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Kircher, Die sakrale Bedeutung des Weines 1

Einleitung

Als Gervinus ! 1836 den Entwurf zu einer Geschichte der
Zechkunst erscheinen lie8, hielt er es fiir angebracht, die Be-
handlung einer solchen Frage ausfithrlich zu rechtfertigen.
Damit wollte er dem Vorwurf begegnen, ein ernster Mann
diirfe seine kostbare Zeit nicht an ein so materielles Thema
verlieren. Zur Begriindung seiner Abhandlung weist Gervinus
nach, wie der Wein mit dem Aufblithen freier menschlicher
Bildung, mit der Kultur der Staaten in engster Beziehung
steht, wie die Trinkkunst mit dieser Bildung allezeit Schritt
halt, sinkt und steigt2? Schade, bei dem Entwurf blieb es;
wire die von ihm geplante Geschichte der Oinologie und Poto-
logie geschrieben worden, dann hitte wohl auch fiir die sa-
krale Bedeutung des Weines sein Scharfblick manchen frucht-
baren Gedanken zutage gefordert. Denn so gern man auch
den Wein zum Gegenstand wissenschaftlicher Erirterungen
machte, nach dieser seiner ernstesten Seite steht eine zu-
sammenhéngende Betrachtung noch aus. Allerdings sind die
Trankopfer bei Homer von Bernhardi, die Libationen der
Griechen durch von Fritze behandelt*, aber das Opfer ist

! Histor. Schr.® VII 163 .

2 Uber den Zusammenhang von Kultur und Weingenu8 vgl. R. Schultze,
Geschichte des Weines und der Trinkgelage XVIfi.; F. Bassermann-Jordan,
Geschichte des Weinbaues 833 ff.

3 Bassermann aaQ. 877 ff. hietet vierzig Folioseiten Literatur.

+ B. Bernhardi, Das Trankopfer bei Homer, Leipz. Gymn. Pr. 1885; von
Fritze De libatione veterum Graecorum, Berlin. Diss. 1893.

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2. 1
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nicht die einzige Gelegenheit, bei der wir von einer heiligen
Bedeutung des Weines reden kionnen. Es gibt enge Be-
ziehungen des Weines zum Blut, und diese machen noch auf
ganz andere Briuche aufmerksam, die dem modernen Menschen
gewiB nicht mehr rituell vorkommen, die es aber vielleicht
doch einmal gewesen sind, die Trinkbrduche. Ferner
muf, wer die sakrale Bedeutung des Weines im Altertum
beobachten will, die antike Tradition iiber die Briuche der
Romer heranziehen. Auch volkskundliche Parallelen anderer
Volker und Zeiten werden mit Nutzen verwendet. Warum
es sich lohnt, der sakralen Bedeutung gerade des Weines nach-
zugehen, mogen die folgenden Untersuchungen zeigen. In
diesen muf der sakralen Substanz des Blutes und ihrer Be-
deutung groferer Raum vergonnt werden: sie ist es ja, die
uns neue Aufschliisse gewiihren soll. Den Hinweis darauf,
die Anregung zu dieser Arbeit, und manche Foérderung im
Einzelnen verdanke ich meinem Lebrer R. Wiinsch.

Fiir unsere Frage ist es nicht allzusehr vom Belang, zu
wissen, wie und wann der Wein zu den einzelnen Volkern
kam, doch sei einiges dariiber im Anschlu8 an die griindlichen
Untersuchungen von Bassermann-Jordan gesagt, zumal seine
allgemein interessanten Ergebnisse bei dem auBerordentlichen
Umfang seiner Geschichte des Weinbaues wenig Verbreitung
finden werden.

Es ist noch gar nicht lange her, daf man die Rebe mit
dem Dionysoskult! von Osten nach Westen einwandern lieS.
Aber auBer Dionysos gibt es manchen sagenberiihmten Stifter,
iber die simtlich Viktor Hehn? richtig so urteilt: ,Fragen
wir, wo diese so allgemein verbreitete Kultur in Griechenland
zuerst aufgetreten war, so scheint die Antwort in zahlreichen
Ursprungs- und Stiftungssagen gegeben, die aber als bloBe
mythische Spiegelbilder des Keimens, Bliithens, Verdorrens
der Rebe oder des Gegensatzes der neuen Kulturart gegeniiber
dem rohen Wald- und freien Hirtenleben dem, der sie fassen
mochte, groBtenteils unter den Hénden zergehen. So wird,

! Baumeijsters Auffassung, s. u. Kap. III Ende.
? Kulturpflanzen und Haustiere’, Berl. 1902, 66.
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um nur ein Beispiel anzufithren, neben Dionysos Orestheus,
des Deukalion Sohn, zu einem der ersten Pflanzer® gemacht.
Mag der Kern dieser Mythen von Erfindern des Weinbaues
noch so diirftig sein, sie zeigen doch, daf man eine Erinnerung
daran hatte, daf dem Weinbau eine weinlose Zeit voran-
gegangen war. Darauf deuten auch die weinlosen Opfer
(Yvolae dowoe, mpdiee), die man den Nymphen, Helios, Eos,
Selene, Zeus bringt, alten Gottheiten, denen noch aus der
weinlosen Zeit solch niichterne Verehrung zukommt? Die
Weinkultur tritt also erst verhiltnismiBig spit auf, Ganz
anders steht es mit der Verbreitung der Rebe, wie Basser-
mann-J.® zum erstenmal gezeigt hat. Danach war in der
Tertidrperiode die Rebe verbreiteter als in geschichtlicher
Zeit. In der Eiszeit erlitt sie einen bedeutenden Riickgang,
hat sich aber alsdann rasch wieder ausgebreitet. Auch als
Genossin der Pfahlbaumenschen fehlt sie nicht: in Gribern
dieser Periode in Orchomenos* war an der Lage der Kerne
zu ersehen, daB sie sich bei der Bestattung im Unterleib des
Toten befunden hatten. Der Mensch des Bronzezeitalters hat
also wie andere Beeren des Waldes auch die Trauben der
Weinreben gegessen. Von der Bereitung des Weines durch
alkoholische Gdrung wird man dagegen lange Zeit keine
Ahnung gehabt haben. Diese Kenntnis wird mehr als Er-
gebnis des Zufalles denn der Uberlegung von den Bewohnern
eines Landes zuerst erlangt worden sein, wo der Weinstock
in groBer Menge wild vorkam und in solchem Zustand ein so
reifes Produkt erzeugte, daB der Ubergang vom Most zum
Wein besonders gut zu beobachten war. In dieser Hinsicht

! FHG 1 26 Miiller, Hekataios Fr. 341; iiber den Stifter Dionysos u. a.
vgl. FHG I 387, Philochoros Fr. 18; Philonides b. Athenaios XV 6756 ABC;
die Agypter haben gleichfalls einen Erfinder des Weinbaues, den Osiris, die
Chinesen ebenso den Fohi; mehr bei Bassermann aaO. 11 A. 1.

® Vgl von Fritze aaO. 35ff. Auch in dem Kult einer jiingeren Gottheit
kamn der Wein unter Umstinden verboten sein: so war im Tempel des
Heros Eudromos zu Delphi jede Verwendung von Wein untersagt. Eu-
dromos war ein heros agonisticus und erhielt keinen Wein, weil such die
Athleten sich seiner enthalten muBten (Prott-Ziehen Leges Graecorum sacrae
e titulis collectae II 1, 268 Nr. 90).

3 AaQ. 3ff, 4 Basgermann-J. aa0. 6 A. 1.

1*
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sind die Schilderungen ! aus den Léndern siidlich des kaspischen
Meeres von groSem Interesse, die man so gern als Urheimat
des Rebstocks angesehen hat. Sie mogen fiir Europa die
Heimat des Weines sein, von dort aus mag sich die Kenntnis
der Weinbereitung verbreitet haben; die Heimat des Rebstocks
brauchen sie nicht zu sein. Die Einzelheiten der Wanderung
der Weinkultur kénnen wohl niemals aufgekldrt werden, meint
Bassermann (aa0. S. 11). Nur das ist sicher, da der Wein-
bau der Deutschen von den Romern entlehnt ist; darauf deutet
die Etymologie der Namen mancher Weingefife: Becher aus
bicarium, Seidel aus situlus, vor allem der Name selbst, Wein
aus vinum 3 Woher aber die Griechen und Rémer die Kunst
der Weinbereitung haben, 148t sich schlechterdings nicht sagen.
Jedenfalls zeigt die geringe Zahl der weinlosen Opfer, daB
man ihn dort frith in den Kreis kultischer Briuche zog. Sa-
krale Bedeutung hat der Wein auch in der germanischen
Friihzeit®. Regel ist das aber nicht bei allen Vélkern; der
Islam* verbietet den WeingenuB, weil er den Gldubigen am
Gottesdienst hindert. '

Im Folgenden wird von der Herkunft der Weinbereitung
nicht weiter die Rede sein. Dagegen soll eine dreifache Be-
ziehung des Weines geschildert werden: Wein und Gott,
Wein und Mensch, Wein und Blut; die Einteilung wird
sich von selbst rechtfertigen.

1 Hehn 2a0. 70 zahlreiche Belege aus der Reiseliteratur.

* Weitere verwandte Worter bei Bassermann-J. aaQ. 550f.

3 Bei den Galliern Livius XXIII 24, 12, Vgl. Hehn aa0. 530; Wuttke-
Meyer, Der deutsche Volksaberglaube der Gegenwart 3, Berlin 1900, § 1984, vgi.
dazu unten Kap. IV; J. Grimm, Deutsche Mythologie ¢, Berlin 1875—1878, I 48
A. 4, wonach die deutsche Sprache allerdings kein dem griechischen oxévdesr
entsprechendes Wort keunt. Neben und wohl frither als Wein findet bei
den Germanen das Bier kultische Verwendung (H. Usener, Gitternamen,
Bonn 1896, 100). Noch St. Kolumban fand bei den Siidschwaben solche
Bieropfer (J. Lippert, Die Religionen der europiischen Kulturvélker, Berlin
1881, 176).

4 Goldziber, Die Religion des Islams, Kultur der Gegenw.I 8,18, 97;
vgl. Vorlinder, Geschichte der Philosophie I 187 uiber die jiidische Sekte
der Essener.
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ERSTES KAPITEL
Wein und Gott

§ 1. Anliisse zu Spenden

Zur Gottheit tritt der Wein in Beziehung durch das
Opfer. Seine Darbringung bedeutet in letzter Linie nichts
anderes wie die von Mehl, Salz, Brot, Fleisch, Honig, Ol, Bier.
Das GenieBbare bildet im allgemeinen das Material des Opfers,
weil ,die Gotter nicht anders und besser lebten
als die Menschen“!, Das Weinopfer erscheint einmal in
Verbindung mit anderen, meist Brandopfern, dann als selb-
stindige Zeremonie. Beide Hauptarten sind ferner danach
verschieden, ob sie einen mehr offentlichen oder privaten
Charakter haben.

Von den Griechen wurde bei den von Staats wegen
dargebrachten Opfern auf die der Gottheit bestimmten Stiicke
eine Weinspende gegossen, sobald sie mit Fett umwickelt auf
dem Altar brannten:

Kaie 8 3nl oyilne® 6 yéowv, &ni & aiYoma oivov
Aeife®,

1 E. Curtius, Sitzb. d. Berl. Ak. d. W. 1890, 2, S. 1840. Adolf Erman,
Die #gyptische Religion?, Berlin 1909, 58 schildert anscheulich, wie im
ltesten Hgyptischen Kult dem Gott seine Pflege ganz nach Menschenart
zuteil wird. Da wird das Gtterbild gewaschen, mit farbigen Leinenbinden
bekleidet, mit Ol gesalbt und mit Schminke bestrichen. SchlieBlich setzt
man dem Gott zur Labung gebratene GHnse, Stierschenkel, Wein und
Wasser vor.

t Hom. IL I 462f.; vgl IV 481, XI 775; Od. III 4691., XII 362. Na-



6 Kircher

Dieses Genusses wurden nicht nur einzelne Gottheiten teil-
haftig, im Gegenteil bei Aristophanes klagt sogar der Chor
der Wolken: dawudvwy fuiv udvarg od Iver’ odd: emévderel,
Wie selbstverstindlich den Griechen, der zum Braten seinen
Wein trinkt, diese Verbindung von Fleisch- und Weinopfer
erscheint, zeigt Herodots (IV 60) verwundertes Erstaunen,
wenn die Skythen ihre Tieropfer ohne Wein darbringen. Bei
den Romern ist das Staatsopfer etwas anders beschaffen:
wenn der Opfernde die eigentliche immolatio vollzieht, be-
sprengt er das Opfertier mit Wein, bestreut es mit gesalzenem
Schrot (mola salsa) und deutet die Totung durch einen Gestus
mit dem Messer an > Dem réomischen Brauch &hnlich verfahren
die Agypter des Herodot (II 39) und die Skythen, allerdings
nur bei ihren Menschenopfern: “Ogovg & v@v moleulwy {w-
yorjowat, &md @y éxazdy dvdpdy dvdpa Eva Iover reéme od
7@ alr® xai 74 medfare, GAN Evegoiy: émedv yip olvov Eme-
omelowat nave T@v xepaléwy &moopdlfovee Todg dvdedimovg &
dyyog nal Emerva Gveveixavveg Evw i tov Bywov Ty @euvydvoy
ravayéovor ©0 alua 7o Gwivdrew 3. Bei den Semitent wird
in gleicher Weise die Weinspende jedem vollen Brandopfer
zugefiigt, soweit nur die Traube bekannt war.

Soviel iiber den Zusammenhang von Weinspende und
staatlichem Opfer; sein Vorhandensein ist zweifellos bezeugt.
Fiir das private Opfer bezweifelt Bernhardi® in seinen Unter-

tiirlich wird man nur eine geringe Menge Wein auf das Feuer gegossen
haben, um die Flamme nicht zu beeintrichtigen. Das beim Libieren mo-
mentene Aufflackern des Feuers erklirt Theophrast darams, daB bei jeder
Wirmebildang ein gewisses Mal von Fenchtigkeit vorteilhaft ist (de igme
67, hg. v. Wimmer, Leipz. 1866): id totwo (scil. drwet 32 &vev Jypdrnros
7 dvadvwdosds Tevos olx ¥ore Fepudrns, aa(. 65) yde xat 6 olvos 6 yed-
uevos nd iy pAdya xaFansg Tols omévdovew Eunddpme:.

1 Wolken 578; vgl. ebd. 426; Friede 1059; CAF III 82f. Kock, Me-
nander Fr. 202; Ath. VIII 363D; Pollux I 26f., VI 26.

? Belege bei Wissowa, Religion und Kultus der Romer, 352 A. 3 u. 4;
dazu Vergil Aen. VI 244,

8 IV 62, das Blat flieBt also anf den dxevdxne: damit ist dieser wohl
als Empfénger des Opfers gedacht.

+ Robertson-Smith, Die Religion der Semiten, tibers. v. Stiibe, 1661,

% Das Trankopfer bei Homer, Leipz. Gymn. Pr. 1885, 3.
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suchungen fiber die homerische Zeit, daB das Schlachten des
zu verspeisenden Tieres oder die sonstigen Vorbereitungen zum
Mahl unter Beobachtung religiser Gebriuche vor sich gingen.
Sehr richtig betont dagegen von Fritze!, daB es wohl der
ofters ungenauen Einzelschilderung zuzuschreiben sei, wenn
die homerischen Freier vor ihren Mahlzeiten die religidsen
Briuche auBer acht zu lassen scheinen. Uberhaupt muf man
die ganze Art des Schlachtens in der damaligen Zeit in Be-
tracht ziehen 2. Die T6étung eines Tieres, das man zur Nahrung
verwendete, wird fast immer sakral empfunden, mit einer Art
Opferhandlung verbunden gewesen sein, auch wenn die T6tung
nicht im Haus geschah. Im Altertum wurde der Fleischbedarf
viel seltener beim Metzger eingekauft, als es heute bei
uns geschieht. Wer sich an einen Fleischer wandte, war
wohl {iberzeugt, daB dieser bei der Schlachtung des Tieres
etwa bestehende rituelle Vorschriften beobachtet habe, ebenso
wie heute der strenggliubige Jude darauf hilt, daB das Tier
kauscher geschlachtet ist. Die Beobachtung solcher Riten
war auch nicht etwa durch die Menge der Schlachtungen er-
schwert; im Stiden wird ja viel weniger Fleisch gegessen, und
im Orient ist es wenigstens auf dem Lande heute noch Brauch,
ein Tier in der Regel nur an Festen oder zur Bewirtung
eines Gastes zu schlachten. Hiufig wahrte man im Altertum,
um ritueller Schlachtung sicher zu sein, den Charakter der
Opferhandlung: man fiihrte die Tiere zu einem bestimmten
Heiligtume und iibergab sie dem Priester, damit dieser sie
opfere. Dem Gott wurden dann die Jeoudpte verbrannt, fiir
seine Bemiithungen erhielt der Priester die ieowovvae, das iibrige
Fleisch nahm der Eigentiimer mit nach Hause. So geben in
des Herondas Asklepiazusen die Frauen den gebiihrenden
Anteil dem Diener und dem heiligen Tier des Gottes ab, den
Rest wollen sie selbst zu Hause verzehren: Téile & oixing
&don Odawoduedad Bei solchen Schlachtungen wird man es
also nicht anders gehalten haben wie der fromme Eumaios:

! De libatione veterum Graecorwm, Berl. Diss. 1893, 17.

% 8. hierzu P. Stengel, Die griech. Kultusaltertiimer® 94f., dessen
Austithrungen ich mich anschliefe.

3 Herondas Mim. IV 88ff.; dazu R. Wiinach, Arch. f. Rel. Wiss. VIL
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098¢ avBdrTng
AiSer’ &9 &Savdrwy, peeoi yio xéyont’ dyadfjow .
i éa xai dpyuava Iivge Ieolg alevyevéryory,
oneioag & al%oma oivov *00vaoiie mwrohimdede
v yeipeooey ESruey .

Da finden wir also den Wein auch bei der privaten Schlachtung
eines Tieres wieder.

Soweit wir die Spende bis jetzt kennen, in Verbindung
mit anderen Opfern, scheint sie von untergeordneter Be-
deutung zu sein. Die eigentliche, wesentliche Bedeutung dieser
Handlung beruht wohl in ihrer Ausiibung als selbsténdige
Zeremonie. Von Fritze erortert im Anfang seiner Abhandlung
ausfiithrlich die Frage nach ihrer Herkunft und kommt zu
dem Ergebnis, daB die Spende bei den iltesten Kulturvélkern
von jeher bestand, dabei sehr hiufig als selbstindige Zeremonie.
Seine Beweisfithrung® ist kurz die: die Sanskritwurzel von
x€éw, eines der von den Griechen fir die Handlung des Spendens
gebrauchten Ausdriicke, ist hu; iiberall im Rigveda bedeutet
diese Wurzel ‘ein Trankopfer ausgiefen’, in spiteren Schriften
gemeinhin ‘opfern’. Also waren die Libationen in den #ltesten

(1904) 113£f. Die Léimmer des Passafestes, die von den einzelnen Familien
gegessen werden, werden alle zu bestimmter Stunde gleichzeitig bzw. rasch
hintereinander im Tempel zu Jerusalem geschlachtet (O. Holtzmann, Das
Abendmahl im Urchristentum, Ztschr. f. d. neaut. Wiss. V 1904, 96). Nach
den Ertrterungen von Ada Thomsen (Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1908, 4661f.)
scheint urspriinglich jegliches Speiseopfer vollstéindig im Tempel verzehrt
worden zu sein. Es gibt ein Verbot der éxgpogd, das die Verfasserin daraus
erklirt, daB das Opfer fabw, also zauberkriiftig ist und daher auf der Stelle
verzehrt werden muB, um nicht anderen zu schaden. Mit Recht erklirt
sie es aber fir zu gewagt, jegliches Speiseopfer aus solchem Verzehren
des Opfertieres, das urspriinglich ein sakramentales Essen des Gottes gewesen
ist, herzuleiten. 1 0d. XIV 420f.

t Ebd. 496ff.; daB die Freier bei ihren Schlachtungen sich gerade so
verhielten, scheint mir aus folgendem hervorzugehen. Od. XIV 74 heiSt
es von Eumaios xal duporépove (scil. xoigous) fépevosy; die folgenden Verse
erzihlen nur die Zubereitung des Fleisches, nichts von einem Opfer. Hier
ist die Schilderung eben knapp, wihrend V. 4201ff. das fspsvaiv ausfiibrlich
wiedergegeben wird. Derselbe Ausdruck wird aber auch fiir die Schlachtungen
der Freier gesetzt: XIV 94 of w0’ &v lpevove’ feprjioy 0vdi 89’ olw (sondern
gie verprassen moch viel mehr Tiere). 8 Aa0. 31.
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Zeiten etwas Héufiges, der Darbringung von Opfertieren gehen
sie voraus. Bei den Griechen begegnen sie als gleichwertig
den Tieropfern; Jvetv-Aelfety, xvion-omovdy werden scharf durch
die Partikeln uér-dé getrennt. Bei den &mvge, z. B. der
Athene! auf Rhodos, der Demeter 2 in Phigalia dargebracht,
kommen Honig, Wachs, Trauben, darauf ein Olgu8, auch Wein
als selbstindige Opfer vor. Auch Demeter, Herakles, Dionysos
u. a. erhielten einst das Erste von den Friichten zusammen
mit einer besonders genannten Spende, die zuweilen in Wein
bestand. Einen Nachklang dieser alten Sitte sieht von Fritze
in den mayxdemewe, die an den Chytren, dem dritten Festtag
der Anthesterien, geopfert wurden. Als weitere Spur des
alten Brauches einer vom Fleischopfer unabhiéingigen Spende
kann m. E. anch das Trankopfer gelten, das die angehenden
Epheben in Athen am Fest der Oinisterien dem Herakles
darbringen® Auch im rémischen Brauch gibt es eine be-
sondere Spende von Wein, indem bei auBerordentlichen und
feierlichen Opfern in der praefatio sacrorum die vor dem eigent-
lichen Empfénger des Opfers angerufenen Gétter Wein, Weih-
rauch und Kuchen als Spende erhalten . Selbstindige Wein-
opfer haben wir auch an den Festen zu Ehren Juppiters, die
mit der Weinernte in Zusammenhang stehen: zu der Zeit im
Jahre, wenn bei uns die Weinberge geschlossen werden, am
19. August, feiert man die Vinalia rustica; in den von Wissowa ®
angefithrten Belegen li8t sich eine Spende zwar nicht be-
stimmt nachweisen, aber die Analogie der Br#uche bei &hn-
lichen Festen, bei den Meditrinaliac und den Vinalia priora,
macht es wahrscheinlich. Auf den 11. Oktober fallen die
Meditrinalia, der Schlu8 der Weinlese; nach Varro® bietet
man Juppiter alten Wein und Most dar. Im Friihling, am
23. April, werden die Vinalia priora gefeiert, an denen man
Juppiter wiederum mit einer Spende ? bedenkt.

Beim offentlichen Opfer war also auch die selbsténdige
Weinspende nicht ohne Bedeutung. Ungleich wichtiger er-

1 Philostrat. Imagines II 7. * Pausanias VIII 42, 5.
3 Athen. XI 494F. 4 Vel. Wissowa aaQ. 347, 362.
5 AasQ. 101 A. b, 6. ¢ de ling. lat. VI 21.

? Vgl. Ovid fast. IV 863 1f.; Wissowa aa0. 102.
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scheint sie im privaten Leben. In der Not des Augenblicks,
vor einem gefihrlichen Unternehmen wandten sich die Alten
mit einer Spende an die Gottheit, wenn nur der notige Wein
zu Gebote stand. Nach iiberstandener Gefahr wird gedankt,
wiederum durch Wein. Auch als Siihnemittel scheint die
Spende in Ubung gewesen zu sein; sicher findet beim Eid der
Wein Verwendung. Bekannt ist die Versorgung der Toten
durch Weingaben; da8 der Zauber zu diesem Mittel greift,
ist leicht zu verstehen. Auch das Mahl ist gleichfalls eine
gebotene Gelegenheit; vielleicht gab es einen Weingu8 schon
vor und wihrend der Mahlzeit, sicher nach ihrer Beendigung.
Endlich ohne Spende kein Trinkgelage. Soweit von Fritze.
Die Denkmiler?® zieht er in so ausgiebiger Weise heran, daf
es sich nicht lohnt, hier Ergéinzungen zu versuchen. Dagegen
mochte ich bei den Autorenstellen, die er zum Belege anfiihrt,
noch einen Augenblick verweilen, um die Motive zur Dar-
bringung der Spende und ihre Art herauszuheben.

Not lehrt beten: vom Donner des Olympiers geschreckt
wagt keiner der Achaier im Lager vor Troja den Becher an-
zusetzen, bevor er Zeus seinen Anteil gegeben hat:

Olvoy 6’ éx demdwy yauddig xéov, 000¢ Teg Erhy
7ty réewy, moly Aelar vweouevéi Kooviwve?,

Ahnlich ist die Veranlassung, wenn man sich vor einem ge-
fahrlichen Unternehmen dieser captatio benevolentiae bedient,
vor einer Reise, vor dem Auszug zur Schlacht. Besonders
héufig erflehen die Helden des Epos so die Gnade der Gott-
heit: Hektor hat das Schlachtgetiimmel verlassen und ist zur
Stadt geeilt; seine Mutter bittet ihn, Zeus und den anderen
Olympiern eine Spende zu giefien, bevor er sich von neuem
in Gefahr begibt:

A& udv Spoa #é tor uehmdéa olvoy dveixw,

1 Aa0. 12f.

* I1. VII 480f.; ungeféhr der gleiche Beweggrund in Il IX 656f.;
0d. XVIII 151f. In des Valerius Flaccus Argon. wird Phrixus um seinen
Beistand angerufen mit einer Spende V 192f.: Ipse gravi patera sacri l-
bamina Bacchi | rite ferens umbram vocal et sic fatwr ad auras.
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g onelons Ji marpl xai &Ahowd® &Iavdroiowy

ooy L,
Nach bestandener Gefahr oder bei einem sonstigen Erfolg
gebithrt den Gottern Dank; mit einer Weinspende zeigen sich
Odysseus und Diomedes der Athene erkenntlich, die ihnen im
Troerlager Schutz gewihrte:

Tl 08 Awedooubvw xai Ghenpouéveo AMin’ Elale
deirtv Epillavérny, drmd 0% xenzijpog “AHivy
mwhelov &orooduevor Aeifov uelindéa olvoy .

Die Siihnopfer sind die einzigen, bei denen die Spende
ganz fehlt, meint Stengel 3. Hierin mochte ich aber von Fritze
folgen, der betont, es sei erst spéter die Auffassung iiblich, dag
das Opfertier lediglich dazu diene, die Schuld des Opfernden
auf sich zu laden, da habe die Spende freilich keinen Platz;
dagegen habe man in homerischer Zeit mit den Sithnopfern
noch ganz dieselben Vorstellungen verbunden wie mit den
sonst dargebrachten Opfern, also auch mit der Spende+. Zur
Siihne dient doch zweifellos die Spende, die auf den Rat der
Pythia von den Arkadern der Demeter gebracht wird, um
der Hungersnot ein Ende zu machen, Pausanias VIII 42, 4:
Ei uy mavdijuoeg Aotfaig ydhov ilAdocsecde. In Rom verteilt
man durch Prodigien geschreckt offentlich Wein und Weih-
rauch zur Siihne® Fiir die Eidzeremonie mag vorerst die
Bemerkung geniigen, daB hiufig Wein dabei Verwendung

111 VI2581f.; vgl. IX 171 ff.; XVI 231; XXIII 196; XXIV 283, 3061f.;
Od. II 431; VII 162ff,; VIII 87ff.; XIII 38f, 50ff.; XV 147ff, 222f,;
XXIII 263fi.; Herodot VII b4; Thukydides VI 32; Aristoph. Friede 4311 .,
456ff. Noch heute sucht man sich durch ein solches Opfer zu schiitzen:
in Westafrika befindet sich am Mafaflu ein geféihrlicher Felsen, an dem
man niemals vorbeifihrt, ohne dem Geist der Flut einen Tribut darzubringen,
ein Tabaksblatt, eine Handvoll Reis, einen Schluck Rum (E. B. Tylor, Die
Anféinge der Kultur, Deutsch von Engel-Poske, Leipz. 1873, IT 108f). In
Bayern trinkt man den Johanniswein nach alter Sitte beim Scheiden vor
einer Reise und gieSt dabei, den Becher riickwiirts ilber den Kopf schwingend,
einige Tropfen auf die Erde. Das ist am Tage St. Johannes (27. Dez.) vom
Priester geweihter Wein (Wuttke-M. aa0. § 194; vgl. u. Kap. IV).

* Il X 3774 3 Jabhng Jahrb. f. Phil. 1887, 652.

4 Hom. Il. I 449; X 500; vgl von Fritze as0. 23 ff.

b Livius X 23, 2: Publice vinum ac tus praebitum.
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fand, und zwar ungemischter (merum). Mit besonderer Vor-
liebe bedient man sich der Libationen im Ahnenkult: man
bringt Mischungen aus Honig und Milch dar, dann Wasser,
Blut, Wein %, der besonders bevorzugt wird. W&ihrend der
Scheiterhaunfen seines Freundes Patroklos lodert, gieBt Achilleus
die Nacht hindurch Wein zur Erde, yuvyyy wxdjoxwy Iazgo-
uAégog Oethoto (I1. XXIII 220); am Morgen 1oscht er zusammen
mit den iibrigen Achaierfiirsten die letzte Glut der Asche mit
rotem Weine, I1. XXIIT 237f..

Iparoy udy xard mveraily ofécar’ atlSome otvy

naoay, ortdooy éméoye mvedg uévog.

Fiir die Friihzeit Roms 148t sich derselbe Brauch nachweisen
aus einem Verbot angeblich des Numa, Plin. n. h. XIV 12:
Vino rogum ne respargito; Plinius meint, Weinmangel habe den
Konig zu dem Gesetz veranlaft, in Wahrheit ist es wohl eine
Beschréinkung des Bestattungsluxus. Auch den Aschenresten
des ungliicklichen Misenus wird durch Aeneas diese Ehre
zuteil; Verg. Aen. VI 227: Reliquias vino et bibulam lavere fa-
villam® Nach der Bestattung wurde nicht allein an be-
stimmten Tagen* auf die Gréber libiert, sondern wie es der
Zufall und die Ehrfurcht gerade gebot: der Bauer, der an
Agamemnons Grabhiigel vorbeigeht, 6ffnet seinen Weinschlauch
und génnt dem toten Herrn ein kleines Opfer®. An Ahn-
liches denkt eine lateinische Grabschrift; der Tote bittet selbst
um die Gabe:

Hospes, ad hunc tumulum ne meias ossa precantur
tecta hominis, set st gratus homo es, misce, bibe, da mi /®

1 Vgl. Hom. Il II 339ff.; III 2461, 268f., 292f.; IV 168f.; Od.
XIV 331; XIX 287ff.; Aristophanes Wesp. 1046f.

? Vel Hom. Il. XXIIT 220, 237f.; XXIV 791f.; Od. X 513; Herodot
VII 43; Aischyl. Pers. 609ff.; Eurip. Or. 114f.; Lukian, de luctn 19;
Plinius, n. b. XIV 12; Carm. Lat. ep. ed. F. Biicheler I 838; Verg. Aen.
VI 227. Fiir die Totenspenden, die nicht in Wein besteben, genfige die
Literatur bei von Fritze aaO. 75 1.

3 E. Norden in seinem Kommentar 192 fiithrt die Stellen der Ilias
auf, die bier nachgeahmt sind.

¢ Vgl. Stengel, Griech. Kultusaltertiimer, 200; von Fritze aaQ. 74f.

® Eurip. Elek. 5111,

¢ Carm. Lat. ep. I 838. In Japan werden die Geister der Vorfahren
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In zweifacher Weise hat der Zauber den Wein in seinen
Dienst gezogen. Einmal in der Totenbeschworung. Man denke
nur an das elfte Buch der Odyssee, dessen Nekyomantie hiufig
als Vorlage betrachtet wurde!. DaB im Zauber zur Anrufung ?
der Gotter Wein verwendet wurde, haben die Papyri gelehrt.

