
oder als Produkt eines sich unwillkiirlich &uBernden, aus
Asthetischen Lustgefiihlen entspringenden Kunsttriebes zu
betrachten? Wir sind geneigt, eher das letztere anzunehmen,
zumal wenn wir #hnliche in Knochen oder Elfenbein gravierte
Tierzeichnungen derselben paléolithischen Periode zum Vergleich
herbeiziehen; wir werden dann zu der Uberzeugung kommen,
daB wir in dieser so lebensvollen Darstellung von Schlangen
weniger das Bild eines bewunBten Nachahmungstriebes als die
momentane Fixierung eines auf der Jagd oder
sonstwie gewonnenen, in der lebendigen Erinne-
rung haftenden Eindruckes in der Seele des
Jégers erkennen kinnen.

Denn wir miissen verstehen lernen, daf dem primitiven
Jhger, dessen ganzes Leben im Ringen um die tégliche Nahrung
ein fortwidhrender Kampf mit den geféhrlichen und stidrkeren
Tieren war, die Bilder dieser Tiere bestindig vor Augen
schwebten; ist es da nicht natiirlich, da8 diese Bilder sich
der ohnehin so starken Phantasie der Naturmenschen so fest
einprigten, da8 sie alsdann in voriibergehenden Zustinden
der Rube als eine Art Auslésung der vorher angespannten
Phantasiekraft in sichtbar dargestellten Bildern zum Ausdruck
kam?! Bei diesem Vorgang ist natiirlich ein gewisser pro-
duktiver Trieb, innerlich Erlebtes und Erschautes kiinstlerisch
wiederzugeben ? und eine gewisse Freude an einer solchen
kiinstlerischen Ausdrucksfihigkeit vorauszusetzen. — Eine
rein religiose Bedeutung dieser Schlangendarstellung anzu-
nehmen und ein etwaiges primitives Zeugnis eines &ltesten
Schlangenkultes in dem Monument zu erblicken, verbietet
schon die bisher vereinzelte Erscheinung dieser Darstellung;
auch ist zun beriicksichtigen, da8 die Objekte fiir derartige
" 1 Vgl Hoémnes as0. b1.

* Vgl Conge, Uber den Ursprung der bildenden Kumst, Sitzungsber.
d. Berl Akad. VIII 1897, 104.
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Zeichnungen willkiirlich, wie sie sich gerade vorfanden, aus-
gewihlt wurden .

Man hat diese quartiéren Tierzeichnungen auch als eine
Art Zauber fiir glickliche Jagd aufgefaBt: der Jiger wolle
durch die Zeichnung bestimmter Jagdtiere, auf die er es ab-
gesehen habe, eine bannende Wirkung auf dieselben ausiiben 2,
Einer solchen Annahme widerspricht jedoch die allgemeine
Beobachtung, daB wir auf keinen Fall an den Anfang der
Kunstentwicklung iiberhaupt eine fiir den Naturmenschen so
komplizierte Denkarbeit setzen diirfen; denn wir wiirden bei
einer solchen Annahme zweierlei voraussetzen: einmal das
beabsichtigte kiinstlerische Schaffen, dem ein bewuBter Nach-
ahmungstrieb zogrunde lige®, sodann den festen Glauben,
durch diese Darstellung eine unsichtbare Macht, eine zauber-
kriftige Wirkung auf andere Lebewesen ausiiben zu konnen —
Vorstellungen, die weit iiber das MaB des primitivsten In-
tellekts hinausgeben und in eine hohere Stufe der geistigen
Entwicklung gehoren. Da wir uns jedoch-die geistigen Fihig-
keiten dieser Renntierjéger, die in vieler Hinsicht auf eine
Stufe mit heutigen ,Naturvolkern® zu setzen sind, nicht ein-
fach genug denken konnen, so diirfen wir auch weder ihre
religissen Vorstellungen mit einem hoheren MafBstabe messen,
noch ihre kiinstlerischen Erzeugnisse anders als rein spontane
Schopfungen der angeregten Phantasie und eines angeborenen
Kunsttriebes beurteilen . Soviel iiber dieses eine paldolithische
Monument, dem wir allerdings wegen der prinzipiellen Wichtig-
keit dieser ganzen Frage eine so ausfithrliche Besprechung
widmen muBten. — Auffillig bleibt jedoch, daB diese paldo-

! Vgl. Hornes aaQ. 33.

3 Th. PreuB, Urspr. d. Rel. u. Kunst, Globus LXXXVII 1905, 395

erklirt sogar, da8 im Glauben der primitiven Vilker ,fiberhaupt jede
Nachbildung eines Gegenstandes diesen in die Gewalt des Besitzers der Nach-
ahmung liefert“. Vgl. auch S. Reinach Cultes, Mythes et Religions I 1258
. 8 Diese ,Nachahmungskunst® stellt Wundt aaQ. 122 erst auf die vierte
Entwicklungsstufe der Kunst.
) ¢ Vgl. auch die Auffassung von Hornes aa0. 11, der nicht wie Grosse,
Anf. d. K. 48, die Kunst in jhrer Entstehung als soziale Erschemung be-
trachtet, sondern in der Austibung der Kunst die Befriedigung eines rein
individnellen Bediirfnisses und perstnlichen Nutzens sieht.
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lithische Kunst, die die Tiere der Umgebung mit dem scharfen
Auge des Jigers erfaBt und in merkwiirdig sicheren, natur-
getrenen UmriBlinien wiedergibt, der Ornamentik, ja der
einfachsten ornamentalen Muster entbehrt; dieser Mangel ist
um so auffilliger, als wir doch die dsthetische Grundlage fiir
diese KunstiuBerung, ein gewisses MaB von rhythmischem
Gefiih]l und Sinn fiir Symmetrie, auch bei den dltesten Kultur-
menschen voraussetzen diirfen. Wie greifbar nahe miiSite
es doch liegen, von der bereits gegebenen naturalistischen
Darstellung der Schlange zu ihren ornamentalen Formen d. h.
zn Schlangen- (bzw. Wellen-)linie, Spirale und M#ander iiber-
zugehen! Dennp sobald dieses Schlangenmotiv, das sich infolge
seiner aunBerordentlichen Abwandlungsfihigkeit wie kein
zweites zur dekorativen Verwendung eignet, erst einmal in
den ornamentalen Formenschatz der bildenden Kiinstler auf-
genommen ist — gleichviel, ob unter dem EinfluB seelischer,
religioser Vorstellungen oder darch spielerischen Zufall, so
mubBte es sich notwendig zu jemen oben genannten linearen
Formen entwickeln.

Der Grund aber, warum wir diese, den Gesetzen der
Kunst folgende Formenentwicklung von der natura-
listischen Zeichnung zum Ornament in der paldo-
lithischen Zeit nicht vollzogen finden, liegt, wie Grosse® und
Hornes ® erkannt haben, in dem Mangel an industrieller Tétig-
keit, da jede Ornamentik eben nur in der vervielfiltigenden,
praktischen Ausiibung und in der Technik iiberhaupt ihre
»Stoffliche Voraunssetzung® hat.

Es liegt nun nahe, diese ilteste Schlangendarstellung,
die uns die Kunst und den Menschen noch im Beginn ihrer
Entwicklung zeigen, mit solchen heutiger Naturvdlker
zu vergleichen, um aus der Darstellungsart und kiinstlerischen
Auffassung von beiden fir die allgemeine Entwicklungs-
geschichte des Schlangenornaments Folgerungen zu ziehen.
Eine derartige Parallele zwischen den kiinstlerischen Fahig-
keiten und Produkten unserer frithesten Vorfahren und denen

! Vgl Grosse 143, und Hornes 23, * AaQ. 113.
3 AaQ. 24, 26, 38f.
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heutiger Naturvilker darf wohl unbedenklich gezogen werden
und ist ja auch insofern berechtigt, als das geistige Nivean
der vorzeitlichen Jigervilker nach den neueren Forschungen
demjenigen heute lebender Wildstimme Australiens oder
Afrikas durchaus gleichzusetzen und die Wurzel aller Kunst,
der produktive Trieb und die Phantasietitigkeit, allen Menschen
zu allen Zeiten gemeinsam ist!. So enthalten z. B. die kiihn
entworfenen, lebensvollen Felsenzeichnungen der Buschménner
oder die Hobhlengemilde der Australneger in der kiinstlerischen
Auffassung wie in der Auswahl und Darstellungsart der Ob-
jekte eine auffallende Ahnlichkeit mit der ,Hohlenkunst® der
Renntierjiger Westeuropas. Aber trotz dieser #uferen Ver-
wandtschaft und vieler anderer gemeinsamer Ziige — ich
nenne nur: beschrinkten Interessenkreis, einfache UmriBlinien
ohne Innenzeichnung, Mangel an Perspektive, Bevorzugung
der Profilstellung — miissen wir dennoch von einer wirklichen
Gleichsetzung und Vergleichung beider Abstand nehmen.
Denn die Kunst der meisten heutigen Naturvdlker unter-
scheidet sich von derjenigen der dlteren Steinzeit — wie
schon oben angedeutet wurde — durch eine z. T. recht ans-
gebildete Ornamentik anf Grund einer ziemlich entwickelten
Technik sehr wesentlich. Da die Kunst der meisten heutigen
Naturvilker trotz Jahrtansende alter Traditionen infolge des
wohl durch das Klima und sehr oft durch ihre Isolierung
bedingten geistigen Tiefstandes in ,konventionell erstarrten“

! Vgl. Wundt, Volkerps. IIT 106. Anders Grosse aa0. 1561, der dem
primitiven Menschen iiberhaupt die Kraft der Phantasie abspricht, indem
er diese Folgerung aus den Erzeugnissen seiner bildenden Kunst zieht. In
der Tat zeigen ja die Kunstprodukte der Naturvlker einen ziemlich ein-
formigen Charakter, und die sich fast stets wiederholenden Ornamente
scheinen zum mindesten einen formenarmen Sinn und Mangel an neuen,
originellen Gedanken zu verraten. Diese Erscheinung hiéingt aber damit
zusammen, daB die meisten Naturvilker seit Jahrhunderten und Jahrtausen-
den auf einer bestimmten Stufe ihrer Entwicklung stehen geblieben sind,
womit notwendig eine gewisse Erstarrung der tiberkommenen kiinstlerischen
Formen verbunden ist; und das beweist noch lange keinen Mangel an
Phantasie itberhaupt. Jedenfalls widerspricht der obigen Folgerung Grosses
allein schon der Hinweis auf die so phantasievollen Lieder und Mirchen
vieler Natarvilker.
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Formen stehen geblieben ist, so darf sie durchaus keinen
Anspruch auf eine ,primitive“ Kunst im eigentlichen Sinne
erheben. Deshalb werden wir spiter, bei der Besprechung
des Schlangenornaments in der geometrischen Kunst (,geo-
metrisch® hier im allgemeinen Sinne) auf die betreffenden
Darstellungen in der ,primitiven“ Kunst heutiger Naturvlker
ausfiihrlicher zuriickkommen.

Mit dem Ende der paliiolithischen Zeit beginnt eine neue
Kulturperiode, in der infolge groBer Vdlkerverschiebungen
und giinzlich verinderter kilimatischer Verhiltnisse méchtige
Umwiilzungen auf sozialem und kiinstlerischem Gebiet ein-
traten: der Mensch geht vom Jédger- und Nomadenleben zu
Ackerban und Viehzucht iiber, und diese neue Lebensbedingung
bedeutet fiir die Kunst den Ubergang von der naturalistischen
zur schematischen, ,geometrischen® Bildnerei 1. Es entwickeln
sich Flechtkunst und Weberei, und damit sind die Grund-
lagen aller ornamentalen Muster gegeben. Zugleich fallen in
den Beginn dieser neolithischen Periode die Anfinge
der Keramik, die fiir die ganze Folgezeit dem dekorativen
Sinn der Bildner einen iiberaus fruchtbaren Néhrboden dar-
bietet. Der Mangel an naturalistischem Sinn in der Kunst
dieser Periode zeigt sich auch in den Darstellungen der
Schlange : dieses vorher so lebensvoll aufgefaBte Tier ist jetzt
in ornamentaler Erstarrung zur Schlangenlinie herab-
gesunken, als deren dltere Form wohl die unregelmiBig ge-
wellte, ungleich dicke Wellenlinie zu betrachten ist; spéter
aber, in der Zeit der voll entwickelten neolithischen Ornament-
systeme, als man die Herkunft der Ornamente teils aus dem
Tier- und Pflanzenreiche, teils aus der Flecht- und Webe-
fechnik iiberhaupt nicht mehr verstand, wurde sie zur regel-
miBig gebildeten, rein geometrischen Wellenlinie, bis dann
dieses Motiv im Anfang des zweiten vorchristlichen Jahr-
tausends im Ostlichen Mittelmeerbecken wieder neue, natura-
listische Formen, d. h. die alte Schlangenbildung, erhielt,
gefordert durch eine bereits hoch entwickelte Technik und
zweifellos durch religidse Vorstellungen beeinfluft. Hiermit

1 Hbrnes aa0Q. 11. 69.
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parallel, spiter ineinander fiibergehend und neuwe Formen
bildend, liuft die formale Entwicklung der Spirale: von
der einfachen zur Doppelspirale, von da zur fortlaufenden
Spirale (,laufender Hund“) und schlieflich zum Spiralméiander

QR ILIFICLAMNNE

Fig. 2

(s. Fig. 2); aus diesem ergab sich dann bei der eintretenden
geradlinigen Geometrisierung aller Rundornamente naturgeméis
der geradlinige Miander mit seinen mannigfaltigen Formen ™.
Dieser in allgemeinen Umrissen skizzierten Formenentwicklung
des Schlangenmotivs in der neolithischen Periode mdgen einige
typische Beispiele, die sich natiirlich leicht vermehren lassen,
zur Erldnterung dienen:

Eine von R. Virchow ? besprochene, neolithische Hingeurne
aus Dehlitz (an der Saale), von der Form des ,Hinkelstein-
typus“, mit Schnurisen an drei Seiten versehen, hat als Ver-

1 Vgl auch H. Dragendorff, Thera II 1903, 158: ,Der Miander, der doch
eben nichts anderes ist als eine eckig gezeichnete Spirale.“ Ahnlich spricht
gich auch 8. Wide, Arch. Jahrb. XIV 1899, 36 aus. A. Schliz, Die Syst. der
Stichverzierg. u. des Linienornaments, Prihist. Ztschr. II 1910, 130f. nimm¢t
mit Unrecht die umgekehrte Entwicklung an, indem er glaubt, aus der
steif-geometrischen Zickzacklinie, dem sogen. Winkelband, habe sich ,.durch
Umbildung zum naturalistischen Pflanzenmotiv¥ die Wellenlinie und hieraus
durch das ,Bediirfnis nach raumfiillenden Seitensprossen“ der ,laufende
Hund“ und die spiralige Ranke entwickelt. M. E. ist jedoch das kramm-
linige Ornament das Primiire, da es sich den runden Geftiiformen am
leichtesten anpaBt, wihrend das geradlinige geometrische Ornament griBere
Anforderungen an die Geschicklichkeit und den Sinn fiir Symmetrie und
EbenmaB des Bildners stellt; auBerdem verlangen die meisten geradlinigen
Ornamente, zumal da, wo gleichartige Muster zu geometr. Systemen ver-
einigt werden, eine genaue Berechnung in der Raumverteilung tiber das ganze
Gefii8 und bediirfen gewdhnlich der Hilfe des Lineals und Zirkels — gehdren
somit einer jiingeren Stufe an; vgl. Hirnes bei Besprechung von G. Wilke,
Spiralm#ianderkeramik u. GefiiBmalerei, Prithist. Ztschr. II 1910, 235, der die
Ansicht Wilkes, als ob der geradlin. Miander das Urspriingliche und daraus
durch Abrundung die Spirale entstanden sei, mit Recht zurlickweist. Hornes
setzt iiberhaupt diese Spiralmfanderkeramik an den Anfang aller neolith.
Dekorationsstile. ? Ztschr. f. Ethnol. VI 1874, Verh. 233f.
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zierung ein groBes Schlangenornament in einer weiten, doppelten
Spiralwindung; ,der Schlangenkdrper ist auBen durch eine
tiefe einfache Linie umgrenzt; innerhalb derselben laufen
zwei durchbrochene Parallelliien mit weiten Zwischenrdumen
der einzelnen verhiltnismiBig kurzen Glieder. Das dritte
Feld zeigt dieselbe Linearzeichnung, jedoch nicht mehr in
Schlangenform, sondern mit freier Gestaltung dieses Motivs.*
Leider steht mir keine Abbildung dieser interessanten Urne
zur Verfigung. Doch liBt die Beschreibung derselben deut-
lich erkennen, daB sich hier auf einem und demselben GefdB
einerseits noch die Anklinge an die friihere, naturalistische
Schlangenzeichnung, andererseits aber schon der Ubergang
zur linearen, schematischen Umgestaltung des Motivs vor-
findet.

Auf einer kiinstlerisch viel niedrigeren Stufe, aber der-
selben Zeit angehdrig, steht ein neolithisches GrabgefaB
nSlavischen Ursprangs, das mit Menschenknochen gefiillt
war“1; es ist noch
ohne Kenntnis der
Tépferscheibe in ro-
her, plumper Form
hergestellt und weist
eine teilweise nicht
mehr erkennbare, un-
regelmiBig  gebil-
dete, eingravierte
»Schlangenlinie“ auf
(s. Fig. 3). Bei der
Beurteilung dieses
einfachen krummlinigen Wellenornaments und vieler &hnlicher
Liniengebilde auf neolithischen Gefien und Geraten erhebt sich
jedoch die Frage?, ob dem Bildner eines derartigen Ornaments
das Vorbild einer Schlange vor Augen schwebte und er dieses

! 'Wilke, Ztschr. f. Ethnol. XXXTII 1901, Verh. 40.

* Eine religidse Bedeutung dieser ,Schlangenlinie“ auf Grund einer
etwaigen Gleichsetzung von Scblange und Seele, worauf vielleicht der
Zweck des GefiiGes als Totenurne fithren kinnte, muB auch hier, weil in
so friither Zeit unbeweisbar, ausgeschaltet werden.
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Was die Spirale selbst betrifft, so ist fiber deren
Heimat, Entstehung und Bedeutung schon viel gestritten
worden. Fiir unsere Zwecke geniigt es zu wissen, daf die
dlteste Spiraldekoration, aufgemalt oder eingeritzt, mit der
#ltesten bemalten Keramik zusammenfillt®! und daB wir nach
den neueren Forschungen die Heimat der Spirale jedenfalls nicht
in Agypten suchen miissen; auch das darf als sicher gelten, das
die Spirale ihre Entstehung nicht der Metalltechnik (Metalldraht)
verdankt, da sie sich bereits in metallloser Steinzeit als Verzierung
vorfindet > Fiir die Entstehung der Spirale ist die
Aunnahme, daB sie sich aus der schematisierten Schlange
oder Ranke entwickelt habe, wenn auch nicht beweisbar,

Pazardschik an, die auf ihrem SchoBe jene Spiralfigur trigt. Diese liegende
Doppelspirale gleicht wohl einer sich am Boden kriimmenden Schlange (oder
besser einem Wurme, denn eine sich aufrollende Schlange nimmt in Wirk-
lichkeit niemals eine derartige Lage ein, daB XKopf und Schwanz einander
entgegengesetzte Richtung haben). Aber welche ,symbolische” Bedentung
sollte die Schlange an dieser Stelle des weiblichen Korpers haben? Spiiter
werden wir sllerdings in der griechischen Anschauung die Schlange als
Symbol der Fruchtbarkeit des Bodens wie der Menschen kennen lernen; da
wiire bei einer kiinstlerischen Darstellung die Anbringung dieses Symbols
an dem Fruchtbarkeit spendenden SchoSe der Frau oder der Géttin durchaus
nicht befremdlich. Fir diese Zeit jedoch — Hornes setzt das Monument
wohl zu hech hinauf, némlich in den Anfang des 1. Jahrtausends — und
fiir diese Gegend fehlen bis jetzt die Belege fiir einen solchen Glamben;
und eine andere symbolische Bedeutung dieser ,Schlangen“figur als die der
menschlichen Fruchtbarkeit scheint mir in diesem Falle nicht denkbar.
Dagegen halte ich es fiir wahrscheinlicher, in diesem Zeichen sowie in den
anderen ornamentalen Mustern an dieser Figur T#towierungen zu erkennen,
wie sie sogar an bedentend #lteren Statuetten beobachtet worden sind,
8. P. Perdrizet, Arch. f. Rel.-Wiss. XIV 1911, 75f. Dussaud Les civilisa-
tions préhelléniques 1910, 218f. gibt den liegenden Doppelspiralen, die sich
auf den tonernen Opfertischen der diktiischen Grotte in Kreta gzahlreich
vorfanden (aus der 1, Hilfte des 2. Jahrtansends), ebenfalls eine religidse
Bedeutung (que la spirale double jouait un rdole dans le rituel), indem
er sie mit dem Kult einer unterirdischen Gottheit in Verbindung bringt —
freilich ohne zwingende Beweise. Gerade dieses Beispiel zeigt, wie sehr
bei der Beurteilung primitiver Kunst- und Kultformen Vorsicht und ge-
wisse Einschrinkung geboten ist.

1 8, Hornes aaQ. 293—295, der Beispiele hierfiir aus Osterreich, den
Pfahlbauten des Laibacher Moores und besonders aus Butmir bringt.

® 8. Hornes aaQ. 129,
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immerhin sehr wahrscheinlich, zamal wenn man bedenkt, da8
der primitive Kiinstler wohl in erster Linie seine Motive in
engster Anlehnung an die Natur aus seiner nichsten Um-
gebung holt. So konnte demnach die ruhig im Grase oder
Sande zusammengerolite Schlange das Vorbild fiir das Spiral-
motiv abgegeben haben'; und der geduldige Beobachter, der
dann weiter sieht, wie die Schlange plotzlich sich zu bewegen
beginnt, indem ihre Windungen sich langsam ausrollen, wiirde
dadurch ein weiteres Motiv, die ,ausgerollte Spirale“ in sich
aufnehmen, usf. Diese Annahme hat zwar dadurch, da die
Menschen jener steinzeitlichen Periode in viel ndberer Be-
rithrung mit der Natur lebten und gerade fiir die Tierwelt
bekanntermaBen eine scharfe Beobachtungsgabe besafen, eine
ziemliche Wahrscheinlichkeit fiir sich. Aber ebensogut kann
natiirlich die Pflanzenranke, etwa eines Schlinggewéchses, zum
Vorbild fiir Spiral- und andere Rundornamente gedient haben 2.
Aber wieviel andere Moglichkeiten und Zufille gibt es noch
in der Natur, die dem Menschen das Spiralmotiv vor Augen
fihren konnten! Uberhaupt lauft man bei derartigen Unter-
suchungen leicht Gefahr, aus der Fiille der Erscheinungen
einen einzelnen Fall oder Gedanken herauszugreifen und auf
ihn in einseitiger Tendenz mit Unterdriickung aller anderen
Méglichkeiten das Hauptgewicht zn legen. In unserem Falle
diirfen wir daher sagen, daB bei der Bildung der
Spirale zu viele Faktoren je nach den lokalen
und individuellen Verhédltnissen mitgewirkt
haben, als daB man eine Moglichkeit heraus-
greifen und auf die Allgemeinheit iibertragen
diirfte. — Aus der Spirale und ihren unmittelbar abgeleiteten
Formen entwickeln sich dann obne Schwierigkeit unzihlige
andere Rundornamente, die sich schlieBlich zn einem formen-
reichen, ausgebildeten Spiralsystem zusammenschlieBen. Fiir
die Gesamtentwicklung aller Rundornamente mag iibrigens
die Ausiibung und Vervollkommnung der Pinselmalerei von
grofer Bedeutung gewesen sein, indem die leichte Pinsel-

! Vgl. Hornes aa0. 36.
? Vgl A. Rieg), Stilfragen 1893 8. XIII und ofters.
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Von dieser nachahmenden Zeichnung, die trotz ihrer
duBersten Vereinfachung das natiirliche Vorbild noch deutlich
erkennen liBt, sind die rein ornamental behandelten Schlangen-
muster in den Rindenzeichnungen der Bakairi zu unterscheiden.
Hier hat die Schlange oder mehrere Arten dieser Gattung
ein rein schematisches, geometrisches Aussehen erhalten in Form
einer regelmiBigen Zickzack- oder Wellenlinie, wo nur noch die
naiverweise daneben gesetzte Hautzeichnung das natiirliche
Vorbild erraten lift (s. Fig. 6):

a) Sukuri-Schlange (Tf. XX 1),

b) Boa constrictor mit ihrer in zahlreichen kleinen Drei-
ecken abgesetzten Hautzeichnung (Tf XXI 11),

¢) Agau-Schlange, r. Kopf, 1. Schwanzende (Tf. XXI 12).

Wenn dann ein Riickenholz der Bakairi (s. Fig. 7)
folgendes, nach Aussage der Indianer, ,Schlangenmuster® zeigt
(S. 265 Fig. 48)%, so erklart sich diese duBerste Stilisierung

! Hiermit soll natiirlich nicht gesagt sein, daB in der Kunst der Natur-
vilker die Zickzacklinie iiberall auf diesen Schlangenursprung zuriickgefiihrt
werden mu8; sie kann ebenso gut aus ganz enderen Motiven und Vor-
bildern entstanden sein. So hat z. B. Hjalmar Stolpe, einer der besten
Kenner der Ornamentik der Naturvilker und iiberhaupt der erste, der in
der Methode der vergleichenden Ornamentik ein ethnologisch iiberans wich-
tiges Hilfsmittel erkannte, die Zickzacklinie in der polynesischen Ornamentik
an typischen und Kklar fiberzengenden Beispielen auf die menschliche Ge-
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eines urspriinglich der Natur entnommenen Motivs daraus,
daB ,aus den konkreten Nachbildungen schlieBlich bei einer
sich vom Original mehr und mehr in kiinstle-
rischem Sinn entfernenden Tradition unter dem
EinfluB je der Arbeitsmethode und des Arbeits-
materials das stilisierte Kunstwerk entstanden
ist“. So hat hier zweifellos die Faser des Holzes
auf die Zickzacklinie der ,Schlange“ eingewirkt.
Vielleicht mag weniger eine ,gewisse Freude
daran, mit wenigen Strichen ein Naturobjekt
zeichnen zu kénnen“, als vielmehr ein sozialer
Umstand, ndmlich die Ersparnis an Zeit und
Arbeit bei zunehmender Produktion, bei der
Stilisierung der Tierornamente von Einfluf ge-
wesen sein. Jedenfalls hat sich durch eine
stindige Wiederholung und mechanische Nach-
bildung dieser und &hnlicher Motive Hand in
Hand mit der Technik allméhlich ein bestimmter,
wenn auch beschrénkter Formenschatz von Ornamenten aus-
gebildet, der dieser ganzen Kunst der Naturvilker den Cha-
rakter eines geometrischen Stiles verlichen hat.

Auch in der Keramik heutiger auf niedriger Stufe
stehender Vilker 148t sich ein Entwicklungsgang des Schlangen-
motivs von der Schlangenlinie zum M#ander noch verfolgen *

Nachstehende Abbildungen (Fig. 8 und 9, nach Wundt
aa0.) zeigen die angegebene Formentwicklung an Tongefifen
von Florida.

Hier (Fig. 8) haben wir am Bauche des GefdBes die natiir-
liche Gestalt des sich vorwirts schlingelnden Tieres.

stalt zuriickgefiihrt (Entwicklungserscheinungen in d. Ornamentik der Natur-
viélker, Mitt. d. anthropol. Ges. Wien 1892, 19ff.). Natiirlich liegt es amch
Stolpe ferne, diese speziell bei einem Volk einwandfrei bewiesene Entwicklung
eines Ornaments zu verallgemeinern. Er erklirt sich diese Erscheinung mit
Recht folgendermaBen (8. 43): ,Es geschieht oft, daB, wenn eine Entwicklungs-
serie sich einem bestimmten vorher bekannten geometr. Motiv genéhert
hat, sie sich auf Grund der Verwandtschaft dieses fremde Element ganz einfach
einverleibt. Nachdem sich eine golche Einverleibung vollzogen hat, ist es aber
keineswegs leicht zu entscheiden, welchem Gebiete ein Ornament tatsiichlich
Seine Entstehung verdankt.“ ! Wundt, Volkerps. III® 204 if.
Religi onsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII, 2. 2
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Figur 9 zeigt wohl dasselbe Motiv, aber bereits in viep
stilisierterer Form, und ,in dem Augenblick, wo diese fort-
lanfende Schlangenlinie in ein regelmiBiges System gerader-
Linien aunfgelost wird, ist ein geometrisches Ornament ent-
standen, das durch die fiberraschende Gleichformigkeit, mit.

Fig. 8 Fig. 9

der es sich an verschiedenen Punkten der Erde entwickelt
hat, voranderenaunsgezeichnetist: das Mdanderschema“(Wundt)®..
Wundt schlieBt sodann aus der Bevorzugung und der so all-
gemeinen Verbreitung dieses Schlangenmotivs zugleich mit
der so hiufigen Vogeldarstellung auf einen engen Zusammenhang-
mit den Seelenvorstellungen der Naturvolker, ,da diese beiden
Tiere vor anderen den Charakter von ,Seelentieren“ d. h.
von Wesen besitzen, in welche die mythologische Phantasie
die Seele des Menschen nach dem Tode iibergehen sieht¥.
Da8 ein solcher Glaube bei den friithgeschichtlichen Bewohnern
des Mittelmeerbeckens tatsdchlich vorhanden war, werden
wir im zweiten Teile unserer Untersuchung bestitigt finden..
Damit ist aber nicht gesagt, da wir diesen Glauben fiir die
heutigen Naturviolker verallgemeinern diirfen. Denn erstlich
kennen wir infolge des Mangels an schriftlichen Aufzeichnungen
und infolge der Unzuginglichkeit und angeborenen Scheu,.
den Fremden die religiosse Welt zu offenbaren, die Mytho-
logien und sonstigen religiosen Vorstellungen der Primitiven
viel zu wenig (im Verhdltnis zn den klassischen Vilkern);
ferner kionnen Riickschliisse von kiinstlerischen Produkten auf”

1 Vgl oben 10. Wie sich der Miiander auch aus der Textiltechnik
bilden kann, zeigt u. 8. Durm, Bauk. d. Gr.® 25 (pernanische Textilmuster).
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den religiosen Glauben ohne Zuhilfenahme schriftlicher oder
miindlicher Uberlieferung meist keinen hoheren Wert als den
einer kiinstlichen Hypothese beanspruchen; endlich spricht
gegen eine derartige Annahme und Verallgemeinerung die
Beobachtung, die K. v. d. Steinen, einer der berufensten
Kenner wirklicher Naturvilker, an den Kunstdarstellungen,
besonders den Tierzeichnungen der Indianer Zentral-Brasiliens
gemacht hat. Nach eingehender Untersuchung aller Produkte
der bildenden Kunst dieser Indianerstimme und des Ver-
héltnisses der Tiermotive zur Technik kommt er zu dem
Resultat!: ,Es ist eine gesetzmiBig zu beobachtende Tat-
sache, daf nicht symbolische Tiiftelei den Kunsttrieb lenkt,
weder im kleinen noch im groBen? . .. .. Tiermotive iiber-
haupt sind bei der Rolle, die das Tier in dem geistigen Leben
des Indianers spielt, als selbstverstindlich gegeben. Die Aus-
wah]l jedoch kann durch die Beschaffenheit oder T#tigkeit
des Tieres angeregt werden . ... . Dann aber, sobald erst
die Kunsttitigkeit kriftig genug gehandhabt wird, wirken
auch Form und GriSe und Farbe des Objekts bestimmend,
indem das Tier, das sich ihnen am besten anpaBt, fiir die
Nachbildung gewihlt wird. Der Kiinstler braucht sich dessen
gar nicht bewuBt zu werden, es macht sich schon von selbst
geltend, wenn entgegengesetzt gerichtete Versuche unbe-
friedigend ausfallen.“

1 K. v. d. Steinen aa0Q. 293f.

2 Zu einem ganz entgegengesetzten Resultat kommt H. Stolpe (aaO.
461) bei der Ormamentik eines anderen, eingehend studierten Naturvolkes,
bei den Polynesiern, An der Hand eines reichen Materials und in TUber-
einstimmung mit den Berichten von Mr. Wyatt Gill, der 22 Jahre als
Missionar auf den Herveyinseln gelebt, gelangt er zu der Ansicht, da8 die
in den geometr, Ornamenten bis aufs #ulerste stilisierten Entwicklungs-
formen des alten Urbildes eine symbolische Bedeutung gehabt haben miissen
und stellt den allgemeinen Satz auf (8. 46): ,Geschnitzte Ornamente hatten
in Polynesien stets eine bestimmte Bedeutung. Es ist ihm in der Tat
gelungen, speziell bei einem dieser Stimme die elementaren Bestandteile
seiner Ornamentik auf das Bildnis eines hockenden Menschen zuriickzufiihren,
der nach Aussagen des Missionars Gill den ersten zur Gottheit erhobenen
Menschen vorstellen soll. Es fragt sich nur, ob sich auch bei anderen
Volkern durch das vergleichende Studium der Ornamentik dasselbe Resultat
erzielen lassen wird.

9%
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Es eriibrigt nun, auch noch die Frage nach der plasti-
schen Darstellung der Schlange bei den Natur-
volkern kurz zu streifen. Wir erkennen hier die bemerkens-
werte Tatsache, daf im Gegensatz zur zeichnenden Kunst
der Primitiven die plastischen Darstellungen der Schlange
nicht der allmihlichen Stilisierung und Einordnung in ein
geometrisches System verfallen. Der Grund hierfiir mag ein
doppelter sein: einmal waren im Verhiltnis zur zeichnenden
Kunst, die sich auf alle Schmuck- und Gebrauchsgegenstéinde
erstrecken konnte, der plastischen Darstellung der Schlange,
die dank ihrer gestreckten Gestalt sich an Gegenstinden von
ganz bestimmter Form anpassen mubte, viel weniger Mog-
lichkeiten geboten; infolgedessen wurden diese in geringer
Zahl vorhandenen plastischen Darstellungen auch viel seltener
nachgeahmt und blieben so vor einer durch stdndige mecha-
nische Nachbildung hervorgerufenen Verflachung und Schema-
tisierung geschiitzt; anf der anderen Seite war der plastische
Bildner der Schlange durch die dreidimensionale Form der
Nachbildung in viel héherem Mafe als der Zeichner, der
Vorlagen benutzen konnte, gezwungen, sich an das natiirliche
Vorbild anzulehnen. Denn um eben den Eindruck der Natur-
#hnlichkeit hervorzurufen, muBte er sich bei jeder Nachbildung
stets von neuem das wirkliche Tier vor die Seele stellen; dem
Zeichner primitiver Gerite oder Schmuckgegenstinde hingegen
kommt es weniger auf die Naturwahrheit der Darstellung als
auf das moglichst gefillige Aussehen oder die zweckmifige
Ausniitzung der zu verzierenden Oberfliche des Gegenstandes
an. So zeigen denn die wenn auch weniger plastischen
Schlangendarstellungen der Naturvilker eine verhiltnismiBig
viel groBere Naturtreume als die gezeichneten.

2. Die Entwicklung des Schlangenornaments in der
griechischen Kunst

Wir kehren nunmehr zur Kunst der neolithischen Epoche
zuriick. Mit dem Ende dieser Periode und mit dem Beginn
der iltesten Metallzeit betreten wir zugleich die Peripherie
der griechischen Kunstgeschichte und stehen damit fir die
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Datierung der Kunstprodukte auf einem einigermaBen festen
Boden. Fiir die dekorative Kunst der ausgehenden neolithischen
Periode ist die ausgedehnte Verbreitung und die Vervoll-
kommnung der Spiraldekoration besonders charakte-
ristisch. Wir finden iiberraschend korrekt ausgefiihrte Spiralen
auf spit-neolithischen TongefiBen, z. B. Mon. ant. dei Lincei
IX 1899, 582 aus der Grotta di Pertosa, Prov. Salerno (vgl.
auch die spit-neolithischen plastischen Doppelspiralen aus
Eleusis, Egnu. éoy. XXVI 1908, Tf. 2 Nr. 21). Am voll-
kommensten sind die vertieften Spiralfiguren von Butmir (s.
Radimsky und Hornes, Ausgr. v. Butmir in Bosnien, Wien 1895).
Oft sind diese Spiralen auch eingeritzt und in Punktiertechnik
verziert (z. B. ein Fragment aus der oben erwihnten Grotta
di Pertosa; vgl. damit die mit mannigfacher Innenzeichnung
versehenen Spiralen neolith. GefiBe der sichs.-thiiring., unter-
main. und mittelrhein. Gruppe: H. Schliz, Préhistor. Ztschr.
IT 1910, 135 Fig. 26. 27. 29) oder aufgemalt (Bruchstiick einer
Hydria aus Eleusis, ebenfalls noch ohne T¢pferscheibe her-
gestellt: Epqu. éoy. XVI 1898, 63). Zahlreich sind auch die
plastisch aufgesetzten Wellenbénder, die sich um das ganze
GefdB oft in mehreren Ringen herumziehen wie an den be-
kannten méchtigen Vorratsgefifen (Pithoi) aus Kreta; die
Oberfliche dieser gewellten Reliefbéinder ist zumeist noch
durch regelmiBige Fingerabdriicke oder Einkerbungen nach
Art gedrehter Stricke verziert. Alle diese Spiral- und Wellen-
ornamente, die sich gewohnlich an Gebrauchsgegenstinden
des tdglichen Lebens finden und die ja dann in der folgenden
kretisch-mykenischen Kunst eine so hohe, vollendete Aus-
bildung erfahren haben, besitzen ohne Zweifel eine rein de-
korative Bedeutung (vgl. oben 10ff); dies ergibt sich auch
schon aus der Tatsache, daB dieses so dankbare Spiralmotiv
in der Bronzezeit eine auBerordentliche Verbreitung und Be-
liebtheit gefunden hat, besonders im nordlichen Europa ®; und
eine derartig rasche Aufnahme und Verbreitung der Spiral-
verzierung und verwandter Ornamente 148t sich eben nur aus
den hervorragenden dekorativen Eigenschaften der Spirale
erkliren, die jedes #sthetische Gefithl fir Rhythmus und

1 Hornes aa0. 293.
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‘wenden, diese Deutung sei zu willkiirlich, und dies hieBe, zu-
gunsten einer bestimmten Tendenz aus einem Monument etwas
herauslesen, was der Bildner wohl gar nicht beabsichtigt
habe. Ein solcher Einwand wére gewi8 berechtigt, wenn es
sich um ein vereinzeltes Beispiel handelte. Das trifft aber in
diesem Falle nicht zu; denn
die friithe kyprische Keramik
ist so reich an Schlangen-
-darstellungen (s. u.) und die
Gewohnheit, Schlangen in
‘primitiver Weise durch eine
einfache Wellenlinie mit
Punkten in den Windungen
darzustellen, begegnet uns
auch spiterhin so oft, daB
wir an obiger Deutung keinen
Ansto8 zu nehmen brauchen.

Das néchste Beispiel (s.
Fig. 11) 1aBt iiber die Deu-
tung als Schlange keinen
Zweifel mehr. Dieses auch
fir den Ubergang von der
Naturform (Kiirbis) zur kera-
amischen Form bemerkens-
werte GefiB ! zeigt am Henkel
aufgemalt eine Schlange, die
trotz ihrer duBersten Verein-
fachung der Linien bestimmt
als solche anzusehen ist. Gerade diese einfache, von den
fibrigen Wellenlinien des GefiBes nur durch die Andeutung
des Kopfes erkenntliche Form der Schlange weist darauf hin,
daB wir uns hier das Schlangenornament direkt aus der Her-
stellungstechnik hervorgegangen denken konnen: Pottier aaO.
hatte richtig den Ursprung dieser GefiBform in der Kiirbis-
form mit aufgesetzter Schilfrohrmiindung erkannt? und es

A\
Tas
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! Potvier Cat. Vas. Louvre I Tf. 5 A 42,
2 8. besonders Schuchhardt, Prahist. Ztschr. I 1909, 36 ff. iiber die
‘Herleitung der GefiBformen von Naturformen, sowie iiber die Eantstehung






Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 2b

Fig. 13). Andere Beispiele bei M. Ohnefalsch-Richter, Kypros,
Bibel u. Homer 1893, 63 Fig. 58.

Die in dieser Periode der kyprischen Kunst (Bronzezeit)
vorkommenden Darstellungen von Schlangen, und zwar meist
in plastischer Form an GefdBen, sind so zahlreich, daB sich
hier notwendig der Gedanke an eine mehr als bloB dekorative,
dsthetische Bedeutung derselben aufdringen muB. Denn das
dekorative Gefiibhl, d. h. die Freude an Schonheit der Linien,
an RegelmiBigkeit und GleichmaB der Verteilung muf viel-
mehr durch die ganz willkiirliche Anbringung der Schlangen
empfindlich verletzt werden, wie wir an obigen Beispielen
sehen. Wollte man auch fiir die Erkldrung dieser plastischen
Schlangen den in der Tat mit dieser Epoche einsetzenden
Naturalismus geltend machen — wie die vielen plastischen
Vasenornamente in Form von Biumen, Schlangen und anderen
Tieren zeigen!, — so wiirde doch damit die besondere Be-
vorzugung und die eigenartige, das bisherige Dekorations-
prinzip durchbrechende Anbringung jener plastischen Schlangen
keineswegs geniigend erklirt sein.

Ob jedoch auf irgendwelche Beziehungen dieses Tieres
zum Seelenkult der kyprischen Bevilkerung geschlossen werden
darf, ist wegen der dem tédglichen Gebrauch dienenden Be-
stimmung jener GefiBe zundchst wohl fraglich; daB aber
die Schlange hier eine bestimmte Rolle in den mytho-
logischen oder allgemein seelischen Vorstellungen jener Be-
volkerung gespielt haben muB, ist mit ziemlicher Sicherheit
anzunehmen. Denn eine so hiufige Darstellung und eine so
augenfillige Betonung dieses Schlangenornaments, welches
auf diesen GeféiBen eine dominierende Stellung einnimmt, kann
kein zufilliges Spiel mit gegebenen oder neu geschaffenen
Formen sein, sondern muf eine bestimmte, wenn auch wegen
Mangels jeglicher Uberlieferung nicht sicher zu bestimmende,
symbolische Bedeutung gehabt haben. Wire es nicht moglich,
hier, wie bei den Augen an spiteren Trinkschalen, eine
apotropdische, vor dem bosen Blick oder bdésen Dimonen
schiitzende. Bedeutung dieser Schlangen anzunehmen??

! 8. Myres-Richter Cat. Vas. Cypr. Mus. no. 96—100 8, 27,
* Vgl. eine Amphora in Leyden (Sammlg. Six RSX 2 = Ath. Miit. XXV
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Wiihrend wir den bronzezeitlichen Schlangendarstellungen
aus Kypros noch keine bestimmte Deutung zu geben ver-
mochten, begegnen wir in den etwa gleichzeitigen (zweites
Drittel des II. Jahrtausends) bekannten kretischen Schlangen
als Attribut von Gottinnen und an Kultgeriten auf griechischem
Boden zum ersten Male den Spuren eines ausgedehnten
Schlangenkultes, mit dem wir uns im zweiten Teile eingehender
zu beschiftigen haben. Kreta ist ja als Ausgangspunkt nicht
nur fiir die sog. ,mykenische“ Kultur, sondern auch fiir viele
religiose Vorstellungen der Griechen anzusehen (s. u. ebda).
Und gerade die Entstehung und Ausbreitung des Schlangen-
kultes in Kreta, der sicherlich nicht ohne Einfluf auf die
griechische Inselwelt und das Festland geblieben ist, bedeutet
fir unser Thema einen Wendepunkt in der Entwicklungs-
geschichte des Schlangenornaments: im allgemeinen
konnen wir von nun an das Schlangenornament
in der griechischen Kunst nicht mehr ohne einen
engen Zusammenhang mit dem Volksglauben, mit
der Religion, betrachten. Doch nicht als ob von dieser
Zeit ab die Schlange als reines Ornament in der Kunst keine
Rolle mehr gespielt hitte! Vielmehr muB sogar betont
werden, daf die Schlange an und fiir sich viel zu sehr de-
korative, dsthetische Werte besitzt — wie bereits oben S. 7
hervorgehoben wurde — als daB sie nicht irgendwie als
raumfiillendes Ornament (z. B. auf alt-korinthischen Vasen,
zumeist in Zusammenstellung mit anderen Tieren) oder sonstwie
als rein #sthetisches Ziermotiv auch weiterhin angewendet
worden wire. Nur das soll mit Obigem gesagt sein, da8 von
nun ab die rein dekorative Bedeutung der Schlange za-
gunsten der kultischen und mythologischen entschieden in

1900, 98), die, wenn auch aus viel spiiterer Zeit und anderem Kunst-
kreis stammend, ebenfalls die Schlangen in Verbindung mit den bekannten
jon. Augen als apotropiiisches Symbol kennzeichnet, wiihrend Béhlau 220. in
den Schlangen und dem Delphin hier dem Dionysos hi. Tiere erkennen
wollte. Die Schlange als hl. Tier des Dionysos findet sich aber auf dem
Vasendarstellungen stets nur in Verbindung mit dem Gotte selbst oder
seinem Thiasos, nie allein. AuBerdem spricht schon ihre Zusammenstellung
mit den Augen und ihre sonstige apotropiische Bedeutung fiir obige Deutung.
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den Hintergrund tritt, und daB8 die meisten anderen Dar-
stellungen dieses Tieres, die eine symbolische Bedeutung von
vornherein ausschlieBen (z. B. auf Salbgefifchen), sehr hiufig
nichts als bedentungslose, in unbewuBter Anlehnung geschaffene
Nachahmungen sind. Dies trifft besonders fiir die spitere
griechische Kunst zu.

Allerdings bietet das der reinen Dekoration dienende
Schlangenornament bei weitem nicht das Interesse wie die
sepulkralen, sakralen und talismanischen Darstellungen der
Schlange. Dennoch wollen wir zunédchst ersteres fiir die
weiteren Perioden der griechischen Kunstgeschichte nur in
Umrissen verfolgen, um darans die grofie Beliebtheit sowie
die ausgedehnte Verwendung dieses dankbaren Motivs fiir alle
Zweige der griechischen Kunst und Industrie zu ersehen.
DaB eine derartige Ubersicht niemals eine vollstindige, er-
schopfende sein kann, ergibt sich naturgemid8 aus dem enor-
men Umfang der so zerstreuten und vielfach noch unedierten
Erzeugnisse antiker Kultur und aus dem durch die fortge-
setzten Ausgrabungen mit jedem Tage neu anschwellenden
Material. — Wie wir oben sahen, legen die plastischen
Schlangen in den Hinden oder um den Leib der kretischen
Idole Zeugnis ab von dem é&ltesten in griechischem Gebiete
nachweisbaren Schlangenkult; und man sollte nach anderen
Analogien erwarten, daf sich die kretische Kleinkunst, be-
sonders die Keramik, dieses Schlangenmotivs beméchtigen
wiirde. Merkwiirdigerweise finden sich jedoch — wenn wir
von jenen schlangenumwundenen, tonernen Hohlkegeln aus
Gournid ! absehen, da deren besondere kultische Bedeutung
noch nicht feststeht — auf kretischen Vasen dieser (mittel-
minoischen) Zeit duferst selten Darstellungen von Schlangen 2

Auf dem griechischen Festlande diirfen wir als friithestes
Beispiel einer Schlangendarstellung wohl ein friihmykenisches

1 8. Maraghiannis Antigu. Crét. I Tf. 36; S. Wide, Athen. Mitt. XXVI
1901, 249 = H. Boyd-Hawes Gourniad 1908 Tf. XI 11—13.

t Als eines der wenigen Beispiele sei eine in Kreta und zwar im Palast
zu Phaistos gefundene ,myken.“ Vase genannt (Mon. ant. X1V 1904, 444
Pernier), auf der in schwarz glinzender Farbe auf gelblichem Grund eine
in vertikalen Windungen sich emporrichtende Schlange aufgemalt ist; da-
neben ein in dieser stilisierten Form oft vorkommendes Doppelbeil.
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Beispiele von Schlangendarstellungen: aus spitminoischer, mit
den mykenischen Kuppelgribern etwa gleichzeitiger Periode
stammt eine kretische Graburne?', an deren innerer Wand
eine Schlange in langgestreckten Windungen aufgemalt ist;
sie zeigt die é&ltere Art der Darstellung (die andere ge-
strichelte Schlangenlinie, welche die erstere oft iiberschneidend
in griBeren, regelmiBigen Windungen um die innere Wand
Iduft, soll offenbar das Wasser andeuten, in welchem die
zwischen den Windungen gezeichneten Fische schwimmen;
vgl. dieselbe Darstellung des Wassers auf einer jener myke-
nischen Dolchklingen). Auffillig ist immerhin die merk-
wiirdige Zusammenstellung von Schlange und Fischen; auch
bleibt es fraglich, ob die Schlange hier mit dem bereits er-
wahnten kretischen Schlangenkult in irgendeinem Zusammen-
hang (Graburne?) steht® Doch soll diese Frage hier nicht
erértert werden, da es uns zun#chst nur auf die Form und
dekorative Verwendung des Schlangenornaments ankommt.
Fiir die jiingere Art der Darstellung, dunkle Schlangenlinie
mit aufgesetzten hellen Punkten, weiB ich fiir die mykenische
Zeit nur ein einziges, aber sehr deutliches Beispiel zu nennen:
Excav. at - Phylakopi in Melos by the Brit. School at Athens,
London 1904 Tf. XXXII'1l. Ton und Farbe rot, mykenischer
einhenkliger Becher.

Von den wenigen freiplastischen Darstellungen der
Schlange in der mykenischen Kunst seien hervorgehoben:
tonerne Henkelansitze in Form von Schlangenkdpfen aus
Troja VI (s. Fig. 15)% sowie eine aus Goldblech und Berg-
kristall kunstvoll gearbeitete Schlange aus Mykenae, ,viel-
leicht als Griff eines Szepters oder Augurstabes“* Dies ist
wohl das kiinstlerisch bedeutendste Beispiel aus mykenischer

! Monumenti antichi dei Lincei I 1891 Tf. 1T 14,

2 Obwohl Schlange und Fisch viele gemeinsame Ziige haben, besonders
im Seelenglauben (hieriiber zuletzt Scheftelowitz, Arch. f. Rel-Wiss. XIV
1911, 340 Anm. 1; 368f. mit Literaturangaben), und auch in anderer Be-
ziehung eng zusammengehoren (vgl. die schlangenleibigen Tritonen, den
GMos yégwy, die etrusk. Dimonen der Kammergriber usw.), so sind doch
hier derartige Zusammenhiinge kaum anzunehmen.

3 8. Schliemann, Troja 1884, 2156; Dorpfeld, Troja und Ilion I 1902
Beilage 40, 1. 4 Schliemann, Mykenae 1877, 330.
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Zeit , wahrend die an Vasen befindlichen Schlangenzeichnungen
im wesentlichen stilisierte Darstellungen aufweisen oder an
die Stelle der Schlange den wesensverwandten, der
beliebten Wasserfauna entnommenen Wurm ein-
fihren; was iibrigens den letzteren betrifft, so
fordern ja sowohl die gleiche duBere Form wie die
Gemeinsamkeit der Lebensbedingungen von selbst
zu einer Vergleichung und Gleichsetzung von
Schlange und Wurm auf, and man wird folglich
die der Schlange zugeschriebenen Eigenschaften
leicht auf den Wurm iibertragen? Und in der
Fig. 15 Tat werden wir spiter im primitiven Volksglauben
einen inneren Zusammenhang zwischen beiden
Kriechtieren finden. Hier aber diirfen wir, wie die Beispiele
zeigen werden, in den mykenischen Zeichnungen des Wurmes
kein anderes als ein rein ornamentales, der Natur entnommenes
Motiv erblicken; dies zeigt besonders seine Zusammenstellung
mit anderen Wassertieren ® und mit Pflanzen z. B. auf einem
! Zu erwiihnen ist noch ein der myken. Zeit angehdriges goldenes
Anhiingsel aus Agina, das einen schreitenden Mann mit zwei Wasservigeln
und zwei Schlangen darstellt: A. J. Evans J. H. S. XIII 18928, 197. Dieses
Schmuckstiick zeigt jedoch einen unverkennbar dgypt. Typus.
* Vgl. Wundt, Volkerps. 112 61f.

* Statt des Wurmes wird auf den mykenischen Vasen mitunter, ge-
rade wegen seiner Zusammenstellung mit Fischen, auch der Aal gemeint

Fig. 16

sein, z. B. auf argivischen myken. Scherben: Waldstein The Argive Heraeum
II 80 Fig. 12a (s. Fig. 16); Tf. LII no. 20 8. 80.
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Becher aus Ialysos (Rhodos) mit Enten, Schwinen, Schlangen
(Wurm) und Fischen (Furtwingler-Loschcke, Myk. Vas. X 63.
Ahnliche Darstellungen in Verbindung mit Schnecken und
Seepflanzen ebda Tf. VIII 47, Text S. 21; XI 70; Schliemann,
Mykenae 186 u. sonst).

Dieses mykenische Wurmmotiv, mit welchem auch manche
Schneckengebilde verwandt sind (z. B. Schliemann, Myk. Vas.

Fig. 17 Fig. 18

Anhang Tf. VIII; s. Fig. 17), kann auch ausgesprochene
Schlangenform annehmen, ohne jedoch seinen Charakter als
Wurm zu verlieren : Dérpfeld, Troja u. Ilion I 1902, 283 Fig. 169
(s. Fig.18; H. Schmidt), dritter Stil der Firnismalerei (vgl. Furt-
wingler-Loschcke, Myk. Vas. Tf. XXIX 257 und sonst hiufig).

Eigentliche Schlangen finden sich auf mykenischen Vasen,
wie bereits hervorgehoben wurde, nur in stilisierter Form,

Fig. 19 Fig. 20

und zwar in der erwihnten lteren Darstellungsform der beider-
seits mit Punkten eingefaBten einfachen oder doppelten
Schlangenlinie (s. Fig. 19): Waldstein 4drgive Heraeum II 1905
Tf. 51, 12 (Zeit des mattfarb. myk. Stiles); Waldstein Arg.
Her. II 1905 Tf. 52 no. 5 aus Argos, zweiter myken. Stil
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(s. Fig. 20), auf dem Ton feiner Uberzug, auf welchem braun-
rot gemalt ist.

Noch schematischer wird die Darstellung der Schlange
gegen Ende der mykenischen Periode durch eine etwas unregel-
méaBige, stark gekriimmte Wellenlinie, deren Windungen durch
Punkte ausgefiillt sind (s. Fig.21): Waldstein
aa0. IT Tf. 54, 18 (vgl. damit eine spatmyk.
Vase des 10.—9. Jhdts. aus der Nekropole
von Thapsos !, welche dieselben Schlangen-
windungen aufweist). In die Zeit des Uber-
gangs zum geometr. Stil ist anch eine kleine
bauchige Kanne aus einem athenischen
Kindergrab zu setzen (Vasensammlg. der Heidelberger Univers.
G 82a); auf ibrer Schulter zwei nach unten sich verjiingende
Wellenlinien, die nach der Tendenz dieses schon zum Geometri-

Fig. 22

schen neigenden Stiles als Schlangen aufzufassen sind (vgl. ebda
G 82 cund G 42;s. die Tafel zu dieser meiner Abhandlung Fig. 1).

! Orsi Necropoli di Thapsos, Mon. ant. dei Lincei VI 1896 Tf, V Nr. 18.
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Eine ganz dhnliche Kanne wurde in Tiryns gefunden (Tiryns,
Ausgr. des kaiserl. deutschen Instit. 1. Teil 1912 Tf. XIV 1):
auf der Schulter zwischen Punktrosetten jeweils drei verti-
kale, in parallelen Windungen laufende kleine Schlangenlinien
mit verdickten Kopfenden. Trotz der groBen Ahnlichkeit
mit schnell hingemalten Schlangen ist es jedoch nicht sicher,
ob nicht der Maler in diesen und dhnlichen Beispielen durch
die nach unten diinner abflieBende Farbe des aufgesetzten
Pinsels mit dem Schlangenmotiv nur spielen wollte; vgl. auch
die gemalten Schlangen auf protogeometr. Biigelkannen: Ath.
Mitt. XXXV 1910 Tf. V 7; VI 3. Ebenfalls dem Ausgang
dieser Periode gehort die Darstellung auf einer Biigelkanne an,
deren Ornamentik bereits geometrische Elemente enthilt (s.
Fig. 22): Furtwingler-Loschcke, Myk. Vas. Tf. IV 24.

Dieses spidtmykenische Ornament — es stellt allerdings die
schlangenartigen Fangarme
eines Tintenfisches dar —das
in seiner stilisierten Einfach-
heit bereits an die Formen des
geometrischen Stiles
erinnert, bildet auch mit dem
vorhergehenden tatsichlich
den Ubergang zu jener line-
aren Kunst, und wir werden
an Beispielen erkennen, wie
die obigen mykenischen
Schlangenornamente im geo-
metrischen Stile weiterge-
lebt haben®. Die néchste Fig. 23
Parallele zu dieser schlangen-
artigen Polypenbildung bietet eine Vasenscherbe des Dipylon-
stiles, die auf der Akropolis gefunden wurde (s. Fig. 23)2

Aus diesem Beispiel mag man also wieder die stilge-

schichtlich lehrreiche Tatsache erkennen, daB die geometrische,
,biurische* Kunst von der ungleich hoheren, importierten,

! Vgl. auch Poulsen, Dipylon 1905, 91.
* B, Griif, Akropolisvasen I 1909 Tf. IX 273.
Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII, 2. 3
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mykenischen ,Herrenkunst“ nicht nur Firnis und Technik,
sondern auch — wie besonders S. Wide ! nachgewiesen hat —
mehrere Dekorationsmotive iibernommen und durch Anpassung-
an den linearen Stilcharakter umgebildet hat. Dasselbe-
Schlangenmotiv erscheint dann aufgemalt in verschiedenen
Umformungen, aber stets als solches erkennbar, auf vielen.

Fig. 24 Fig. 25
anderen geometrischen Vasen? von denen die Haupttyper
hier angefiihrt werden mogen (s. Fig. 24): aus Sparta, Annual
of Brit. School at Athens XIII 1906/7, 120 Fig. 1t.2
Waldstein Argive Heraewm 11 'Tf. 66,4 (s. Fig.25). Hier sehen
wir wiedernm deutlich, durch welche einfachsten Mittel bei der-

Fig. 26

Ubernahme der mykenischen Wellenlinie in die geometrische-
Kunst aus dem Wellenbande die geometrische Schlange ent-
! 8. Wide, Das Nachleben mykenischer Ornamente, Ath. Mitt. XXII.

1897, 233 1. ® Vgl. Poulsen, Dipylon 97.
3 Vgl. Pfubl, Ath. Mitt. XXVIII 1903, Beil. XIV 2 aus Thera.
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Bauch des GefiBes kein zweites an die Seite zu stellen. Wie
diese geometr. Schlangen der cumanischen Gefife in den Nach-
ahmungen provinzialer Lokalfabriken verblaften und schema-
tisiert wurden, zeigt G. an einigen charakteristischen Beispielen:
S. 94 Fig. 39; S. 95 Fig. 40; S. 97 Fig. 48; S. 99 Fig. 54. Diese
gemalten Schlangen sind fast durchweg am Hals oder aaf der
Schulter des GetiBes angebracht wie bei folgendem Gefidfchen:
Aryballos aus Rhodos, Sammlung der Heidelberger Univers.(s. die
Taf. zu dieser Abhandlung Fig. 2 a, b). Dieselbe geometrische
Schlange findet sich an einem ganz gleichen Aryballos in Syra-
kus: Notizie degli scavi 1895, 151; vgl. auch eine geom, Vase aus
Delos (Poulsen et Dugas B. C. H  XXXVI 1912, 365 Fig. 23
no. 32): auf der Schulter eine von Punkten umsidumte Schlangen-
linie, also die iibliche geom. Schlangendarstellung. Dies ver-
kannten jedoch die beiden Verfasser (vielleicht weil nur ein
Stiick dieser Schlange erhalten ist) und sahen darin ,eine
zweifellose Umformung des Polypenarmes wie auf myken.
Vasen“ — zweifellos mit Unrecht, wie unsere Darstellung
geometrischer Schlangen beweist. Haufig finden sie sich auch
auf den Henkeln der Dipylonvasen aufgemalt: z. B. Grab-
amphora aus Eleusis: Arch. Jahrb. XIV 1899, 194 Nr. 57
(Wide, Arch. f. Rel-Wiss. XII 1909, 221); Bohlau, Aus jon.
Nekrop. 1898 Tf. II 3 S. 148f. usf.

VerhiltnismiBig selten begegnen wir der Schlange auf
den kugligen korinthischen Aryballoi!. Da8 diese Form der
geometrischen Schlange im Laufe dieser Periode nicht bei-
behalten werden konnte, sondern allm#hlich der linearen Er-
starrung verfallen muBte, wird jedem klar, der sich die stark
ausgesprochene Tendenz dieses geometrischen Stiles vergegen-
wartigt, alles — selbst die menschliche Gestalt — in ein
lineares System umzubilden und einzuzwingen. KEine solche
Umbildung und Auflésung des Schlangenmotivs in ein rein
lineares Ornament erldutert ein geometrischer Skyphos aus
Attika (s. Fig. 28): Wide, Arch. Jahrb. XIV 1899, 213. Vgl

1 Pellegrini Catal. dei Vasi gr. dip. di Bologna 1 1900, no. 43:
Schlange anf Henkel, mit Punkten zwischen den Spiralen; no. 44: Vorder-
seite Vierblatt, Riickseite zwei Schlangen.
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erhielt. Diese Art der Darstellung * ist zweifellos ein direkter
Ausliufer des mykenischen Stiles, findet sich in der geometrischen
Periode selten (s.oben S. 35 als einziges Beispiel) und gelangt erst
im protokorinthischen Stil zu allgemeiner Beliebtheit und Ver-
breitung, z. B. Waldstein Arg. Her. 11 137 Fig. 68 a u.b (vgl. dens.
II 159 Fig. 93 und TYf. 60, no. 17 a u. b, wo die Innenzeichnung
aus einer Doppelreihe von hellen Punkten auf dunklem Grunde
besteht). Die Schlange bewegt sich in freien Windungen um
den Deckel des GefdBes, und nur die linearen Kiillornamente
verraten die Nachwirkungen des geometrischen Stiles; die
Hautzeichnung der Schlange ist durch weifle Punkte wieder-
gegeben ? (ein dhnliches aa0. 142 Fig. 82). Am Rande der Pyxis
lauft eine gleiche Schlange, deren Leib mit eingeritzten Punkten
verziert ist (die Technik des Einritzens von Umrissen und
Innenzeichnung der Figuren ist ja im korinthischen Stile be-
sonders beliebt gewesen). Eine ganz gleiche Darstellung der
Schlange findet sich auf dem Henkel eines protokorinthischen,
argivischen GefafBes eingraviert: Waldstein aa0O. II Tf. 59, 6;
vgl. die Schlangenzeichnung auf der Schulter einer altbdotischen
Vase mit geometr. Dekoration (Arch. Anz. 1895, 33 = Berlin
3310), wo die Schlange ganz in protokor. Weise dargestellt ist.
In diese Reihe, wenn auch zeitlich etwas jiinger, gehoren
wohl auch zwei durch die Form der Zeichnung sehr verwandte
1 8. oben 8. 29; Waldstein 2a0. II 98 Fig. 33. Dunkelbr. Wellenband
mit gelben Punkten. Vgl oben 8. 28. Waldstein setzt diesen kleinen, in
Argos gefundenen Lebes, weil handge-
macht, in die mykenische Zeit, vielleicht
zu hoch; denn bei den jiingsten Aus-
grabungen des kaigerl. archiolog. Insti-
tats in Tiryns haben sich iiber 120 dieser
Miniaturkessel, die als Nachahmungen
. = von bronzenen Lebetes bezeichnet wurden,
Fig. 29 D. 0,047 m. gefunden. Da sie alle anf der Scheibe
gemacht sind, hat man sie auch aus an-
deren Griinden nicht fiber das 7. Jhdt. hinaus datiert. Viele dieser Ge-
fiBe haben genau dieselbe hell punktierte, dunkle Schlangenlinie wie das
argiv. Exemplar (Tiryns I 1912, 101 Abb. 37, 3 no. 201 ; rote Wellenlinie mit
weill aufgesetzten Punkten).
* Waldstein vergleicht damit eine ganz #hnliche Schlange auf einem

geometr. Vasendeckel (Bull. Corr. Hell. XIX 1895, 276 Fig. 2), nur da8 die
Schlange hier in geometr. Schema dargestellt ist.

,,,,,
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korinthischen Vasen: die am Anfang der geometrischen Kunst
wenn auch stilisierte, aber doch deutlich charakterisierte
Schlangenzeichnung wird am Ende der protokorinthischen
Periode infolge mechanischer Wiederholung und unverstandener-
Nachbildung wieder zu de m Ornament, aus welchem sie in
der mykenischen Kunst hervorgegangen ist: zur einfachen,.
regelmifigen Wellenlinie, und nur die umsiumenden Punkt-
reihen sind noch sozusagen als survivals einer fritheren Pe-
riode iibrig geblieben.

Nicht so hiufig als die gemalten Schlangendarstellungen,
aber durch ihre Bedeutung interessanter sind die plasti-
schen Schlangen, die sich an Bauch, Henkel und Rand
der geometrischen Vasen befinden. Diese Darstellungen ver-
dienen deshalb eine besondere Beachtung, weil sie zu den
idltesten griechischen Monumenten gehoren, die uns aus einer
Zeit, in der es noch keine schriftliche Uberlieferung gab,
sicheren Aufschluf iiber einige Ziige altgriechischer Volks-
religion geben, ndmlich iiber den Seelenglauben und Totenkult.
Da wir aber diesen alten griechischen Volksglauben im zweiten
Teile eingehend behandeln werden, so wollen wir hier nur
in Kiirze die religiosen Voraussetzungen geben, die den Mo-
numenten zugrunde liegen und zu ihrer Erklirung notwendig
sind: nach alter griechischer und auch sonst verbreiteter Vor-
stellung muB dem Toten, der in der Erde fortexistierend ge-
dacht wird, von Zeit zu Zeit Nahrung zugefithrt werden, die
teils auf das Grab (oder den Grabaltar) gesetzt, teils in das
Grab durch eine Art Kanal (z. B. bei den Dipylongribern)
als fliissige Spende hineingeleitet wird®. Da aber der Tote:
in irgendeiner korperlichen Gestalt die Nahrung zu sich nehmen
muste, so stellte sich ihn die Volksphantasie unter dem treffenden
Bild der Schlange vor, dieses geheimnisvollen Tieres, das ja
durch seinen ausgesprochenen chthonischen Charakter und die
ihm zugeschriebenen ddmonischen Krifte von selbst und wohl
unabhingig von fremden Einfliissen derartige Ideenassoziationen
hervorzurufen imstande war. Der Tote in der Gestalt
derSchlange steigt also vonZeit zu Zeit aus dem
Grabe, seinem unterirdischen Aufenthalte, um

! Vgl. Briickner u. Pernice, Ath. Mitt. XVIII 1893, 156.
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die ihm dargebrachten Speisen zu geniefen. Und
diesen Grundzug des alten Seelenglaubens hat bereits die
Kunst der geometri-
schen Zeit mit be-
wubBter Absicht in ver-
schiedener Weise znm
Ausdruck  gebracht.

Daher wollen wir jetzt = =
die ornamentale Ent- =
wicklungdieserToten-

schlangen an den geo-
metrischen Vasen! —
denn nur an Vasen
finden sie sich in die- —
ser Periode — an den W

Haunpttypen verfolgen

(s. Fig. 31): Catal.
Collect. de M. E. Anti-
quités gr. et rom. Paris
1904 Tf. III Nr. 23.

Auf der mittleren T NS
Zone winden sich zwei FEiES s
SchlangeninReliefem- (—= . —

por;in deroberensehen
wir einen Vogelfries =

(Enten?) in Hochrelief 27
dargestellt. Dieses 7

Gefif, dessen Her- \\\\ = 2
kunft unbekannt ist, oo R R
gehort zwar chrono- caal
logisch nicht in die Fig. 31

friitheste Zeit des geo-
metrischen Stiles, verrit aber in der Darstellung der beiden
Schlangen noch die alte Vorstellong von der sepulkralen

! Es sei gleich hier bemerkt, dag die tibrigen Schlangenmonumente, die
gich anf den Toten- und Heroenkult beziehen, ihres Inhalts wegen im zweiten
Teile erst besprochen werden, desgleichen alle anderen spiteren Darstellungen,
auf denen die ornamentale Bedeutung gegen die inhaltliche zuriicktritt.
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Bedeutung derselben: die beiden symmetrisch angeordneten;
aber ungleich gebildeten Schlangen scheinen aus der Erde
emporzusteigen und sich an dem GefdB, das jedenfalls die
Totenspeise enthielt, hinaufzuringeln, um die dargebrachte
Spende zu geniefen. Die geringe Héhe des Gefifles (0,28 m)
macht indes wahrscheinlich, daf wir uns dasselbe wohl nur
als Nachahmung eines grioBeren Grabgefifles zu denken haben.

Viel deutlicher erscheint diese Absicht der Totenschlange,
aus dem Grabgefd Nahrung zu sich zu nehmen, auf den weit
zahlreicheren Darstellungen, wo die Schlange sich
um den Bauch des GefdBes windet, dann an dem
Henkel emporkriecht und sich auf den oberen
Rand des GefiaBes legt. Doch auch hier macht sich die
in der Kunstgeschichte hiufig zu beobachtende Tatsache
geltend, daf eine neue, fruchtbare, kiinstlerische Idee durch
allzu hiufige Wiederholung und handwerksméiBige Nachbildung
mit der Zeit abgeschwicht und abgenutzt, oft sogar bis zur
Unkenntlichkeit des urspriinglichen Motivs umgebildet wird:
die plastische Schlange, die sich urspriinglich um den Bauch
des Gefifles windet, an den Henkeln emporlduft und sich dann
auf den Miindungsrand legt, wird allméhlich entsprechend diesen
drei GefaBteilen (Bauch, Henkel, Rand) in drei selbstindige
Teilschlangen sozusagen zerschnitten, die damit natiirlich ihre
eigentliche Bedeutung verloren haben und von denen dann jede
als ornamentales Element fiir sich betrachtet werden kann.

a) Schlangen um den Bauch des GefdBes (zu-
meist auf der Schulter, der Zonendekoration des geometrischen
Stiles entsprechend):

Collignon Cat. Vas. p. d’ Athénes 1902 no. 196 (abgeb. bei Wide,
Arch. Jahrb. XTIV 1899 Fig. 61). Kopf nicht angegeben.
Dipylon.

Wide, Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1909, 221 Tf. V 4. Dipylon.
Arch. Anz. 1892, 100. Schlangenkirper dunkel bemalt, darauf
weile Tupfen. Kopf nicht angegeben. Dipylon.

b) Schlangen am Henkel:
S. Wide, Ath. Mitt. XXII 1897, 237 Fig. 5. Ubergangsstil vom
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mykenischen zum geometr. Vgl. dihnlich Waldstein Argive
Her. 11 105.

Collignon Cat. Vas. p. d Athénes no. 196 s. 0. S. 42. Kopf nicht
angegeben. Dipylon.

Collignon aa0. no. 232 (abgeb. Wide, Jahrb. XIV 1899, Fig.
77 = Bohlan, Jahrb. II 1887, 34); die plast. Schlange
ist mit Querstrichen verziert.

Collignon aaO. no. 234 (abgeb. Wide aa0. Fig. 76 = Perrot-
Chipiez Hist. de PArt VII 1899, 165 Fig. 47); die plast.
Schlange mit Punktreihe bemalt. Attika.

Collignon aa0. no. 235 (Schlange schwarz gemalt); no. 244.
245 (abgeb. Ath. Mitt. XVIII 1893 Tf. VIII 2 no. 5).

Collignon aa0. no. 236 (abgeb. Wide aaO. Fig. 36 — Bohlau,
Jahrb. III 1888, 352). Schlange mit Punkten verziert.
Biotien.

Collignon aa0. no. 187 (abgeb. Wide aa0. Fig. 55). Kerameikos.

Pottier Cat. Louvre A 568 = Perrot-Chipiez VII 1899, 183
Fig. 69. ’

‘Wide, Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1909, 223 no. 1—4.

‘Wide, Geometr. Vas. aus Griechenland, Arch. Jahrb. XTIV 1899,
193 Fig. 55; 196 no. 14 Fig. 61; 208 Fig. 76 u. 77.
Attika. Vgl dazu ein attisches Dipylongefd8: Arch.
Anz. 1892, 100 Abb. Kopf nicht angegeben; Dipylon-
vase in Boston: Arch. Anz. 1899, 142.

Kopenhagener Antikensammlg. no. 40: einhenkl. Dipylonkanne.
Auf dem breiten Bandhenkel in Relief eine Schlange,
deren Kopf oben an der Miindung liegt. Grabfund bei
Theben.

Furtwingler, Arch. Jahrb. I 1886, 130 = Berlin no. 2940.
Kamiros. Besonders schénes Exemplar der auf dem
Henkel sich emporringelnden Schlange in mnaturalist.
Darstellung. Vgl. Scheurleer Catalogus 1909 no. 554
S. 259, um 470 v. Chr.; Annual of Brit. Sch. XIII 1906/7,
125, aus Sparta.

Arch. Anz. 1895, 33 = Berlin no. 3310. Bootien. Subgeometrischer
Ubergangsstil, wie besonders die in protokorinth. Weise
gemalte Schlange auf der Schulter zeigt, vgl. oben 38.
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Masner, Katal. ant. Vas. u. Terrak. Wien. 1892 Tf. I 30. 36.

Bohlau, Arch. Jahrb. II 1887 Tf. 3. Friihattisch. Schlange
in ziemlich verblafter, schematischer Form.

¢) Schlange am oberen Rand des Gefdfes oder
am Deckelrand:

Annali dellInst. 1872, 139 (vgl. Conze, Zur Gesch. d. Anf. gr.
K. 1870 Tf. X 1). Die plast. Schlange kriecht auf dem
oberen Teile des Vasenkorpers entlang.

Arch. Anz. 1892, 100 s. 0. S. 42. Kopf nicht angegeben.
Collignon aa0. no. 196 s. o. S. 42.

Graef, Akropolisvasen 1909 Tf. 14, 410; vgl. iibrigens fiir die
Form und Dekoration des plast. Schlangenkdrpers das
myken. Vasenfragment oben 28.

Pallat, Ath. Mitt. XXII 1897, 269. Aegina, spitgeometrisch.
Fiir die zahlreichen plastisch gebildeten Schlangen als

Randverzierung von geometr. und friih-att. Gefifen vgl.
Pernice, Ath., Mitt. XVII 1892, 206.

In diesen spit-geometrischen Darstellungen tritt uns
deutlich das Ausleben des gepmetrischen Schlangenornaments
vor Augen; wir erkennen die allmihliche gedankenlose, vollige
Schematisierung ‘dieses Motivs.

Ehe wir die Besprechung der iibrigen bildlichen und
figiirlichen Verwendung des Schlangenmotivs in der geome-
trischen Kunst zu Ende fiihren, wollen wir auch hier wie bei
den Schlangenzeichnungen (vgl. oben 37) des Zusammenhangs
wegen die unmittelbaren Nachwirkungen der eben
behandelten plastischen Schlangenornamente an
den Vasen der nachgeometrischen Kunststufen
verfolgen. Nur wenige dieser spiteren Exemplare haben das
urspriingliche Motiv der sich an den Henkeln bis zur Miindung
emporwindenden Schlange rein bewahrt, am reinsten wohl eine
Kanne des 7. Jh. aus Caere (die schon dadurch ihren griechischen
Ursprung bekundet; s. Fig. 32): Pottier Caf. Vas. Louvre I Tf.
31 D 58: ,Die plastische Schlange, mit schwarzen Punkten
bedeckt, lauft in Windungen um das ganze Gefi8, steigt am
Henkel empor und legt den abgeflachten Kopf auf den oberen
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Rand des GefiBes, wie wenn sie aus der Kanne trinken wollte“.
Eine auffallend ahnliche Oinochoé mit Henkelschlange gréko-
phonikischer Zeit, gefunden
in dem alten Marion auf
Kypern, befindet sich im
Brit. Mus. (Walters Cat.
Vas. Br. Mus. 1® 1912
C 792 Tf. 4) und laBt fiir
beide Kannen auf eine ge-
meinsame griechische Her-
kunft schlieBen. Wiéhrend
hier noch die urspriingliche
Idee von der Totenschlange,
die aus dem Gefif die [
dargebrachte Spende ge-
nieBen will, mit bewuBter
Absicht naturalistisch zur
Darstellung gebracht ist,
schwicht sich dieser Typus,
wie wir sehen werden, all-
méhlich immer mehr nach
der dekorativen Seite hin Fig. 32

ab. So finden wir hiufig

zwei Schlangenkopfe, die sich vom oberen Henkelansatz aus
hufeisenformig auf die Miindung des GefiBes legen: z. B. auf
der sogen. Anubisvase in Bucchero nero im Mus. v. Palermo
(Martha 7' A4rt étrusque 1889 Fig. 317); Ath. Mitt. XIV 1889, 334,
Oinochoé mit Kleeblattmiindung aus dem Ende des 6. Jhdts.;
Collignon Cat. Vas. d Athénes 1902 no. 691.

Diese Henkelschlange, die sich auf dem Miin-
dungsrand des GefédBes in zwel symmetrisch aus-
laufende Schlangenkopfe teilt, wird von dieser Zeit
an ein sehr beliebtes Motiv sowohl an Ton- wie an Bronze-
vasen’. Immer mehr verschwindet aber die reine Form der

1 Z. B. Cat. Brit. Mus, II 1893, no. 39 archaisch, aus Korinth.
Waldstein Arg. Her. II 286 no. 2022; 289 no. 2071 a. Argos.
Furtwiingler, Beschr. Berl. Vas. 1885 no. 1572. Buccherovase a. d. 6. Jhdt.

Chiusi; no. 1573, mit Rotellen und Masken an den Henkeln.
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Henkelschlangen, es tritt figiirlicher (weibliche Kopfe, Masken,
Tierkopfe) und vegetabilischer (Palmetten, Bliitenmotive)
Schmuck hinzu, so da8 die Vasenhenkel in der hellenistischen
Zeit ein reich verziertes Aussehen erhalten. Die Attachen
an BronzegefiBen des 6. und 5. Jhdts.,, die symmetrisch nach
beiden Seiten, oben und unten, in Schlangenkdpfe endigen,
sind zu zahlreich, als daB sie hier eingehender behandelt
werden konnten.

Obwohl diese Beispiele lehren, daB das alte Motiv der
Totenschlange, die sich um das Gefd8, besonders an dem
Henkel hinaufringelt, sich in dekorative (Schlangen als Aus-
liufer der Henkel am GefiBrand und am unteren Teil des
Henkels) und konstruktive (Schlange, die sich um den Henkel
windet oder auf demselben aufliegt, erhoht dessen Trag-
fihigkeit) Bestandteile allmihlich aufgeldst hat, finden sich
doch in spiterer Zeit Beispiele, welche das alte Motiv,
wenn auch in anderer Form wieder aufnehmen: um den Ge-
fiBrand einer spitgriechischen Marmorvase! mit Relief-
schmuck liuft eine Schlange in Hochrelief, mit dem Schwanz
noch im Innern der Miindung, als ob sie eben aus der Graburne
gekrochen sei. Dies 148t darauf schlieBen, da8 noch in jener
Zeit die Vorstellung von dem Toten lebendig war, der in

Cat. Brit. Mus. II no. 620. Oben zwischen den Schlangenkdpfen und unten
je ein plast. weiblicher Kopf. Ende d. 6. Jhdts. Athen. Vgl. Cat. Brit.
Mus. II no. 632, um 500. Vulei.
Schumacher, Beschr. ant. Bronzen 1890 no. 528 Tf. X 2; no. 580 Tf. X 22,
6./b. Jhdt. Vgl Milchhifer, Anf. d. K. Lpz. 1883, 213.
Furtwingler, Beschr. Berl. Vas. no. 2202. Anf. 5. Jhdt. Tanagra.
Cat. Bronz. Brit. Mus. 1899 no. 2495, Um die beiden Handgriffe windet
sich je eine Schlange, griech.-rjm. Periode.
Schlangen als Henkel an archaischen bronzemen DreifiiBen: Furtwiingler,
Kl. Schr. I 1912, 395; vgl. Olympia IV no. 906. 907. Schlangenprotomen
an arch. Silberkessel aus Priineste: F. Poulsen, Der Orient u. die frithgriech.
Kunst, Lpz. 1912, Abb. 15 S. 25. Wghrend die Darstellong anf dem
Zonenfries von P. als phinikisch erkannt wurde, sind die Schlangenprotomen
durchaus als griech. Gut zu betrachten, wie z. B. auf ganz entsprechendem
archaischen Lebes: De Ridder Cat. Vas. p. de la Bibl. nat. I 1902,
178 mno. 172; Gerhard, Aus. Vagenb. IT 127; Olympia IV 108 no. 906ff.;
De Ridder Cat. Bronces Acrop. d'Athénes no. 544—72 u. a.
! Smith Cat. Sculpt. Brit. Mus. III 1904, no. 2409.
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Schlangengestalt aus seinem Grabe steigt, um die Spende ent-
gegenzunehmen. Dasselbe Motiv, aber bereits in dekorativer
Umgestaltung, enthélt ein romisches Aschengefif!: zwei
Schlangen sind in entgegengesetzter Richtung an dem Gefd8
emporgestiegen und legen den Kopf auf den Rand desselben;
die vielverschlungenen Windungen einer jeden sind geschickt
als Henkel benutzt 2

In diesem Zusammenhang mogen auch die Schlangen an
den klazomenischen Tonsarkophagen aus dem 7.—6. Jahrhdt.
erwihnt werden; denn ihre dlteste Darstellung auf denselben
lehrt, daB sie wie bei den besprochenen Vasen aus dem Innern
des Grabes hervorkommend gedacht wurden als Verkdérperung
des Toten: z. B. auf einem Kindersarkophag in Konstantinopel
(ca. 0,50 m lang, rechteckig). Oben und unten Miander,
rot auf gelb, an der Langseite je eine Schlange; die Kopfe
am oberen Ende, mit ihrem unteren Ende sind sie noch an
der Innenseite des Randes gemalt. Auch an diesem Bei-
spiel zeigt sich wieder deutlich, wie das eigentliche Motiv
schon bald darauf nicht mehr verstanden wurde: auf
klazomenischen Kindersarkophagen im Louvre4, deren Form
und Art der Bemalung mit obigem Exemplar vollig iiber-
einstimmen, finden wir die Schlangen an den Léngsseiten
bereits in regelmiBige geometr. Wellenlinien umgewandelt.

Nach dieser Abschweifung wenden wir uns wieder der
geometrischen Kunst zu und wollen noch kurz die iibrigen
Schlangendarstellungen in dieser Periode besprechen.

Besonders in der Metalltechnik war die Schlange schon
frithzeitig ein sehr beliebtes Motiv, da sie ,ihrer lang-
gestreckten Gestalt und ihrer schmiegsamen Natur wegen

1 Berlin no. 1146 iiber das Motiv vgl. unten die Schlangen auf den
Tonsarkophagen.

¢ Abnliche Schlangen an rom. Gefilen in dekorativer und kultischer
Bedeutung bei F. Behn, BRtm. Keram. Mainz 1910 Tf XII 394—396
no. 710, 711, 1218.

3 Diese Notiz verdanke ich der freundlichen Mitteilung von Prof.
v. Dubn.

4 Louvre Cat. no. 1025: B. C. H. XXXIV 1910, 4691if. Tf. XI 1. 2.3,
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hierfiir besonders geeignet war“l Das dlteste Zeugnis frei-
plastischer Metallschlangen finden wir bei Homer auf dem
Panzer des Agamemnon? eine kyprisch-phonizische Arbeit,
die wohl in das 9.—8. Jahrhdt. zu setzen ist; eine andere
dreiktpfige Schlange aus Kyanos ringelte sich um den Trag-
riemen fiir den Schild Agamemnons® Diese beiden Stiicke
waren von kyprischen Kiinstlern hergestellt, da auf
griechischem Boden die Metalltechnik um diese Zeit noch
nicht so weit fortgeschritten war. Denn die friihesten frei-
plastischen Bronzeschlangen, die in Olympia gefunden
wurden (vgl. unten), gehoren erst der archaischen Zeit an.

1 Fabricius, Arch. Jahrb. I 1886, 191.

® Jlias XI 24 ff.: je drei Schlangen von »varos (eine Art Stahl; Helbigs
(Homer. Epos 1887, 382) Erklérung als dunkler Glasflul oder Email ist
wohl nicht mehr zu halten) bitumten sich auf beiden Seiten der Brust gegen
den Hals empor, Bohlan, Aus jon. u. ital. Nekrop. 1898, 95 zieht nicht
mit Unrecht fiir die Anbringung der Schlangen als Schulterklappen die
geometr. Henkelschlangen zum Vergleich herbei. Dal die Phoniker in der
plastischen Darstellung und Ausbildung der Schlangen wie iiberhaupt in
der Metalitechnik die Lehrmeister der Griechen waren, zeigen z. B. die
technisch vorziiglichen Sehlangen am Rande archaischer Silberschalen oder
auf dem Kretischen Schild aus der iddischen Grotte phonikischer Arbeit
{s. F. Poulsen, Der Orient u. die frilhgriech. Kunst, Lpz. 1912, 170 Abb.
14, 8). Angesichts dieser Beispiele sowie der zahlreichen plastischen
Schlangen auf kyprischen Gefilen, die bis in die jiingere Bronzezeit hinauf-
reichen, liegt allerdings die Miglichkeit, die jedoch Poulsen aaQ. als Tat-
sache hinstellt, nahe, daB die vielen plastischen Schlangen an geometr.
GeftiBen (s. oben 40ff) ihre formalen Vorbilder in jenmen kyprischen und
phonikischen Darstellungen haben. Jedoch bezieht sich eine solche ange-
nommene formale Abhiéingigkeit vom Orient eigentlich nur auf das Motiv
der plastischen Schlangen an Bauch und Henkel des GefiBes, wiihrend
die Schlangenzeichnung der geometr. Gefie aus #lteren Vorbildern,
jedenfalls nicht orientalischen, sich ableiten li8t. Wenn jedoch Poulsen
aa0. 109£, 170 die Abhéingigkeit, ja sogar jeden Zusammenhang der geometr.
Sehlangen mit der mykenischen Kunst rundweg bestreitet, so kann ich ihm
hierin durchaus nicht folgen. Denn einerseits gibt es in der Tat dekorativ
verwendete Schlangen dieser Periode, teils freiplastisch, teils gemalt (wenn
auch stilisiert, s. oben 281f.), andererseits kommt das Schlangenmotiv so
sehr dem mykenischen Rundornamentstil entgegen, da8 sein giinzliches Fehlen
in der mykenischen Ornamentik eher auffillig wire.

3 Jlias XI 39 ff.
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Sonst kommen nur noch auf Bronzefibeln der geometrischen
Periode Schlangen vor, meist in regelloser Zusammenstellung
mit langhalsigen Wasservogeln, Pferden und geometrischen
Ornamenten'. Der Mangel an dekorativem Stilgefiihl anf
diesen Darstellungen 148t die Schlange hier, wie auch auf
gleichzeitigen Tongefifen? durchaus nur als Fiillornament
erscheinen.

Dagegen findet die Schlange in der Metalltechnik
des 7. und 6. Jahrhdts. eine sehr reiche und mannig-
faltige Verwendung. So z. B. als Henkel und Attachen von
Bronzegefifen 3, als Protomen groBer Bronzekessel, als Arm-
ring, dessen Enden je in einen Schlangenkopf auslaufen ® als
Lockenhalter &, als Handhabe von allerlei Hausgerit ?, oder sie
verzieren in getriebener Arbeit Beinschienen und Panzer®.
Vasenbilder des 6. Jhdts. zeigen auch, da8 die Schlange
in dieser Zeit bisweilen in sehr geschickter Weise als Helm-
buschtriger verwendet wurde® und daB sie mitunter frei-
plastisch aus der Mitte des Schildes sich dem Angreifer
feindlich entgegenbiumte 1°. Diese archaischen freiplastischen
Schlangen sind zumeist in vorziiglicher Stilisierung gebildet
und haben oft sehr fein gravierte Innenzeichnung. Hier tritt

1 8. Arch. Anz. 1894, 116, altgriech. Fibel aus Thisbe.

? Z. B. Wide, Arch. Jahrb. XV 1900, 53 Fig. 113; Arch. Anz. 1895,
225 u. sonst.

3 Z. B. Perdrizet Fouilles de Delphes 1909, 74. 6. 88. 91; Annual
of Brit. School at Athens XV 1908/9, Tf.IX 14 u. 18; Furtwiingler, Bronzen
v. Olympia Tf. 55 no.906ff, 918; Babelon Cat. Bronces Bibl. Nation. 1895
no. 1446/7; De Ridder Cat. Bronces Acrop. d’Ath. 1896, no. 201—203. 209.
210. 118; Schumacher, Beschr. ant. Br. no. 535. 537. 541.

¢ 7. B. Furtwiingler, Olympia IV 118 no. 784°; De Ridder aa0. no. 548,
560. u. a.; Gerhard, Auserl. Vasenb. II 127 = Walters Cat. Vas. Br. Mus.
II no. 57; Diimmler, Rom. Mitt. II 1887, 174 = De Ridder Cat. Vas. Bibl.
Nation. I 1902 no. 172, 8 Z. B. Ath. Mitt. XX 1895, 311.

¢ Z. B. Schumacher aaQ. no. 1060 Tf. III 1.

7 Z. B. als Griff am Kiichensieb: Schumacher aa0Q. no. 502.

® Furtwiingler, Olympia IV no. 990. 991.

® 7. B. Osterr. Jahresh. X 1907, Tf. 1 u. 2; De Ridder Cat. Bronces
Acrop. d’Ath. no.262; vgl. Heydemann, Katal. d. Vasens. Neapel no. 2781.

10 7, B. Pottier Cat, Vas. Louvre 11 1901, Tf. 54 E 732; Furtwingler,
Sammlg. Sabouroff I Tf. 49; vgl. Hes. scut. Herc. 144.

Religionsgzeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIIT, 2. 4
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auch zum erstenmal die unterschiedliche Bildung von minn-
lichen und weiblichen Schlangen auf, erstere durch einen Bart
gekennzeichnet — obwohl dieser Bart am Unterkiefer in der
Natur nicht vorkommt. Die Augen sind zuweilen aus anderem-
Material (z. B. Bernstein) eingesetzt.

In der Keramik der nachgeometrischen Stile
fand das Schlangenornament bei weitem seine ausgiebigste
Verwendung. Wir hatten schon oben 44 ff. das Weiterleben der-
geometrischen Schlangen auf protokorinthischen und frith-
attischen Tongefifen untersucht und wollen nun ihre rein orna--
mentale Bedeutung in der Kunst des 7. und 6. Jhdts. weiter ver-
folgen. Hierbei ist nun auffallend, daB es besonders und fast aus-
schlieBlich die korinthische oder die von ihr beeinflubte Kunst
ist, in der das Schlangenornament, losgelost von jeder inhalt-
lichen, symbolischen Bedeutung, eine so hervorragende Rolle
spielt; die grofie Beliebtheit des Schlangenmotivs in der
Ornamentik dieser Kunst erklirt sich wohl aus dem so
starken dekorativen Gefithl der korinthischen Maler, die die
auBerordentliche ornamentale Verwendbarkeit der Schlange
von vornherein erkannten. Daher bewundern wir oft die-
Geschicklichkeit und das feine Raumgefiihl, mit dem sie dieses
Motiv der Form des GefiBes anzupassen und auf der Ober-
fliche desselben zu verteilen wuBten®. Fiir die mannig-
faltige Verwendung des Schlangenornaments in der korinthi-
schen Kunst seien folgende Hauptgruppierungen gegeben :

a) Schlange als Schildzeichen: wir hatten schon
oben 48 gesehen, wie man in der Metallurgie der archaischen
Zeit freiplastische Schlangen in der Mitte des Schildes anbrachte,
um die Feinde damit zu schrecken. Urspriinglich denselben
Zweck * hatten auch die zahlreichen gemalten Schlangen auf
den Schilden vom 6. Jhdt. ab® Aber auch hier wurde die

! Z. B. Furtwiingler, Beschr. Berl. Vas. no. 1110: zwei ornamental
ineinander gewundene Schlangen mit w. und r. Tupfen auf Kkorinth.
Kothon; Pellegrini Cat. Vas. Mus. Civ. Bologna I 1900 no. 44: zwei
Schlangen auf altkorinth. kugelf. Aryballos; Ath. Mitt. XXVIII 1903, Tf. 4:
zwei Schlangen auf korinth. Teller von Thera einander gegeniibergestellt.

* Ob dies jedoch die eigentliche Bedeutung der Tiere auf Schildem
ist, ist fraglich. Eigentiimermarke? Stammeszeichen?

? Vgl. Paus. VIII 11, 8: v§ vdpw (des Epameinondas) 02 xiww e



Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 51

Schlange allméhlich zum reinen Ornament, bisweilen sind
auch zwei Schlangen in symmetrischer Anordnung einander
gegeniibergestellt !, stets aber finden wir die Schlange in ge-
schickter Weise den Formen des Schildes angepaBt.

b) Schlange als raumfiillendes Motiv: bekannt
ist ja das Prinzip der korinthischen Kunst, den leeren Raum
zwischen den dargestellten Figuren durch allerlei tierische
und pflanzliche Fiillornamente zu bedecken — eine Ausniitzung
des Raumes, die nur gar zu oft die Deutlichkeit und Uber-
sichtlichkeit der Darstellung beeintréchtigt. Vogel und Rep-
tilien sind die hauptsichlichsten Fiilltiere; und wenn unter
den letzteren die Schlangen einen bevorzugten Platz ein-
nehmen, so kommt dies daher, daB dieselben durch die Art
und GréBe ihrer Windungen am bequemsten zur Ausfiillung
dienen konnten. Am h#ufigsten erscheinen sie auf den Kampf-
darstellungen ? als Fiillornament. Hier konnte man, wenn die
Schlange bisweilen hinter und zwischen einem Kimpferpaar
auftaucht oder wenn sie iiber einem zu Tode getroffenen
Krieger sich dem Feinde entgegenbiumt, etwa an eine sym-
bolische Bedeutung dieses Tieres als verkérperte Psyche
des Gefallenen denken; auch die Schlangen, die mit auf-
fallender Gleichartigkeit bei Darstellungen von Wagenrennen
oder Auszug im Kriegswagen entweder vor den Pferden sich
aufbiumen oder hinter dem Wagen folgen3 konnten Ver-
dpéornue xai donic 3x avr Ogdxovra Eyovoa Emeipyacubvov. 6 uiv 85 dod-
xov 3Féhes onuaivewy yévovs viv Emaprov xahovuéveov elvar vov Enapse-
vosvdav, Ebenfalls als ein bewultes Stammeszeichen ist die Schlange suf
dem Schild des Alkmaion (Pind. Pyth. VIII 45 mit Schol.), eines Ab-
kémmlings des Melampus zu betrachten. Sie wird mosxidos oder mousi-
Aovarros (Pyth. IV 249) genannt, wie sie ja auch in der archaischen Malerei
mit weifen und roten Tupfen auf dunklem Schlangenkérper dargestellt
wird. Dagegen haben die Schlangen auf dem Schild des Hippomedon
(Aisch. Septem 491ff) mit dem Typhon eine durchaus schreckerregende
Bedeutung.

L Z. B. Raoul-Rochette Mon. inéd. d’'ant. 1833 Tf. 68, 1.

2 7. B. auf der Amphiaraosvase: Mon. ined. dell’ Inst. X 1874 Tf 4, 5—
Furtwingler-Reichhold, Griech. Vasenmal. Tf. 121; Furtwingler, Sammlg.
Somzée 1 Tf. 43.

8 Z. B. bei Amphiaraos’ Auszug s. o.; Pottier Cat. Vas. Louvre I
Tf. 50E 6387: Schlange iiber den Pferden des Wagens; Egnu. dor. III

4%
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anlassung geben, in ihnen eine schiitzende, wegweisende oder
weissagende Bedeutung zu erblicken. Aber alle derartigen
Deutungen sind auf diesen korinthischen Vasenbildern ent-
schieden von der Hand zu weisen, da die ganze Art der Dar-
stellung und die Zusammenstellung der Schlange mit anderen
Tieren uns zwingt, sie als rein ornamentales Fiillmotiv auf-
zufassen. Diéselbe Bedeutung hat die Schlange auch auf den
etwa gleichzeitigen ,kyrendischen“ Schalen, auf denen sie
sich hiufig vorfindet’. Hatten wir bisher die Schlange fiir
sich als Fiilltier und ornamentales Element in der korinthischen
Kunst betrachtet, so kommen wir jetzt zu der ornamentalen

¢) Zusammenstellung derSchlange mit Végeln,
Tieren, Sphingen auf korinthischen Vasenbildern. Das
Motiv des Vogels (meist Adler), der eine Schlange bekimpft,
ist, wie wir unten ausfithrlicher darlegen werden, in der
Literatur und Kunst schon sehr alt und hat seit Homer die
Bedeutung eines mantischen Wunderzeichens bekommen. In
der korinthischen Kunst findet sich nun hiufig die Darstellung
einer sich senkrecht erhebenden Schlange zwischen zwei sym-
metrisch gegeniibergestellten Adlern, die scheinbar die Schlange
angreifen % Ob jedoch in diesen Darstellungen die Erinnerung
an das urspriingliche Motiv der mantischen Schlange nach-
lebt, ist sehr fraglich; vielmehr erkennen wir an der zwar
sorgfiltigen, aber durchaus schematischen Zeichnung, daf das
eigentliche Motiv mit der Zeit durch zu héiufige Wiederholung
und durch immer stéirkere Betonung des Dekorativen zu einem
Typus im korinthischen Stil herabgesunken ist. Fiir diese

1885 Tf. VII: Schlange biumt sich den Pferden entgegen; Furtwiingler,
Sammlg. Somzée I Tf. 42. 43: Schlange folgt dem Wagen; ebenfalls auf
altkorinth. Pinax, Poseidon und Amphitrite zu Wagen: Ant. Denkm. I
Tf, 7 no. 10 = Berl. no. 493.

1 8. Puchstein, Arch. Ztg. 1881, 218, 228, 231.

2 Ein besonders schines Exemplar enthilt unsere Heidelberger Uni-
versititssammlung (Schrank 13 mno. 28), s. die Tafel zu dieser Abhandlung
Fig. 3: Bombylios ans Bootien in rotl.-gelbem Ton, eingravierte Zeichnung,
schw.-br. Malerei. In geschickter Ausniitzung der ganzen GefdBoberfliche
gind zwei wagerecht aufeinander zufliegende Adler dargestellt, zwischen
welchen eine in vertikaler Richtung sich biumende Schlange gegen einen
der Angreifer ziingelt. Das genaue (Gregenstiick dazu in Berlin no. 1030.
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allméhliche, ornamentale Umbildung der Gruppe spricht auch
die Verdoppelung und symmetrische Anordnung der Adler.
Das Motiv der Schlange zwischen zwei Adlern findet dann
in der dlteren attischen schwarzfigurigen Kunst seine Fort-
setzung 1.

An Stelle der Adler werden auch oft zwei Hihne ein-
ander gegeniibergestellt, und zwischen ihnen richtet sich in
derselben Weise die Schlange empor, so daB anch hier wieder
eine in sich geschlossene ornamentale Gruppe entsteht®. Eine
andere Variation zeigt eine gefliigelte Schlange zwischen zwei
Wasservigeln 2 Auch auf Tierfriesen korinthischen Stiles
findet sich zuweilen eine Schlange als ornamentales Glied ein-
geschoben®. In diese Reihe gehoren auch die ganz gleich-
artig gebildeten Darstellungen zweier Sphingen, zwischen
denen sich eine Schlange aufrichtet® So sehen wir an diesen
Beispielen, wie sich die Schlange in der korinthischen Kunst
mit bestimmten Figuren zu feststehenden ornamentalen Gruppen
zusammenschlieBt. Was die Darstellungsart der Schlangen
in der archaischen Kunst des 6. Jhdts. betrifft, so zeigen fast
alle diese Schlangen auf ihrem schwarz oder dunkel gemalten
Korper einen der ganzen Linge nach aufgemalten weilen
Streifen, der oft von weilen Flecken in regelméBigen Ab-
stinden begleitet oder von Querstrichen durchschnitten ist:
S. Morin-Jean Les animauxz en Gréce d’aprés les vases 1911,

1 Z. B. Furtwiingler, Beschr. Berl. Vas. no. 1683: zwei fliegende Adler
sich gegeniiber, die sich um eine Schlange streiten, welche beide mit den
Schniibeln gefaBt halten.

2 Z. B. Pottier Cat. Vas. Louvre 1 Tf. 46 E 629; de Ridder Cai. Vas.
Bibl. nation. I no. 124; Furtwiingler, Beschr. Berl. Vas. no. 1002: altkor.
Alabastron; wie wundervoll ornamental sich eine solche Gruppe gestalten
kann, sehen wir auf dem schonen chalkid. Krater in Wiirzburg (mo. 147 =
Furtwingler-Reichhold, Gr. Vagenmal. II Tf. 102, 2b).

3 Collignon Cat. Vas. p. d’Ath. no. 501, altkor. Bombylios.

+ 7. B. Annual of Br, Sch. X1V 1907/8, 36; ferner zahlreiche kleine
Fiillschlangen anf dem Tierfries der sogen. Dodwellschen Vase in Mtinchen,
s. Springer, Handb.? Abb. 315.

5 Z. B. Arch. Anz. 1899, 142 auf birnenf. Alabastron; Furtwiingler,
Beschr. Berl. Vas. no. 340 auf protokor. Lekythos und no. 1019 auf alt-
korinth. Alabastron. Eine Variation dieses Motivs auf unterital. Brustschild
des 6. Jhdts.: Schumacher, Beschr, ant. Bronz. 1890 no. 787 Tf. XVI 22.



nd E. Kiister

119 Fig. 133; 139 Fig. 155 u. a. Jedenfalls ist die Innen-
zeichnung dieser s. f Schlangen meist sehr diirftig und
schematisch. Fiir das Motiv der ausgestreckten oder aus-
gerollten Schlange fanden schon die fritharchaischen Kiinstler
eine duberst passende Verwendung als Ausfiillung von Giebel-
ecken. Und in der Tat, vom kiinstlerischen Standpunkt aus
miissen wir zugestehen, daf diese Losung des Problems, wie
die Giebelecken eines Tempels oder Quellhauses am ge-
schicktesten auszufiillen sind, als die gliicklichste zu bezeichnen
ist, weil die spitz zulaufende Giebelecke durch die in den
Windungen und in der Dicke allméhlich abnehmende Schlange
ihre einfachste und natiirlichste Ausfiillung erhilt. Als Bei-
spiele mogen die Schlangen in den Giebelecken des alten
Hekatompedon auf der Akropolis oder des Schatzhauses der
Megarer in Olympia oder eines Brunnenhauses auf s. f. Vasen-
bild (Perrot-Chipiez VIII 1904, 51 Fig. 86 dienen; vgl. auch
das mit zwei Schlangen und Hippokampen ausgefiillte Giebelfeld
eines archaischen etrusk. Kammergrabes: Fr. v. Stryk, Etr.
Kammergriber 1910, 49) geniigen.

Von sonstigen Schlangenornamenten dieser archaischen
Kunst sei hervorgehoben: die Riickenlehne eines Thronsessels
in Form einer Schlange, wihrend sonst Kopf und Hals des
Schwanes die iibliche Verzierung ist?.

Die griechische Kunst des 5. und 4. vorchrist-
lichen Jahrhunderts bietet eigentlich wenig wesentlich
neue Formen, in denen das Schlangenornament Verwendung
findet. Als das in dieser Hinsicht bedeutendste Monument
mub die bekannte Schlangensiule von Platis genannt werden,
die aus drei ehernen in gleichmidBigen Windungen ineinander-
geflochtenen Schlangen besteht 2. Hatten schon die Schlangen-
henkel der attischen schwarzfigurigen Vasen (s. oben 46)
eine konstruktive Bedeutung, indem sie mit Absicht den
eigentlichen, Vasenhenkel verstirkend zur Stiitze dienen sollten,
so0 begegnet uns hier zum erstenmal in der griechischen
Kunst die Schlange oder mehrere derselben als freistehender
Tréger, als selbstindiger konstruktiver Teil eines groferen

Y J. H. St. V 1884, 239 Tf. 41.
t Paus. X 13, 9, dazn Kommentar von Hitzig-Bliimner.
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Ganzen. Seitdem hat das Motiv der Schlangenséule als Tréger,
Kandelaber und sonst, vor allem in der hellenistisch-romischen
Kunst verbreitete Nachahmung gefunden. Die Schlangen-
zeichnung selbst hat auf den Vasenbildern dieses Zeitraums,
was Natiirlichkeit der Bewegungen, Exaktheit der Formen-
gebung und Feinheit der Innenzeichnung betrifft, ihren Hohe-
punkt erreicht!. — Im iibrigen zeigt die Kunst dieser Zeit
im allgemeinen dieselbe Anwendung des Schlangenornaments
wie die vorhergehende: Schlangen als Henkel bronzener Vasen,
als Helmbuschtriger oder volutenartig auf demselben gerollt,
als Armband, Giirtelschlof und als Handgriff verschiedentlicher
Hausgerite, auch Schlangen als Spielzeug?und Stempelmarke3—
in so groBer Menge, da8 sie hier nur summarisch genannt
werden konnen. Daher wollen wir es bei' der Zusammen-
stellung und Gruppierung der Verwendung des Schlangen-
ornaments in der griechischen Kunst hiermit bewenden lassen,
da die Kunst der spiteren Perioden kaum wesentlich neue
Erscheinungsformen bietet, sondern nur die bereits vorhandenen
variiert und vervielfacht. Die iibrigen hauptsiéichlichsten Dar-
stellungen der Schlange, die neben ihrer ornamentalen Wirkung
vor allem wegen ihrer inhaltlichen Bedeutung interessieren,
sollen im zweiten Teile in dem entsprechenden Zusammen-
hang behandelt werden.