Mancherlei hren wir auch von Mahl- und Gelage-
spenden. Vor Beginn der Mahlzeit ein solches Opfer zu
bringen, mag ein den kretischen Syssitien® eigener Brauch
gewesen sein; sonst wissen wir nichts davon. Da8 wihrend
der Mahlzeit von dem dazu genossenen Wein etwas den Géttern
gegeben wurde, wird als nicht bezeugt betrachtet Aber
vielleicht geht es aus Theophrast hervor, bei Porphyrios de
abstinentia II 20: “Oze 08 0d @ Byxe xalper 6 Feog tiv Jvowiw,
Glh& T@ Tuydvu, Oidov &k 10 g xed fuépayv toogpils, xdv
omole Tig olv alty moparedf], Tovrng med T@Y dmolavgewy
mwdviag drdoyeocdac uixgdy uév, A& T@ wixe® Tovre) maVEOg
uhdoy ueyddn tig dave vy, Zu wod wiv é&molavoewy erklirt

verehrt, indem man ihnen vor kleinen Hausaltiren Reis, Fisch und Sake
darbringt, an ihren Jahrestagen auf den Grabstitten Blumen, Speisen und
Getriénke opfert (Neue Gesellschaftliche Korrespondenz VI Nr. 81,20, XI. 1909).
Fast genau so h#lt es in Afrika der Stamm der Wadschagga: am Fuf
einer Shule mitten in der Hiitte gieSen sie filr die Vorfahren Trankopfer
aus; am Grab von Vater und Mutter und auch entfernterer Vorfahren
werden in Not Tiere geschlachtet und Trankopfer gegossen (B. Gutmann,
Arch. f. Rel.-Wiss, XII (1909) 831f.). Die germanisch-heidnische Sitte macht
such hier keine Ausnahme; fand ursprilnglich ein BegieSen des Grabhiigels
mit Blut statt, so begnilgte man sich spiter, bis in die Zeit des Mittel-
alters, mit einem Opfer aus Brot, Mehl und Wein (Lippert, Die Religionen
der europlischen Kulturvélker, 148f.). In solch gut heidnischer Weise will
sogar noch Wilhelm Hauff seine wiirdigen Bremer Senatoren geehrt wissen:
‘Geht hinaus auf Ansgarii Friedhof, geht hinauf zur Kirche unserer Lieben
Frauen und gieBet Wein auf ihre Grabsteine’ (Phantasien im Bremer
Ratskeller).

! Vgl. L. Fahz De poetarum Romanorum doctrina magica, Rel. Vers.
u. Vorarb. IT 1111f, bes. 114; R. Wiinsch, Arch. f. Rel-Wiss. XII 1909, 19.

' Vgl. L. Deubner De incubatione, Teubn. 1900, 45.

8 Pyrgion b. Athen. IV 143 E: Zreicarres tots Fsols uepifovor; vgl.
Schimann-Lipsius, Griech. Altertiimer*, Berlin 1902, II 13b5.

¢ Vgl. Schémann-L. aa0. II 135, der nach Erw#hnung der kretischen
Eigentiimlichkeit sofort zur Agathod§monspende ilbergeht; auch von Fritze
spricht nicht dartiber.
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Bernays: ‘Vor dem Genuf der einzelnen Gerichte, denn nur
so wird man den Plural verstehen koénnen’. Sollten wir aber
die émoiavoerg nicht auf die Getrinke bei Tisch ausdehnen
miissen, zumal diese Art von Opfer so einfach darzubringen
war? Zu der xa¥ fuépay roopr; gehort auch der Wein, be-
sonders bei den Griechen. Es sei nur an die bei Homer immer
wiederkehrende Wendung erinnert: Adzdg &mel mdotog xal
édnrdog €5 ¥pov Evro. Wie im iibrigen viel mehr als bei uns
den Griechen der Wein ein Nahrungsmittel war, wird spiter
eingehend besprochen (s. u. Xap. III zu Anfang). Im Kerker
fragt Sokrates den Diener, der ihm den Schierlingsbecher
bringt: T¢ Aéyeig mepi robde 100 mduarog meog T &moomeioat
twn; ESeorwy # 00;2  Er hat wohl nicht allein so fromm
empfunden, daf er sich verpflichtet fiihlt, von jedem Trank
der Gottheit ihren Teil zu gonnen. Aber selbst wenn Theo-
phrast der einzige Gewihrsmann fiir die vermutete Sitte bleibt,
mit griechischer Frommigkeit 148t sie sich sehr wohl ver-
einbaren. Moglich ist dabei, da man mitunter nicht erst
dann gespendet hat, wenn man wihrend der Mahlzeit trank,
sondern daB man schon im voraus den Teil des Gottes ab-
sonderte. So denkt sich diese Spende, ohne sie zweifellos
sichergestellt zu haben, Fustel de Coulanges als allgemeinen
Familienbrauch: Avant de manger, on déposait sur Uautel les
prémices de la nourriture; avant de boire, on répandait la libation
de vin, Cétait la part du diew 3,

Am Ende der Mahlzeit * steht als ihr AbschluB8® bei den

! Theophrastos’ Schrift iiber die Frémmigkeit, 78.

2 Plato, Phaidon, 117B.

3 F. de C., lacité antique, Paris 1905, 24.

4 Vgl. Eur. Ion 1032f.: Jeimvwr Srav Ifywor xai omovdds Feois
péhhwoe deiBeww.

5 So die meisten und gewichtigsten Gewidhrsménner: FHG I 387,
Philochoros Fr. 18. 19; Theophrast b. Athen. XV 693CD (Fr. 123 W.);
CAF II 225 Kock, Nikostratos Fr. 20; Philonides b. Athen. XV 675 Aff.;
Schol. Arist. Wesp. 525. Dagegen kommen die Stimmen derer nicht in
Betracht, welche diese Spende lieber zu dem auf die Mahlzeit folgenden
Gelage ziehen: Schol. Arist. Ritter 85; Pollux VI 100; Aelii Dion. et Pau-
saniae frg. coll. E. Schwabe, 87, 6. Einen Wandel mag allerdings die Sitte
insofern erlebt haben, als wman leicht die Vorstellung gewinnen konnte,
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Griechen ein eigenartiger Brauch: sdmtliche! Tischgenossen
gieBen etwas ungemischten 2 Wein zu Boden und trinken dann
einen kleinen Schluck?®; zu Ehren des guten Dimon, daiuwy
ayaddg 4, erfolgt diese Zeremonie.

Die eigentlichen Gelagelibationen sind in nachhomerischer ®
Zeit gang und giébe. Fiir das Epos kommt man aber iiber
Vermutungen nicht hinaus. Gewif gab es schon damals ein
ausgesprochenes Gelage, das sich an das Deipnon anschlo; war
der erste Hunger und Durst gestillt, so fiillte man die Becher
von neuem. Hat das homerische Gelage nun Libationen, die
etwa den spiter so iiblichen Spenden entsprechen? Von Fritze ¢
bestreitet es, aber vielleicht nicht ganz mit Recht. Auf
Chrysa hat der Apollopriester dem Phoibos die Sithnhekatombe
gebracht, der Opferschmaus ist zn Ende, man geht zum Gelage
fiber, I1. T 469f.:

Abrép émel mdotog xai &dyrdog 5 EFpov Evro,

470 xoBpoc udv wemriipas émegréyavio motolo,
viunoay & dpa mEow EmapEduevor demdeaouw.
ol 0¢ mamuépior wolnf; Jedv thdaxovro
xadov éeldovres maujova, xobpot Ayat®y,
uéhmovreg Exdegyov: 6 O qoéva Téomer éxotwy.

Spenden werden hier zwar nicht erwihnt, lassen sich aber
vermuten: auf das Verteilen des Weines, vdunoav in 471, folgt
sonst immer die Spende ?, meist mit der Redewendung wdzdpe

durch die Spende milsse die Mahlzeit geschlossen, aber auch zugleich das
Gelage damit ertfinet werden. Anders léB8t sich das Menanderfragment
kaum erl§utern: CAF III S. 64 Fr. 224: Kai 7azd 70 medtov mepiodfe:
mothgiov | adrots dxparov. Mit dem morrgior dxgdrov kann nur der Agatho-
démonbecher gemeint sein; sonst fand ungemischter Wein bei Mahl und
(telage keine Verwendung. AuBerdem wurde dieser Trunk von sémtlichen
Tischteilnehmern aus einem gemeinsamen Pokal gemommen, womit sich
auch das megioofer erklirt (vgl. u. Kap. II § 2).

! Vgl. FHG I 387, Philochoros Fr. 18; Suidas u. d. W. é&xgatros olves,

* Vgl. Arist. Ritter 85f.; 65ff.; Wesp. 525; CAF II 468 Kock, Xe-
narch Fr. 2. 3 Teophrast b. Athen. XV 633CD (Fr. 123 W.).

4 8. unten § 2.

5 Schon Sappho (PLG III S. 106, Fr. 51) und Xenophanes (PLG II
8. 110f., Fr. 1) kennen die Gelagelibationen. ¢ Aa0. 39.

7 Vgl Od. I1I 340ff.; VII 183f.; XXI 263f.,, 272f.; XVIII 418{,
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érel omeiody ve mwiov 3 Boov fjdeke Jvudg. Vielleicht war also
auch an unserer Stelle eine Libation der Zweck, wenn sie
gleich nicht ausdriicklich betont wird. Wichtig ist in 471
dmapSduevor, denn nach Stengels! eingehender Erorterung be-
deutet émdpyeodar dervdegory: ‘mit den Bechern die Weihegabe
aus dem Mischkrug heraufnehmen oder heben’. Demnach
wurde also, sonst bei feierlichen Handlungen, hier beim Gelage
vor dem Einschenken in die Becher der Einzelnen, vom vollen
Mischkrug ein erster Teil durch die Schenken geschdpft und
als Libation, auf das Altar- oder Herdfeuer? ausgegossen.
Diese Vorspende sollte ausdriicken, da auch die Gottheit,
und zwar zuerst, ihren Teil erhalte; dann erst wurde der
Wein an die Giste ausgeteilt, die dann wieder das Oberste
aus den Bechern von ihrem Platz aus libierten. Also auch
der Umstand des éndgSaodacr spricht fiir Gelage mit Spende.
Es wire aber wohl zu gewagt, daraus auf einen allgemeinen
Gebrauch von Gelagelibationen zu schliefen; finden sich doch
ofters bei Homer Symposien ohne die geringste Andeutung
von Spenden, ohne daf man dies immer der Ungenaunigkeit
in der Einzelschilderung ® zuschreiben darf. Von einem Ritual,
wie wir es spiter finden, wo bestimmten Gottheiten in be-
stimmter Reihenfolge gespendet wird, finden wir bei Homer *
jedenfalls noch keine Spur.

Zu Beginn des Symposions seien fters zwei Spenden ge-
gossen worden, meint von Fritze 5 neben der des guten Geistes
die der Hygieia. Die omovdy) éyadoi defuovos gehort m. E.
an den SchluB des deizvov® Die zweite Zeremonie heift
peravirols Yywelag, weil sie nach dem Héndewaschen erfolgt;
aber ist das eine Spende gewesen? Mancherlei spricht da-
gegen: Athenaios hat nur die Worte »vA:5 und wéoeg fiir die
Erkldrung von uerdvimwreov und ueravemels’y, niemals begegnet
bei Erwihnung dieses Gelagebrauches der Ausdruck gmovdi),

! Hermes XXXIV (1899) 478,

2 Das geht aus Od. IIT 341 hervor, wo es nach #rmaglduevos Jemdeoowy
heiBt, yAcooas & 8y muvpl BdMov, dyiordusvor 8’ déhecSor.

$8.0.8. 7. ¢ Stengel aa0. 474.

5 Aa0. 44, ¢ 8. 0. 14 A 5.

7 Ath, XT 486F, 487AB.
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die Tischgenossen rufen sich nur zu Jdé5ac oder Aafé?l, endlich
héren wir nichts von Gesang und Flotenspiel, die eine Libation
zu begleiten pflegen, wie wir noch sehen werden 2. Was hier
zu Ehren der Hygieia geschieht, ist also eher ein feierlicher
Umtrunk als eine Spende.

Wo dieser Trank fiir die Gesundheit fehlte, schloB sich
an das Opfer des guten Démon eine dreifache Spende an, die,
im Epos noch unbekannt, spéiter allgemein verbreitet ist. Im
Verlauf?® des Gelages, jedesmal wenn ein neuer Mischkrug
angesetzt wurde, gedachte man einer anderen Gottheit; die
iibliche Zahl der Mischkriige war drei. So wird Zeus Soter
oder Teleios, der Empfinger der dritten Spende, ausdriicklich
am SchluB des Gelages geehrt; Suidas u. d. W. zeérov xparfjoog:
Mevéd 10 dsimvov mivew &yadod daluovog . . ., ywolleoFow J&&
uéhlovieg diog owrfipog. Athenaios von den homerischen Helden,
I 16 B:"Egmevdov 02 o vy delmvwy Gvaliovieg nai tog omovdcg
émototvro Eouf) xal oy &g Uovegov A veleip. Endlich spricht
dafiir das Fragment des Antiphanes, CAF II 14 Kock, Fr.4:

Aouddiog Emexakeiro, matky fdevo,
ueyddny dedg owriigog dnavov 7eé wig.

Also vor dem Paian, der ein Gotterhymnos ist, also wohl die
Zeus-Soterspende begleitete, ruft man den Harmodios an; das
soll wohl heifien, man singt das Skolion* auf H. Dies wire
aber kaum moglich, wenn die drei Libationen vor Beginn des
Gelages unmittelbar aufeinander folgten, wie Bernhardi meint.

Es fragt sich, wem dies dreifache Opfer gilt. Am hiufigsten
begegnet die Anordnung:

Zedg *0OMumiog xal "Oldumior Feol

Howeg
Zebg dwmje.

1 CAF II 224f. Kock, Nikostrat. Fr. 19: Aag¢ i Tyeeias 87 0v; CAF
1 695 Kock, Kalliag Fr., 6: Koi Jékar typdl pevavimroiba Vyssias.

? 8. u. Kap. I § 3 Ende.

3 Bernhardi aa0. 6 denkt sich die drei Zeremonien unmittelbar hinter-
sinander ausgefiihrt, nach der Mahlzeit, vor Beginn des Symposions. Dafl
diese Anordnung aber nicht zutrifft, ergibt sich aus der hier folgenden
Ertrterung. 4 8. Pauly-Wissowa u. Aristogeiton 1, II 931.

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2. ’ 2
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Die Trias findet sich teils ausdriicklich so bezeugt’, znweilen
stehen an erster und zweiter Stelle andere Gottheiten ?, oOfters
wird die letzte der drei Spenden allein erwihnt, dann aber
stets dem Zeus Soter zugesprochen. Sonderbarerweise macht
Zeus S. hier und da den Anfang3 Manche Gewédhrsminner,
die das bezeugen, wiegen aber nicht allzu schwer: so setzt
Philochoros den Zeus S. an erste Stelle, weil er eine #tio-
logische Erklirung von der Erfindung des gemischten Weines
geben will, und zn seiner Atiologie nur Zeus Soter paSt, und
der Fabulist Philonides kann fiir das Marchen, das er erzihlt,
ebenfalls nur einen Soter gebrauchen. Aber die iibrigen
Autoren — Diodor beginnt mit Soter, bei Diphilos und Eriphos
gerit er, weil er zu Anfang steht, sogar mit Agathodimon
zusammen, der den BeschluB8 des deizwyvov bildet — machen es
wahrscheinlich, da die oben aufgestellte normale Reihenfolge
nicht zu allen Zeiten die allein iibliche war. AuBerdem muf
man fiir diese dreifache Spende die Einschrinkung gelten
lassen, daB nach Festanla8 und Gegend mit den Empfingern
der Spende ofters abgewechselt wurde *.

Seltsam mutet uns bei diesen Libationen die Trias an.
H. Usener® hat die Wichtigkeit der Dreizahl festgestellt und
kommt zu dem Ergebnis, daf deren Erklirung in der Ent-
wicklung des menschlichen Geistes selbst gesucht werden mus,
daB die Dreiheit in uralter Zeit als Ausdruck vollkommener

! Vgl. TGF? 19 Nauck, Aischylos Fr. 55, Schol. Pind. Isthm. VI 10:
Tow ptv yap medvov (8cil. xgntijpa) Jios Olvumiov éxipvasay, tov 8¢ Jev-
Tepov Tpaswy, Tov Ot Tpitov Jide owriipos, xada xai Aloyihos dv Eriydvors-
Aotfas Jios ptv modtov Woaiov yduov
‘Hoas t¢ e e e e
1w devtépay 08 xpdow fowow véuw
Toitov Jids owtiigos evxtaioy AMfa.
Schol. Plato Phileb. 66 D p. 2565 Hermann; Pollax VI 15.
® Pindar Isthm. VI 1ff.; Pollax VI 100; Suidas u. d. W. dyadov dai-
movos und zoirov xparijpos.
3 FHG I 387, Philochoros Fr. 18; Philonides bei Athen. XV 675B;
CAF II 565 Kock, Diphilos Fr. 69; CAF II 430, Eriphos Fr. 4; Diodor IV 3, 4.
4 Vgl. Pindar Isthm. VI 1ff.; Plato Phileb. 61B; PLG II 252f., Ion
Fr. 2; Plutarch Sept. sap. conv. 21.
® Dreiheit, Rhein. Mus. LVIII (1903) namentlich S. 347f. 358.
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und jede Uberbietung ausschlieBender Vielheit gedient hat;
daB damit die Entstehung von gbttlichen Dreivereinen zu-
sammenhéingt. Unter den von Usener zusammengestellten
(Gottertriaden 148t sich fiir unsere Dreiheit keine Paraliele
finden. Zwar nimmt Zeus bald den ersten, bald den zweiten
oder dritten Platz ein, aber nie kommt er zweimal in einer
Trias vor, nur durch Epitheta unterschieden. An diesem
Punkt muB die Untersuchung spéter noch einmal einsetzen .

Aber noch nicht genug mit diesen gewiB zahlreichen Ge-
lagelibationen, auch zum feierlichen Abschluf scheint man
hier und da noch eine besondere Spende ausgegossen zu haben.
So wird bei Homer erw#hnt, daB kurz vor dem Ende des
Symposions die Zungen der Opfertiere verbrannt wurden, und
daB man hierzu eine besondere Libation zufiigte. Aber ein
innerer Zusammenhang mit dem Symposion scheint hier nicht
zu bestehen, galt doch dies Zungenopfer samt der Spende der
Gottheit, fir die man vor der Mahlzeit die ausgewihlten
Stiicke auf den Altar legte®2. Und noch eine zweite besondere
Gelagespende erwihnt Homer: zu den Phaiaken verschlagen
betritt Odysseus des Alkinoos Palast, als dieser und seine
G#ste sich gerade vom Gelage erheben, zuvor opfern sie aber
dem Hermes, Od. VII 136f.:

Eboe 0% Paufrwy fyrvopas f0¢ uédovrag
onévdoviag Jemmdedoy Evoxdmep doyeigpoven,
§ moudry omévdeonoy, dre uvnoalaro xolrov,

Bernhardi ® meint, die Verse bezeichneten nur eine Sitte, die
der Dichter dem Sagenvolk der Phaiaken beilegt, nicht eine

1S, u Kap. I § 2 am Ende. Hier sei nur eine ganz auffallende
Analogie aus dem Kult eines Naturvolkes von heute angemerkt. Aus
Westafrika berichtet E. Tylor (aaQ. IT 271), daB die Neger vor einem
griferen Unternehmen Libationen darbringen, zuerst dem hdchsten Gott am
Firmament, denn der Erde als der allgemeinen Mutter, endlich dem Fetisch.
‘Schopfer, komm trinke! KErde, komm trinke! Bosumbra, komm trinke?!
wird dabei gebetet. Daneben halte man die bei den Griechen iibliche
Reihenfolge: der himmlische Zeus, die in der Erde wohnenden Heroen, die
besondere Schutzgottheit Zeus Soter.

* Hom. Od. III 332ff.; vgl. Stengel, Jahns Jbb. f. Phil. 1879, 687ff.

8 Aa0. 6.
ox
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tatsichliche Sitte seiner Zeit und seines Volkes; auch sei der
Vers 138 moglicherweise unecht. Thn fiir unecht zu halten,
haben wir keine Veranlassung, und ebensowenig sind wir ge-
zwungen, die Sitte auf die Phaiaken einzuschrénken; sagt
doch Bernhardi selbst, ‘es liegt sonst dem Dichter durchaus
fern, den Volkern seiner Phantasie eigenartige Kultusgebrduche
zuzuschreiben. So ist auch der phaiakische Gdtterglaube bis
ins Detail der griechische’. Allerdings wenn wir diese Spende
an Hermes den Griechen der homerischen Zeit zuschreiben,
gewinnen wir damit nicht das Bild einer feststehenden, sondern
hochstens das einer im Entstehen begriffenen Sitte, denn in
vielen Fillen wird der Schluf! eines Gelages erzéhlt, und
man hort iiberhaupt nichts von einer Spende. Auch nach
Homer bleiben die Zeugnisse fiir die Hermes-Spende spérlich,
und man wird nicht alles hierher beziehen diirfen, was Hermes
in Verbindung mit dem Wein zeigt. Im Plutos des Aristo-
phanes klagt dieser Gott, 1182: Oluot 2 xvdixog ooy iop xe-
rpauévng, der Komiker Strattis bezeugt dasselbe, CAF I 717
Kock, Fr. 22: Epuijg ov EAxove’ oi uév éx meoyoidlov | of & &x
xadigzov igov i0@ xexpauévoy. Daraus lernen wir nur, daB
eine bestimmte Weinmischung, nicht eine bestimmte Wein-
spende nach Hermes hieS. Endlich bei Pollux, VI 100: Kai
‘Eouig 1 televiaia mwdoig §%ev xal “Oungog: @ mvudiy omév.
deaxor. Ob Pollux noch mehr Zeugnisse auBer Homer zu
Gebote standen, ist nicht sicher. Wir miissen uns also mit
wenigem zufrieden geben und konnen nur soviel sagen: es
hat einmal eine Hermesspende gegeben und es hat eine be-
sondere Hermesmischung gegeben, in der man Wein und
Wasser zu gleichen Teilen mischte?. Ob die letztere auch

! Bernhardi aaO.

* Hermes ist in der Zahlenmystik gleich 4, und 4 ist als 2 2 ein
dotdpds ioov o wexgapévos. 8. A. Ludwich, homerischer Hymnenban,
Leipz. 1908, 36ff. Durchgiingig beruht die Gleichung von Gott und Zahl
darauf, da8 der Gott mit der Zahl des Tages geglichen wird, der durch
das Hauptfest des Gottes ausgezeichnet, also ihm heilig war (Usener, Dreiheit
aa0. 356). Dementsprechend Hermes bei Plutarch Symp. IX 3 8. 788¢.:
Louj; 3¢ pdkora vdv dodudv # veteds dvdxetas: molol 83 xal Teredds
unvos lotapévov ysvioSas tov Feow lovogoior. Lydus de mens. p. 129, 17 W,
erklirt die Heiligkeit der Vierzahl aus der viereckigen Gestalt der Hermen.
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als omovdy verwendet wurde, wissen wir nicht; sie unter-
scheidet sich von der dreifachen Gelagelibation insofern, als
bei dieser nicht notwendiz Wein und Wasser zu gleichen
Teilen zusammengegossen wurden, erinnert aber an den
Hygieiatrank, der auch 7gov iagp xexpauévov genossen wurde .

§ 2. Empfinger der Spenden

Hiufig nahmen, wie wir sahen, die Alten Gelegenheit,
sich mit einem Weinopfer an die Gottheit zu wenden. Wir
fragen nun, welchem Gotte in den einzelnen Fillen diese
Spenden gegolten haben. Allen gbttlichen Wesen durfte man
Wein bieten, die chthonischen Gotter ansgenommen 2. Geschieht
die Spende nur als Begleitung ® eines Brandopfers, dann ist
der Empfinger bei beiden Opfern natiirlich derselbe, einerlei
ob man nach rémischem Brauch vor der Schlachtung das Tier
mit Wein besprengt, oder nach griechischem Ritus die Spende
zu dem Fleisch auf den Altar gieBt.

0% ydo poi move Bwudg ddedero dauzdg élamg,
Aoufijs Te wviong Te* 10 yip Adyouev yépag Tusis,

riihmt Zeus im Rat der Olympier von den Troern (Il. IV 481f.).
Die Bestimmung der ungleich wichtigeren selbstindigen Spende
léBt sich fast immer leicht erkennen, ob sie nun der staat-
liche Priester fiir die Allgemeinheit libierte oder der Einzelne
fiur sich und die Seinen. Wessen Schutz man sich in der Not
des Augenblicks oder vor der in naher Zukunft drohenden
Gefahr anvertraute, wem man fiir glickliche Rettung zu
danken, wen man zu versohnen hatte, dem nahte man sich
gern mit einem Weinopfer. Meist kommt nur ein Gott in
Betracht, zuweilen die Gesamtheit der Gotter:

‘Q¢ omelogg Al mwargi xal &lhotd &Iavdroiow 4

18, u Kap. I § 2.

* Vgl. Stengel, Griech. Kultusaltertitmer 93. Auch heute machen noch
die Wadschagga in Afrika einen &hnlichen Unterschied; die Geister des
unteren Totenreiches (Totengttter) erhalten nicht die somst iiblichen Trank-
opfer, sondern Blut (Gutmann, Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1908, 831f.).

8 8. o. bft. ¢ Hekabe zu Hektor, I VI 259, s. o. 10f,
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Im Totenkult gilt die Libation nicht den Gottern, sondern
den Seelen der Verstorbenen; es sei nur an des Patroklos
Bestattung erinnert, Il. XXTII 221: ¥vyiy xexdrjoxwy IHezgo-
xAéeog detholo. Achilleus ruft also des Freundes Seele geradezu
herbei, als er in der Nihe des lodernden Scheiterhaufens li-
biert. In der Nekyomantie (s. o. S. 13) sind es wieder die
Totenseelen, die man aufier durch Melikraton und Blut auch
mit Wein anzulocken suchte.

Vom Eidopfer, bei dem Tiere geschlachtet werden, wurde
oben (s. S. 11£) festgestellt, daB Wein dabei Verwendung fand.
Wem kam er zugute? Niemandem, glaubt Stengel?, ‘bleibt
doch der Wein ungemischt, da er zum Trinken ebensowenig
bestimmt ist wie das Fleisch der Tiere zum Essen’. Anders
urteilt von Fritze? bei Besprechung des in der Ilias ge-
schilderten Vertragsopfers zwischen Troern und Achaiern: den
Unterirdischen sei das Blut bestimmt, den Wein sollten die
olympischen Gotter geniefen. Auszugehen ist von Il. IIT 269f.:
Konijou Ot olvov | uioyov, dvép Bactietow Udwe ércl yetpag Exevar.
Das Mischen ist natiirlich nicht wie sonst von dem Mischen
mit Wasser zu verstehen, sondern der Wein der Troer wird
mit dem der Achaier gemischt. Mithin kommt reiner® Wein
zur Verwendung, der im Kult der Olympier keine Stelle hat.
Also geniefen die olympischen Gotter nicht von diesem Wein.
Vielmehr ist der Zweck der Weinspende, wie man lange be-
merkt hat, deutlich aus Agamemnons Worten zu erkennen,
welche die Strafe fiir den Meineidigen enthalten, 300f.: “2d¢

1 AaQ. 123; vgl. Bernhardi aa0. 10; O. Gruppe, Griechische Mytho-
logie und Religionsgeschichte, 1906, 885.

¥ AaQ. 25ft.; vgl. 1. III 245—30L.

8 Ungemischter Wein findet nur beim Eidopfer, bei der Agathodémon-
zeremonie und im Totenkult Verwendung, vgl. Stengel aa0. 132; ders. Hermes
XVII (1882) 3291ff. Isoliert steht der Bramch einer milesischen Si#ngergilde,
die alljhrlich eine Prozession nach Didyma unternahm, wobei zwei yvidoi
(kleine séulen- oder pfeilerartige Idole) fiir Apollo aufgestellt wurden. Die
Woeihe ist enthalten in den Worten: ZTidera: .. dovsuuévos xai dxprrw
wataowévdere (d. h. xaraowévderas): der Stein wird feierlich bekriinzt und
eine Spende ungemischtcn Weines fiber ihn ausgegossen (G. Hock, Griech.
Weihebrituche, Wiirzb. Diss. 1905, 461.; vgl. Sitzb. d. Berl. Ak. 1908, 6191f.).
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o’ Eynépalog yauddeg géor, Gg 8¢ olvog, | atrdy xai vexéwy.
Derselbe symbolische Charakter 1i8t sich fir das dabei ver-
gossene Blut! vermuten. Gesagt wird das allerdings nicht,
und als griechische Vorstellung konnen wir es nicht belegen.
Aber von dem Bund zwischen Rémern und Albanern erzéhlt
Livius, der rémische Priester habe fiir den Fall eines Ver-
tragsbruches sein Volk verflucht mit den Worten, die fur
diesen Fall ein Mal fir alle in dem alten Ritualbuch fest-
standen, I 24, 7f.: Audi Iuppiter, audi pater patrate populi Al-
bani, audi tu populus Albanus . .. si prior defexit (scil. po-
pulus Romanus) publico consilio dolo malo, tum illo die Diespiter
populum Romanum sic ferito, ut ego hunc porcum hic hodie fe-
riam. Wie jetzt des Tieres Leben, so soll auch das des ro-
mischen Volkes im gegebenen Fall verwirkt sein.

Als Symbol also zur Veranschaulichung des
Fluches sind diese Libationen im Vertragseid aufzufassen.
‘Der Fluch aber erscheint als das Wesentliche im Eide, und
Verwiinschungseide, weil in ihnen das Wesen des Eides am
reinsten und stirksten hervortritt, gelten eben deshalb als
die kriftigsten’ 2. Fiir diese Auffassung spricht auch, daB auBer
den Spenden noch andere symbolische Handlungen beim Eid-
fluch erscheinen: bei der Vereidigung der athenischen Bundes-
genossenschaft nach den Perserkriegen wirft man Metallklampen
ins Meer, was nach Plutarch die Verwiinschung bedeutet,
wer dem Bunde abtriinnig wird, mége zu Grunde gehen wie
jene Klumpen 2.

! Urspriinglich haben die Griechen beim Eid vielleicht nur Blut ver-
wendet. KEuripides wenigstens will wohl den Zustand der Urzeit schildern,
wenn bei dem Eidesopfer zwischen Theseus und Adrast allein das Blut der
Opfertiere vergossen werden soll, Hik. 1196—124:

Ev ¢ 88 téuvewv opdyia yo1 o', Exové uov.
¥orov Tgizrove gos yalximovs eiow Souwv . .
1201 & vds Aaspots voels Tosdy wihov Teudy
Yyyeayov Sexove tgimodos dv xothy xire,
xameta ogptewy Fe o o dedpdv péhe,
pvnusid & Sgxwy, uaprionud & Edddd:.

? R. Hirzel, Der Eid, Leipz. 1902, 138f.

3 Plut. Aristid. 25; vgl. Schtmann-L. aaQ. II 278. Vielleicht l#Gt
sich das Symbol auch anders deuten; es kénnte gemeint sein: so wie diese
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Als Empfinger der Mahl- und Gelagespenden werden
einzelne Gotter genannt, wie Agathodimon und Zeus, oder
sie gelten ganzen Gruppen gottlicher Wesen, wie den Heroen
und den olympischen Gottern. Uber die Libation vor Beginn
der Syssitien auf Kreta und iiber die émokavoerg des Theo-
phrast® liBt sich bei der diirftigen Uberlieferung nichts Be-
stimmtes angeben; vermutlich dachte man dabei gar nicht an
eine besondere Gottheit, sondern wollte den htheren Méchten
in ihrer Allgemeinheit seine Schuldigkeit erfiillen.

Uber die Natur des Agathodimon, dem am SchluB
der Mahlzeit die Spende und der Trank ungemischten Weines
galt, ist man recht verschiedener Meinung. Von Fritze * sieht
in ihm den Dionysos, Eduard Gerhard 2 hélt ihn fiir eine Art
Sondergott des Weins, Erwin Rohde* versteht unter dafuwy
ayaddg die zum guten Geist seines Hauses gewordene Seele
eines Hausvaters. Aunch die Identifikationen der Alten sind
schwankend ; zuweilen verbirgt sich hinter dem Namen ein allge-
meines Wesen des Natursegens® sogar in der Genealogie der
dltesten dgyptischen Konige findet sich ein Agathoddmon ® an
dritter Stelle nach Hephaistos und Helios. Es kann hier nicht der
Versuch gemacht werden, bei den so weit auseinandergehenden
Uberlieferungen und modernen Meinungen das urspriingliche
Wesen des édyadog daluwy festzustellen. Das ist ein Unter-
nehmen, das wenig Aussicht auf Erfolg hat. Denn éyadog
dainwy ist eine farblose Benennung, die sich an vielen Dé-
monen zu verschiedenen Zeiten festsetzen konnte und wohl auch
festgesetzt hat. Um darfiber Klarheit zu schaffen, miifte man
das gesamte literarische und arch#ologische Material auf-
arbeiten, das unter diesen Namen fillt, und dazn bedarf es
einer besonderen Abhandlung. Uns kiimmert hier im wesent-

Metallklumpen nie wieder an die Oberfliche kommen, so soll auch der Bund
nicht suseinandergehen. So war die Pwxaéwy ded gemeint, bei welcher
derselbe Brauch beobachtet wurde, Hdt. I 165, Hor. epod. XVI 25.

1 8. o. 131 * AaQ. 46.
3 Abh. d. Berl. Ak. 1847, phil. hist. Teil, 461fi.
4 Psyche* I 254. 5 Pausan. VIII 36, b.

¢ FHG II 530 Muller, Manetho Sebennyta Fr. 3.
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lichen nur derjenige éya$og daiuwy, den man in Griechenland
beim Mahl mit einer Libation ungemischten Weines zu ehren
pflegte; soweit die Sitte dieselbe war, wird man auch von
dem Wesen, dem sie galt, die gleiche Vorstellung gehabt
haben. Und im Bereich dieser Sitte lohnt es sich, das Fir
und Wider der hauptsichlichsten Ansichten zu priifen, mehr
um festzustellen, was der Agathodimon des Deipnon nicht
sein kann, als um seine Bedeutung positiv bestimmt anzugeben ;
denn iiber ungewisse Vermutungen werden wir kaum hinaus-
kommen.

Das Mirchen des Arztes Philonides! aus Athen bringt
den Agathos Daimon mit Dionysos zusammen; es ist als
Mirchen keine sehr launtere Quelle. Wichtiger ist fiir diese
Auffassung ein Scholion zu den Rittern des Aristophanes 2
Leider 148t sich nicht feststellen, ob dieser Scholiast des
Aristophanes von Athenaios oder Philonides beeinflufit ist,
oder ob Philonides und dieser Kommentator beide auf einen
in weiteren Kreisen angenommenen Synkretismus Riicksicht
nehmen. Jedenfalls gibt es keinen Grund, der fiir die Ur-
spriinglichkeit dieser Identifikation spriche. Hitten Dionysos
und éyaPog dainwy wirklich von Anfang an zusammengehért,
dann wiiBte uns das auch sonst jemand zu erzdihlen auBer
Philonides und dem Scholiasten. Noch bei Philochoros ® sind
beide getrennt: da ist Dionysos der Gott des gemischten
Weines, des ungemischten Agathodimon. Gewif fabuliert
auch er, aber es ergibt sich doch aus ihm die Tatsache, daB
man um 300 v. Chr. beide Wesen noch wohlunterschieden
gegentiberstellte. Auch ertént beim Agathoddmonopfer offenbar

! Bei Athen. XV 676B; vgl. o. 18.

1 Schol. Arist. Ritt. 85 (Ditbner 85, 6): ‘dyadoi daiuoros: alpouévye i
rpamélne uerd 1o dslvov dxparov megiepépero xal Exakelro dyadot daiuovos,
Al 1o meditoy motigiov dyadot Saipovos ¥mvoy, tovtéory dyadov Fsob.
[edpnusr 08 vov diovvoov o margioy Jedv, dxeidn xai v 1j] 10V diovicov
dopTf, Tovréoniy vols deovudios, fywviforvro of 1 doyaias xwupdiag wotnrail.
Der in Klammern eingeschlossene Text fehlt im cod. Ravenn. (vgl. Diibner,
praef. XII), ist aber enthalten im cod. Venetus 474 (s. das Faksimile des
cod. Ven. 474, 72 A), ? FHG I 387, Philochoros Fr. 18. 19.
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weder Flotenspiel noch Paian!, wihrend im Dionysoskult 2
das musikalische Element eine nicht unwichtige Rolle spielt.
Also Dionysos ist Agathos daimon nicht. Einen Vegetations-
damon erblickt in ihm Ed. Gerhard (s. o. S. 24); er fiihrt
etwa folgendes aus: “ Ayadog deipwy ist ein personliches Wesen,
erhilt er doch am Ende der Mahlzeit zusammen mit Zeus
Soter eine Spende. ... Ebenso wie der dgyptische &. d. hatte
urspriinglich auch der griechische Schlangengestalt; das
Schlangensymbol ist aber der Ausdruck selbstindiger Gotter-

kraft. . . . Wir werden unseren dimonischen guten Geber als
Verwandten des Dionysos und anderer Unterweltsmichte be-
trachten. . . . Mit Bezug auf den geistigsten aller Erdensifte

wurde &. d. auch als Weingeist gedacht’. Zeugnisse, die seine
Auffassung von éyadog deiuwv als Dimon des Weines stiitzen
konnten, werden von Gerhard nicht beigebracht, es sind aber
solche zu finden. Aristophanes kennt einen Geist des pramni-
schen Weines; Ritter 107f.:

ELy Ehxe iy woi daiuovog vod Moauvior.

& Oaiuoy Gyadé, ov ©o Bovhevy’, odx dudy.

Philochoros (Fr. 19 aa0.) meint, die Tischgenossen trénken
den kleinen Schluck ungemischten Weines als yedue xai detyuc
ziig dvvduewg tob ayadot Jeov. Endlich ist im bootischen
Land der Tag, an dem man den jungen Wein versucht, nach
Agathoddmon benannt; Plut. mor. 735 E: Kai ui)y olvov ye o9
véor ol mpwialrara mwivovieg AvIeornoiive milvovar unvi pera
qewuave: xal iy Nudpay Exelvny uels udv &yadod daluovog,
Adnpvaior 0t IMidoiyex mwpooayopetovor. Aber trotzdem steht
es mit @. d. als Geist des Weines bedenklich. Bei Aristo-
phanes mag es ein rein zufilliges Zusammentreffen mit der
an sich euphemistischen Benennung d. é&. sein, bei Philochoros
kann bereits dtiologische Fabelei im Spiele sein, die den Becher

! Soweit sich das daraus erschlieen 1é8t, da8 bei dem immerhin
hdufigen Vorkommen dieser Zeremonie von musikalischer Begleitung nie
die Rede ist.

® Vgl. Stengel aa0. 74; A. Becker, Charikles I 147 gibt eine anp-
mutige Schilderung der Agathoddmon-Zeremonie, nur muf ‘das ernste, ge-
dimpfte Spiel der M#dchen’, von dem Becker die Spende begleiten 148t, in
Frage gestellt werden.
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des guten Diamons erkldren will, das Anthesterienfest endlich
war auch ein Totenfestl, da konnte der zur gleichen Zeit
verehrte &. 0. urspriinglich ein Ahnengeist gewesen sein.

Lassen wir den Namen nun einmal beiseite und sehen
uns die Zeremonie als solche an. Ungemischter Wein war
nach griechischer Sitte fast nur in der Totenverehrung? ge-
briauchlich; Lukian tadelt unter den Torheiten des Totenrituals
(de luctu 19): “H z duiv dvorar o dxgazov Emuyeiv; Gerade
im Totenritual fehlt auch Gesang und Flotenspiel 3, ebenso
wie sie bei der Gelagespende nie erwidhnt wird. Wiederum
auf das Reich der Toten verweist die Tatsache, daB auch
innerhalb des griechischen Kulturkreises Ag. zuweilen
schlangengestaltig * erscheint. Da8 aber die Schlange eine

! Vgl. A. Dieterich, Die Entstehung der Tragtdie, Arch. f. Rel.-Wiss.
XTI (1908) 172. Oder die Benennung ist auch in der bdotischen Sitte rein
euphemistischer Art fiir einen Dimon, dessen Wesen unbestimmt bleibt.
Das lifit eine andere Plutarchstelle, in der die athenische Pithoigiensitte
mit der biotischen verglichen wird, vermuten, mor. 655 E: Too »éov olvov
A8ijvnoe piv Evdexary unvos xardgyovrac, medoiyie Ty Tuéoav xalovvrss:
xai wdhae ¥’ a¢ Eouxev styorvto, Tov oivov wpivimiely atoomévdovres,
dBAag7 xai owrrpgiov alrols Tov Pagudxov TRV LY ye-
véadar Ilag’ fjuw & 6 utv wiv xakerras ITgoorarijpeos, Exty loraubvov
vouilerae Fvoavras dyadg Saipove yeveodar vov oivov usra
Légugor. Die Boter haben bei ihrem Opfer an einen dyados Sainwy wohl
kaum einen anderen Zweck verfolgt wie die Athener mit ihrer Spende, deren
Empfinger nicht genannt wird, nimlich: ABiegr xai owrijgior »vi. Dall
dieser ‘Aya?os daipwy in Theben ein Hercon hatte, bemerkt Suidas u. d. W.
(s. M. P. Nilsson, Griechische Feste, Leipzig 1906, 402): dort ist er also ein
chthonischer Heros gewesen.

t 8. oben 22 Anm. 3.

¥ Vgl. Aisch. Choeph. 149f.; Eur. Iph. T. 143f.; am bezeichnendsten
fiir das Verhalten bei einer Totenfeier ist wohl der an den Hyakinthien
iibliche Brauch der Lakedaimonier (FHG IV 480, Polykrates Fr. 1, b,
Athen. IV 239D): IHodvxgdrns év vots Aaxwyexots {0vogel, 6te Ty uiv Tdw
YaxevSiwv Fvoiav of Adxwves dni toets Tuéoas gvwrelova, xai due 16 mév-
Fos 10 yevouevov mepi 1ov YdwwFov oilre ovepavoivrar dni rols Jeinvors,
otre dprov elspépovary, diha éupara xai T Tovrows dxéhovda didéace, xai
tovelsrov Peovmatdva ovx ddovoey, ovr dido 1 ToiovTov elsdyovacy
000by, xaPdnep ¥ rats Elhasg Jvoias mowovow  dids wper’ ebrafias woldis
desmvigavres dméoyovrae. Vgl. auch Stengel, aa0. 133,

¢ Vgl. Rohde, Psyche I 254f.; dazu. Bullet. de corresp. hellénique
XXI (1907) 525 ft.



28 Kircher

Verkorperung der Totenseele sei, ist eine Vorstellung, welche
die Griechen® mit vielen européischen und auBereuropiischen
Vilkern 2 gemein haben. Nach W. Wundt ® ist die urspriing-
liche Metamorphose der Korperseele der Wurm, der aus dem
verwesenden Leichnam hervorkriecht; unter den sekundidren
Metamorphosen, die dieser Seelenwurm erfihrt, steht auch die
zur Schlange. Den so verwandelten Vorfahren zeigte man
sich durch Speisung erkenntlich; in Alexandria wird ihnen
geopfert als roig dyadois dalpoot volg mpovoovuévolg Tév oiny L.
Bei den Neugriechen lebt der Hausgeist, der sich fast ausnahms-
los als Schlange darstellt, unter dem Grunde eines jeden Hauses
als dessen Wichter, Beschiitzer und Segenspender. Auf Za-
kynthos sollen die Landleute zuweilen Brot in das Loch stecken,
das sie fiir seinen Eingang in die Wohnung halten ®.

Das waren die guten Geister Verstorbener, aber ein
daluwy findet sich auch als Begleiter der Lebenden, und es
entsteht die Frage, ob der & dJ. des Deipnon vielleicht der
von Lebenden gewesen ist. ‘Der Gedanke, daB dem Menschen
bei der Geburt ein Dimon zufalle, ist in der Zeit Pindars
bereits fertig’¢. Natiirlich denkt sich menschliche Spekulation
diesen Dimon mit Vorliebe als dya9ds:

“Aravre daluwy @vdpl ovumaploraral
e03Vg yevouéve uvoraywyog tot Plov
Gyadds .

Der moderne Grieche stellt sich in den Schutz seines guten
&yyelog®. Nach romischer ® Vorstellung kommt dem Mann ein
Genius zu, der mit ihm geboren ihn durchs Leben begleitet.
Dieser daluwy éyados des Lebenden wird bei den Griechen

1 Usener, Gtternamen 249.

2 Tylor a80.II 7. 3 Vilkerpsychologie, Leipz. 1906, I1 2 S. 611,

¢ Pseudokallisthenes I 32; vgl. Rohde aa0. »

5 Vgl. B. Schmidt, Volksleben der Neugriechen und das hellenische
Altertum, Leipz. 1871, 184f Die Zulus in Afrika versorgen mit Futter
unschiidliche Schlangen, in denen sie die Vorfahren vermuten (Tylor aa0.).

¢ Usener aa0. 295f.; vgl. Schomann-L. aaQ. II 138.

? CAF III 167 Kock, Menander Fr. 550, 551,

¢ B. Schmidt aa0. 179ff.; W. Schmidt, Geburtstag im Altertum,
GieSen 1908, RGVY VII 1, 8. 10 A. 1.

? W. Schmidt aa0. 211f.; Wissowa aa0. 154 ff,
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nicht mit einer Weinlibation bedacht, wohl aber der rémische
Genius, vorziiglich am Geburtstage seines Herrn, und zwar
mit vinum merum?!. Einzig aus einer halikarnassischen In-
schrift erfahren wir von dem Opfer fiir den &. d. eines Lebenden:
einem gewissen noch lebenden Poseidonios, dem Stifter einer
Familiengenossenschaft, soll am ersten des Monats Hermaion
ein Widder geschlachtet werden (daluove éyad® ITooetdwviov
. .. %pt6v); wohl mit Recht hilt Erwin Rohde diesen é&. d.
fir wesensgleich mit dem rdmischen Genins? Ob die Stifter
anderer Familiengenossenschaften eine &#hnliche Verehrung
genossen, 148t sich bei der diirftigen Uberlieferung nicht be-
urteilen, méglich ist es immerhin. Aber selbst wenn es der
Fall gewesen wire, diirfen wir die dltere und regelmiSige
Gelagezeremonie nicht ohne weiteres mit derartigen Opfern
in Zusammenhang bringen: waren doch diese Familiengenossen-
schaften vor dem alexandrinischen Zeitalter kaum von Be-
deutung; aulerdem kam man zu ihnen nur selten, nur an den
Festtagen zusammen3 Diese Familiengenossenschaften der
Spétzeit sind auch insofern nichts Urspriingliches, als sie erst
ein spiter Ersatz fiir die blutsverwandte Sippe sind; Ziebarth
aa0. S. 4 sagt richtig: ‘Die urspriingliche und erste Genossen-
schaft ist in Griechenland die Familie, welche in dem gemein-
samen Ahnenkult ihren Mittelpunkt hat. Sie ist das Vorbild
der Familiengenossenschaft, der Quasi-Familie, welche sich
einen kiinstlichen Mittelpunkt in dem Quasi-Ahnenkult des
Stifters gibt’ 4.

! ‘Den Festgott ehrte man mit Weihrauch, Wein, Kuchen- und Ge-
treidespenden’ (W. Schmidt aaO. 26); zu seinen Belegen tritt hinzu Plautus
Capt. 2891f.; vgl. auch Wissowa aaQ. 155.

% AaQ. II 817, doch wohl als parallele Entwicklung, nicht als Nach-
ahmung. E. Ziebarth, Das griechische Vereinswesen, Leipz. 1896, 19f. setzt
die Inschrift in das ausgehende 3. Jhd. v. Chr.

3 Vgl. Ziebarth, aaQ. 192; ders., Kulturbilder aus griechischen St#dten,
Leipz. 1907, 27f. fiber das Leben in einem solchen Verein.

¢ Ahnlich auch Fustel de Coulanges (La cité antique, Paris 1905, 391.);
ibm ist das, was die antike Familie gusammenh#lt la religion du foyer et
des ancétres. Elle fait que la famille forme un corps dans celte vie et
dans Pautre. La famille antique et une association religieuse plus encore
qu'une association de nature. Bezeichnend ist der Ausdruck imioviow flir
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So ist also der & J. des Lebenden nicht zu verwerten,
und wir werden auf die Moglichkeit, daf die Verehrung des
¢. d. mit dem Ahnenkult in Beziehung steht, zuriickgefiihrt.
Es liegt nahe, anzunehmen, da8 der &. J. urspriinglich die
Seele des Stammvaters gewesen ist. Im Lauf der Generationen
konnte die Vorstellung eines bestimmten Ahnen vergessen
werden und sich die allgemeinere des Hausgeistes entwickeln.
Eine solche Auffassung des Agathodimon kann kaum eine
gesuchte genannt werden, denn ‘es erscheint als ein allgemeiner
Zug primitiver Religion, den Verkehr mit den Seelen der
Verstorbenen nicht aufhéren zu lassen, was besonders bei den
Seelen der Viter der Fall ist, die stetig ihr Verhdltnis zu den
Nachkommen bewahren’!. Fiir Griechenland kommt hinzu, da8
der thebanische &. d. ein Heros ist (s. 0. S. 27 A. 1), und ,der
Heros steht an der Spitze einer mit ihm anhebenden Reihe
von Sterblichen, die er fiihrt, als ihr A hn“ (Rohde, Psyche * 348).

So hatte die Agathodimonzeremonie auf der einen Seite,
anderseits der Charakter der griechischen Familie uns dahin
gefithrt, in der griechischen Mahlessitte die Verehrung des
Stammvaters zu vermuten. Was Fustel de Coulanges iiber
die Verehrung der verstorbenen Familienmitglieder mehr in-
tuitiv erkannte, hat vor kurzem W. Schmidt ? endgiiltig fest-
gestellt. Nach Schmidt gilt die Feier der Genesien den
verstorbenen Gliedern der Familie insgesamt, sie werden
jéhrlich an einem Tage dargebracht und zwar am Todestag
des zuletzt verstorbenen ménnlichen Familienangehorigen.
Also sind die griechischen Genesien ein Totenfest; sie ent-
sprechen etwa den romischen Parentalien. Nur ein Vorfahre
wird besonders geehrt, an einem besonderen Tag erhélt er
sein eigenes Opfer: das ist der Stammvater des Ge-
schlechts® Thm gelten die iepa doyewvexd, die sacra gen-
tilicia der Romer.

Familie, z. B. bei Herodot V 73: die Familie ist alles, was die gemein-
schaftliche sakrale loziy vereinigt. Uber die Art der Darbringung von
Speise und Trank im Familienopfer vgl. o. 14.

! Lehmann, Die Anfinge der Religion und die Religionen der primi-
tiven Volker, Kultur d. Gegenw. I 3, 1 S. 16f.

2 AaQ. 371t * Die Literatur bei Schmidt aaQ. 44.
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Es konnte nun zunéchst scheinen, als ob diese icpx doye-
wvixd und der Kult des &. 0., da sie nach unserer Ansicht
demselben ddmonischen Wesen, der Seele des Ahnherrn gelten,
hitten zusammenfallen miissen. Aber das ist nicht der Fall.
Bei der Spende éyadoi daluovog deutet keine Notiz darauf
hin, da8 man sich noch bewuft war, den Heros der Sippe zu
verehren: das war im Laufe der Entwicklung ein besonderer
Kult geworden. Daneben konnte sich dann sehr wohl die
bewuBte Verehrung der Ahnenseele in dem Kult der Orgeonen
halten (Rohde, Psyche # 1 168). Das war zunichst ein Familien-
verein, aber wie der Familienverein ! iiber die Familie hinaus-
wichst, so der Kultverein fiber diesen. Nun ist aber jede
Gemeinschaft des klassischen Altertums eine sakrale? Ge-
nossenschaft, die ihren Stifter besitzt, den sie feiert. An be-
stimmten Tagen des Jahres oder Monats genieGen alle diese
Stifter ihre besonderen Ehren; da wird man wohl einem solchen
Stifter auch gelegentlich in Anlehnung an die urspriingliche
Familiensitte wie einem dyadog daiuwr eine Spende gegossen
haben.

Auch die Agathoddémonspende hat sich allméhlich er-
weitert. Nach unserer Auffassung hat urspriinglich jede Fa-
milie ihren eigenen &. . besessen; jeder dieser ayadoi datuoves
erhdlt nur von den Angehdrigen einer einzigen Sippe Ver-
ehrung. Aber allmihlich gingen diese verschiedenen é&yadoi
datuoveg in einem einzigen éyadog daéuwv auf, der bei dieser
Verschmelzung seine Eigenschaft, Ahnherr einer bestimmten
Familie zu sein, einbiifte. Sobald man sich nun nicht mehr
bewuBt war, daf die Agathodimonspende dem Ahn der Sippe
galt, hat es auch nichts Auffilliges, da man sie beim Deipnon
beibehielt, selbst wenn daran andere als Familienangehtrige
teilnahmen: der 4. . war eben in die Zahl der allgemein
verehrten Wesen aufgenommen worden.

Einer weiteren Frage konnen wir nicht aus dem Wege
gehen: wie verhdlt sich der Agathodimon der griechischen

! Poland, Das griechische Vereinswesen, Leipz. 1909, 228: ‘Eine
stehende Erscheinung mufte diese Heroisierung (von Stiftern) bei den
Femilienvereinen werden’.

t Vgl. Usener, Vortrige und Aufsitze, Leipz. 1907, 76.
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Mahlessitte zu dem rdmischen Geburtstagsgenius?! Dieser
ist ein Gott der Lebenden, jener offenbar der Geist eines
Verstorbenen. Aber, wie wir bereits feststellten ?, ist es auch
alte griechische Vorstellung, dem Menschen falle bei seiner
Geburt ein Diémon als Begleiter fiir das ganze Leben zu.
Gleich dem romischen Genius wird er am Geburtstag verehrt,
und W. Schmidt® geht wohl nicht irre mit der Meinung, die
ganze Feier des Geburtstages verfolge urspriinglich keinen
anderen Zweck als die Verehrung eben dieser Gottheit. Aber
insofern unterscheidet sich dieser dya9dg dafuwy des Griechen
von dem Genius des Romers, als er keine Libation unge-
mischten Weines an seinem Festtag empfingt. Wire der
Agathoddmon der griechischen Mahlessitte mit jenem perstn-
lichen Schutzgeist des einzelnen Griechen identisch, dann
diirfte an den Genethlien eine Libation dieser Art unbedingt
nicht fehlen. Auch zeigt der beim Mahl geehrte Ag. viele Ziige
aus dem Totenritual %, die eine solche Gleichstellung in keiner
Weise befiirworten. Endlich, wo wir den Hergang dieser
Deipnonzeremonie etwas genauer® beobachten konnen, ge-
winnen wir in keiner Weise den Eindruck, als ob die Teil-
nehmer ihren persgnlichen Schutzgeist bedenken wollten; sie
scheinen viel eher an ein iiber allen wachendes héheres Wesen
zu denken. Doch w#re es nicht ausgeschlossen, daf im
Laufe der Zeit der Agathoddmon des Mahles von dem gleich-
namigen Schutzgeist beeinflut wurde, derart daB auch in
der griechischen Vorstellung der Ag., dem man jene Libation
ungemischten Weins darbrachte, zuweilen seinen urspriing-
lichen Charakter einbiiBte, so da8 man bei der Zeremonie
nicht mehr an ein allen gemeinsames Numen dachte, sondern
sich der perstnliche Dimon vordringte. Bei einem so euphe-
mistischen Namen konnte eine Verinderung des Begriffes recht
leicht eintreten, zumal man von jeher die Worte daiuwy éyaddg
in verschiedenster Beziehung gebrauchte® Hitte sich der
griechische Ritus dergestalt verindert, so wire es nicht un-
moglich, daf von dem in solcher Weise verinderten griechischen
Ritus der romische Geburtstagsbrauch irgendwie abhingig

1 8. o. 281, t 8. o. 28f 3 Aa0. 11.
4 8. 0. 271 5 Etwa bei Theophrast, 8. o. 15. 8 8. 0 24
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wére. Aber das kann ich nicht entscheiden. Auffallend bleibt
jedenfalls die Erscheinung, da8 zu Menanders Zeit der durch
philosophische Spekulation geschaffene perstnliche Démon so
ausgepragt ist (s. oben S. 28), und daf der ilteste Beleg fiir die
rémische Geburtstagssitte sich bei Plautus (capt. 289 ff.) findet.

DaB die Uberlieferung der griechischen Mahleszeremonie,
wie die oben S. 14f. angefithrten Belege zeigen, sich fast ganz
auf die attische Kom&die beschrinkt, ist nicht so seltsam: fiir
die Zeit des Epos kommen Mahl- und Gelagelibationen kaum !
in Betracht, und einen eigentlichen Totenkult gibt es nicht2
Ebensowenig bietet die Lyrik Gelegenheit; des Xenophanes
erste Elegie ist die einzige erhaltene Stelle, wo der Brauch er-
wihnt werden konnte. Aber dies Gedicht® bezieht sich nicht
auf das deizwrvov, sondern nur auf das ovumdoiov, wohin der
Regel nach* der Agathodimon nicht gehért. Die Tragddie
berichtet zwar auBerordentlich gut iiber die Totenspenden,
fiir Einzelheiten von Mahl und Gelage ist dagegen wenig zu
finden. Von den Geschichtsschreibern beschiftigt sich Herodot
mehr mit den Sitten nichtgriechischer Vélkerschaften, Thuky-
dides und Xenophon vollends kilmmern sich um solche Einzel-
heiten nicht. Plato gibt in seinem Symposion nur unvollstéindig
das beim Ubergang vom Deipnon zum Symposion beobachtete
Zeremoniell . Ungemein héufig treffen wir aber den Agatho-
démon in der attischen Komddie; dem Charakter dieser Lite-
raturgattung sagen Mahl- und Gelageszenen mit feiner
Einzelschilderung sehr gut zu. Von Aristophanes bis Diphilos,
der ihn allerdings schon mit Zeus Soter zusammenstellt, wird
der éyadog daiuwy erwihnt. Aber deshalb braucht die Sitte
keineswegs erst zur Zeit der Komddie entstanden oder auf
Attika beschrankt geblieben zu sein. Die Uberlieferung der
altgriechischen Volksbriuche ist eben eine ungemein liicken-
hafte und zufillige.

In der Zeit des griechischen Mittelalters begegnete uns
eine Art Vorspende, von dem vollen Mischkrug durch die

1 Vgl o. 8. 151 ¢ Vgl. Rohde aaQ. I 11f.; Stengel aa0. 128f.

? Vel o. 8. 16. ¢ Vgl o. S. 14.

8 Vgl. Platons Sympos. hg. v. Hug-Schéne, zu 176 A.
Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2. 3
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Diener ins Feuer gegossen !, vielleicht die einzige homerische
Gelagelibation. Wer der gittliche Empfinger ist, wird nicht
gesagt. Man konnte daran denken, daf die Spende, weil in
das Herdfeuer gegossen, sich an die Gottin des Herdfeuers
richtet. Lange scheint sich der Brauch aber nicht gehalten
zu haben; wir erfahren wenigstens nicht, daB zur Zeit, als
man die dreifache Gelagespende iibte, die Blume des Krater
ins Herdfeuer libiert wird. Es 148t sich kaum ez silenfio be-
haupten, wegen ihrer Selbstversténdlichkeit sei dieser Vor-
spende keine Erwihnung geschehen. Ofters hat man das
Vorhandensein einer verwandten romischen Sitte erschliefen
wollen, aber wohl mit Unrecht?, Auffallend ist allerdings,
daf im heutigen Griechenland, auf Zakynthos, Kephalonia und
Ithaka am Weihnachtsabend eine feierliche Zeremonie statt-
findet, Koulloura genannt, die an die alte griechische Hestia-
verehrung erinnert: am heiligen Abend gieSt der Hausvater
Wein und Ol auf die Herdflamme durch ein Loch im Opfer-
kuchen, der selbst Koulloura heifit 3.

Ferner hat man noch von Spenden an Hygieia gesprochen.
Aber wer Hygieia war, brauchen wir in diesem Zusammen-
hang nicht zu fragen, denn die ihr geweihte Zeremonie be-
stand ja nicht in einer Spende sondern in einem gemeinsamen
Trank 4,

Der olympische Zeus zusammen mit der olym-
pischen Gotterwelt, die Heroen, Zeus Soter, werden
nacheinander mit einem Opfer aus einem der drei Mischkriige
bedacht® Ersichtlich ist das Bestreben der griechischen
ovumérer, keinen der Uberirdischen zuriickstehen zu lassen.
So bedenken sie zunichst alle Olympier, nur Zeus verdient
eine besondere Hervorhebung: Zevg ’OAvumiog xai *OAdurmior
Jeol. Der Kollektivbegriff ist keineswegs allein dem Gelage
eigen, man fafte auch im Kult gern die zwdolf olympischen
Gotter zusammen, setzte ihnen gemeinsame Altdre® Auch

18. 0. 8. 151. ? Vgl. Preuner, Hestia-Vesta, 26 ff.
? Vgl. B. Schmidt aa0. 62fi. 4 8. 0. 8. 186f1.
5 8.0 8. 171

¢ Vgl. Maurer De aris Graecorum pluribus deis in commune positis,
Strafb. Diss. 1885, 4.
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das Gebet schlieft oft mit einer Kollektivformel, um keinen
Gott zu vergessen; so die Frauen in den Asklepiazusen des
Herondas: Xtoow Jeoi oy Eotiny ravoiretow | xal Jeai, mdreg
Heinovl, Wenn zur Begleitung der Libation wirklich ein
Paian ? ertonte, dann mag man zu Beginn dem Zeus gesungen
haben:

Zet, mwavtwy Goyd, mdviwy &yirwe,

Zed, 0ol mwéumw vadray Tuvwy Goxdy d.

In den Versen glauben die einen* nur die Anfangsworte eines
groBeren Liedes sehen zu diirfen, andere® aber halten sie
fiur ein vollstdndiges omovdeioy, also fiir ein Lied zur omwords].
Sicher paSt das Lied wegen seines spondeischen Rhythmus
am besten zur omovd. Ferner spricht wohl die Form, in der
Clemens Alexandrinus die Verse zitiert (Strom. VI 88, 2 St&hlin),
fir Vollstindigkeit; er sagt: Tepmdvdpw . . Suvoivie wov dic
&oé mwg, Er sagt nicht & épyfj vot fuvov. Mogen nun die
Verse Terpander, dem sie von den Alten zugeschrieben werden,
gehoren oder nicht®, Tuvwy éoyx¢ erklart sich, wenn wir die
Verse auf eine Sponde beziehen, leicht durch die Annahme,
da8 jenes Liedchen aus einer Zeit stammt, in der die omovdy
duog 'Ohvuméov bereits die erste Stelle unter mehreren gwovdei
einnahm; die Hymnen auf die #oweg¢ und die anderen waren
das, was der &ox¢ passend nachfolgte .

Als owwip erscheint Zeus nochmals an dritter Stelle.
Nach von Fritze geschieht seine und der Hygieia Spende ® in
der Hoffnung, so die schidlichen Wirkungen des Weines fern-
zuhalten. lch neige dazu, mehr darin zu sehen, denn von
dem Retter Zeus erwartet der Grieche mehr denn eine Hilfe
in kleiner persénlicher Not. ‘Das Heil der Gemeinde war in

! Vgl. R, Wiinsch, Ein Dankopfer an Asklepios, Arch. f. Rel.-Wiss.
VII (1904), bes. 100. * 8. u 8. 401

8 PLG III 8 Fr. 1, die Versteilung nach der Anthologia Lyrica edd.
Hiller-Crusius, Teubn. 1904, 165.

+ E. Graf, Rhein. Mus. XLIV (1889) 469f.

5 0. Immisch, ebd. 5568 ff.

¢ Von Fritze aa0. 19 spricht sie mit v. Wilamowitz dem Terpander ab.

7 Genauer s, u. S, 42,

¢ Von Fritze as0. b1. Nach meiner Meinung Trunk der Hygieia,

s. 0. S. 16f.
3%
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Athen und anderen Orten dem im Mittelpunkt des st#dtischen
Lebens, dem Markt, verehrten Zeus Soter vertraut’!. Daher
wird auch diese Spende dem Schutzherrn des Staates gegolten
haben. Wiederholt begegnet uns Zeus der Retter in der
Literatur 2, am meisten lehrt fir das Machtgebiet des Zeus
Soter das Gebet der Hiktetiden des Aischylos, 24 1f.:

Qv mwéhg, by i nal Aevwdv Tdwo,
fmazroi e Jeoi xai Sagvriuoe
xIovioe Hrag xavéyovreg,

xai Zedg Owthp TeiTog, olrogpulaf
oolwy G&vdpdy,

0ékacd ixérny.

Da finden wir also auBlerhalb des Symposions einen Kult des
selbstindig verehrten Zeus Soter, und begegnen der Trias:
himmlische Gotter, chthonische Wesen, Zeus Soter. Danach
hat sich offenbar dieselbe Dreiheit bei den Spenden nicht
erst aus einer Gelagezeremonie entwickelt 3

“Howeg heiBen die Wesen, denen man den zweiten Krater
weihte. Heroen* sind nach E. Rohde ® Menschen der Vorzeit;
man besaf8 ihre Reliquien, Tempel und Stidte waren von ihnen
gegriindet, segensreiche Erfindungen und Einrichtungen wurden

t H. Usener, Gotternamen 172, Uber Altdre des Z. 8. vgl. Maurer
2a0. 61. 107. In seiner Untersuchung iiher die allgemeine religionsgeschicht-
liche Bedeutung des Namens owrio kommt P. Wendland zn dem Schluf:
Der Beiname wird fest, sobald viele seine Wahrheit erfahren, und so haftet
er besonders an den Namen der Stadtgbtter, deren hilfreiches Wirken ja
im Bestande der wods sich jedem sichtbar offenbart, so fest, daB auch die
jiidisch-christliche Sibylle besonderer Engel ofz” dorn ogfove: nicht entraten
kann (Ztschr. f. d, neut. Wiss. 'V 1904, 3471.).

* Pindar Ol V 17: Zwrrjp vywepés Zev; Aristoph. Plat. 1174f.: Kaza-
payety yag odx Exm, | xai taite Tov owtfgos legevs dv Jids; vgl. E. Ziebarth,
Das griech. Vereinswesen, 39 Nr. 3.

? Weil das Epitheton owzrig auch dem Asklepios und Apolle zukommt,
vermutet H. Usener (aaQ. 220) einen urspriinglich selbstindigen Gottes-
begriff, einen Sondergott, einen Heiland. Fiir das Symposion kommt dieser
jedenfalls nicht in Betracht, denn die dritte Spende erhiilt immer Zeus Soter,
nie ein Soter allein.