! So 2.B. der Schlangenkopf auf einer ,kyreniiischen“ Schale aus der
Zeit des Euphronios: Morin-Jean Animaux de la Gréce 1911, 117 Fig. 131,
der ihn jedoch nicht als Schlangenkopf, sondern filschlich als Kopf eines
monstre dérivé du serpent bezeichnet.

3 8. Rouse Greek votive offerings Cambridge 1902, 250,

8 Z. B. auf einem Deckziegel des Aphaiatempels in Aigina (Furt-
wiingler, Aigina Textb. 113), auf dem Hinterschenkel von Pferden ein-
gebrannt (Jahn, Vasens. Mtinch, 1854 no. 869; Heydemann, Neapl. Vasenkat.
1872 no. 2867 ans dem 5. Jhdt.),
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II. Teil
Die Schlange in der griechischen Religion

In Griechenland muB man schon sehr friith und wohl un-
abhingig vom Orient und den benachbarten Vélkern die geistige,
dimonische Natur der Schlange erkannt haben, wie die aus
friithen Zeiten stammenden monumentalen Zeugnisse lehren.
Wenn auch ein griechischer Schlangenkult im eigentlichen
Sinne (wie etwa bei den heutigen Negern an der Westkiiste
Afrikas oder bei den Bewohnern von Haiti) nicht nachweisbar
ist, so weisen doch unzweideutige Anzeichen auf eine ilteste,
mit Furcht gepaarte Verehrung dieses Tieres in Griechenland
hin. DaB wir aber den Griechen die selbstindige, von
fremden Einfliissen unabhiingige Erkenntnis vom Wesen der
Schlange zuschreiben diirfen, dazn berechtigt uns vor allem
die oft bezeugte Tatsache, daB sowohl das griechische Fest-
land als auch die griechische Inselwelt auBerordentlich reich
an Schlangen und Schlangenarten war! und noch heute

1 Vgl. die zahlreichen Gattungs- und Artnamen in der griechischem
Sprache, von denen manche allerdings ing Reich der Fabel zu verweisen sind =

alpoppots (aiubpooos), xegdorns,
dxovria(s), Sops,
dupiofava, Tagsia,
doyis, monatie,
dois, oy,

deds, Tophvos,
dpaxwy, dpdxawa, Spdxavios, (Tvpay, Tvpdevs),
dovivas, vdpa, ¥8pos,
Bus, Eudva, gioalkos,
Toss, xéhvdoos,
xeyyoi(a)s, xeyyoivns, wéyyoos, %épovdgos.

Uber den Unterschied in der Bedeutung von dgdxw», oges und #ps — die
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ist 1. MuBten sich so die Blicke schon der frithesten Be-
wohner von selbst auf dieses Tier richten, so war, wie die
Schlange selbst, auch der Glaube an die ihr innewohnenden
Krifte an die Scholle gebunden und darf mit Fug und Recht
den Anspruch auf Selbstindigkeit erheben so gut wie jeder
primitive Geister- und Démonenglaube iiberhaupt. Wenn wir
uns jedoch fragenm, woher es kommt, daB wir bei Volkern, die
rdumlich wie zeitlich und ethnologisch in gar keinem Zu-
sammenhang stehen, den gleichen oder verwandten Vorstellungen
von der Schlange im religiosen Glauben und Ritus begegnen,
so liegt der Grund hierfiir zunichst in dem Ckarakter der
Schlange selbst. Denn mogen auch in der &uBleren Korper-
beschaffenheit und in den durch die lokalen und physischen
Verhiltnisse bedingten Lebensgewohnheiten der einzelnen
Schlangenarten zahlreiche Unterschiede bestehen, folgende
Grundziige ihres Wesens sind jedenfalls allen gemein: das
lautlose, schnelle Dahingleiten ohne Hilfe irgendwelcher Glied-
maBen, das plotzliche, geheimnisvolle Verschwinden in Erd-
lochern und ihr ebenso unvermutetes, erschreckendes Erscheinen
aus denselben, die (wenn auch nicht wirkliche ?, so doch bis

am meisten gebriinchlichen Ausdriicke im Griechischen — sagt der Scholiast
Eur. Orest, 479 Schw.: yévos pév yap o dpuis, eldos 02 6 dpdxwv xai
Eyes xai 1d loca 1y Bpewv, viuv 8t Spdxwy dyvr) Tol Eys. Aus dem letzten
Satze konnte man vielleicht schlieBen, da8 frither das Wort deaxw» gegen-
ither #gs nicht so oft gebramcht wurde. Das Umgekebrte ist jedoech der
Fall. Bei Homer kommt das Wort s gar nicht (oder es steckt hchstens in
dem Eigennamen Eyios © 333, N 4227), dpis nur einmal, sonst stets
dodxwy vor. Hesiod kennt nur (das Femininum?) #yd»e, sonst immer spes
und dedxaw,

1 8. H. Philippson, Das Mittelmeergebiet Lpz. 1904, 183. Vgl. ferner
die verschiedenen ,Schlangeninseln“ (Eyvddes s. Waser bei Pauly-Wissowa
Realenc. V2 19191.; ’Opiovooa: Steph. Byz. Ethn. 415, 3 Meineke.

2 Die Schlangen besitzen eine hichst geringe Sehkraft: Brehm, Tier-
leben VII3187ff. Gleichwohl galt schon im Altertum die Etymologie von
dpdxwv aus Jéoxomos, Spaxsty: Hesych 8. v. dpaxerv; Schol. Aristoph. Plut.
733 ; Porphyr. De abstin. I11 8, vgl. Aesch. Eum. 35; Sonne in d. Ztschr. f. vgl
Sprachforsch. v. Kuhn XII 351; und von 3¢« Stamm é7- (dpFaduds, oculus),
vgl. Curtius, Etym.* 457; Etym. Gud. 8. v. dpewc. Ja, die scharfen Augen
der Schlange scheinen im Altertum sogar sprichwirtlich gewesen zu sein,
wie wir z. B. aus Hor. serm. I 3, 26f. ersehen: cur in amicorum vitiis
tam cernis acutum quam aul aguile aut serpens Epidaurius?



58 E. Kiister

auf den heutigen Tag noch geglaubte) faszinierende Kraft
der starren Augen?, die Blitzesschnelle ihres Angriffs? und
bei den meisten die furchtbare Wirkung des Giftzahnes.

Aus diesem allen Schlangen gemeinsamen Grundcharakter
erklirt sich naturgemiB eine gewisse @leichartigkeit der
Vorstellungen von diesem Tier bei fast allen Volkern, in
deren Gebiet Schlangen vorkommen. Um so mehr muB man
sich deshalb hiiten, in solchen Fillen, auf die bloBe Gemein-
samkeit gleicher Vorstellungen bei verschiedenen Vélkern hin,
ein Abhiingigkeitsverhiltnis auszusprechen; denn gerade auf
religiosem Gebiet — in das ja zweifellos schon die #ltesten
Schlangenvorstellungen gehéren — miissen wir besonders da,
wo die riumliche und zeitliche Entfernung eine Abhingigkeit
oder auch nur eine Beeinflussung ganz unmdéglich macht,
diese Ubereinstimmung aus der Gleichartigkeit der Grund-
funktionen des Menschengeistes iiberhaupt zu erkliren ver-
suchen. Es ist ja auch von verschiedenen Seiten mit Nach-
druck darauf hingewiesen worden, daB wir die im allgemeinen
gleichartigen Ausdrucksformen primitiver Religion ohne die
Annahme einer allen Menschen gemeinsamen Wurzel religitsen
Denkens und Fiihlens nicht verstehen konnen. Hieraus er-
gibt sich auch die Berechtigung, Anschauungen und Ge-
briuche heutiger Natur- und Kulturvilker zum Vergleich
herbeizuziehen, die wenn auch nicht immer zur Aufklirung,
s0 doch zu einem ergénzenden Verstindnis antiker Vor-
stellungen dienen konnen.

Durch diese allgemeinen Bemerkungen soll zunéchst fest-
gestellt werden, daf der Schlangenkult bei den ver-
schiedensten Volkern in seiner primitiven Form
auf gemeinsame Grundvorstellungen zuriickgeht,

1 8. Seligmann handelt in seinem reichhaltigen Buche ,Der bése Blick
u. Verwandtes“, Berl. 1910 I 126ff. auch fiiber diese faszinierende, schiid-
liche, oft todliche Wirkung des Schlangenblicks und bringt hierfiir zahl-
reiche Beispiele und Beobachtungen heutiger Naturforscher und Reisenden,
daB Schlangen alle Arten von Tieren, grofie und kleine, sogar Menschen,
durch die Starrheit ihres Blickes lihmen kinnen.

? Die blitzesschnelle Schlange wird von Aesch. Eum. 181 sogar
synonym mit ,Pfeil“ gebrancht,



Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 59

ferner, daB jeder Schlangenkult — entsprechend der
Natur. des Kultobjektes — eigentlich etwas Boden-
stindiges ist und daher in seinen Anfingen als
autochthones Produkt gelten kann.

Diese Gesichtspunkte, die sich jedoch nur auf die Ent-
stehung des Schlangenkultes iiberhaupt beziehen, diirfen wir
ohne Bedenken auch auf die Griechen iibertragen. Die
weitere Entwicklung des Schlangenkultes mit seinen ver-
zweigten Ausstrahlungen auf alle Gebiete des geistigen
Lebens geht dann ebenso wie bei den Griechen auch bei den
anderen Voélkern je nach ihrer Veranlagung ihre eigenen
Wege, wobei natiirlich im Laufe der Zeit Beeinflussungen
und direkte Ubertragungen kultischer Formen und mytho-
logischer Vorstellungen von seiten hoher entwickelter Kultur-
violker an niedriger stehende nicht ausbleiben konnen. DaB
auch die Griechen in der Folgezeit vom Orient und von
Agypten, wo der Schlangenkult und fiberhaupt der Tierdienst
in viel fritherer Zeit als in Griechenland eine feste, ab-
geschlossene Form angenommen hatte, weitgehende An-
regungen erhalten haben, bedarf wohl nach Analogie der
fremden KEinflisse auf dem Gebiet der Kunst und Wissen-
schaft keiner besonderen Beweise. '

Es handelt sich nun um die Frage: welche Vorstellungen
haben sich in den é&ltesten Zeiten von dem Wesen der
Schlange gebildet? Welche Rolle hat dieses Tier in dem
dltesten Volksglauben gespielt? Diese Fragen fiihren uns
zwar tief in die Anfinge der Religion hinein und konnen
daher die iibrigen Probleme der religiosen Entwicklung, die
nicht in direktem Zusammenhang mit unserem Thema stehen,
nur kurz berithren.

Selbst die einfachsten Formen der Naturreligionen lassen
sich in ihrem Ursprung wohl kaum verstehen, wenn man sich
nicht im Geiste in die Lage eines primitiven Menschen zu
versetzen vermag und wenn man nicht imstande ist, in
seinem ganzen Denken und Fiihlen wie er von der unmittelbar
sinnlichen Wahrnehmung auszugehen und die Dinge, die Er-
scheinungen der Natur nach dem direkten Eindruck, den sie
auf die Sinne hervorrufen, zu erkliren. Daher kann von
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symbolischen Deutungen und metaphysischen Vorstellungen,
von einer Ubertragung sinnlich wahrgenommener Natur-
erscheinungen in eine rein gedankliche Welt, auf der untersten
Stufe der Kultur — wie mitunter jetzt noch angenommen
wird — keine Rede sein. Derartige Spekulationen gehoren
in eine vorgeschrittenere Entwicklungsstufe der Religion, viel-
leicht erst in eine Zeit, wo die Volksphantasie den Glauben
der Viter zu geschlossenen Mythologien zu verdichten begann.
Daher kann sich der ,primitive“ Mensch die iiberméchtigen
Wesen, zu denen er in scheuer Furcht betet oder opfert, zu-
nichst nicht anders als in sinnlich faBbarer Gestalt eines
Naturgegenstandes oder eines lebenden Wesens seiner Um-
gebung vorstellen, deren besondere tibermenschliche Kraft er
irgendwie einmal erfahren hat. Von der Wirkung also, die
der Mensch von seiten eines iibermichtigen L.ebewesens oder
einer Naturerscheinung an seinem eigenen Korper erfahren
hat, deren Ursprung er sich nach MaBgabe seiner eigenen
Natur nicht erkliren kann, geht der erste Anstof eines ,reli-
giosen“ Gefiihls aus, und je nach dem Grade der Wirkung
richtet sich die Stérke des ,Abhéingigkeitsgefiihls“* — um
mit Schleiermacher zu reden.

So mubten die ersten Begegnungen des Menschen mit
Schlangen zweifellos ein Gefithl des Schreckens und der
Furcht hervorrufen, das noch durch die unwiderruflich t6d-
liche Wirkung des Bisses der meisten Schlangen von selbst
erhoht wurde und, den Charakter des Unheimlich-Geheimnis-
vollen erhalten muBte !: der Jiger, der im Walde unversehens
auf eine Schlange tritt; Kinder, die im Sande spielend von
dem lautlos sich heranschlingelnden Reptil iiberrascht werden;
der Wanderer, dem eine Schlange vom Aste herab drohend
entgegenziingelt oder der die Gefdhrlichkeit dieses Tieres
beim Angriff selbst auf wilde Raubtiere sieht; der Badende,
um den sich plétzlich die kalten, unentrinnbaren Windungen

! Dies erkannte bereits ganz richtig J. Chr. Koch Diss. de cultu
serpentum apud antiquos (in Thesaur, Dissert, ed. J. Chr. Martini, Tom.
II P. 11765, 95) Lips. 1717: Metus viperas Deos fecit. Accedit ignorantia
velerum, quibus natura el structura reptilium animantium non satlis co-
gnita fuil.
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der Schlangenarme eines Seekraken legen — und viele &hn-
liche Falle miissen sich in der Phantasie des Naturmenschen
zu einem Verderben bringenden, dem Menschen feindlichen
Bilde von der Schlange vereinigen.

War so der erste Eindruck von der Schlange der eines
dem Menschen verderblichen oder zum mindesten schidlichen
und gefdhrlichen Wesens, so war es daneben eine andere
Eigenschaft, die, schon friith erkannt, fiir die ganze Folgezeit
als magebend in den Vordergrund des Volksglaubens trat:
das warihrchthonischerCharakter. Keine andere Tier-
gattung ist wie das Reptil so innig mit dem Boden, in dem
es lebt, verwachsen; aus der Erde steigt die Schlange empor,
in die Erde verschwindet sie wieder. Sie besitzt und be-
herrscht den Boden, in dem sie haust, und kann somit mit Recht
als ein Teil der Erde gedacht werden. In dieser Eigen-
schaft kennt und verkorpert sie folglich auch alle ge-
heimen und michtigen Krifte, die das Erdinnere birgt, die
bosen verderblichen (Vulkane, Sturmwind, giftige Erdgase,
Nebel) wie die guten segenbringenden (tierische und mensch-
liche Fruchtbarkeit, Quellen, Heilkrauter, Triume, Schitze u. a.).
Hiermit erkldrt sich auch die Doppelseitigkeit im
Wesen der Schlange, deren diametrale Gegensitze das
ganze Altertum hindurch nebeneinander hergehen. Von diesen
gegensitzlichen Eigenschaften gewann je nach der religiosen
Stromung der Zeit oder nach der Augenblickstimmung des
einzelnen die eine oder die andere Seite das Ubergewicht,
und noch in unseren Tagen wird die Schlange, wenn auch
das Gefithl der Furcht oder Abscheu das allgemeinere ist, im
Volksglauben zu mancherlei heilkriftigen Zwecken verwendet.

Diese Grundziige vom Wesen der Schlange, die sich im
grofen und ganzen bei allen Vdlkern, die einen Schlangenkult
besitzen, vorfinden, wollen wir nun bei einem Volk, bei den
Griechen, im einzelnen untersuchen. Nicht als ob die Griechen
von allen den ausgeprigtesten und ansgedehntesten Schlangen-
kult besessen hdtten (von einem wirklichen Schlangenkult in
Griechenland wissen wir sogar sehr wenig), sondern weil bei
ihnen die Schlange auf religiosem wie kiinstlerischem Gebiet
eine so bedeutsame Rolle gespielt bat und weil uns von keinem
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anderen Volk so zahlreiche mittelbare und unmittelbare
Zeugnisse hierfiir {iberkommen sind. Da nun als Haupt-
charakter der Schlange der chthonische erkannt
und betont wurde und da alle iibrigen diesem Tier zuge-
schriebenen Eigenschaften sich ganz natiirlich von diesem
chthonischen Grundcharakter ableiten lassen, so wollen wir
fiiglich mit letzterem beginnen.

1. Die Schlange im griechischen Seelenglauben

Weil die Schlange als kriechendes Geschopf sich niemals
ganz von der Erde erheben kann und darum, gleichsam un-
trennbar mit ihr verwachsen, alle Eigenschaften, alle Krifte,
die nach dem Glauben des Altertums der Erde innewohnten,
in sich aufgenommen hatte, so ist sie mit Recht als das
chthonische Tier xaz’ éSoxry betrachtet worden: der Mensch
sieht sie plotzlich in einem Erdloch oder Felsspalt verschwinden;
er weil nicht, wohin sie entschwunden und was sie dort unten,
in dunkler Tiefe treibt; es bleibt ihm nur der Eindruck eines
seltsamen Tieres, das im Erdinnern in geheimnisvoller Weise
schaltet und waltet, und schreibt ihm daher chthonische, iiber-
menschliche Kriifte zu, vor denen er sich fiirchtet. Nun
kommen aber auch nach uraltem, weit verbreitetem Glauben
die Menschen aus der Erde und kehren wieder in die Erde
zuriick !, wobei die Seele nach dem Tode im Korper fort-
lebend gedacht wird. In der Vorstellung der meisten Volker
verbindet sich dann das Fortleben der Seele mit der An-
nahme irgendeiner Tiergestalt. Der leicht beweglichen,
flichtigen Psyche entsprechend sind es nun in den meisten
Féllen kriechende Tiere, besonders Wurm und Schlange, die
sowohl durch ihre innige Verbindung mit der Erde wie durch
die Art ihrer Fortbewegung am ehesten fiir die Verkdrperung
der Seele geeignet erschienen 2

L Epicharmus Enni fr. 52: Diels, Fragm. d. Vors. I 100; Cic. De nat.
deor. II 26 § 66: et recidunt omnia in terras et oriuntur e terris. Vgl
Dieterich, Arch. f. Rel-Wiss. VIII 1905, 12. 24. 27 — Mutter Erde, Lpz.
1905, 2714f. 314f.; vgl. auch Plato Menex. 237B fi.

? Vgl. Wundt, Vélkerpsych. II2 1906, 60ff.; Furtwingler, Sammlg.
Sabouroff 15.
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Diese Identifizierung von Schlange und Seele
des Verstorbenen, die bei den Griechen ihren prignan-
testen Ausdruck im spiteren Heroenkult (s. u.) gefunden hat,
geht jedoch in sehr friithe Zeiten zuriick und scheint aus dem
Glanben an den Seelenwurm hervorgegangen zu sein, d. h.
aus der sehr realen Beobachtung, daf nicht lange nach der
Bestattung Wiirmer oder Maden aus dem verwesenden Leich-
nam hervorkriechen. Es fehlt hierfiir zwar an direkten Be-
weisen fiir eine so friihe Zeit, aber Erinnerungen an diesen
alten Glauben diirfen wir ohne Zweifel in verstreuten Notizen
aus spiterer Zeit erkennen: so sagt Plinius!: Morborum vero
tam infinita est multitudo, ut Pherecydes Syrius serpentium multi-
tudine ex corpore eius erumpente exspiraverit. Allerdings haben
wir es hier nur mit einem, wenn auch sehr auffilligen Krank-
heitssymptom zu tun.

Eine deutlichere Vorstellung erhalten wir von einer Stelle
Plutarchs 2, wo er sagt: Oi copdregor diddvres Adyov, g pe-
Mrtog pdv Bieg, opijwag 0% immol xovacamévreg EEavdoiol, ndv-
Jagor 08 vwy 10 adrd maddviwy Lwoyovodviar. th 0t GvFed-
TUVE GOpaTe THY TEQL HUEAOY IyWowy OvEEoNY TIve kel OUOTROW
&y éovroic Aafdviwy dgeag dvadidwor.

Diese Zeugnisse gehoren zwar grioBtenteils einer Zeit an,
in der der bis dahin zuriickgedimmte Aberglaube mit neuen,
kriftigen Trieben emporscho8, lassen aber noch in ihrem
Kern den alten Volksglauben erkennen. Eine treffende
Parallele zu dieser alten Vorstellung vom Seelenwurm scheint
mir die sog. ,Fanany-Mythe* der madagassischen Staimme zu
bieten, deren Grundgedanke folgender ist: ,Die Seele bleibt
solange im Korper des Verstorbenen, bis aus demselben der

! Plin. Hist. nat. VII 172 Mayhoff.

2 Plat. Cleom. 39; vgl. Aelian. nat. an. I 51 und Plin. X 188: an-
guem ex medulla hominis spinae gigni accipimus; Ov. Met. XV 389; Orig.
c. Cels. V 203; s. Deneken bei Roscher, Lex. d. Myth. I 2467. DaB diese
Vorstellung von Schlangen, die aus dem toten Menschenkérper entstehen,
fiir die Griechen nichts so Auflergewshnliches an sich hatte, wie man an-
nehmen konnte, zeigt der ganz &hnliche und wohl ebenfalls sehr alte
Glaube, daB die Bienen, die ja auch als Metastase der Seele eine Rolle
spielen, aus dem Blute geopferter Stiere entstehen oder im abgeschnittenen
Haupte des Onesilos hausen: Weicker, Seelenvogel 1902, 29.
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erste, die stark fortgeschrittene KFéulnis anzeigende Wurm
bervorkriecht, der nun als Triger der aus dem Korper aus-
wandernden Seele angesehen wird“?!. Hiermit ist nun nicht
gesagt, dab diese Erklirung, wie der Glaube an die Schlange
als Seelentier entstanden sein kann, die einzig mdgliche ist,
wenngleich sie die groBte Wahrscheinlichkeit fiir sich hat.
Es sind auch andere Annahmen moglich, so z. B. der Glaube,
daf Schlangen die Leichen verzehren und dadurch gemeinsam
die Seele des Toten in sich aufnehmen?2; vor allem wird
man auch dem zufilligen Zusammentreffen von Schlangen an
Griabern® Rechnung tragen miissen. Man mag sich daher
die Entstehung dieser Vorstellung in dhnlicher Weise denken
konnen: die dltesten Begrabnisstitten befanden sich in Hohlen,
die zugleich auch als Wohnsitze und Versammlungsplitze der
Familien- und Stammesangehorigen dientent Da nun die
Schlangen sich mit Vorliebe in Hohlen und Schluchten auf-
halten (vgl. unten Trophonios, Amphiaraos, Thesmophorien)
und es sehr leicht vorkommen kounnte, daB sie hier in den
Hohlengribern hausten, so liegt eine ganz natiirliche Ge-
dankenassoziation von Seele des Toten und Schlange auf der
Hand — vorausgesetzt, da diese &ltesten Bewohner iiberhaupt

1 Wundt aaQ. 62 nach Leo Frobenius, Weltansch. der Naturvélker
55 ff. und derselbe, Ztschr. f. Ethnol. XXVII 1893, Verh. 534 und 545, wo
auch noch verwandte Vorstellungen afrikanischer Vilker angefiihrt sind.
Ist erst einmal der Wurm als Triger der Korperseele erkannt, so ist die
Ubertragung dieser Anschauung auf die Schlange im allgemeinen nur eine
natiirliche Folge, ,,da letztere der naiven Auffassung nur als vergr&Qertes
Abbild des ersteren erscheint“. Auch in Raupenform als Zwischenstufe zur
Schlange wird mitunter die Seele des Toten vorgestellt, z. B. bei einem
primitiven Bantustamm Afrikas (W. 8. and K. Routledge Witk a pre-
historic people, London 1910, 241) und C. Meinhof, der diese Stelle Arch.
f. Rel.-Wiss. XIV 1911, 476 zitiert, bemerkt dazu mit Recht, da8 dies ,ein
gutes Beispiel fiir die Entwicklung der Seele vom Wurm bis zur Schlange®
gei. Dieser Stamm besitzt auch einen entwickelten Schlangenkult (Wundt
aa0. 61); vgl. auch Ratzel, Volkerk. II 521,

? Hérmes, Urgesch. d. bild. K. in Eur. 1898, 80.

3 Vgl. das Beispiel, das Nilsson, Primit. Religion 20 anfiihrt: ,Die
Kaffern verehren diejenige Schlange, die sich am Grabe des Hiluptlings
zeigt.“ Vgl. anch Harrison Prolegom. to the study of gr. rel.? 327; Waitz-
Gerland, Anthropologie der Naturvolker IT 413.

+ Hornes, Urgesch. d. bild. Kunst in Eur. 1898, 248,
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an irgendeine Fortdaner der Korperseele -nach dem Tode
glaubten. Wie der Glaube an die in Schlangengestalt weiter-
lebende Seele im einzelnen auch entstanden sein mag, sei es
aus der allgemeinen Beobachtung des Leichenwurmes oder
aus der willkiirlichen und unwillkiirlichen Assoziation von
dem Toten, der in die Erde eingeht, und der Schlange, die
ebendort haust, — er gehort jedenfalls mit dem aus solchen
Vorstellungen hervorwachsenden Seelenkult zu den frithesten
AuBerungen des religivsen Empfindens der Griechen!. Und
wie mit der Verehrung der Schlange als Inkorporierung des
Toten zugleich eine gewisse Scheu vor diesem geheimnisvollen
Tier verbunden war, so lag auch dem griechischen Seelen-
kult die Furcht vor der abgeschiedenen Seele zugrunde?:
die Macht der Menschen dauert nach dem Tode noch un-
geschwicht fort; je michtiger der Mensch im Leben ge-
wesen, desto wirksamer ist der Einfluf der abgeschiedenen
Seele auf die Uberlebenden, und es ist daher die Aufgabe
der letzteren, die Bediirfnisse der Seele nach Speise und
Trank in gebithrender Weise zu befriedigen und alle schiid-
lichen Einfliisse, denen die Menschen durch sie ausgesetzt
sind, durch entsprechende Opfer abzuwehren oder zn mildern.
Der Schlange als Totentier gelten also die dargebrachten
Opfer, welche zwar ,chthonische“ genannt werden, wenngleich
sie sich von den fir die chthonischen Gottheiten bestimmten
wesentlich unterscheiden®. Als Ort der Opferhandlung sind
in iiltester Zeit Erdspalten, Hohlen und kiinstliche Gruben*
ztt denken, andrerseits das Grab bzw. der Platz iiber dem
Grabe. Die Opfergaben fiir die Toten bestanden durchweg
in unblutigen, besinftigenden Opfern (uecdexzrota, ueshiyuara)’,

! Vgl. Rohde, Psyche I3 22,

t Vgl. Rohde, Psyche 12 9; Furtwingler, Samml. Sab. 15.

3 8. P. Stengel, Chthon. u. Totenopfer, Festschr. L. Friedlénder dar-
gebr. 1895, 416 ft,

4 863001, méyapa, vgl. die von J. Harrison Proleg.? 63 und 125 ge-
sammelten Stellen.

8 Vgl. Aesch. Pers. 607; P. Stengel, Griech. Kultusaltert.® 89f. u. 163;
Gruppe, Handb. d. gr. Bel.-gesch. 409; Rohde, Ps. I* 278,

Religionsgeschichtliche Versuche u. Yorarbeiten XIII, 2. b
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die gewdhnlich aus einer Art Honigkuchen (wéAavog?), Wein
und Wasser ? zusammengesetzt waren. Somit gewinnt die
Schlange durch den Glauben an den in Schlangengestalt fort-
lebenden Toten und durch die Opferspenden am Grabe eine
sepulkrale Bedeutung. Da nun der Tote d. h. die
Seele des Toten in steter Verbindung mit der Oberwelt
bleiben muBte, so stellte man — wie wir bereits von den
mykenischen Schachtgribern wissen® — diese Verbindung in
naiver Weise durch eine Rohre her, die den Aus- und Ein-
gang fiir die Totenschlange bilden sollte, und durch welche
zugleich die fliissige Opferspende jedesmal in das Grab des
nahrungsbediirftigen Toten hinabgeleitet werden konnte.
Denselben Zweck haben viele prihistorische Gefife, die zur
Aufnahme der Totenspende auf das Grab gesetzt wurden,
und deren Boden ein rundes Loch hatte*: die in Schlangen-
gestalt gedachte Seele soll auf diese Weise zu den Speisen
gelangen. Dieser alte Brauch setzt sich noch bis ins 7. Jahrh.
fort in den bekannten z. T. gewaltigen DipylongefiBen, von
denen viele gar keinen Boden besitzen und so direkt auf das
Grab gesetzt wurden. Die Seelenschlange ist also keineswegs
an ihre enge Behausurg gebunden, sie kann durch die an-
gelegte Offnung aus- und einschliipfen; ja man stellte sich
fest vor, daB sie, so oft sie der Nahrung bedarf, von selbst
hervorkriecht, sich — falls das Grabgefif unten geschlossen
ist — um dasselbe ringelt ® oder sich an dem Grabaltar empor-
windet, um die dargebrachte Spende zu geniefen, letzteres ein
Motiv, das die griechische® und besonders die romische ?
" Vgl Hom. » 518fi.; Aesch. Pers. 204, 523; Harrison 2a0. 89f.;
Samter, Hochzeitsbr. u. Familienfeste 84.

? Vgl. Homer x 518f. A 26ff.; Eur, Iph. Taur. 160f. 633 fi.

3 8. Rohde, Psyche 12 35 mit den Literaturangaben.

4+ Vgl A. Korte, Ath. Mitt. XXIV 1899, 29.

5 Vgl. die zablreichen plastischen Schlangen an geometrischen Vasen
oben 421f.

8 Z.B. Cat. Sculpt. Br. Mus. I no. 1355 : Rundaltar von einem Grabe bei
Knidos, um den sich eine groBie Schlange windet, 4. Jhdt.; vgl. J. H. St.
IX 1888, 82; ebenso Cal. Sculpt. Br. Mus. II no. 1356 aus rom. Zeit;
8. Wide, Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1909, 221, vgl. dazu J. Harrison Proleg.2
3264., Abb. 97—100.

7 Z. B. Ath. Mitt. XXIV 1899, 162; vgl. die Larenaltére.
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Kunst sehr hiunfig angewandt und in mannigfacher Weise
ansgestaltet hat. So finden wir die Schlange zuniichst als
Symbol der verkorperten Seele des Toten dargestellt anf
Grabreliefs und an freiplastischen Grabfiguren’. Uberhaupt

! Ein besonders schnes Beispiel filr die Totenschlange, die aus dem
Grabe gestiegen ist, um aus einer Schale im Schofie einer in Trauerhaltung
dasitzenden Frau die Spende entgegenzunehmen, bietet sich in einem
Bronzefigiirchen aus rim, Zeit, aber nach griech. Motiven; es befindet sich
im Besitz des Herrn Geh. Hofr. Prof. v. Duhn, der ihm in den Neuen
Hdlbger Jahrb. III 1893, 88 eine sehr eingehende Besprechung gewidmet
hat und der es auch mir freundlichst zur Verfiigung stellte. Wenn auch
nicht auszumachen ist, wie und wo dieses Bronzefigtirchen als Attache an-
gebracht gewesen ist, so scheint doch die erwdhnte Deutung von der Toten-
schlange nach den von Prof. v. Duhn a20. 102f. angefiihrten Analogien
gesichert zu sein. Aber ist hier die treue Gattin dargestellt, die um ihren
dahingegangenen Gemahl traunert, der in Schlangengestalt die Totenspende
ans ijhrem Schof genieSt? Oder miissen wir vielmehr in Haltung und
Ausdruck der Trauernden, die ihre niichsten Analogien und Vorbilder in
den bekannten Typen der trauernden ,Penelope“ oder der um Adonis
trauernden Aphrodite (vgl. Collignon Statues funéraires 1911, 117 ff.; Farnell
Cults of the Greek States 1I 1896, 695 Ti. 47) oder der auf der dyéleovos
néroe sitzenden Demeter (Farnell aaO. III 1907, Tf. 12*; Rubensohn, Ath.
Mitt. XXIV 1899, 46 Tf. 8; vgl. Wiegand, Ath. Mitt. XXV 1900, 191) hat,
ein leeres Schema erblicken, das nur durch das hinzugefiigte Motiv der
Totenschlange einen spezielleren Sinn erhiilt?. An #hnlichen Darstellungen
ist in erster Linie eine btot. Terrakotte im Athen. Nat. Mus. (Collignon
Statues funéraires 1911, 204) zu erwihnen, die in ihrem Ausdruck und
Motiv ganz auffallend an unsere Bronze erinnert: eine weibl. Gestalt sitzt
traunernd, den Kopf in die linke Hand gestiitzt, zu Fiilen einer Grabstele;
die Rechte ruht lissig im Schofie. Neben ihr steht e¢in Krug fiir die Grab-
spende. Diese Gestalt unterscheidet sich von der unsrigen in der Haupt-
sache eigentlich nur dadurch, daB die auf ihren SchoB hinaufkriechende
Schlange fehlt. Doch ist der ganze Typus offenbar der némliche. Eine
weitere Parallele fiir diese Franengestalt, die in sich versunken dasitzt,
wahrend — von ihr unbemerkt oder unbeachtet — eine Schlange aus einer
Schale in ihrem SchoBe Nahrung nimmt, scheint sich mir in einem Monu-
ment des Neapler Museums (Inv. Nr. 116983) zu bieten, das (nach frdL
Mitteilung von Dr. Pagenstecher in Heidelberg) eine Frau darstellt, die
auf einer Kline schlafend ausgestreckt daliegt; in der einen Hand hilt sie
eine Patera, in der anderen wie es scheint einen Kuchen. Von diesem nascht
eine Schlange, die augenscheinlich eben gerade zu der Schliferin empor-
gekrochen ist. — Dieselbe Frau, aber ohne Schlange, finden wir wieder
auf einem Sarkophagdeckel (Robert, Sarkophagrel. III 1, 108) und in etwas

veriinderter Haltung, aber wachend und wieder mit Schlange, die sie in
5*
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kann die sepulkrale Schlange in weiterem Sinne oftmals die
Bedeutung haben, daB durch sie symbolisch die Lokalitit der
dargestellten Szene, d. h. also das Grab, die Unterwelt, oder
iiberhaupt ein den chthonischen Gottern geheiligter Raum
angedeutet wird. Die deutlichsten Beispiele fiir diese sym-
bolische Verwendung der sepulkralen Schlange finden wir in
den Wandgemilden der etruskischen Kammergriiber?, insbe-
sondere im Innern des Volumniergrabes 2, auf einem archaischen
Grabrelief in Sparta, das nichts als eine aufrechte, in der
Mitte einmal geringelte, geschuppte Schlange mit Bart und
Crista zeigt® u. a.

Die Totenschlange, die im oder beim Grabe haust, wird
damit von selbst zur Beschiitzerin und Hiiterin des
Grabes. Die monumentale Kunst hat diesen Glauben sym-
bolisch dadurch zum Ausdruck gebracht, daB sie das Bild

der r. Hand hilt, in einer Terrakotte aus Pompeji: H. v. Rohden, Terrak.
v. Pompeji 1850 Tf. XLI 2. Xin anderes ebenfalls rém. Monument verdient
hier angefiihrt zu werden, weil es den Gedanken, der diesem und vielen
ihnlichen Darstellungen zugrunde liegt, deutlich widerspiegelt (Notizte
degli scavi IX 1912 Heft 2, 38f.): ein Jiingling liegt ausgestreckt auf einem
Bett, Oberkorper nackt; rechte Hand ruht im Schofle, wihrend die aus-
gestreckte linke ein Ei hilt. Diesem Ei nihert sich eine Schlange, die,
nach dem Verlaufe des Schwanzes zu urteilen, soeben ans der Tiefe ge-
stiegen ist, um diese Opfergabe zu holen. Was bedentet nun hier und auf
dbnlichen Darstellungen die Schlange? M. E. kommen hier nur zwei
Moglichkeiten der Erklirung in Betracht, von denen ich der ersteren den
Vorzug geben mbchte: die Sehlange ist entweder der Tote selbst, der nach
griech. Vorbild in dieser Hypostase ans dem Grabe steigt, um die ge-
bithrenden Opfergaben zu genieSen, oder die Schlange erscheint als Symbol
und Diener der Unterweltsgottheiten, in deren Auftrag sie die den Toten
dargebrachten Gaben in Empfang nimmt. Fiir das Motiv der trauernden
Frauengestalt mit Schlange vgl. ein spiiteres griech. Marmorrelief aus
Palatitza (Makedonien): auf dem Scho8 einer sitzenden weibl. Gestalt Liegt
eine zusammengerollte Schlange, deren (abgebrochener) Kopf sich der jungen
Frau zuwandte ; ihre Rechte ruht wie liebkosend auf der Schlange: Heuzey-
Daumet Mission arch. de Macéd. 1876, 217 Tf. 18, 1; iiber Tote, die mit
Tieren spielend dargestellt sind: R. Hirschk De anim. apud ant. imag. Diss.
Lips. 1889, 15. 26. Vgl. Gerhard, Ant. Denkm. Tf. 76 no. 1.

! F. v. Stryk, Etrusk. Kammergriber, Diss. 1910, 37.

? Vermiglioni Sepolcro dei Volunni in Perugia 1833/34 Tafeln.

* Dressel-Milchhofer, Ath. Mitt. IT 1877, 819 no. 21.
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der Schlange entweder in den natiirlichen Fels oder in die
Stele iber dem Grabe einmeiBelte!, wihrend uns die Vasen-
bilder Darstellungen vorfiihren, auf denen die Schlange gegen
alle, die den gebeiligten Platz des Grabes antasten und ent-
weihen, strafend einscbreitet®. Die grabhiitende® Schlange,

1 Z. B. L. Ross, Arch. Aufs, I 419 = Annali 1841 Tt I, XIII 8 =
abgeb. Mon. ined. deld’ Inst. III 1841 Tf. 26,5. Vgl. Hiller v. Girtringen,
Thera IT 251. 275 Tf. I1I: Grab aus Thera, dariiber Fels, in welchen eine
kolossale birtige Schlange eingemeiBelt ist; Kavvadias Kazal. Ivrz, B3,
Movo, 'A9. no. 793: Grabstele, anf welcher eine sich emporwindende Schlange
dargestellt ist; Michaelis Anc. Marbles of Gr. Br. 1882 Oxford no. 150:
Grabstele, im Relieffeld verhiillte, sitzende Frauengestalt in trauernder
Haltuang, dariiber im Feld eine Schlange. — Es ist iibrigens auffallend, daB
die Schlange trotz ihrer so hervorragenden sepulkralen Beziehung auf den
simtlichen attischen Grabreliefs nirgends — weder plastisch noch aufge-
malt — zu finden ist; es mtiBte denn sein, daf sie auf denjenmigen Grab-
stelen aunfgemalt war, auf denen jetzt die Farbe verschwunden ist. Dieses
Fehlen ist um so auffilliger, als die sepulkrale Schlange in der attischen
Kleinkunst, besonders aunf den Grablekythen, ein nicht seltenes Motiv ist.
Sicherlich sepulkrale Bedentung hat auch das Schlangenpaar, das auf dem
Deckel eines althtot. Tonk#stchens in Berlin aufgemalt ist (Bthlau, Arch.
Jahrb. III 1888, 357).

% Dies illustriert z. B. ein schiones schw.-fig. Vasenbild einer att. Grab-
lekythos (Jahrb. d. Tnst. VI 1891 Tf.4; E. MaaB, Osterr. Jahresh. X11908, 151.):
ein Jingling war einem im Gebiisch gelegenen Grabe — nicht Omphalos der
Gaia, wie Maal meint, denn die im Tumulus gemalte Eule als Totenvogel be-
zeichnet den Platz als Grabstitte — zu nahe getreten und wird daher von der
ortshiitenden Schlange, die hinter dem Tumulus hervorschieBt, fiir seine Un-
achtsamkeit oder Nengier bestraft. Vgl. die bereits in den Kyprien erwiihnte
Sage von Philoktet (Soph. Philoct. 2651f.), der, weil er das Heiligtum der
Chryse betreten, von der Wiichterin des Temenos, dem oixoved» Sg s (dlodpgww
©#d¢os Hom. B 723), durch einen furchtbaren BiB verwundet wurde, wie es
z. B. ein Vasenbild Mon. dell’ Inst. VI/VII Tf. VIII. Ann. 1857, 232
1881, 284 so anschaulich darstellt, vgl. Ttmpel bei Pauly-Wissowa, Real-
enc. 8. v. Chryse; Christ-Schmid, Gr. Lit.gesch. I® 90; E. Maa8, Osterr.
Jahresh, XI 1908, 15. Hierher gehort auch nach MaaB aaQ. ein Vasenbild
(Wiener Vorlegebl. VIII 2), das die beiden Kekropstichter Aglauros und
Herse darstellt, wie sie, von Neugier getrieben, die ihnen anvertraute Ciste mit
dem Erichthonioskinde ¢finen und dafiir von den ihn bewachenden Schlangen
angegrifien werden, vgl. Frazer zu Paus. I 18, 2,

3 Schlange, die die Manen der Verstorbenen bewacht: Plin. Hist. nat.
XVI 234 Mayh.: ... subesl apecus, in quo manes eiug (des Scipio Africanus)
custodire draco traditur. Schlangen als Hiterinnen des Grabes auf die
Eingangstiir gemalt in einem Grab in Vulei: Annali dell' Inst. IX 1837 Tf. D.
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der auf diese Weise die Aufgabe zufillt, nicht nur das Grab
selbst, sondern aunch den ganzen heiligen Bezirk desselben
(véuevog) vor Entweihung zu schiitzen, erhilt damit von selbst
die etwas allgemeinere Bedeutung eines ortshiitenden,
schiitzenden Geistes, des éyadodaiuwy der spiteren, vor
allem griechisch-romischen Zeit!.

Es kann nur als eine folgerichtigze Weiterbildung der
Vorstellung von der grabhiitenden Schlange bezeichnet
werden, wenn die Schlange, die das Grab und die Ruhe des
Toten hiitete, in der spiteren Kunst zur schlafhiitenden?
iiberhaupt wurde.

Mitunter erscheint auch, wie eine Reihe archaischer
Vasenbilder zeigt, die Grabesschlange im Tumulus selbst, der
eine bienenkorbartige® Gestalt aufweist, bisweilen auch eine

! Uber den dyadés daiuwv s. die trefiliche Anmerkung in Rohdes
Psyche I* 244,

* Z. B. schlafende Nymphe (,Ariadne“) bewachend: Raoul-Rochette
Mon. inéd. d'ant. 1833. Tf. V. X 1. XXV 2; Visconti Mus. Pio-Clement. III
43. 104.

3 Z. B. Jahrb. d. Inst. VI 1891 Tf. 4; Troilosvase: Baumeister,
Denkm. III? 1973; Ath. Mitt. XVI 1891, 379 = Mon. ined. dell’ Inst, VIII
1864 Tf. 5, 1h; Pellegrini Cat. Vas. Mus. Civico di Bologna no. 364 Tf. IV u. a.
Es ist die Form des Omphalos, der ja im Grunde mit dem Grab oder
der sich dariiber wolbenden, mit einem Loch fiir die Spende versehenen
doydga (vgl. J. Harrison J. H, St. XIX 1899, 225. 237ff.; iber die éoydoa
im Heroenkult 8. u.; Stengel, Gr. Kultmsalt.® 17) identisch ist; vgl
Rohde, Ps. I® 132. Der Omphalos, der nach Harrison aa0. und Farnell
Cults of the Greek States IV 1907, 303 zuniichst nur den bl. Stein, die Grab-
offnung des Erdgeistes, anzeigt, erhilt dann spéiter — wohl im Zusammen-
hang mit dem Kult der Ge — seine kathartische und mantische Kraft.
Somit ist Harrisons Theorie, dag Apollo mit der Ubernahme des Erdorakels
der Ge in Delphi (s. u.) zugleich deren mantischen Omphalosstein mit iiber-
nommen (dieser (tedanke wurde schon von J. Bachofen, Griibersymbolik
1859, 197 ausgesprochen), ganz gut moglich. Farnell aa0. lehnt diese An-
nahme mit der Bemerkung, ,da8 weder in Literatnr noch auf Monu-
menten der Omphalos mit Ge verbunden erscheine“, ab — mit Unrecht,
denn einerseits finden sich tatsfichlich bildliche Darstellungen von Ge mit
dem Omphalos (z. B. Wiener Vorlegebl. A Tf. IX), andrerseits gehtrt der
Omphalos, der Erdnabel, in seiner mit einer Offnung versehenen Kuppel-
form als SchoB (uferus) der Erdmutter zu den &ltesten Symbolen und
Heiligtiimern derselben, wie E. MaaB, Osterr. Jahresh. XI 1908, 10ff. aus-
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kubische ! oder abgestumpft kegelfoirmige ®. An diesem Tumulus
(v¥ufog) fanden urspriinglich die in bestimmten Zeitriumen
dargebrachten Opfer an die Totenschlange statt®.

Die Vorstellung von der Seele, die sofort nach Verlassen
des Kéorpers Schlangengestalt annimmt, erhilt ihren deut-
lichsten Ausdruck in den bildlichen Darstellungen todlich
ausgehender Kampfszenen: kaum hat die Psyche den Leichnam
verlassen, da erscheint sie bereits in Schlangengestalt und
richtet sich drohend mit getffnetem Rachen dem Angreifer
entgegen‘ So entwickelt sich folgerichtig aus der Vor-
stellung von der grabhiitenden Totenschlange. die der
richenden Schlange, welche aus dem Korper des Gemordeten
emporsteigt und den Morder unerbittlich verfolgt — mit

tihrlich dargelegt hat. Uber den schlangenumwundenen Omphalos s. u.
unter Apollo 124,

1 Z. B. auf einem s. . Kantharos mit Darstellung eines Leichenbeging-
nisses: De Ridder Caf, Vas. Bibl. Nat. Paris I no. 353, abgeb. Daremberg-
Saglio Dict. de Vant. II 2, 1874 Fig. 3340

? Z. B. Gerhard, Vasenb. 198. Diese Darstellung enthilt eigentlich
mehrere zeitlich hintereinander folgende Momente in einen Vorgang ver-
einigt: wir sehen zugleich die entschwebende Psyche des soeben gefallenen
Patroklos und den mannshohen vvuBos, in dem sich eine groBe Schlange
ringelt, und gleichzeitig die Leichenspiele beim Grabmal des Helden. Diese
Tatsache, daB zeitlich hintereinanderfolgende Vorgiinge neben- oder inein-
ander zusammengezogen werden, konnen wir auch sonst, besonders in der
ion. Kunst, beobachten,

3 8. Stengel, Griech. Kultusalt.? 90. 126f.

4 Ein schones Beispiel einer solchen zugleich grabhiitenden und
richenden Seelenschlange bietet die Darstellung von der Opferung der Poly-
xens am Grabhiigel des Achill (nach Thiersch, Tyrrh. Amph. 56 und
J. Harrison Proleg.? 236f.: Eriphyle, von Alkmion erschlagen: doch
kommt es auf die Deutung der Personen in dieser Szene weniger an) auf
einer arch. Vase, friiher in Neapel (Hauser, Arch. Jahrb. VIII 1893, 98): mit
weitgetffnetem Rachen erhebt sich die Seelenschlange der soeben geopferten
Polyxena gegen den entflichenden Mirder Neoptolemos, vgl. Furtwiingler,
Beschr. Berl. Vas. no. 1902. Einen #hnlichen Vorgang schildert ein r. f.
Vasenb. des 5. Jhdts (Raoul-Rochette Mon. inéd. d'ant. 1833 Tf. 40, 2):
Orest hat soeben in Delphi Neoptolemos mit dem Schwerte getétet und ist
auf einen Altar geflichtet, gleichzeitig aber hat ihn schon die riichende
Seelenschlange von hinten an der Schulter gepackt. Dasselbe Motiv auch
auf einem Guttus im Brit. Mus. IV G. 48: Pagenstecher, Calen. Relief-
keramik 1909, 99 no. 198; vgl. auch das Vasenbild Arch. Ztg. XXXV T¥. 4, 1.
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einem Worte: die Erinys; denn Zeuds bedeutet in der Tat
nach Rohdes grundlegenden Ausfithrungen ! ,die zfirnende Seele
des Gemordeten“, die anus der Erde kommt?, und ist eigent-
lich ein adjektivisches Epitheton. Damit ist ihr urspriinglich
chthonischer Charakter gekennzeichnet. Mit der Zeit aber
wurden sie in der veraligemeinernden Volksphantasie und in
dem aufkommenden Bestreben, Gdtter und D#monen in ein
mythologisches System zu fassen, zu Rachedieperinnen des
Todes als Poinai, sie tragen Schlangen in Haar und Hénden;
hier haben die Schlangen nur noch iibertragene Bedeutung
von Schreckwerkzeugen.

In noch spiterer Zeit sind sie dann zu bloSen er-
barmungslosen Quilgeistern der Unterwelt geworden (vgl. die
Sagen von Sisyphos, Peirithoos, Orestes und Ixion mit den
zahlreichen bildlichen Darstellungen). Am deutlichsten finden
wir aber die urspriingliche Identitiat von Erinys und Schlange
bei Aischylos® ausgesprochen, wihrend Homer ihnen noch
keine bestimmte Gestalt zu geben vermochte, wie wir aus
den oben erwiihnten Beinamen ersehen kdnnen, die alle mehr
die allgemeine Wirkung ihres Wesens kennzeichnen; denn
Homer schenkte ja den Geistern und Dimonen des niederen
Volksglaubens so gut wie keine Beachtung. — Uber die
Eumeniden mit Schlangenattributen siehe unten S. 142.

2, Die Schlange im Heroenkult

Kehren wir zur sepulkralen Schlange und zu ihrer Ver-
ehrang im Seelenkult zuriick. Aus dem ganz allgemeinen

* Pgyche I® 268ff.; J. Harrison Proleg.2 2321,

* Erinyen als Tochter der Erde: Soph. Oed. C. 40. 106; Hes. Theog.
185 ergkhlt, daf die Erde sie und die melischen Nymphen und die Giganten
aus dem Blute des von Kromos entmannten Uranos geboren habe; die
Erinys heifit hei Homer orvyepd, xparspd, daoniijre, duciliyos, Hegopottis:
1571, T 81. o 234 u. a., daondjzss wird auch Hekate gemanmnt: Theokr.
II 14, ferner die Nacht, das Mordbeil: Preller-Robert, Griech. Myth. I 1894,
836; vgl. auch Deecke bei Ruscher s, v. Erinys.

3 Choeph. b217. 581; vgl. Harrison Proleg.® 236 ausf, darilber. Ziegler
8. v. ,Gorgo® in Pauly-Kroll, Realencycl. VII 2, 1642 nimmt an, Aischylos
babe die szenische Erscheinung der Erinyen nach dem Muster der Gorgonen
gebildet, die er in seinen Pogxides frither auf die Biihne gebracht habe.
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Seelenglauben und -kult muBte sich naturgemiB8 der Ahnen-
oder Heroenkult® entwickeln, dem ja dieselben Vorstellungen
zugrunde liegen, und der eigentlich nur eine Lokalisierung
des allgemeinen Seelenkultes darstellt : unter den vielen Seelen
der Abgeschiedenen ragen diejenigen durch einen besonders
starken EinflaB auf die Lebenden hervor, die schon auf Erden
eine besondere Machtstellung als Fiirst, Hauptling, Held oder
Seher eingenommen hatten. Diese vereinzelten michtigen
Seelen genieBen dann zundichst von seiten der Familien-
angehdrigen, dann bei der Sippe und schlieflich bei einem
ganzen Stamm eine hohere, oft alleinige, mit Furcht ver-
bundene Verehrung. Je weiter sich die neuen Generationen
zeitlich von dem heroisierten Ahnen entfernen, desto unbe-
stimmter, verschwommener wird sein wahres Bild, und desto
hther steigt mit der Zeit infolge des mystischen Dunkels,
das ibn umgibt, die Verehrung und der Glaube an seine
Macht. In vielen Fiéllen ist jedoch der Entwicklungsgang
ein anderer gewesen: man hat nachgewiesen, dafl viele Heroen
urspriinglich — um den jetzt allgemein iiblichen Ausdruck
Useners zu gebrauchen — Sondergitter gewesen sind, deren
gottliche Macht und Bedeutung aus irgendwelchen Griinden
allmiihlich verblaBte.