4 8. auch Fr. Pfister, Der Reliquienkult im Altertum, RGVV V 1, 3781,

5 AaQ. I 148f.
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auf sie zuriickgefiihrt, Adelsgeschlechter wollten von ihnen
abstammen. Nach ihrem Tod erhielten sie Verehrung, und den
Kult, den man ihnen bot, erwiderten sie durch hilfreiche
Wirksamkeit. Fiir umfassender hilt den Begriff H. Usener?!:
jeder, der hier fromm, gerecht und tapfer gelebt hat, geht
nach seinem Tod als fjows zu den Unsterblichen ein. Beide
Auffassungen lassen sich leicht vereinigen: so erkennt
L. von Sybel ? eine allméhliche Entwicklung von urspriinglich
beschrinkter Austeilung dieser Ehre bis zu vbolliger Ver-
flachung des Namens. Am Ende des 3. Jhd. v. Chr. scheint
diese Entwicklung abgeschlossen, da begegnet schon auf Grab-
schriften gemeiner Sterblicher der Wunch #owg yonoré yaioe®.
Dementsprechend mag man auch bei der Heroenspende des
Symposions in der dlteren Zeit an eine weniger gro8e Anzahl
von Toten gedacht haben als spiter. Die Weinlibationen fiir
die Totenseelen auBerhalb des Symposions sind uns bekannt *;
ihrer auch beim Gelage zu gedenken, hat nichts Befremdendes,
denn ‘in allen Lagen des Lebens, in Gliick und Not sind die
Heroen den Menschen nahe, dem Einzelnen wie der Stadt’®.
Das wissen auch die Hiketiden ® des Aischylos, die sich hilfe-
flehend an die Sagdriuor y3ovior wenden. Nach athenischem
(Glauben gehtren die vom Tisch gefallenen Speiseteile den
Heroen, man darf sie nicht aufheben: T¢ dé weodvra ui) évae-
ociodar vmép vob &FLecFar un droldorwg EgPew %) Gre émi
zedevef] wvog. Aptoropdyvng 0t TdY Tewwy @iy elvar Te min-
Tovea, Aéywv év volg “Howor* i) yevesde & &ve’ &v woarvaméon |
ijc roarélng &vtdg?. Das ist das Essen fiir die Totenseelen;
vollstindig wird die Speisung dieser guten Geister durch die
feststehende feierliche Gelagelibation.

Allen iibermenschlichen Wesen, soweit sie nach ihrem
Glauben Wein geniefen konnen, bemiihen sich also die ovu-

1 AaQ. 248,  Christliche Antike I, Marburg 1906, 60.
3 Usener aa0. 250. + 8. 0. 8 12
5 Rohde aaQ. I 197. ¢ S. 0. 8. 36.

7 Aristoph. (CAF I 470 Kock, Fr. 303) bei Diog. Laert. VIII 34, Uber
verwandte Vorstellangen bei anderen Volkern vgl. K. Breysig, Geschichte
der Menschheit I 1907, 221; Wundt aa0. II 2 S. 356f.; von Syhel aaO.
41, 70; Stade, Geschichte des Volkes Israel I 495; Tylor aaO. II 24, 39.
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mérar einen Anteil zu geben, den Olympiern sowohl wie den
Heroen?, und zwar in eine Dreiheit gegliedert. Fiir das Zu-
standekommen jener Dreiheit von Gelagespenden haben wohl
zwei Vorstellungen zusammengewirkt: einmal verdiente es
Zeus Soter als Beschiitzer ? der Gemeinde, daf er beim Sym-
posion mit einer besonderen Ehre bedacht wurde; anderseits
wirkte auch die Heiligkeit ® der Dreizahl darauf hin, da man
die von der Natur gegebene Zweizahl '0Adusmeoc und #foweg der-
gestalt erweiterte. Vielleicht dachte Aristoteles gerade an die
Gelagezeremonie, als er schrieb: die Dreiheit ist die Zahl des
Ganzen, insofern sie Anfang, Mitte und Ende umschlieft.
Als hitten wir aus den Hiénden der Natur deren Gesetze
empfangen, bedienen wir uns zu den heiligen Brduchen
des Gotterdienstes dieser Zahl*,

§ 3. Art der Darbringung von Spenden

Wie verlief ein solches Weinopfer, mit dem man so oft
so zahlreiche Gottheiten bedachte? Einige Verschiedenheiten
begegneten uns bereits: gewohnlich bietet man der Gottheit
den Wein gemischt, wie ihn die Menschen selbst genieSen,
mischen doch selbst die Himmlischen ihren Nektar® In
solchem Grade verptént war bei den Griechen die thrakische
Sitte, reinen Wein zu sich zu nehmen, da8 die epizephyrischen
Lokrer die Todesstrafe auf dies Vergehen setzen konntené,

! Die Heroes diirfen nicht mit den eigentlichen Unterweltsgittern
verwechgelt werden. Die alten x3dwior, die in der Unterwelt waren, ehe
der Wein entdeckt wurde, sind »npddeor, die fowes, die zum groGten Teil
auf Erden Wein getrunken haben, erhalten ihn auch als Spende.

2 8. 0. S 351 8 8. 0. 8. 18t

¢ So iibersetzt H. Usener, Dreiheit, aaO. 1 Aristot. de caelo I 268
A12ff.: Ka@dnep ydo paos xai of LlvSaydgeior 10 mav xat 1d mdvra Tols
TPLoly SgioTar’ Tehever) ydg xai wéoov wai doyf Tov deedudr ¥yec vov tov
mavtds, Tavra 08 Tov tis Towidos. 816 maga s pvosws slhnpdves Somep
vépuovs Exeivns xai meos tds ayworeias yoducda rav Fedv 19 dprdud rovre,

5 Kalypso bereitet fiir Hermes den Trank, Od. V 93: Képaooe J¢
véxrag dovFodr.

¢ Athen. X 429A. Da, wie wir gleich sehen, der ungemischte Wein
nur den Toten zukommt, sollte durch dies Verbot wohl ein Vergreifen am
Eigentum der Xdsuo0¢, d. h. eine Erregung ihres Zornes verhiitet werden.
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Nur beim Eidopfer, dessen Libation ja aber nicht zum GenuS$
bestimmt war, bei den xoaf an die Toten, zu der wir auch
die Agathodimonzeremonie rechnen, wurde merum zugelassen,
Weiter stellten wir fest, dal die Spende entweder als selb-
stindiges Opfer auftritt oder mit einem anderen verbunden®.
Ferner wird die Spende entweder da gegossen, wo der Opfernde
gerade weilt, ist also vom Orte unabhéngig; oder sie ist an
einen Ort gebunden: die Totenopfer werden am Scheiterhaufen
oder Grab gegossen? Der Altar ist meist der gegebene Ort
fir Libationen, die in Verbindung mit anderen Opfern ge-
schehen. Gewi kommen auf den Altar auch Libationen, die
alleinstehende Spenden sind; das geschieht bei der rémischen
praefatio sacrorum, den Weinerntefesten zu Ehren Juppiters,
den griechischen Oinisterien 3. In die Flamme des Herdfeuers
gieBen bei Homer die Herolde von den Mischkriigen die
Blume 4, auf das Haupt des Opfertieres traufelt der rémische
Priester den Wein® Diese Verschiedenheiten in der Dar-
bringung werden sich spiter erkliren, wenn wir fragen, unter
welchen Vorstellungen der Darbringende seine Gaben weiht®,

Nur kurz soll von den Worten fiir die kultische Ver-
wendung des Weines die Rede sein, denn die Etymeologie der
einschligigen Bezeichnungen ist bereits durch von Fritze?
abschliefend untersucht: spand, die idg. Wurzel des Verbums
onévdery bedeutet ‘zucken, ausschlagen’; also heiit onévdewv
urspriinglich wohl ‘mit einer zuckenden Handbewegung eine
Fliissigkeit hinschleudern’. Xéw, ‘ich gieBe aus’, wurde bereits
besprochen 8, Zeifecy hat den Sinn ‘eine Flissigkeit tropfelnd
ausgiefen’; dhnlich klingt lat. libare; und zwar 1i8t Walde®
AeiBw und lbare auf eine gemeinsame Wurzel zuriickgehen.
18 0. 8. Bf; 8f.

28 0.8 12, In der Dipylonzeit 146t man die Trankopfer durch
groBe Vasen direkt in das Grab auf den Kopf des Toten laufen, damit er

die Fliissigkeit bequem zu trinken vermag. Das entspricht der primitiven
Auffassung von der Genulfihigkeit der Totemseelen (Fr. Poulsen, Die

Dipylongridber und die Dipylonvasen, 18f.). 38. 0.8 9
4 8. 0. 8. 151 8 3, oben 8. 6. ¢ 8. u S. 45ff.
7 AaO. 8. 11 8 8. 0. 8. 8f.

® Lat. etym. Worterbuch, 336f.: *(s)leib ‘tropfeln’ in libo “giele aus’
und in Asigew.
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So bezeichnen also Aeifw (libo) und omévdw das AusgieBen nur
eines Teiles der Fliissigkeit, deren Rest mithin der Spender selbst
genieft. Ze/fw und onévdw begegnen bei den verschiedensten
Opfern, fiir die Toten aber gibt es nur yoal (xéw); ihnen werden
also nicht nur einzelne Tropfen ausgegossen, sondern die
gesamte Fliissigkeit, der Opfernde genieft nichts davon?.

Uber den feststehenden Brauch bei der Spende, die als
Opfer gedacht ist, kann man sich in den Handbfichern fir
griechische und rémische Altertiimer leicht unterrichten. Hier
seien nur einige Erscheinungen hervorgehoben, die sich auch
bei Gelagespenden nachweisen lassen und damit deren Cha-
rakter als den eines Opfers bestimmen. Beim Opfer werden
die Anwesenden zu andichtiger Stille und Vermeidung jeder
Storung ermahnt (edgnuia Eorw, edpnueire), die Gotter werden
angerufen, das Opfer wohlgefilliz anzunehmen, wobei Flsten-
spiel ertonte, und ein Paian angestimmt wurde? Leider be-
gegnete uns keine ausfithrliche Gelageschilderung, in der die
edgnuie besonders betont wire. Das Gegenteil brauchen wir
deshalb nicht anzunehmen, denn bei der Spende in Begleitung
von heiligem Lied und Flotenspiel, die uns bezeugt sind, bleibt
kaum etwas anderes iibrig, als andiéchtige Stille zu wahren,
sei es nun, daB dazu eine besondere Aufforderung erging, oder
daB es sich von selbst verstand: IT&oa 02 ovumooslov ovvaywy
mape tolg Goyalos Ty alviay elg Fedv avépepe, nai orepdyoig
Exodvro Toig oixelowg Ty ey xal Tuvorg xal @daig. So be-
urteilt Athenaios® das Gelage der Alteren. Hier machen die
letzten Worte noch eine kurze Ausfithrung notwendig.

Uber die mancherlei Arten von Gelagepoesie redet aus-
fithrlich Richard Reitzenstein in seinem Buche ‘Epigramm
und Skolion’. Aus den dort angefiihrten wichtigen Zeugnissen 4
ergibt sich, daB vom Naukratiten unter fuvor xal @pdal nur
die heiligen Lieder zur Spende gemeint sein konnen, nicht

! Vgl. von Fritze aa0. 4.

? Vgl. Schimann-L. a80. I 62; Il 246f.; Wissowa aaQ. 352 A, 2,

5V 192BC.

¢ Dikajarchos im Schol. zu Plat. Gorg. 451E; FHG I 403, Philo-
choros Fr. 56; FHG IV, Artemon Kags. Fr. 10; Plutarch. quaest. conv. I 1,5,
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das attische Skolion oder die Lieder der Gelageelegie. So
lesen wir auch in Platons Symposion: Meré zaiza, Epr, . . .
omovddg te opic moujoacdar xai Foavres Tov Fedy wai rélia
t& vouldueva toémeadar mweog Tov mordv!, Wer ist nun die
Gottheit, der zu Ehren bei der Spende dieses Lied ertont?
Reitzenstein ? meint Dionysos. Aber wenngleich Philochoros 3
eine diesem Gott geweihte, unter Absingung eines Liedes
dargebrachte Spende erw#hnt, so tritt Dionysos sonst gerade
bei Gelagelibationen ganz und gar zuriick. Athenaios, Pollux,
Suidas wissen nichts davon; Dionysos hat keine Stelle in der
dreimaligen Spende*. “Aidsey Tov Fedy, Tov Iedv duvely, mai-
avilewy oder mwat@va &dewy, das sind die Ausdriicke, die sich
bei Dikaiarchos, Artemon u. a. fiir das heilige Lied finden.
Vielleicht gibt uns einen Fingerzeig das Wort maidv. Nach
Usener ®* war ITaudv eine iltere, allen Griechen gemeinsame
Gottheit ohne Perstnlichkeit und Sage, jedenfalls auch ilter
als Apollo, auf den sein Name ebenso wie auf Asklepios iiber-
tragen wurde, die wie er Gotter der Ubelabwehr waren. Noch
weiter geht Otto Gruppe ®: er gibt die Belege dafiir, daB, wie
spiiter die Lobgestinge auf alle Gotter Paiane heifen konnten,
auch eine stattliche Reihe anderer Gotter im Kult oder in
der Dichtung diesen oder einen #hnlichen Namen fiihrten, z. B.
Asklepios, Zeus ?, Athena, Dionysos, Hypnos u. a. Nun erinnern
wir uns, daB die drei wichtigsten Gelagelibationen nicht auf
einmal, sondern héchstwahrscheinlich nach je einem Misch-
krug erfolgten® Zeus Soter bekommt bei Pindar® ein Lied,
das mit der Spende beim Gelage verglichen wird:
€in 0& zplroy
owrijoL srogoalvovreg *Ohvuriy Alyway xdra
omévdey ekipIdyyorg docdaig.

Der Vergleich pait dann am besten, wenn auch Jd¢ilovrog
dvde@v ovumodiov (ebenda V. 1) Zeus seine Spende mit Gesang

1176A; vgl. Xenoph. Hellen. VII 2, 23; FHG IV 411, Harmodios
Lepr. Fr. 1, 3 Aa0Q. 50, $ FHG I 387 Fr. 21,

48, 0. 8 174, ¢ Gitternamen, 15631,

¢ Griech. Mythologie und Religionsgeachichte, Milnchen 1908, 1240 A. 1.

? Hesych Hwav Zsts- wsudrac év Pidw, 88 0. 817,

? Isthm. VI 7ff.



42 Kircher

erhielt. Es ist deshalb m. E. sehr gut moglich, wenn auch
nicht sicher zu beweisen, daf man bei der ersten der drei
Spenden einen Hymnus gesungen hat auf Zedg ’OAdumiog und
auf die ’OAdumeoe Feoi, &hnlich den Versen des Terpander?,
und daB dieser Hymnus matdv genannt wurde in der jiingeren
allgemeineren Bedeutung dieses Wortes.

Ob bei der zweiten, der Heroenspende, der Gedanke eines
Totenopfers so lebendig war, dab ebenso wie im Totenkult 2
auch hier jegliche Musik unzuléssig schien, vermdgen wir aus
Mangel an Zeugnissen nicht zu entscheiden. Die Agatho-
ddmonspende entbehrt offenbar des Paians wie des Floten-
spiels 8. DaB sich dies Instrument sonst zu Paian und Spende
horen lieB, sagt uns Plutarch: 4i y&p omwovdai moSovowy atrov
(scil. zov adhdy) Gua T oreqpdvey xal ovveripIéyyeTar TH matdve
T0 Jetov 4,

Es gab also fiir die Spende wie fiir andere rituale Akte,
wie fir Opfer Bittginge Begribnisse Hochzeitsziige, ‘feste
Flotenmelodien und entsprechende Liederchen’s. Wenn erst
einmal die Reste antiker Kulthymnen gesammelt sind, wird
uns vielleicht auch ihre Beschaffenheit klarer werden. In
dhnlicher Weise wie Terpander hat sich vielleicht ein ge-
wisser Tynnichos® aus Chalkis betdtigt, von dem Plato einen
in aller Mund lebenden Paian %, ein wahres evprud ¢ Mowody
erwiahnt. Fiir die Vortragsweise solcher Lieder scheinen mir
aus eben dieser Platostelle wichtig die Worte zov 0¢ mat@ve,
0v stavreg &dovae s, Ahnlich hat von den Gelageliedern zo Vo
ndvzwy G0duevov (scil. yévog) Dikaiarchos, 6 0 mdvrag gdewy
véuog 7v Artemon, Qdny Toi Feod xowvds Emoavies uig @Pwri
mowavifovreg Plutarch: also sangen den Hymnus zur Spende
alle gemeinsam. Bei der sonstigen skoliastischen Gelagepoesie
war das anders.

T 18 0. 8 3. * Vgl. Stengel aa0. 133, * 8. 0. 8. 26.
¢ Quaest. conv. VII 8; vgl. Eurip. Ion 1177ff.

® Von Wilamowitz, Die griechische Literatur und Sprache, Kult. d.
Ggw. I 3, 8. 20.

8 Vgl. Christ-Schmid, Geschichte der griech. Literatur®, 153.

7 Ton 8. 584 D.

% Eben daraus, daB ihn alle singen, was man von einem gewdhnlichen
Choral kaum sagen kann, schlie8t man auf eine Verwendung beim Symposion.
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§ 4. Aufnahme der Spende durch die Gottheit

Auf die Erde, ins Herdfeuer, auf die Opferflamme des
Altars gieBen im Altertum die Frommen ihre Weinspende?;
alles Orte, die nach der Anschauung der Alten durch géttliche
Gegenwart geweiht sind. Die urspriingliche Auffassung ist
daher wohl klar: die Gottheit ist dort anwesend oder soll
dort hinkommen, um den gespendeten Wein an sich zu nelimen.
Bei primitivem religiosem Denken wird der Gott unstreitig
nach menschlicher Art durch Trinken des Genusses seines
Opfers teilhaftig. Die Himmlischen besuchen ja geradezu das
Mahl der Sterblichen: Zeus? und Poseidon® sind bei den
Athiopiern zu Gast, ebenso Iris% von allen Olympiern® ohne
Auspahme werden die Phaiaken beehrt: Aeivvvzai ze map’
Supe wadfuevor Ev3a mep fHueis. Gerade bei der Weinlibation
konnte urspriinglich der Gedanke an einen auf der Stelle er-
folgenden GenuB durch die Gottheit besonders nahe liegen.
Einerlei ob man die Fliissigkeit auf die Erde, in das Feuer
oder auf den Herd goB, sie verschwand fast im Augenblick
vor dem Darbringer. Das erweckte den Glauben, die Gotter
kommen sofort, um das angebotene Weinopfer zu genieBen.
Wollte man also die Gotter oder Totenseelen zu einem an-
deren Opfer oder einer sonstigen Feier ihnen zu Ehren ein-
laden, so war nichts geeigneter als eine Weinspende, um sie
herbeizuziehen. Wihrend des Patroklos Scheiterhaufen brennt,
libiert Achilleus die ganze Nacht iiber zur Erde: ¥uvyjv -
xMjouwy IozgoxAéeog detdoto (Il XXTIT 221). Mit Wein sucht
er auch die Windgottheiten herbeizulocken, als der Scheiter-
haufen nicht aufflammen will; ebd. 194 ff.:

Zrdg dmdvevde mupij dowoic® npdt’ dvéuoiary,

Boeen xai Leqiow, xai Uméoyero iepd wokd:

oA 08 nal orvévdwy yovoéy démai Avrdvevey

NI éuey.
Gerade diese Vorstellung von einer sofortigen materiellen
Aufnahme des Gebotenen durch die Gottheit hat vielleicht

18. 0 8. 89 2 IL T 423. 3 0d. I26.
4 1. XXIII 205ff. 5 Od. VII 2001
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mit veranlaft, bei Griechen wie Rémern dem Brandopfer eine
Weinlibation zuzufiigen®. Fiir die Agypter des Herodot war
das der aunsgesprochene Zweck dieses Beiopfers IT 39: Aya-
yovreg T0 onuacuévoy xTivog 7eds TOv Pwudy drov & Iwar,
de Gvaxalover, Emerra 0¢ ¢7’ adrod olvoyv xavd Tod
lepo? émiomeloavreg nal éminaléoavreg Tov FedV
opclovor. Hier mag also der Grund fiir die Erklirung des
unselbstindigen Weinopfers liegen.

Eine nicht weniger grob sinnliche Vorstellung als bei den
homerischen Gotterbewirtungen liegt zugrunde, wenn in
mykenischen ? Gribern zu dem Mund des Toten von einem
Altar aus Rohren hinabfiihren, in der Dipylonzeit?® ge-
waltige Vasen ohne Boden den Zweck dieser Rohren erfiillen:
da ist es der Heros, der die Spende wirklich trinkt. Da8
wirklich der ganze Trunk zum Genuf des Toten bestimmt
sei, vermutete schon von Fritze® fir die Indogermanen auf
Grund der idg. Wurzel des Verbums xéwS.

Diese primitiven Anschanungen machen geklirteren Platz;
noch im homerischen Epos wird den Gottern der tatsdchliche
GenuB von Brot und Wein abgesprochen, flieBt doch bei
Aphrodites Verwundung kein Blut, sondern (Il. V 339ff)

Iydo, olds mwép Te $éer pandgecor Feoioy-
ot y&p oirov Edovd’, od mlvovd® oldoma olvor.
Tovver’ Qvaiuovés elor xal &d9dvator xadéovar.

Auf dieser Stufe der Anschauung wird man sich vorgestellt
haben, der Dampf des verbrannten Fleisches, der Duft des
Blutes, die Verdunstung des Trankopfers werde von den Géttern
genossen ’. Aber nicht bei allen Griechen werden diese Vor-

! Vgl o. S. 51f, ? Vgl. Stengel aa0. 131.

3 8. o. 8. 39; dasselbe vermutet zur Erklirung des Sarkophags von
Hagis Triada v. Duhn, Arch. £ Rel.-Wiss. XII 1909, 174. Robertson-Smith
aa0. 1691. belegt bei den Hebréern die Anschauung, da8 Jahwe das Fleisch
der Stiere iBt und das Blut der Bucke trinkt; Tylor aaQ. II 378f.

4 Smith aaQ. 173, 5 AaQ. 16; oben S. 8; 391

¢ Wihrend die Gotter Wein und Wasser gemischt erhalten, wie das
die gewthnliche Nahrung ist, bekommen die Toten &xgator. Den Grund
dieses Unterschiedes lernen wir unten in Kap. IIT kennen: der Wein ist
hier Ersatz der gewthnlichen Totennahrung, des Blutes.

7 Vgl. Schtmann-L. aa0. II 227.
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stellungen reiner und abstrakter; zu Lukians Zeit ist der ge-
meine Mann iiberzeugt, da8 die Totenseelen Wein und Meli-
kraton materiell geniefen?, und eine &igyptische Kirchen-
ordnung des 4. Jhd. gibt die peinlichsten Vorschriften fir die
Darbietung des Abendmahles, damit ja nicht ein heidnischer
Démon in Gestalt einer Fliege, Maus oder sonst eines Tieres
der heiligen Sakramente teilhaftig werden konne ?.

§ 5. Zweck der Darbringung von Weinopfern

Ein Opfer also, das ein Gott® genieBt, haben wir in der
Weinspende, einerlei ob sie von Staats wegen, im h&uslichen
Kult oder beim Symposion gegossen wird. Ein Opfer aber
ist stets nicht nur Darbringung fiir den Gott, sondern auch
eine EntéduBerung des Menschen von einem Teil seines Be-
sitzes. Die Frage nach dem Zweckgedanken dieser EntéuBerung
beriihrt die Frage der Veranlassung zum Opfern iiberhaupt.
Ernst Curtius# steht auf dem Standpunkt, die EntduBerung
von seiten des Menschen sei Nebensache, ebenso der Genu8,
den die Gottheit vom Opfer hat; die Gemeinschaft zwischen
Gott und Mensch sei vielmehr das, worauf es ankomme; das
Opfer erfolge regelmiBig, weil der Mensch der steten Er-
neuerung jener (Gemeinschaft nie entbehren konne. Eine
solche Gemeinschaft wird aber durch das gemeinschaftliche
Mahl hergestellt. Danach wire also die Absicht des heid-
nischen Speiseopfers die Erreichung einer Gemeinschaft mit
der Gottheit. Ware das richtig, so stiinden die klassischen
Volker nicht vereinzelt mit diesem Opfermotiv: fir die Se-
miten® betonen das Robertson-Smith und Wellhausen, und
noch vor 200 Jahren vollzogen preuBische Bauern ein Opfer

! Luk. Char. 22.

* P. Drews, Das Abendmahl und die D&monen, Hess. Blitter f,
Volksk, IV 181,

# Da der Wein im Totenkult erst sekundir ist (s. S. 44 Anm. 6),
spreche ich fiber den Zweck dieses Opfers erst da, wo vom Wein als Ver-
treter des Blutes die Rede ist (Kap. III).

4 Nr. d. Ges. d. Wiss. z. Gott. 1861, 361.

S Smith aa0. 171; Wellhausen aa0Q. 122f.
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in altheidnischer Weise, dessen Ritus unbedingt die Gemein-
schaft mit der Gottheit als Zweck erscheinen lief!, Ganz
anders stellt sich zu der Frage Bernhardi 2, fiir den in erster
Linie das eigenniitzigere Opfermotiv des do ut des maBgebend
ist. Danach beruht die Sitte der Trankopfer, wie die aller
anderen Darbringungen, die der Mensch den Géttern schuldig
zu sein glaubt, auf der Anschauung, da8 es Pflicht eines jeden
ist, an dem, was ihm selbst zum GenuB oder zur Erhaltung
des Lebens dient, auch der Gottheit einen Anteil zu gewéhren;
dafiir soll diese ihm auch fernerhin Nahrung und Kleidung,
Hilfe und Rettung gewahren. Auch das wire nichts eigen-
artig Antikes, denn der heidnisch-germanische Ritus hat gleich-
falls ausgesprochen das eigenniitzige Prinzip der Gegenseitigkeit
als Veranlassung; Odin gebietet in der Edda3:

Gebet unterlassen ist immer noch besser,
als fir das Erbetene nichts zu bieten;
nach der Gabe richtet sich stets die Vergeltung.

Fiir Griechen und Romer kann man sich nicht einseitig auf
den Standpunkt von Curtius oder Bernhardi stellen. Beide
(edanken sind auch fiir Griechen und Romer als treibend zu-
zugeben. Fiir das (Geschenkopfer sind die Belege reichlich.
Pallas Athene empfindet es als unrichtig, da Zeus dem
Odysseus nicht helfen will, der ihm so reiche Opfer gespendet
hat*; die (Geliibde der Romer fordern oft die Gegenleistung
ausdriicklich 8. Dagegen fiir das Sakramentopfer sind die
Belege bis jetzt spirlich ®. Immerhin muf man auch mit dieser

1 Wuttke-Meyer, Der deutsche Volksaberglaube der Gegenwart, Berlin
1900, 289 § 423: Heidnische OstpreuBen bringen im Geheimen blutige
Opfer von Bocken dar. Gewilhlte Waidelotten (Priester) schlachten den
Bock und besprengen mit dessen Blut die Anwesenden. Reiches Material
bietet A. Thomsen, Arch. f. Rel.-Wiss. XIT 1909, besonders S. 4711f.

2 AaQ. 1; das ist im wesentlichen auch die Auffassung bei Schtmann-L.
aa0. I 60; IT 227f.

3 Die Edda, deutsch von Jordan, 243. Bei den heidnischen PreuBen
trug der Bauer dem Donnergott Perkunas eine Speckseite auf den Acker
und rief: du Gott, schlage nicht in das meinige, ich will dir diese Seite
Speck schenken (Wuttke-M. aa0.). ¢+ 0d. I 611,

5 Appel De Romanorum precationibus, RGVV VII 2 S. 149ff.

¢ A. Dieterich, Mithrasliturgie? 102 ff.
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zweiten Auffassung rechnen. Doch ob im einzelnen Falle die
Idee der EntduBerung oder der Gemeinschaft stirker empfunden
wurde vom antiken Menschen, kann man nicht mehr sagen.
EntdnBerung oder Herstellung der Gemeinschaft liegt da vor,
wo der Gott in der Not zu Hilfe gerufen oder besidnftigt wird %,
wo also die Gottheit zu einer Leistung angerufen wird aber
man sich auch zugleich die gnddige Nihe des Gottes sichert.
EntiuBerung liegt vor, wo man bei Libationen das ganze Opfer
ausgieft, wie bei dem Eidopfer und den Totenspenden 2: man
behilt ja nichts, was die Gemeinsamkeit herstellen kann. Aber
in solchen Fillen, wo nur ein Teil libiert wird und kein be-
stimmter Zweck mehr deutlich wird, kann urspriinglich der
‘Whunseh, mit der Gottheit in eine Art Gemeinschaft zu treten,
wirksam gewesen sein &, die Absicht, mit dem Gotte gemeinsam
zu essen und zu trinken, um dadurch des Segens der Gottnihe
teilhaftig zu werden.

18, o. 8. 104. * 8. o 8. 12, 22f.

8 Es ist nicht richtig, wenn W. Wundt (aa0. II 2 §. 340f) fiir die
Semiten nur das Opfermotiv der gottlichen Gemeinschaft annehmen will.
Daf es auch bei ihnen andere Gedanken vom Opfer gegeben hat, ist wieder-
holt nachgewiesen (Smith aaQ. 266; Marti, Geschichte der israelitischen
Religion, 118f.; ders., Die Religion des alten Testaments, 20, 34).
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ZWEITES KAPITEL
Wein und Mensch
§ 1. Zusammenhang von Opfer und Symposion

Da8 wir die Beziehungen von Wein und Gott voraus-
genommen haben, obwohl sie erst von menschlichen Verhilt-
nissen dorthin iibertragen sind , wird deshalb richtig erscheinen,
weil ohne die Vorstellungen, die dort erwachsen sind, sich
manche Vorstellungen aus der Beziehung zwischen Wein
und Mensch nicht erkldren lassen. Wenn wir diese zu er-
ldutern versuchen, so scheiden zunéchst diejenigen Spenden
aus, von denen der Mensch nicht mitgenie8t, d. h. die Eidopfer
oder die yoat an die Unterirdischen. Dagegen sind hier die
Fleischopfer zu behandeln, bei denen ja der Wein so oft er-
scheint?2.  Diese Fleischopfer sind ohne Opfermahl nicht
denkbar; jedes Schlachten ist auch ein Opfer: erinnern wir
uns daran, was frither {iber den Fleischgenuf im Altertum
gesagt wurde3,

Im Speiseopfer iBt man gemeinsam mit dem
Gott*: was von dem Fleisch nicht fiir die Gotter verbrannt

8.0 85 ® 8. o 8. bff.

88 0 8 6ffii Das ist heate noch nicht anders geworden, vgl
Gerhart Hanptmann, Auf einer griechischen Reise (Neue Rundschau XIX
1908, I 17).

¢ Ada Thomsen (Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1908, 464): ,Im Sakrament
wird der Gott gegessen, im Speiseopfer iBt man mit dem Gott, dieser Unter-
schied derf nicht verwischt werden“.
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wurde, diente den Menschen zur Speise. Vollzieht ein Priester
das Opfer im Tempel, so erhdlt auch er seinen Anteil. Freunden
schickt man etwas davon ins Haus!. Was nicht an Ort und
Stelle verzehrt wird, nimmt man mit zur Wohnung. Uber-
hanpt findet beim Privatopfer, auch wenn das Tier im Tempel
geschlachtet war, zu Hause eine Opfermahlzeit statt. Von
Staats wegen angestellte Festopfer (dnuodowie, éotios, deirvoy
Onuorelés) waren meist mit einer Volksspeisung verbunden.
Aber solche Gelegenheiten kamen immerhin selten vor. Fustel
de Coulanges (aa0. 179ff) meint, auBer diesen allgemeinen
Festmahlen habe tiglich ein sakrales Mahl ausgewihlter Biirger
stattgefunden; einen Rest der alten Sitte bilde die Speisung
der Prytanen im Prytaneion. Mehr als eine wahrscheinliche
Vermutung 148t sich aber aus den von Fustel de Coulanges
angefiilhrten Belegen nicht gewinnen. Vor allem darf man
nicht von der Erwihnung eines stindigen heiligen Mahles bei
den Naukratiten® einen solch weitgehenden SchluB ziehen,
wie es Fustel de Coulanges? tut.

Das Fleischessen als sakrale Mahlzeit begegnet uns bereits
in homerischer Zeit, ja sogar die Olympier nehmen noch leib-
haftig teil®. Diese sakrale Auffassung des Fleischgenusses
hat sich lange behauptet; sie gilt fiir Griechen wie ROmer

! Die allgemeinen Bemerkungen tiber das Opfermahl sind im wesent-
lichen im AnschluB an Schémann-L. aaQ. IT 2471ff. gegeben. Bei den Fest-
mehlen der griechischen Kultvereine wird das Fleisch von den Genossen
im Kultlokal verzehrt, Abwesenden schickt man den Opferanteil ins Haus
{Poland, Das griechische Vereinswesen 238). Die griechische Sitte erinnert
onwillkiirlich daran, wie bei uns noch heutigen Tags auf dem Lande die
jahrlich ein- bis zweimal erfolgende Hausschlachtung geradezu ein Fest be-
dentet, wozu Verwandte und Freunde geladen werden mfissen. AuBerdem
wird jedes bekanntere Haus mit einem natiirlich bescheidenen Anteil be-
dacht, meist mit etwas Suppe.

® Athen. IV 149D #i.

* Ahnlich wie fir die Familie (8. 0. S. 29f) beurteilt er den Einflug
der Religion auf den Staat: L'association humaine était une religion; son
symbol était un répas fait en commun. 48 0. S 43

5 Vgl. Schtmann-L. aaQ. IL 247; zu seinen Belegen fiige ich noch
hinzu: Hom. Il I 469ff.; Od. III 40ff., 4591ff.; XTIV 432{f.; Homer. Hymn.
II 319f.; Herodot VI 57; Eurip. Ion 31f ; Menander, Samia (Menandrea
ed. A, Korte 81) 1841ff.; Valer. Max, IV 2, 3: Non contentus enim Scipio

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2, 4
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Inder, Perser, Semiten !, endlich begingen auch unsere heid-
nischen Vorfahren? ihre Mahle als Opfermahle. Wenn das
ganze sakrale Leben von der Sippe?® ausgeht, so muB in der
iltesten Zeit auch das Opfermahl auf die Familie beschrinkt
gewesen sein. Aber in der historischen Zeit dridngt die Ent-
wicklung dazu, den Kreis weiter zu ziehen: da erscheint die
Veranstaltung keineswegs als Familienmahl; im Gegenteil, es
gilt als nicht religios, Freunde und entfernte Verwandte nicht
zu laden* Bei den Semiten greift man gleichfalls iiber die
Familie hinaus und ist bestrebt, auch die entfernteste Ver-
wandtschaft moglichst teilnehmen zu lassen® Wenn man
dieses Streben, moglichst die ganze Sippe am Opferschmaus
teilnehmen zu lassen, beobachtet, so konnte das fiir die von
Ernst Curtius ® verteidigte Gemeinschaft mit der Gott-
heit als Opfermotiv sprechen; es konnte die Absicht vorliegen,
moglichst viele an dem segenbringenden Mahle teilnehmen zu
lassen. Aber das bleibt nur eine unbeweisbare Vermutung;
es konute eine Zunahme der Gastfreundschaft sein, die aufer
Zusammenhang mit dem Opfergedanken steht. Nur von den
Semiten ist das auf einer gewissen Stufe zweifellos angestrebt

worden.

Daf zu dem Opfermahl auch getrunken wurde, 148t sich
fast aus jeder iiberlieferten Beschreibung einer solchen Ver-
anstaltung erkennen. Dabei mag man den Wein getrunken
haben, von dem vorher zum Fleischopfer gespendet war. Als
Gelage konnen wir aber das Trinken zum Opfermahl im all-
gemeinen nicht bezeichnen, gerade so wenig wie den Trunk

auctore senatu in Capitolio Tovis epulo cum Graccho concordiam com-
municasse; Dionys. v. Hal. ant. Rom, IT 23; Wissowa aa0. 353; 337,

! Wellhausen 8a0. 114f.; Robertson-Smith aa(Q. 197.

? K. Miillenhoff, Deutsche Altertumskunde, Berlin 1900, IV 340;
Wuttke-M. aa0. 289 § 423; J. Grimm, Deutsche Rechtsaltertiimer+ I § 191.

38. 0.8 29, 4+ Theophr. Charakt. 9.

® Wellhausen aa0. 1151f.; Robertson-Smith aaO. 208 ff.

6 & o. 8. 45f. Fiir dasselbe Opfermotiv erkldrt sich Fustel de Cou-
langes aa0. 134: Les anciens croyaient que toute nourriture préparée sur
un autel et partugée enfre plusieurs personnes étublissait entre elles un
lien indissoluble et une union sainte qui ne cessait qu'avec la vie.
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zum téglichen Mahl. Nur eine Feier in der Ilias!, das Opfer
auf Chrysa, bietet zunéchst ein heiliges Mahl und Trank, dann
als der erste Hunger und Durst gestillt ist, ein ausgesprochenes
Opfergelage ?, vielleicht sogar mit besonderer Gelagespende.

Sonst horen wir in homerischer Zeit nichts von einem
Symposion nach AbschluB des Opfermahles, und iiberhaupt
steht das Symposion selten mit dem sakralen Speisemahl
zusammen. Wir haben zu fragen: hat sich das Symposion aus
dem Opfermahl entwickelt, oder ist es urspriinglich ein selb-
stindiges Trankmahl gewesen? Und war es selbstindig,
war es dann urspriinglich profan oder sakral? Die Antwort
darauf ist schwer zu geben. Wo das Symposion zuerst auf-
tritt, steht es in vollig lockerer Verbindung mit dem Opfer-
mahl und scheint auch selbst mit sakralen Riten ausgestattet
gewesen zu sein. Spiter ist iiberhaupt kein Zusammenhang
mit dem Opfermahl vorhanden und seine sakralen Teile, die
Weinlibationen 8, treten deutlich hervor. Opfermahlzeiten, zu
denen das ganze Volk geladen war, fanden auch in spiterer*
Zeit statt, aber wir horen nicht, daf diesen Jyudorar Soivae
auch ein dyudowoy ovumrdorov folgte. Unsere Tradition kennt das
Symposion nur im Anschluf an das Familienmahl ®; das hat wohl
nicht immer Fleischspeise® geboten, also auch sakrale Ele-
mente in geringerer Zahl anfgewiesen als das rituelle Opfer-
mahl. So besteht denn in historischer Zeit der in der Ilias
nur einmal angedeutete Zusammenhang zwischen Orfermahl
und Symposion ? iiberhaupt nicht. Der Zusammenhang zwischen
-—llmﬁ.; 8. 0. 8. 153f.

? Eine moderne Parallele bietet Tylor aaO. IT 408f.: Bei den Bulgaren
werden am Fest der Panagia (Juugfrau Maria) Opfer von Limmern, Honig,
Wein u. a. dargebracht. Durch ein Kind wird einem der drei Heiligen das
Opfer bestimmt, die Anwesenden trinken jeder einen Becher Wein und
sprechen: heiliger N. N, fiir dich dieses Opfer. Darauf schneidet man dem
Lamm den Kopf ab; am Abend kommt die ganze Einwohnerschaft zu-
gammen, um die verschiedenen Opfer zu verzehren. Das ilbliche Zechgelage
beschlieSt die heilige Zeremonie.

3 Uber die ersten Spuren dieser Sitte vgl. o. 15 A. 5.

4+ 8, 0. 8. 491, 5 8. 0. 8. 164 ¢ 8. o. 8. 6f.

? Keine passende Analogie bietet der heidnisch-germanische Brauch,

in dem unter christlichem Einflu die Opfer abgeschafft wurden; die Mahl-
4*
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Opfermahl und Symposion ist mithin so gering, da8 er kaum ein
urspriinglicher gewesen sein kann, und die Spenden, die in
historischer Zeit bei dem Symposion ausgegossen werden, zeigen,
da8 man sich, wo es geschah, die Gottheit anwesend dachte
oder anwesend wiinschte .

Im allgemeinen vollzieht sich die Entwicklung vom Sa-
kralen zum Profanen, nicht umgekehrt: es mogen also die
Gelagespenden Reste eines alten heiligen Trankmahles sein.
Aber das schlieBt nicht aus, daB eine andere Wurzel des
Symposions die profane Freude an der Geselligkeit und an
einem guten Trunk gewesen ist. Und zwar haben wir, wenn
wir die erst spiter belegten Gelagespenden als diwagopé eldo-
mroidg des Symposions betrachten, in der Ilias, wie gesagt,
nur eine einzige Stelle? die seine Existenz in homerischer
Zeit bezeugte. Auch fehlen dort die dedrepar rpdmeladd, die
in spiterer Zeit das Gelage einleiten. Mag aber auch das
Symposion als besondere Einrichtung neben dem Deipnon nicht
ausdriicklich erwdhnt werden, ein convivium auf profaner Basis
haben wir doch, allerdings noch unentwickelter Art: das
hiufig wiederkehrende adzdp émel wdaiog xai édnriog xrh. deutet
an, daB der erste Hunger und Durst vorbei ist; gezecht wird
aber zuweilen noch iiber diesen Zustand hinaus, so nach dem
Privatschmaus im Zelt des Achilleus4. Auch bei dem Opfer
in Chrysa findet sich dieser Formelvers® nur ist da auch
die sakrale Spende wahrscheinlich.

In den Zeiten nach Homer findet sich schon zur Zeit
des Xenophanes® ein vollentwickeltes Symposion mit Spenden
und mannigfachen Arten des Zu- und Vortrinkens. Davon
sind die Spenden bereits besprochen; vielleicht lehren uns
die iibrigen Trinksitten mehr iiber das Wesen des Symposions.

zeiten behielt man aber bei und trank dann zu Ehren Christi, der Maria
und eines Heiligen (man beachte die Dreiheit). Denn hier liegt eine ge-
waltsame Ver#inderung vor (W. E. Wilda, Das Gildenwesen im Mittelalter,
Halle 1831, 13; Millenhoff aaQ. 338).

1 8. o. S. 481, ? 8. 0. 8. 16f.

8.0 8 14 A 5 + 11, IX 222, 8 I1. I 469,

¢ 8 0 8 15 A, 5.
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Bevor wir aber sie untersuchen, ist zu fragen, wen man sich
als Teilnehmer am Symposion zu denken hat.

Ich erinnere zunichst an die zahlreichen griechischen
Vereine, die ausschlieflich gottesdienstlicher Art sein konnten,
oder die irgendein gemeinsames Geschift oder Gewerbe
trieben, die sich zum Zweck gegenseitiger Unterstiitzung und
Aushilfe gebildet hatten, oder die sich nur gemeinschaftlich
unterhalten und belustigen wollten !. Sie alle haben ihre Zu-
sammenkiinfte gefeiert gerade so gut wie die Vereine der
Gegenwart. Auch damals gab es so mancherlei Anla8 zum
Feiern: die Aufnahme eines Mitgliedes, der Antritt oder die
Niederlegung eines Amtes, eine Schenkung, eine Totenfeier 2
Mit der zunehmenden VerduBerlichung® des Genossenschafts-
lebens bedarf es schlieBlich keines besonderen Anlasses mehr,
wenn gefeiert, d. h. getrunken werden soll. Die gemeinsame
Teilnahme an einer solchen Veranstaltung, das ovumivew, iibt
eine einigende Wirkung, die in der Priposition ov» ausgedriickt
liegt. Dadurch erinnert das ovumdoiwoy an die alten Opfer-
mahle, die auch die Angehdrigen derselben Sippe, d. h. des-
selben Kultes vereinigten. Die Einigung, die durch gemein-
schaftliches Essen und Trinken herbeigefiihrt wird, trigt
religiosen Charakter. Von einem gemeinsamen Gelage der
Thebaner und Perser erzihlt Herodot, seinem Tischnachbar
habe ein Perser einen Beweis seiner vertraulichen Gesinnung
gegeben, die eine freundschaftliche war, weil er ihm onorodmelog
und oudorovdog geworden sei 4. Gemeinsame ogrovdr] ist gemein-
samer Kult; der Perser und der Thebaner sind Religionsgenossen
und damit einander unverletzlich geworden. Daf das nicht etwa
nur persische sondern auch griechische Anschauung war, zeigt
das Vorkommen von éudorrordog in dhnlicher Bedeutung bei De-

1 Vgl. Schtmann-L. 8a0. II 568ff.,, wo Erich Ziebarth’s Ergebnisse
schon verwertet sind.

% Vgl. Poland aa0. 252. 8 Ders. 259 1.

4+ IX 16, Auf ein durch das ovumivew herbeigefithrtes freundschaft-
liches Verh#ltnis deutet vielleicht auch hin, wenn einer seinem Oinomaos
zutrinkt und dabei betont, svuwérus wollen wir werden, CAF I 770 Kock,
Nikochares Fr. 1:

Olvépuos ovros zalpe, wévre xal o,
xdys e xai Ov ovumeTae yevoiusta.
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mosthenes (XVIIT § 287). Vielleicht liegt auch griechische
Auffassung zugrunde, wenn nach Herodot (III 14) der dgyp-
tische Konig Psammenit, als einer seiner ehemaligen ovumdrar,
jetzt ein Bettler, an ihm vorbeikommt, in laute Klagen ausbricht.

Das Symposion besteht nur aus Mé#nnern; Frauen haben
nicht teilzunehmen, wenigstens nach alter griechischer Sitte;
spéter beteiligen sich allerdings die Hetdren. Auch Rom hat
die Frauen erst mit der Ubernahme dieses spiteren griechischen
Gelagezeremoniells zugelassen!. Merkwiirdig ist, was Theo-
pomp ? iiber die Stellungnahme anderer Vélker zu dieser
Frauenfrage weil: die Etruskerfrauen blieben keineswegs dem
Symposion fern, sie mufiten auch nicht bei ihren Ménnern
Platz nehmen, sondern sie durften sich lagern, wo sie wollten,
und durften auch nach Belieben vortrinken. Bei den Illyriern
hat die Frau dasselbe Recht wie in Etrurien, aber dafiir auch
die Pflicht, nach dem Gelage den Mann nach Hause zu bringen.
Bei germanischen ® Stimmen war der Frau die Teilnahme am
Gelage durchweg gestattet.

Die Tatsache des urspriinglichen Ausschlusses der Frau
vom Symposion lehrt uns nichts iiber seine urspriingliche
Natur. Denn der Grund des Ausschlusses kann sowohl ein
sakraler wie ein profaner sein. Es ist moglich, da der Aus-
schluf der Frauen vom Symposion seinen Grund darin hat,
da8 man die Frauen in primitiven Verhiltnissen von religiésen
Briuchen, also auch vom Opfer ginzlich fern hélt (Schurtz,
Altersklassen und Minnerbiinde, 49f). Aber es gibt auch
profane Griinde dafiir, daB die Méinner oft fiir sich allein
speisen in Abwesenheit der Franen und da8 sie infolgedessen
ihre Trinkgelage allein abhalten. Nach den Ausfithrungen
von Schurtz (aaQ. 330f) wird das meist durch die urspriinglich
getrennte Wirtschaft der Geschlechter veranlat. Der Mann
ist vorwiegend Jiger, die Frau sorgt fiir die Pflanzenkost.
Zunichst bereiten die Madnner ihre Mahlzeiten allein zu und
verlegen sie naturgem#8 nach dem M#nnerhaus. Daraus ent-

! Vgl. Marquardt, Privatleben der Romer I 3311

* FHG I 315 Fr. 222; II 284 Fr. 41.

3 Vgl. E. Budde, Die Bedeutung der Trinksitten in der Kultur der
Angelsachsen, Jenaer Diss. 1906, 39.
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wickeln sich Speiseverbote fiir die Frauen, die leicht auch
auf die Getrinke iibergreifen konnen. Aus dieser Entwicklung
erkliren sich m. E. die Verhiltnisse bei den Massalioten und
Milesiern, von denen Theophrast weif (Fr. 117, Ath. X 429a;
hg. v. Wimmer, Leipz. 1866, III 198): Iopa d¢ Moooahud-
rawg ¥Aog véuog tdg yuvainag Sdgororelv: v 0t Mty Ere
xai vov @uol Osdpoacrog Tovr’ elvar 70 véuwuoy.

Die wiederholt betonte Ahnlichkeit zwischen Opfer und
Symposion scheint sich auch auf die AusschlieBung der dienenden
Personen bei beiden Veranstaltungen zu erstrecken. Vom
Symposion der homerischen Zeit sagt Athenaios: doddog 0?ddeig
v 6 dwaxoviowy, &AL ol véor @y Ehevdépwy Gvoyxdovv. In
der Tat ministrieren beim Opfer in der Ilias xogoc und
aripuxeg, das sind junge Adelige 2, eben sie verteilen auch den
Opfertrank® und wiederum sind es die x1jouxeg, welche die
Becher bei jenem ausgesprochenen Opfergelage* auf
Chrysa fiillen. Dieselben Diener begegnen bei homerischen
Mahlzeiten und Gelagen, die keinen ausgesprochenen Opfer-
charakter aufweisen ®; des Menelaos Sohn oder gar Patroklos
selbst walten zuweilen dieses Amtes. Zu der Gemeinde der
ovumdrae, soweit man in homerischer Zeit schon von einer
solchen reden kann, haben also Sklaven keinen Zutritt. Auch
spiter iiben héufig vornehme, freie Jiinglinge dieses Amt eines
Mundschenken aus: in Sparta diirfen die waideg oivoydor sogar
mittrinken, die Becher werden von ihnen kredenzt® d. h. an-
getrunken, nicht nur eingeschenkt’. Eine solche Exklusivitit
hat beim Opfer den Zweck, Unberufene fernzuhalten, damit
sie nicht an dem Segen der heiligen Handlung teilnehmen

1V 192BC.

® 1L I 463; III 2451, 268ff, 295f.; vgl. Buchholz, Homerische Re-
alien II 1 8. 52, 3 0d. III 3391, 471, wo sie dwzpes d0940i heilen.

4 8. 0. S. 151 8 0d. XV 140; XVIII 4231f.; Il. IX 2011t

¢ 8. u. Kap. IV Ende.

? Nicht weniger exklusiv ist die Gemeinde der ovumorec bei den
Skythen. Nach Herodot (IV 66) veranstalten die Gauvorsteher jihrlich mit
ihren Leuten ein Gelage, von dem aber die zur Zeit Ehrlosen ausgeschlossen
sind, d. h. solche, die keinen Feind erschlagen haben.
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oder sie in Unsegen verwandeln®! Dieser Grund kann auch
beim Symposion nachgewirkt haben. Aber auch hier tritt
wieder ein profaner Grund in Konkurrenz: der Wunsch der
freien Leute, beim Trunk unter sich zu sein.

Aber nicht nur die Lebenden einigen sich zum ovumdoioy,
auch Verstorbene nehmen unter Umstéinden daran teil. Die
Toten begegneten schon in mannigfacher Beziehung zum Wein:
am Scheiterhaufen, auf das Grab, in das Grab erhalten sie
Libationen. So begehen auch nach der Bestattung die Hinter-
bliebenen und Freunde den Leichenschmaus mit Gelage. Bei
den Griechen fiihrt die Veranstaltung den Namen swepidecrvoy 2.
Das Jeimvovr weist auf eine vollstindige Mahlzeit; insofern
als bei einer solchen immer getrunken wird, darf sie hier er-
wihnt werden. I7egi — urspriinglich hat also wohl der Schmaus
um den Toten selbst herum stattgefunden, den man sich an-
wesend und mitgeniefend denkt. Noch die heutigen Ger-
manen ® denken sich beim Leichenschmaus mitunter den Toten
anwesend : die Seele setzt sich mit zu Tische; es stehen Stuhl,
Licht, Speise und Trank fiir sie bereit. Gehen die Giste aus-
einander, dann nimmt der Tote Abschied. Solche Totenfeiern
scheint man urspriinglich auf dem Grab selbst begangen zu
haben; fiir die Romer weif Varro* von einem solchen sili-
cernium zZu berichten, Cicero erzdhlt das Gleiche von dem
Leichenschmaus fiir Catilina®  Wenn etruskische Grab-

! Wissowa, Rel. u. Kult. der Romer 333.

t Die Seele des Verstorbenen ist beim Totenmahl anwesend, vgl.
Artemid. onirocr. 271, 10H: ‘H dmodoyy yéiverar vxo vov dxoSarévros. FHr
die Sitte selbst z. B. Herakl. Pont. pol. 30, 2 (FHG II 221): IIazpa vots
Aéxpows 80vpeodas ovx Eorev i vols Tedeviioaowy, dAN énelday Exxoulowory
evwyovowr. Vgl. Rohde, Psyche I 231f.

3 Wuttke-M. aaO. 469f. § 746f.

4 Varro (bei Nonius p. 48, 8): Funus evequiatis laute ad sepulcrum
antiguo more stlicerntum confecimus . .. quo pransi discedentes dicimus alius
alii: vale. Auch hier scheidet vielleicht die Seele mit dem Auseinander-
gehen der Giiste, wenn man das vale mit auf sie beziehen darf.

5 Cicero pro Flacco 95: Sepulcrum L. Catilinae floribus ornatum
hominum audacissimorum ac domesticorum hostium conventu epulisque
celebratum est,
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anlagen ! geradezu Bankettsile bergen, so hat man in ihnen
das Zusammensein mit dem Verstorbenen wohl &fter als nur
unmittelbar nach dem Tode gefeiert: solch dauerhafte Anlagen
lohnten sich nur bei ofterer Wiederkehr von Geddchtnismahlen.
Auch in Deutschland hielt sich eine derartige Sitte, die der
Gedéchtnismahle am Grabe, bis weit in die christliche Zeit;
noch im 11. Jhd. hat die Kirche dagegen anzukimpfen?2
Bei solchen Vorstellungen von der GenuBfihigkeit der Ab-
geschiedenen ist es nicht wunderbar, wenn man sich ein Bild vom
Leben nach dem Tod macht, das in seinen Geniissen die der
Lebenden widerspiegelt: ‘Ein Trunk frischen Wassers aus
der Quelle diinkt auch fiir den Toten Erquickung; Wasser
oder Honigseim, Milch, Butter, O], Bier oder Wein, einem
jeden sein Getrdnk auch driiben. Das Mahl ist der Gipfel
des Tages, das Gelage ein Fest, auch jenseits’ 8. Diese Jenseits-
gedanken sind keineswegs griechische Eigenart, die arischen
Inder, die Thraker haben sie gleichfalls¢. ‘Das Gelage der
Toten diirfte bei den Griechen so alt gewesen sein wie das
Gelage der Lebenden’. Diese Bemerkung von Sybels® wire
vielleicht so zu modifizieren: die Vorstellung von einem Toten-
bankett konnte sich sehr bald entwickeln, nachdem das Sym-
posion der Lebenden sich in seinen Formen gefestigt hatte.
Aber wann das geschehen ist, 146t sich in Jahreszahlen nicht
ausdriticken. Uralt scheint die Vorstellung bei den Vélkern
am Mittelmeer, also vielleicht auch bei den Griechen, gewesen

! Lippert, Die Religionen der europdischen Kulturvilker 416. Als
#gyptische Sitte belegt bei A. Erman, Die #g. Religion?, Berlin 1909, 156.

* Ada Thomsen, Arch. f. Rel.-Wiss. XII 1908, 485; ehd. 483: bei den
Tchuwaschen in RuBland feiert man j#hrlich ein fréhliches Mahl auf dem
Familiengrab. Wihrend allgemein als Totenfeier der Schmaus im Vorder-
grund steht, veranstalten die Araber auf dem Grab einen Umtrunk: die
Geschlechtsgenossen trinken der Reihe nach; sobald die Reihe an den Ver-
storbenen kommt, gieG8t man den Becher aus (Wellhausen aaQ. 183 A. 7;
vgl. A. Thomsen aaQ. 488). Auch bei den Iobakchen in Athen erscheint
die Feier beim Tod eines Vereinsmitgliedes nur als Trinkgelage (Poland
280. 508; Ende der Iobakcheninschrift bei Maa8, Orpheus 30£.).

3 v. Sybel, Christliche Antike I 42 in einer vergleichenden Unter-
suchung der Jenseitsgedanken des Altertums.

4 v. Sybel aa0. 54. 57, 5 AaQ. 57,
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zu sein. So wurden in Volo! aus mykenischer Zeit Griber
aufgedeckt, die erkennen lieBen, da8 die Leichen auf den
linken Arm gestiitzt lagen; doch wohl zu Mahl und Gelage.
Gleichfalls aus mykenischer Zeit stammen Massengriber aus
der Nihe von Syrakus? in denen die Toten nacheinander
beigesetzt wurden bis zur Uberfullung. Man legte die Leichen
auf den Boden oder an die Wand, die FiiBe nach der Mitte
gekehrt. Daf Mahl und Gelage der Zweck einer solchen
Anordnung war, ergibt sich aus dem beigestellten EB-* und
Trinkgeschirr. Auch die Etrusker kannten keine anderen
Geniigse im Jenseits, wie Urnen und Sarkophage zeigen, auf
denen die Toten beim Bankett dargestellt sind, die Schale in
der Hand *

Aus solchen Volksvorstellungen mdgen die Orphiker ihre
Lehre von der bisher dem Griechentum so fremden® perstn-
lichen Unsterblichkeit entwickelt haben. Das schattenhafte
Weiterleben im Hades allein brauchte noch nicht zu solchen
Vorstellungen zu fithren, ebensowenig wie die Scheol der Juden.
Das ilteste Zeugnis der griechischen Jenseitsvorstellung von
dem Gelage der Seligen, dem ocvumdowoy T@v é0iwy, ist
eine kyrendische Schale des 6. Jhd.: finf Ménner sind zum
Trunk gelagert. IThnen dienende Geister in Gestalt von ge-
fliigelten Jiinglingen und Menschenvégeln bringen Wein und
Kriinze herbei® beides Zeichen des Symposions. Nur damit
wir fiir das Symposion da unten wiirdig geschmiickt sind, meint
Aristophanes, werden wir als Leichen gesalbt und bekriinzt:

! Berl. Phil. Wschr. XX (1900) 704.

¢ Rom. Mitt. XIII (1898) 159ff.

3 Dieser Umstand beweist, daB es sich nicht um ein reines Symposion
handelt. Wenn man sich aber die Toten nur zum Mahle trinkend dachte,
8t ein solches Totenbankett nicht, wie man zuniichst denken kinnte, als
ein rein sakrales Trinken aufzufassen.

4+ Rom. Mitt. aaQ. Spuren einer solchen Jenseitsvorstellung bietet
auch das germanische Altertum: bei Neudorf in Bayern wurde ein Hiigel
gedffnet, in dem fiinf Skelette, die Schédel auf den Schenkelknochen, um
ein Gefi8 salen, in dem sich Knochen befanden. Zur Seite lagen eiserne
Messer. Also auch hier wieder ein Totenmahl.

* Vgl. Rohde aaQ. II 28. 37,

8 Vgl. G. Weicker, Der Seelenvogel in der alten Literatur und Kunst,
Leipz. 1902, 14f.
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000¢ y&o &v dmodavdvres Eorepavwuévor
mwoobnelued, 0d0¢ Sonxdgel xexptuévor,

el ul) roraBdvrag eddéwg mivey Eder.

0k TadTa ydg ToL xai xaAoTvial poxdQLot.
mag yho Aéye tig, 6 uaragitng olyerat,
xarédapdey - ebdaluwy, 80 obx évidoevarl,

Auf dem Vasenbilde und bei den Orphikern handelt es sich
deutlich nicht um ein Mahl, sondern um ein Symposion. Man
konnte daran denken, daB hier nur die Freude an der Ge-
selligkeit bei gutem Trunk verewigt werden sollte. Aber
hier ist doch mehr dahinter. Plato? sagt, Musaios und sein
Sohn® hitten den Gerechten von den Gottern verheifien
ndAAeoroy Goerils ooy uédny aldwviov. Dieser ewige Ransch
mag in orphisch-dionysischen Kreisen, denen solche An-
schauungen nicht fremd waren4, als ewige Ekstase, d. h. als
ewiges Vereintsein mit dem Gott, aufgefaBt worden sein.

Ob nun dieser Glaube an das Vorhandensein eines Toten-
symposions auf das Gelage der Lebenden eingewirkt hat?
Es wire moglich, da8 orphisch angehauchte Kreise® ihren
Gelagen durch den Hinweis auf jene ewige Trunkenheit eine
hohere Weihe gegeben haben. Nachweisen ld8t sich aber ein
solcher EinfluB an den uns iiberlieferten Nachrichten nicht.
So brauchen wir auf das Totenbankett bei der Untersuchung
der iiblichen Trinksitten nicht weiter einzugehen ©.

§ 2. Die Trinksitten

Yor die eigentlichen Trinkgebrduche, neben den Spenden
die auffallendste Erscheinung des Symposions, stelle ich eine
AuBerlichkeit des Gelages. Im homerischen Epos hat ein
jeder seinen Tisch und Becher fiir sich; xdveov vrodnela démag

¢ CAF I 517 Kock, Aristophanes Fr. 488, V. 6fi.

* Rep. II 363c¢. 3 Orpheus, s. A, Dieterich, Nekyia 72f

4 Rohde, Psyche* II 16 ff.

8 Vgl. Rohde eaO. II 127, 129. Das Jenseits bei den Romern mit
einem Gelage der Seligen ist nach von Sybel orphisch-pythagoreischer Besitz,
durch platonisch-stoische Vermittlung iibernommen (aaQ. 69f.).

¢ E. Reuterskild Till Fragan om Uppkomsten of Sakramentala
Maltider, Upsala 1908, konnte ich leider fiir das Totenbankett nicht einsehen.
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werden dem Sénger Demodokos, der zum Gelage der Phaiaken
hinzukommt, vorgesetzt, im Zelt des Achilleus wird Patroklos
geheifen démag & Evivvov éxdorw . Wie die Griechen im ho-
merischen Zeitalter halten es wohl die Germanen des Tacitus:
Sua cuique mensa, also auch wohl Becher; dieselbe Sitte galt
nach Poseidonios auch einmal bei den Kelten2 Doch ist
dieser Brauch konstant weder bei den Griechen noch bei den
Germanen und Kelten. Vielfach wird nun bezeugt, da8 die
Genossen des Symposions aus einem gemeinsamen?® Becher
trinken. Welche von diesen beiden Sitten die #ltere ist, 148t
sich mit Sicherheit nicht sagen. Das Alter der homerischen
Nachrichten ist nicht beweisend, sie ktnnen uns eine Neuerung
der kulturell fortgeschrittenen Fiirstenhife zeigen. Das natiir-
lichere, weil es das einfacher sich ergebende ist, scheint zu
sein, da man zuerst beim Mahle aus einem gemeinsamen
Becher trank. Und die dtiologische Liegende der Athener hat
sich auch eine Erinnerung daran behalten, da8 der gemein-
same Pokal das urspriingliche war. Phanodemos* erzihlte,
als der Muttermérder Orest nach Athen gekommen sei, habe
der Konig Demophon ihn zwar aufnehmen wollen, meog d2
16 iepe 00 Iédwy adrdy mpodiévar, 090’ Gudamovdoy yevéadar . . .
x0& olvov éxdory maparedivar®.

An dieser Erzéhlung ist auch sehr bezeichnend die Furcht,
mit einem Frevler dudomovdov® yevésdar. Sie wirkt noch nach
in der Kautionsformel einer Fluchtafel aus Bruttium ?, wo die
Fluchende sich vor der Verfluchten sichert ¢l d& ovumios
ovupdyor wi) ldadog &3deog einy. Bei Aristophanes heiSt es
Ri. 1288: “Oorig odv vowotrov &vdoa uy apdédea Bdeivrrerar | o
mwovr’ &x vadrod ued fubv miletar mwoimplov®, Zugrunde liegt

! 0d. VIII 691.; II. IX 203.

? Tacit. Germ. 22; vgl. Millenhoff, Deutsche Altertumskunde IV 337.

3 8. u 8. 62f. ¢+ FHG 1 368 Fr. 13.

® Weitere Literatur bei Roscher, Lex. d. Myth. III 933,

¢ Vgl. o. S. 53f. daritber, welchen Wert man auf dies Verhdltnis
legte. 7 IG XIV 644,

® Eine interessante Erghnzung zu dieser Besorgtheit, man kinne etwa
mit einem Frevler zusammentrinken, enthilt das Epigramm (Anthol. Pal.
II 291 Ditbner, Ep. 39):
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hier offenbar die Angst, der Fluch des anderen iibertrage sich
durch Trinken aus dem nidmlichen Becher mit derselben Kon-
tagionsfyhigkeit wie etwa eine Krankheit. Und es ist sehr
wohl mdglich, daB dieser Glaube tatséchlich auf die Ab-
schaffung des gemeinsamen Pokals eingewirkt hat: durch den
Einzelkelch sicherte man sich vor der duoomovdia d. h. vor
dem Spenden aus demselben Gefif mit einem Frevler, dem
die Gotter ziirnten, und damit vor der Moglichkeit, den Gotter-
zorn auf sich selbst herabzuziehen .

An die Spitze der eigentlichen Trinkbriuche 2 stelle ich
die Sitte des Zutrinkens. Sie ist bereits in homerischer Zeit
bekannt, auf sie verweisen schon die Ausdriicke detdéoxoua
und decxavdouar, die gewdhnlich vom Zutrinken aus Einzel-
bechern gebraucht sind, wie sich nachher zeigen wird. Beide
Verba leiten sich ja von delxvuue® her, es wird also vorzugs-
weise das Ausstrecken der Hand mit dem Becher und das
damit verbundene Aufzeigen ausgedriickt: auf den anderen
wird gezeigt, er ist es, dem man ihn zutrinkt, daher deixvvoSei
zeva. Diese Sitte hat sich vielleicht in &dlterer Zeit am ge-
meinsamen Pokal entwickelt. Wo im Epos vom Uberreichen
des rundgehenden Bechers in die Hand eines anderen mit
Oelxyvpae und decxavdouar gesprochen wird, ist meist nicht zu
entscheiden, ob mehr als zwei aus demselben Becher trinken.