Nirgends hat der Heroenkult eine solche Ausdehnung
und Ausbildung erfahren wie in Griechenland, und zwar
(nach Deneken bei Roscher) bei den nichtionischen Stimmen
(besonders den Aolern in Bootien und Dorern im Peloponnes)
mehr als bei den anderen. Seinem Ursprung aus dem Totenkult
entsprechend sind auch die Kultformen der Heroenverehrung
die nidmlichen wie dort, indem der Heroenkult in gleicher
Weise an das Grab des Heros gebunden ist. Die dem Heros
dargebrachten Opfer fanden ebenfalls wie im Totenkult aunf der
éoxdea, dem hohlen niedrigen Altar fiir Brandopfer in Omphalos-
form, statt 2. Wie jeder Tote ist auch Heros und Schlange nach

! Uber den Heroenkult s. besonders Rohde, Psyche I® 146 ff.; Usener,
Gottern. 248f.; Furtwiingler, Sammlung Sabour. Einleitung; Dencken in
Roschers Lex. d. Myth.; Stengel, Gr. Kultusalt.? 1241f.; J. Harrison Proleg.?
325ff.; F. Pfister, Reliqunienkult im Altertum (Relig. gesch. Vers. u. Vorarb. V)
I 1909, 11 1912. 2 8. Stengel, Kultnsalt.? 126.
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altem griechischen Glauben ein Begriff!, wie die zahlreichen
Denkméler lehren. So ist auf den Darstellungen ein omphalos-
formiges Grab, in welchem sich eine Schlange windet, zu
einem zdwog, einer Art bildlicher Formel fiir ,Heroengrab“
geworden 2,

Wihrend die Vasenbilder den Toten vom Heros nicht

! Tod-Wace Caf. Sparta Mus. 1906, 110 leitern in Anlehnung an
Altere nach Schol. Aristoph. Plut. 733 die Identifizierung von Heros und
Schlange aus der Beobachtung ab, daB die Schlange durch fortwiihrendes Ent-
héinten sich fortwihrend erneuere: in gleicher Weise erneuere der Heros,
nachdem er die Hille des sterblichen K&rpers abgelegt habe, sein Da-
sein als Schlange. Diese Annahme scheint mir aber zu gekiinstelt und
auch deshalb nicht zutreffend zu sein, weil aus einer solchen Beobachtung
der sich stets verjlingenden Schlange die Schlange eher als Symbol der
Ewigkeit oder des Heilgottes angenommen werden kann. Wie aber die
(leichsetzung von Toten bzw. Heroen und Schlangen zu erkliren ist, hatten
wir bereits oben dargelegt. Unbegreiflich erscheint jedoch, daB noch in
jingster Zeit ernstlich bestritten wurde, daB der Tote oder Heros jemals
als Schlange gedacht worden sei: so O. Seiffert, Die Totenschlange auf
lakon. Reliefs, Breslau 1911. 8. schlieBt sich hierbei an die durchaus ver-
altete Auffassung Milchhifers in den Ath. Mitt. II 1877, 461 Anm. 1 an.
Seine Ansicht iiber die Totenschlangen iiberhaupt wird weiter unten be-
sprochen werden. 8. verschlieft sich hartniickig mit einem ganz un-
berechtigten Skeptizismus sogar gegen die doch schon lange anerkannte
Ansicht, da8 die Erdgeister, insbesondere die in der Erde hausenden Geister
Verstorbener oder heroisierter Verstorbemer in Gestalt von Schlangen
inkorporiert und als solche in der Erde fortlebend gedacht wurden — ich
erinnere nur an Namen wie Rohde, Fnrtwingler, Wide, Farnell u. a.

? Z. B. auf 8. f. Lekythos im Neapl. Mus.: Harrison Prol.® 328 Abb. 96:
Heroenschlange im runden rvgfos, vgl. dieselbe J. H. St. XIX 1899, 229
Fig. 9 und 10; ferner auf den s. f. Vasenbildern mit der Schleifung Hektors,
von Schneider, Troischer Sagenkr. 26 ff. zusammengestellt (vgl. auch Walters
Cat. Vas. Br. Mus. 11 no. 239), wo regelmilig ein Grabmal mit Schlange
das Heroengrab des Patroklos bezeichnet. Daf die Schlange in diesen zahl-
reichen #hnlichen und auf einen Archetypus zuriickgehenden Darstellungen
von der Schleifang Hektors darch Achill nicht direkt die Seele des Patroklos
verkérpern, sondern das Heroengrab andeutem soll, erkennen wir daraus,
daB bei den meisten dieser Darstellungen neben dem Grabmal mit Schlange
die Psyche des Patroklos als gefliigeltes Eidolon in der Luft schwebend
abgebildet ist. Uber die mit diesem Vorstellungskreise in Verbindung
stehenden Darstellungen des von der Schlange umwundenen Omphalos ge-
niige der Hinweis auf die Zusammenstellungen und Darlegungen Bulard’s
Mon. et mém. Piot XIV 62—74. Vgl auch Gauckler Le sanctuaire syrien
du Janicule, Paris 1912, 216.
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deutlich unterscheiden lassen — es 1iBt sich vielfach auch keine
scharfe Grenze ziehen —, geben uns die zahlreichen Heroen-
reliefs eine bestimmtere Vorstellung eines ausgeprigten
Heroenkultus. In erster Linie die bekannten spartanischen
Grabreliefs'. Sie zeigen gewohnlich eine minnliche und eine
weibliche Figur auf einem Thronsessel sitzend, hinter welchem
sich in ungewdhnlicher Weise eine groSe Schlange empor-
streckt; stark verkleinerte Adoranten bringen Weihegaben
dar, die eine ausgesprochen chthonische Bedeutung haben
(Granatapfel, Ei® Hahn). Dieses mehrfach dargestellte, ver-

* 8. Tod-Wace Cat. of Sparta Mus. 103; Gardner Sculpt. Tombs of
Hellas 76 Tf. IT; Ath. Mitt. IT 1877, 301f. 443f.; IV 1879, 161; Furt-
wingler, Sammlung Sab. Einl.; Kekulé, Griech. Skulpt. 43ff.; Farnell Culls
III 1907, 225; Harrison Prol.2 326 ff.

* Die groSte Bedeutung kommt unter allen Totengaben dem Ei zu,
das wir daher auf den Darstellungen am hiufigsten antreffen. Denn nichts
vermag in symbolischer Weise den sehnenden Gedanken an ein- dauerndes
Fortleben des Verstorbenen eindringlicher zum Ausdruck zu bringen als die
Mitgabe des lebenspendenden Eies, das den Keim ungezihlter Generationen
in sich trigt. Das Ei wird dem Toten in die Hand gegeben oder auf den
Grabtumulus oder auf den Grabaltar gelegt; der Tote in der ilblichen Ge-
stalt der Schlange kommt dann hervor aus dem Grabe, um es zu holen.
Diesen Gedanken versinnlichen in mehr oder weniger naiver Weise zahl-
reiche Grabdenkmiler: entweder ist nur die Schlange dargestellt, die nach
dem Ei ziingelt (z. B. auf altspartan. Grabrelief: Dressel-Milchhofer, Ath.
Mitt. IT 1877, 320 no. 22; Altert. v. Pergamon VII 2 no. 421), oder die
Totenschlange windet sich um den Grabtumulus, auf dem oben in einer
kleinen Vertiefung das Ei liegt (steinerne Nachbildungen hiervon, als Deckel
von AschengefiBen verwendet, s. Altert. v. Perg. VII 2 no. 428—32;
Helbig, Fiihrer IT3 Leipzig 1913, 61. Das Relieffragment aus Pergamon
(Altert. v. Perg. VII 2 no. 328), das ein Giebelfeld erkennen li8t, in wel-
chem zwei Schlangen aus den Ecken auf ein Ei in der Mitte zukommen,
hat mit dem Totenkult direkt nichts zu tun. Es scheint zweifellos zu
einem Dioskurenrelief zu gehtren und ist nach einem bei Perrot-Chipiez
Hist. de VArt VIII Fig. 216 abgebildeten lakon. Dioskurenrelief zu er-
ginzen. Oder die Schlange windet sich an dem Grabalter empor, um das
Totenei zu holen (vgl. Wide, Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1910, 221; IG XII 2,
286 = Conze, Reise auf der Insel Lesbos 18656 Tf IV 5: das Ei fehlt hier
allerdings, ist aber aus der kreisrunden Vertiefung mitten auf dem Altar
leicht hinzuzudenken). Der Tote mit Ei in der Hand liegend dargestellt,
auf welches eine Schlange zukriecht, s. oben 68. Andere Darstellungen von
der Totenschlange mit Ei s. bei Bachofen, Griibersymbolik 1859, 138f. 141.
145¢. Asklepios, der einer Schlange ein Ei darreicht; Nike, die auf einem
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ehrte Paar mag weniger ein bestimmtes unterirdisches Gotter-
paar als vielmehr die doynyérar, die Ahnen der Familie?, vor-
stellen, die sich um das Wohl und Wehe der Nachkommen
kiilmmern und denen letztere in ehrfiirchtiger Verehrung
Weihegaben darbringen. Die Schlangen * auf diesen Grab-
reliefs sollen lediglich den chthonischen Charakter der Ahnen
betonen, kraft dessen die Ahnenseelen Segen, Gedeihen und
Gesundheit an die Oberwelt heraufzusenden imstande sind.

Dieser Typus, dessen &ltestes Beispiel (Relief aus Chry-
sapha im Berl Mus.) dem 6. Jahrh. angehort, setzt sich unter
mannigfachen Umwandlungen fort: der Heros sitzt allein auf
dem Throne und hilt in der ausgestreckten Hand einen
Kantharos, aus welchem er die Schlange trdnkt3, oft auch
stehend, allein, in- derselben Situation *

Totenrelief dem gefallenen Krieger ein Ei als Totenopfer darbringt: Nilsson,
Arch. f. Rel.-Wiss. XT 1909, 530 ff. 542.

! So Furtwingler, Samml. Sabour. Einl. 1§., der wegen des Mangels
an individueller Bildung hierin mehr einen allgemeinen Typus der Familien-
ahnen erkennt; vgl. dens., Ath. Mitt. VII 1882, 170.

2 Auf dem Relief von Chrysapha (Ath. Mitt. II 1877, 303ff. Tf. XXII
no. 7; ganz #hnlich no. 8. 9. 10. 11), als dem etwa G&ltesten, trigt die
Schlange einen — von der Natur abweichenden — hahnenartigen Kamm
gowie Bart am Unterkiefer. Wie erkliirt sich der Bart? Nach Harrison
Proleg.® 327 gab der Kiinstler der Schlange einen Bart, um dadurch jhre
anthropomorphe GQéottlichkeit anzudeuten, ebenso wie der stiergestaltige
FluBgott oft einen menschlichen Kopf mit Hornern hat. (Dieser Annahme
Harrisons kann ich nicht beistimmen, wenigstens nicht, was den Bart der
Schlange betrifft. Denn bei weitaus den meisten Schlangendarstellungen,
besonders in archaischer Zeit, scheint der Bart nur aus dem Grunde hin-
zugeftigt worden zu sein, um die schreckenerregende, dimonische Natur
dieses Tieres zm verstirken, #hnlich wie bei den frithesten Phobos- und
Medasaktpfen. In spiterer Zeit jedoch, wo die Schlange in den Mysterien
und sonst als befruchtender, zeugender Démon eine Rolle spielt (s. n. 1461 .),
mag der Bart sie durchweg als miinnlich gekennzeichnet haben.) Die
Schlange sei hier die als Coelopeltis lacertina bekannte, lacertina wegen
der Ahnlichkeit des platten Kopfes mit dem einer Eidechse. Sie kommt
von Spanien bis Syrien vor; sie ist giftig, aber nur fiir ihre Beute, weniger
gegen Menschen, weil der Giftzahn ziemlich weit nach hinten liegt — was
den Alten sicher bekannt war.

! Z. B. Tod-Wace Cat. Sparta Mus. 105if.; Arch. Ztg. 1881, 294;
Ath. Mitt. VI 1881, 358 no. 62; ist es nicht widersinnig, da8 der Heros
seinem eigenen Abbild und Symbol Spenden darreicht? Hieriiber 5. u. 81 Anm. 7.

4 Tod-Wace aa0. 104 Fig. 4—8, 106 u. a. Hierher ist auch eine
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In Sparta treffen wir iiberhaupt die dltesten und deut-
lichsten Spuren eines ausgeprigten Heroenkultes an. Sehr
frilh ist hier vor allem der Kult der Dioskuren, deren
urspriinglich chthonischer Charakter durch ihren Aufenthalt
unter der Erde! hinlinglich bestitigt ist. Nirgends hat sich
daher die Identifizierung chthonischer Dimonen mit der
Schlange — mit Ausnahme des Asklepios — so deutlich im
BewusBtsein des Volkes erhalten als bei den Dioskuren. Sie
kommen in Schlangengestalt aus ihrem Schlupfwinkel, winden
sich um die fiir ihren Kult charakteristischen hohen, schlanken
Amphoren %2, um daraus die ihnen dargebrachte Spende zu
holen. Die beiden Gefifie kommen auch allein vor, ohne die
Schlangen, und kénnen so symbolisch die Dioskuren andeuten?®.
Dann ringeln sich die Schlangen um die Beine der Opfer-
tische (doxara)t, auf welchen die Gefiie mitunter stehen. Auch
diese doxava, die einfach aus zwei durch ein Querholz ver-
bundenen Holzpflocken bestehen, erscheinen oft allein ohne
Schlangen als stellvertretende Attribute des Heroenpaares —
natiirlich nicht in fetischistischem Sinne, wie Farnell® mit
Recht hervorgehoben hat; denn die Griechen haben nie ihre
anikonischen Kultobjekte als solche, sondern stets als von
dem Gott oder Ddmon bewohnt und beseelt verebrt (vgl
Farnell aa0.). Auf vielen Darstellungen wird auch das
Ei, aus welchem die Dioskuren — eigentlich jedoch Leda
selbst — geboren sein sollen, von den Schlangen behiitet,
meist so, daB beide Tiere von entgegengesetzter Seite auf
Votivstele aus Brussa (Bull. Corr. Hell. XXXIII 1909, 278) zu rechnen:
der Heroisierte und daneben seine Frau (?) stehen beide auf einem kleinen
Steinpolster, auf dem eine verwischte Inschrift; darunter im Feld eine zm-
sammengerollie Schlange.

I Hom. 2 800f.; Alkm. fr. 5; Pind. Nem. X 56,

* 8. z. B. Dressel-Milchhifer, Ath. Mitt. IT 1877, 389 mo. 209; Tod-
Wace Cat. Sparta Mus. 113. Es wire miglich, daf die Totenschlangen
an geometr. GefdBen (s. 0. 40ff.) hier von Einfluf gewesen sind.

* Nilsson, Ath. Mitt. XXXIII 1908 bringt mit Recht diese onuera der
Dioskuren wie auch ihren Kult mit den Kultkriigen des Zeus Ktesios in
Parallele und sieht in den Dioskuren zun#chst eine Art lokal-chthonischer
Hausgottheiten wie Zeus Ktesios.

¢ 8. z. B. Tod-Wace aa0. 115 no. 588, 193,

5 Cults of the Greek States 1 1896, 14f.
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das in der Mitte befindliche Ei zukommen . Schlieflich finden
wir auf spiteren Reliefs alle diese und andere Attribute wie
Baum, Schiffe, zusammen mit den Dioskuren (mit oder ohne
Pferd) in naiver Weise vereinigt. Bemerkenswert ist unter
den Attributen auch der Hahn, dem wir ja so hiunfig als
chthonische Opfergabe auf Toten- und Heroenreliefs begegnen?®.

Hierher gehdéren auch die beiden Schlangen auf der be-
kannten spartanischen Basis, jener vierkantigen, sich nach oben
verjiingenden Stele, deren Nebenseiten je durch ein Relief ge-
schmiickt sind . Diese Schlangen sind ein untriigliches Zeichen,
da8 wir es hier mit einem Heroengrab zu tun haben; daher ist
es durchaus nicht notwendig, in den Reliefbildern der Neben-
seiten mythologische Darstellungen wie Zeus und Alkmene
oder auf der anderen Seite Menelaos, der Helena bedroht, zu
erkennen — woflir anferdem keine sicheren Anhaltspunkte
vorliegen; vielmehr macht es die Erklirung des Monuments
als Heroengrab wahrscheinlich, daB die beiden dargestellten
Szenen dem Leben des fiir uns unbekannten Heros ent-
nommen sind ; hierbei mag sich die Komposition und die ganze
Darstellungsart sehr wohl an bereits vorhandene bestimmte
Typen der Gotter- und Heldensage angelehnt haben. Dieses
Denkmal, das nach seiner Auffassung und Technik noch in
den Anfang des 6. Jahrhds. gehoren mag, zeigt uns den
Heroenkult und damit auch den Glauben an die in Schlangen-
gestalt verkorperte Heroenseele noch in voller Bliite. Seinen
allmihlichen Verfall durch die zunehmende Vermenschlichung
der Heroen einerseits und seine teilweise Umbildung durch
Vergottliciang der Heroen andrerseits konnen wir hier nur
in Umrissen verfolgen, soweit die Schlange an dieser Ent-
wicklung teilnimmt. Daher miissen wir auch hier wie in
den iibrigen Kapiteln gerade den Monumenten eine besondere
Aufmerksamkeit zuwenden. Die erstgenannte Entwicklung

1 8. z. B. Tod-Wace aaQ. no. 575; Perrot-Chipiez Hist. de I'Art VIII
Fig. 216.

2 7. B. Tod-Wace aa0. 113; Dressel-Milchhofer, Ath. Mitt. II 1877,
389 no. 209.

8 Annale dell'Inst. 1861 Tav. d’agg. C; Milchhofer, Anf. d. K. 187

Fig. 69a; Ath. Mitt. 1T 1877, 301f.; Ldschcke De basi quad. pr. Spartam
reperta, 1879.
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des Heroenkultes la8t sich am deutlichsten gerade in den
Wandlungen der sepulkralen Heroenschlange erkennen, die
diese in den verschiedenen Perioden erfahren hat.

Im é&ltesten Volksglauben, dessen Spuren in eine Zeit
weit vor Homer fithren (Homer weif nichts oder will nichts
wissen von einer Inkorporation der abgeschiedemen Seelen;
diese sind bei Homer nur ,kraftlose Hiupter®, duevpve xdenva,
ohne jegliche Einwirkung auf die Lebenden), waren Heros
und Schlange im Grunde gleichbedeutend, d. h. der Heros
wohnte in der Schlange; das deutlichste Beispiel eines
solchen friihgeschichtlichen Tierfetischismus haben wir in
dem Heilheros Asklepios in Schlangengestalt (s. u. 133 f).

Erblickte diese dltere Zeit in den Heroen bestimmte oder
unbestimmbare, mit gottlicher Kraft erfiillte Ahnen einer
fernen Vergangenheit, die sich durch wirkliche oder ange-
dichtete Heldentaten um die Menschheit besonders verdient
gemacht hatten und deshalb hohe Verehrung genossen?, so

! Usener, Gotternamen 2541, (ihm hat sich auch Deneken bei Roscher
8. v. Heros angeschlossen) 1iBt im Gegensatz zu Rohde die Heroen nicht
aus verehrten Ahnengeistern hervorgehen, sondern zeigt an Beispielen, ,da8
alle Heroen, deren Geschichtlichkeit nicht nachweisbar oder wahrscheinlich
ist, urspriinglich Gotter waren“ (ither die Stellungnabme von Rohde,
Ed. Meyer und Usener zur Heroenfrage s. zuletzt zusammenfassend F. Pfister,
Reliquienkult im Altertum I 1909, 377f.). Somit bleibt also fiir die ge-
schichtlich bezeugten oder als geschichtlich betrachteten Heroen unsere bis-
herige Annahme bestehen. Wie verhiilt sich aber bei Useners Hypothese
die Heroenschlange zu den alten Volksgbttern? Wenn die Schlange allen
Heroen eigmet, miiften da nicht diese Gottheiten, ehe sie mit der Zeit zu
Heroen herabsanken, ebenfalls die Schlange zum mindesten als Attribut
gehabt haben, womit sie sich also als chthonische Gottheiten dokumentieren
wiirden? Bleibt die Tatsache der wurspriinglichen Gleichsetzung von
Schlange und Heros bestehen, so gibt es m. E. iiberhaupt nur drei Miglich-
keiten, die die Herkunft der Heroen aus ihrer Verbindung mit der Schlange
zu -erkliiren vermtgen: 1. die Heroen sind gottlich verehrte, geschichtlich
bezeugte oder wahrscheinliche Ahnen, deren Hypostase, die Schlange, uns
bereits bekannt ist (s. 0.); 2. sie sind urspriinglich chthonische Gottheiten
(Sondergotter), denen, wie wir unten sehen werden, die Schlange eignet,
und wurden allmihlich zu Heroen vermenschlicht; 3. sie sind aus anderen,
nicht-chthonischen Gottheiten aus irgendwelchen Griinden zu Heroen ver-
blaBt; sobald dann solche Sondergttter einmal als Heroen gedacht wurden,
war die Verbindung mit der fiir Heroen typischen Schlange natiirlich.
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machte sich bereits im b. Jahrh. eine ,Profanierung“ des
alten Heroenglaubens und -kultes in der Heroisierung bereits
jingst Verstorbener bemerkbar?!; ja ,seit dem 3. Jahrh.
wurde es in Bootien und allenthalben iiblich, den Toten
iiberhaupt als fowg oder ,guten Heros‘ auf den Grabsteinen
zu bezeichnen“?. Die Kunst vom 5. Jahrh. abwirts bringt
daher diese Abschwichung des alten Glaubens durch eine
zunehmende Vermenschlichung der Heroen zum Ausdruck:
die urspriinglich den Heros selbst verkorpernde oder ver-
tretende Schlange wird zu einem bloSen Attribut, zur neben-
sichlichen Beigabe, die lediglich dazu dient, die Situation als
Heroenbildnis, Heroenopfer, Heroenmahl zm kennzeichnen.
Hierbei lassen sich verschiedene Typen unterscheiden, die die
stufenméBige innere Verflachung des Heroenglaubens zeigen
(wenn auch die ganze Komposition und dulere Ausstattung
der Darstellungen immer reicher wird): zunidchst bemerken
wir den Ubergang vom Grabrelief zum Votivrelief, das nach
Furtwingler ® sich aus der alten Sitte entwickelt hat, Ton-
tafelchen, swivaxeg, an den Baumen der heiligen Haine auf-
zuhéingen; die darans entstandenen sog. Totenmahl-
reliefs wurden zundchst in Heiligtiimern ausschlieflich
chthonischer Gottheiten aufgestellt: wir erkennen also daraus
eine Verschiebung der Kulthandlung vom Grabe nach dem
Tempel. Diese Gattung der Totenmahlreliefs, die nicht {iber
das 5. Jahrh. hinausgehen, enthilt folgende Haupttypen:
Der Heros, bequem auf der Kline gelagert, hilt in der
Hand den Kantharos; hinter ihm oder fiber ihm windet sich
eine groBe Schlange, die bisweilen, wenn auch selten, aus
dem dargereichten Kantharos trinkt* Am unteren FuBende
der Kline sitzt gewdhnlich eine weibliche Gestalt — sicher
seine Frau; von den Seiten kommen Diener oder Kinder mit
chthonischen Gaben (Granatipfel, Kuchen, Brote) oder Opfer-
tieren herbei. Vor der Kline steht ein Speisetisch. In der

1 8. Rohde, Psyche I® 176. t Usener, Gottern. 250,

! Furtwingler, Samml. Sab. I 29.

¢ Z. B. Epnu. apy. VIII 1890 Tf, VIII. Dieses ,Spendemotiv“ (s. Fart-
wingler, Ath. Mitt. VIIT 1883, 367) begegnete uns schon auf den archaischen
spart. Grabreliefs,



Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 81

oberen Ecke des Bildes schaut oft aus einem viereckig um-
rahmten Ausschnitt ein Pferdekopf hervor, wihrend in der
anderen Ecke Schild und Waffen aufgehéingt sind .. — Die
Jjingeren Darstellungen gestalten die Szene mannigfach aus
durch Hinzufiigen von weiteren Personen und sonstigem Bei-
werk des Symposions; die Schlange kriecht jetzt gewdhnlich
an der Kline hinauf zum Heros? oder sie ringelt sich an
<einem Bein des Speisetisches empor, um die daranf liegenden
Kuchen und Brote zu sich zu nehmen?.

Dieses ganze Motiv des ,Totenmahles* ist nicht etwa
eigens zu diesem Zwecke geschaffen worden, sondern ist
sicherlich von einem bereits vorhandenen Typus eines
Gottersymposions ¢ ibernommen und weitergebildet worden.
Es stellt keine Opferhandlung, sondern ein regelrechtes
Symposion dar, an dem der Tote sich im Jenseits erfreut,
wie er es vorher im Leben getan hat®. Schlange, chthonische
Opfergaben, Modius auf dem Haupte des Toten ® kennzeichnen
ihn als einen mit chthonischen Kriften ausgestatteten, segen-
spendenden Heros oder besser heroisierten Toten. Die Be-
deutung der Schiange tritt jedoch immer mehr in den Hinter-
grund, ja sie wird bisweilen zu einem rein spielerischen Motiv .
" 180 z B. Ditschke, Ant. Bildw. II no. 886; Arch. Anz. 1890, 89
{Vasenbild); Berlin. ant. Skulpt. 1891 no. 829; Wiegand, Ath. Mitt. XXV
1900, 176.

t 7.B.P. Gardner Sculpt. Tombs 190; Jahn, Vas. Kat. Miinchen no. 749:
hier ist der FuB der Kline mit einer sich emporringelnden Schlange bemalt,
80 daB es den Anschein hat, als steige die Schlange aus der Erde, ihrem
Wohnort, zur Entgegennahme ihrer Speise empor, vgl. oben das Motiv der
geometr. plast. Schlangen an Vasen 40ff.

* Z. B. Smith Cat. sculpt. Br. M, I no.720. 729 u. a.; Ath, Mitt. XXV
1900, 183 u. a.

¢ Vgl. besonders die Darstellung des Gelages auf dem Fries des
Tempels von Assos (Anf. 6. Jhdt.), Springer, Handb.® Abb. 338.

s 8, H. v. Fritze, Ath. Mitt. XXI 1896, 354. 356; Milchhoter, Arch.
Jahrb. II 1887, 8f. Dagegen Rohde, Psyche I* 241 Anm. 3, der diese Dar-
stellungen der Totenmahlreliefs durchaus als Totenopfer auffaBt.

¢ 7. B. Frinkel, Arch. Ztg. XXXII 1875, 148—51; Michaelis, Arch.
Ztg. XXXIII 1875—76, 43—49 und Anc. Marbl. in Gr. Br. Oxf. no. 93.

7 s sei hier auf das eigentilmliche Verh#ltnis der Schlange zum Heros
suf diesen und anderen Totenreliefs hingewiesen: der Heros fiittert oder
triinkt die Schlange, also scheinbar sein eigenes Abbild und Symbol, und bei

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII, 2. 6
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Auf vielen Totenmahlreliefs fehlt sie sogar®.

Eine andere Klasse dieser Votivreliefs stellt im Gegen-
satz zu den reinen Symposionszenen das Heroenopfer dar,
wie der Heros hoch zu RoB in vollen Waffen auf einen
brennenden Altar zureitet, den ein Baum — meist Lorbeer-
baum — beschattet; von einem Zweig desselben ringelt sich
dann eine Schlange dem heransprengenden Heros entgegen,.
wihrend oft eine Reihe von Adoranten von der andern Seite
bittend naht. Solche Beispiele kennen wir zahlreich aus
Pergamon, Argos, Thyrea, Amorgos u. a.2 Auch ohne Pferd
und Hund sehen wir bisweilen den Heros stehend das Opfer
am Altar vollziehen® Dieses Motiv des sprengenden Heros,

den Totenmahldarstellungen genieBt die Schlange oft gleichzeitig mit dem
Heros die auf dem Speisetisch dargebrachten Kuchen und Brote. Diese
Widerspriiche erkliren sich wohl nur daraws, daB man in dieser spiteren
Zeit die urspriingliche Identitit von Schlange und Heros oder auch die
Symbolisierung des Toten durch die Schlange vergessen hatte und dann
das iiberlieferte Schlangenmotiv beliebig in die Szene einfiigte. Oder wir
mdgen annehmen, daB die Schlange auf diesen und besonders anf den
lakon. Totenreliefs lediglich deshalb hinzugefiigt worden ist, um durch
dieges Symbol die dargestellte Szene als eine Totenszene d. h. im Reiche
der chthonischen Gotter, in der Unterwelt, sich abspielend zu charakteri-
sieren (vgl. die gemalten Schlangen auf und in Gribern oben 68). Jeden-
falls geht es nicht an, wie O. Seiffert (Die Totenschlange auf lakon. Reliefs
1911, 7) mit Recht hervorhebt, die Schlangen auf diesen lakon. Reliefs ledig-
lich ,als Verkorperung des Heros“ (Harrison) zu betrachten, zumal wenn
oft eine Schiange und zwei Heroisierte dargestellt sind. Dagegen scheint
mir 8.’s Ansicht, wonach alle diese ,Totenschlangen als dairoves mosomolae,
als dienende Untergottheiten der groBen chthonischen Gotter“ aufzufassen
sind (16), nur z. T. richtig zn sein, ndmlich nur aof demjenigen Reliefs,
auf demen allein der Heros dargestellt ist, wie er durch einen entgegen-
gestreckten Kantharos oder durch einen dargereichten Granatapfel die
Schlange fiittert. Hier mag vielleicht die Schlange, die durch diese Spende:
gleichsam besénftigt werden soll (auf einem Relief [aus Geronthrai: Tod-
Wace 106] wird sie sogar von dem Heros gestreichelt), als Dienerin oder
Vertreterin des furchtbaren Unterweltsgottes angesehen werden, zu welchem
der heroisierte Tote in eine freundliche Beziehung zu treten wiinscht (vgl.
Valer. Flaccus Arg. III 457: angues umbrarum famuli).

1 Z. B. auf den von F. v. Duhn, Arch. Ztg. XXXV 1877 no. 91—94
angefithrten Reliefs.

t 8. Rouse Greek votive offerings, Cambr. 1902, 23f,

8 Z. B. Ath. Mitt. XXI 1896, 195: eine zweite Schlange friBt vom
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das uns in verschiedenen Brechungen begegnet, bildete sich
spiter zu einem besonderen Typus aus, der als ,thrakischer
Jiager“ bekannt ist': Heros mit flatternder Chlamys sprengt
mit erhobener Waffe auf einen Baum zu, um dessen Stamm
oder Zweig sich eine Schlange ringelt, davor ein Altar.
Auffallend hiéufig begegnet uns dieser Typus des sprengenden
Heros mit flatternder Chlamys mit oder ohne Schlange in
Troja 2.

Besondere Erwéhnung verdient das Verhidltnis der
Schlange zum Baum auf den meisten der spiteren Votiv-
reliefs, Dieses Motiv der Schlange, die sich um den Stamm oder
Zweig eines Pinien- oder Liorbeerbaumes windet (das nach Furt-
wéngler, Samml. Sab. I 37 auf den Heroenreliefs erst in der
hellenistisch-romischen Zeit auftritt), wurde damals zn einem
reinen Symbol, das eben notwendig zur Szenerie eines , Toten-
mahls“ gehorte. Urspriinglich hat jedoch der Baum am Grabe
des Heros eine bedeutsame Rolle gespielt, er gehort zu den
idltesten Kultobjekten des Heroenkultes: die den chthonischen
Dioskuren geheiligten schlangenumwundenen Holzbalken,
doxave 8, Beinamen von Gottern wie Jdevdpizig, “Evdevdoos,
lassen auf einen sehr frithen Baumkult in Griechenland 4
schliefen, der vielleicht ebenso autochthon ist wie der
Schlangenkult ®.

Altar; Helbig, Fiihrer® no. 1142; B, C. H. IV 1880, 285 (Sarkophagrel);
Cat. sculpt. Br. Mus. I no. 745. 746. 750. 751. 7564; Heros ohne Pferd und
Hund, stehend vor einem Baum mit Schlange, Jabrb. d. Inst. XX 1905, 57;
Michaelis Anc. Marbl. Ince Blundell no. 291; oder Heroine stehend, fiittert
Schlange am Baum: Jahrb. d. Inst. XIX 1904, 57; Michaelis aaQ. Rockeby
Hall no. 1; vgl. Cat. Ny-Carlsherg no. 189,

1 Z. B. Osterr. Jahresh. XI 1908, 100 (Beibl) Fig. 68, 101 Fig. 70.
Die um den Baum gewundene Schlange dient nur als Symbol fiir das
Grabrelief. Uber den ,thrak. Jiger“ als heroisierten Schutzgott s. Usener,
Gottern. 251.

? 8. Dirpfeld, Troja u. Ilion IT 1902, Beil. 57. Wir wissen nicht,
welcher lokale Heros hiermit gemeint ist. Daneben findet sich hier auch das
sehr geltene Beispiel einer Heroine mit Schlange. Vielleicht Protesilaos und
Laodameia ? 3 80 z. B. Tod-Wace Catal. of Sparta Mus. 114 ff.

¢ 8. Bitticher, Baumkultus der Hellenen 1856.

5 Die Entstehung des Baumkultes in Griechenland hat auf kretische
Einfliisse A. J. Evans Mycen. Tree and Pillarcult, J. H. St. XXI 1901,

6*
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Gewisse Biume, die ja in gleicher Weise wie die Schlange
aus dem Erdboden geboren wurden und daher mit chthonischen
Kriften ausgestattet schienen, hielt man fiir beseelte Korper,
denen man die Macht, vegetabilische und animalische Frucht-
barkeit zu spenden, zuschrieb!. Doch darf man schwerlich
80 weit gehen, urspriinglich den Baum mit dem Phallos zu
identifizieren oder den Baum als das weibliche Prinzip und
die Schlange, die oft mit ihm verbunden erscheint, als die
miannliche Zeugungskraft anfzufassen; wenigstens ist eine

901., auf orientalische Anregungen Fergusson Tree and Serpent- Worship,
London 1872 zuriickzufithren versucht. Auf einer geometr. Vase in Cypern
(Cesnola-Stern, Cypr. 1879 Tf. XIV b) n#hert sich eine Schlange einem
Baum, an dem zwei Kriinze hiingen. Schlangen, die aus der Krone von
Cypressen herauswachsen, 8. Mon. ined. dell'Inst. IV 1847 Tf. XXXVIII 1
(phryg. Kultdarstellung). Gerade auf sehr frithen kyprischen Vasen (z. B.
Ohnefalsch-Richter, Kypros, Bibel und Homer 1833 Textb. 32 Fig. 3 [rot-
tonige handgemachte Reliefvase] und 39 Fig. 37 [Krater aus Tamassos,
10. Jhdt.]) findet sich die Schlange oft in Verbindung mit dem hl. Baum
und einem Hirsch. Der Hirsch hat némlich wie die Schlange auch chtho-
nische Bedeutung (s. Gruppe, Griech. Myth. und Religionsgesch. 847 mit
der dort angegebenen Literatur). Auf diesen kyprischen Vasen hat der
Hirsch allerdings eine gewisse Heimatberechtigung, da er ja das hl. Tier
des Apollo auf Kypros, wie in Kilikien und im Didymaion ist (s. Preller-
Robert, Griech. Myth. 232 Anm. 3). Aber auch sonst finden wir die Schiange
in mancherlei Beziehung zum Hirsch — meist in feindlicher: Schlange und
Hirsch galten seit alter Zeit als einander feindliche und entgegengesetzte
Naturen (s. Gruppe, Griech. Myth, und Religionsgesch. 1279; Schol. Hom.
Il. 6 47 Bekker; Theophr. de causis plant. IV 9); und nach altem Glauben
gieht der Hirsch mit seinem Atem die Schlange aus der Erde und friSt
sie, gibt sie aber ohne Schaden wieder von sich, wenn er aus der Quelle
getrunken hat (Friedreich, Symbolik 1859, 478; vgl. Plin. XI b3, 115;
Keller, Tierwelt I 277, der anf die komische Etymologie von #Aagpos = Schlan-
genzicher im Zusammenhang mit jemer Feindschaft von Schlange und
Hirsch hinweist). Auch in der griech. Astronomie finden wir das Sternbild
des Hirsches mit zwei Schlangen in den Niistern (s. Boll, Sphiira 255£.), wo-
mit wohl anf jenen alten Aberglauben angespielt wird (vgl. dazu die Bronze-
figur einer Hirschkuh [Babelon Caf. Bronces Bibl. Nat, 1895 no. 1200], die
aber nicht, wie B. meint, ,eine Schlange im Maul hiil, die ihr in den
Hals za beilen sucht“, sondern die diese Schlange durch die Niistern ein-
zuziehen scheint). AuBerdem finden sich Schlange und Hirsch verschiedent-
lich auf geom. GefiBen zusammengestellt (z. B, Gabrici Mem. della Accad.
Lettere e Belle Arti, Napoli 11 1911, 62 Anm. 17),
1 8. de Visser, Die nicht menschengest. Gotter der Gr. 1906, 11f.
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solche Annahme fiir Griechenland nicht erwiesen. Wohl aber
kennen wir bei den Griechen die Vorstellung und zwar im
pythagoreischen Gedankenkreis, da8 man in gewissen Pflanzen
emporgekommene Seelen sah?!, und speziell im Ahnen-
und Heroenkult wire der Glaube sehr gut zu verstehen, dag
die Seele des Verstorbenen sich in dem Baume, der aus dem
Grab emporwichst und sich schiitzend dariiber wilbt, ver-
korpert oder in ihm wohnt. Der Baum wire dann ebenso
gut eine Inkorporation der Seele des Verstorbenen wie die
Schlange, und so ist aus dieser inneren Verwandtschaft von
Schlange und Baum ihre so innige Verbindung, ja ihre Gleich-
setzung im Heroenkult durchaus verstindlich 2

Hiermit ist jedoch die Bedeutung der Schlange im
Heroenkult noch keineswegs erschopft, vielmehr werden wir
spiter bei Besprechung der mantischen und sonstigen chtho-
nischen Eigenschaften der Schlange in ihrer Beziehung zum
Heroenkult noch ofters auf denselben zuriickkommen. Jetzt
handelt es sich zunichst darum, die chthonische Natur der
Schlange, die wir bis jetzt nur im griechischen Seelenglauben
und Heroenkult kennen lernten, im eigentlichsten Sinne zu
untersuchen.

3. Die Schlange als Erdgeist

Jene michtigen Geister und Démonen, die tief im Innern
der Erde hausen und nur hie und da — etwa in Vulkan-
ausbriichen und Dimpfen, die dem Boden entsteigen — aus
ihrem finsteren Reiche hervorbrechen, hat die griechische
Volksphantasie sich schon sehr friih unter dem Bilde der
Schlange oder als gewaltiges Mischwesen mit Schlangenleib

1 8. besonders R. Wiinsch, Friihlingsfest der Insel Malta, Lpz. 1902,
311 Dieterich, Mutter Erde 49.

% Der Ansicht Milchhdfers (Ath. Mitt. II 1877, 462), daB der Bamm
auf diesen Heroenreliefs ,keinen anderen Zweck hat als den Windungen
der Schlange einen passenden Halt zu bieten“, kann ich als zu einseitig
und dulerlich gefaBt nicht beistimmen. Denn auf vielen Reliefs findet sich
der Baum ohne Schlange. DaB der Baum mit der Zeit der allméhlichen
Schematisierang dieser Darstellungen zn einem willkommenen Hilfsmittel
fiir die Anbringnng der Schlange wurde, will ich damit nicht bestreiten.
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vorgestellt, gleichviel, ob sie dem Menschen Gutes oder Boses
brachten: ,In der Vorzeit vermag der Mensch keinen Schritt
iiber den Frieden seiner Hiitte hinaus zu tum, ohne be-
dngstigende oder ritselhafte Wahrnehmungen, die ihm den
Gedanken an ein hoheres Wesen, eine Gottheit, aufdringen® 1.
Daher wird der Mensch zuerst wohl nur die furchtbaren, ver-
derblichen Krifte, die in feuriger oder fliissiger Gestalt aus
der Erde hervorbrachen oder vom Himmel herniederfuhren,
‘beachtet und gefiirchtet haben, ehe er die Segen und Frucht-
barkeit spendenden verehrte. So kommt es, daf alle jene ge-
waltigen erdgeborenen Wesen der dltesten griechischen Mytho-
logie furchtbare, finstere und zerstérende Ziige an sich' tragen.
Und da die Schlange, der man ja von jeher unheimliche oder
itbermenschliche Kréfte zuschrieb, gleichfalls als ,Kind der
Erde“? angesehen wurde, so bedurfte es keiner schwierigen
Kombination, um jene unterirdischen Michte, die sich in ver-
schiedenen Naturerscheinungen #uflern konnten, mit der
Schlange zu verschmelzen, d. h. alle jene furchtbaren Krifte,
die in der Erde schlummern, in diesem Tier verkoérpert zu
sehen.

Ge ist also die Mutter der Schlangen?® und aller
schlangengestaltizen Dimonen und Ungeheuer* und schiitzt
daher diese ihre Kinder gegen alle Unbill, die ihnen von
Menschenhand droht 5.

L Usener, Gittern. 254.

® Herod. I 78; Artemid. onirocr. II 18, 106 Z. 16 Hercher; Plin, VIII
59. 84. Als eine recht drastische Illustration zu diesem Verhiltnis von
Erde und Schlange und zugleich als Zeugnis fiir die weite Verbreitung
solcher Anschauungen mag ein mexikanisches Monument genannt werden
(abgeb. 8. Seligmann, Der bise Blick II Fig. 142), welches die Erdgtttin dar-
stellt mit ausgebreiteten Armen und Beinen, withrend aus ihren Genitalien
eine Schlange kriecht.

3 Aelian De nat. anim. 11 21: 78e 7 yij Soaxavrwy uijtne doti ueyédes
peyiorwv; Alkman fr. 65 (Hiller-Crusius, Anthol.* 178): gpvia FSprera (rdoon)
Toépes uéhasva yala.

¢ Eurip. Iph. T. 1247: yas melagecor vépas, vgl. Phoen. 805, 1023;
Lykophr. Alex. 110f.; Ovid. Met. I 438; Hygin. fab. CXL.

5 Der Koér Krisamis muB sterben, weil er eine von ihm getitete
Schlange nicht beerdigt: Suidas, Hesych, Photios s. v. Krisamis (nach
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Lange bevor die Gotterwelt Homers in siegreichem Zuge
Griechenland eroberte, verehrte das Volk in scheuer Angst
jene finsteren Michte der Erde, die sich in Gestalten wie
Typhon, Echidna, Kerberos, Hydra usw. verkoérperten, und so
tief war die Verehrung derselben im Volksglauben einge-
wurzelt, daB noch der Apostel Philippos im phrygischen Hiera-
polis gegen den Kult der Echidna und ihrer Sohne, der
Schlangen, predigen muBte (hieriiber s. u.). In der Urzeit
wird jedoch die Verehrung dieser furchtbaren Ausgeburten
der Erde durchaus keine panhellenische, einheitliche gewesen
sein, sondern wir werden uns ihren Kult lokal differenziert
zi- denken haben, entsprechend den einzelnen, mehr oder
weniger scharf gegeneinander abgegrenzten Stimmen und
Dialekten: so hatte der michtige Typhon seinen Hauptsitz
in der vulkanischen Gegend Lydiens! oder Kilikiens®. Thy-
phon oder Typhoeus (vgl. zdpw, zvpdw), der furchtbare Sohn
der Ge und des Tartaros® war urspriinglich wohl nur der
Erdgeist, der aus hundert Schliinden Rauch und Feuer spie*;
Tvpag (vgl. TvpadvioyWindhohle: MaaB ®) heifit aber auch der
nzérstorende Glutwind, der Sturm- und Wirbelwind“, der nach
altem griechischen Glauben wie alle Winde aus den Schliiften
der Erde in vielkopfiger Gestalt herausfihrt® und triigt so

Gruppe, Hdb. 1166, 13); Kadmos und Apollo miissen die Totung des erd-
geborenen ortshiitenden Schlangendémons durch Verbannung biien,

! Briickner, Ath. Mitt. XIV 1889, 711 ; Set-Typhon: Preller-Robert 63 ;
8. Roschers Lex. d. M. s. v.

¥ Apollod. bibl. I 6, 8, 3. Im b. Jhdt. verlegte man seine Heimat
nach Sizilien, sogar Megara wird einmal als Heimat des Typhoeus bezeich-
net: Crates /r. 4 (Hiller-Crusius, Anthol.* 154).

3 Schol. Hom. B 783 Bekker; Hes. Theog. 823; Hygin. fab. 1. CLIIL;
nach jtingerer Version Sohn der Hera: Hom. hymn. I1 127f., 173ff.;
Stesichores fr. 60, Etym. M. 772, 50; vgl. Wide, Arch. f. Rel.-Wiss. X 260.

¢ In der Phantasie der Dichter und Kiinstler bildlich als Schiangen-
kipfe gedacht: Hes. Theog. 825; Pinder Pyth. I 16. VII1 156; Aesch. Prom.
352§, Sept. 474ff.; Apollod. bibl. I 6, 3, 3; vgl. Schoemann Opusc. II
340—74; M. Mayer, Giganten und Titanen 1887, 1356ff. 215ff.; Preller-
Robert, Gr. Myth.* 631,

® E. Maa6, die Griechen in Sidgallien, Osterr. Jahresh, IX 1906, 179,

¢ 8. Gruppe, Handb. 84561f.; v. Wilamowitz, Komm. zu Eur. Her. 1272,
262ff.; vgl. Scymni Chii Periegesis ed. Meineke, comm, crit. 26 zu 380--86:
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einen durchaus chthonischen Charakter !. Aus der Vereinigung
dieser beiden Vorstellungen vom Wesen des Typhon einer-
seits als chthonisch-vulkanische Macht, andrerseits als chtho-
nischer Windgeist, erkldren sich die seltsamen Darstellungen
in der bildenden Kunst: es ist ein schreckhaftes Mischwesen
von Mensch und Tier, und zwar wird die eine Seite seines
Wesens durch Bildung von Schlangenfiifen, die andere durch
zwei- oder vierfache Befliigelung verbildlicht 2. Der archaische
Kiinstler, der gar nicht einmal imstande war, die lebendige
Schilderung Typhons etwa bei Hesiod (aa0.) im Bilde wieder-
zugeben, wird selbst kaum eine klare Vorstellung von Typhon
gehabt haben, so daB es in den meisten dieser Darstellungen:
— zumal da, wo dieser Dimon in schnellem Laufe, im sog.
archaischen ,Knielaufschema“ dahineilend abgebildet ist —
zweifelhaft bleiben wird, ob sie den furchtbaren Vulkangott
oder einen fliichtigen, rduberischen Windgott, etwa den
wilden Boreas? vorstellen sollen, Gerade die vierfache Be-

Skymnos spricht hier von dem Klima des adriat. Meeres und erwithnt die
dortigen vielen Gewitter und Stlirme zovs ve Aeyouévovs éxer Tvpdvas.

1 8. P. Stengel im Hermes XXXV 1900, 627; vgl. auch Farnell Cults of
the Greek States V 1909, der nach Harrison Proleg.® 68 ebenfalls die Winde
und besonders die heftigsten unter ihnmen als Méchte der Unterwelt be-
trachtet; Sturmgott Typhoeus aus den Erdtiefen hervorbrechend: M. Mayer,
Giganten und Titanen 1887, 109. 132. 135.

® Z. B. eine der iiltesten Darstellungen des ,Typhon“ auf einer Vase
im korinth. Stil des 7. Jhdts.: Salemann Nécrop. de Camiros Tf. 31; #hnlich
auf Situla aus Daphnai (Anf. 6. Jhdt.): Cat. Vas. Br. Mus. Il B 104 =
Walters Hist. of anc. pott. I 1905, 351 Fig. 95; vgl. anch den ,Typhon“
auf einem archaischen Terrakotta-Antefix: Cat. Terrac. Br. Mus. B no. 687:
T., in Hochrelief und bemalt, mit Bart und miichtigem Schnurrbart und
grofen Augen, hilt in den erhobenen Hiinden je eine Schlange mit ge-
Offinetem Rachen. Unter dem Leib sind zwei blirtige, 1owenkopfige, inein-
andergewundene Schlangen mit offenem Rachen; vgl. Jahn, Minch.
Vasensamml. no. 940 Korinth; Cat. Vas. Br. Mus. II 62 Hydria aus Vulci,
6. Jhdt.; Furtwingler, Sitzgsber. Bayr. Ak. Wiss. 1905 Heft IIT 440 —
Furtwiingler-Reichhold, Griech. Vasenmal. Tf, 32: Chalkid. Hydria, auf der
Zeus den abschreckend hiéglichen, schlengenfiiBigen ,Typhon“ niederkiimpft;
vgl. Overbeck, Kunstmyth, IT 393 ff.; Stackelberg, Griber der Hellenen Tf. 15.

3 Vgl. Pans. V 19, 1 euf der Kypseloslade.

4 8o ist es auch wunsicher, ob der bekannte dreileibige, gefliigelte
Dimon mit Schlangenleibern im Giebelfeld des Porostempels auf der Akro-
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fliigelung, die bisweilen begegnet, und die Schlangen in den
ausgestreckten Hinden erinnern an den alten Typus der sog.
»asiatischen Naturgottheit“ oder ,persischen Artemis“ (hieriiber
8. u.) und scheinen daher weniger in Anlehnung an die Poesie
als unter dem Einfluf dieser orientalischen Vorbilder ent-
standen zu sein®.

Mit Typhon erscheint schon in alter Zeit eng verbunden
Echidna, Tochter des Phorkys und der Keto (Zheog. 295),
die Vertreterin der Siimpfe, verderblichen Gewisser und

polis mit Furtwiingler (Sitzgsber. Bayr. Ak. Wiss. 1905, 433ff.) als Wind-
geist (Teeromtdrogss) oder als ein dyaSodaiuwy aufzufassen ist; mag man
auch tiber die Bedeutung des Gegenstandes, den der vordere in der 1. Hand
hidlt — Lederriemen als Fruchtbarkeitssymbol (Furtwingler) oder Flammen-
biindel (Petersen, Burgtempel d. Athenaia 33) — streiten, soviel ist
jedenfalls nach Fortwinglers sicherer Beobachtung klar, daf es sich hier
um einen gutmiitigen, dem Herakles freundlich gesinnten Erdddmon han-
delt, der dessen Ringen mit dem fischleibigen Trlton zuschaut. (Mit Un-
recht will v. Wilamowitz aus Eur. Her. 1272f. in unserem Dreileibigen
die dort erwithnten rg:0wudrovs Tvpdvas wiedererkennen.) Die Tritopatores
als kosmogon, Windgbtter: Preller-Robert, Gr. M.¢ 473.

! Vgl. z. B. das viergefliigelte Wesen mit Schlangen am Haupte und
in den gleichmiiBig ausgestreckten Hinden, anf syr. Scaraboid: Perrot-
Chipiez Hist, de UArt 1V 1887, 441 Fig. 231; oder eine menschliche Figur
im Laufschema mit zwei Schlangen in den Hinden, anf kypr. Steatitgemme
(etwa 8.—7. Jhdt.): Myres-Ohnefalsch-Richter Cat. Vas. Cypr. Mus. no. 4566 ;
auch ein Inselstein aus Melos (Ath. Mitt. XXI 1896, 218), auf welchem
ein dimonisches Zwitterwesen ohne Kopf, an dessen Stelle zwei symmetrisch
aus den Schultern hervorwachsende Schlangen sich befinden, im Knielauf
dahireilt, mag in diesen Vorstellungskreis gehioren; daB der Ursprung dieser
dem griechischen Geiste so fremden Darstellung in der Tat im Orient zu
sachen ist, lehrt uns eine nordkankasische Parallele: in einer Sage dieses
Landes heiit es, dall ein Geisterkuf bei Firdusi das Herauswachsen zweier
Schlangen aus der Schulter des Konigs Sohak verursache (A. von Lowis
of Menar, Arch. f. Rel.-Wiss, XIIT 1910, 622 Anm. 4). — DaBl Windgeister
auch bei anderen Vilkern in solcher Mischgestalt gedacht wurden, gzeigen
Vergleiche aus unserer Zeit: in Samoa wird u. a. Savea Sinleo als Sturm-
gott und Herr der Seelen verehrt; nur sein menschlich gestalteter Ober-
kérper war sichtbar, nicht aber sein Unterkdrper, welcher in eine Schlange
auslief: Waitz-Gerland, Anthrop. der Naturv. VI 279; in Mexiko findet
gich der ,Gott der Winde“ und Schipfer der Welt, Quetzalcoatl, als mich-
tige, gefiederte Schlange sehr hiufig dargestellt: Preu, Ztschr. f. Ethnol.
XXXIII 1901, 40f. PreuB schlieSt aus dieser Schlangenbildung des Gottes,
da8 er etwas von dem Wesen der Erde an sich habe.
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Dimpfe, die dem Erdboden entsteigen!. Hesiod stellt sie
sich gleichfalls wie Typhon als scheuBliche MiBgestalt vor,
wenn er sie Theog. 298 f. beschreibt: futov udy viupyy Emdride
xakdirdonov, fluwov O’adve mwélwoov By Jevdy e péyay - ze
{v. 300 ist von Wilamowitz mit Recht als durchaus iiber-
flissige Interpolation gestrichen). Ihr Wohnsitz ist eine
Hohle tief im Innern der Erde, wo sie (ZTheog. 306ff.) dem
Typhon ebenfalls furchtbare und gewaltige, aber mischge-
staltige Ungeheuer wie Orth(r)os, Hydra(s.u.),Kerberos?

1 Eyidva ist wohl das Femininum zu Zy. Als solche erscheint sie
z. B. in der L. Giebelecke des alten Hekatompedon im Kampf mit Herakles:
Briickner, Ath, Mitt. XIV 1889, 73. Alle ihre Epitheta (s. Escher bei
Panly-Wissowa 8. v.) bezeichnen sie als unsterbliches, milgestaltiges und
schreckenerregendes Wesen, dessen Heimat die vulkanischen Gegenden
Asiens sind.