ExSés por ovvémvs yuvi, mepi 75 Advos Epgee
oV vyins® matdes, Foavoare 1ds wvlenas,
Die noch fermerhin zu beftirchtende Kontagion mit der iibelbeleumdeten
Frau soll durch das Zerschlagen der Becher unméglich gemacht werden.
1 Ob bei der Einftihrung oder Verwendung des Einzelkelches auch
Démonenfurcht irgendwie wirksam war, 140t sich vorliufig nicht feststellen.
Vielerorts hat némlich die Besorgnis, es ktnnten beim Essen und Trinken
durch die Leibestffnungen schidliche Dimonen von dem einen Menschen
in den anderen ttbergehen, dazu Anla8 gegeben, den Genul von Speise und
Trank in Gegenwart eines anderen peinlich zu vermeiden. S. die inter-
essanten Belege bei H. Schurtz, Altersklassen und M#nnerbiinde, Berlin
1902, 380; K. v. d. Steinen, Unter den Naturvilkern Centralbrasiliens,
Berlin 1894, 66f. Die Eskimos liefien sich von R. E. Peary beim Essen niemals
photographieren (Die Entdeckung des Nordpols, Daheim Ja. XLVI 1910 Nr, 32).
® Sie waren erst zu sammeln, da die bisherigen Sammlungen, z. B.
Becker-Gdll, Gallus I 208f.; Bassermann aaQ. 837, nicht geniigen.
¥ Vgl. Prellwitz, Etym. Worterbuch d. gr. Sprache u. 4. W. deixrvuc.
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Von Zeus, der den Apollo bei seiner Ankunft im Olymp be-
griiBt, heibt es: Ty & dpa véxvap ¥dwne marip Oémai yovoely |
decxviuevog gpidov vidvl. Oder der Freier Amphinomos wiirdigt
den Bettler Odysseus eines Trankes: Kai démal xpvoép dec-
dioxero pdvnoéy Te* | yaipe, mwdrep, @ Eeive® Odysseus nimmt
den Becher, spendet, trinkt und gibt ihn zuriick. In gleichem
Sinn ist dewxavdouar gebraucht von der BegriiBung der Hera
im Olymp: IIdvreg dvijSay xai dexavéwvro Oémacows, Von
Themis, die ihr als erste entgegenkam, nimmt sie den Pokal
in Empfang. Diese letzte Stelle ist klar: es erheben sich
alle Gotter bei Heras Ankunft, und jeder will seinen Pokal
anbringen: es trinken also hdchstens zwei aus demselben Gefi8.

Dagegen ist der gemeinsame Humpen nichts Seltenes beim
Symposion, wie es sich in nachhomerischer Zeit entwickelt.
So geschah die Spende und der Trank ungemischten Weines
zu Ehren des Agathoddmon aus gemeinsamem GeféB. Das
wird nicht ausdriicklich gesagt, man kann es aber erschliefen.
Und zwar 1iBt sich ein Menanderfragment wohl dahin inter-
pretieren: Kai tayd 10 swo@roy mweptadfer mornpov | adroig
éxrodrov*, Ungemischten Wein genof man ja nur zur Agatho-
dimonzeremonie, und ein wwp@zov worjecov konnte dieser Becher
insofern genannt werden, als er, beim Ubergang vom Mahl
zum Gelage getrunken, dieses gleichsam einzuleiten schien.
Ferner sagt Diphilos ®: Mpyiloxe déEar Tijyde iy uperavimroide |
ueowy didg owripog, Gyadod dainovog. Hier ist die Agatho-
damonspende allerdings schon mit Zeus Soter zusammengetroffen,
aber die Stelle beweist doch, daB Archilochos von seinem
Nachbar aufgefordert wird, den betr. Becher, der auch Agatho-
damon galt, in Empfang zu nehmen: es ist also wohl ein ge-
meinsamer Humpen. Weniger darf man aus einer Notiz des
Theophrast ¢ schliefen, welcher weiB, erst nach einer Pros-

! Hom. Hymn. (ed. Baumeister) I 10f.

2 0d. XVIITI 121f.; vgl. 1514

S I XV 86; vgl. Il. IX 669ff, XXIV 1004.

¢ CAF III 64 Kock, Fr. 224, Zu moedror morigor 8, 0. 14 A. b.

5 CAF 1I 565 Kock, Fr. 69.

¢ Fr. 123 (Wimmer): (rov &xguatov olror) moooxvyioavres haufdvovow
dno 17 Teumélns nui domep ixeveiav Tivd mowotuevor ToU Feol undiv doyn-
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kynese werde der Becher des dyadog daliuwy vom Tisch ge-
nommen, obwohl sich diese Verehrung eher vor einem heiligen
Pokal ausgeiibt denken 148t als vor jedem beliebigen Kelch.

Gleichfalls zu Beginn des Symposions pflegte man, aller-
dings wohl nur in Attika?l einen Trank der ‘Gesundheit’ zu
tun (vAe§ peravimrrols Yywelag). Von Fritze? sucht einen
inneren Zusammenhang der ‘Yyiewe mit dem daluwy éyaddg
zu erschlieen. Aber die Unterschiede sind zu grof: reinen
Wein erhélt der é. 4.3, der Gesundheitstrank * wird zu gleichen
Teilen mit Wasser gemischt. Die Hygieia muB also eher mit
der Hermesspende® in Beziehung gesetzt werden. Mehr zum
Deipnon gehort der Trank des guten Geistes, denn er erfolgt
vor den devrepar rodmelar®, erst nach einem zweiten Hinde-
waschen, das zu Beginn des Gelages geschah, kommt die
Hygieiazeremonie, daher ueravirrpic tijg Yywelag . Der wesent-
lichste Unterschied besteht aber darin, da8 wir bei Hygieia
iiberhaupt keine Spende haben, sondern allein einen Trank 2.
Die ovumdrar fordern sich dabei nie zur Libation auf, sie
rufen nur défac oder AaPé. Gerade diese beiden Ausdriicke
lassen aber dieselbe Vermutung zu, wie wir sie eben fir
Agathoddmon aussprachen: die xvAlf peravimrpls Yywelag ist
wohl ein gemeinsamer Pokal, der die Runde macht; darauf
deutet auch des Philetairos ueowiy ... uevovirrolde ueydiny 9,
vor allem des Pollux 1© Worte xdA§ uevaveimwrois ¥ émi maow.

Als Einleitung des Gelages machte so zunéchst ein ge-
meinsamer Pokal des Agathoddmon, dann der Hygieia die
Runde. Aber auch beim eigentlichen Symposion fehlte der
gemeinsame Pokal keineswegs. Kritias von Athen stellt die

uovely unde ey loguedv Eudvuiar to¥ otov ., xai Aaufdvew 8¢ adrov
Td xala xal Ta yprowa.

t Uber die lokale Beschrinkung des Brauches s. u. Kap. IV.

2 AaQ. 441 38 0.8 15 A. 2

4 CAF II 230 Kock, Philetairos Fr. 1: Meoriw loov iow peravinroida
peydiny. 38 0. S 19f. ¢8. 0 8 14 A b

7 CAF I 695 Kock, Kallias Fr. 6; vgl. o. S. 16f.

8 8. o. 8. 16f. ? Philetairos a20. 1o VI 31.
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wichtigsten Arten des Vortrinkens nebeneinander, die im
Gegensatz zu Sparta in seiner Heimat iiblich waren®:

Kol 160" §30¢ Imdoty uehérnud ve xeluevdy Eorey
mivew iy alduiy olvopdgoy wvlixa,

und’ dwodwoeiodae noomwdoetg bvouadti Aéyovra,
und® Emi deSitepdv yeipa xVxde Fidoov

5 &yyea . ..

.o AvOY; yelg ebQ’ Aowatoyevi',

xal woormwdoets 6oéyery Emidésea, xai mooxnaleidar
dEovopariidny, § moomeeiv E9éLy.

In den Versen werden neben der spartanischen Sitte, bei der
jeder fiir sich genieBt, zwei Arten des Vortrinkens betont:
einerseits entsprechen sich érodwecicdar moomdoetg dvopaott
Aéyovra und mooxaleiodar ESovouariiony, § meomisiv EFéher,
auf der anderen Seite émwi deSuzegdy yelpa #ixde Sidoov Eyyea
(dem Sinn nach wire etwa deedadvery zu erginzen) und meo-
néoetg opéyery Emidékie, Das Vortrinken nach rechts bei der
zweiten Art sieht beim ersten Anschein wie das noch bei uns
iibliche “in die Welt trinken’ aus; dabei wird auf Veranlassung
eines Mitgliedes der Kneiptafel nach rechts herum von jedem
aus dem eigenen Glas getrunken. Aber manches hindert doch,
die antike Sitte dem ohne weiteres gleichzusetzen. Im Rhesos 2
feiern schon die homerischen Helden so ibr Gelage:

*fod wor’ abhg & malad

Tooia Tolg TQOTTOTOG TEOVEUEQELOEL
Hdoovg Epdrwy

Yohuoioe xai xvAixwy olvorhavizolg
émideSiocug duidloug.

Die oivomhdvror imidégear &uidhae wvhixwy lassen sich am
besten als wiederholt nach rechts herumgereichte Pokale ver-
stehen, die beim Symposiarchen ® vielleicht den Anfang machten;
im Symposion des Plato* hat Alkibiades sich zum Leiter des
Gelages aufgeworfen, um den Freunden das Trinken bei-
zubringen, und befiehlt é¢ALé pegérw ‘dydIwy, € ti Eory Exmwua

1 PLG II+ 280 Fr. 2. ? 360 ff.
3 {Tber dies Amt s. u. S. 69, 4+ p. 213f,
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péya. . o . rodrov (scil. wov yuuripa) Euminoduevoy medroy
pudv adrov (scil. zov dhafiddny) Exmielv, Emeire 1 Zwaodver
nehevery &yyetv. Dieses GemdB macht also die Runde; der-
artiges wird sich ofter ereignet haben. Es bestiitigt unsere
Vermutung auch die Angabe des Pollux?!: Zé&g xvdixag &
xxke mepielavvery, oder des Euripides?: 7& ¢’ &Ada yaipe
xVAenog Eprrovong xvxAw; noch deutlicher Menander 3: Oddsuiay
9 yoads bhwg xvAixa mwagixev, GAA& mwivee ¥y xvxdp. Dab die-
selbe Sitte auch in Rom bekannt war, zeigt Plautus4: Age tu
interim da ab Delphico cantharum circum. Daran ist also
kein Zweifel, daB beim Gelage ein gemeinsamer Humpen, und
zwar, wie Kallias lehrt, nach rechts herum getrunken wird?.
Altgermanischer Brauch diente schon oft als Parallele; auch
hier fehlt er nicht. Aus der Snorroedda berichtet E. Wilda®
iiber Gelage, bei denen der Becher im Kreis herumging, und
die cives academici unserer Zeit halten es mit ihrem Horner-
und Stiefeltrinken nicht anders wie ihre Vorfahren:

Munter an der Ménner Tische
ging das Methorn in die Runde .

Ubrigens spricht schon die GrdBe der in primitiven Verhilt-
nissen verwendeten Gefife, wie Horner, Muscheln, Schidel,
groBe Pokale, fiir ihre Bestimmung, den Trank fiir mehrere
zu enthalten; auch das bestitigt das hohe Alter des gemein-
samen Bechers 8,

Den anderen Trinkbrauch definiert Kritias als éwodwosiodae
rpordoelg dvopcorl Aéyovte. Wem man zutrinken will, den

1 VI 30 in einer Zusammenstellung von Ausdriicken, die auf das Ge-
lage Bezug haben, 3 TGF 504 Nauck® Fr. 468.

3 CAF III 113 Kock, Fr. 397. 4 Most. 347.

5 Vgl. auch Pluterch sept. sap. conv. 13; de cohib. ira 9; Plautus
Pers, 7694f.; Asin. 891; Verg. Aen. I 728ff.

¢ Das Gildenwesen, 15. Vgl. G. Freytags Ausfithrungen iiber den
allgemeinen Zusammenhang von hellenischer und germanischer Sitte (Bilder
a. d d V. IB54f).

? F. W. Weber, Dreizehnlinden VII 83. Nach der deutschen Sitte
fithrt ein groBer Pokal zuweilen der Namen Tummler (Hauff, Phantas.
i. Br. R.).

8 Nestor und Machaon trinken zusammen ans einem solchen Pokal

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2. b
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ruft man beim Namen. Das homerische dedioxouce und dec-
zavdouae ist dhnlicher Art!; Hebe schenkt den Olympiern
Nektar: Toi 0& yovoéotg Oevdecay | detdéxar’ &Ailovg® Oder
Odysseus trinkt im Zelt des Achilleus dem Gastgeber zu:
Iivoduevog & olvoto Oémag Jeidext’ Aydija- | yai@ Axehed s,
In Rom gab es diese Art des Vortrinkens gleichfalls, ebenso
das im Kreis trinken. Allerdings hilt man all die Bréduche
nicht fiir national-romisch, wiederholt werden sie als Graecus
mos hingestellt . Bei den Deutschen war das Zutrinken von
jeher in solchem MaBe beliebt, da BuB- und Hofordnungen
sich ernstlich um Abstellung der Unsitte bemiihten 5.

Auf die fiir einen Erklérungsversuch der gesamten Trink-
briuche wichtigste Sitte wird, soviel ich sehe, nirgends ein-
gegangen, vielleicht weil sie unter den von Kritias® an-
gegebenen smgorrdoetg nicht verzeichnet steht. Es ist das
piiotnoiay meomvery, von dem gewdhnlichen Zutrinken ganz
verschieden. Am schirfsten trennt die beiden Arten Lukian
im Kronosolon (18), als er von den Rechten der Sklaven an
den rdmischen Saturnalien spricht: Koi &éorw mapéyery, iy
1 E9€éhn, pihorolay. mdvieg maowy EomwETwaay, iy Edélwat.
Es ist eine Art Briiderschaftstrank. DaB man ihn zu gleichen
Teilen aus Wein und Wasser mischte, weif nur Alexis?:
Tiis qehotnoiag éyiv | ueorig meombvw y’ ooy togw uexpopévag.
Nach Athenaios® der die verschiedenen Arten von Bechern,
die besondere Namen fithren, durchmustert, ist hier zu er-
ginzen qihornoiay xvAcxa, also ‘Becher der Freundschaft’,
ein Ausdruck, den wir noch selbst zuweilen bei unserem Briider-
schaftstrinken zu gebrauchen pflegen. Im Altertum wird
diese Briiderschaft aus gemeinsamem Pokal® getrunken. Das

(Il. XTI 636f£.); iiber Horner vgl. Schultze, Geschichte des Weines und der
Trinkgelage, zitiert von Bassermann aaQ. 554 A. 7.

18, 0. 8. 611, 1L IV 3%

311, IX 223f. Dal jeder seinen eigenen Becher von Patroklos be-
kommen hatte, ist vorauszusetzen, s. o. S. 59f. 4 8. u. Kap. IV.

5 Vgl. Steinhausen, Geschichte der deutschen Kultur, 12, 148. 593,
508; Schultze 2a0. 97. ¢ 8. 0. 8. 64

? CAF II 317 Kock, Fr. 68. 8 XI 502 B.

® Suidas gihornoia- yihopgovovuevor dhiiAovs Enedidosay oivov xivhixa,
v gidotnoiay dxdlovy, alzo einen gemeinsamen Becher. Suidaes fihrt fort:



Die sakrale Bedeutung des Weines 67

ist wohl auch in des Aristophanes Acharnern (985) ange-
nommen; da beschwert sich der Chor iiber die gute Aufnahme,
die der Krieg bei den Biirgern fand, sogar den Freundschafts-
trank habe man ihm angeboten:

Hive, wavdrewso, Aafe vivde gilorraiay.

Zu Freunden werden alle, die von einem solchen Becher
trinken. Als unter Lysistrates Anleitung sich die Frauen auf
der Akropolis untereinander verpflichten, sagt Lysistrate vom
Becher:

Pép’ Eyiv nadayiow wivde. Kal: ©0 uégog *d pily,

brwg &v duev ed9bg dAMiAwy pilacl,
Mit dem Skythenkonig Seuthes schlieBt Xeunophon Freund-
schaft, indem er mit ihm ein Horn leert®. Waren die Teil-
nehmer am Symposion schon Freunde, bildeten sie bereits
einen xogog gthorioeog 3, dann konnte einer auch allen zugleich
den Freundschaftsbecher vorkommen: T4vd> &yiv | neoriy &mak
¢wovoudoag moomiouar | mwiotwue @ihiag ovyyevéart.  Oder
Plutarch ® bei Athenaios: IHAodragyos moovrmee ot gihotnaiay.
Manchen Trinkbrauch moégen wir heute ldcherlich und ab-
geschmackt finden, aber ohne einen gemeinsamen Trank von Bier
oder Wein kommt auch bei uns kaum ein Schmollis zustande ®.

Als eigentiimlich germanische Sitte sei noch der Wein-
kauf erwidhnt, der bei uns auf dem Land zuweilen iibliche
gemeinsame Trank zwischen Kaufer uud Verkédufer, der durch
ein Angeld des Kéufers bestritten wird. Bei den Angelsachsen,
die jeden Kaufvertrag wie jede Verlobung erst durch einen
Trunk perfekt machten, ist vielleicht die Vorstellung eines
gilotnoiay moomivery dotiv tjvixa vis bv deoiory dmé s dosions adrip
puddne midy uépos To howmwdy magdoyy pily.

1 Arist. Lys. 238f. Derselbe Becher heifit V. 203 x0d& gilornoia,

? Xen. An. VII 3, 29ff, Die sonstigen Zeugnisse sind nicht sehr
zahlreich: CAF I 741 Kock, Theopomp Fr. 32; ebd. IT 307 Alexis Fr. 58,
S. 402 Fr. 291, iiberhaupt ein fiir Gelagebriuche recht ergiebiger Dichter;
Plautus Asin. 771ff.; Pseud. 1261 ff.

3 CAF 1 557 Kock, Aristophanes Fr. 675,

4+ CAF 1I 408 Kock, Klearchos Fr. 1. 5 Athen. XI 503f,

¢ Recht bezeichnend, gleichsam zur Besiegelung der Versthnung,
iibersandte unser Kaiser dem Fiirsten Bismarck eine Flasche Wein; es war

Steinberger Kabinett (von Zobeltitz, Der Wein, 25).
B*
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durch den gemeinsamen Trunk hergestellten Vertraunensverhilt-
nisses noch lebendig gewesen!.

Als Freundschafts- und Verbriiderungstrank ist es auch
aufzufassen, wenn bei Verlobungen und EheschlieBungen eine
solche Trinkzeremonie erfolgt. Die Liebenden bekriftigen
gleichsam ihren Bund durch einen sonst nur bei Ménnern
iiblichen Brauch. So wird bei der Griindung Massalias? der
Phokider Euxenos vom Konig des Landes zu Gast geladen.
Die Konigstochter soll sich bei Gelegenheit dieses Festes ihren
Gatten wihlen. Der soll es sein, dem sie beim Eintreten in
den Saal die Trinkschale bietet. Der Gast aus Phok#a, dem
der Trank angeboten worden ist, erhélt so das Madchen zur
Frau. Vielleicht liegt hier eine miBverstandene barbarische
Sitte zugrunde® 1In der griechisch-katholischen 4 Kirche er-
hielt sich lange der Hochzeitsbrauch, daf die Brautleute in der
Kirche nach der Bekrinzung aus einem gemeinsamen Becher
tranken, der zuweilen zerbrochen® wird.

SchlieBlich kann sich das Bindende des Verbriiderungs-
trankes auch auf den dabei gebrauchten Becher iibertragen,
man beschenkt sich damit. Das héngt wohl mit Vorstellungen
zusammen, nach denen sich die Seele sogar Speisen, Geriten,

! Vgl. Budde, Die Bedeutung der Trinksitten in der Kultur der
Angelsachsen, 9,

? FHG II 176, Aristoteles Fr. 239; vgl. Griechisches Lesebuch, hg.
von v. Wilamowitz IT 212,

2 DaB der Grieche und das M#dchen aus derselben Schale getrunken
haben, wird vom Erzéihler nicht ausdriicklich gesagt, vielleicht aber hat er
in Erinnerung an die gilotnoin daran gedacht. Die Frauen von Massalia
trinken sonst keinen Wein, 8. 0. S. 5. Zu vergleichen ist auch die Sitte
des Kredenzens durch die Konigstochter, s, Kap. IV am Ende.

4 Zeitschr. d. Ver. f. Volksk. XVIII (1908) 122,

% Durch das Zerbrechen des GefidBes (s. 0. 8. 60 A. 8) will man wohl der
Gefahr aus dem Wege gehen, daB ein Dritter mit diesem Becher irgendeinen
Schadenzauber gegen die Liebenden ausiibt; der Becher und der, der daraus
getrunken hat, stehen auch in der Orestessage im Zusammenhang (s o. 8. 60).
Gebrauchsgegenstiinde werden h#ufig im Schadenzauber benutzt (fudzia %
sonmidas Luc. dial. mer. IV 4). Inwieweit Richard Wagner eine germanische
Sitte wiedergibt, wenn er bei dem Abschlu8 der Blutbritderschaft zwischen
Gunther und Siegfried durch Hagen das benutzte Horn zerschlagen 148t,
kann ich nicht feststellen (Gotterdimmerung I).
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Werkzeugen mitteilt, mit denen der Mensch in Beriihrung
kommt'. Bei Pindar wird die Goldschale, sprudelnd von
Rebensaft, dem Schwiegersolin zugetrunken und sie ihm dann
geschenkt:

Dudhay &g & Tig dopyveilic Grd xeLpog ALy

Evdov durméhov nayddlotoay dgdoq

dwerjoeTa,

veavig ydufoq meomivwy

0ix0d¢ey oixade 7TdyxEUO0Y %0QUPLY #TEGVWY 2.

Das Gelage, bei dem die besprochenen Trinkbrduche geiibt
wurden, vollzieht sich im iibrigen keineswegs ungeregelt,
sondern unter ordnender Leitung, die dem Symposiarchen ®
oblag. Die verschiedensten Namen begegnen fiir dies Amt:
Foywy ©iig wdoewg, ovurmoolapyog, fadihels, Exioraduog®. Durch
das Los, durch Akklamation kommt die Wahl zustande, oder
es wirft sich einer eigenmichtig zur Leitung auf wie Alki-
biades ®: "dpyovra odv aipotuat vijg mwdoews, Ewg &v Dusig inavig
rinze, Euavedy. Geregelt wird die Leitung des Symposions durch
bestimmte Gesetze. Die ersten sicheren Spuren finden wir bei
Plato, dem wohl bei der Griindung der Akademie und Regelung
der akademischen Symposien diese Frage niher getreten ist.
Seine Anregungen beschrinkten sich nicht auf den Komment
im engeren Sinne, sondern sie regelten nach H. Usener® die
ganze Ordnung des gemeinschaftlichen Lebens, Wahlform,
Pflichten des Vorstandes und der anderen Beamten. Ks seien

1 Vgl. Wundt, Volkerpsychologie II 2 8. 20.

? Pind. Isthm. VII 1 ff.; Belege fiir die germanische Sitte bei J. Grimm,
Deutsche Mythologiet 181f.; Posidonios erw#hnt als babylonischen Brauch
ein Gelage, wobei nach gemeinsamem Spenden und Zutrinken vom Gast-
geber einem jeden ein Becher geschenkt wird (FHG III 259 Fr. 21).

3 Vgl. J. F. Christ Magisteria veterum in poculis, Leipzig 1745,

4 Plato leg. I 641 B: Haudaywysty ovundsiov. Fiir die Romer: Saga-
rinus, cado te praeficio (Plaut. Stich, 683); strategum te facio huic convivio
(l. c. 897); nec regna vini sortiere talis (Horat. carm. I 4, 8); quem Venus
arbitrum dicet bibendi (L. c. II 7, 20). 5 Plato, Symp. 213 E.

¢ Vortrige und Aufsitze, Leipz. 1907, 76f, allerdings ohne Belege
ans Plato, aus dessen eigenen Schriften sich eine solche Ausdehnung der
»6uos ovumorsxoi nicht erkennen l#Gt.
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einige Stellen aus Platons Gesetzen hierher gestelit, die dartun,
wie ernsthaft er sich die richtige Gestaltung solcher Zusammen-
kiinfte angelegen sein lieB, wieviel er sich von solch einem
platonischen Symposion versprach.

I 639E: 49naiog vateny ody udv dodag yyyvouévy (scil.
™Y &v olvowg oy Owaroefiy) 1idn Tig mwdmore Ededoaro; xoi
op@y uEv Gmoxgivacdar ¢ddiov, wg 000¢ mdrore TO mapdmwav.
ob yap Emeydotov Suly toiro obre vopepov: &yl 0t Evreriygmnd
7€ mokhaig »al mollayol, »al meooért mdoag (g Emog elmely
omoedTnra, xal oyedoy GAny uév oddeutay 89 Idg yryvouévny Edoarc
00d¢ duijroa, pdpte 0’ €l mwov guixpl xal SAlye, T& mwoddd O
Edumavy bgeimeiv denuagrnuéva.

I 641B: Kiewiag: ovumociov 0 dodig matdaywynIévrog
Tl uéya 0wdraug 5 Tfj mwoker ylyvorr &v;

I 641D: EKhewiag: doxelg fluiv, & pihe, Thy év oivocg
x0Lvyy Sratoifyy @g elg matdeiag peyddnyy poloav
Teivovaay Léyewy, &v bpdds ylymmar.

II 672A: U3nvaiog: wy zolvvy Exevé ¥’ Evre Tijlg 105 dio-
vioov Oweelig Wéywuey amddg, Gg Eorww wxaxy xal el mwoley
otx afie mdpadéyeodar: nai yio Ere mhelw tig &v Emekéddo
Aéywy* Emei nai 10 uéyioroy dyaddv, 6 dweeirar, Aéyey udv Gxvog
elg Tovg odholg Ok 70 xandg Tovg GvIedmovs abro vmolafely
xal yvavar Lexdév.

II 674 A: Ei & &g marde§ e »ai 8Eéotar T Bovdouévy xai
Srav fovinrar mwhvery uer’ Emumdevudrov oy tvwy ody Eldwy,
otx &y wdeiny tadeny Ty Yipoy, g 0el mwore uédy yoijo-
Jat tabryy v wéhev § ToTToY TOY &vdga.

Wenn wir gleich von Plato ausgesprochene »duot ovusmo-
7ol nicht kennen, so haben wir doch das Vorbild eines solchen
philosophischen Gelages in seinem Zwvumdocov, das er wohl
absichtlich als Muster hat aufstellen wollen®. Auf ihres
Meisters Anregung hin verfassen dann Aristoteles und Xeno-
krates (Gelagegesetze, von denen Athenaios vielleicht mehr
wulte als wir, wenn er berichtet®: Kai 7oig (pthocdgporg O¢
dmuuelés v ovvdyovar tovg véovg uer’ adtlv mweds Tiva TETOY-
pévoy vouov edwysicdar: vod ¥’ oby Eevoxgdrov & ‘Aradnueig

! Vgl. Usener, Vortrige und Aufsitze, 76. * Athen. V 186 B
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xal mwdhey dgiaroréhovg cvumorinol tveg Toav véuor. Solche
Bestimmungen fiir philosophische Zusammenkiinfte veranlaBten
natiirlich leicht Parodien zum Zweck reiner Vergniigungs-
gelage, Die Hetdre Gnathaina! stellt fir ihre und ihrer
Tochter Besucher Gesetze auf, offenbar im Vestibiil des Hauses:
‘Euuekig 08 1y mdw 1) I'vddouva xal odx dvdoreiog GropdéyEa-
oo firig #al vopov cvocirixdv? ovvéyeape, xad ov Ede
zovg dpagrag Mg adny xal vy Jvyarépe eloévar, xoava Lijkov
T@y 10 towabra ouvviafauévwy @ulodspwy. Waren hier die
Philosophen verhohnt, so benutzt Lukian® die Gelegenheit
der romischen Saturnalien, um in folgenden »duor gvumorixoi
den Sklaven gegeniiber ihren Herrn méglichste Freiheit zu
sichern: Koavdeewodw 6mov & tvyy Exaorog. xai uevérw ol
dnitw Exagrog ombrav Povlirar.  oxdpparog uérgov Forw 10
dlvrmov émi ma@ow. &Stwua §) yévog 7 mhoirog BAiyov gvvreleitw
&lg moovoury. olvov Tob adrod mivew fmaviag. mdvreg TEGLY
moortLvétwoay Ty EFédwat, meomidvrog Toi whoveiov. Todg vuovg
TovTovg Exadrov 1@y mhovolwy Eyyedywoarra & yahxiy orilny
ety &v uecardry g adkils xal Gvaywworérw. Jeder Herr
soll also diese iibermiitigen Bestimmungen in seinem Hause
aufgestellt haben* und wohl darin Bescheid wissen. Nicht
minder scherzhaft geben sich die leges convivales jenes decretum
parasiticum® aus dem 4. Jhd. n. Chr, das zum Teil die Be-
stimmungen des romischen Rechts {iber Korperverletzung stark
parodiert: Mercedem vulnerum ictus accipiat parasitus; in con-
vivio si fuerit veste discissus, a rege convivii duplam mercedem
reparationis accipiat; de livoribus in quadrantem solidi unius, de
tumoribus in irientem poena transibit; quodsi et tumor fuerit et
livor, solidi unius bessem optimo iure consequetur; placuit autem,
ut etiam de plagis et vulneribus infixis summoto strepitu crimi-
nali amicorum praestetur inspectio, ita ut dodrantem solidi mec

! Ebd. XIII 585B.

 Diese »ouo¢ werden nicht nur die Beitriige der Liebhaber zu den
Mahlzeiten geregelt haben, sondern auch die Trinksitten behandelt, da
ja die Philosophen, wie wir sahen, ovumorixoi vouot geben.

3 Cronosolon, cap. 17, ; die Gesetze sind oben dem Inhalt nach zusammen-
gestellt., 4 So stand die Iobakcheninschrift im Kulthaus, s. u. S, 72.

5 Abgedruckt im Querolus, ed. Peiper, 59.
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inspicientum gratia nec largientis excedat hwmanitas; in lozw
autem et ossibus loco motis usque ad deuncem solidi iniuriarum
commodum placuit extendi; iam porro de ossibus fractis placuit
convenitque, ut in minutalibus solidus, in principalibus vero ossibus
argenti libra protenus traderetur. Hierher gehort endlich eine
Bronzetafel aus Vercelld, welche den Anfang der sogenannten
lex Tappula' aus der Zeit um 100 n. Chr. enthilt, die aber
nach Premersteins? Untersuchungen zuriickgeht auf ein
scherzhaftes Gedicht eines gewissen Valerius Valentinus aus
dem Ende des 2. Jhd. v. Chr. Der Text der Tafel kann bei
seiner fragmentarischen Uberlieferung hier iibergangen werden.

Was uns bis jetzt an vduoe ovuronixof begegnete, ist also
hervorgegangen aus einem Ordnungsbediirfnis, wie die Be-
stimmungen aus platonischem Kreis, oder aus Lust an der
Parodie philosophischer Einrichtungen und der Gesetzessprache.
Daneben zeigt aber die Iobakcheninschrift® deutlich, daf die
Gesetze des Symposions auch sakrale sein kénnen. Das in
der Nihe des Areopags aufgedeckte Kultlokal, Baxyeiov ge-
nannt, stammt aus rémischer Zeit, die Inschrift nach E. MaaB ¢
aus dem Jahr 170 n. Chr. Nach einer Bemerkung im Eingang
des Textes (Z. 8—13) liegen aber frithere Bestimmungen zu-
grunde aus der Zeit der Priester Chrysippos und Dionysios.
Friiher als in das 2. Jhd. n. Chr. will aber MaaB die erste
Fassung gleichwohl nicht ansetzen wegen Erwihnung der
wavétlyy yepovoia (Z. 131), eines Ehrenamtes aus hadrianischer
Zeit. M. E. kanu aber das Ehrenamt sehr wohl nachtriglich
in die Bestimmungen dieses dionysischen Thiasos aufgenommen
sein, die erste Fassung kann frither entstanden seins Die
Vorschriften fiir die festlichen Veranstaltungen des Iobakchen-

! Abgedruckt in: Petronii saturac et liber Priapcorum, quartum ed.
Fr. Buecheler, Berlin 1904, 241.

? Hermes XXXIX (1904) 347ff. Vgl Biicheler, Index Bonn. 1847, 10 f.

3 Vgl. E. MaaB, Orpheus, Miinchen 1895, 18ff.; Prott-Ziehen Leges
sacrae e titulis collectac II 1 8. 132f. ¢ AaQ. 18.

® Dionysische Kultvereine mit einem Baxyezov als Kultlokal bestanden
in Perinth (8. Jhd. n, Chr.), in Megara (2. Jhd, n. Chr.), in Thasos (3. Jhd.
n. Chr.). In Athen besteht ein Baxyefor, wenn auch ohne faBbaren Thiasos,
bereits im 5. Jhd. v, Chr., vgl. Aristoph. Lys. 1ff. S. auch Ziebarth, Das
griechische Vereinswesen, Index w. d. W. Baxystor,
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thiasos enthalten in gleicher Weise wie jene parodisierenden
vépot suumorexol auch das Verbot zu lirmen, Streit anzufangen,
falsche Plitze einzunehmen, einen anderen zu schlagen; sie
legen die Befugnisse von Archibakchos und Priester fiir die
Leitung des Symposions fest. Die bezeichnendsten Para-
graphen ihrer Gesetze seien hier vermerkt; Z. 62f.: Oddeyi
0¥ &&éorar v tfj ovifdd obte doar obire Jopufijoar otite xporijoac.
Z. T1ff.: Mdyns Ot édv =g &ofnrar # &bpedi] wtg dxoouav 1,
én’ dlhotolay xhiolay Egyduevog 7) vBoilwy %) Aotdop@y Twve, 6
udv lotdopnIelg § vBotodels mapasravérw 0vo &x @y Tofdxuywy
évdprovg re novaay Sfplduevoy %) Aotdogoduevoy, xal 6 H3picag
fi Aotdoprioag Grotitw TP xowvd Aermrod Op. x€, 7] 6 aivtog yevd-
pevog tiig udyng Grotitw vég adrég Op. xe’, § un ovvirwoay ig
rodg Tofdxyovg, uéyets & émodwow. ’E&v 0¢ wig &yor minydv
EL9n Gmoypagéodw 6 minysig npog OV iegéa B dvIeegéa: 6 Jd
Emdvayres Gyopdy Gyérw, xal Yige ol Iéfaxyor rgetvérwoay
moonyovuévov Toi legéwg, xai moooreluaddw medg yedvov Uy
eloed ey, Goov &v 06En xai doyvelov uéyer (dp.) »¢'. Z. 63ff.:
Meree 08 mdong edroouiag xal fHovyiag Tovg ueptouodg Aéyeww xal
7oLely 1TPodTdadovrog ol lepéwg % Tob GoyiBdxyov. Z. 106 ff.:
Mndelg 08 mooopuvelrw wy Emirpépavrog Tob lepéwg § Tod
Gvdepéwg, 1) vmedIvvog ¥orw T nowwd Asmrod de. A. Nicht
minder beweisen die Bestimmungen des sog. decrefum Lanu-
vianum ! fiir einen Thiasos des Antinous und der Diana, daf
sich die Gelagebestimmungen rein sakraler Gemeinschaften und
ausgesprochener Vergniigungsvereinigungen in mancher Hinsicht
gleichen., Auch hier haben wir also Beziehungen des Sym-
posions zu Sakralem? und Profanem, und wieder versagen
die Mittel, um festzustellen, welches das Primire ist.