2 Kerberos wird in der Literatur als scheuBliches Ungettim bezeichnet
mit hundert (Pind. fr. 249; Schol. Il. & 368; Hor. Od. II 13, 34) oder fiinfzig
(Hes. Theog. 311) Kopfen, eine spiitere Zeit reduzierte die Zahl vielleicht unter
dem EinfluB der Kunst auf drei oder zwei. Die ilteste Darstellung des
dreikbpfigen Hollenhundes befindet sich auf einer arch. Vase aus Caere:
Furtwiingler, Samml. Sab. I Tf. 74 = Mon. ined. dell'Inst. VI 1859 Tf. 36.
Der zweiktpfige Kerberos auf s.f. Hydria aus Vulci: Hermes kettet den
Hurnd an (De Ridder Cat. Vas. d'Ath. 11902, 179 no. 269); iiber die kunst-
geschichtliche Entwicklung der Kerberosgestalt im Zusammenhang mit
Orthros 8. F. v. Duhn Atlti ¢ memorie d. B. deputaz. di storia patria per
le provincie di Romagna ser. III vol. VUI 13 T, 1. Aus Kopf, Hals und
Riicken steigen kleine Schlangen empor, der Schwanz endigt meist in
Schlangenkopf (vgl. Apollod. &bl II 5, 12, 1; Ped. 30; Virg. den. VI 419).
Alle diese Darstellungen zeigen, daB trotz der physischen Schwierigkeiten
eine innige Verbindung von Hund und Schlange angestrebt wurde und
daB es als ein Wesen gedacht wurde, Und in der Tat liBt ihr gemein-
samer chthonischer Charakter eine innere Verwandtschaft und selbst Gleich-
setzung beider rechtfertigen. Wenn Kerberos einmal geradezu Joaxwy ge-
pannt wird (8. Gruppe, Handb. 408. 410), so scheint dies ein Hinweis dar-
auf zu sein, dafl »épBzpo¢ im Grunde genommen nichts anderes ist als das
furchtbare, menschenfressende Schlangenungeheuer in der Unterwelt. Als
dann diese noch rohe Auffassung einer milderen Platz machte, wurde dieses
Untier zum torhiitenden Ungeheuer am Eingang in die Unterwelt und er-
hielt damit in Analogie zu den torhiitenden Hunden der Menschen die Hunds-
gestalt, indem nur noch die Mehrképfigkeit und die Schlangen an Ritcken
und Schwanz an sein furchtbares Wesen erinnerten. Uber die an sich sehr
merkwiirdige Identifizierung von Hund und Schlange und iiber die mannig-



Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 91

Chimaira! gebar® Halb schone Jungfrau, halb schreck-
liche Schlange wird sie auch in der Kunst dargestellt .

Ein formlicher Kult der Echidna muf im phrygischen
Hierapolis seit sehr alter Zeit stattgefunden haben, dessen
ganze Umgebung reich an Vulkanen, heifien Quellen und
Dimpfen war, die aus Erdspalten stiegen, und hat sich bis in
die christliche Zeit erhalten, wie wir aus den Isgiodoc
Durreov vob dmoordhov VIII cap. 102 ff.+ Lipsius und Bonnet
Acta Apostol. apocr. 11% 39 ff. erfahren: ,Die Einwohner
hiitten von alten Zeiten her die Schlangen (6perg) und die
grofe Schlange (‘Exidva) und die Bilder derselben (sidwie)
in einem Tempel verehrt. Weinspenden werden der Echidna
dargebracht, sie zu laben und einzuschlifern, und eigene

fachen gemeinsamen Beziehungen dieser beiden Tiere schon im #ltesten
griechischen Volksglauben hat eingehend R. Herzog, Arch. f. Rel-Wiss, X
1907, 2261f. gehandelt. Auch die schlangengestaltigen Erinnyen werden
Hunde genannt (Paroemiogr. gr. ed. Leutsch-Schneidewin 1839 Append.
II 20): elod xai xvvdw Eouwies. Uber die hl. Hunde im Asklepiostempel und
ihre Divinationsgabe, die ihnen wie auch den Schlangen zugeschrieben
wurde, vgl. auch M. Hornes, Arch. Ztg. XXXV 1877, 19,

! Homer erwihnt zwar (Z 181, 17 328) die Chimaira, gibt aber keine
niihere Beschreibung dieses unorganischen Ungeheuers, die wir erst bei
Hesiod (Theog. 319ff) maBgebend fiir alle Zeiten vorfinden: # (Hera) dz
Xigatpay Erixre wvéovoay duarpixetov nvg, Seviiy T ueydiny te, nodwxed ve
noazegiy re. Tis &'y Toets neqakai® pia uiv yagomwoto Aeovros, 1 8¢ yeuaions 1
& Sqeos, npatepoto dpdxovros. Vgl. Apollod. bibl. I13, 1, 3; Lukrez V 903. In der
Kunst ist dieser Typus der Chimaira, der offenbar griechischen Ursprungs
ist (denn nach Milchhéfer, Anf. d. g. Kunst 81 ist er in der gesamten
oriental. Kunst nirgends vertreten), bereits auf frithen geschnittenen Steinen
zu finden. Aunch die #ltesten gemalten Darstellungen (Salzmann Nécr. de
Camiros 1875 Tf. 49; ,Kyren.“ Schale aus Bootien in der Hdlbg. Univ.-
Sammlung : Pernice, Arch. Jahrb. XVI 1901, 193) aus friiharch. Zeit zeigen
dieselben feststehenden Formen.

* {Tberhaupt soll alles giftige Gewitrm aus dem Blute des Typhoeus
oder aus dem der Titanen entstanden sein: Nikand. Ther. 10 nach Akusilacs
{s. das Schol. zu der Stelle).

3 Am amykl. Thron war sie zusammen mit Typhon dargestellt:
Paus. III 18, 10, woraus jedenfalls zn schlieBen ist, dal sie in gleicher
Weise wie Typhon schlangengestaltige war; allein anf korinth. Alabastron :
Rayet-Collignon Cér. gr. Tf. 4 (6. Jhdt.); vgl. Briickmer, Ath.' Mitt. XIV
1889, 751, ¢ A. v, Gutschmid, Rhein. Mus. XIX 1864, 393 fi.
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Priester versorgen ihren Dienst. Hier wurde Philippus auf
Befehl des Prokonsuls eingesperrt, und infolge seiner An-
wesenheit welkten die Schlangen und starben. Als er ge-
kreuzigt wurde, verfluchte er die Heiden, und da offnete sich
der Abgrund, und Prokonsul, Tempel, Echidna, Heidenvolk
und Priester der Echidna wurden von der Erde verschlungen“’.
Mag anch die ganze Erzihlung z. T. iibertrieben sein, so er-
kennen wir dennoch deutlich, daB hier ehedem ein alter Kult
der Erdgewalten bestanden haben muf und daf ,im Volks-
glauben eine innige Verbindung zwischen Erdbeben oder
dhnlichen vulkanischen Eruptionen und Schlangen (Echidna,
Kerberos, Hydra) stattfand“ (A. v. Gutschmid aa0.)2
Echidna, die eigentliche Sumpfschlange, scheint aber
schon friih in der griechischen Sagenbildung von der allge-
meinen Hydra (auch Hydros) verdringt worden zu sein:
Herakles bezwingt das lerndische Ungeheuer, die Hydra,
s verkorperung des Pestsumpfes“, welche die #ltere Kunst?®
noch in Anlehnung an den von Hesiod geschaffenen Echidna-
typus mit weiblichem Oberkdrper, der in Schlangenschwanz

! Eine andere kiirzere und farblosere Erzihlung vom Kampf des
Apostels gegen die Echidna s. bei L. Weber, Apollon Pythoktonos im
phryg. Hierapolis, Philol, LXIX 1910, 239 Exkurs VII,

* Dies hat ausfithrlich L. Weber in seinem wichtigen Aufsatz iiber
den Apollon Pythoktonos im phrygischen Hierapolis (Philol. LXIX 1910,
2011f,) bewiesen und hat u. a. festgestellt, daB in Hierapolis seit sehr alter
Zeit ein Kult der dem kleinasiatischen Urvolk angehdrigen Erdmutter
Kybele bestanden und bis ins 6. nachchristliche Jahrhundert dort gebliiht
hat; diese Tier und Pflanzen erzeugende Gittin Kybele, die man sich in
den Tiefen der Erde wirksam dachte, hat W. auf Grund von obiger, schon
von Gutschmid gewiirdigten Erzidhlang ans den Acta Philippi und aus
anderen triftigen Griinden mit der hier verehrten Echidna identifiziert.
Apollon, dessen Kult von Pergamon nach H. verpflanzt wurde, suchte diese
alteinheimische Schlangengdttin Kybele zu verdriingen (s. die beiden von
Weber aa0. 178f. angefiihrten Miinzbilder, auf denen der Gott seine Pfeile
gegen die michtige Schlange sendet [andere s. Exkurs 260£.]), aber es ge-
lang ihm nicht, und beide Kulte bestandeh unter gegenseitigen Kom-
promissen ruhig nebeneinander.

3 Das ilteste Beispiel (und fiiberhaupt die &lteste mytholog. Dar-
stellung) auf einer geometr, Fibel (Walters Cat. Bronces Br. Mus. Append.
Fig. 87 no. 3205) zeigt die Hydra jedoch in ihrer urspriinglichen Schlangen-
gestalt, mit sechs Kipfen am Ende, im Kampf mit Herakles.
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oder zwei Schlangenbeine ausliuft, darstellt!; die mensch-
liche Bildung verkiimmert dann immer mehr, so daB schlieB-
lich der Typus eines nach oben zunehmenden, am Ende einen
menschlichen Kopf tragenden Schlangenleibes entsteht, an
den unmittelbar die Schlangen ansetzen, wihrend die spitere,
allgemein iibliche Form ein sich stark verdickender Schlangen-
korper ist, von dessen Kopfende polypenartig die Schlangen
ausgehen, in teils neun? teils fiinfzig 8, teils hundert* Kopfen.

Jedoch werden auBer den von Hesiod erwihnten Unge-
heuern noch andere als schlangengestaltige Kinder des Typhon
und der Echidna genannt: die kolchische Hydra, die
das goldene Vlies bewacht® die Hesperidenschlange,
die Hiiterin der goldenen Apfel®, Skylla, das weibliche
Monstrum, aus deren Unterkérper Hunde und Schlangen her-
vorwachsen?, und der furchtbare Adler, der Prometheus’
Leber abfriBt®. — Den natiirlichen Hintergrund dieser ganzen
von kithner Dichterphantasie geschaffenen Genealogie von Un-
geheuern aller Art bildet die Vorstellung, daS alle furcht-

1 Z. B. Zoéga Bassirilievi II 65; vgl. H. Dragendorff, Herakles u. die
Hydra, Bonner Jahrb. 1895, 210ff.; v. Wilamowitz, Komm. zu Eur. Her.
1272; E. MaaB, Osterr. Jahresh. IX 1906, 165 ff.

3 Apollod. bibl. II 5, 2; Alkaios frg. 118 nach Schol. Hes, ZTh. 313;
Hygin. fab. XXX, 3 Simonides fr. nach Schol. Hes. Th. 313.

4 Aristoph. Ran. 473. Eur. Phoen. 1135, 5 Hygin. fab. I. CLL

¢ Sie wird Ladon genannt, ein Kind der Gaia oder des Typhon, und
erhélt vielleicht nach dem Vorbild des Kerberos, der ja ebenfalls ein
hiitendes Ungeheuer ist, hundert K§pfe und viele Stimmen: Apollod. b#bl.
II 5, 11; Ped. 28; Schol. Laur. Apoll. Rhod. Argon. IV 1896; vgl. Hea. fr.
249 Bz.; Preller-Robert, Gr. Myth.t 563.

? Tochter von Typhon und Echidea: Hygin. fab. praef. Die bild-
liche Darstellung der Skylla mit nacktem Oberkdrper, Schlangenbeinen und
zwei Hunden, die aus dem Unterkirper herauskommen (z. B. De Ridder
Cat. Vas. Bibl. Nation. IT no. 1143; Furtwingler, Beschr. Berl. Vas.
n0. 3592) kommt erst in spitgriech. Zeit auf. Auf das enge Verhiltnis
zwischen Skylla und Gorgo, das spidter sogar zu einer Vermengung beider
Typen fithrte, weist Ziegler hin s. v. Gorgo in Pauly-Kroll, Realenc. VII
2, 1641,

8 Dieser Adler stammt von Typhon und Echidna ab: Pherekyd. fr. 21
«(Schol. Apoll. Rh, IT 1248; Apollod. bibl. II 5, 11, 1t); Hygin. asiron. II
15. Als Kind der in der Tiefe hausenden Echidna wird auch die Sphinx
eine pforndodevos, ein ddiov vépas genannt: Eur. Phoen. 1020.
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baren, feindlichen Naturgewalten in Gestalt Entsetzen er-
regender Dimonen aus der allerzeugenden KErde geboren
werden, eine Schreckensplage fiir die hilflose Menschheit.
Und da alle diese genannten Unholde und Dédmonen teils
selbst in Schlangengestalt gedacht, teils irgendwie mit
Schlangen verbunden wurden, so ergibt sich hieraus fiir die
Bedeutung der Schlange in der iltesten griechischen Mytho-
logie eine Bestitigung unserer oben ausgesprochenen Ansicht,
daB die Auffassung von der Schlange als schreck-
erregender, unheimlicher Erddédmon die &lteste,
weil natiirlichste, ist L.

! Der Glaube an die Schlange als Schrecken erregendes Tier war tief im
Altertum eingewurzelt, und besonders in den orientalischen Mythologien spielt-
die Schlange ihre Hauptrolle als menschenfeindlicher Dimon, als bses
Prinzip, das den guten Gittern und der Weltordnung fiberhaupt wider-
strebt; sie versinnlicht in ihrer Gestalt das Verderben, die lockende Siinde.
Es wiirde hier zu weit fiilhren, diese Seite der Schlange von der babylon.,
pers., jiidischen Mythologie bis zm dem Schlangendienst der Ophiten (im
1, Jhdt. n. Chr.) und den christlichen Vorstellungen von der Teufelsschlange
zu verfolgen. — In Griechenland ist, trotz der mannigfachen guten, segens-
reichen Beziehungen der Schlange, die Furcht vor diesem unheimlichen
Tier eigentlich niemals gewichen. Folgende Beispiele mtgen in den Haupt-
linien die Schlange als schreckenerregendes Tier bei den Griechen skizzieren :
schon von der iltesten Zeit ab wird die Schlange in der Literatur als
wéhwgov oder wélwp (Ilias M 202, 220; Hymn. Apoll. 11 874; Batrachom. 83
Ozevow Soaua; Hes, Theog. 295, 299 u. sonst) oder als tépas dyotov, mehasgrov
tégas (Hymn. Apoll. TI 302; Eur. Iph. T. 1248f. wu. a.) bezeichnet. In
Gleichnissen wird, um einen pltzlichen Schrecken oder eine furchtbare
Wirkung za veranschaulichen, das Bild der Schlange verwendet (z. B. Hom.
Il X [XXIT] 921f.; I" 33ff.; Aesch. Sept. 2901f. u. a.). Schlangenungeheuer
wie die pythische Schlange (Hom. hymn. in Apoll. 11 303 ff.; Callim. in Del.
911. u. a., 8. Preller-Robert, Gr. Myth.* 240) und die salaminische Schlange
(Apoll. bibl. III 12, 7, 8. u.), die die Felder verwiisten nnd Mensch und
Tier erwiirgen, gehdren zu den Landesgeifieln, von denen die Heroen die
Erde befreien sollen (vgl. Aesch. Suppl. 268). Eine feindselige Bedeutung
hat die Schlange ferner bei Aesch. Choeph. 514ff.; Soph. Anf. 531; Eur.
Ion 1262; Alc. 310; Theognis fr. 602; in Theokr. XV. Idyl 58f. sagt
Praxilla; &rwov xai 1or ywvygor Sgw 1d pdiwota Ssdoixw éx maudds. Auch
bei den Rémern finden wir dieselbe Furcht vor Schlangen, z. B.: nach
Corn. Nepos 23, 10 und 11 habe Hannibal in einem Seetreffen gegen
Eumenes eine groBe Menge Giftschlangen auf die feindlichen Schiffe werfen
lassen, wodurch die Mannschaften in Angst und Verwirrung sich zur Flucht
wandten. Cic. Acad. 2, 38 ruft klagend aus: Warum mag wohl Gott, der
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Als dann die lichte homerische Gotterwelt in Griechen-
land FuB fafte, muBite sie zuniichst mit den einheimischen,
gefirchteten Naturddmonen, die durch die rohen, elementaren
AuBerungen ihrer Kraft dem gesetzmiBigen Zwang der Welt-
ordnung zu trotzen schienen, in Konflikt geraten. Die Mytho-
logie gestaltete dieses Zusammentreffen zu einem gewaltigen
Kampf der Gotter gegen die finsteren, riesenhaften Erden-
sbhne der Titanen und Giganten (die Gigantomachie ist
nach M. Mayer, Gig. und Tit. 1887, 161 wohl erst aus der
Nachahmung des Titanenkampfes entstanden). So wurden
auch Typhon und die anderen Vertreter vulkanischer Krifte
(wie Mimas, Polybotes, Enkelados) zu Giganten, die ebenfalls
in der grofen Gigantomachie ihren Untergang finden: ohn-
michtig gegen den hohen Olympier wird er von Zeus' Blitz-
strahl getroffen, und der Sieger setzt auf die brennende Brust

doch alles um der Menschen willen geschaffen hat, zugleich eine so ge-
waltige Menge von Nattern und Vipern geschaffen haben? — Ein sprechen-
des Zeugnis fiir die schreckenerregende Bedeutung der Schlangen ist der
schlangenumsiumte Phobos schon am Schild des! Herakles bei Hesiod scut.
144 (s. Studniczka Serta Harteliana 50fi.), sind ferner die Gorgonen, die
als ,Kinder der Erde* (Eur. Ton 987ff.) urspriinglich selbst in Schlangen-
gestalt gedacht, spiiter in Poesie und Kunst Schlangen als Attiibute er-
halten (s. Furtwingler bei Roscher s. v.; Milchhéfer, Arch. Ztg. 1881,
284f.; Harrison Proleg.? 235 Fig. b4; zuletzt Ziegler u. ,Gorgo* in Pauly-
Kroll, Realenc. VII 2, 16351f.), in den Hinden, als Giirtel, am hiufigsten
aber mit Schlangen, die an Stelle der Haare vom Kopf aus nach allen
Seiten ziingeln (Pind. Pyth. X 46; XII 9). Dieser schlangenhaarige Kopf
der Gorgo, das Gorgoneion (urspriinglich jedoch eine schlangenlose, meist
biirtige Fratzenmaske: 8. Ziegler s. v. bei Pauly-Kroll, Realenc. VII 2,
1648), bekannt als apotropiisches Schreckbild, fand in der bildenden Kunst
auf Schilden (gemalt oder plastisch als Schildzeichen; s. oben 50), Helmen,
an Qefilen, iiber Hauseingingen usw. eine weitgehende Verwendung.
Uber die Herleitung des Gorgoneions und der ganzen Gorgonénsage aus
dem miBverstandenen Gebrauch der urspriinglichen Ritualmaske s. allerlei
Gedanken bei Harrison Prol? 187. In diesem Zusammenhang seien auch
die Schlangen an Gespenster- und Spukgestalten erwihnt, wie z. B. auf
einem von P. Wolters (Ein Apotropaion aus Baden im Aargau, Bonner
Jahrb, 118, 1909, 266 Anm. 2) zitierten s. f. Skyphos in Boston: Ungeheuer
mit rundem Vogelleib, mit feuerspeiendem Eselskopf und Eselsbeinen, von
einer weiBen Schlange begleitet.
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des Giganten die Insel Sizilien — ein gewaltiges Bild!!
Auch die Bildwerke zeigen seit dem 6. Jahrh. schon das
Motiv dieses gewaltigen Kampfes zwischen Zeus und Typhon 2

Uberhaupt der ganze orgardg I'yévrwy ynyeviis (Soph.
Trach. 1060) erhielt seit dem 5. Jahrh. in Dichtung und
Kunst seine feststehende Form als iibermenschliche Gestalten,
deren Beine in Schlangen auslaufen, fast stets mit Schulter-
fliigeln versehen. Es besteht also ein inniger Zusammenhang
zwischen Schlange und allen erdgeborenen Wesen, jenen Di-
monen, Heroen, Giganten, indem ,die aus KErdlochern
schliipfende Schlange als Symbol der Geburt aus der Erde“
gilt3. Allerdings erscheinen in der #lteren Kunst, in der
archaischen Zeit, die Giganten in den Kampfdarstellungen
gegen die Gotter in rein menschlicher Gestaltt, und zwar
ganz nach dem bekannten Schema von Kampfszenen, etwa
wie auf den korinthischen und chalkidischen Vasen5. Diese
menschliche Bildung der Giganten, die nur in der archaischen
Vasenmalerei und Skulptar vorherrschend war, erklirt

1 Hes. Theog. 820—868; Pind. Pyth. I 18—20 (34—36); Philostr.
Imag. II 17, b; Lykophron Alex. 6881f.; Hygin. fab. CLII; vgl. Roscher
Lex. d. Myth. I 1639; M. Mayer, Giganten u. Titanen 1887, 215ff.; Preller-
Robert, Gr. Myth.* 661f.

% 8. die Zusammenstellung aller Monumente bei M. Mayer aa(Q, 274 1.

3 M. Haupt zu Ov. Met. I 183; nach Nikander v. Kolophon, der ein
Buch iiber die Schlangen, dpcaxa, geschrieben hatte, seien aus dem Blute
der Titanen oder des Typhoeus (Schol. Nik. Ther. 8f.; vgl. Schol, Apoll.
Rh. IV 1396, 15) alle Schlangen und sonstigen giftigen Tiere entstanden
(8. M. Mayer aaO. 166); vgl. die Erzihlung von den Drachenzihnen, die
Kadmos site, aus welchen alsdann Giganten hervorwuchsen: Schol.
Batrachom. 7 Ludw.; wird doch einer der Titanen selbst Ophion genannt,
der zu den michtigsten gehiirte; Zeus aber schmetterte ihn nieder und
warf einen Berg auf ihn, der seitdem den Namen Ophionion triigt: Schol.
Hom. © 479 Bekker. Pausanias jedoch erklirte es fiir ein albernes
Mirchen, daB die Giganten schlangenfiilig gewesen seien und suchte dies
an einem seiner Meinung nach sehr schlagenden, uns aber etwas kindlich
enmutenden Beispiel zu beweisen (VIII 29, 3).

+ 8. auch fiir das Folgende Hitzig-Bliimner zu Paus. VIII 29, 3.

8 Z. B. auf 8 f Vase im Louvre: Mon. dell'Inst. VI[VII 78, der
#iltesten Darstellung des Gigantenkampfes, wo die (Giganten Enkelados und
Polybotes im Kampf gegen Athena und Poseidon durchaus menschlich wie
Hopliten gebildet sind; vgl. Escher bei Wiss,-Kroll, Realenc. s. v. Enkelados.
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sich wohl aus dem so kounservativen Charakter der ganzen
archaischen Kunst, indem man den viel ilteren Typus der so
beliebten Kampfszenen mit ganz geringen Abweichungen
auch auf die Darstellung von Gigantenkéimpfen iibertrug.
Seit dem 5. Jahrh. jedoch wurde der mischgestaltige Typus
(an die Oberschenkel setzen Schlangenleiber an, die aber
nicht in eine Schwanzspitze, sondern in Schlangenkopfe aus-
laufen)* fir Giganten ganz allgemein, bisweilen erhielten sie
auch noch Schulterfliigel

Mit der alten Vorstellung, wonach die Giganten wie
fiberhaupt die Dimonen der Tiefe aus der Erde geboren
werden und somit meistenteils lokal mit der Laudschaft ver-
bunden erscheinen, beriithrt sich auch der Autochthonen-
glaube bei den Griechen, der seinerseits mit dem Heroen-
glauben eng zusammenhiingt. Auch hier diente naturgemisf
die Schlange dazu, um als chthonisches Tier die Urein-
geborenheit, die Herkunft aus dem heimatlichen Boden selbst
zu verbildlichen ®, oder um als rechtméBige Inhaberin des be-
treffenden Stiick Landes, in dem sie haust, zu gelten®. Am
ausgeprégtesten tritt uns der Autochthonenglaube in Attika
entgegen: Kekrops als vermeintlicher erster, autochthoner
Konig Attikas ist zugleich attischer Stammheros und erhilt
im Volksglauben urspriinglich reine Schlangengestalt®. Erst
eine spitere Zeit hat ihm vielleicht unter dem Einfluf der

! Moglicherweise hat sich die schlangenfiiige Bildung in der Kunst
erst aus dem Typhoeustypus entwickelt, 8. M. Mayer aa0., 274 {f,

® Wie etwa ein Bronzerelief auf einer Spiegelkapsel aus der Mitte
des 4. Jhdts, zeigt: J. H. St. IV 1883, 90 = Helbig, Fiihrer?® no. 1753.

® Schlange als autochthone Inheberin des Landes: Aesch. fr. 128 N.:
odoidgwy dihnua, yweitns Sedxwv, vgl. dazu Soph. fr. 206 N,

4 Vgl. eine lehrreiche Parallele, die O. RoS8bach Castrogiovanni 1912,
82 antithrt: ,Ahnliche Erd- und Schlangendimonen wie Typhon und Kekrops
werden mnoch heute von den Eingeborenen in den deutschen Kolonien
Afrikas verehrt. So erinnerten 1905 zu Anfang des ostafrikan. Aufstandes
Zauberer das Volk an einen alten, vielfach lingst vergessenen Schlangen-
gott Koleo, der neu erschienen sei, um die Fremden ans dem Lande zu
treiben (Denkschrift des Grafen v. Gitzen, im Reichstag vorgelegt, Dar-es-
salam 1905). Er vertritt also die Rechte der seinem Volk gehorenden Erde.”

5 Kekrops als Heros: Aristoph. Vesp. 438; als fjows dvaf: Paus, X
10, 1; als dpdxavios u. dupuis: £t. M, 287, 14 und Suidas s. v. dedxavios.

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII 2. 7
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Gigantenbildung eine Mischgestalt, halb Mensch, halb Schlange,
gegeben !, Kekrops, dessen Kult — ein Ahnenkunlt — in die
iltesten Zeiten zuriickgeht, wurde dann durch Erechtheus
im Kult und in der Mythologie stark verdunkelt 2.

Erechtheus muB jedenfalls als lokaler Erdgeist® und
Stammheros in Schlangengestalt auf der Akropolis verehrt
worden sein, und zwar als olxovpdg dgig in Kultgemeinschaft
mit Athena, der Schiitzerin seiner Jugend*; ja er hauste am
selben Platze, wo Athena ihre Kultstiitte hatte®. Er ist je-
doch in seiner Schlangengestalt als autochthoner Ackerbau-
Heros von Poseidon, mit dem er in Attika zwar dem Namen
nach und durch Kultgemeinschaft verbunden erscheint, seinem
ganzen Wesen nach durchaus zu trennen. Diese Verbindung
des Poseidon mit Erechtheus ® besagt nur, daB ein olympischer

! Mihly, Die Schlange im Myth. u. Kult. d. kl. Vilk. 1867, 38 Anm.
78 leitet den Namen Kéxpwy durch Metathesis von Kégxwy zu xéoxos
Schweif ab, K. sei ,,der in einen Schlangenschweif endende®; vgl. Apollod.
bibl. IIT 14, 1, 1; Hesych s. v. dgaxortidne. Anders Usener, Géottern. 142,

2 8. 0. Immisch bei Roscher 8. v. Kekrops. I. schlie@t aus dieser
nKultverdringung* des alt-einheimischen Schlangendimons darch Erechtheus
auf das Eindringen jomischer Stimme, welche iiber die eingesessene pelas-
gische oder thrakisch-barbarische Bevilkerung die Oberhand gewann —
ob mit Recht, ist fraglich; denn es braucht ein Kultwechsel nicht not-
wendig in einem gewaltsamen Beviikerungswechsel oder auch nur in einer
Stammverschiebung seine Ursache zu haben; er kann anch z. B. auf fried-
liche Weise durch kommergzielle Ubertragung (wie etwa spiter bei #gypt.
Gittern) bedingt sein. Aber von einer vollstindigen Kultverdriingung
des Kekrops durch Erechtheus kann eigentlich gar nicht die Rede sein;
denn das Kekropion im Erechtheion zeigt gerade, daf der Kult des Ke-
krops wohl in den Hintergrund gedriingt wurde, aber doch noch lange
neben dem neuen, michtigeren des Erechtheus bestand.

8 Homer B 548 véxe d¢ Leidwoos dpovga, vgl. Rohde, Psyche I8 135 ff.

4 8. O. Immisck aa0. Vgl auch Usener, Gottern. 139.

5 8. Petersen, Burgtempel der Athenaia 1907, 6. 11. Vgl. Philostr.
imag. I1 17: ¢ Jpdxwr & tiis 'AInvis 6 ¥re nai viv 2v drugomodec oindv;
Tov pilaxa tov vaov Schol. Aristoph. Lys. 760.

¢ 8. Petersen aa0. 64; Farnell Cults IV 1907, 50f, der mit sehr
triftigen Griinden betont, daB die Person wie’ der Charakter des Erechtheus
mit dem Poseidon gar keine Ahnlichkeit aufweist, wenn auch mancherlei
Bezichungen beide verbinden. Was den Namen des Erechtheus betrifft, so
leitet Usener, Gottern. 140 seine Kntstehung und Bedeutung von Zgex-
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Gott nicht imstande war, den uralten chthonischen Lokalgott
ganz zu verdringen, und somit durch Verschmelzung seines
neuen Kultes mit dem alt-einheimischen ein Zugestdndnis an
den konservativen Volksglauben machen muSte: der Olympier
teilt mit der alten Gottheit Namen und Tempel. Auf diese
Weise erklirt man ja auch einen groSen Teil von Beinamen
der olympischen Gotter.

Mit Erechtheus oft zusammen genannt und ihm sogar
gleichgestellt wird Erichthonios. Dieser, ebenfalls ein
Sohn der Erde?, wurde schon im Altertum mit Erechtheus
identifiziert 2, und in der Tat sind Erichthonios und Erech-
theus ,synonyme Begriffe“s Erichthonios spielte iiberhaupt
im attischen Kultus gar keine Rolle, wohl aber im Mythos*.
Bekannt ist die Sage vom kleinen Erichthonios, den Athena
nach seiner Geburt in einer Kiste den drei Kekropstochtern
iibergab, und wie dann zwei der Schwestern, von Neugier ge-
trieben, die Kiste offneten und zu ihrem Schrecken den Erich-
thonios von Schlangen umwunden darin erblickten® Dem
Erechtheus erging es aber auch nicht besser als dem von
ihm verdringten Kekrops: auch er muBte mit der Zeit einer
anderen, michtigeren Gottheit weichen, der Athena; ,er, der
bisher in Schlangengestalt verehrt wurde und als Bewohner
der hl. Ciste gegolten hatte®, wurde zu der ganz unperson-
lichen Burgschlange, dem hl. Tier der Athena“’. Erechthens
hauste in einem ydouc auf der Akropolis und gehirt dem-

brechen, 3pézdscv zerreien ab, so daB Erichthonios der ,Schollenaufreier“
bedeuten wiirde; zum selben Ziel, aber auf anderem Wege, gelangt Farnell
(Cults IV BOf.), der Erechtheus fiir eine Abkiirzung ans Erichthonios und
diese wieder fiir abgekiirzt aus Egexde-yFirios ,Schollenbrecher” erklért.

1 8, Preller-Robert, Gr. Myth.¢ 198f.

2 Schol. Hom. B 547 Bekker, vgl. Rohde, Ps. I3 187.

3 Usener, Gittern. 139, ¢ Ders. 141,

8 8. {iber diese und verwandte Sagen, sowie fiber die Darstollungen
des Er. in der Kunst: Frazer, Kom. zu Paus. I 18, 2.

¢ In der Ciste lag das Kultsymbol des Erichthonios, ein hdlzerner
Phallos. (Tber Identitit von Schlange und Phallos s. u. 149.

7 Frickenhaus, Ath. Mitt. XXXIII 1908, 175, der dort einen kurzen,
trefflichen Abri8 iiber die Kultgeschichte des Er. gibt. Vgl. Rohde, Psyche

18 135f.; Furtwiingler, Meisterw. 199; Topffer, Att. Geneal. 115, 2.
*
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nach zu den ,Hohlengottern“ wie Trophonios oder Amphiaraos,
die mit mantischen Kréiften ausgestattet waren (hieriiber s. w.).

Eine #hnliche Stellung wie Kekrops und Erechtheus in
Athen als autochthone Heroem nahm Kychreus auf der
Insel Salamis ein; er wurde dort urspriinglich als méchtiger,
verderbenbringender Erdgeist in Schlangengestalt® verehrt
und gefiirchtet, da das Ungeheuer als Herr der Insel dieselbe
in furchtbarer Weise verheerte. Vom chthonischen Erdgeist
wurde Kychreus (oder Kéyyeevs)® dann in gemilderter Auf-
fassung als autochthoner, erster Konig der Insel betrachtet®
und damit auch als Stammheros, der nach euhemeristischer
Auslegung die Insel Salamis von einer verheerenden Schlange
befreite und sich als rettender Heros erwies wie in der
Schlacht bei Salamis#; schlieflich wandelte eine spiitere
rationalistische Version die Legende so um, daf Kychreus,
der Sohn des Poseidon und der Salamis, @:c genannt
wurde wegen seiner Grausamkeit ®.

Schlange und Totemismus.

Im Zusammenhang mit dem Kult der autochthonen
Stammheroen mag ein im Altertum offenbar ziemlich ver-
breiteter Glaube erwihnt werden, daB namlich die Schlangen,
in denen man die Stammheroen verkorpert sah, den einge-
borenen Stammesangehorigen, selbst wenn sie von ihnen ge-

! Paus. I 36, 1; Strabo IX 393; auf Kychreus ist wohl auch Lykophr.
Alex. 110ff. zu beziehen, wo von Paris und seinem Beilager mit Helena
gesagt wird: o & &i doaxovros 2xyéas moFow | Awtiis (= Arruxiis v.
Holzinger Komm.), diusopov ynyevots oxnmrovyias, | tiw dsvrépay Ewlov odx
owes Kvmoer. Mit der Insel Attikas, auf der die erdgeborene, doppelgestaltige
(Jimogypos) Schlange haust, kann wohl nur Salamis mit Kychreus gemeint
sein, den man sich wie Kekrops und Erechtheus ehenfalls mischgestaltig
(halb Mensch, halb Schlange) vorstellte, vgl. auch Téopffer, Att. Geneal. 272.

t Kéyyoevs gehtrt wohl zu xeyxoi(a)s, xeyyoirne, xéyyoos Schlange, vgl.
oben 56 Anm. 1.

8 Diod. IV 72; Etym. Magn. 707, 42,

* Paus. I 36, 1, 5. Frazer zu der Stelle; vgl. den rettenden Schutz-
heros von Olympia, Sosipolis, der einst die einfallenden Arkader durch
sein Erscheinen in Schlangengestalt in die Flucht jagte: Paus. VI 20, 5.

® Plut. de sera mum. vind. 6; vgl. Frazer aaQ.; A. Marx, Griech.
Miirchen v. dankb. Tieren u. Verw. 1889, 112,
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bissen waren, nichts schadeten, wihrend sie Fremde und Ein-
gewanderte durch ihren Bif toten konnten®.

So erzahlte man von dem Stamm der ’Ogroyeveig (am
Hellespont in Mysien), deren Stammheros urspriinglich eine
Schlange gewesen sei (zov 0¢ doxnyéeny toi yévovs fowd Tiva
¢£ dpews perafaleiv)?, dab ihmen der SchlangenbiB nichts
schade, da sie die Wunde durch einfaches Handauflegen?® zu
heilen vermdchten. Auffallend ist, das hier nur Ménner (zovg
&opevag), nicht Weiber die Kraft der Wundheilung besaBen *.
Der SchlangenbiB hatte aber noch eine andere Bedeutung, er
diente auch als eine Art Verwandtschaftsprobe bei neu-
geborenen Kindern, wie z B. bei den Psyllern an der grofen
Syrte®: man legte die neugeborenen Kinder zu Schlangen;
wenn diese sie unbehelligt lieBen oder sie nur bissen ohne
sie zu toten, so waren die Kinder damit als echt erwiesen.
Daher durften auch in manchen Gegenden Griechenlands die
Schlangen nicht getdtet werden® sei es weil man in ihnen

! 80 in Myrinthe und in Syrien am Euphrat: Apollonius hist. mirad.
XIT Westerm. ; Pseudo-Aristot. mir. auscult. § 161; Plin. VIII 229; ebenso
der Stamm der Ogeoyevers in Kypros: Plin, XXVIII 30; vgl. Aelian nat.
an. IX 29, I 57; Marx aaQ. 123 hat eine Menge #hnlicher Nachrichten
gesammelt, wonach bestimmte Viogel, Hunde, Skorpione u. dgl. den Griechen
nichts antun. Auch die Marser in Italien waren gegen Schlangenbisse gefeit:
vgl. Frazer Paus, V 140; Strabo XIII 14, 588; Plin. XXVIII 30.

¢ Strabo XITI 14, 588.

3 Qder durch Aussaugen der Wunde; hieriiber 8. 0. Weinreich, Ant.
Heilungswunder 1909 (Rel.gesch. Vers. u. Vorarb. VIII 1), 47f. Auf
Lemnos heilten die Priester des Hephaistos die von Schl. Gebissenen: Schol.
Hom. B 722 Bekk. Die Psyller in Afrika besafen auch Heilkraft und
Immunitit gegen Schlangenbif: Antigonus hist. mirad. XVI § 19; vgl
Plin. VII 14. Als Kleopatra sich von @iftschlangen beiBen lie8, soll Okta-
vian die Kunst der Psyller zu Hilfe gerufen haben: Suet. Aug. 17, Dio
Cassius LI 14; s. auch, was Celsus, der eine erstannlich moderne, von
Aberglauben freie Behandlung von BiSwunden empfiehlt, speziell tiber die
»Oauklerkunst“ der Psyller sagt: de medic. V 27, 3.

4 Ebenso auck bei Dio Cass. LI 14, 3.

5 Strabo XIII 588.

¢ 80 in Thessalien, wo ein fegos Sg:c, welcher alle anderen gefihr-
lichen Schlangen titete, verehrt wurde: Pseudo-Aristot. mir. ausc. 162.
Wenn Klearch bei Aelian nat. an. XII 34 berichtet: uévove Hedomovyyoiwy
Aopyeiove Spev ur) dmoxteivesy, 80 geht diese Schonung der Schlangen, wie Frazer
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den autochthonen Stammheros verehrte, sei es aus Furcht
vor der Rache des Schlangengeistes .

Alle diese Félle lehren nun Folgendes: bei einzelnen
griechischen und mehreren an der Peripherie Griechenlands
wohnenden Stimmen muf einst ein Tier- bzw. Schlangenkult
bestanden haben, bei dem das Verhiltnis von Tiergott zu
den Stammesangehorigen ein wechselseitiges war: der gott-
liche Tierahne fiigt dem Stamme kein Leid zu, vielmehr
schiitzt und verteidigt er ihn; der Stamm schont dafiir und
verehrt das hl Tier, die Schlange, und vermag sogar Fremde,
die gebissen wurden, zu heilen. Die Schlange wird als Ver-
korperung der Stammahnen betrachtet?. Ferner enthalten
die Namen gewisser Stimme wie der Ogpioyévoc oder ‘Ogro-
yeveig auf Kypros oder in Mysien 3, der *Ogteis oder *Ogioveig
in Aetolien * totemistische Vorstellungen, indem die Mitglieder
eines Stammes sich nach Tierahnen benennen®. — Es wire
nun aber iibereilt, wollte man aus diesen Beispielen allgemein
auf einen fiir die griechische Friihzeit anzunehmenden Tote-

mit Recht vermutet hat, auf die Epidaurier, denen die Asklepiosschlangen
als heilig und unverletzlich galten.

! Vgl. Aelian nat, an. VIII 7: ‘Aoiorélevos 8¢ mov gnoiv dvdoa tals
yeeoiv Spwv Tvd amoxtelvas xai uf OnyFévra Suws drodavery,

2 Zugleich konnte dieser Schlangenahne auch als Fiihrer und Weg-
weiser eines auswandernden Stammes dienen: Paus. III 23, 6 (Griindung
von Epidauros Limera); VIII 8, 4ff. (Griindung von Mantinea); dem Aias
wird von Philostr. Her. 706 eine zahme Schlange beigegeben, die als stén-
dige Begleiterin mit ihm iBt, ihm den Weg =zeigt usw.; vgl. Gruppe,
Handb. 792; Hornes, Urgesch. d. bild. Kunst 1898, 106.

3 Strabo XIII 588; Plin. XXVIII 30.

¢ Thukyd. IIT 94; Strabo X 451. 465.

5 Vgl. Frazer Totemism 1887, 2. Sehr beachtenswert fiir diese Frage
nach einem frithen Totemismus in Griechenland erscheint mir auch eine
von Perdrizet (Arch. f. Rel-Wiss. XIV 1911, 76) herangezogene Stelle
Hygins (fab. LXXII 76 Schmidt): kinc Creon rex quod ex draconteo genere
omnes in corpore insigne habebant, cognovit. P. sagt hier im Zusammen-
hang mit der Frage nach der Titowierung im Altertum zu dieser Stelle:
on retrouwve dans la mythologie grecque des indices qui donnenl & penser
que les marques tolémiques n'étaient pas inconnues de la Gréce préhisto-
rique: le fils qu’ Antigone avait ew d’ Haemon fut reconnu parce gu'il portait
sur son corps le tolem de sa tribu, qui était celle du Serpent.
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mismus schlieBen®. Denn einerseits reichen die verhiltnis-
mifig wenigen und diirftigen erhaltenen Notizen keineswegs
aus, um eine so komplizierte Religionsform wie den Tote-
mismus fiir Griechenland in seiner ganzen Erscheinung iiber-
zeugend nachzuweisen; andrerseits enthilt fast keines dieser
Zeugnisse alle wesentlichen Ziige, die zur Erkennung des
Totemismus notwendig sind: den Glauben an eine Blutsver-
wandtschaft des betreffenden Stammes mit dem betr. Tier;
das Totemtier muf tabu sein; und der betr. Stamm benennt
sich nach dem Totemtier®. Diese drei zum mindesten er-
forderlichen Merkmale treffen aber hochstens bei einem dieser
Stémme, bei den Ophiogeneis am Hellespont, za, von denen
Strabo (XI1I 588) berichtet: Evratda uvdeovar vodg Opioyevels
ovyyévewdy Tuva Exewy elg Tovg Speig” oot 0’atriw Tovg Eppevag
zolg &yeodiuzowg dxog elvar ovvexds épanrouévovs, domep Todg
ddods, modroy udv 10 meMwua elg Eaviodg uerapépoviag,
elte xal vy pheyuoviy mwadovrag nai Tov 1tévov. pvIevovor O
oV Goymyérny ToT yévoug flewd Twve ¢ Spews perafolelv. Die
Glaubwiirdigkeit dieser Erzdhlung wird jedoch durch das
dreimalige uvdedover, @aol, pvdedovee bei einer so kurzen
Notiz sehr beeintrichtigt; mag daher auch der spite atio-
logische Charakter dieser Erzdhlung ziemlich deutlich durch-
scheinen, so bleibt immerhin die Schwierigkeit einer anderen
Deutung der Namen ’Ogoyereig, ’Ogioveig usw., die nicht in
totemistischen Vorstellungen ihren Ursprung sucht. Aber
auch selbst wenn wir fiir diesen Stamm eine urspriinglich
totemistische Religionsform annehmen wollten, so berechtigt
uns dieser eine Fall, der noch dazu auBerhalb des eigent-
lichen Griechenlands liegt, zu keiner Verallgemeinerung fiir
Griechenland selbst® Auch Analogieschliisse sind in diesem

! Wie Reinach Cultes, Mythes et Rel. I 1905, 73 es tut.

? 8. J. Ziehen, G5tt. gel. Anz. 1911 no. 2 bei Besprechung des Farnell-
schen Werkes: The cults of the greek states, 108. Uber die verschiedenen
Arten des Totemismus s. Frazer Totemism 1f. Welche Kennzeichen eine
totemistische Verehrung der Schlange enthilt, mdge man etwa aus dem
totemist. Schlangenkult eines australischen Stammes ersehen: Arch. f. Rel.-
Wiss. IX 1906, 136; oder filr afrikanische Stimme: Meinhof, Arch. f. Rel.-
Wiss, XIV 1911, 467.

3 Vgl. besonders Ziehen aa0., sowie de Visser, Die nicht menschen-
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Falle nicht zwingend; miissen denn alle Vélker in der Ent-
wicklungsgeschichte ihrer Religion durch das Stadium des
Totemismus hindurchgegangen sein? Jedoch schlieft die Ab-
lehnung eines reinen Totemismus fiir Griechenland keines-
wegs die Annahme eines vorhanden gewesenen Tierkultes
aus, ja es ist sogar sicher, daB fir die Schlange wenigstens,
wie wir aus dem Toten-, Heroen-, Asklepioskult ersehen, ein
ausgesprochener Tierkult im frithen Griechenland vorauszu-
setzen ist.

Nach dieser Abschweifung kehren wir zur Schlange als
Verkérperung des Erdgeistes zuriick. Wir hatten gesehen,
eine wie innige Beziehung zwischen der Schlange und allen
erdgeborenen Ungeheuern, Ddmonen, Heroen besteht und
wollen nun das Verhéltnis der Schlange zu den
griechischen Gottern untersuchen. Hierbei kommen,
dem chthonischen Charakter der Schlange entsprechend, natur-
gemiB nur diejenigen Gottheiten in Betracht, die entweder
von Natur aus chthonische sind, oder die, urspriinglich
Olympier, chthonische Eigenschaften und Funktionen ange-
nommen haben, oder die sonst in irgendeiner Beziehung zu
den Michten der Erdtiefe stehen ™.

Da sich weder der Zeit noch der Sache nach eine feste
Grenze ziehen 1iBt, wann der als fjpws oder daluwy verehrte
Erdgeist zum Jedg erhoben, oder wann der $eds zum #Howg
abgeschwicht wurde, weil die Ubergiinge allmiihlich und nach
den einzelnen Gegenden in verschiedener Weise sich bildeten?,

gest. Gotter d. Gr. 1903, Vorwort, der aber S. 16 geneigt ist, in den Priester-
namen der zaigo:, &oxror, mdhos, uéhgoae, toofves schwache Spuren eines
vorgeschichtl. Totemismus bei den Griechen zu erkennen., — Ob der home-
rische Eigenname Exios zu ¥y« gehort, ist fraglich, denn der gewshnliche,
von ¥z abgeleitete ,Schlangenmann® heilt stets ‘Eyiwr (Eur. Bakch. 540.
213. 265. 507 N.; Pind. Pyth. IV 179 usw.), ebenso wie der entsprechende
von ope« abgeleitete Eigenname immer ’Ogiwr heibt.

! Uber die Schlange als Verkirperung der y3dvoc iiberhaupt s. Rohde,
Psyche I3 244 Anm. 4. Vgl Artemid. Onirocr. II 13, 106 Z. 6 Hercher:
xat Feots mdvras, ols dotiv legos o Opdxwr* elol 8 oide' Zede Zafdlios,
‘Hhios, dnuirne xai Kogn, ‘Exdry, 'Aoxlnmcs, Howss,

? Vgl. Furtwingler, Samm]. Sab. I 18; Usener Guotternamen 252f.
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so 148t sich amch nicht mit Sicherheit feststellen, wie die
olympischen Gobtter den Boden des alten Volksglaubens
Schritt fiir Schritt gewonnen und wie sie sich im ein-
zelnen zu den bestehenden #lteren Kulten verhalten haben.
AuBerlich — offiziell mochte man sagen — haben zwar die
Olympier iiber jene elemeutaren Gottheiten gesiegt; die Volks-
religion des Didmonen- und Geisterglaubens aber haben sie
niemals iiberwinden konnen. Sehr mannigfach sind allerdings
die Arten, wie die olympischen Gotter mit denjenigen chtho-
nischen Michten, die sie nicht véllig zu verdringen ver-
mochten, sich verbanden, indem sie den Kult, den Namen
miteinander teilten oder bestimmte Funktionen der anderen
ibernahmen 1.

Beginnen wir mit dem Vater der Gotter und Menschen.
Thm, der den furchtbaren Typhon und die méchtigen Giganten
bezwang und der vom hohen Olymp herab die Geschicke der
Menschen lenkte, gelang es nicht, iiber alle Volksgitter der
Erdtiefe Herr zu werden. Das Volk mochte und konnte die
alten Lokalgdtter und die von den Vétern fiberkommenen
Kulte und Riten nicht preisgeben, andrerseits wiinschte es
aber auch des Schutzes und Segens, der von dem allméchtigen
Himmelsgotte Zeus ausging, teilhaftig zu werden. So kam
denn ein Kompromif in der Weise zustande, daf Zeus in den
einzelnen Landschaften den Namen des betreffenden Lokal-
gottes als adjektivisches Beiwort iibernahm, ohne da8 dadurch
in den Kultverhiltnissen eine Anderung eintrat. Daher hren
wir von einem Zeus Amphiaraos, Zeus Trophonios, Zeus
Meilichios, Zeus Sosipolis2%. Die fiir uns wichtigste dieser
Verbindungen ist die des Zeus mit Meilichios, einem alten,
chthonischen Gotte, dessen Kultas mit bestimmten diisteren
Sithneriten verbunden war?®; er wurde mindestens bis zum

! Hiertiber 5. besonders S. Wide, Lakon, Kulte 1890, 10; Arch. f. Rel.-
Wiss. X 1907, 2601,

2 Diese angegebene Entstehung der Beinamen des Zeus bezieht sich
nur auf die genannten, mit denen wir es hier zu tun haben, wihrend die
zahlreichen anderen Beinamen bei dem so mannigfaltigen Wesen des
Himmelsgottes oft ganz anderen Motiven ihren Ursprung verdanken.

3 Uber Zeus Meidiyios 3. Rohde, Psyche I3 273 Anm. 1; Preller-Robert,
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Anfang des 4. Jahrhdts. (denn in diese Zeit fallen die er-
haltenen Bildwerke) in Gestalt einer gewaltigen Schlange, be-
sonders im Pirdus verehrt®. Der Vorgang ist hier also der,
daB Zeus den chthonischen Kult dieser alten Schlangengott-
heit, der durch die Art der néchtlichen Opfer und durch die
aunch auf den Bildwerken zur Schau getragene scheue
Furcht der Verehrer ein finsteres Geprige hatte? einfach
ibernommen hat. Allméhlich aber hat, wie Harrison (aaQ. 19)
an einem etwas jiingeren Relief aus dem Pirdus erkannte 2,
nder erhabene Donner- und Blitzgott den alten Schlangen-
démon der Unterwelt, Meilichios, vertrieben“. Aber mit der
Schlangengestalt verliert Zeus Meilichios dann auch den Cha-
rakter eines finsteren Unterweltgottes; denn wir sehen ihn,
inschriftlich als solchen bezeugt, auf einem anderen piridischen
Relief 4, auf seinem Thron sitzend, mit der linken Hand ein méch-
tiges Fiillhorn haltend: Zeus Meilichios ist also aus einem xara-
xFoveog zum allgemeinen x3dveog Jedg, einem friedlichen, segen-
spendenden, giitigen Erdgott geworden. Uber den, dem letzteren
verwandten Begriff des Zeus Ktesios (oder Ktesias) werden

Gr. Myth. + 131 Anm. Die literarischen Zeungnisse fiir den Kult des Z. M.
in Athen und auBerhalb Attikas finden sich bei Farmell Cults of the gr.
st. 1 1896, 171f. Anm. 138 zu Kap. IV—VI zusammengestellt; vgl. anch
J. Harrison Proleg.® 18ff.

1 Vgl. die Reliefs aus dem Piréius im Berl. Mus. no. 722. 723. 724;
B. C. H. VII 1883, 510, Vielleicht bezieht sich auch das Relief im Ath,
Nat. Mus. Svoronos Catf. no. 1441, das zwei groBe aufgerichtete Schlangen
1. und r. von einem schlangenumwundenen Altar darstellt, auf den Kult
des Z. M., ebenso ein Votivrelief in Kopenhagen (Ny-Carlsberg Glypt. 239),
auf welchem eine groBe birtige Schlange mit Kamm in einer angedeuteten
Héhle in mehrfachen Windungen zusammengekauert daliegt. Aber auch
im nordlichen Peloponnes scheint ein Kult des schlangengestaltigen Mecdixzeos
bestanden zu haben: dort wurde eine Bronzeschlange mit Weihinschrift
des Meilichios gefunden, s. die kurze Notiz im Beibl. z. Jahrb. d. kgl
preuB. Kunstsammlungen, Jhrg, XXXIII no. 4, 109. Das interessante
8tiick befindet sich im Berliner Antiquarium.