* Der Text bei E. Maa8 aa0. 49: Item placuit, ut quisquis seditionis
causa de loco in alium locum transierit, ei multa esto HS. gquattuor
numnum. Si quis autem in obprobrium alter alterius dixerit aul tu-
multuatus fuerit, multa esto HS. duodecim nummum. Si quis quin-
quennali inter epulas obprobrium aut quid contumeliose dixerit, multa esto
HS. viginti nummum, ® Vgl o. 8. 50—586.
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DRITTES KAPITEL
Wein und Blut

§ 1. Was ist Wein?

Die Feststellung allein des Vorhandenseins von Trink-
briuchen im Altertum diirfte in einer Untersuchung der heiligen
Bedeutung des Weines nicht geniigen: es muf der Versuch
gemacht werden, die Frage nach ihrem Ursprung zu beant-
worten. Hoffentlich brauchen wir dabei nicht Tylors resig-
niertem Ergebnis beizustimmen ‘im ganzen scheinen die Zeug-
nisse fiir eine frithe und weite Verbreitung der Sitte, einem
Lebenden zuzutrinken, nicht den geniigenden Schliissel zu
ihrem rationellen Ursprung zu enthalten’:. Wir gehen, wie
schon oben (S. 2) gesagt wurde, von der Ahnlichkeit des
Weines mit dem Blute aus. Was ist Wein, was ist Blut,
bei welchen Gelegenheiten findet das Blut Verwendung, welche
Beziehungen zwischen Blut und Wein sind vorhanden? Das
seien die leitenden Fragen.

Uns modernen Menschen dient der Rebensaft mehr als
Genufmittel denn zur Nahrung. Anders die Griechen bei
Homer 2: Tepaduevor pikov 1109 | 0itov »ai olvoto ©d yig pévog
éoti »ai Ay, Kraft und Stirke des Menschen liegt in Brot
und Wein. Wohl aus diesem Grunde bekommen schon Kinder
Wein zu trinken, wie der kleine Achilleus?®, der aber in kind-

! Tylor aa0. I 97. t Il. IX 705f1., vgl. XIX 61.
311 IX 485ff. Von der gesundheitlichen Wirkung des Weines filr
Kinder waren aber auch die Griechen nicht immer ilberzeugt; Aristoteles
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licher Art den Trank wieder ausspeit. Béog nennen die Griechen
dies Getrink nach Plinius!: sie schrieben ihm also leben-
erhaltende Eigenheit zu. In dem Glauben an seine leben-
spendende Kraft hdlt man es sogar fiir den Erzeuger des
Blntes und damit des Lebens, denn Blut ist Leben? Bei
Aphrodites Verwundung durch Diomedes flieBt kein Blut; die
Gotter

od y&o odirov Edovd’ ob mlvovd aidoma olvov,
robvex’ dvaluovés eloe nal &Idvaror nakéovrvae 3,

Das glaubt nicht der homerische Mensch allein; Athenaios*
urteilt iiber den Wein von Knidos und Chios: ‘O d&¢ Kwidiog
(scil. olvog) afuarog yevmrindg, Tedpeuog . . ., xotvdg 0’6 Xiog
mentixdg, Todpeuog, aluarog yenorod yevvyuxdg. So sehr der
Athiopenkonig die Lebensweise der Perser herabsetzt, der
Besitz des lebenverlingernden Weines erscheint ihm doch als
ein Vorzug dieses Volkes® Eine besonders gesundheitliche
Wirkung schrieb man in Athen dem jungen Wein zu, der an
den Pithoigien® gekostet wurde, dem Most in Rom? wo zu
Ende der Weinlese an den Meditrinalien man nach dem Spruche
handelte: Novum vetus vinum bibo, novo wveteri morbo medeor.
Und wie der Wein durch seine lebenerhaltende Kraft hier
als Arznei gilt, vermag er auch die Pest zu vertreiben, Luc.
Scytha 2: Hadgovvar ©@ Ao &Exduevor, iy todg orevwmols
olvw woldp gdvwat.

(Ausg. d. Berl. Ak) 457A 14ff.: é (scil. dia 70 mrvevuar@des) vote Tardioss
oV avupégovawy of olvoc 0002 tals tirdats, dlhd Jer miveww $0upf xai dliyow,

! h, n. XIV 8. ? 8 u 8 YU

3 Il V 340f. Interessant ist gegeniiber der griechischen Vorstellung
vom Weingenull der Gétter die germanische Auffassung; Edda (iibers. v.
Jordan), Mér von Grimmer, Str. 19: ‘Doch nur von Wein lebt der waffen-
gewaltige Odin immer’. Das erklirt sich aus der Seltenheit des Getrinkes
in der nordisch-germanischen Kulturwelt: den Gottern gehirt das Beste.
Das Volksgetrink war jedenfalls Meth (Budde, Die Bedeutung der Trink-
gitten in der Kultur der Angelsachsen, 18).

4+ 1 32E, 33A. Rein physiologisch betrachtet steht der Weingenuli
nur insofern mit der Blutbildung im Zusammenhang, als der Wein auf
blutbildende Organe wie Leber und Milz anregend einwirkt.

5 Herodot IIT 22. ¢ Plut. quaest. conv. III 7, 1; vgl. o. S. 27,

? Varro, de 1. 1. VI 21; vgl. Wissowa aa(. 101f,
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Nicht nur als lebenspendende Kraft, auch als berauschendes
GenuBmittel ist den Alten der Wein bekannt. Am treffendsten
wird die gesundheitliche Wirkung der rein narkotischen zu-
weilen bei Theognis® gegeniibergestellt:

digoat tor mooiog xijpeg detholae Spotoiowy,
dipa 16 Avotuelic xal uédvoig yolerr.

Zwar dienen zahlreiche narkotische Mittel zur Herbeifithrung
eines Rausches, die Getrdnke haben aber allgemein den Vor-
zug 2. Entsprechend den Anlagen eines jeden Volkes #uBert
sich das im Rausch gehobene Lebensgefiihl, die angeregte
Phantasie in verschiedener Weise. Die Hellenen versetzt der
Wein in dichterische Begeisterung. In dionysischer Ekstase
wei bei Archilochos® der Dichter ein Lied des Dionysos, einen
Dithyrambus zu singen:

Qs dwvicor Evaxtog xadov ddefat jté}.og
oida duddpaufor, olvy cvyregavvwdels poévagt,

Nach Athenaios® wirft Sophokles dem Aischylos vor, er habe
seine Tragodien im Rausch geschrieben, ebenso dichten Alkaios
und Aristophanes im Rausche nach Athenaios; der Chor des
Euripides  rithmt von sich selbst:

Hapd te Bedpuov olvoddray
nmapd ve yéhvog émrardvov
podmway nal Aifvv addov
olmw xaramwabowuey
Modoag, ai @’ épopevoay,

Den gleichen Gedanken wie im Archilochosfragment, nur in
reziproker Wendung, finden wir bei Epicharm ?: 0dx &oze di-

! PLG II V. 837f.; vgl. 211f, 873ff.

* Vgl. M. Hérnes, Die Urgeschichte des Menschen, 111; Tylor aaO.
II 41714, 8 PLG II Fr. 79.

4 Vielleicht beweisen die Verse, daB ein Vorsinger des Dithyrambos
in dionysischer Ekstase dem Chor der Gemeinde gegeniiberateht (A. Dieterich,
Die Entstehung der Tragtdie, Arch. f. Rel.-Wiss. XI 1908, 165).

® X 428F, 429A.; A. Dieterich bei Pauly- Wissowa I 1084: ,DaB
Aischylos ueddwv dichtete, soll nur den dichterischen Schwung dartmn‘.

¢ Herak], 682ff, ? Fr. 132 Kaibel.
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vpaufog 8xy’ U0we mwins. Kratinos! endlich vermag bei Wasser
nichts Gescheites zustande zu bringen:

Olvdg vov yaptevee méker vaybs (mmog &oudp
U0we 08 sivwy 000ty By Téxor Gogpov.

Schon sehr physiologisch erklirt sich Plutarch ? diese Wirkung
des Rebensaftes: ITowel y&e (scil. 7o ueddewv) Jepuovg xai
ilagots xal Juaxeyvuévovg: yevéuevor 6¢ totobror PO TAG
dmpdodg nal duuérpovs udhiore purag dxgépoviat. xal TOV
Aloyilov gaol tég zoaywdlag mivovra moweiv xai duxdeouo-
vduevov.

Die Germanen erledigten ihre wichtigsten Beratungen
beim Gelage in Bier und Wein: Tamquam nullo magis tempore
aut ad simplices cogitationes magis pateat animus aut ad magnas
incalescat 8. Das ist natiirlich Inlerpretatio Romana. In der
Edda* finden wir die germanische Ausdeutung: da verleiht der
Methtrank Gedeihen, Gedanken, Gedichtnis, Worte sprossen
ans Worten, er macht werk- und redegewaltig; er begeistert
also, wie bei den Griechen. Perser® und Skythen® kennen
gleichfalls die Sitte der Beratung beim Wein.

§ 2. Was ist Blut?

Wein erzeugt Blut, Blut bewirkt Leben, Blut ist geradezn
Leben. Bei der Hadesfahrt des Odysseus erwachen die
Schatten durch das Blut, das sie trinken, zu voriibergehender
Besinnung :

Ov Twva uév vey éQ'zg VExvwy xarared Ty

! CAF I 74-Kock, Fr. 199.

! Quaest. conv. 8. 622Df.; vgl. S. 613C. 3 Tac. Germ. 22

¢ Lieder des Hoben, Str. 148f. S Herod. I 133.

¢ Millenhoff, Deutsche Altertumskunde IV 341f, Wie jhre wiirdigen
Vorfahren bielten es nach Hauff (Phantas. im Bremer R.) die Bremer Rats-
herrn noch lange Zeit: ,und wenn der Wein ihre Herzen erwirmt batte
und wenn er fréblich durch ihre Adern hilpfte, da war der Beschlul schnell
zur Reife gediehen“. So analysierte ja auch Plutarch das im Rausch vor-
ibergehend gehobene Lebensgefithl: Zowsr yag Jeguovs xai llagovs xai
Siaxsyvubvous,
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aluarog &agov fuev, 6 0é tor vnuegrég Evier:
§ 0¢ #* EmupIovéng, 6 0€ Tor mwdhey elow dmisow .,

Weil mit dem vergossenen Blut die Seele den Menschen ver-
1a6t, wohnt im Blut eine Seele, und deshalb gilt es als Sitz
des Lebens. Der aus frisch vergossenem, noch heifem Blut
aufsteigende Dampf wird als das seelische Agens betrachtet,
Jvudg, lateinisch fumus® Aus dieser im ganzen Altertum
verbreiteten Anschauung erkldrt sich einerseits die Scheu des
Menschen, Blut zu genieBen; man fiirchtet, eine fremde Seele
in sich aufzunehmen. Aus derselben Anschanung heraus sind
andere Volker bestrebt, das Blut des erschlagenen Feindes zu
trinken; dadurch vertilgt man ihn vollstéindig® oder man
glaubt, die Stdrke und Tapferkeit des Erschlagenen sich an-
zueignen *. Geradeso wie Blut galten auf primitiver Kultur-
stufe als Sitz der Seele die Nieren oder natiirliche Aus-
scheidungen des Korpers wie Harn, Kot, Speichel ®; also kann
es auch nicht auffallen, daB diese Stoffe in rituellen Beziehungen
eine #hnliche Verwendung finden wie das Blut.

Wie wichtig der Wein als Opfer im Kult der Olympier
ist, wurde oben ¢ besprochen; Blutlibationen gibt es fiir sie
nicht. Urspriinglichere und &ltere Rudimente finden sich im
Kult der chthonischen Wesen: noch in der Zeit ausgebildeter
griechischer Religion verlangen alle chthonischen Wesen,
chthonische Gotter, Ddmonen und Tote nach Blut; die Toten
in der Nekyia Homers dringen sich zum Blute, um durch
seinen Genuf ein kurzes Leben zu trinken’ Leicht liefen
sich aunch sonst noch zahlreiche Belege beibringen fiir die An-

1 8o verkiindet Teiresias dem Odysseus Od. XI 147f.; die Seelen
nihern sich dem Blat, um davon zu trinken (aaQ. V. 951).

? Vgl. Th. Gomperz, Griechische Denker, I 200; Lippert, Die Religionen
der europiischen Kulturvélker, 5.

8 Vgl. B. Stade, Geschichte des Volkes Israel, I 417; Tylor aaO, II 3831,

¢ Bei den Skythen hat dieser Gedanke wohl den barbarischen Brauch
veranlaBt: Emedv 1ov modtov dvdpa xarafaly dvie Dxidns, tod aluaros
éunives (Herod, IV 64); vgl. Wundt, Volkerpsychologie, II 2 8. 15.

b Vgl. Wundt aaO. II 2 8. 10§, 174 ¢ 8. o. 8. Bff,

? Yon Duhn, Rot und Tot, Arch. f. Rel-Wiss. IX (1906) 22; ebenda
3 1. iiber abgeblafite Formen des Blutopfers.
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schanung, daf mit dem Blut Kraft und Leben, weil es mit
ihm verloren geht, anch gewonnen werden kann. Eben dieser
Gedanke liegt dem fiir uns wichtigsten Brauch zugrunde,
dem Blutbund, der Blutbriiderschaft. Eine Sammlung
des reichen Materials ist hier nicht am Platz, zumal sich die
Sitte iiber die ganze Erde verbreitet findet *. Fiir das klassische
Altertum sind wir allerdings am diirftigsten gestellt. Die
Griechen ? scheinen das Blut schon sehr friih bei ihren Ver-
briiderungszeremonien ausgeschlossen zu haben, aber Er-
innerungen der #lteren Sitte erhielten sich doch: Aischylos?
148t die Fiithrer des argivischen Heeres vor Theben sich eid-
lich verpflichten, das Opfertier wird mit den iiblichen Ver-
wiinschungen geschlachtet. Das Blut 146t man aber nicht
wie sonst beim Eidopfer * unbenutzt, sondern sammelt es in
einem Schild, die Heerfilhrer benetzen damit ihre Hénde:

*Avlpeg yap Emt Fovpior Aoyayéral,
Tavpoopayodvreg & uekdvderov odxog
xad Feyydvovreg yepol tavgeiov ivov,
Aoy v Evvdw xal pihaiparoy $ofoy
wexwudtnoay . . .

Aischylos hat also die Vorstellung von einer bindenden Kraft
des Blutes, wenn es gleich hier nicht getrunken wird und die
Fiihrer vielleicht nicht untereinander, sondern den einzelnen
an seinen Eid bindet. Dann enthilt die Schwurszene der
Lysistrate ® mit dem Verbriiderungstrank eine Reihe von An-
klingen an wurspriinglichen Bluttrank: Lysistrate schligt vor,
unhoopayeiv Odowov olvov orduviov (V. 196), ihre Genossin
Kalonike rithmt von dem Becher elyowv ye 9 alua xdmomvrile
zakiwg (205). Das ist nur verstdndlich, wenn man von einem
alten Blutbund wuite. Wenn griechische und karische Stldner

1 Wundt 2a0. I1 2 S. 16; Schurtz, Altersklassen und Minnerbiinde 126 f.
Als griechische Sitte habe ich den Blutbund nirgends angefithrt gefunden.

8 UUber Spuren der Blutbriiderschaft bei den Rémern s. u. S. 83.

3 Sept. 42ff. Der Autor mspi dywouvs sieht in diesen Aischylosversen
eine pavradia fowixwrdry, die Fithrer sind vov idiov avrdy meos didilovs
dixa olxtov ovvouviusvo: Fdvarow.

4 8. 0. S. 291, itber das Eidopfer. 5 Arist. Lys. 191
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einen Trank aus Blut und Wein geniefen !, wenn in Platons
Kritias * die Konige der Atlantis ein Gemisch aus Blut, Wein,
Wasser trinken, so mochte ich das nicht als griechische Sitte
verwerten; vielleicht wird den Genannten damit nur ein bar-
barischer Zug beigelegt. Dagegen 148t das vielleicht auf einen
fritheren BlutgenuB bei den Griechen schliefen, da8 man dieser
Substanz eine berauschende Wirkung zuschreibt, sich dadurch
zum Weissagen begeistert: eine solche Anschauung ist nur
moglich, wo man den Blutgenuf kannte?d.

Fiir andere Violker als die Griechen hat H. L. Strack in
seinem Buche ‘Das Blut im Glauben und Aberglauben der
Menschheit’ zahlreiche Beispiele gesammelt. Daraus lohnt es
sich noch die verschiedenen Modifikationen festzustellen, in
denen der Blutbund auftritt. Entweder flieft, wo zwei sich
verbriidern, das Blut eines fremden Lebewesens: mexikanische
Stimme und die Eingeborenen der Gesellschaftsinseln be-
streichen sich mit dem Blut einer dritten Person zur Ver-
briiderung 4. Oder es flieBt das eigene Blut der vertrag-
schliefenden Parteien: bei den Arabern des Herodot® werden
mit dem Blut der Teilnehmer heilige Steine bestrichen, die
Gotter dabei angerufen. Auch nach altgermanischem Brauch
nimmt man das Bundesblut von beiden Vertragschliefenden.
In der Edda® erinnert bei Agirs Gelag Loki den Odin an die
alte Freundschaft:

Erinnere dich, Odin, wie wir in der Urzeit
Zu bleibendem Bunde Blut einst mischten.
Du gelobtest, allein dich niemals zu laben,
Biote man das Bier nicht uns beiden zugleich an.

! Herod. IIT 11. * 8. 119Cf., 120A ff. (ed. Burnet).

38 u S 82 4 Strack aaQ. 26. 5 III 8.

¢ Agirs Gelag, Str.9; vgl. auch Wundt aaQ. I12 8. 17; M. Pappen-
heim, Uber kitnstliche Verwandtschaft im germanischen Recht, Ztschr. d.
Savignystiftung f. Rechtsg., germ. Abt. XXIX (1908) 322#. Die im Blut-
bund herbeigefithrte klinstliche Verbriiderung, Verwandtschaft, wird von den
Germanen abgesehen von FreundschaftsschlieSungen auch zn Zwecken des
Rechts vorgenommen. Diese Wahlbriiderschaft, ein Seitenstiick zur Wahl-
kindschaft, ist schon in heidnischer Zeit soweit unverstanden, daB von der
filteren Sitte des Blutbundes mit Schwur nur noch die Schwurverbriiderung
itbrig bleibt, also nur ein Teil der urspriinglichen Zeremonie.
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Es scheint, da die Germanen das Blut den Fiifen ent-
zogen und es dann in eine Grube oder in die FuBspur rinnen
lieBen, in welche die Beteiligten hineintreten; Teile so ge-
mischten Blutes dringen in die Wunde eines jeden ein .

Eine besondere Form ist das Trinken dieses Blutes. Dabei
saugt man gegenseitig das Blut, oder man 148t es erst zu-
sammenlaufen und trinkt dann die Mischung: Meder und
Lyder lecken sich das Blut aus einer Schnittwunde am Arm ?,
Iberer und Armenier nach des Tacitus® Bericht aus dem ab-
gebundenen und geritzten Daumen. Ganz &hnlich geschieht
das heute noch in Afrika* und bei den Albanesen® Und
vor nicht allznlanger Zeit tranken unter den Studenten zu
Helmstedt und Leipzig die ‘krassen Fiichse’ Briiderschaft, in-
dem sie aus dem aufgeritzten Arm etwas Blut in den Becher
rinnen liefen und diesen knieend leerten ©.

Welche Erwigungen sich an eine solche Einigung durch
Blut kniipfen konnten, hat wohl niemand treffender definiert
als J. Raum, der iiber die Verbriiderungszeremonie der afri-
kanischen Wadschagga, Mma genannt, ausfiihrlich handelt ?;
dies Mma ist ein vereinigter Blut- und Speichelbund. Das
Ergebnis seiner Untersuchungen 148t sich auf alle Blutver-
briiderungen anwenden: ‘Blut und Speichel sind eben vitale
Stoffteile, Tridger des Lebens. So ldBt sich das Wesen des
Blutbundes definieren als eine magische Bindung des eigenen
Lebens an das fremde. Die Hemmung oder Vernichtung des
fremden Lebens hat die Vernichtung des eigenen zur unab-
wendbaren Folge, und umgekehrt Férderung nund Bewahrung
des fremden Lebens fordert und bewahrt das eigene. Das
Wohl des Blutsbruders zn suchen, ist daher eine Forderung
des eigenen Ichs’®

1 Vgl. Lippert aa0. 49f.

® Herod. I 74. 8 Ann. XII 47.

+ J. Raum, Blut- und Speichelbiinde bei den Wadschagga, Arch. f.
Rel.-Wiss. X (1907) 284f.

8 Schurtz, Altersklassen und Minnerbiinde 127; Beispiele aus ilterer
Zeit bei Strack aaQ. 221 ¢ Vgl Strack aa0. 24.

8.0 A 4

® Unsicher bleibt, ob man von hier aus auch diejenigen Zeremonien
erkliren derf, bei demen das Blut Dritter (s. o. 8. 80) die Verbritderung
6

Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2.
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§ 3. Parallele Yerwendung von Blut und Wein

Die parallelen Erscheinungen im Wesen und in der Ver-
wendung von Blut und Wein fielen uns z. T. schon frither
auf. Als Nahrungs- und Heilmittel dient der Wein?! in aus-
gesprochenster Weise. Blut trinken ohne weitere Verarbeitung
zum Zwecke der Nahrung nur die Sarmaten? Obwohl es
das eigentliche Lebenselement ist, oder gerade weil es das
ist, weil darin die Seele ihren Sitz hat, mag man es nicht
gemeinhin geniefen. Als Heilmittel?® wird es dagegen zu
allen Zeiten anstandslos getrunken, wird es im Orient jeden-
falls heute noch genossen. Meistens geschieht das gewil ohne
tiefere Gedanken, hochstens hat man eine vage Vorstellung
von einer zauberkriftigen Wirkung dieser Substanz. Aber
die Wurzel, aus der diese therapeutische Verwendung des
Blutes erwuchs, ist die Vorstellung von dem Blut als Sitz
des Lebens® Das kranke Leben bedarf gesunden Lebens,
um heil zu werden. Zur Herbeifiihrung des Rausches wird
aufer den verschiedenen narkotischen Mitteln ® auch Blut ge-
braucht: in Argos gab eine Priesterin des Apollo Orakel,
durch einen Bluttrunk in Ekstase versetzt® Den Eumeniden-
chor bittet bei Aischylos ? Athene, ihr Land mit dem Wahnsinn
zu verschonen, der vom Blute herrithrt:

Xb & & témoror Tolg Euofor wi) Bding
ui¥ atparyedag Inydvag, omddyyvev Bhdfas
réwy, Goivoig Euuoaveis Jvuduaciy.

Neuerdings berichtet K. Breysig ® von Rauschwirkungen,
welche die Blutleckerei bei den Eingeborenen im nordwest-
lichen Amerika herbeifithrt. Schon der bloBe Anblick von
Blut kann zuweilen eine stark erregende Wirkung ausiiben ®.

herstellt. Dabei werden eher andere Vorstellungen im Spiel gewesen
sein, s. u. S. 84. 89. 18 0. 8 41 ® Plin. hist. n. XVIII 10.
8 Vgl. A. Hellwig, Verbrechen und Aberglaube, Leipz. 1908, 63 ff.
+ 8. 0. 8. M1 5 8. 0. 8. 761
8 Paus. II 24, 1; vgl. Schomann-L. aa0. 11 230.
7 Eum. 8391f. 8 Geschichte der Menschheit I, Berlin 1907, 123.
? Vgl. Wundt aaO. II 2 S. 339,
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Im symbolischen Eidopfer stehen beide Fliissigkeiten
nebeneinander . Sehr wichtig ist ferner: zur Erreichung einer
Briiderschaft trinken die Paktierenden, soweit die Volkskunde
Nachricht gibt, Wein oder eigenes und fremdes Blut 2

Daf die Verbriiderung durch Blut und die Verbriiderung
durch Wein miteinander verwandt sind, zeigt eine Modifikation
des Blutbundes, die als vermittelndes Glied anzusehen ist:
der Blut-Weinbund. Auch hier wird fremdes oder eigenes
Blut getrunken, aber mit Wein vermischt. Vor der Schlacht
gegen Kambyses trinken karische und griechische Séldner
der Agypter einen Schauertrank, Wein und Blut der ge-
schlachteten Sohne des Verriters Phanes. In Platons Kritias
geniefen die Konige der Atlantis, bevor sie iibereinander zu
Gericht sitzen, eine Art Vertrauenstrank (wiorews édidooa),
aus Blut, Wein, Wasser zusammengesetzt® Die Romer haben
fiir das Gemisch aus beiden Fliissigkeiten sogar ein besonderes
Wort: assaratum *; noch Catilina soll versucht haben, seine
Mitverschworenen durch Blut und Wein enger an sich zu
fesseln®. Oder das Blut der Paktierenden selbst wird mit
Wein gemischt und dann getrunken, wie bei dem Vertrags-
schluB der Skythen®. Endlich bringt Poseidonios ? ein Zeugnis,
der von den medisch-persischen Karmanen weil: Todrovg yeap
pthopovovuévovg &v Tolg cvpmooiotg Aew Tig Emi TH mwooo-

18 0. 8. 22%

? 8.0.8.66f.; 79ff. Eine Vermutung sei noch an die Art gekniipft,
wie die Verbriiderungszeremonien vor sich gehen. Bei den Wadschagga in
Afrika strecken die Kontrahenten ihre rechten Arme einander entgsgen,
go daB diese sich aneinander legen. Nach der Beschwirungsformel wird
der vorgestreckte rechte Unterarm geritzt, das herausfliefende Blut wird
sofort von jedem der beiden BundesschlieBenden vom Arm des anderen ein-
gesogen. Bei unserem heutigen Schmollis werden zuweilen auch die Arme
verschridnkt, eine recht gezwungene Haltung fiir das Trinken. Sollte diese
Armstellung ein Residuum von alter Blutleckerei sein, oder sich aus dem
gleichzeitigen ZusammenflieBenlassen des Blutes in ein gemeingames Gefil
erkliren? Leipziger und Helmstedter Studenten brachten ja so ihre Briider-
schaft zustande (s. o. S. 81).

8 Vgl. iiber diese beiden Verbriiderungen o. 8. 79f.

4 asser altl. Blut; vgl. Walde, Etym. Worterb. d. lat. Spr.

® Sallust, De con. C. 22; vgl. FHG IV 563 Johanmes Ant. Fr. 71,

¢ Herod. IV 70, ? FHG III 275, Fr. 57.

6%
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dme @léfag xai TO xavageéov aluc ueyvivreg TP méuate
wpoopépecdat, Télog peAiag vouilovreg 70 yevesdar
t0d &AAjhwv afuarog. KEine bessere Vereinigung von
reinem Blutbund und reiner Weinbriiderschaft 148t sich kaum
denken.

Nunmehr stehen nebeneinander: Einigung durch Blut,
und zwar durch eigenes und fremdes, durch Blut und Wein,
durch Wein. Es fragt sich, wie man dieses Nebeneinander
zu erkldren hat. Seiner Natur ziemlich jung ist offenbar
der Blut-Weinbund; er konnte sich erst ausbilden, als der
reine Blutbund und der reine Weinbund sich entwickelt
hatten. Beim Weinbund genieSen die Paktierenden einen
vom eigenen Blut verschiedenen Saft; er kann also eigentlich
nur mit demjenigen Blutbund verglichen werden, bei dem
der Lebenssaft eines Dritten benutzt wird. Welche von
diesen beiden Bindungen durch fremden Stoff alter ist, 146t
sich nicht sagen, da es uns fiir diese beiden Arten der Com-
munio ! an zureichenden Zeugnissen mangelt. Dagegen macht
es ganz den Eindruck, als ob das Trinken des eigenen Blutes
etwas Urspriingliches sei, das in spiteren, weniger blutigen
Zeiten durch das gemeinschaftliche Trinken von Wein ab-
gelost wurde, und zwar so, daB der Bund durch Wein und
eigenes Blut, wie ihn die Karmanen schliefen, eine Etappe
auf dieser Linie der Entwicklung ist.

Mit einer solchen Ablosung des Blutes durch eine andere
Fliissigkeit steht die Briiderschaftszeremonie keineswegs allein.
Wo den Toten als Lebenselement nicht Blut gespendet werden
soll, tritt dafiir der lebenspendende Wein ein?. Hier haben
wir auch den Grund, weshalb die Toten allein ungemischten
Wein erhalten. Sie erhalten ihn nicht als gewShnliches Genuf-
mittel, wie die Olympischen ihren gemischten Wein, sondern
sie erhalten ihn als Ersatz fir das Blut, das ihnen eine Art
Leben zufiihrt (s. o. S. 78£), und Blut wirkt nur unverdiinnt.
DaB man iibrigens bemiilht gewesen ist, Ersatzstoffe fiir Blut

! Einen Versuch sie za erkléren s. u. S. 89.
® 8.0 8. 12; 27,
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zu finden, ist oft bezeugt: man gieft als Ersatz in das Grab
itber den Kopf der Leiche eine Losung roter Farbstoffe, etwa
Eisenocker und Mennig! Statt der alten Bluttrankopfer
werden bei den Semiten iiberall Weinlibationen zugelassen ?;
die Araber® benutzen spiter zum Biindnis Salben aus Nieren-
fett und Fruchtsifte, zu Herodots * Zeit nehmen sie noch Blut.

In den meisten Fillen wird der Grund fir die Ablésung
des Blutes die Abneigung der hoheren Kultur gegen das Ver-
gieBen des menschlichen Lebenssaftes gewesen sein. In der
Wahl der Ersatzmittel verfillt man aber immer auf Sub-
stanzen, die eine Eigenschaft haben, die sie dem Blut mog-
lichst gleichwertig macht: bei Mennig und Ocker macht es
allein die Farbe aus, bei den Salben der Araber aus Nieren-
fett die Vorstellung von den Nieren als Seelentrigern® In
dem Fruchtsaft sehen die Semiten das Blut der Pflanze, analog
dem Lebenselement von Mensch und Tier. Und genau ebenso
bezeichnet man in der Septuaginta mit Vorliebe den Rebensaft
als alua oraguiis, alua foredwy ®. Die Griechen kennen zwar
auch weiBen ? Wein, denken aber mit Vorliebe an den roten; das
beweisen die dichterischen Beiworte uéiag 8, aldoy ®, éov30ds1?,

1 A. Sonny, Rote Farbe im Totenkult, Arch. f. Rel.-Wiss. IX 1906, 527,
vgl. auch F. v. Dubn, Rot und Tot, ebenda 4. 15 iiber rote Farbe als
Ersatz fiir Blut.

? Robertson-Smith, Die Religion der Semiten 174.

3 Ebenda 242. 1 8. o. S. 80.

5 Vgl. Wundt aaO. IT 2 S. 10ff. Ebd. S. 17ff. iiber Speichel und
andere Ausscheidungen des Kiorpers als Seelentréiger; bei den Wadschagga
(8. 0. S. 81) ist in eiligen Fillen der Speichelbund iiblich (Raum aaO. 291),
Uber Haare, Nigel, SchweiB, Blut u. a. in Essen und Getriink als Seelen-
kriifte beim Liebeszauber vgl. Wuttke-Meyer aa0Q. § 551 f.

% Vgl. Robertson-Smith aa0Q. 174 A. 350; dazu Genesis II 49, 11, Nur
eine Metonymie, nicht eine alte Auffagsung des Rebensaftes als Blut, und zwar
Blut eines Gottes diirfen wir aus einer Timotheosstelle herauslesen (Die
Perser, hg. von v. Wilamowitz 108; vgl. PLG III 267 Fr, 5): Avauioywv
alua Bexgiov veopputotos daxpbosos Nuupar. Gerade so metonymisch heiBt
es im Studentenlied: Bringt mit Blut der edlen Reben, bringt mir Wein.

7 (fters bei Aristoteles erwihnt, z. B. S. 588* 6 (Ausg. der Berl. Akad.):
BlaBegoy . . . 6 olvos ubhas pallov vov Asvxot,

8 Hom. Od. IX 196; V 265.

o I1. XXIIT 237, 250; XXIV 791; von gaixés Il IV 495.