2 Meidixios Euphemismus fiir ’Aueideyos: Rohde, Psyche I* 273 Anm. 1;
Farnell aa0.

8 Zeus in menschlicher Gestalt, davor zwei Anbetende, nimmt hier
die Stelle des friiheren Schlangengottes ein.

¢ Nach Harrison Prol.2 22; Foucart B. C. H. VII 1883 Tf 18
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wir unten 145 handeln. — In gleicher Weise wie bei Meilichios
hat Zeus auch Namen, Gestalt und Kult einzelner ,Hohlen-
gotter® wie Trophonios, Amphiaraos, Asklepios
iibernommen, die in Schlangengestalt in Hohlen hausend vor
allem mantische Kraft besafen .

Hatte man einmal den Schritt getan, den erhabenen
Himmelskonig von seinem hohen Olymp herabzuholen und die
Kulte alter Erddimonen auf ihn zu iibertragen, so fiel es auch
nicht schwer, ihn mit seinem Gegenpol, dem Herrscher der
Unterwelt, Hades, auf eine Stufe zu setzen, ja ihn selbst
zum Zeus-Hades, zum Herrn der Seelen zu machen. In
dieser Eigenschaft sehen wir ihn, allerdings sehr selten, mit
dem Symbol der Unterwelt, der Schlange, ausgestattet 2,

Selbst die hehre (Gemahlin des Gotterkonigs hat man zu
einer alten chthonischen Gottin stempeln wollen, indem man
sich hauptsichlich auf die eine Tatsache stiitzt, da8 Hera
in vereinzelten Zeugnissen Mutter des furchtbaren Erdddémons
Typhon genannt wird 3 Die anderen Griinde fiir die ange-
nommene chthonische Natur der Hera scheinen zum mindesten
ebensowenig stichhaltiz zu sein: wenn Hera die lerndische
Hydra* und den nemeischen Lowen? aufgezogen haben soll,

1 8. Rohde aaQ. I 125, 134,

® Vgl. Farnell Cults I 1896, 47 und IIT 1907, 285. F. kennt nur
zwei Beispiele aus der bildenden Kunst (Mon. dell'Inst. IX Tf. 15; Roschers
Lex. 11807/8; Helbig, Fithrer® no. 1563), ndmlich ein etrusk. sepulkrales Wand-
gemiilde nach griechischem Vorbild in der T'omba dell’ Orco in Corneto:
s. F. v. Stryk, Etrusk. Kemmergriber 1910, 98 (doch tragen diese Ge-
stalten, besonders der schlangenbewehrte ,Charun“ und Tuchulcha, wie v. Str.
mit Recht betont, durchaus ungriechische Ziige. Auch die formale Darstellung
der Schlangen auf diesen Wandgemiilden, besonders Mon. dell'Inst. IX 14, 4
und 15, 5, weicht erheblich von den griechischen ab); zweitens die von einer
Schlange umwundene Statue des Hades in der Villa Borghese. Ob hier an
Zeus-Hades gedacht ist, ist jedoch fraglich (wohl Sarapis).

3 8o 8. Wide, Arch. £ Rel.-Wiss. X 1907, 260, auf Grund von Hymn.
Apoll. II 127#. 173f. und Stesichoros fr. 60 (Ei. M. 172, 49), wo Hera
in einer Hohle des Kithdron das Ungeheuer Typhon gebiert. Farnell
Cults T 283 schlieBt jedoch mit Recht aus dieser seltsamen Legende nicht
auf eine chthonische Natur der Hera, da ja nach der gewdhnlichen Version,
die bei Hes. Theog. 281 iiberliefert ist, Ge als Mutter des Typhon ge-
nennt wird. ¢ Hes. Theog. 314. 5 ebda. 327.
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oder wenn sie dem Herakles die beiden Schlangen sendet i,
so ist damit ihr chthonischer Charakter keineswegs erwiesen,
vielmehr dienen diese Ziige nur dazan, Heras Feindschaft
gegen Herakles zu erkliren und zu verstirken. Die Schlangen,
die ja sonst der Priifstein fiir den chthonischen Ursprung
eines gottlichen Wesens sind, haben hier keine andere Be-
deutung als die eines von der erziirnten Gottin gesandten
Straf- und Schreckmittels, wie ja oftmals olympische Gotter
sich der furchtbaren Schlangen als eines strafenden
Werkzeuges ihrer Rache gegen irgend eine ¢fpic der
Sterblichen bedienen 2, Folglich gehort streng genommen Hera
nicht in diesen Kreis.

Wohl aber Artemis. Sie trigt als alte Ackerbau- und
Vegetationsgottheit einen durchaus chthonischen Charakter.
Berithrt sich doch der Kult der Artemis von Lykosura aufs
engste mit dem der Demeter und Despoina® Daher scheint

1 Pind. Nem. 1 401if.; Eur. Her, 1266f.; Theocrit. XXIV; Apollod.
bibl. 1I 4, 8.

2 So entsandte z. B. Apollo zwei michtige Schlangen, welche die
Sthne des Laokoon vor Troja toteten (Apollod. Epit. Vat. V 18); von Apollo
wurde anch jene giftige Viper (#d00s) geschickt, welche dem ungliicklichen
Philoktet suf Lemnos die furchtbare Wunde beibrachte (Apollod. Epit. Vat.
III 27). Ein anderes deutliches Beispiel fiir die Schlange als Schreckmittel
und dienstbaren Geist in der Hand der Gotter bietet auch die Telephos-
sage: Auge war gerade im Begriff, jhren Gatten Telephos — ohne zu
wissen, daB es ihr eigener Sohn war — mit dem Schwerte zu toten, fum
deorum voluntate dicitur draco immani magnitudine inter eos exisse; quo
viso Auge ensem proiecit, et Telepho inceptum patefecit Hygin. fab. C.
Im Dienste der unterirdischen Gitter ist ja die Schlange bekannt als
riichendes, strafendes, dimonisches Wesen: die Furien tragen Schlangen
in den Hinden und Haaren, Theseus und Peirithoos werden in der Unter-
welt von Schlangen bewacht, sehr héufig begegnen wir diesen Schlangen
auf den Unterweltsszenen der etrmsk., Kammergriber, besonders in der
Tomba dell’ Orco und Tomba del Tifone, im Volumniergrab u. a.; vgl
auch Aristoph. ran. 143, der nach jedenfalls sehr alter Tradition die
Schlangen als notwendige Staffage der Unterwelt kennt, als er den Herakles
den Weg zur Unterwelt und dann diese selbst beschreiben 1d8t. Ixion
wird ebendort durch Schlangen ans Feuerrad gebunden usw.

3 8. Preller-Robert, Gr. M.* 306 Anm. 1; Farnell Cults II 4565 und
530. Ihre Statue in Lykosura, die dort vor dem Tempel der Despoina
stand, zeigt nns daher die Gottin in der einen Hand eine Fackel, in der
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auch die Schlange zu ihren iltesten Attributen gehért zu
haben, wie wir aus einem als ,persische Artemis“ weit ver-
breiteten Typus folgern diirfen, der die Gottin als Vegetations-
gottin und zugleich als Herrin iiber Leben und Tod  dar-
stelltX. Dieser Typus wurde dann in der archaischen Kunst,

anderen zwei Schlangen haltend: Paus. VIII 37, 4 (beide Attribute hatte,
wie wir unten sehen werden, auch Hekate, mit der sie tiberhaupt groBe
Verwandtschaft zu haben scheint); vgl. auch die Demeter Melaina, welche
nach Paus. VIII 42, 4 ebenfalls Schlangen in der Hand triigt. Auf den chtho-
nischen Charakter der Artemis in Verbindung mit Despoina, Polyboia,
Hekate und Iphigeneia macht auch S. Wide, Lakon. Kulte 108 ff. aufmerk-
sam. Blimner mdchte hier (Paus. VIII 37, 4) im Text statt v 02 dpdxovras
dio lesen: 7f J2 dxovras dvo, wenn er auch selbst die Seltenheit der Form
dxovras fiir das gebriuchliche dxé»zco» zugibt ; er nimmt nimlich AnstoB daran,
daB hier, wo KScher und Hund auf Artemis als Jiigerin deuten, statt der
zu erwartenden zwei Jagdspiefe zwei Schlangen angegeben sind. Wir
diirfen aber ruhig den Text unverindertlassen, denn Arfemis, und besonders die
in Lykosura verehrte, ist nach dem &lteren Glauben weniger die kiibhne
Jigerin als vielmehr die Fruchtbarkeit spendende, chthomische Erdgtttin,
der das Attribut von Schlangen durchaus ziemt; und es sind nach
Robert, bei Pauly-Wiss. IV 2 s. v. Damophon, in der Tat als Weihgeschenke
Schlangen, rvh aus Ton modelliert, in der niichsten Umgebung des Heilig-
tums in groBen Mengen gefunden worden.

! Vgl. die Darstellung auf einer spétgeometr. biotischen bemalten
Grabvase (Epnu. doy. X 1892 Tf. X 1; vgl. Hornes, U. d. b. K. 160;
Harrison Prol.?2 265): die Attribute zeigen die Gottheit als wahre morvea
Jneasv: 1, und r. von ihr zwei nach Analogie &hnlicher Darstellungen als
Liowen zu bezeichnende Tiere, symmetrisch auf ihren ausgestreckten Armen
zwei Vogel, unter den Armen als Fiillung 1. ein Ochsenkopf, r. ein Tier-
schenkel (?), zu beiden Seiten der Darstellung je eine aufgerichtete
geometrische Schlange (dafl diese von Punkten eingefafite Wellenlinie, die
in einen kleinen Kreis mit Punkt endigt, eine Schlange bedeutet, habe ich
im I. Teil ausfiihrlich begriindet), auf dem reichgemusterten Gewand der
Gottin ist ein Fisch gezeichnet. Man kinnte die beiden Schlangen wohl
mit dem Totenkult in Verbindung bringen, zumal die Vase auf einem
Grabhtigel gefunden wurde. Mir scheint aber folgende Erklirung niher
zu liegen: die groBe Naturgtttin soll hier als Herrin iiber alles Getier, das
in der Luft, auf der Erde, im Wasser und unter der Erde lebt, gezeigt
werden; daher sind als die typischen Vertreter dieser Regionen Vigel,
Raubtier und gezihmtes Tier, Fisch und Schlange sehr passend gewiihlt.
Die ganze Komposition lehnt sich jedoch an einen bereits in der mykenischen
Kunst vorhandenen Typus einer alten Fruchtbarkeitsgtttin an, wie Harrison
Prol® 264 mit Recht bemerkt hat (die dort Fig. 59 und 60 abgebildete
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besonders aufitalischem Boden? sehr verbreitet und aunsgestaltet.
In Anlehnung an diesen alten Artemistypus scheinen die
vielen #hnlichen Gruppen als Bronzebeschlige in der ar-
chaischen etruskischen Kunst entstanden zun sein, die aber
das eigentliche Motiv der von ihren untertinigen Tieren um-
gebenen Naturgottin in mancherlei Weise umbilden2 Wenn
jedoch J. Harrison aa0. 266 bemerkt, daB wir diesen zahl-
reichen Darstellungen der von verschiedenartigen Tieren
flankierten Vegetationsgttin keinen bestimmten Namen er-

Darstellung eines solchen Typus auf einer frithatt. Vase mit Reliefschmuck
aus der Ndhe Thebens zeigt zwar zu beiden Seiten an den Henkeln je eine
gich emporringelnde Schlange in Relief. Diese Schlangen haben aber mit
der dargestellten wdrrea $yodv nichts zu tun, sondern stehen unter dem
direkten EinfluB der bekannten plastischen Schlangen an Henkeln geometr.
Vasen, 8. oben 42f). Uber die Schlange als Symbol der Fruchtbarkeit
s. u. 1371

! Vgl. die Bronzebeschlige archaischer Erzgefille, am bekanntesten
der Bronzebeschlag einer Vase aus Grichwyl im Kanton Bern (Altert.
unserer heidn. Vorz. Bd. II Heft 5 Tf. 2; Arch. Ztg. XII 1854 Tf. 63, 1):
gefliigelte Artemis, auf deren Kopf ein Raubvogel steht, hilt in jeder
Hand einen Hasen und zwar so, da8 sie den einen Hasen an den Vorder-
linfen gleichsam zu sich emporzieht, wahrend sie den anderen an den
Hinterldufen abwirts hiilt (sollte in dieser einfachen Handlung des Ansich-
ziehens und Vonsichhaltens nicht symbolisch ausgesprochen liegen, da8
Artemis als Erdgittin zugleich die Macht hat, einerseits die Tiere zum
Leben zu erwecken, andrerseits sie in den Tod zu senden, da ja, wie wir
gesehen haben, nach antikem Glauben alles Leben aus der Erde kommt
und dahin wieder zuriickkehrt? Wilrde sie sich dadurch nicht deutlich
als die wahre nérma Inoisv, die Herrin iiber Leben und Tod, erweisen?),
1. und r. wieder das bekannte, der Gittin zugewandte Lowenpaar; aunf
Kopf und Fliigelspitzen der Gottin liegt der obere Teil des Beschlages auf,
der durch ein wagerecht ausgestrecktes Schlangenpaar gebildet ist, auf
welchem symmetrisch zwei nach auBen gewandte Lowen sitzen; dieser
obere Teil ist mit der wagerechten Schlangenlinie auf dem Gefillrand aunf-
sitzend zu denken (vgl. Petersen, Osterr. Jahresh. VIII 1905, 71ft.).

* Z. B. in eine miinnliche Gottheit, die 1. und r. zwei aufgerichtete
Lowen am Kopfe hilt, alle drei auf einer ausgestreckten Schlange stehend
(Annali dell’ Inst. 1880 Tf. W, aus Cumae), oder in die sehr beliebte Gruppe
des Kriegers, der 1. und r. ein Rof am Ziigel hilt, wie auf den archaischen
GeféBhenkeln von Novilara, wo die obere und die untere Gruppe auf je
einer Schlange steht: E. Petersen, Osterr. Jahresh. VIII 1905, 73; Petersen
zeigt anch an deutlichen Beispielen, wie dieser Typus allmihlich abblaBt
und miBverstanden wird.
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teilen konnen, so mag das fiir die kretisch-mykenische Zeit
wohl zutreffen; fiir die friihgriechische Periode aber diirfen
wir ihr unbedenklich den Namen der Artemis beilegen, wie
aus einem sehr frithen Fund beim Tempel der Artemis Orthia
in Sparta (der Kult der Artemis war iiberhaupt in Lakonien
sehr verbreitet: S. Wide, Lakon. Kulte 108 ff)) hervorzugehen
scheint!: es fanden sich hier u. a. drei Elfenbeinfibeln aus
der geometrischen Zeit, welche die gefliigelte Gottin nach
dem bekannten Schema darstellen; so steht auf der einen
Fibelplakette die gefliigelte Orthia — denn das muf sie nach
dem Fundort wohl sein — in der Rechten einen Vogel
haltend, wihrend der linke Arm fehlt; der Zwischenraum
unter ihrem rechten Arm ist durch eine Schlange ausgefiillt.

Als Erd- und Vegetationsgottin wird Artemis durch
attributive Schlangen auch auf einer Miinze von Myra ge-
kennzeichnet ?: hier ist es die Artemis “Evdevdgog, d. h. die
von der spiteren Artemis aufgesogene alte Jea &vdevdgog, die
in der Weise dargestellt ist, daf sie, nur zur Halfte sichtbar,
in einem in der Mitte gespaltenen Baume sitzt; aus dem
Stamm wachsen vom Boden aus zwei Schlangen empor,
welche gegen zwei mit erhobenen Axten symmetrisch nach
links und rechts enteilende Méanner ziingeln. Diese beiden
Minner wollen offenbar einen der Artemis geweihten Baum
fillen, werden aber durch die der Erdgdttin hl. Schlangen an
fhrem Vorhaben mit Erfolg gehindert. Somit erweist sich
Artemis auch hier als die Flurgottheit, welche Biume und
Pflanzen hervorbringt, gedeihen 148t und in ihren Schutz
nimmt. — Auf einer anderen, von Wernicke ® zitierten Miinze
von Aureliopolis sehen wir Artemis auf einem Schlangen-
zweigespann fahrend, nach Art der anderen groSen Erdgottin
Demeter. Die Schlangen als hl. Tiere der Artemis erscheinen
auch als ihre Dienerinnen in der Admetossage, wo die Gdottin
zur Strafe dafiir, daf Admet bei der Hochzeit vergaf, auch
ihr zu opfern, Schrecken und Unheil verkiindende Schiangen

1 Annual of Brit. Sch. XV 1908/9, 19.

2 Farnell Culls II Mz. Tf. B no. 29, 523; Br. Mus. Cat. coins Lycia
T XV 6. F. hat jedoch diese Szene auf der Minze nicht erklart.

3 Bei Pauly-Wiss. Realenc. IT 1, 1439,
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ins Brautgemach entsendet!. — Artemis, die Fruchtbarkeits-
gottin, war naturgemédf auch Spenderin des Kindersegens; so
erklirt es sich auch, warum gerade in ihrem Hain in Phrygien
nach einer bei Aelian? iiberlieferten Erzihlung eine ,grofie
gottliche Schlange“ einem Midchen (oder Priesterin?), namens
Halia, begegnete und sie schwingerte; die dieser Vereinigung
entsprossenen Kinder hiefen Ogproysveig (iiber die den Griechen
geliufize Anschauung, daB die in solchen Fiéllen stets ménn-
liche Schlange mit Jungfrauen eine geschlechtliche Ver-
einigung begehen konnte, s. ausf. u. 149f£).

In sehr enger Beziehung zu Artemis steht Hekate;
beide werden schon friih einander gleichgesetzt, ja, an man-
chen Orten, wie Athen, Epidauros, Delos, war sogar der Kult
beider zusammen verschmolzen 3. Wihrend an ihre Bedeutung
als Mondgéttin noch Soph. ‘Pllorduoe fr. 492 Nauck, sowie
die Attribute von Mond und Fackel! erinnern, kennzeichnen
die ihr beigegebenen Schlangen sie als Erdgottin® Ihr
schrieb man als unterirdischer Macht die Kenntnis der aus
der Erde sprossenden Zauberkrduter zu, die zu guten und
bosen Zwecken dienten® und sie wurde damit zur Zauber-
gottin xez® &Soxijv, zu deren Attributen die Schlange gehorte”.

1 Apolled. bibl. I 9, 15, 2.

2 Aelian. de nat. an. XII 39; vgl. unten 153 Anm. 1.

¥ Exdry, Femin. zu Exaros (Apollo) als Sondergsttin: Usener, Gittern.
87f.; iber ihre sonstigen Beziehungen zu Artemis 8. Preller-Robert, Gr.
M.+ 321f.; Farnell Cults II 502ff. Uber die Schlange als Attribut der
Hekate triformis, dieser zpids {woysroc, 8. K. Ziegler, Arch. f. Rel.-Wiss.
XIII 1910, 247 und besonders Heckenbach s. v. Hekate in Pauly-Kroll
Realenc. VII 2.

4 BegelmiiBig auf Vasenbildern, sowie meistens an den sog. Hekataia,
den dreigestaltigen Hekatesiulen: vgl. E. Petersen, Arch.-epigr. Mitt. aus
Osterr. IV 140£.; Cat. sculpt. Br. M. III n. 2161 ; Helbig, Fiihrer® no. 1004;
Gerherd, Ant. Denkm. IV. Cent. 1, Heft Tf. 307 no. 34 u. 35; Babelon
Cat. Bronces Bibl. Nat. no. 700; R. Wiinsch, Pergamen. Zaubergersit, Arch.
Jahrb. Ergiinz.-Heft VI Tf. I 22f.

5 Aristoph. frg. 500f. Kock: ydoria & Excry omcipas spewy Ehshibo-
uévn, 8 Vgl. Mihly, Die Schlange 26,

? Vgl. Lykophr. Alex. 613, wo die Zauberin Kirke schlechthin dedxaiva
genannt wird. Wie kommt dle Schlange zu dieser uralten und noch bis
auf den heutigen Tag geltenden Bedeutung als ein zanberkriftiges
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Hekate war in ihrer chthonischen Eigenschaft urspriinglich
vielleicht in Schlangengestalt iberhaupt gedacht, wie man

Tier und Symbol? Wir wollen im Folgenden kurz diese Entwicklung
gkizzieren: die in der Erde hausende Schlange kennt die heilsamen wie
die verderblichen Kriifte und Sifte des Bodens. Aus dieser Doppelseitigkeit
erklirt sich dann die Anwendung der Schlange als Amulett; denn das
Amulett hat nicht nur die Kraft, alle schiidlichen Einfliisse, wie Krankheiten
und Gefahren, ja den Tod von dem Trager desselben fernzuhalten, sondern
es verleiht sogar dem Triiger eine besondere Macht und Zauberkraft. In
dieser Eigenschaft genof die Schlange in Griechenland schon seit alter Zeit
ein bedeutendes Ansehen als ¢morgomacor oder gulaxtigiov, als Schutz-
mittel gegen bisen Zauber (vgl. Lobeck Aglaoph. 582). Wenn es in Athen
nach Eur. Jon 25. 1427ff. Sitte war, Schlangen aus Gold oder anderem
Metall den Neugeborenen um den Hals zu legen, in Erinnerung an die
schiitzenden Schlangen des Erichthonioskindes (vgl Preller-Robert, Gr. M.*
218), so haben diese Schlangen zweifellos eine apotropidische Bedeutung,
die Kinder vor Unheil zu schiitzen; es scheint aber hinter dieser Sitte als
tieferer Kern die sehr alte Vorstellung verborgen zu sein, wonach eigent-
lich zwischen Schlenge und démonischem Kind kein groBer Unterschied
besteht: Sosipolis, das Kind von Elis, verwandelt sich in eine Schlange
(Paus. VI 20, 4); das kret. Zeuskind erscheint in Schlangengestalt (vgl.
Kern, Arch. Anz. 1894, 81); die neugierigen Kekropiden sahen in der Ciste
den kleinen Erichthonios von Schlangen umwunden (8. 0. 99). In Aesch.
Choeph. 527, gebiert Klytaimestra im Traum eine Schlange, legt sie ,wie
ein Kind in Windeln“ und reicht ihr die Brust, um sie zu triinken; im
heutigen Griechenland werden noch die ungetauften Kinder, die Knaben
Jodxos, dgdxovres, die Miadchen dpaxasva, Soaxoida, Spaxérriosa genannt
(Mannhardt, Wald- u. Feldkulte 1877, 64; Harrison Proleg.* 331 Anm. 2).
Besonders zauberkriftig sind die Schlangen gegen den ,bésen Blick“ (z. B.
auf Vagen: o. 20 Anm. 2 auf archaischer Amphora, dann sehr hiufig auf rém.
Darstellungen, wo das bbse Auge von allen Seiten von bestimmten, prophy-
laktischen Tieren, darunter die Schlange, angegriffen wird, z. B. besonders:
Seligmann, Der bdse Blick 1910 Bd. II Fig. 117; 119—124; 230—232, vgl.
O. Jahn, Abergl. des bisen Blicks: Ber. d. siichs. Ges. d. W. 1855, 87. 98,
Tf, III; Harrison Prol.? 196; Michaelis Anc. Marbl. Gr. Br. Woburn Abb.
no. 99). Auch sonst erscheint die Schlange vielfach als ein zauberkriiftiges
Symbol, als Schutzmittel im Kampfe, das unverwundbar macht und die
Hand des Feindes lihmt (z. B. Schlangen als schiitzendes Wappen auf
Schilden (vgl. 0. 501.; Nagele, Schlangenkultus, Ztschr. f.Volkspsych, u.Sprachw.
XVII 1887, 278), auf Helmen und Schwertern, ,damit dadurch diese Waffen
an Widerstandskraft gewinnen“ (Nagele aaQ. 282); Indianer nehmen vor
dem Auszug zum Kriege als Telisman u. a. einen Knochen von einer
Schlange mit (Waitz-Gerland, Anthrop. d. Naturv. III 152); auch das Tiito-
wieren mit Schlangen hat oft eine zauberkriiftige, schiitzende Wirkung
Religionsgeschichtliche Versuche u. Yorarbeiten XIII, 2. 8
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mit einiger Wahrscheinlichkeit aus einer Weihinschrift aus
Larisa! schlieBen kann, wo Exdry (Evedie) mit dem als
Schlangenddmon bekannten Zeus Meilichios (s. 0.) verbunden
ist: i Mekeyip xai Evodlg. Jedenfalls bestitigt aber diese
Zusammenstellung mit Zeus Meilichios die alte Auffassung
von Hekate als Erdgottin. Das dlteste bekannte Monument
der Hekate ? mit erhaltener Weihinschrift an dieselbe ist eine
kleine Terrakottafigur aus Athen aus dem Ende des
6. Jahrhdts. und zeigt die Erdgtttin® in vollig anthropomorpher

im Kampfe und allgemein als Abwehrzauber gegen biose Démonen (als
charakteristisches Beispiel seien die symbolischen Schlangen als talismanisches
Zeichen auf den Pfeilern der Liden und iiber Haustiiren in Pompeji ge-
nannt, 8. Overbeck-Mau, Pomp. 380); schon von ihrem bloBen Anblick geht
eine unwiderstehliche Kraft aus, in gutem wie in bosem Sinne (vgl. Moses
IV 21, 8: Da sprach der Herr zu Moses: ,Mache dir eine eherne Schlange
und richte sie auf — wer sie ansieht, der soll leben.“ Ein anderes interessantes
Beispiel fiir des zauberkriiftige Ansehen, das die Schlange bei den heutigen
Indianern Mexikos genieBt, fiihrt Frazer Lectures on the early history of
the Kingship 1905, 70 an: Wenn eine Frau der dortigen Huichol-Indianer
ein Gewebe oder Stickerei beginnt, so fingt der Gatte eine groBe Schlange
mit schoner Hautzeichnung und hélt sie der Fran hin. Diese streicht nun
mit der einen Hand iiber die ganze Lénge des Schlangenriickens hin und
fabhrt dann mit derselben Hand iiber ihre Stirn und Augen, damit sie im-
stande sei, ebenso schine Muster wie die beriihrten Hautzeichnungen der
Schlange in ibr Gewebe hineinzuweben). So war die Schlange auch
von jeher die fast unerldBliche Begleiterin und Helferin von Zauber-
kitinstlern aller Art, von der alten Zauberin Medea oder Canidia des Alter-
tums bis zu den heutigen Zauberern und Schlangenbeschwirern Indiens
und Afrikas. Gerade die talismanische, zauwberkriiftige Wirkung war es,
die vor allem in der Magie der orientalische V¢lker eine Rolle gespielt
hat, worauf wir hier nicht néher eingehen kénnen, und bei dem Eindringen
orientalischer magischer Vorstellungen in Griechenland trat seit der hellenist.
Zeit auch diese Seite der Schlange stark in den Vordergrund, unterstiitzt
von einem kriftig wuchernden Aberglauben. In dieser Bedeutung erscheint
die Schlange dann hdufig auf den Zauberrollen und Verfluchungstafeln
(vgl. Littmann, Arch. f. Rel.-Wiss. VIII 1905, 302f.; R. Wiinsch, Sethian.
Verfluchungstf, 1898, 100, Tf. 6. 16. 17. 34. 49; Deubner De incub. 1900, 85),
auf magischen Nigeln (z. B. Babelon Catl. Bronces Bibl. Nat. 1895 no. 1933;
Daremberg-Saglio Dictionnaire s. v. clavus; Seligmann, Béser Blick I 1910
Fig. 24, vgl. auch IT Fig. 82. usw.). ! B. C. H XIII 1889, 392.

2 Abgeb. Farnell Cults II 549 Tf. 38.

8 Auf diese chthonische Bedeutung Hekates weist neben der Schlange
auch der Hund hin, der mit ibr in engster Beziehung steht und dessen
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Gestalt auf einem Thron sitzend, in weitem Mantel eingehiillt,
ohne jegliche Attribute (derartige attributlose weibliche
Tonstatuetten, teils stehend, teils sitzend und stets in weitem
Mantel eingehiillt, kennen wir zahlreich aus Argos, Tiryns uaO.;
sie stellen in ihrer gleichartigen Form offenbar einen weit
verbreiteten Typus einer miitterlichen Gottheit dar, der bis
hoch in die archaische Zeit hinaufreicht); sie erscheint hier
durchaus abweichend von der spiteren Auffassung als fried-
liche, segensreiche, miitterliche Gottheit. Eine solche Rolle
hat sie offenbar auch in den eleusinischen Mysterien gespielt
und im Kabirenkult, mit dem sie eng verbunden warl
Hierzu pabt auch ihr éltestes literarisches Portrit bei Hesiod
(Theog. 410—452) %, der sie durchaus als segenspendende und
hilfreiche Gottin darstellt. Dieser chthonische Charakter
wird durch die Schlangen in mancherlei Weise ausgedriickt:
Schlangen legen sich als Giirtel um ihren Leib?%, ihr Korper
lguft in Schlangenwindungen aus4 und nach Suidas s. v.
‘Exdvy gehorten zu den ¢@douare, in denen sie erscheinen
konnte, dpaxovroxépaior &vIowmor xat vregueyédeg®, Diese
urspriinglich chthonischen Schlangen erhalten dann leicht eine
schreckenerregende Bedeutung wie bei den Erinyen und
Gorgonen; demselben Zwecke dienten auch Attribute der
Hekate wie Peitsche und Strick, wihrend ein anderes, der
Schliissel, sie als Wichterin der Unterwelt bezeichnet ®.

alter chthonischer Charakter bekannt ist. Hekate wird sogar selbst xiwy
genannt in dem Zauberpapyrus von Paris 1434 (Deubner De incub. 40): Eivodia
(Hekate) xiwy pélava.

1 Vgl. Rubensohn, Myst. v. Eleus. und Samothr. 220 Anm. 57.

? Daher scheint es mir nicht notwendig, diese Verse nur deshalb,
weil Hekate hier giinzlich der gewohnten unheimlichen Seite entbehrt, fiir
unecht oder orph. Interpolation zu halten (vgl. Heckenbach 8. v. in Pauly-
Kroll, Realenc. VII 2, 2770); vielmehr spricht gerade diese miitterlich- chtho-
nische Auffassung nach Analogie anderer Gsttinnen wie Artemis oder Athene
dafiir, daB sie die dltere ist. * KEuseb. praep. evang. V 13 Heinichen.

4+ Schol. Aristoph. ran. 295: ydoevia O Exdry oneipas dpewv dhelsbouéyn,

5 Vgl. Lukian Philops. 22—24, wo Hekate in Qestalt einer ge-
waltigen schlangenfiifiigen Frau mit Schlangen in den Haaren und auf den
Schultern aus der Unterwelt heraufkommt.

¢ Z. B. Cat. sculpt. Br. Mus. III no. 2161; Helbig, Fithrer ®* no. 1004;
R. Wiinsch aa0. 24f.

8*
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Mit Athena ist die Schlange in vielfacher Hinsicht
verbunden. Wenn Athena in ihrer frithesten Bedeutung in
Athen als Erdgottheit! und segenspendende Muttergottheit
erkannt wurde?, so erscheint damit die auf der Akropolis
hausende, als ihr heiliges Tier bekannte Burgschlange als
der natiirliche Ausdruck ihres urspriinglich chthonischen
Wesens. Es ist jedoch — ohne dadurch den chthonischen
Charakter Athenas zu beeintrichtigen — mit groSer Wahr-
scheinlichkeit angenommen worden, daf diese olxovedg Jepug,
die nach dem Glauben der Alten schon in unvordenklichen
Zeiten dort ihren Wohnsitz gehabt hat, eigentlich eine lokale,
autochthone Erdgottheit représentiert, deren Kult dann durch
den der (eingewanderten?) Athena verdringt wurde, wobei
der alte Schlangendimon mit der Zeit zum Attribut der
Athena umgewandelt wurde (s. 0. 99). Allmonatlich erhielt
die Tempelschlange Honigkuchen, d. h. ein chthonisches Opfer
zur Speise. Ohne auf die so zahlreichen Darstellungen der
Athena mit Schlange ® ndher einzugehen, seien noch kurz die
Schlangen an der Agis der Gottin berithrt. Hierbei ist fest-
zustellen, daB die schlangenumsiumte Agis erst eine ver-
hiltnism#Big spite Erfindung ist, die kaum iiber die archaische
Zeit hinausgeht; Homer kennt nach Farnell’s einleuchtenden
Beweisen* keine Schlangen an der Agis, weder bei Zeus
noch bei Athena; bei ihm ist die Agis nichts anderes als
nein magisches Ziegenfell, das wunderbare Eigenschaften be-
sitzt und besonders michtig ist in der Schlacht Furcht ein-
zujagen oder Schutz zu verleihen“ (Farnell. Wenn dann in

! 8. Farnell Cults I 1896, 290 u. 327 (Athene mit Fiillhorn, der Tyche
verwandt).

* Vgl. F. Pfister, Reliquienkult (RGVV V) I 10—11, besonders E. Fehrle,
Die kult. Keuschheit im Altert. (RGVV VI) 183f. 195 1.

* Uber einen slteren Typus der stehenden Athenabilder ohne Schiange
and einen jilngeren der sitzenden Gottin mit Schlange s. Petersen, Burg-
tempel d. Ath. 45; s. auch Farnell Culis I 1896, 333 Tf. XVa: der hier
abgebildete seltenere Typus der sitzenden Athene von miitterlichem Awus-
sehen mit Agis gehirt zwar einer jingeren Zeit an, scheint aber durch

die ganz archaische Haltung und Form auf ein altes sitzendes Kultbild
zuriickzugehen.

4 Farnell Cults T 98¢,
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der ilteren griechischen Kunst der Agis Schlangen beigefiigt
wurden, so hatten diese Beigaben nur den Zweck, den ver-
derblichen Charakter der Kriegsgéttin (auch Zeus trigt mit-
unter einen schlangenumsiumten Schild in dieser Bedeutung)*
in besonderer Weise zu betonen, und sind in Anlehnung an
andere Beispiele von der schreckenerregenden Bedeutung der
Schlange entstanden (vgl. o. 94). Erhoht wurde diese furcht-
einfloBende Wirkung der Agis noch durch Einfiigung des
schlangenumsidumten Gorgonenhauptes. Auf dieser, dem
Feinde so verderblichen, furchtverbreitenden Bedeutung
der Schlange beruht wohl auch ihre Verbindung mit
Athena Nike?2

Hiervon génzlich verschieden ist ihrem Sinne nach die
der Athena Hygieia beigegebene Schlange, welche von der
urspriinglich selbstindigen, dann nach Athen verpflanzten
Gottin Hygieia ibernommen zu sein scheint 8. Diese ,Gesund-
heit machende“ Athena vereinigte in sich, ehe Asklepios nach
Athen kam (i. J. 420/19), alle Eigenschaften, welche sich auf
Heilung und Gesundheit der Menschen erstreckten *.

Von den iibrigen olympischen Gottern, zu denen die
Schlange in irgendeiner Beziehung steht, sind Ares, Dionysos,
Hermes, Apollo und Asklepios zu nennen. Abgesehen von
den beiden letzteren, die weiter unten in anderem Zusammen-
hange behandelt werden, konnen wir sagen, da8 bei den erst-
genannten die Schlange lediglich als ein #uBerliches Attribut,
als Dienerin, Begleiterin, Helferin anzusehen ist, ohne daB
damit der betreffenden Gottheit eine irgendwie chthonische
Firbung verlichen wiirde. Dem Ares war jene Schlange
heilig — er wird sogar Vater derselben genannt® —, welche
die "doera oy (oder ’Aonmidg xerjyy) bewachte und von

! Z. B. auf einer Amphora der Sammlung Campana in Paris, abgeb.
Overbeck, Kunstmyth. Atlas Tf. IV 6.

t 7. B. auf einer Reliefplatte: Arch. Anz, 1894, 171.

8 Usener, Gittern. 166f.; 219f.; Farnell Cults 1 316.

¢ {ber die Aufstellung des Bildes der Athena Hygieia nach der grofien
Pest in Athen i J. 429 s. P. Wolters, Ath. Mitt. XVI 1891, 1561.

5 dodrwy B "Apews xat Tidgpdsaons Egwiéos: Schol. Sopb. Anf. 128;
Apollod. bibl. I1IT 3, 3; Hygin. fab. CLXXVIIIL
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Kadmos erschlagen wurde! Durch die kriegerischen Sparten,
welche sodann aus den geséten Schlangenzihnen dem Boden
entstiegen und Griinder von Theben wurden, wurde die
Schlange zum Stammheros der Thebaner. Warum aber gerade
Ares ausgewidhlt wurde, der doch sonst nirgends in der
Literatur als Beschiitzer oder gar Erzeuger von quellhiitenden,
chthonischen Schlangen (iiber die sehr enge Beziehung von
Quelle und Schlange s. w.) aunftritt, erklirt sich wohl
nur aus dem rein ZuBerlichen Wunsche der Thebaner, ihren
Ahnen, der kriegerischen ,Drachensaat®, einen moglichst
wiirdigen Stammvater, und zwar den hochsten, den Kriegsgott
selbst, als deynyérng zu geben.

Im Dionysoskult begegnen wir sehr héufig der
Schlange, und zwar in verschiedener Bedeutung. Hier ist zu
unterscheiden, ,da8 Dionysos in der griechischen Religion
nur wenig mit der Schlange verbunden war, sehr eng aber
in der thrako-phrygischen“?. Im griechischen Dionysos-
mythus erscheint die Schlange besonders als treue Helferin
des Gottes in Augenblicken der Gefahr und nimmt als solche
auch an der Gigantomachie teil. Nach den zahlreichen Dar-
stellungen, die bis ins 6. Jahrhdt. zuriickgehen , wird Dionysos
in diesem Kampfe gewdohnlich von Schlange, Lowe und
Panther unterstiitzt . Ferner kommt die Schlange sehr hiufig
im bacchischen Thiasos vor, zumal auf Vasenbildern; so ist
ein sehr beliebtes Motiv (schon bei Pamphaios um 500 v. Chr.)

1 8. d. Artikel von Sauer bei Pauly-Wissowa, Realenc. s, v. Ares;
Famell Cults IV 1909, 401. 2 Farnell Cults V 1909, 166.

* Die Liste aller Vasen mit diesen Darstellungen findet sich bei
M. Mayer, Giganten und Titanen 1887, 320—328.

¢ Vgl. auch die letzte Gruppe auf dem Fries des choregischen Monu-
ments des Lysikrates, wo eine miichtige Schlange, das Attribut des Dio-
nysos, einen der Seerduber anfillt; nach Nonnos Dionys. XLV 1341t ver-
wandelten sich zam Schrecken der tyrrhen. Seeriiuber, die den Dionysos
gefangen hatten, die Taue des Takelwerks auf dem Schiffe in rettende
Schlangen. — Wenn Robert, Bild u. Lied 22 Anm. 20, glaubt, daf alle
diese Schlangenverwandlungen und -attribute nur die urspriingliche Schlangen-
gestalt des Gottes verrieten, so kann sich diese Annahme wohl nur auf den
Dionysos-Sabazios, wie wir unten sehen werden, beziehen, da der griech.
Dionysos nur &uBerlich mit der Schlange verbunden ist.
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die Bacchantin, die sich der derben Ubergriffe der stiirmischen
Satyrn und Silene durch eine entgegengestreckte Schlange
zu erwehren sucht!, oder umgekehrt sieht man einen Satyr
oder Silen eine Bacchantin durch eine kleine vorgehaltene
Schlange erschrecken ? Mitunter sieht man auch eine Bac-
chantin eine Schlange wie verziickt in den Hinden halten2;
offenbar hat die Schlange auch in den ekstatischen AuBe-
rungen des Dionysoskultes eine Rolle gespielt. Uberhaupt
gehorte die Schlange ebenso wie Pedum, Thyrsosstab und
Kantharos zu den iiblichen Requisiten des bacchischen
Thiasos. Jedoch hatte die Schlange in den Hinden der Mi-
naden urspriinglich einen anderen Sinn als den eines bloSen
spielerischen Symbols oder einer Waffe, vielmehr war sie
eigentlich ein Symbol in den Mysterien des thrakischen
Gottes (s. u.).

Mit Hermes steht die Schlange mehr in indirektem Zu-
sammenhange, wenn man eine Seite seines Wesens speziell
betrachtet, nimlich seine Funktion als x3d»o¢ und Seelen-
geleiter. Als einziges Beispiel haben wir die Statue des
Hermes von Andros4 um dessen Stiitze sich eine Schlange
ringelt. Fiir die Entstehung der Schlangen am Hermesstab
gibt Robert® eine ansprechende Erklirung.

1 Z. B. Mon. ined. dell’ Inst. XI 1880, Tf. 24 u. 50; Pottier Cal. Vas.
Louvre 11 Tf. 92 G 43 (eine M#nade hiillt dem #ngstlich zuriiekweichenden
Dionysos eine Schlange entgegen); Collignon Cat. Vas. d’Ath. no. 1201 usf.

* 7. B. Furtwingler- Reichhold, Gr. Vasenm. Tf 44—45 (Dionysos
gelbst eilt mit einer Schlange in der R. einer Bacchantin nach); Cat. Vas.
Louvre II Tf. 96 G 68 (liisterner Silen mit Schlange in der Rechten will
sich einer Minade bemiichtigen) u. a.

3 7. B. Monum. ined. XI Tf. L; Ann. 1883, 59 — Reinach Répert.
des vas. I 229, 7.

¢ Farnell Culis V 1909, 38f. Tf. VI, nahe bei einem Grab gefunden,.
so daB die Schlange hier anch rein sepulkrale Bedeutung haben kann, in
dem Sinne von Collignon Statues funéraires 1911, 316ff, der der Ansicht
ist, daB hier ein Toter dargestellt ist, héroisé sous les lraifs d'Hermés
Chthonios, un des dieux dw monde infernal, auquel dans nombre d’in-
scriptions Thessaliennes est consacré le tombeau. La présence du serpent,
embléme des morts héroisés, nous permet d'accepter sans réserves cette inler-
prétation.

5 Preller-Robert, Gr. Myth.* 412f.: Urspriinglich Zanberrute, deren
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Fassen wir zusammen, was wir iiber das Verhiltnis der
Schlange zu den olympischen Gottern gesagt haben, so ergibt
sich, daB die Schlange hier durchaus nicht immer als ein
sicheres Kriterium fiir den chthonischen Ursprung oder Cha-
rakter einer Gottheit gelten kann, und daB Schlangenattribute
den Gottern auch aus rein HuBerlichen Motiven beigelegt
werden. Noch eine andere Folge ergibt sich aus den engen
Beziehungen der Schlange zur Erde und ihrem unterirdischen
Aufenthalt: der alte und weitverbreitete Glanbe an die
schatzhiitende Schlange in der Tiefe. Die Schlange
lebt und herrscht in den Schiuchten und Hohlen der Erde.
Dort liegen auch die reichen Schitze verborgen, nach denen
der goldgierige Mensch gribt, dort wobnt die verwunschene
Prinzessin in einem mérchenhaften Palast. Aber man ge-
langt nicht so ohne weiteres dahin: ein furchtbares Schlangen-
ungeheuer sitzt drohend und feuerschnaubend iiber jenen
Schitzen, hiitet sorgsam die Prinzessin, bis es einem gliick-
lichen Ritter gelingt, den méchtigen Drachen oder Lintwurm
durch ein Zaubermittel einzuschlifern oder zum ttten und ihm
so die kostbare Beute abzujagen. Dies sind typische Ziige,
die in den Mirchen und Sagen wohl aller Volker der Erde
wiederkehren, und zwar in einer so auffallenden Gleichartig-
keit, daf oft nur die Namen den einzigen Unterschied aus-
machen. So haben wir in Griechenland die alte Sage von
einer furchtbaren, nie schlafenden Schlange von gewaltiger
GroBe, die das goldene Vlies im Kolcherlande hiitet und erst
durch Medeas Zauberkiinste iiberlistet wird!; ein anderes
Schlangenungeheuer Ladon (s. o. 109) hiitet die goldenen
Apfel der Hesperiden®. Und dann das entziickende Mirchen

Ende in einen Knoten verschlungen ist, wie auf Vb., dann ams dekorativen
Griinden Umgestaltang in Schlangen. Denn der Knoten in der biegsamen
Gerte mag rein #uberlich die Kombination mit der Schlange bewirkt haben.
Vgl. auck R. Boetzkes, Das Kerykeion, Diss. Miinster 1913.

! Pind. Pyth. IV 244 1i.; Pherecyd. fr. 72; Apollod. 19, 16f.; Philostr.
Imag. 11 95 § 2.

? Hes. Theog. 333f.; Apollod. IT 5, 11; Apollon. Rh. IV 1396ff. Da8
es in beiden Fillen goldene Schiitze sind, die die Schlange hiitet, erklirt
Philostr. Imag. II 17 § 6 aus der geldufigen volkstiimlichen Vorstellung,
daf die Schlange das Gold lieby, (votvo ydo Adyerac 7o Ingiov elrovr e
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von Psyche, die in ihrem unsichtbaren Palast von fabelhafter
Pracht allabendlich von ihrem schlangengestaltigen Geliebten
Amor besucht und gehiitet wird!?

4. Die Schlange als mantisches Tier

Wie kommt die Schlange zu ihrer mantischen Bedeutung?
Zur Beantwortung dieser Frage sind zwei Wege eingeschlagen
worden: A. Marx? suchte aus dem ,alten, vielfach wieder-
kehrenden Aberglauben, da der Mensch im Augenblicke des
Todes die (Gabe der Weissagung erlange“ und aus dem
Glauben, daB die Schlange als Totentier ein fibermenschliches
Ahnungsvermogen besitze, ihre innige Beziehung zur Mantik
zu erkliren. Diese Annahme ist aber nur insofern richtig,
als sie eine weitere Entwicklung und nicht den Ursprung
dieses Glaubens von der mantischen Kraft der Schlange ins
Auge faBit; wohl wurde dem Toten, und besonders dem
heroisierten Toten und damit auch der ihn verkdérpernden
Schlange schon frithzeitig die Gabe der Weissagung zuge-
schrieben, aber diese Vorstellung ist erst eine sekundire.
Denn woher hat der in der Erde als Schlange hausende Tote
die weissagende Kraft?

Auf den richtigen Weg hat erst Rohde in seiner Psyche
hingewiesen. Er hat gezeigt, wie die in der Erde hausenden
Hohlengeister wie Trophonios, Amphiaraos, Amphilochos,
Asklepios kraft ihrer chthonischen Natur auch die Gabe der
Mantik besaen und dadurch zu Orakelgeistern wurden®
Diese michtigen Erdgeister, an die man sich in Krankheit,
Ungliick und jeglicher Bedringnis wandte, wurden in ihren
unterirdischen Hohlen (uéyaga, ydouera)* in Schlangengestalt ®

elvac 16 govad, xai Sve (&v) 107 yovooty, dyanidv xai Fdinsw). Daher finden
wir auch in der Kunst oft Schlangen als Hiiter von Tempelschiitzen dar-
gestellt (z. B. eine priichtige bronzeme Schlange auf dem Deckel des The-
sauros im koischen Asklepieion: Herzog, Arch. f, Rel.-Wiss. X 1907, 212;
vgl. auch Artemid. onirocr. II 13; Phaedrus IV 19).

! Apulejus Met. IV 33ff.

2 A, Marx, Griech., Miirchen von dankbaren Tierem 1889, 108.

® Rohde, Psyche I3 113f.; 1191t * Rohde aa0. 117 Anm. 1.

® Rohde aa0. 120 Anm. 2; 121 Anm, 1; 133 Anm. 1. Die Schlangen-
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hausend gedacht, von wo sie ihre Orakel heraufsandten.
Ewig lebend wie die Olympier, erhielten sie chthonische
Opfer. Jedoch waren sie urspriinglich an den Ort gebunden,
an dem sie der Sage nach in die Tiefe gefahren sind, so
Trophonios in einer Hohle bei Lebadea und Amphiaraos bei
Theben. Allmihlich aber loste sich durch die groBer werdende
Ausbreitung des Orakelkultes die lokale Gebundenheit, die
Hohlengotter konnten auch anderswo erscheinen, oder es
fanden Kultiibertragungen statt®. Die Art und Weise, wie
die Erdorakel gegeben wurden, geschah entweder ,durch per-
sonliche, unmittelbare Zusammenkunft des Orakelsuchenden
mit dem Gotte“ (so bei Trophonios und Asklepios: Rohde 121
Anm. 1), oder durch die Inkubation, indem die Rat Suchenden
iiber der Stelle, in deren Tiefe der Hohlengott seinen Wohn-
sitz hatte, sich zum Schlafe niederlegten, um im Traum eine
gottliche Vision zu erhalten 2

Der Glaube, daB den Hohlengtttern und -geistern in be-
sonderem Mafe die Gabe der Weissagung eigen sei, geht
wiederum auf eine noch allgemeinere Anschauung zuriick,
wonach der Erde iiberhaupt eine prophetische Kraft inne-
wohnt; kamen doch nach altem griechischen Glauben die Ge-
stalten der Triume und die Tridume selbst aus der Erdtiefe?,
und somit auch die Inkubationsorakel. Als &4ltestes Beispiel
dieser Vorstellung mag das vorapollinische Erdorakel in
Delphi gelten*, dessen Hiiterin eine Schlange war. DaB das
delphische Erdorakel urspriinglich der Ge (die es spiter an
ihre Tochter Themis® abtrat) in Verbindung mit Poseidon

gestalt ist zwar nur von Trophonios und Asklepios bezeugt, darf aber auf
alle orakelgebenden Hihlen- und Erdgeister verallgemeinert werden. Auch
die in Schlangengestalt gedachten Ahnengeister, die oft aus Sorge um das
Wohl und Wehe der Nachkommen aus der Erde steigen, haben deshalb
eine mantische Bedeutung: s. J. Marquardf, Internat. Arch. f. Ethnogr.
XIV 1901, 19,

! Rohde I 121 Anm. 1; iiber Kultiibertragungen im Asklepioskult
vgl. E. Schmidt, Kultiibertragungen (RGVV VIII 2) 314.

? Rohde 120f.; Deubner De incub. 8f.

3 Deubner aa0. 6 Anm. 2.

4 Aesch. Eum. 1fi.; Plat. De Pythiae orac. 17; Rohde aa0. 133.

5 Themis identisch mit Ge: Aesch. Prom. 209. Themis chthonischen Ur-
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angehorte und dann von dem einwandernden® Apollo nach
Besiegung der alten Erdschlange in Besitz genommen wurde,
ist mehrfach bezeugt und darf wohl als feststehend gelten 2
Dieser Kampf des eindringenden, méchtigeren Olympiers mit
dem alten Orakeldimon (dpdxaiva®), dem Inhaber des Erd-
orakels, und die Sithne Apollos fiir seine Freveltat der Ge
gegeniiber (s. 0. 86 Anm. 5) bildete den Mittelpunkt der pythi-
schen Spiele * und spiegelte sich als ein beliebtes Motiv in der
Kunst wieder, besonders auf Miinzen® Doch behielt Apollo
die Schlange zur Betonung seines prophetischen Wesens bei 8,

sprungs und mit mantischer Kraft begabt: Deubner aaQ. 501. (vgl. Prometheus,
Sohn der Themis, durch seine Mutter Prophet, kennt die Geheimnisse der
Zukunft: Preller-Robert, Gr. Myth.* 100). Themis auf delph. DreifuB
sitzend : Innenbild einer att. Trinkschale, Gerhard, Auserl. Vasenb. IV 327,328
= Furtw.-Reichh., Griech. Vasenmal. Tf. 140.

! Aus Kleinasien: v. Wilamowitz, Hermes XXXVIII 1903, 575 ff.; aus
Kreta: Kretschmer, Gesch. d. gr. Spr. 1896, 420; Farnell Cults IV 1907, 1851,

® Bachofen, Griibersymbolik 1859, 418{.; Rohde, Psyche I2 133; Boeckh
zu Pind. OI. VI 45; Preller-Robert, Gr. Myth.¢ 240 Anm. 1. 285; Frezer,
Komm. zu Paus. X 5, 5; Farnell Cults III 1907, 8if. IV 1909, 180f.;
Nilsson, Griech. Feste 1906, 151; Deubner De incub. 49ff.; Fehrle, Kult.
Keuschheit (RGVV VI) 794, Uber eine zweite Stitte, an der Apollon die
Erdschlange besiegt haben soll, nimlich den Orakelort Gryneia (oder Grynoi)
bei Myrina in der Aiolis, 8. L. Weber, Apollon Pythoktonos im phryg.
Hierapolis, Philol. LXIX 1910, 218f.

3 Jodwewva Hom. hymn. I1 300; olvwmos dpdxwv Eur. Iph. T. 1245.

4 Noch bis ins 3. Jhdt. v. Chr. bestand die Auffiihrung dieses Jdedw-
uevov in Delphi: s. Th. Schreiber, Apollon Pythoktonos Lpz. 1879, 17; 66.

8 Wir unterscheiden auf den Miinzen zwei verschiedene Versionen:
nach der einen erlegt der Jiingling Apollon die Schlange, nach der anderen
schiefit das Kind von den Armen der fliehenden Leto herab auf das Un-
getiim. Jedenfalls ist in diesem Mythos von der Besiegung der Python-
schlange durch Apoll keine physikalisch-allegorische Auslegung zu er-
blicken, der Art, daB die Schlange hier die — bis heute noch bestrittenen
oder in Frage gesetzten — aus der Erde strémenden giftigen Diinste ver-
korpere, die dann durch die gliihenden Pfeile des Sonnengottes Apoll ver-
trieben worden seien, wie Mihly, Die Schlange 15, in Anlehnung an Macrob.
Sat. 1 17, 57 angenommen hat. Denn hier hat die Schlange eine giinzlich
andere Bedeutung wie im phrygischen Hierapolis (s. o. 911.), wo sie allerdings
als die Verkoérperung der giftigen Gase angesehen wurde, die aus den durch
Erdbeben hervorgerufenen Spalten und Rissen der Erde hervorstromten.

® Einige Miinzbilder (Overbeck, Kunstmyth. V 1889 Tf. 1 no. 14—16)
zeigen uns das hocharchaische Kulthild des (amykliischen?) Apollon in
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und sie erscheint daher als sein Attribut, teils allein, teils
sich an einem Dreifu8 emporringelnd, teils um den delphischen
Omphalos* oder sonst um hl. Gerdte und Symbole gewunden,
die zum Apollokult gehoren 2

Wie die in der Erde hausenden Gotter und Didmonen
eine prophetische Kraft besafen, so schrieb man eine solche
naturgemif auch den in Schlangengestalt in der Erde
lebenden Heroen zu. Das Grab des Heros scheint von jeher
zugleich ein mantisches Heiligtum gewesen zu sein®.

Aber auch losgeldst von ibrer Verbindung mit den Orakel-
stitten und -gbttern erscheint die Schlange in der griechischen
Mythologie vielfach als selbstdndiges Symbol der
Mantik iiberhaupt, als gottliches Wesen, dem von sich
aus die Kraft innewohnt, Zukiinftiges zu verkiinden und so-
gar bevorzugten Menschen die Gabe der Weissagung zu
verleihen — wenngleich nicht geleugnet werden kann, daB
diese selbstindige mantische Bedeutung sich erst aus der er-
wihnten Verbindung mit den Orakelgbttern entwickelt hat.
Diese Bedeutung der Schlange kommt in verschiedenen Mythen
zum Vorschein, von denen viele A. Marx* zu einer besonderen
Gruppe der ,Dankbarkeitsmirchen“ zusammengefa8t hat, z. B.:

Form einer sich nach oben verjiingenden Siule (dyveeds?), darauf der Kopf;
die r. Hand erhoben, die L. hilt den Bogen, daneben ein Ziegenbock. Unten
aus dem Siiulenstamm hervor biumen sich zwei oder drei Schlangen in die
Hohe, auf ihren Koépfen sitzt ein Vogel (Rabe?), nach Cal. Brit. Mus. coins
of Peloponn. 121 aplustre surmonted by a cock.

1 Uber den Omphalos, den Nabel (uterus) der Ge, dem nach Ver-
dringung der Ge aus ihrem Erdorakel Apollo iibernommen hat, 8. o. 70
Anm. 3. Wenn er dann als das Grab der Pythonschlange galt, so ist dieser
Glaube wohl in Anlehnung an die Sagen vom Zeusgrab auf Kreta u. a.
entstanden (vgl. Rohde, Psyche I® 132). Dieser Auffassung verdanken
auch die zahlreichen Darstellungen des schlangenumwundenen Omphalos,
besonders auf Miinzen, ihren Ursprung.

? Weber (aa0. 195) mochte — entschieden zu einseitig — auf allen
Darstellungen, wo Apollon die Schlange in den Hiénden hilt, ihn als Heil-
gott dargestellt sehen. Wenn eine golche Verbindung Apollos mit, Asklepios
in Hierapolis und auch sonst wohl nachgewiesen werden kann, so ist diese
Deutung der Schlange fiir Apollon doch nicht zu verallgemeinern.

¥ Vgl. Harrison Proleg.? 329 Fig. 97. 330.

4 A. Marx, Griech. Mérchen von dankb. Tieren 1889, 109.
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Ein Schlangenpaar zieht den Seher Jamos auf!. Dem
Melampus leckt eine Schlange die Ohren aus und verleiht ihm
damit die Gabe, die Vogelsprache zmn verstehen® Andere
erlangen diese Fihigkeit durch den GenuB von Schlangen-
fleisch 8.

Dasselbe wird von Helenos und Kassandra erzihlt, als
die beiden Kinder vom Spiel ermiidet sich im Hain des
Apollo Thymbraios zum Schlafen niedergelegt hatten X,

Bei Pausanias ® heiit ein Seher geradezu Ophioneus. Das
Motiv der Schlange, die sich dem Ohre eines Sehers oder
Priesters niibert, um ihm etwas Zukiinftiges zuzufliistern,
treffen wir, wenn auch erst in spitgriechischer Zeit, anch
in der bildenden Kunst® Infolge der ibr zugeschriebenen

! Pind. Ol VI 45f.; vgl. Eur. Jon 21—26.

* Apollod. bidl. I 9, 11; Plin. hist. nat. X 137, Schol. Pind. Pyth. VIII 46.

8 Philostr. vit. Apoll. Tyan. III 9; Plin. X 49. Der Grundsatz
paria paribus war in der antiken Medizin und besonders im Aberglauben
sehr geldufig, z. B. Plin. XXIX 69: Kopf einer Viper, anch wenn sie nicht
gebissen hat, ist Heilmittel gegen Vipernbi; XXIX 71: Gekochte Vipern-
leber schiitzt auf immer gegen Schlangenbi8 usw. Diese sicher uralte
homdopathische Methode wird ja bis auf den heutigen Tag, besonders bei
den sogen. , Volksmitteln“ noch eifrig angewendet.

* Diese Sage stand schon in den Meydios Hotas Hesiods nach Schol.
Laur. Apoll. Rhod. Arg. I 118 (s. Rzach, Hesiod fragm. 149). Schol. Homer.
H 44 Schol. Eur. Hec. 87 Dind., vgl. damit aus der deufschen Mythologie
die bekannten Sagen von der weillen Schlange, von Siegfried, der durch
das Drachenblut die Sprache der Vigel versteht, u. a.

& Paus, IV 10, 5. 6.

¢ Z. B. 0. Hamdy Cat. Mus. Imp. Ottoman. Constantin. 1908 no. 2536 :
Terrakottafig. aus Myrina stellt weibl. Gestalt dar, stehend, mit Himation
bekleidet. Kopf leicht nach r. geneigt. Auf der 1. Schulter erscheint der
Kopf einer Schlange (sepulkrale Totenschlange?); no. 2555 #hnl. Motiv;
Caylus Ree. d’ant. I1 Tf. 77, 2: Bronzebiiste eines Mannes vom Typus des
Agklepios oder Poseidon; auf seiner 1. Schulter ringelt sich eine kleine
Schlange zu seinem Ohr empor; Ny-Carlsberg Caf. no. 792 Fragm. eines
Sarkophags: hinter dem Ohr eines m#nnlichen Kopfes kommt eine Schlange
hervor; vgl. das Basrelief auf der Stele von Compiégne (Reinach Culies,
Myth. et Rel. I 73): Oberteil eines Gottes, dem zwei Raben in die Ohren
zu sprechen scheinen, wihrend die r. Hand eine kleine Schlange an die
Brust preBt, deren Kopf dem Gesicht des Gottes zugewendet ist. Hierher
gehort vielleicht die merkwiirdige, fein gearbeitete rom. Biiste eines Mannes
(gef. in Ostia: Nofizie degli scavi 1910, 21), dessen Gesicht unverkennbare
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mantischen Krifte war die Schlange imstande, Zukiinftiges
vorauszusehen und durch besondere Anzeichen zu verkiinden. Als
Beispiel hierfiir mag die Erzéihlung von der Erechtheusschlange
dienen, welche auf die herannahende Persergefahr dadurch auf-
merksam machte, daB sie ihre gewohnte Honigkuchenspeise
verschmihte &. Uber Schlangen, welche Hungersnot und Pest
prophezcien, berichtet Aelian2 Hierher gehdren auch die
der Juno heiligen Schlangen in ihrem Haine in Lanuvium
(Latium), welche aus den Hiénden geweihter Jungfrauen ihre
Opferkuchen erhielten; je nachdem nun die Schlangen das
Futter annahmen oder verweigerten, weissagten sie dadurch
die Reinheit’ oder Schande der Jungfrauen 2,

Hatten wir bisher die Schlange unter dem Gesichtspunkt
betrachtet, daB sie als ein mit prophetischen Kriften ausge-

Portritziige anfweist, and an dessen Brust sich eine kleine Schlange empor-
ringelt; ihr Kopf ist aufmerksam auf das Gesicht des Mannes gerichtet.
Der Erklirung dieses Monuments“(und auch der tibrigen) stellen sich grofie
Schwierigkeiten entgegen. Sollte bier eine bestimmte Personlichkeit, etwa
ein bedeutender Seher und Wahrsager seiner Zeit, dargestellt sein? Eine
ganz dhnliche Biiste eines unbekannten Romers, an dessen Brust eine nicht
unbetriichtliche Schlange sich mehrfach ringelt, findet sich bei A. Hekler,
Die Bildniskunst bei d. Griechen und Rémern, Miinchen 1912 Tf. 225. Eine
zur Hand des liegenden Siuglings kriechende Schlange auf einem Sarkophag-
deckel des 2. Jahrh. von der Via Laurentina im Thermenmuseum: Not.
degli scavi 1912, 39,

! Herod. VIII 41. Mag auch dieses ganze Wunderzeichen von dem
listigen Themistokles erfunden sein, das Volk glaubte jedenfalls daran,

2 Aelian De nat. an. VI 16,

3 Aelian XI 16; Properz IV 8, 3ff.; vgl. eine dhnliche Geschichte, die
Aelian XTI 2 erziihlt, wo in Epirus ebenfalls Schlangen im Hain des Apollo,
wenn sie das von Jungfrauen oder Priesterinnen dargereichte Futter an-
nahmen, damit Aussicht auf ein gutes Erntejahr prophezeiten. Vgl. einen
ganz ihnlichen Ritus bei den Negern der Sklavenkiiste: Frazer Adonis,
Attis, Osiris 59: Es findet hier eine jiahrl. feierliche Vermihlung junger
Médohen mit dem Schlangenfetisch statt, zu der Zeit, wenn die Hirse be-
ginnt aus dem Boden zu sprieBen. Dann laufen die alten Priesterinnen,
mit Sticken bewaffnet, rasend durch die StraBen und entfiihren kleine
Midchen im Alter von 8—10 Jahren als Briute fiir die Schlange. Von
diesem Schlangengott héingt die Fruchtbarkeit des Jahres, die Ernte, ab,
und deshalb wird ihm besonders geopfert. — Uber Schlangen, die durch
Wirkung oder Nichtwirkung ibres Bisses die Legitimitdét oder Nicht-
zugehorigheit eines Stammesmitgliedes anzeigten, s. o. 101,
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stattetes Tier sowohl die Féhigkeiten besaB, Orakel zu er-
teilen wie selber zukiinftige Ereignisse vorauszuschauen, so
wollen wir jetzt auf der anderen Seite die Schlange als Objekt
in der Wahrsagekunst, d. h. ihre Bedeutung als Omen,
und zwar zundchst als ein von einer Gottheit gesandtes Omen,
ins Auge fassen. Schon frither (oben 108) waren uns gottge-
sandte Schlangen begegnet, die ja in gewissem Sinne auch als
ein Omen aufzufassen sind, allein mit dem Unterschied, daf
jene Schlangen als Werkzeug der Strafe oder Rache den Willen
des Gottes, der aus irgendeinem Grunde die Bestrafung der
Menschen nicht eigenhindig vornehmen wollte, ausfiihrten,
wihrend hier die Schlangen, ohne selbst in die Handlung ein-
zugreifen, als eine duBerliche Erscheinung, als Willenszeichen
und Wink der Gottheit anzusehen sind; dieses Zeichen kann
jedoch je nach dem Standpunkt des Deuters und den Ver-
hiltnissen als giinstig oder ungiinstig beurteilt werden.
Beiden Fillen aber ist gemeinsam, daB sie Zeichen eines
gottlichen Willensaktes sind. Hier kommen also nur die
Omina in Betracht, wo die Gotter den verblendeten und
arglos dem Verderben entgegeneilenden Menschen durch ein
symbolisches Zeichen, in dem die Schlange eine bestimmte
Rolle spielt, die Zukunft enthiillen oder nur auf die Gefahr
aufmerksam machen.

In erster Linie ist hier als das interessanteste und ver-
breitetste Motiv in der Reihe gottlicher Wunderzeichen die Ver-
bindung von Schlange und Vogel (besonders Adler) zu
nennen. Wir begegnen ihm zuerst in der Teichomachie?: ein
Adler erschien den Troern, von links ? fliegend, mit einer blutigen
Schlange in den Krallen, die noch zappelte und trotz ihrer
miBlichen Lage weiter kimpfend den Adler in die Brust bis,
so daB dieser, von Schmerz gepeinigt, seine Beute wieder
fallen lassen muBte. Polydamas deutete alsdann das Zeichen
darauf, daB die Troer in ihrem Siegeslauf gegen das griechische
©UIL M 200f

* Hinter dgioregd ist die bukolische Caesur, und somit ist dosorzod mit
éniidde ganz urgezwungen zu verbinden, wie Trendelenburg Pavvaciac 70,
Progr. z. Winckelmannsfeste 1910, 30 Anm. allen fritheren gekiinstelten

Erklirungsversuchen gegeniiber mit Recht feststellte. Vogelflug von links
bedeutet Ungliick (s. P. Stengel, Die griech. Kultusaltert.? Miinch. 1898, 53f.).



128 E. Kiister

Schiffslager gehemmt, diese ihre erhoffte Beute wieder auf-
geben miiBten. Da jedoch das Wunderzeichen auch von den
Griechen bemerkt werden muBte und diese es natiirlich in
ihrem Sinne, d. h. zu ihren Gunsten deuten konnten (weil sie
es von rechts her erblickten), so ergibt sich schon aus
diesem Beispiel, ,daB ein solches zépag micht nur die Be-
deutung der Mantik zunichte machen kann, sondern daf es
auch durch sich selbst zerfillt, indem es das auflésende und
zerstorende Element durch die Doppeldeutigkeit in sich
trigt“ . Wihrend hier bei Homer das Motiv von Schlange
und Adler noch durchaus zufdllige Ziige an sich trdgt, hat
die Kunst dasselbe schon vor Homer zu einem stehenden
Typus umgeschaffen. Es muB ein alter Glaube gewesen sein,
daB der Vogel als Reprisentant der Luft und die Schlange
als Vertreterin des chthonischen Elements in stindiger Feind-
schaft miteinander leben 2 Als iltestes Beispiel des Kampfes

! Nugelsbach, Homer. Theol.t 169.

* Vgl. Aristot. hist. an. IX 10; Nikander Ther. 438—456; Plin. hist.
nat. X 17; Virg. den. XI 7511f.; Cic. De div. I 106. Dies sind allerdings
alle mehr oder weniger naturwissenschaftliche Zeugnisse aus spiterer Zeit
und z. T. einfache Beschreibungen des Kampfes zwischen Schlange wund
Adler; Plin. aa0. leitet z. B. die Feindschaft daher, daB die Schlange die
Eier des Schlangenadlers (zoudpxns bei Aristot.) fresse. Derartige, auf ge-
nauer Kenntnis und Beobachtung des Tierlebens begriindete Erklirungen
kommen aber fiir die homer. und vorhomer. Zeit, die alle Naturvorginge
noch mythologisch zu erkliren suchte, sicherlich nicht in Betracht. Dieses
Motiv der Feindschaft zwischen Schlange und Adler behielt dann in der
Folgezeit so sehr seine Geltung, dal es zu einem stehenden Gleichnis, ja
sogar sprichwirtlich warde (z. B. Hor. ars poet. 13) und in diesem Sinne
auch in Orakelgpriichen Verwendung fand (z. B. Aristoph. equif. 197it.).
Nun gibt es allerdings zahlreiche Beispiele, wo wir die Schlange im Kampf
mit verschiedenen Tieren sehen und die gewil keine mantische oder
sonstwie symbolische Bedeutung haben. Diese Kampfdarstellungen und
-beschreibungen sollen nichts anderes zeigen, als daf die Schlange unter
den Stugetieren und Vogeln zahlreiche Feinde hat; und zwar sind es fol-
gende Feinde, die der Schlange oder denen die Schlange nachstellt: Liwe,
Panther, Elefant, Stier, Hirsch, Schwein, Wiesel, Ichneumon, Ibis,
Reiher, Hahn, Schwan, Krite, Frosch, Krebs. Die zahlreichen Belege hierfiir
in Kunst und Literatur aufzufithren, wiire zu weitliufig. Ob dem Kampf
zwischen Schlange und Fabelwesen wie Hippokamp (z. B. auf etrusk. Grab-
stele des 4. Jhdts.: Martha Vart étr. 1889 Fig. 258) oder Greif (z. B. Ba-
belon Camées ant. bibl. mat. 1897 no. 182; Caylus Rec. d'antigu. I 1752
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zwischen Adler und Schlange mag ein kleiner Steatitzylinder
aus der mykenischen Zeit angesehen werden, wo ein zweifellos
als Adler zu bezeichnender Vogel eine sich am Boden win-
dende Schlange angreift!. Nicht viel jiinger ist ein ,Insel-
stein“ aus Melos? der unter geschickter Raumausniitzung,
wie sie der kretisch-mykenischen Glyptik eigen ist, eine sich
auf einen kleinen Vogel stiirzende Schlange zeigt; letztere,
die als Hauptfigur das Rund fiillt, trigt in der Mitte ihres
Leibes eine Art Befiederung, die sie zum Unterschied von
gewbhnlichen Schiangen vielleicht als ein diémonisches Wesen
kennzeichnen soll. Die Kunst der ,Inselsteine“ liebte ja
iiberhaupt seltsame Mischbildungen zweier Tiere oder von
Tier und Mensch (vgl. o. 88) — alles Gespenster und
schreckhafte Damonen. Ein friihes kyprisches Gefi der
Heidelberger Universititssammlung zeigt in stilisierter geo-
metrischer Zeichnung einen Vogel, der (in ungeschickter Dar-
stellung) eine Schlange im Schnabel davontrdgt. Das schon
in der kretisch-mykenischen Kunst 3, dann in der geometrischen*
und in den Ubergangsstilen® so hiufige Motiv des Vogels
{(Wasservogels), der eine kleine Schlange oder genauer einen
Wurm im Schnabel trigt, ist jedoch von unserem Motiv des
Kampfes zweier ebenbiirtiger Gegner, wie Schlange und Adler
sind, als ein hiervon abgeleiteter Typus wohl zu trennen.
Besonders hiunfig erscheint dann Schlange und Adler wieder

.Tf. b8, 4) irgendeine symbolische Deutung zugzuschreiben ist, ist unsicher.
Schwierigkeiten der Erkliirung bietet auch die Darstellung auf einem aller-
dings spiteren, griech.-rém. Sardonyx (Cat. Gems Br. Mus. 1888 no. 1947 =
Caylus Rec. d'ant. V 1762 Tf. b4, 5): ein galoppierendes Pferd wird von
einer Schlange mit Kamm (oder Fliigelschopf?) geritten, welche die Ziigel
in ihrem Maule hilt.

! Waldstein The Argive Heraeum II 350 no. 59.

* Ath. Mitt. XXT 1896, 218 Tf. V 11.

3 8. Maraghiannis Antiqu. Crét. II 1911 Tf. 39 : Becher aus Palaikastro,
darauf ein grofler, schwer zu deutender Vogel, der eine kleine Schlange am
‘Boden mit dem Schnabel packt (Late Minoan III).

4 8. z. B. anf einem Elfenbeinsiegel aus Sparta (dnnual of Br. Sch.
XIII 1906/7, 90): Merkwiirdiger Vogel mit michtigem Schopf, davor eine
aufrechte Schlange.

8 Z. B. Bbhlau, Aus jon. u. ital. Nekrop. 556 Fig. 25.

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII, 2. 9
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im korinthischen Still. Xs wiirde zu weit fithren, dieses be-
sonders in der griechischen Kleinkunst (anf schw.fig. Vasen
[als Schildzeichen], Miinzen und Gemmen) so beliebte Motiv
weiter zu verfolgen *; es geniigt darauf hinzuweisen, da8 in
der griechischen Kunst das Motiv von Schlange und Adler
in den wenigsten Fillen seine urspriinglich symbolische Be-
deutung als ein mantisches Zeichen bewahrt hat® Wenn
dann spiter in der romischen Kunst, z. B. auf Grabmonu-
menten oder Altiren der Adler, der eine Schlange in den
Krallen hilt, und #hnliche Tierkdmpfe dargestellt sind, so
soll wohl in vielen Fiéllen durch ein derartiges theriomorphes
Symbol nur auf das ungliickliche Schicksal der Menschen hin-
gewiesen werden, welche, wie die Schlange dem Adler, der
unbesiegbaren Macht des Todes unterliegen miissen® Zu-

t Uber dieses Motiv in der korinth. Kunst, dem eine rein ornamentale
Bedeutung beizumessen ist, 8. 0. 52f.

? Erwithnt seien nur noch die elischen Miinzen mit diesem Motiv auf
der Riickseite, weil sie m. E. zu einer falschen Deutung gefithrt haben,
Diese Miinzen zeigen (s. Abb. bei Trendelenburg @Pavrasiac 70. Winckelmannspr.
30 Fig. 14 a u. b) auf der einen Seite gewshnlich den Adler, gegen welchen
sich eine Schlange aufbiiumt, oder der im Flug eine sich windende Schlange
in den Fingen hilt. Farnell Culis II 1896, 611 Anm. « urteilt dariiber:
nDie Schlange, die auf einigen elischen Miinzen dem Adler gerade gegen-
itbersitzt, ist nur die animalische Form fiir Sosipolis® (iiber Sosipolis von
Elis, der allerdings auch in Schlangengestalt erscheint, vgl. oben 113
Anm.). Da F. hier ein Beispiel aulerhalb des Zusammenhanges und
ohne Beriicksichtigung verwandter Monumente herausgegriffen hat, g0 muBte
er wohl zu einer solchen gekiinstelten und unzutreffenden Deutung kommen.
Denn diese Darstellung gehort, wie wir gesehen haben, zu einer zusammen-
hiingenden Reihe, zu einem Typus in der griech. Kunst und hat mit dem
Heros Sosipolis durchaus nichts zu tun; auch hiitte F. wohl die feindliche
Kampfstellung der Schlange dem Adler gegeniiber bemerken miissen.

8 Eine sehr seltene, mir als einzige bekannte Darstellung von Adler
mit Schlange als freiplastisches Werk wird von Dressel-Milchhofer (Ath.
Mitt. II 1877, 375 no. 182 = Tod-Wace Catal. of the Sparta Museum 313,
die ebenfalls geneigt sind, das Stiick fiir den Teil einer Statuenbasis zu
halten) erwihnt: ,Aus Sparta. Blaugrauer Marmor. Auf Felsen steht an
einem oben abgebrochenen Baumstamm aufgerichtet ein Adler in Vorder-
sicht, Schnabel nach rechts, Fliigel etwas geliiftet. Beim Schnabel der Rest
einer Schlange. Zu einer Statuenbasis gehorig?“

4 8. Savignoni, Osterr. Jahresh. VII 1904, 79. Wie dann in der rom.
Kunst dieses Motiv auch zu einer rein ornamentalen Verwendung herab-
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sammenfassend konnen wir feststellen, daB das Motiv des
Kampfes von Vogel (Adler) und Schlange ein sehr altes
ist und bis in die kretisch-mykenische Zeit hinauf verfolgt
werden kann, ohne daB wir die urspriinglich vielleicht mytho-
logische Bedeutung dieses Vorganges kennen. Seit Homer
wurde dann der Typus des Adlers, der eine Schlange im
Schnabel oder in den Krallen hidlf, ein stehender in der
griechischen Kunst und Literatur. Dadurch, da8 der Adler
dem Zeus heilig war, erhielt das Motiv den symbolischen
Sinn eines von Zeus gesandten Wunderzeichens; als solches
verlor es mit der Zeit infolge seiner Doppeldeutigkeit seine
mantische Kraft und wurde schlieBlich zu einem allgemeinen
Symbol von der Macht des Stirkeren gegen den Schwiicheren.

Auch sonst erscheint die Schlange allein als ein
gottgesandtes Omen: als die Griechen vor ihrer Fahrt
gen Troja in Aulis opferten, kam eine von Zeus gesandte
Schlange unter dem Altar hervor und verschlang einen Sper-
ling mit acht Jungen, die im Nest auf einer hohen Platane
safen!. Bekannt ist ja die Deutung dieses Wunderzeichens.

Trugen schon diese von Gottern gesandten Zeichen durch
ihre Doppeldeutigkeit den Keim des Verfalls der Mantik in
sich, indem dadurch der fromme Glaube an die unumsto8liche
Wahrheit des Wunders ins Wanken geriet, so zeigen bereits
die spateren Schlangenwunder der hellenistischen und be-
sonders der romischen Zeit, wo die Schlange meist selb-
standig, losgelost vom Gotterglauben, auftritt, die
deutlichen Spuren des krassen Aberglaubens: wo nur eine

sinken kanm, zeigen z. B. Darstellungen, wo Adler und Schlange als deko-
rative Fiilltiere auf einer Ornamentranke sitzen oder zur Giebelfiillung und
gonstigem Schmuck verwendet sind (Matz-Duhn, Ant. Bildw. in Rom no. 3459,
3774; Altmann, Grabaltire 81. 180. 139; Michaelis Anc. marbl. Ince Hall
318). Es sei hier nebenbei erwihnt, daB dieses Motiv von dem siegreichen
Adler mit der Schlange in den Fiingen, das in allen spiteren Jahrhunderten
immer und immer wieder beniitzt und abgeniitzt wurde, dennoch in unseren
Tagen eine — ich mochte sagen: offizielle Wiederbelebung erfubr: die neue
griech, Kriegsmiinze zur Erinnerung an den siegreichen Balkanfeldzug trigt
auf dem Revers dieses Motiv und ebenso die jiingst erschienene Erinnerungs-
medaille an die hundertjahr. Wiederkehr der Erhebung PreuSens.

! Homer B 308.
gx



132 E. Kiister

Schlange erschien, deutete sie der abergldubische Mensch zu
seinen Gunsten oder Ungunsten, je nach den Verhiltnissen,
der Angstlichkeit seines. Gemiites und der Stirke seiner
Phantasie. So errichtete der Aberglaubische Theophrasts* an
dem Orte seines Besitztums, wo ihm zufillig eine Schlange
erschien, sofort ein Heroon. Schlangen, die im Traum er-
scheinen, bedeuten grofe Macht und Reichtum &z 20 &mi
Inoavgods idgveadar: Artemidor onirocr. 11 13, 106 f. Hercher. —
Als Lucius Sulla wihrend des Bundesgenossenkrieges beim
Opfer plotzlich eine Schiange aus dem Altar hervorschliipfen
sah, riet ihm der Wahrsager Postumius auf Grund dieser Er-
Scheinung die Samniten anzugreifen; er tat es und gewann
auch wirklich den Sieg? — Oder als der beriihmte Schau-
spieler Roscius noch in der Wiege lag, bemerkte eines Tages
die Amme voller Schrecken, daB das Kind von einer Schlange
umwunden war; der Vater befragte die Zeichendeuter, und
diese sagten aus, daB das Kindlein spéter ein beriihmter
Mann werden wiirde 3. — Mitunter erblickte man in dem Er-
scheinen der Schlange die wunderlichsten Omina, deren
Deutung oft recht willkiirlicher Art ist: als ein besonders
auffilliges und in &lterer Zeit stets Ungliick bedeutendes
Vorzeichen erscheint es, wenn Frauen triumen, eine Schlange
zu gebidren: dies sehen wir z. B. in Aesch. Choeph. 527 ff., wo
der Klytaimestra ein solcher Unheil verkiindender Traum be-
gegnet. Artemidor, in seinem wunderlichen Traumbuch (IV 67,
243 Z. b ft. Hercher) weiB in sieben oder acht Féllen, in denen
Frauen verschiedenen Standes von solchen Schlangengeburten
triumen, diesen Triaumen eine oft recht willkiirliche, ja alberne
Deutung zu geben: z. B. eine Frau triumte, sie habe eine
Schlange zur Welt gebracht; und als sie einen Sohn gebar,
wurde dieser ein sehr bedeutender und berithmter Redner:
Ourhiy ydo Exee wiy yhdooay 6 Jpdxwy &Homep xai 6 $rirwe.
Derartigen Deutungen (bei der fiinften Frau ist das tertsum
comparationis noch stirker an den Haaren herbeigezogen)
darf keine wichtige Bedeutung beigemessen werden. An
einer anderen Stelle wird, je nachdem einer von einem d&geg,

t Theophr. Char. 16; Usener, Gittern. 249,
t Valer. Max. I 6, 9. 3 Cic. De divin. I1 cap. 31 § 661.
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einer domis oder Eudva triumt, diesen Tréumen eine ver-
schiedenartige Auslegung gegeben so, daB &pi¢c Krankheit
und Feindschaft, éowic und &udva aber viel Silber und
Reichtum bedentet (II 13, 106 Z. 16ff. H) — also wiederum
in durchaus willkiirlicher Weise. Fillt eine Schlange vom
Dach des Hauses in den Hof, so bedeute dies einen Un-
gliickstag, an welchem man sich hiiten miisse, etwas Wichtiges
vorzunehmen ! u. dgl. Ins Unglaubliche steigt der Hokus-
pokus, den die betriigerischen Wahrsager und dummdreisten
Quacksalber der spitgriechischen Zeit, die die Dummheit und
den krassen Aberglanben der Menge voll ausbeuteten, selbst
mit kiinstlichen Schlangen und den Teilen von Schlangen
(Schuppen, Fett, Haut, Herz, Leber usw.) getrieben haben.
Man braucht z. B. nur Lukians Pseudomantis oder Plinius
oder die Geoponiker durchzublittern, um zu sehen, bis zu
welchen Albernheiten und schamlosen Betriigereien die Mantik
ausgeartet war? Und die Fiden dieser religiésen Entartung
reichen noch tief ins Mittelalter hinein.

Schlange als heilkridftiges Tier

Mit der Mantik hiéingt die Heilkunde eng zusammen;
beide wurzeln in den chthonischen Kriften der Erde: ans der
Erde steigen die Triume, die dem ratsuchenden Kranken
oder Ungliicklichen Heilung und Linderung von Krankheit
und Not jeglicher Art prophezeien, und aus der KErde
kommen alle jene Kriuter, Pflanzen und Sifte, die als Heil-
mittel dienen. So gehéren Arzt der Seele und Arzt des
Leibes eng zusammen 3.

Als Heilgott, als ,der Gott der Heilkunst“ gilt gewohn-
lich Asklepios. Diese einseitige Bedeutung hatte aber
Asklepios nicht von Anfang an. Schon Ottfr. Miiller* hatte
in Asklepios eine alte thessalische Orakelgottheit erkannt
und seine urspriingliche Identitéit mit Trophonios ausgesprochen.
Es darf aber heute als sicher gelten, daB der spitere Heil-

1 Terenz Phorm. IV 4, 24 (705) .

2 Vgl. den Artikel iber Aberglauben von RieS bei Pauly-Wissowa.

3 Apoll ist zugleich auch Heilgott und Helfer in der Not (odieos,

axéouog), 8. Usener, Gottern. 162 ff.
4 Orchomenos und die Minyer? 195; vgl. Welcker, Gotterl. IT 733.
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gott urspriinglich ein in Thessalien hausender Erdgeist war,
nder aus der Tiefe, wie viele solche Erdgeister, Heilung von
Krankheiten, Kenntnis der Zukunft (beides in alter Zeit eng
verbunden) heraufsandte“, und der mit Trophonios, Amphi-
araos, Amphilochos in eine Reihe zu setzen ist’. Einen deut-
lichen Hinweis auf das urspriinglich chthonische Wesen des
Asklepios oder vielmehr darauf, da8 der historische Asklepios-
kult eigentlich an einen alten Kult des segenspendenden und
weissagenden Erdgeistes ankniipft, enthalten auch zwei Er-
zihlungen, die uns Pausanias iiberliefert: an der einen Stelle
(II 11, 5. 8) erzihlt er von einem ,Ort bei Sikyon, namens
Titane, so benannt nach einem Berg, der als Wohnung des
Titans, des Spenders von Samen und Fruchtbarkeit, verehrt
wurde, Spiiter kam ein Enkel des Asklepios und errichtete
hier in Titane ein Heiligtum des Asklepios“. — Die andere
Stelle (III 23, 6. 7) enthdlt die Griindungslegende von Boiai
(an der Siidkiiste Lakoniens): ,Die Einwohner von Boiai er-
zéhlten auch, sie hitten aus ihrer epidaurischen Heimat eine
Schlange mitgebracht; diese sei ihnen aber vom Schiff aus
entwichen und nicht weit von der Kiiste in die Erde ge-
krochen. Daher habe es ihnen gut geschienen, hier wohnen
zu bleiben, zumal auch die Visionen, die sie in ihren Triumen
gehabt, sowie dieses Omen sie dazu bestimmt habe. An der
Stelle, wo die Schlange in die Erde kroch, stehen Altire des
Asklepios und davor befindet sich ein Olivenhain“. Asklepios
wurde also, wie wir aus dieser Erzihlung ersehen?, noch bis
in die historische Zeit mit der Sechlange identifiziert® Daher

! Rohde, Psyche I*134; 141 1. ; vgl. Thrimer bei Roscher s. v. Asklepios.

# Noch deutlicher aus Paus. II 10, 3. Uber die urspriingliche und eigent-
liche Schlangengestalt des Asklepios 8. u. a. besenders Rohde, Psyche I3 142;
Frazer, zu Paus. I1 10, 3; E. Schmidt, Kultlibertragungen, RGVV VIII 2 41f.;
iiber heilende Schlangen als Verkérperung des Asklepios: Weinreich, Ant.
Heilungswunder, RGVV VIII 1, 94f.; R. Herzog, Arch. fiir Rel.-Wiss. 1X
1908, 204 fi.

3 Zur Veranschaulichung und zugleich als Beleg dafiir, daf der Glaube
an die Heilkraft der Schlange allein als Hypostase des Gottes noch in der
Mitte des 4. Jahrhunderts kriftiz war, mag ein interessantes (attisches?)
Relief in Kopenhagen mit einzigartiger Darstellung angefiihrt werden (ich

verdanke die Photographie sowie die Erlaubnis der Publikation des Re-
liefs der Liebenswiirdigkeit des Direktors der Kopenhagener Glyptothek,
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dirfen wir fir den &lteren, mantischen Asklepios mit um so
groBerer Sicherheit Schlangengestalt voraussetzen, zumal auch
mit der Inkubation, die zm den iltesten Bestandteilen des
Heilorakels gehorte, die Vorstellung eines schlangengestaltigen
Erdgeistes verbunden war, der personlich die Wiinsche der
Ratsuchenden anhorte,

Schon lange, bevor der Asklepioskult sich iiber ganz
Griechenland ausbreitete, bestanden an einzelnen Orten lokale
Kulte von Heilheroen, die zweifellos auch mit Inkubations-
orakeln verbunden gewesen waren. In Athen z. B. war der
Vorgiinger des Asklepios ein fjews lareds (Amynos oder Alkon),
dessen Kult noch bis ins 3. Jahrh. fortbestand *,

Wie es aber kam, daB der Heilheros Asklepios seinem
Konkurrenten den Rang abgelaufen hat und als Hauptgott

Dr. Fr. Poulsen): ein #lterer Mann, anscheinend ein Kranker, wird auf einer
Tragbahre von drei nackten Jiinglingen in die Hohe gehoben und einem
Baum geniihert, in dessen Asten sich eine groBe Schlange windet. Der
Kranke, halb aunfgerichtet, streckt wie hilfebittend seine Rechte zur Schlange
empor, deren Kopf in einem Astloch des Baumes versteckt ist. Zwei weitere
Jiinglinge, bekleidet, eilen von links und rechts in symmetrischer Dar-
stellung auf den Baum in der Mitte zu und sind in merkwiirdiger Handlung
begriffen: beide scheinen mit erhobener Rechten einen faustgrofen Stein,
den sie in der Hand tragen, gegen Banm und Schlange werfen zu wollen.
Ich erklire mir die Szene so, dal ein Kranker bei der heiligen Schlange,
die im Baum ihre Behausung hat, Hilfe und Heilung sucht; die beiden
Jiinglinge links und rechts sind offenbar beauftragt, die Schlange durch
Steinwiirfe gegen den Baum zum hilfreichen Erscheinen zu zwingen; sie
sind noch werfend dargestellt, weil sie dadurch die Schlange, welche bereits
ihren Kopf wieder in das Astloch gesteckt hat, verbindern wollen, dal sie
giinzlich in ihre Behansung zuriickkriecht.

1 Usener, Gittern. 149ff. Ein hl, Bezirk eines alten Heilheros wurde
am Westabhang der Akropolis 1896 wieder ausgegraben. Asklepios konnte
unmdglich der Inhaber dieses Heiligtums sein, weil dasselbe viel ilter war
als die Einfiihrung des Asklepioskultes in Athen (i. J. 420/19: Ath. Mitt.
XVIII 1893, 231). Im Innern des Tempelchens fand sich der Unterteil eines
marmornen Opfertisches, zwischen dessen Fiien ein Relief mit zweiSchlangen:
A, Korte, Ath. Mitt. XXI 1896, 287. Moglicherweise stammt auch das
Relief Arch. f. Rel.-Wiss. VIII 1905, Tf. zu 8. 157—160 = Svoronos, Na-
tionalmus. Taf. LX aus einem anderen Heiligtum als dem des Asklepios. —
Uber andere Heilheroen als Vorliufer des Asklepios s. Furtwiingler, SammL
Seb. I 20; Preller-Robert 521. Vgl. anch Kufsch, Attische Heilgttter,
RGVV XII 3.
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der Heilkunst in Griechenland anerkannt wurde, 148t sich
nicht mehr feststellen. Natiirlich konnte er in historischer
Zeit seine urspriingliche Schlangengestalt nicht mehr bei-
behalten und er wurde wie die anderen chthonischen Gott-
heiten anthropomorphisiert. Die Schlange aber, die ihn
friher verkorperte, wurde ihm nun als Attribut, Stellver-
treterin, Dienerin und Helferin beigegeben'. So sehen wir
sie auf den bekannten Asklepiosdarstellungen um einen Stab
geringelt, auf den der Gott sich stiitzt2, oder zu seinen
FiiBen liegend; kleine Schlangen aus Bronze oder Silber
werden ihm als Weihgeschenke dargebracht?,

Als Begleiterin (oder Tochter) des Asklepios erscheint auf
den Monumenten besonders in der spiteren Zeit fast regel-
miBig Hygieia. Sie wird anfangs gewothnlich ohne attributive
Schlangen, dagegen etwa vom Ende des 4. Jahrhdts. ab sehr
hénfig mit Schlangen dargestellt, die sich meist um ihren
Arm winden. Sie ist aber nicht etwa (wie Midhly aaO. 6
glaubte) eine personifizierte Allegorie dyleca, wenn auch ge-
rade in hellenistischer Zeit derartige Bildungen aufkamen,
vielmehr ist sie nach Usener* als eine ehedem selbstindige
Gottheit ryéece aufzufassen, deren Kult und Funktionen

1 Vgl. z. B. Schol. Aristoph. Plut. 733: xoevaic uiv xal vots allows
Howas dpdxovres mapetidevro, datpérers 0k tp Aoxlnmeg. Das Volk glaubte
fest an die Heilkraft dieser Asklepiosschlangen, wie die zahlreichen Tempel-
inschriften beweisen, z. B. Collitz, Griech. Dialektinschr. III 3339 113: dwrg
Jdxrvdov iadn Yo Gpewos . . . vmvov 04 wiv AaBovroe &v Todrw Spdxwy dx
707 dBdtov EecdFov ldoazo tac yAdrras,

* Schlange als Attribut des Asklepios: Gruppe, Handb. der gr. Myth.
u. Rel-gesch. 1445 Anm. 1. Uber das nicht sehr hohe Alter des den
Darstellungen beigegebenen Schlangengtabes: Baudissin, Oriental. Studien
Th. Noldeke gewidm. II 1906, 746; Muhly, Die Schlange 10, machte fiir
das Motiv der sich um den Stab ringelnden Schlange kiinstlerische Riick-
gichten geltend. Die Alten suchten sich schon fiber den Ursprung der
Schlange als Symbol des Asklepios Rechenschaft zu geben, und man scheint
nach Schol. Aristoph. nub. 783 der Ansicht gewesen zu sein, da8 die Schlange
durch ihre stdndige Hiutung und Verjiingung ewige Jugend, verbunden
wit Lebenskraft und Gesundheit versinnbildliche und deshalb ein geeignetes
Attribut des Asklepios sei (vgl. Midhly aaQ. 10).

8 W. H. D. Rouse Greek votive offerings, Cambr, 1902, 209.

* Ugener, Gottern. 167f.; 220. Anders Farnell Cults I 316, der Hy-
gieia als Emanation der Athena Hygieia erklirt.



Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 137

dann allmihlich in den Kult méchtigerer Heilgotter aufging,
wie wir es bei Athena Hygieia gesehen haben (s. 0. 117).
So hat auch die allgemeine Verbreitung des Asklepioskultes
die Selbstindigkeit der Hygieia véllig aufgesogen. In ihren
zahlreichen Darstellungen wechselt ein jungfréulich blithender
Typus mit einem mehr matronenhaften von reiferen Formen %

Alles, was fiir Asklepios auf dem Gebiete der Heilkraft
gilt, gilt natiirlich auch fir die Schlange in dieser Bedeutung
ohne ihre Verbindung mit dem Gotte. Wie Asklepios Tote
wieder zum Leben erwecken konnte? so wurde auch der
Schlange, welche nach dem allgemeinen Volksglauben die
Kenntnis heilkriftiger und lebenspendender Pflanzen und
Kriéuter besaB, diese Fihigkeit zugeschrieben, wie etwa die
Sage von Glaukos, dem Sohne des Minos lehrt, der durch den
Seher Polyidos wieder zum Leben erweckt wurde, nachdem
er das lebenspendende Mittel von einer Schlange erfahren
hatte 3. — Aus diesem Zusammenhange verstehen wir auch
die weit verbreitete Vorstellung von der Schlange als einem
allwissenden und klugen Tiere. Wurde doch daraus spiter
die Schlange das Symbol der Klugheit und List, wie z. B. in
der Bibel die Verbindung der Schlange mit dem ,Baum des
Lebens“ zeigt.

5. Schlange als Symbol der Fruchtbarkeit

Zu den wichtigsten Ausstrahlungen, die von dem grund-
legenden chthonischen Charakter der Schlange ausgehen, ge-
horen ihre Beziehungen zur Fruchtbarkeit und zwar zur
vegetabilischen wie zur animalischen. Und wie die chthoni-

1 8, F. v. Dubn, Ath. "Mitt. IT 1877, 2181,

2 Apoll. bibl. III 10, 3; Schol. Pind. Pyth. III 96; Paus. II 27, 4.

3 Apollod. bibl. IIT 3, 1; vgl. die Darstellung dieser Sage auf einer
weilgrund. att. Kylix: Walters Cat. Vas. Br. Mus. II1 D b = Wiite
Athenian Vases Tf. 16; Frazer, Comm. zu Paus. IT 10, 3 weist auf ver-
wandte Schlangensagen des Altertums und heutiger Volker hin; ders.
Adonis, Attis, Osiris® 1907, 153 (Tylonsage); vgl. anch A, Marx, Griech.
Miirchen 111f, der als treffende Parallele hierzu die Nothurgasage anfiihrt;
K. Ohlert, Das wundertitige Schlangenkraut in Myth., Sag. u. March. (Grenz-
boten’ LXII. Jhrg., no. 15).
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schen Gottheiten in der griechischen Religion allgemein eine
Entwicklung von furchtbaren, todbringenden zu fruchtbaren,
lebenspendenden Erdméchten! zeigen, so hat auch die
Schlange, wo sie in Verbindung mit einer chthonischen
Fruchtbarkeitsgottheit oder selbstindig in solcher Bedeutung
auftritt, den ihr als chthonischem Wesen urspriinglich eigenen
finsteren, verderblichen Charakter abgestreift; sie erscheint
daher als der gute, michtige Erdgeist, der Pflanzen und
Friichte wachsen, Mensch und Tier gedeihen ldft, indem er
sich mehr dem friedlich-miitterlichen Wesen der Erdgottinnen
anpaBt. Denn die Erde, die aus ihrem SchoBe Fruchtbarkeit
und Segen spendet, ist in der Sprache und dem Mythus wohl
der meisten Volker das weibliche Prinzip, das erst vom
Himmelsgott durch Regen oder Sonnenstrahlen befruchtet
wird 2. Aber auch chthonische Erdgeister und Goétter konnen
die Befruchtung der Ge herbeifiihren; und es ist nicht un-
moglich, daB der Schlange, die doch in ihrer chthonischen
Bedeutung in der griechischen Mythologie im allgemeinen als
ménnliches Wesen aufgefaSt wurde, schon in frither Zeit im
Volksglauben die Rolle des die Erde befruchtenden Elements
zugekommen ist (vgl. bei den Thesmophorien u. 141). Diese
Annahme wird durch die weiter unten zu behandelnden
Zeugungslegenden nur Dbestlirkt, in welchen die (stets
ménnliche) Schlange als menschenbefruchtendes, gbottliches
Wesen auftritt. Es ist jedoch fiir die ganze Bedeutung der
Schlange als Symbol der Fruchtbarkeit nicht sehr von Be-
lang, ob sie indirekt als der die Erdgéttin befruchtende
Diémon oder direkt als schopferische Naturkraft gedacht wird.
Jedenfalls genoB sie in dieser Eigenschaft gottliche Verehrung,
seit die Menschen zur SeShaftigkeit und zur friedlichen Be-
schiftigung mit Ackerbau und Viehzucht iibergegangen
waren. — Die frithesten Spuren eines ausgeprigten Kultes
der Schlange als Fruchtbarkeitsgottheit filhren uns nach
Kreta. Hier stand zu einer Zeit, wo die Geschichte Griechen«
lands noch in tiefes Dunkel gehiillt war, im Mittelpunkt der

! Vgl. etwa die Entwicklung von Persephone (Preller-Robert, Gr.
M. 756) oder von Zeus Meddiycos zu Z, yFove0s, Aidoneus zu Pluto, der
Erinyen zu Eumeniden u. a.  Vgl. Dieterich, Mutter Erde 46.
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altkretischen Religion der Kult der groSen miitterlichen Erd-
gottheit, wiene dpele, der Spenderin von Leben und Frucht-
barkeitl. Da die kretische Schrift noch unentziffert ist, so
haben uns bis jetzt nur die archidologischen Funde einige
Aufschliisse iiber den Charakter dieser groBen Naturgdttin,
des ,Prototyps der hellenischen Gdottermutter®, geben konnen.
Sie ist auf Gemmen, Siegeln, Tonstatuetten, Gemilden als
eine miitterliche Gottheit dargestellt mit groBen Briisten, die
aus der nach der kretischen Mode eng geschniirten, tief aus-
geschnittenen Taille herausquellen, bekleidet mit einem langen,
nach unten sich stark verbreiternden ,Plissérock“, der zu-
weilen mit Blumen(Crocus-)ornamenten zur Bezeichnung der
Flurgottin verziert ist. In den Héinden trdgt sie Blumen
oder Friichte, in der Regel aber Schlangen® Plastische
Schlangen winden sich um ihren tiaraartigen Kopfaufsatz ®,
ringeln sich um Arme und Leib, dienen der Gottin als Giirtel 4.
Derartige Schlangenidole wurden z. B. in einer Kapelle des
knossischen Palastes gefunden und zeugen von dem Bestehen
eines Schlangenkultes, der bereits die erste Stufe der therio-
morphen Verehrung iiberwunden hat, iiber den wir aber sonst
nichts Néheres wissen. Unerklirt ist bis jetzt noch die Be-
deutung jener von Halbherr in Prinids und Gournid ge-
fundenen glockenformigen, tonernen Becher, an denen sich
plastische Schlangen emporringeln ®; jedenfalls sind sie aber
als heilige Kultgerite zu betrachten, was sich aus ihrem
Fundort in dem Heiligtum der Schlangengtttinnen schlieSen

1 8. Farnell Cults I11 1907, 295 ff. ; Dussaud Civilis. Préhelién. 1910, 249,

t Vgl. die bekannten ,Schlangengbttinnen“ von Knossos und Gournia:
Annual of Brit. School IX 19023, 751

8 Evans 4. B. S. IX 1902/3, 84 erinnert hier an die Urdusschlangen
auf den Kopfbedeckungen i#igypt. Gottheiten und Konige und will u. a.
auch hierin einen sicheren Einfluf égyptischer relig. Kunst auf die des
minoischen Kreta erkennen.

4 Z. B. Mariani Antichita cretesi: Mon. dei Lincei VI 1896, 175f.;
8. Wide, Ath. Mitt. XXVI 1901, 247-—57; Evans 4. B, 8. IX 1902/3,
40. 43, 75. 77. 81.; Maraghiannis Anf. Crét. I, VII Tf. 26, 4. 6; Boyd-
Hawes Gournia 47f Tf XI; Dussaud aaQ. 231. Alle Beispiele dieses
Typus der ,Go6ttin mit Schlange* hat Prinz, Ath. Mitt. XXXV 1910, 1571.
zusammengestellt. 5 Wide aaQ. 248; Maraghiannis aaO. Tf. 36.
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148t — Wir sehen also bei den genannten Darstellungen
eine sehr innige Verbindung der Schlange mit der miitter-
lichen Erdgéttin, die nach griechischen Analogien eine mog-
liche urspriingliche Identitit von Schlange und Gottheit ver-
muten liBt, woraus sich dann mit der beginnenden Anthropo-
morphisierang der Gotter die Schlange zum Attribut der
Gottin entwickelte. Sogar schon innerhalb dieser Gruppe mi-
noischer [dole von Schlangengdttinnen ist eine stufenweise Ent-
wicklung zum fortschreitenden Anthropomorphismus erkannt
worden %, indem die jiingeren Exemplare die Schlange immer
mehr abgestreift zeigen.

Fir den Kultus und Ritus dieser kretischen Mutter-
gottin (Rhea?) sind wir auf wenige Zeugnisse angewiesen®.
Wichtig fiir den kiinstlerischen Typus dieser wijme doeia ist
die Kultdarstellung auf einer Gemme®*, wo die Naturgéttin
auf einem Hiigel steht, links und rechts flankiert von zwei
wappenartig aufgerichteten Lowen, widhrend davor ein Ad-
orant seine durch Gesten ausgedriickte Verehrung darbringt.
Hier haben wir némlich das kiinstlerische Vorbild der be-
kannten, oben 109ff. besprochenen Artemisdarstellungen zu
erkennen, die ja in ihrem allgemeinen Wesen verwandte
und vielleicht iibernommene Ziige mit der kretischen Rhea
aufweist 5

Wie die kretische Kunst sich iiber Griechenland und die
Inselwelt verbreitete, so ist auch ein dhnlicher Einfluf auf
kulturellem und besonders religiosem Gebiet kaum von der
Hand zu weisen. Daher ist es auch nicht zu verwundern,
wenn wir viele Ziige der kretischen Rhea in ihrem
griechischen Gegenstiick, Demeter, wiederfinden. Demeter
vereinigt ebenfalls in ibrer Person chthonische und vegetative

! Vgl. Dussaud aa0. 231; Wide aa0. 2561 betrachtet diese Tongebilde
als Idole, indem er sich dabei auf die Analogien der kegelférmigen Idole
und Steinséiulen aus der #ltesten griechischen anikonischen Periode beruft,
und 188t die Moglichkeit offen, in ihnen eine ménmliche Gottheit zu er-
blicken — eine Annahme, die mir in ihrer Abstraktion zu weitgehend er-
scheint. 2 8. Wide aa0. 251. 8 S. Farnell Cults I1I 295 fi.

* Farnell aa0. Tf. 33; Dussaud Civilis. Préhellén. 195 Fig. 140.

& Uber enge Beziechungen zu der phrygischen Kybele s. Farnell
aa0. 294; 298f.; Wernicke bei Pauly-Wiss. 5. v. Jixzrirvra,
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Eigenschaften. Anfinglich wohl eine chthonische Sondergott-
heit scheint Demeter allmihlich die Funktionen der uralten,
allerzeugenden und allernihrenden Erdmutter Gaia aufgesogen
zu haben. Sicherlich war sie zuerst von Kore getrennt?;
denn Homer, fiir den iiberhaupt derartige lokale Volksgott-
heiten kaum zu existieren scheinen, weif noch nichts von
einem Tochterverhdltnis der Kore zu Demeter. Dieses mit-
samt dem Mythus vom Raub der Kore-Persephone wurde erst
von Hesiod (Theog. 9121F) in sein genealogisches System ein-
gefiigt und dann spiter in dem in solonische Zeit gesetzten
Hymnus auf Demeter ausfithrlich behandelt,

In ein mehr oder weniger nahes Familienverhiltnis zu
Demeter traten ferner die sogenannte Erinys, die Medusa u. a.,
denen allen die Schlange als Symbol der wohltitigen, Frucht-
barkeit spendenden Erdkraft eigen ist

Besonders deutlich wird die Beziehung der Schlange zur
Demeterreligion an dem Thesmophorienfest zn Athen? Das
Ritual dieses Fruchtbarkeitsfestes* bestand darin, da8 ,lebende
Schweine in die unterirdischen Hohlen (xdoucra) geworfen
werden. Bestimmte Frauen (évzirrocar) steigen hinab, holen
die verwesenden Uberreste herauf und legen sie anf Altire:
und das Volk glaubt, daB diejenigen, die davon nehmen und
mit Korn gemischt siem, eine gute Ernte haben werden.
Man sagt, daB tief unien in der Hohle Schlangen sind, welche
einen groBen Teil der hinabgeworfenen Nahrung fressen. . . .
Dieses Fest wird auch *4ponropdeote genannt und wird in der-
selben Weise zum Zwecke des Wachstums der Friichte und
des Menschengeschlechts gefeiert. Man weiht auch gewisse

1 Vgl S. Wide, Griech. Religion in Gercke-Norden, Einl. in die Alter-
tumswiss. II 197 ff.

* Schlange als Attribut der Kore-Persephone: Farnell Cults 111 1907,
221. 222. 224; der Demeter Erinys in Thelpusa und Demeter Melaina von
Phigalia 53; der Medusa 57. Vgl auch Nilsson, Griech. Feste 1906,
848f.; die tibrige Literatur s. bei Hitzig-Blimner, Comm. zu Paus. VIII
42, 4. Kore-Persephone auf dem Schlangenwagen, mit dem sie segnend
durch die Lande fihrt, erscheint schon im 6. Jhdt. aof einem lokrischen
Relief: Ausonia III 1908, 192. 3 Vgl. Preller-Robert, Gr. M.¢ 778 fi.

4 Nach Schol. zu Lukian bei Rohde, Rh. Mus. XXV 1870, 548 (Kl
Schr. II 355).
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unnennbare (¥penra) heilige Gegenstinde aus Teig, Nach-
ahmungen von Schlangen und menschlichen Figuren. Sie
nehmen auch Pinienzweige wegen der Fruchtbarkeit des
Baumes. Alle diese Gegenstinde werden zusammen mit den
Schweinen in die uéyage hinabgeworfen. Die aus Brotteig
gefertigten Schlangen, die in die Grube hineingeworfen
wurden, hatten wohl nur die Bedeutung des Analogiezaubers,
indem ,der Mensch glaubte, er konne die Erde zwingen,
fruchtbar zu sein, dadurch daB er fruchtbare Gegenstinde in
sie hineinlegte* 1.

Nicht nur Demeter und ihr Kreis hatte die Schlange als
heiliges Attribut, vielmehr erscheint sie auch mit jeder
anderen segenspendenden Erdgottheit verbunden und trégt
in dieser Bedeutung den Charakter eines milden, wohltitigen
Fruchtbarkeit und Segen verbreitenden Wesens — kurz eines
Gyadodatuwy. Einen solchen Charakter tragen z B. die
Schlangen in den Hénden der Eumeniden? der milden
Gottheiten des Erdsegens. Sie sind nicht mehr die finsteren,
grausigen Damonen des Aischylos, die aus der Erde, in die
das Blut des Gemordeten rann, aufsteigend ihres furchtbaren
Racheamtes walten, sondern friedlichen Sinnes segnen sie das
Wachstum und Gedeihen von Mensch und Tier; und die
Schlangen in den Hinden sind ,keine Symbole des Schreckens,
sondern nur Symbole jener Quelle von Gesundheit, der Erde“ 3.

! Harrison Proleg.® 138; vgl Farnell Culis IIT 91f.; Frazers (Attis,
Adonis, Osiris 76) Annahme, ,,da8 man die Schlange hier fiir Verkorperungen
der gestorbenen Miinner und Frauen hielt, welche vielleicht in ihrer ir-
dischen Wohnung durch die einschneidenden Qeriite des Ackerbaues in
ihrer Ruhe und Sicherheit gestért wurden und die man nun durch diese
besiinftigenden Opfer giinstig stimmen wollte®, scheint mir viel zn weit
hergeholt und berithrt gar nicht den eigentlichen Zweck dieses Festes: die
Fruchtharmachung der Felder und Menschen.

® 8. ein Relief des 5. Jhdts. aus einem Heiligtum bei Argos (Ath.
Mitt. IV 1879, 176 Tf. IX; J. Harrison Proleg.? 255 Fig. 57): drei Eu-
meniden, jede in der R. eine Schlange, in der L. eine Blume haltend, von
freundlichem, miitterlichem Wesen, davor zwei Adoranten; vgl. Preller-
Robert, Gr. M.* 837,

$ Harrison aaQ.; iiber die Umwandlung der Erinyen in die wohl-
wollenden Eumeniden vgl. auller dem bekannten Schlu@ in Aischylos’ gleich-
namiger Tragidie eine Stelle bei dem Redner Aischines xard Tepagyov
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Ahnliche Vegetationsdémonen erkannte Bohlau® in den
schlangenleibigen Nymphen auf einer den jonischen Augen-
schalen verwandten Vase: vier Schlangen, die in einen weib-
lichen Oberkdrper endigen, sind in einem Weinberg beschiftigt
dargestellt; zwei halten einen Korb oder Netz zum Sammeln
der Trauben, eine dritte spielt Flote, und eine vierte bringt
einen groBen Mischkrug fiir den Traubensaft herbei. Damit
erweisen sich diese weSorvapIdévor Eyedvae als wohltitige
schiitzende Erdgeister 2.

In diesem Zusammenhange seien auch zwei Fruchtbar-
keitsbriuche erwihnt (vgl oben 126), in denen die Schlange
eine wichtige Rolle spielt. In einem Hain der lanuvinischen
Juno Sospita (in Latium) wurden Schlangen® gehalten. An
bestimmten Tagen gingen geweihte Jungfrauen verhiiliten
Blickes mit Opferkuchen, die den Schlangen als Speise dienten,
in den Hain. Nahmen diese die Speise an, so war damit die
Reinheit der Jungfrauen erwiesen; liefen sie die Speise un-
berithrt, so war dies ein Zeichen, daB die Méidchen ihre
Jungfriulichkeit nicht bewahrt hatten*. Properz fiigt hinzn:

188 ed. Schultz 282 u. d. Schol. zu d. St.: Pasi wéiror ras Zeuvds of udv
Iiis elvar xai Txorovs, of 8% Zxndrovs xai Edwriuns, fv xai I'iiv ovoudteodas,
xhnOivos 0k Eduevidas dminoéorepov modtoy Eowvas xalovuévas,

! Philologus LVII 1898, 513if.; Harrison Prol.® 259. Vgl. auch
E. Braun, Vorsch. d. Kunstmyth. 39: ,Im Siiden ist dieses Tier der treueste
Hiiter der Giirten und Weinberge, und wer es totet, setzt sich noch heutigen
Tages Vorwiirfen und Scheltworten aus. . .. Die Olwilder nementlick waren
der Aufsicht dieses das Ungeziefer vertilgenden Gewiirms anvertraunt.“

? Ygl. den Schlangentanz bei den Moki-Indianern, um Regen herbei-
guzaubern; die Schlangen werden dabei z. T. im Mund getragen. Die
Schlangen werden némlich von den Moki ,unsere Viter® genannt. Da8
gie den Regen bringen, geht aufer aus dem ganzen Ziel des Festes
aus der Angprache an die Schlangentinzer hervor: ,Wenn ihr eine
Klapperschiange findet, so miiBt ihr sie bitten, und es wird regmen® —
eine Zauberzeremonie, in der die Schlangenpriester die in den Schlangen
vorhandene Kraft, den Regen hervorzubringen, auch von sich ausiiben:
K. Th. Preus, Globus LXXXVI 1924, 890f.; LXXXVII 1905, 348,

% Uber die der Juno Lanuvina oder Sospita hl. Schlangen an Statuen,
auf Miinzen usw. s. Baumeister, Denkm. 763. '

4 Aelian. nat. an. X1 16. Eine interessante Parallele fiir diese Art von
Gottesurteil durch die Schlange mag aus Mexiko angefiihrt werden (zitiert von
A. Jacoby, Der Ursprung des judicium offae, Arch. f. Rel.-Wiss. XIII 1911,
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st fuerint castae, redeunt in colla parentum,
elamantque agricolae: ‘fertilis annus erit! 1,

wodurch zugleich der agrarische Charakter dieses Friihjahrs-
brauches und die mantische Bedeutung der Schlangen, von
deren Verhalten die Fruchtbarkeit des Jahres abhingig ge-
macht wird (vgl. oben 126), deutlich vor Augen tritt. —
Einen #hnlichen Fruchtbarkeitsbranch berichtet Aelian® aus
Epirus: dort befanden sich auch in einem heiligen Haine des
Apollo Schlangen, die vom Python abstammen sollten. Zur
bestimmten "Festzeit betrat die Priesterin (yvuri)® mwep9évog)
allein den Ort, und wenn die Tiere sie freundlich anblickten
und das Futter annahmen, dann prophezeite man Uberflud
und Gesundheit fir das Jahr*

Als Symbol der Fruchtbarkeit, die der Erde innewohnt,
wird die Schlange den chthonischen Gottheiten beigegeben,
und zwar nicht nur denjenigen, die von Natur aus einen
chthonischen Charakter tragen wie Demeter, Persephone u. a.,
sondern auch olympischen Gottern, die voriibergehend oder

564): ,Wenn in Mexiko ein Diebstahl vorkam, so nahm man seine Zuflucht
zum Schlangenzauberer. Der Beschi#digte rief die Nachbarn zusammen,
gegen die er Verdacht hatte, und der Zauberer hielt folgende Rede an sie:
»1hr sitzt hier, meine Kinder, weil einer eurer Niichsten, der in Bedréingnis
ist, diesem seine Habe, sein Gut gestohlen hat. Er mige es rubig her-
geben, der Ungliickliche, denn es wird kommen der Zauberer, der wird
dich entlarven.“ Folgt auf diese eindringliche Ermahnung kein Gestindnis,
8o liBt er die Schlange aus ihrer Schiissel und sie bezeichnet den Schuldigen,
indem sie an ihm emporkriecht. Kehrt sie ohne solches Tun in ihre
Schiissel zuriick, so ist der Schuldige nicht unter den Anwesenden. Natiirlich
ist hier wie in Lanuvium die Entlarvung des Schuldigen nur dann még-
lich, wenn der Zauberer oder Priester als feiner Psychologe den Schuldigen
an gewissen untriiglichen Anzeichen erkennt und wenn die Schlangen
darauf abgerichtet sind. ! Properz 1V 8, 51. ? Nat. an. XI 2.

3 Uber Nacktheit in Kult und Ritus s. Heckenbach De nuditate sacra,
Rel.-geach. Vers. u. Vorarb. IX 2; Deubner De inc. 24; Fehrle, Kult.
Keuschh. RGVV VI 11.

¢ Mihly, Die Schlange 13, zitiert eine #hnliche, wohl ebenfalls uralte
Jungfrauenprobe, die in Ephesos in einer Grotte des Pan vorgenommen
wurde: Achilles Tatins VIII 6. Uberhaupt ist in allen diesen Briuchea
die Schlange das ,Symbol der sich erneuernden Naturkraft, die, wie die
Schlange nach starrem Winterschlaf wieder ein neues Kleid und neues
Leben anzieht, nach winterlichem Bann im Frithjahr sich wieder verjiingt®.
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dauernd agrarische Funktionen iibernommen haben. — So
hatten wir bereits gesehen, wie Zeus Meilichios, der farchtbare
Erddémon, zum friedlichen Ackergott Zeus yx3dviog wurde
(s. oben 106), der mit Demeter eng verbunden erscheint und
zu dem der Ackersmann bei der Aussaat betetl. Diesem ver-
wandt ist der speziell attische Zeus Ktesios (oder Ktesias),
der Beschiitzer des Familieneigentums und Spender von Ge-
sundheit und Wohistand 2, der ursprfinglich in Schlangen-
gestalt gedacht und dargestellt wurde 8. Da nach Nilsson aaO.
der Kult des Zeus Ktesios, Zeus Philios wie auch der Dios-
kuren eigentlich ein Hauskult war, der sich erst daraus zu
einem Offentlichen entwickelte, so liegt die Vermutung nahe,
da8 von diesen schlangengestaltigen Hausgittern die Sitte,
zahme Hausschlangen zu halten, ihren Ausgang genommen
hat. VerblaBte Nachklinge an die alte Verehrung der
schlangengestaltigen Ahnenseelen, die der Familie Segen und
Wohlstand spenden, in dieser Sitte zu erkennen, ist weniger
angingig, zumal wir den Hausschlangen erst in nachklassischer
Zeit begegnen. Dagegen spielen diese zahmen Schlangen in
den Dankbarkeitsmirchen* eine grofSe Rolle, und wir erkennen
hier fast immer denselben typischen Zug: ein Knabe oder
Mann rettet eine verhungerte oder angegriffene Schlange und
nimmt sie mit nach Haus, wo er sie auferzieht, mit ihr iBt
und schlaft. Spiter kommt er in irgendeine Lebensgefahr,
aus der ihn dann die dankbare Schlange befreit . Aus diesen
Mirchen kann man immerhin als wahren Kern die Tatsache
entnehmen, da8 in hellenistischer Zeit zahme Schlangen im Hause
gehalten wurden, denen man eine gewisse schiitzende und segen-

1 Hes. op. 465 £.; Nilsson, Griech. Feste 13; Preller-Robert, Gr. Myth.*
756; Farnell Cults III 1907, 280.

2 Farnell Cults I 1896, 5b; Rubensohn, Myster. v. Eleus. u. Samothr.
1892, 199 Anm. 10.

3 Auf einer Stele aus Thespiai steht die Inschrift ios Krnoiov iiber
einer groBen Schlange: Nilsson, Gr. F. 25 und Ath. Mitt. XXXIII 1908,
279—88, wo anch auf die Verwandtschaft seines Kultes mit dem der Dios-
kuren hingewiesen wird.,

* 8. A. Marx, Griech. Miirchen von dankbaren Tieren und Verwandtes
1889, 95 ff. 5 Z. B. Aelian nat. an. X 48; Plin. hist. nat. VIII 61.

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten XIII, 2. 10
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spendende Macht zuschrieb *. Viel besser sind wir dagegen iiber
die romischen Hausschlangen und ihre Verehrung unterrichtet,
die, wenngleich sie sicher alteinheimischen Ursprungs ist, doch
erst durch die Einfihrung des epidaurischen Asklepioskultes
in Rom im Jahre 293 v. Chr.2? allgemeine Verbreitung fand 3.

Eine wichtige, aber nicht immer klare Rolle spielt die
Schlange in den griechischen Mysterien, und zwar
zundchst in den eleusinischen. Die eleusinischen Mysterien,
die nach Rubensohn * eine groBe Ahnlichkeit mit den attischen
Thesmophorien hatten und im wesentlichen das Gepriige eines
agrarischen Kultes trugen, besaSen in der altesten Zeit als
Hauptgottheiten Demeter, Kore, Hades und Hekate, vielleicht
auch schon Triptolemos — also alles rein chthonische Gott-
heiten ®; und der Inhalt der ,Handlungen® (Jdpdueve) war in
der dlteren Zeit im wesentlichen die Darstellung des Kore-
raubes und ihrer Riickkehr zur Mutter, womit ja symbolisch
das alljahrliche Absterben der Vegetation im Herbst und ihr
Wiedererwachen im Friihling ausgedriickt war. Die Schlange,
die nach Strabo® sich als Tempelhiiterin im Tempel der
elensinischen Fruchtgittin Demeter befindet, heift die kych-

1 Ygl. Marx aa0. 103f. Eine solche zahme Hausschlange, die in der
griech. Kunst eigentlich selten zn finden ist, sehen wir z. B. an der be-
kannten schinen Darstellung vom Kapitolin. Museum (8. Bulle, Der schine
Mensch ® 1911 Tf. 192 — Helbig, Fiihrer® no. 885): ein kleines Midchen
driickt ihre Lieblingstaube, die sich vor der zahmen Schlange fiirchtet,
z#rtlich schiitzend an die Brust.

2 S. Wissowa, Rel. u. Kultus der Rémer? 1912, 307{., dort auch die
nitige Literatur.

8 SchlieBlich sank die frither als genius verehrte Hausschlange zam
blofen Spielzeng herab in den Salons der rdmischen Schiénen (vgl. Martial
VII 86; Plin. XXIX 4, 72), die sie in raffinierter Weise dazu beniitzten,
sich zur heiBen Sommersgeit den Nacken und Busen damit zu kiihlen (s.
Bittiger, Sabina 1803 Bd I 434f). Selbst in den Palésten romischer Kaiser
finden wir sie (Sueton Vita Tiber. 72; Tac. Ann. XI 11). Vgl die gétt-
lich verehrten und sorgsam gepflegten Hausschlangen bei den Lithauern
(Usener, Gottern. 86. 91. 112; Koch De cultu serpentum apud antiquos
1717, 130f£.). 4 AaO. 1£.

. Uber die Herleitung oder Beeinflussung der eleusin. Mysterien aus
Agypten: Farnell Cults III 1907, 1411, aus Kreta: Gruppe, Mythol. Liter.
1898—1905, 3. ¢ Strabo IX 393.
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reische und soll der Sage nach von Salamis, wo sie hauste,
vertrieben und in den Dienst der Demeter genommen worden
sein, ist aber in Wirklichkeit nichts anderes als das der
Demeter, der Erdmutter, zukommende natiirliche Symbol ihrer
chthonischen Kraft und wird daher auch in den eleusinischen
Mysterien urspriinglich keine andere Bedeutung gehabt haben %,

Uber den Grund, warum gerade der Schlange ein so
grofer Anteil an den Mysterien zukommt, dnBert Philo von
Byblos (fragm. 9)2: T3y udv ody wod GJpduovrog @iory xai
10y Spewv adrog Eedelacey 6 Tdavrog, xai uer’ adrov addeg
Dolvixés ve nai Alysmror mvevuanixdratoy yag 1o [@ov mdy-
Twy TOY Epmer®y, xal mve@leg Vrw abrol magedddy: map’ O
xal vdyog GrvmépfAnrov Ok Tob myeduarog maplornoe, ywels
708Gy 16 xal yewpdy § Hlhov Twog Tav Exroodey, O &y T&
Aowre Lpa tag wvioelg mowitar: xai mwotxlhwy oynudrwy tinovg
émorelel, nal nard Wy mwogelay Elixoetdely Eyer 1hs douds, ép’
0 Povderar Tdyog: wal molvyeovidrarov 0é Eotw, ov udvoy e
&xdvduevoy ©o yipag vedlew, GAA& xal abfnowy Eémidéyeodar uei-
Lova mépuus: xai émeiday T0 Opiouévoy péroov mineda, &is
éaquiov dvalloxerar, &g &v Taig iepalg ouoiwg avrog 6 Tdavrog
xarérafe yeagais. o xai &v iegoig Todro O L[Pov xal &y
pvormelowg ovumagelinrar. Hieraus sehen wir, daB selbst ein
Mann wie Philo noch die Schlange durchaus als ein mit un-
heimlichen geistigen Kriften ausgestattetes Tier ansieht: wie
muf da erst das Volk von der Rolle dieses geheimnisvollen,
iiberirdischen Tieres in den Mysterien gedacht haben! —
Auf eleusinischen Reliefs und ephesischen Miinzen sieht man
haufig zu FiiBen der Demeter die cista mystica, aus welcher
eine Schlange kriecht® Ist sie von den Sabazios- oder

t Vgl die Erzéblung, daB Demeter auf gefliigeltem (so dargestellt vor
allem in der r. f. Malerei) Schlangenwagen mit Korndhren in der Hand
durch die Lande fihrt, um so den Boden fruchtbar zu machen; diese Titig-
keit tibergab sie spiter dem Triptolemos, der dann auf Vasenbildern und
Reliefs fast aunsschlieflich auf dem Schlangenwagen erscheint: Apollod.
I5, 1 and 2; vgl. Rubensohn aa0. 19f.

* Fr. Hist. Gr. ITI 572, nach Graf Baudissin, Stud. z. semit. Rel.-gesch.
1 1876, 267ff.

$ Z. B. Relief in Ny-Carlsberg Glypt. Cat. no. 144; Farnell Culls
10*
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Dionysosmysterien, wo sie uns auf Schritt und Tritt begegnet,
fibernommen worden? Farnell® lehnt es ab, ein Eindringen
des Sabazioskultes in Eleusis anzunehmen, da sich die groSen
Mysterien in Eleusis noch bis Clemens Alexandrinus unver-
dndert erhalten haben. . Von den eigentlichen sacra, welche
der «Eingeweilte in Eleusis aus der cisfa nehmen, in den Korb
legen und dann wieder in die cista legen muBte, wissen wir
nichts 2. Sollte damit die Schlange gemeint sein, von der wir
nur wissen, da sie in Eleusis ein mystisches Symbol war??
Es ist aber moglich, daB sie bei den Einweihungsriten der
eleusinischen Mysterien einen bestimmten Anteil gehabt hat.
Etwas besser sind wir iiber die Stellung der Schlange in den
Sabaziosmysterien unterrichtet. Im Sabazioskult* stand
die Schlange im Mittelpunkt des Kultes und galt als Symbol
der schopferischen Naturkraft zugleich als Inkarnation des
Gottes selbst; denn Sabazios war der Herr der Natur, der
Spender von Fruchtbarkeit und Segen. Diese wohltitige
Macht des Gottes veranschaulichen auch die sogen. Votiv-
hiéinde 5, welche die segnende und hilfreiche Hand des Gottes
darstellen und auch apotropidische Bedeutung haben (fast stets
findet sich auch die Schlange unter den an der Hand ange-
brachten Tieren und Symbolen); sie kommen jedoch erst in
der Kaiserzeit auf. — DaB die Schlange in der Sabaziosmystik
neben ihrer idlteren vegetativen Bedeutung auch als grob-
sinnliches Symbol menschlicher Fruchtbarkeit und Zeugungs-
kraft galt, zeigt ihre Verwendung im Thiasos der Sabaziasten :
die Frauen vollzogen die hl. Hochzeit mit dem Gott in sym-
bolischer Weise dadurch, daB sie eine wirkliche Schlange (oder

III 1907 Tf. XV*= 237; vgl. Preller-Robert, Gr. M.¢ 715 Anm. 2; Gruppe,
Handb. 1171, v Cults III 178. 2 Harrison Proleg.® 151.

8 Vgl de Jong, Ant. Mysterienwesen 1909, 21.

4 Das Folgende iiber Sabazios ist hauptsichlich dem zusammen-
fassenden Artikel von Eisele bei Roscher s. v. entnommen.

® 8. Blinkeuberg, Arch. Studien 1904, 100f.; Seligmann, Boser Blick
1910 II Fig. 169 —71. Die Schlange findet sich jedoch nur auf den Votiv-
hiinden, die dem Sabazios geweiht waren, und gehort somit eng zu seinem
Kulte; auf allen anderen Bronzehiinden, die P. Perdrizet, Arch. f. Rel.-Wiss.
XIV 1911, 1184f. veroffentlicht hat und welche syrischen Gottheiten geweiht
waren, fehlt die Schlange.
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eine kiinstliche aus Gold)* unter dem Gewand (d¢& xéAzov) durch-
zogen %, indem sie glaubten, daB der Schlangengott durch die
Geschlechtsteile in sie eingehe®. In der Prozession wurde
die xiovn, welche u. a. die heilige Schlange (Jpic mageiag)
barg, mitgefiihrt.

Schlangeals animalischesbefruchtendesElement

Es ist schon lingst erkannt worden, daB Schlange und
Phallos nach antiker Vorstellung mitunter dasselbe bedeutet 4
Bis in sehr friihe Zeiten 148t sich diese Vorstellung zuriick-
verfolgen: der nach altem Volksglauben in Schlangengestalt
gedachte Erechtheus hatte seine Wohnung in einer xfgzn im
dltesten grofen Tempel der Akropolis; sein Kultsymbol war
ein holzerner Phalles, der noch bis auf Pausanias’ Zeit in der
Lade aufbewabrt lag®; an dem uralten attischen Thesmo-
phorienfeste wurden, wie wir gesehen hatten, kiinstliche
Sehlangen zusammen mit Phallen aus Brotteig in die ydouara
geworfen, und in den Sabaziosmysterien hatten wir die Schlange
als Symbol der geschlechtlichen Vereinigung, des icoog yduog,

! Arnob. adv. nat. V 21.

t 8, Gruppe, Handb. 55; Frazer Adonis, Attis, Osiris® 77; Farnell
Cults V 1909 Anm. 62 d u. e; Weinreich, Ant. Heilungsw. 93, dort auch
die iibrige Literatur.

* Der Glaube, daf der Gott oder Démon in Schlangengestalt sich auf
diese Weise mit dem Weibe verbindet, ist auch sonst verbreitet: in dem
Schopfungsmythus der Neuseelinder t6tet Mani (Sonnengott) das erste Weib
der Schopfung, die Gottin der Nacht, als er durch die Vagina in sie hinein-
kriecht: W. Foy, Arch. f. Rel-Wiss. X 1907, b51; die verwandte Vorstellung,
da8 die Menstroation Besessenheit einer Frau von einem bisen D&mon be-
deute, der in Schlangengestalt aus den Genitalien der Frau herauskriecht,
findet sich hiiufig; s. Plo8-Bartels, Das Weib® 514—18.

4 S. Rohde, Hermes XXI 1886, 124; Dieterich, Mithraslit. 1231 ;
Hepding, Attis 191, Anm. 6; Pringsheim, Arch. Beitr. z. Gesch. d. eleus.
Kultes, Diss. 1905, 39; Frickenhaus, Ath, Mitt. XXXIIT 1908, 172; Harrison
Proleg.? 123. DaB die Schlange iiberall im Grunde genommen eine phal-
lische Bedentung habe, behauptet mit ganz extremer Einseitigkeit C. St. Wake
Serpent-worship and Totemism, London 1888, 3 ff. im Anschlul an andere
engl. Gelehrte. Dies mag wohl fiir die Indier (s. C. F. Oldham The sun and
the serpent, London 1905) und andere asiat. Volker gelten (Fergusson Zree-
and Serpent-worship, London 1872), ist jedoch nicht zu verallgemeinern.

5 Frickenhaus aa0. 175.
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der Mysten mit dem Gotte kennen gelernt!. Durch die
Gleichsetzung von Schlange und Phallos im Volksglauben
wurde naturgemidf auch die zeugungsfihige Eigenschaft des
Phallos auf die Schlange iibertragen. In diesem Zusammen-
hang verstehen wir auch die im Altertum geldufige Vor-
stellung, daB Frauen — besonders auch unfruchtbare? — von
Schlangen geschwingert oder fruchtbar gemacht werden
konnten. Jedoch hatte die Vermidhlung der Frauen mit dem
Schlangengott anfinglich keinen anderen Zweck, als die Be-
fruchtung des Erdbodens durch eine &uBerliche symbolische
Handlung zum Ausdruck zu bringen ®. Dieser Ritus verlor
jedoch bald durch Hinzutreten personlicher, egoistischer Inter-
essen seinen urspriinglich agrarischen Charakter. Zu einer
verinderten Auffassung von der symbolischen Vereinigung
trug zunidchst der aufkommende Glaube bei, daB die aus einer
solchen ovrvovoia hervorgehenden Kinder den iibrigen Sterb-
lichen gegeniiber eine bevorzugte Stellung einndhmen, die sie
zu Macht und Ehren befihigtet. So glaubten die Frauen,
die sregl muaidwy sich auf dem heiligen Boden des Asklepieions
in Epidauros zum Tempelschlafe niederlegten und in ihren

1 Andere Beispiele s. bei Gruppe, Gr. Myth. u. Rel.-gesch. 866, 1. 1171.

% Vgl. Dittenberger Syiloge II 803, Z. 117ff 128ff. Dafl dieser
Glaube auch sonst verbreitet war, zeigt z. B. ein Ritus im indischen
Schlangenkult (Dulaure, Die Zeugung in Glauben, Sitten u. Briuchen der
Vilker 1908, 46). Die Frauen vertreten hier die Priester. S8ie tragen an
das Ufer eines Teiches einen steinernen Lingam (= Priapus) zwischen zwei
Schlangen. Nachdem sie sich selbst gereinigt, waschen sie dieses Wahr-
zeichen, verbrennen vor ihm bestimmte Opferhdlzer und bitten um Reich-
tiimer, um zahlreiche Nachkommenschaft und langes Leben fiir ihre Ménner. —
Auf mexikanischen Monumenten z. B. ist die Schlange als Symbol des
ménnlichen Zeugungsgliedes sehr hdufig dargestellt.

3 Vgl. Frazer Adonis, Attis, Osirig® 1907, 59, 77; {iber die symbol
Hochzeit von Frauen mit chthonischen Gottern fecundifatis causa 8. Diimmler,
Philol. LVI 1697, 29f. = KI. Schriften II 236f.

* Die friihere griechische Sage wuBte zwar auch von Sterblichen, die
einer Schlangengottheit entsprossen waren, z. B. den Nachkommen der von
Kadmos getoteten Schlange. Da hier aber keine sterbliche Frau genannt ist,
mit der der Schlangendémon sich begattete, so diirfen wir uns den Zeugungs-
vorgang wohl durch die Annahme erklidren, dafl man sich den Schlangen-
gott mit der allerzengenden Erdgéttin verbunden gedacht hat; vgl. oben 138.



Die Schlange in der griechischen Kunst und Religion 151

Traumen von einer Schlange besucht wurden, da8 die Kinder,
denen sie spiter das Leben gaben, ven der Schlange, der
Inkarnation des Asklepios selbst, gezeugt worden seienl.
Ja, personlicher Ehrgeiz und hofische Schmeichelei gab spater
solchen von einem Schlangengott und einer Sterblichen ge-
zeugten Mannern das Pridikat der Gottlichkeit, indem man
ihnen andichtete, da8 sie durch ihre Abstammung von einer
Schlange, d. i. von einem Gotte, zu groBen Taten ausersehen
seien. Solche Schlangensdhne sind: Aristomenes, Arat
von Sikyon, Alexander der Grofe, Scipio Maior, Augustus?2

Dieser Vorstellungskreis erfuhr jedoch in der Folgezeit
eine giinzliche Umgestaltung durch das Hineinspielen rein
erotischer Motive, indem er sich dem Zeitgeschmack anpafte,
der anmutige Novellen und pikante Historchen liebte. Es ist
moglich, da8 diese Sagen von erotischen Schlangen,
wie A. Marx® angenommen hat, sich aus dem Motiv der
Dankbarkeit entwickelt haben* Jedenfalls haben sie mit
der fritheren symbolischen Bedeutung durchaus nichts zu tun.
Am deutlichsten sehen wir den rein erotischen Charakter
dieser Schlangensagen in solchen, in denen olympische Gotter, die
sonst zu der Schlange in keiner Beziehung stehen, sich in

! Dittenberger Sylloge inscr. Graec.® no. 803, Zeile 117 ff. 129ff;
vgl. Frazer Adonis, Aitis, Osiris® 71; Sueton vifa Aug. 94: Atia wird im
Tempel Apollos withrend des Tempelschlafes von einer Schlange geschwingert.
Vgl. auch die oben 132 in anderem Zusammenhang angefiihrten Stellen bei
Aischylos und Artemidor. Hier mag eine beachtenswerte Parallele fiir den
Glauben an die Zeugungskraft der Schlange aus dem altgermanischen Volks-
glanben angefithrt werden: Koch De cultu serpentum apud antiquos, Diss.
1717, 131 zitiert aus Hartknoch diss. X rerum Prussiarum: Vandalorum
mulieres angues 1m cavis quercubus niveo lacle placasse et orasse, quo
maritis generandi facultalem concederent.

? Die Belege s. bei A. Marx, Griech. Midrchen 122; Gruppe, Handb.
866 Anm. 1; Deubner De inc. 32 Anm, 1; Hitzig-Blimner zu Paus. IV
14, 7; Fehrle, Kult. Keuschh. 4; Weinreich, Ant. Heilungswunder 93 Anm. 1.

3 Aa0. 120.

¢ Das Grundmotiv in diesen Dankbarkeitsmidrchen ist bei allen fast
immer gleich (s. oben 8. 146). Dabei wird der Knabe, der die Schlange
gerettet hat, mit ihr iBt und schlift, zuweilen spiter ihr (eliebter. So
Aelian var. hisi. X1II 46; ders. de nat. an. VI 63; VIII 11; vgl. auch Suidas
8. v. Hoaxlaidns.
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Schlangengestalt verwandeln, um durch dieses Mittel, dem
man offenbar eine unwiderstehliche Kraft zuschrieb, ihre sinn-
lichen Begierden zu befriedigen. Und hatte die Wider-
strebende auch alle Anniherungsversuche des begehrlichen
Gottes in anderen Tierverwandlungen gliicklich abgewiesen:
der Schlangengestalt des Gottes vermochte sie nicht linger
zu widerstehen.

So verwandelte sich nach orphischer Uberlieferung Zeus
in eine Schlange, schliipfte als solche in die Grotte, in welcher
Demeter ihre Tochter Persephone verborgen hatte, und zeugte
mit ihr den Zagreus-Dionysos!. Fin ganz entsprechender
Mythus wird bei den Rémern von Faunus und seiner Tochter
Bona Dea erzdhlt: als sie sich seinen Nachstellungen ent-
ziehen wollte, weil sie ihm widerstrebte, habe sie der Vater
erst mit einer Myrtenrute geziichtigt; als dies nichts fruchtete,
habe er sie mit Wein berauscht; und als sie ihm auch dann
noch nicht zu Willen war, habe er sich in eine Schlange ver-
wandelt und ihr so beigewohnt 2,

Diese Legende erinnert wieder in vielem an den be-
kannten Liebeskampf von Thetis und Peleus, den die schwarz-
und rotfigurigen Vasenmaler so héufig dargestellt haben. Hier
ist es allerdings -Thetis, die sich der Umarmung des Peleus
durch Verwandlung in Feuer, Wasser, Liwen, Schlange zn
entziehen sucht 3. Uberhaupt spielt die Schlange eine wesent-
liche Rolle in den meisten Verwandlungsmythen, die aber
mit erotischen Motiven nichts zu tun haben*.

! Diese ganze Zagreuslegende, ihre Bestandteile und ihr Weiterleben
in Gallien hat S. Reinach Rev. d’archéol. XXXV 1899 IIL. Série 210fi, =
Cultes, Myth. et Rel. IT 1906, b8 ff. ausfithrlich behandelt; vgl. auch Roscher
I 2469; Preller-Robert, Gr. M.* 706; R. Eisler, Weltenmantel und Himmels-
zelt 1910, 1211

® Macrob. saturn. I 12, 23—25.

3 Die Sagen und Darstellungen von Peleus und Thetis sind zusammen-
gestellt von B. Grif, Jahrb. d. Inst. I 1886, 2001

4 Diese Verwandlungen im Liebeskampf, welche die ovrovoia bezwecken,
scheinen hervorgegangen zu sein aus #lteren Kampfesverwandlungen, in
denen der schwiichere Gegner, um sich dem Angreifer zu entziechen, ver-
schiedene Tiergestalt annimmt — fast immer sind es L§we, Stier, Schlange
oder Fener und Wasser, vgl. Proteus im Kampf gegen Menelaos, oder
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Ein deutlicheres Beispiel dafiir, daB der Liebhaber sich
zwecks ovvovoie als letztes Mittel, mit dem er seine Absicht
sicher erreicht, in eine Schlange verwandelt, bietet die Erziihlung
von Apollo und Dryopel Diese erblickte der Gott beim
frohlichen Spiel und suchte sich ihr in heftigem Liebesver-
langen zu ndhern, zuerst in Gestalt einer Schildkrite. Als
aber Dryope mit ihren Gespielinnen dariiber lachte und sogar
in mutwilligem SpaB sich die Schildkrdte in den Busen setzte,
da verwandelte sich diese plotzlich in eine Schlange, worauf
die M#dchen erschreckt entflichen, xai oirwg ‘4mdldwy dgvd-
gy ubyvvrae.

Dieses erotische Motiv der Schlangenverwandlung findet
sich fast stets in derselben Form in vielen verwandten Er-
zihlungen wieder?, die zumeist von anekdotenartigem, genre-
haftem Charakter und nach Form und Inhalt wenig wertvoll
sind, so daB es eriibrigt, niher auf sie einzugehen.

6. Die Schlange als Wasserdimon

Schon frither hatten wir in der grab- und ortshiitenden
Schlange ® dieselbe als den genius loci erkannt, der als Beherr-
scher des Bodens, in dem er haust, zugleich Spender von Frucht-

Nereus (vgl. auch Acheloos) gegen Herakles (iiber diese und verwandte
heutige Verwandlungsagen s. Mannhardt, Wald- u. Feldkulte IT 1877, 60 ff.),
oder Periklymenes, ein AbkSmmling Poseidons, der im Kampfe gegen He-
rakles unter anderen auch Schlangengestalt angenommen hatte (nach
Hes. frgm. 14 Rz, Apolled. I 9, 9, wihrend er nach anderen Versionen
gich in eine Biene verwandelt und von Herakles getitet wird, s. Lewy s. v.
Periklymenes in Roschers Lex. d. Myth). Oft werden auch Verwand-
lungen in Schlangengestalt von Gittern veranlaft (z. B. wurden Kadmos
und Harmonia nach ihrem Tode von Zeus in Schlangen verwandelt und in
die elysischen Gefilde iibergefiihrt: s. Frazer, Comm. zu Paus. IX 5, 3, wo
die Zeugnisse zu finden sind; der Titan Ladon wurde von Zeus in eine
Schlange verwandelt: M. Mayer, Gig. u. Tit. 87), oder Géotter selbst
nehmen manchmal verschiedene Tiergestalt an wie z. B. Dionysos in
Eur. Bakch. 1017: pdynd: taigos 7 molvxgavos idety | Spaxwy 7 mvgipléywy |
spdodar Mo,

1 Antonin. Liberalis Metam., Myth. Gr. 11 1 c. 32.

2 Z. B. Plut. de soll. an. XVIII 972 E; Aelian de an. nat. VI 17.
IV b4. XII 39. 3 8. oben 70.
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barkeit und Segen ist und als solcher iiberhaupt die schaffende,
schopferische Naturkraft in persona darstellt. Und hatten
wir bisher unter der ,chthonischen“ Natur der Schlange nur
betont, daB sie infolge ihrer innigen Verbindung mit dem Erd-
reich das Element Erde mit allen seinen innewohnenden
Kréften verkorpere, so muf jetzt zur Ergénzung des Begriffes
ychthonisch“ das zweite Element, das Wasser, hinzugefigt
werden, ohne das auf der Erde nichts gedeihen kann. Denn
erst durch die Verbindung dieser beiden Elemente kommt
unter Einwirkung der wirmenden Sonnenstrahlen wahre
Fruchtbarkeit und Gedeihen von Mensch und Tier zustande.
Daher wurde, besonders in den siidlichen Lindern, dem Wasser
eine gottliche Verehrung zuteil wie sonst keinem anderen
Naturobjekt 1.

Bei fast allen Vilkern wurde das Meer-, Fluf- und Quell-
wasser fir heilig gehalten? und man schrieb besonders dem
Quell- und FluBwasser nicht nur reinigende, siihnende und
belebende, sondern auch heilende, weissagende und zauber-
abwehrende Krifte zu. Besonders ,wo die Quelle mit un-
widerstehlicher Kraft den diirren Felsboden sprengt, da er-
schien den Alten die gottliche Lebenskraft, welche die ganze
Natur hilt und tragt“3. Diese belebende Kraft, die aus den
Erdspalten und Felsen hervorbricht, konnte sich der Grieche
nicht anders vorstellen als in der Gestalt eines chthonischen
Wesens. Und diejenige chthonische, aus der Erdtiefe wirkende,
segensreiche Macht, die, wie wir gesehen haben, Vernichtung
und Krankheit, Leben und Gesundheit spendet und so auch
den befruchtenden Quell aus dem Boden sprudeln li8t, kann
eben nur die Schlange sein*. Zu dieser inneren Notwendig-

! Vgl. Farnell Cults V 1909, 420f.; Hes. opera 737ff.: Kein schin-
flieBendes Wasser darf der Wanderer durchschreiten moiv ) eifn Wwv &
xaka §éedoa | yetpas vewduevos molvnodre dave Asvxg,

? 8. Preller-Robert, Gr. Myth.* 546; Pfannenschmid, Das Weihwasser
1869, 21f. * Pfannenschmid aaO.

¢ So heilt z. B. eine Quelle in Lykien in der Néhe der Stadt Patara:
‘Ogeovis mit einem berithmten Orakel des Apollo Tavagevs. — Die Siid-
araber aber dachten sich die heilkriiftigen Quellen von einem Ginn be-
wohnt, der gewohnlich in Schlangengestalt erscheint: Robertson Smith,
Rel. d. Sem. 1899, 130.
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keit tritt noch ein &duBerer Grund, die Quellen und Flisse
mit der Schlange in Verbindung zu setzen: die auffallende
Ahnlichkeit des durch die Wiesen sich ,schlingelnden“ Baches
oder des in michtigen Windungen die Ebene durchstromenden
Flusses mit den Bewegungen und der &uSeren schillernden
Erscheinung der Schlange!. Zu einer solchen Kombination
bedurfte es aber nicht der so kréftigen, gestaltenden Phantasie
der Griechen; denn eine so in die Augen springende Ver-
gleichung mufte sich ja jedem unbefangenen Beobachter auf-
dringen. Und von dieser rein &uBerlichen Ahnlichkeit haben
auch manche Fliisse in Griechenland und auBerhalb den Namen
der Schlange2 Also der FluBlauf hat vor allem diese Ver-
gleichung hervorgerufen. Daneben mag als ein weiterer Ver-
gleichspunkt mitgewirkt haben, daf die Quelle aus dem Erd-
loch dringt wie die Schlange aus dem ihrigen. Daher hat
sich der Grieche fiir die Verkorperung der anderen Eigen-
schaften des Flusses, die auf das Ohr einwirken, wie Wellen-
schlag, Stromung, Rauschen, Gurgeln usw., andere, treffendere
Gestalten gedacht: Liowe, Stier, Widder, wildes Schwein, Ro8,
weidende Schiflein u. a. Jedenfalls kann von einer vdlligen

1 Vgl. H. Bertsch, Weltanschauung, Volkssage u. Volksbrauch 1910, 57 ff.
t Z. B. heiBt der Flu8, an dem Mantinea liegt, dp«: Frazer, Comm.

zu Paus. VIII 8 4. 5; in Arkadien ist Ladon auch Name des von Zeus
in eine Schlange verwandelten Titanen (s. 93 A. 6. 120) und der Hesperiden-
schlange: Apollo Rh. IV 1396, Auch Strabo erwihnt viele Fliisse mit
Namen Jgpaxovzes z. B, VI 258; X 458. Auch Namen wie Elioowy, ‘Edxav
u. a. erinnern an die Windungen der Schlange: Preller-Robert, Gr. Myth. 547,
Nicht nur Wasserldufe konnen wegen der duBeren Ahnlichkeit mit den
Windungen der Schlange eine solche Ideenassoziation hervorrufen, sondern
auch andere Dinge wie z. B. Baumwurzeln, Aste haben oft eine tduschende
Ahnlichkeit mit Schlangen — eine Beobachtung, die wohl jeder schon
einmal gemacht hat. Ich mochte bei dieser Gelegenheit auf Giithes treffende
Worte im Faust (Walpurgisnacht) hinweisen:

»,Und die Wurzeln," wie die Schlangen,

winden sich aus Fels und Sande,

strecken wunderliche Bande,

uns zu schrecken, uns zu fangen:

aus belebten, derben Masern

strecken sie Polypenfasern

nach dem Wanderer.“



1566 E. Kiister

Gleichsetzung von Schlange und Wasser tiberhanpt, wie
Bertsch ! annimmt, in Griechenland wenigstens keine Rede sein;
heift es doch von den betreffenden Fliissen stets wg dodxwy,
dgaxovroetdlg, dpdrovie éowxdre usw.2. Weder die griechische
Mythologie noch die Kunst gibt uns sichere Beweise von der
Identitdt von Schlange und Quelle, vielmehr finden wir dort
stets die Vorstellung einer quellhiitenden Schlange.
Hierfiir seien einige Beispiele genannt.

Die von Apollo getotete Schlange in Delphi behiitete
nicht nur das alte Erdorakel der Ge, sondern auch die kasta-
lische Quelle?.

Ihr verwandt ist die altthebanische Sage von Kadmos,
welcher die Schlange, die Ares mit der Erinys gezeugt, bei
einer am Burgfelsen entspringenden Quelle titete. Diese Totung
des Ortsdémons muBte er ebenso wie Apollo durch Verbannung
biifen* (nach Hygin. fab. CLXXVIII die Schlange an der
kastalischen Quelle). Auf Vasenbildern ist dieser Kampf des
Kadmos gegen die quellhiitende Schlange ein sehr beliebtes
Motiv gewesen.

1 Bertsch hat in dem genannten Werk sich das Wasser zum Leit-
motiv flir alle moglichen Naturerscheinungen, die sich im Volksglauben
widerspiegeln, ausersehen, Anuf die logischen Grundfehler dieses mit einem
riesigen Material gefiillten Buches kann ich hier nicht eingehen. Es ge-
niigt hier seine Auffassung von der Schlange, die sich durch den griBten
Teil des Buches hindurchzieht, kurz zu charakterisieren: der ,Drache“ ist
ein Wasserwesen im umfassendsten Sinne. Alle Vorstellungen vom Drachen
oder von der Schlange sind lanter LebenséuBerungen des Wassers — Baum-
wurzeln und -dste, Wasserliinfe, Wasserriesen, chthonische Gotter[!], Nebel,
Wolken, Gewitter: alles stellt sich ihm in der Urgestalt von Wasser-
drachen und -schlangen dar.

? Z. B. Hes. fragm. 38 Rzach, vom Kephisosflusse, desgleichen Strabo
IX 424. Vgl. auch Plato, der im ,Phaidon“ in dem groBartigen Mythus
von den Unterweltsstrémen erzihlt (141E): "Eore 02 xai & wavvdnaowy xv-
who megieddovta, 7 amaf 7 xai mheovdxs megiehiyFévra wepl Tiv yiv domeo
ol opees, els To dvvaroy xdrw xadévra wdlw Eufaldee. Vgl auch MaaB,
Ath. Mitt. XXXV 1910, 340.

3 Hymn. ad Apoll. 1I 300ff. Vgl. auch Soph. frg. 206 N.: zoépovac
xpfvns @pihaxa, ywpitny opew.

4 8. Gruppe, Handb. 85; Preller-Robert, Gr. M.* 240; Frazer, Comm,
zu Paus, IX 10, 1,
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Ferner die Sage von Archemoros (oder Opheltes), dem
Kind des nemeischen Fiirsten Lykurgos: als die sieben argi-
vischen Helden auf ihrem Zug gegen Theben in das Tal von
Nemea kamen und Wasser suchten, lieB die Wérterin des
Kindes, Hypsipyle, die frithere Kénigin von Lemnos, welche
den Weg zur Quelle zeigen wollte, dasselbe unbewacht zuriick
und setzte es anf den Boden, worauf es nach einem Orakel-
spruich von der orts- und quellhiitenden Schlange getbtet
wurde!; auch hiervon gibt es auf Miinzen von Argos und
auf Vasenbildern zahlreiche Darstellungen.

Auf Kunstwerken finden wir sehr hiufig die quellhiitende
Schlange auch als Attribut der die Quelle verkdrpernden
Nymphe beigegeben 2, auch erscheint die Schlange in dieser
Bedeutung als Symbol auf Quell- und Brurnenhéusern 8,

Schiug

Hiermit ist jedoch das so mannigfaltige Wesen der Schlange
noch keineswegs erschopft. In den bisherigen Ausfiihrungen
sind nur die Hauptgruppen vorgezeichnet, in welche sich die
so verschiedenartigen Eigenschaften der Schlange am besten
einordnen lassen. Es ergibt sich aber auch aus diesen Dar-
legungen, daB man in der griechischen Mythologie und Religion
wohl von einem Grundcharakter der Schlange, dem chtho-
nischen, reden kann, daB es aber trotzdem nicht moglich ist,
ein einheitliches, geschlossenes Bild von diesem Tier zu ge-
winnen, weil zu scharfe Gegensitze in den Vorstellungen von
seinem Wesen herrschen (vgl. oben 61f) und oft unmittelbar
nebeneinander herlaufen.

1 8, bei Roscher, Lex. 8. v. Archemoros; Baumeister, Denkm. d. kl.
A, I 1131,

t Z. B. der Quellgtttin Herkyna, der Tochter des Trophonios: Paus.
IX 39, 2; Caylus Rec. d’ant. 1I 1756, Ti. 117, 3; Raoul-Rochette Mon.
inéd. d’ant. 1833, 22f. Tf. IV.

3 Z. B. auf der ,kyren.“ Vase Arch. Ztg. XXXIX 1881 Ti. XII 2;
vgl. Cat. Vas. Br. M. II mno. 330: im Giebel eines Quellhauses zwei ge-
malte gegeneinander gerichtete Schlangen; vgl. auch Annali 1877 fav. W ;
Perrot-Chipiez VIII 1904, b1 Fig. 36.
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Lassen wir aber die so vielseitigen Erscheinungsformen
der Schlange an unserem Auge voriiberziehen, so darf das
Eine als besonderes Verdienst der Griechen hervorgehoben
werden, da8 sie es erst gewesen sind, die sowohl der &#uBer-
lichen Darstellung wie der geistigen Auffassung vom Wesen
der Schlange die wahrhaft kiinstlerische Form und die tiefe,
eindringende Durchbildung gegeben haben, wéhrend die
iibrigen Volker nach der kiinstlerischen und religiésen Seite
hin mehr oder weniger auf der Anfangsstufe stehen ge-
blieben sind.
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Namen- und Sachregister

Aal 301.
Aberglaube 131£. 133
Acheloos 152
Adler s. auch u, Vogel 52f. 93, 1271
Admet 111
Aegis 1161,
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ayadodaiuwy 70. 89. 142
Alexander 4. Gr. 151
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Alkon 135
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Amphilochos 121. 134
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biser Diémon 94. 149
Bona Dea 152
Boreas 88
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Charon, Charun 107
ydouara 121, 141
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daiuoves 1041,

Dankbarkeitsméirchen 124f. 145, 151
Demeter 1401, 144, 146f.
» Erinys 141



160
Demeter Medusa 141
” Melaina 141
Sevdprric, ¥vdevdpos 83, 111
Despoina 108
Dionysos 26. 118¢, 152
Dioskuren 77f. 83. 140
Jdoxave 77. 83
Dryope 153
Echidna 891,
Eyvddss b7
Ei 68. 75, 17
Elefant 128
tvdevdpos 83. 111
‘Evodia 114

Erdgeister 85f. 104f. 131. 133¢. 143

Erdorakel 122, 123
Erechtheus 98f. 126. 149
Erichthonios 69. 99. 113
Erinys, Erinyen 71£, 91, 142
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doydoa 70. 713
Eule 69
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Fanany-Mythus 631.
Faunus 1562
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Flechtornamentik 23 f.
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Frosch 128
Fruchtbarkeitsbriuche 143
Fruchtbarkeitssymbol 137ff. 144, 148,

149 ff,
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Furien 108
Gaia, Ge 86. 122, 138, 141
genius, genius loci 146. 153
geometrischer Stil 331

Gespenster 95
Giebelfiillung, Schiange als 54
Giganten s. u. Titanen

Glaukos 137

E. Kiister

Gorgo, Gorgonen, Gorgoneion 93.

95. 117
Gottesurteil 143
Grabaltar mit Schlange 66. 75
Grabgefille 66, 69
Grabgemiilde 68
Grabhiitende Schlange 681,
Grabreliefs 67. 69
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Granatapfel 75. 82
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Hahn 53. 75, 78. 128
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Hase 110
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Hypsipyle 157
Tamos 125
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Inkubation 122. 1356. 150
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Ixion 108
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Kychreus 100. 146
Ladon 93. 120. 153. 155
Laodameia 83
Laokoon 108
Leren 66
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Miander 10. 17£. 35
Magie, magische Nigel 114
Manen . 69
Mantik, mant. Symbol 121ff 124ff. 144
Marser 101
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Orthia 111
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Peirithoos 108
Peitache 115
Peleus 152
Periklymenes 153
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plastische Schlangen Schlangenomen 1271 1311,
in primitiver Kunst 20 -ornament 11, 12, 16
» 4. myken. 28 -ringvase 28
n »n geometr. 40ff. -siiule v. Platds b4
Poinai 72 -sbhne 150f,
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Alcacus fr. 118 (Hiller-Crusius) 93
Aleman fr. 65 (Hiller-Crusins) 86
Antigonus hist. mirab. XVI§19 101
Apollod. bibl. I 5, 1 147
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Aristoteles hist. anim. IX 10 128
Pgeudo-,, mir. auscult. 161f. 101
Arnobius adv. nat. V 21 149
Artemidor onirocr.1113,106 86. 104
121. 132
1V 67,243 132
Batrachomyomachia 83 94
Sehol. Batrachom. 7 L. 96
Callimachus hymn. in Del. 918, 94
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Horat. carm. II 34 90
serm. 1 3, 26f, b7

ars poet. 13 128
Hygin. astron. II 15 93
fab. praef. 93

w 1 87. 93

» XXX 93

» LXXII 102

s C 108

» CXL 86

» CLI 93

» CLII 87, 96

» CLXXVIII 117 156

Lucian. Philops. 22—24 115
Lucret. de rer. nat. V 903 91
Lycophr. Alex. 110f. 86. 100
673 112

688 f. 96

165

Macrobius saturn. 112, 23—25 152

117,57 123
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frg. 249 90
Plato Phaidon 141E 156
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