10 0d. IX 208; V 93. Als weitverbreiteter Irrtum sei hier zuriick-
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die auch dem Blut! zukommen. Bei den Griechen galt Wein
zuweilen als Bluterzeuger? die Agypter gehen in dem Ge-
danken an eine physiologische Zusammengehorigkeit beider
Stoffe soweit, daf sie aus dem Blut der erschlagenen Giganten
die Rebe emporwachsen lassen® All diese engen Beziehungen
zwischen Blut und Rebensaft machen es immer begreiflicher,
dafl gerade der Wein mehr als die eigentlichen Seelentrdger
im Verbriiderungstrunk dem Blut zur Seite tritt, ja es schlie8-
lich ganz verdringt. Auch dem Mittelalter ist die Verwandt-
schaft von Blut und Wein bekannt, wie die dogmatische
Literatur iiber das heilige Abendmahl beweist* und wie die
bildlichen Darstellungen der Transsubstantiation zeigen:
Christus in der Kelter, das Blut seiner Wunden mischt sich
mit dem Rebensaft ®.

Begreiflich ist das Bestreben, den Wein, sobald er als
Ersatz fiir Blut Verwendung findet, auch moglichst blutédhnlich
zu gestalten, indem man die Mischung mit Wasser meidet.
Reinen Wein empfangen an Stelle fritherer Blutopfer die Toten ¢;
hierher gehdrt auch die ungemischte Agathodimonlibation, die
ja nach unserer Auffassung einem chthonischen Wesen gilt °
Auch beim Eidopfer ®* wird der Wein ohne Wasser ausgegossen,
damit er dem Blut gleicht. DaB auch in der Verbriiderungs-
zeremonie die Verwendung reinen Weines ilterer Ritus ge-
wesen ist, 10t sich nur vermuten; als Lysistrate auf der Burg
mit den iibrigen Frauen die xvAc§ ¢idornoie trinken will,
machen sie dabei aus (Aristoph. Lys. 197):

Oudowuey ég iy wihra i) "repely ¥dwe.

gewiesen, daB WeiBwein und Rotwein sich schon in den Beeren unter-
scheiden: der abgepreSte Saft aller Rotweintrauben ist an sich farblos
(ausgenommen die sog. Firbertraube). Um Rotwein zu gewinnen, 1E6t man
den Most iiber den zerquetschten Beeremschalen stehen, wobei der Farb-
stoff allm#hlich ausgezogen wird (von Zobeltitz, Der Wein 8).

1 Aisch. Eum. 935; Soph. Trach. 714; Aisch. Eum. 265. 2 8.0.8.75.

$ Eudoxos b. Plut. de Is. et Os. 6; vgl. Plin. hist. nat. XIV 58:
Vinum poturus rex memento bibere te sanguinem terrae; cicuta hominum
venenum est, cicutae vinum (Androcydes zu Alexander).

¢ Vgl. Realenz. f. prot. Theologie und Kirche, hg. v. Hauck, XX 55 ff.

5 Vgl. Bassermann aa0Q. Abb. 55, 56, Gem#lde aus dem Anfang des 16. Jhd.

% 8. 0. 8. 12; 27; &4. 7 8. 0. 8. 271. 8 8. 0. 8. 22f,



Die sakrale Bedeutung des Weines 87

Weil das Verhiltnis des Menschen zur Gottheit auf einer
niederen Stufe der Kultur sich dem Verhiltnis von Mensch
zu Mensch anpaft, lag es nahe, sich auch mit der Gottheit
nach rein menschlicher Art durch einen Bund zu einen, durch
den Blutbund. Nach O. Holtzmanns! Untersuchungen wurde
bei der Einsetzung des heiligen Abendmahles der Becher Wein
nicht getrunken, sondern Christus goB ihn am Schlufi des
Mahles einfach aus? Dabei wird der Wein als Blut des
neuen Bundes aufgefait; als Moses den alten Bund zwischen
Gott und dem Volk Israel stiftete, besprengte er das Volk
mit wirklichem Opferblut ®: also auch hier eine Ablosung * des
Blutes durch Wein. Wie sehr man aber dauernd bestrebt
war, in der Auffassung des heiligen Abendmahls immer wieder
den Blutbund als das wesentliche zu betonen, zeigt die Trans-
substantionslehre. Am ausgeprigtesten falte schon im 4. Jhd.
Kyrillos von Jerusalem.die christlichen Sakramente als einen
reinen Blutbund mit der Gottheit auf, wenn er sagt®: Iva
yévy peradoBiy odpatog xal aluarog Xewrob 0U0OwHOS ¥l
ovvapog avrod. oltw ydo xal Xgiwrogpdgor ywvoueda, toi od-
parog adrod wal Tod alparog elg Th Huérepa avadidoudvov k.
Eine Blutverbriiderung mit fibermenschlichen Wesen bedeuten
schlieBlich die im Mittelalter so verbreiteten Teufelsbiindnisse ¢.

§ 4. Der Gott des Weines

Eine beim ersten Anschein recht wichtige Frage lieBen
wir bisher auller acht: wer ist der Gott des Weines? Sie
konnte deshalb solange beiseite gestellt werden, weil sie sich
mit einem bestimmten Namen nicht beantworten l48t. Un-

! Das Abendmahlim Urchristentum, Ztschr. £, d. neut. Wiss. V (1904) 100 fi.

® Die entscheidende Stelle ist Lukas 22,20: 7o motrrjgeor 10 dxyvviuevor.

3 Ex. 24, 8.

4 Abzulehnen ist die Hypothese von J. Lippert, Christentum, Volks-
glaube und Volksbrauch, Berlin 1882, 85, Christus habe den Jiingern in
dem Kelch nicht Wein sondern Blut geboten.

5 Vierte mystagogische Katechese § 3; vgl. A. Dieterich, Eine Mi-
thrasliturgie 107. Doch scheint hier mehr eigene Spekulation als Kenntnis
wirklicher Blutbiinde vorzuliegeu.

¢ Vgl. Lippert, Die Religionen der europdischen Kulturvilker BOf.
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richtig ist Baumeisters* Meinung, wonach zusammen mit der
Weinkultur Dionysos in Griechenland seinen Einzug hilt.
Denn mit dem Wein hat dieser Gott urspriinglich nichts ge-
meinsam % das beweist der Umstand, daf es zahlreiche grie-
chische Stifter der Rebkultur neben Dionysos gibt8, das be-
weist die Natur des romischen Liber, der urspriinglich gerade
so wenig allein fiir den Wein zu sorgen hat wie der griechische
Gott, den man ihm spéter gleichsetzt; Ceres, Liber, Libera
sind zunichst nur allgemein schopferische Naturgottheiten 4.
Tuppiter & nicht Liber, verehrt man an den Festen, welche
mit der Weinkultur in engstem Zusammenhange stehen. Wenn
man daher die Frage, welchen Namen der Weingott bei
Griechen und Italikern urspriinglich gefiihrt hat, unbeantwortet
lassen muf, mancherlei 148t doch sicher darauf schlieSen, dag
die Alten sich einen Weingott oder Dimon vorstellten. Bei
der Frage nach dem Wesen des Agathodimon zeigte sich,
daf mit dyadog deluwy zuweilen ein Wesen gemeint ist, das
seinen Sitz im Wein hat, wie der gute Démon des pramnischen
Weines bei Aristophanes:
“EAy’ EAxe TRy wo¥ Oaipovog wod IMpauviov.
@& Oaipoy dyadé, odv o fovhevy’, odx Eudv®,

Unter den zahlreichen Epitheta des Dionysos scheint Bdxyiog
von einem frith verschwundenen Sondergott’ Bdxyog her-
zurithren, wenn man das aus der auffallenden Selbsténdigkeit
des Namens Bdxyog schlieBen darf. Im euripideischen Kyklops
wird diese Gottheit zweifellos im Wein wohnend gedacht; den
Bdxyog gab Odysseus dem Kyklopen zu trinken (V. 519f):

Kindwy, droveov, dg éyl 700 Banyiov
10vUt0v 70{Bwy €’ By muelv Edwxd dot.

1 Denkmiiler I 431, Uber die Verbreitung der Weinkultur s. o. 8. 2ff.

® Vgl. A. Voigt bei Roscher I 1029; Kern bei Panly-Wissowa V 1, 1013;
E. Rohde aa0. II 4f,

3 8. 0. 8. 2f.; vgl. Viktor Hehn, Kultarpflanzen und Haustiere? 66 ff.

4 Vgl. Wissowa aa0. 243f, 5S. 08 9.

¢ Ritter 107£.; vgl. o. 8. 26f. Von hier aus fillt auch Licht auf die
Beratungen beim Trunk (8. 0. S. 77).

7 Usener, Gotternamen 112ff., wo die griechischen Sondergttter be-
handelt werden, fithrt ihn allerdings nicht in deren Zahl auf.
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Der Kyklop kann gar nicht verstehen, wieso in dem Schlauch
ein Gott wohnt und fragt (V. 525):

Osdg 0’y édox® mwivg yéynd oirovg Exwy;
Odysseus klirt ihn auf (V. 526):
Osvov 1139 715, EvIdd Eaviv edmeriig.

Endlich droht Odysseus, Bakchios werde den Kyklopen mit
Krankheit bestrafen, wenn er den Becher nicht bis zur Neige
leere (V. 575):

“Hy & éxhimmg v, Enoavel ¢’ 6 Bdxytog.

Gemeint ist doch wohl, daB der Dimon Bdxytog, den er durch
das Trinken bereits in sich aufgenommen hat, ihn durch innere
Hitze quilen wird, weil er einen Rest des gottlichen Stoffes
verachtet hat. Ein’’Axgazog findet sich im Gefolge des Dionysos;
er ist nach Usener gleichfalls ein alter Sondergott gewesen .

Bedenkt man, wie sonderbar das Gehaben eines Trunkenen
ist, das man mit dem Aufkommen der Weinkultur? zu be-
obachten Gelegenheit hatte, so versteht man, wie ein naives
Volk zu dem Gedanken kam, in dem Wein einen Dimon hausend
zu denken. Ist doch der Weinrausch in seinem AuBeren dem
ekstatischen Rausch &hnlich, wie ihn die von einem Gott Er-
griffenen kosten3 Also waren auch die Trunkenen von einem
Gotte besessen, der aber nicht nur schlimme Wirkungen besaB,
sondern auch eine giinstige, die ekstatische Befihigung zu
dichterischem Schaffen® Dieser Gott mufite seinen Sitz im
Wein gehabt haben, oder, da dieser aus dem Weinstock stammt,
in der Rebe. DaB der Saft der Rebe ihr Blut ist, sahen wir
oben® Blut aber ist Sitz der Seele®; des Timotheos? aiua
Baxylov vom Traubensaft mag in alter Zeit mehr als eine

1 AaQ. 255, Ein dem Wein innewohnender Diémon spielt bei den
Azteken eine nicht unwichtige Rolle; im Trunkenen handelt der Geist des
Weines, er bleibt also bei Vergehen straflos; daher kommt absichtliches
Betrinken der Indianer vor (Frazer The golden bough, London 1900, I 359).

% 8, o. 8, 2ff. fiber die allmihliche Verbreitung der Weinkultur.

8 Uber ¥xoracws vgl. A. Dieterich, Eine Mithrasliturgie 97 ff.

¢ 8. 0. 8. 61, ® 8. 0. S. 84ff.

88, o. 8. 771t 78.0 8. 85 A. 5.
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Metonymie gewesen sein. Auf dieser Stufe der Anschauung
muf der Weinbund dann noch eine besondere Bedeutung ge-
habt haben: die BundschlieBenden hatten beide einen Dimon
in sich aufgenommen, der Zeuge ihres Bundes und imstande
war, jede Verletzung des Vertrages zu réchen. Aus diesen
Gedanken heraus wire der Wein besonders geeignet gewesen,
das Blut beim Schluf eines Bundes abzuldsen.

1 8. oben S. 89 das Enpaiverv. Ahnliche Vorstellungen werden auch da
obwalten, wo beim Bunde das Blut eines dritten Wesens genossen wird
(s. oben S. 80; 84).
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VIERTES KAPITEL

Versuch einer Erklirung fiir die Entstehung
der Trinksitten

Ein recht enger Zusammenhang ergibt sich nach alledem
fiir Wein und Blut. Die Anschauungen iiber das Wesen beider
Substanzen gehen oft ineinander iiber?, zu gleichen kultischen
Zwecken werden sie nebeneinander ? verwendet, oder gemischt ®
bei derselben Zeremonie gebraucht; endlich tritt in sakraler
Handlung Wein an die Stelle* des Blutes, Wein erzeugt®
Blut, umgekehrt auch das Blut den Wein 8 Briiderschaften
werden mit Blut getrunken, mit einer Mischung aus Blut und
Wein, mit Wein allein %

Wenn nun so ein Teil der Trinksitten seine Beleuchtung
von der Gleichung Blut und Wein erhilt, so liegt es nahe,
von hier aus auch eine Deutung des Brauches des moomivewy
zu versuchen. Mancherlei Ziige weisen hier noch das Ur-
spriingliche auf: so der gemeinsame Becher® Ihn benutzt
man vielleicht beim Verbriiderungstrank (pelornoiay meoniver)?,
sicher bei dem Hausgeist Agathoddmon, in dessen Ehrung sich

18, o. 8. 741f.; 82ff. ? 8. o. S. B2ff.

38, 0. S, 831 + 8. 0. S. 841,

5 8. 0. 8. 74f. Der Wein verwandelt sich in andere Sitze des Lebens
Pap. mag. Lond. CXXI (C. Wessely, Denkschr. Wien. Akad. XLII 44) v. 710:
X2V &l olvos, ovx &l olvos, dAL 1) xepadn s AInqwvas® av €l olvos odx el olvos
dMe e omhayyve vov Vaigeios. ¢ 8. o. 8. 86.

7 8. 0.8 79f; 83ff.; 661 & 8 o. 8. 59fi

?8S.0.8 66 A. 9.
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die Mitglieder der Familie durch Umtrunk einen; bei dem
Kreistrinken (&v xdxde, émibékia diammiverv)®. Bei der ur-
spriinglichen Art des Lagerns um das am Boden entziindete
Herdfeuer und um den gemeinsamen Napf war der Trinkbrauch
des im Kreise trinkens der natiirlichste ®. Die Richtung nach
rechts* mufBte sich dabei wegen der Gliickshedeutung der
rechten, der Ungliicksbedeutung der linken Seite einbiirgern.

Endlich erscheint der gemeinsame Becher bei dem Trank
der Hygieia, deren xvA:§ pevavimrglc man zu Beginn® des
Symposions trank. In entfernter Beziehung zu dieser ‘rylec
steht ein Brauch, der uns fiir die Insel Kos bezeugt ist. In
dem von Herondas geschilderten Opfer an Asklepios® wird im
einleitenden Gebet auch Hygieia? angerufen. Die Vor-
bereitungen zum eigentlichen Opferschmaus sind in den SchluB-
versen des Mimiambus enthalten (V. 91f):

Kol Yoaroro devoov wéhha 0 oixing E0on

datoduedo xal éri uy Addy @épew, abn,

Tig VyLing.
Die Frauen geben so als Opfer yoawozd, kuchenartige Brote aus
Gerstengraupe, die man in Wein und Ol eintauchte und als
Opfer darbrachte ®. Dem Zusammenhang nach kann nur Askle-
pios als Empfinger gedacht sein; wahrscheinlich sind diese
Opferkuchen von den Frauen auf den Altar oder den heiligen
Tisch des Gottes niedergelegt worden® Bevor sich aber die

1 8. 0. 8. 621, 8. o 8. 64f,

* Vgl. von Sybel;, Christliche Antike I 1821f.

¢ Die rechte Hand bedeutet Rettung, owrnoia, die Linke Verderben.
Das beruht auf dem Gegensatz der entwickelten rechten Seite uud der
schwicheren linken; daher schreibt man der rechten Seite eine gewisse
Zauberkraft und Segenswirkung zu (Otto Weinreich, Antike Heilungswunder,
RGVYV VII 1, 8. 411). 5 8. 0. 8. 63.

¢ Herondag Mim. IV, ? AaQ. V. 4f,

8 In der Erklkrung der Verse schlieBe ich mich an Richard Wiinsch
an, Ein Dankopfer an Asklepios, Arch. f. Rel.-Wiss. VII (1904) 958, Zu
waora vgl, Paus, b, Eustath. 1445, 58; lex. reth. bei Bekker anecd. 817, 26.

® Das schlieft Wiinsch aus einem Vergleich mit Aristoph. Plut. 676 fi.,
wo der Priester solche Opferanteile der Gottheit von Tisch und Altar weg-
nimmt, die also vorher dort gelegen haben.
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Frauen zur Opfermahlzeit begeben, wird der Dienerin auf-
getragen, etwas vyiece mitzunehmen. Dies Gesundheitsbrot
ist nun identisch mit den fritheren yotozd, denn es wird er-
klirt als #lgura olve xol haly mwepuoauéve (Hesych)t. Es war
Sitte, solche vyfeca an die Opfernden auszuteilen, denn nach
Athenaios (IIT 115 A) ist sie § dcdouérn & waic Jvoiag uala
v droyevowvrar, Von diesem Heilbrot versprechen sich nun
die Frauen bei Herondas eine Segenswirkung, wie aus den
beiden letzten Versen sicher hervorgeht, mag ihre Lesung und
Deutung im einzelnen auch noch heute unsicher sein. Wiinsch
iibersetzt: ‘Denn fiir heilige Handlungen ist das Heilbrot
grofer an Anteil als eine Verfehlung’, d. h. die Hygieia, beim
Opfer genossen, tilgt alle dabei begangenen Fehler. Wohl
mit Recht hdlt Wiinsch dieses Segensbrot Jyietce und die von
den Opfernden dargebrachten yaeord fiir identisch. Durch die
Weihe an Asklepios werden sie zur Gottesspeise, und durch
das Verzehren dieser Speise vom Tisch des Gottes treten die
Gldubigen in eine heilbringende Vereinigung mit dem Gott
selbst. Wenn der Opfernde das Brot darbringt, damit es
Speise des Gottes wird, heiit es yawordy; wenn es danach der
Priester austeilt, um die ¢uepria unwirksam zu machen, wird
es Uyleta genannt.

Bei diesem griechischen Brauch hat also auch, weil die
Yoaword mit Wein angemacht waren, dieser eine sakramentale
Bedeutung. Man koénnte nun vermuten, man habe auch sonst
Wein in groBeren Mengen zum Tempe! gebracht, um ihn am
Altar des Gottes gleichsam zu konsekrieren, und ihm dadurch
gerade wie den yoatord eine segensreiche, gesundheitférdernde
Wirkung geben zu lassen, ihn damit zu einem Hygieia-
trunk zu machen. Dann konnte man ihn als Gesundheits-
trank zu Hause aufbewahren, sich zu Beginn eines Symposions
aus gemeinsamem Pokal daraus vortrinken mit den Worten:
Aafd Tiig Tyelag 0) 062 Zwar ist nun ein solcher Gesundheits-
trank, die werawmwrgis Tyelag, beim griechischen Symposion
eine fast stdndige Einrichtung 2, daf man dabei aber Opferwein

1 Bei Bekker anecd. 313, 13 ualiov 7¢ waiorddes.
t Nikostratos, 8. 0. 8. 17 A, 1. 3 8. 0. 8. 16f.; 63.
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trank, der im Tempel konsekriert worden war, 148t sich fiir das
griechische Altertum nicht beweisen. Im deutschen Brauch da-
gegen kommt eine solche Verwendung von Opferwein tatséchlich
vor: am Tage St. Johannis Ev. (27. Dez.) wurde friiher in Deutsch-
land vom Hausvater Wein in die Kirche gebracht und vom Priester
geweiht, dann zu Hause feierlich getrunken und zwar yvon
der ganzen Familie aus dem gleichen Becher; selbst das Kind
in der Wiege bekommt etwas davon®. Offenbar versprach man
sich von dem GenuB eine segensreiche Wirkung. Einen mehr
gesellschaftlichen Charakter gewann das Johannistrinken
spiter im evangelischen Siiddeutschland, wo man den heiligen
Wein, natiirlich nunmehr ohne vorausgehende kirchliche Feier,
am Tage Johannis des Taufers (24. Juni) in groBerer Ge-
sellschaft, geradezu beim Symposion genoB: also wie bei den
Griechen im Segen- und Gesundheitstrank beim Gelage. Diese
gesundheitliche Wirkung behilt der Wein, den man zu Jo-
hannis aufgetragen hat, fiir alle Zeiten; bewahrt man doch
einen Teil davon auf, um ihn bei Erkrankungen als sicheres
Heilmittel zu geniefien, vor einer Reise zur besonderen Stirkung,
bei- der Trauung nach vorangegangener Einsegnung. Der
also zuweilen auch beim Gelage getrunkene sogenannte “Jo-
hannissegen’ schiitzt vor Vergiftung, fordert die Gesundheit
und wird aus einem gemeinsamen Becher genommen, geradeso
wie die zu Beginn des Symposions getrunkene griechische
ueravimwrois tig Vywelag

Wir haben also bei der griechischen Sitte nur mit der
im Wein selbst liegenden Gesundheitskraft, nicht mit dem
durch einen andern Gott gesteigerten Segen zu rechnen. Ur-
spriinglich wird die dyfsia, die man sich bei diesem Trunke

1 Wuttke-Meyer, der iiber diesen Brauch spricht, fiigt hinzu (aaO.
§ 194): ‘es ist aber auch unzweifelhaft eine von deutschen heidnischen
Trankopfern abstammende uralte Sitte’. Fiir das Heidnische der Sitte sprechen
m. E. andere dhnliche Johannisbrfuche, die z. T. offenbar mit der Sonnen-
wende in Zusammenhang stehen: in Frankreich nimmt man von den Jo-
hannisfeuern ausgeglithte Briinde und Kohlen mit nach Hause, von denen
heilsame Zauberwirkungen abhiéngen sollen (Usener, Gitternamen 93f.);
bei den Litauern wird ein Busch von Johanniskriutern, am Johannistag ge-
pfliickt, im Torweg aufgestellt; man verspricht sich davon eine gute Ernte
(Usener aaO.). * 8. 0. 8. 16f.; 63.
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witnschte, nur eben diese Gesundheitskraft des Weines ge-
wesen sein. Spiter dachte man an die menschengestaltige
Gottin dieses Namens. Ob die Athener, fiir die uns das
Hygieiatrinken ausschlieflich belegt ist, sich Hygieia immer
als Tochter des Asklepios vorgestellt haben, ist fraglich; denn
nach A. Kortes! Feststellungen kam Hygieia Ende des 5. Jhd.
nach Athen mit Asklepios, zu dem sie aber zunichst nicht in
engerem Verhdltnis steht, erst im Lauf des n#chsten Jahr-
hunderts tritt sie zu ihm in ein tochterliches Verhiltnis >
Mit A. Kortes Zeitansatz fiir ihre Aufnahme in den athenischen
Kult geht auch die Uberlieferung unserer Gelagesitte zusammen,
die von Kallias, Nikostratos, Philetairos, Diphilos erwihnt
wird; also alte, mittlere und neue Komddie. Die &iltesten
Zeugnisse werden sich daher Hygieia noch nicht als Asklepios-
tochter gedacht haben.

Jedenfalls wurde die gesundheitfordernde?® Kraft des
Weines der Gottin der Gesundheit unterstellt, damit sie ihren
Segen gebe, #hnlich wie die Deutschen durch den heiligen
Johannes, als den Nachfolger eines heidnischen Segensgottes,
den Wein zu einem Gesundheitstrank segnen liefen.

Bei allen diesen Zeremonien, die wir bis jetzt betrachtet
haben, ist der Becher ein gemeinsamer, der herumgereicht wird
mit den Worten dé5ac oder Aepé*. Dieses Kreisen ist sicher
ein Residuum aus alter Zeit, da man nur aus gemeinsamem
Humpen trank; ob man die Sitte deswegen beibehielt, weil
man in dem Kreisen eine Einigung der ovumdrar sah, wissen
wir nicht mehr. KEinige der genannten Zeremonien zielen
dabei offenbar anf Bewirkung eines Segens ab, die Hygieia
auf den eigenen, das mooméveww &midésia® auf fremden. Es
fragt sich, wie man dadurch, daf man selbst einen heilsamen
Stoff geniefit, eines anderen Gesundheit férdern kann. Datfiir
milssen wir an die enge Gemeinschaft erinnern, welche die
oudomovdoe verbindet 6, und an die Einigung 7 durch den Trank-

! Athen. Mitt. XVIII 249f.; XXI 2971,

? Anders Thrimer bei Pauly-Wissowa IT 1657, nach dessen Amnsicht
sie immer die jungfréuliche Tochter des Asklepios war.

38. 0. 8 74f + 8. o. S. 16f. 58 0. 8 63ff

4 8. 0. S. 60f. 78. 0. 8 81
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bund. War dort gesagt, daB durch Foérderung des fremden
Lebens, mit dem sich der Trinkende magisch einigt, Forderung
des eigenen Lebens verbunden ist, so kénnte hier eine schwache
Erinnerung daran vorliegen: Forderung des eigenen Lebens
durch den GenuB des Gesundheitstrankes fordert auch das
Leben dessen, mit dem der Trinkende sich beim Symposion
verbriidert.

Von solchen Trinkbrduchen, bei denen ein gemeinsamer
Pokal die Runde macht, braucht man das Zutrinken aus
Einzelbechern prinzipiell nicht zu unterscheiden. Mit
fortschreitender Kunstfertigkeit wurde die Herstellung zahl-
reicher Gefifle immer weniger schwierig, so da8 man den Be-
quemlichkeitsriicksichten beim Zutrinken leicht Rechnung
tragen konnte. Dann mag die Angst vor Kontagion! mit-
gewirkt haben. Die Ablosung der vermutlich #lteren Sitte
des gemeinsamen Bechers durch den jiingeren Brauch konnen
wir zeitlich kaum festlegen, ist doch schon bei den Griechen
Homers und bei den Germanen des Tacitus der Einzelbecher
das Gewdhnliche?. Jedenfalls zeigt auch diejenige Art des
Zutrinkens, bei der jeder seinen eigenen Becher benutzt,
manche Spur, die an den Verbriiderungstrank erinnert, auch
wenn ¢eiie und vyiete als Zweck des Zutrinkens nicht be-
sonders dabei betont werden®  Hiufig genug findet sich
lediglich ein Anruf, was Athenaios bestitigt (XI 498D):
Hinpodvreg ydp meoémivoy GAAMJAOLG UETR  TTQOOQYOQETOEWG.
Odysseus trinkt dem Achilleus in dessen Zelt zu mit dem
Segensruf: Xaip’ Ayihet*. Das scheint auch noch spiter der
GruB beim Zutrunk gewesen zu sein nach dem Pindarscholion
(Nem. IIT 132): ’Emel iowg ol moomivovreg Eleyov v yaige.
Wir zieren heute die Trinkgefife mit einem ‘Prosit’ oder
‘Wohl bekomms’, der Grieche schrieb entsprechend auf die
Becher yaipe oder xaige zai mie & und #hnliches®, In Rom
begleitete man den Zutrunk mit den Worten: Bene te, bene tibi

1 8. 0 8. 60f. ¢ 8. 0. 8. 59f. 3 8. 0. 8. 6bf.
4 11. IX 225; vorher: ITAroduevos J' oivoio démas Seilext’ ‘Ayidiia.
» Vgl. Jahn, Vasensammlung Knig Ludwigs, S. CXI.
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oder bene vos!. Beliebt ist auch der Segenswunsch frjoecag;
dem Kaiser Kommodus, der in der Arena zur Erholung einen
gewaltigen Humpen leert, rufen die begeisterten Romer zu
{rjoetag, also wohl vivas, was man aunch sonst zu sagen pflegte,
denn Cassius Dio betont: Todzo dy &v voig ovumoolols elwdog
Aéyeadar®.  Entsprechend schreiben die Romer auf ihre Trink-
gefile vive, vivas® Der gleiche Gedanke liegt auch im ger-
manischen TrinkgruB: Die Goten rufen kails (heil)% ebenso
die Angelsachsen® am héufigsten hért man aber seit dem
sechzehnten Jahrhundert das Prosit®; oder man trinkt zu
mit einem ‘Gesundheit, Wohl bekomms’, in einem hessischen
Dialekt ‘Es soll der got do’’. Fiir all diese Zurufe brauchen
wir keine andere Erklirung als wie sie fiir das éxedé5ia mwoo-
mlvery ® bereits festgestellt wurde. Durch die sdmtlichen
Trinkgriife zieht sich der Gedanke, daf das eigene Trinken
der Gesundheit des anderen forderlich ist. Aus modernen An-
schauungen heraus kénnen wir den Gedanken nie begreifen,
wohl aber als Rudiment des urspriinglichsten gemeinsamen
Trunkes sakraler Art, des Verbriiderungstrankes, wobei die
Gesundheit des einen Paziszenten von der des anderen ab-
hingig wird®. Die spiterhin so abgeblaBten Gesundheits-
wiinsche sind danach nichts anderes als die beim primitiven
Blutbund gebrauchten Formeln, wie wir sie etwa in der an-
schaulichen Schilderung einer solchen Zeremonie bei den Wad-
schagga in Afrika finden!®. Die Kontrahenten erkliren sich
gegenseitig: ‘Falls du imstande sein solltest, wieder Rénke
gegen mich zu spinnen, so soll das Mma (d. i. der aus dem

1 Vgl. Plaut. Stich. 709; Pers. 773.
?* Dio Cass. 72, 18, 2. Uber {rostas auf Trinkschalen vgl. Bonner
Jahrbiicher XVI 75f. 8 Ebenda XIII 110.
¢ In altgermanischer Zeit diente der Nominativ des Adjektivs hails,
heil—heilsam, als GruBformel (Kluge, Etym. Worterb. d. deutschen Spr.?
1910, u. d. W. heil). 5 Budde aa0. 35.
¢ Vgl. Ricek-Gerolding, Gelehrter Zecher goldenes Alphabet (Reklam) 46,
? D.h. Es soll dir gut tun. Der Franzose trinkt zu mit den Worten
d votre (santé); der Englinder mit (here's) your (good) health; der Italiener
mit alla Sua (salute), § 8. o. 8. 641, ® 8. 0 8. 8L
10 Vgl. Raum, Blut und Speichelbiinde bei den Wadschagga, Arch. f,
Rel.-Wiss, X (1907) 281.
Religionsgeschichtliche Versuche u. Vorarbeiten IX, 2. 7
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Korper des einen in den des anderen iiberfithrte Stoffteil, Blut
oder Speichel) dir das Herz entzwei schneiden. Aber wenn
du keine Ridnke gegen mich spinnst, wenn du aufrichtig mir
zugetan bist, so sei dir Heil beschieden, deine Nachkommen-
schaft sei gleich der der Bienen; wenn du etwas issest, so
soll es dir keinen Schaden tun’. Eine Betitigung des , Auf-
richtigzugetanseins“ ist aber das Stirken der eigenen Ge-
sundheit durch einen kréftigenden Trunk, da sie zugleich die
Gesundheit des anderen fordert.

Bei der so ausgedehnten Verbreitung gerade dieser Sitte !
ist es nicht leicht festzustellen, ob sich jene Br#uche bei einem
bestimmten Volk zuerst ausgebildet haben und dann gewandert
sind, wie vielleicht die Weinkultur? gewandert ist, oder ob
man spontane Entstehung bei verschiedenen Volkern anzu-
nehmen hat. Die Romer halten wohl mit Recht das Zutrinken
fir einen Graecus mos?®, Kritias* von Athen meint, das Vor-
und in die Rundetrinken stamme aus Asien: .fvdy xelp ebo’
Aowroyerig! Kritias konnte recht haben; wenigstens li8t
sich in Griechenland die von uns angenommene Grundlage
fiir die Entstehung der Trinkbréuche, die Blutverbriiderung
in ihrer urspriinglichen Form, nicht mehr nachweisen® Das
entspricht nur dem Kulturzustand, mit dem die Griechen in die
Geschichte eintreten. Ihren Gottern werden sittliche Eigen-
schaften zugeschrieben, es besteht ein Verhiltnis des Ver-
trauens der Mitglieder der Gesellschaft zueinander, weil jeder
bei dem anderen dieselbe Furcht vor den Gottern als Réchern
der verletzten sittlichen Ordnung voraussetzen kann, sie haben
einen Schiitzer des Eides, den Zedg fpxeos. Sie stehen nicht
mehr auf der Stufe, wo das Verhiltnis der einzelnen Menschen
zueinander vom MiBtrauen beherrscht wird, wo das gesprochene
Wort Lug und Trug sein kann, wo die magischen Blutbiinde

18, 0. 8 79f TS o. 8 21

3 Cicero, Verr. I 26: Discumbitur, fit sermo inter eos et invitatio, ut
Graeco more biberetur. Id. Tuscul. I140: Graeci enim in conviviis solent
nominare, cut poculum tradituri sint.

¢+ PLG II 280, Fr. 2, vgl. o. S. 64.

5 Uber Spurer des Blutbundes bei den Griechen s. o. S. 79f.
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entstehen als Mittel, sich des anderen absolut zu versichern .
Es ist also moglich, da8 die Blutbiinde zu der Zeit, als der
Weinbau nach Hellas kam, schon erloschen waren. Dann
konnte mit dem Weinbau fremde Sitte heriiberkommen. Aber
man kann auch nicht die Moglichkeit einer #lteren primitiven
Stufe fiir die Griechen leugnen. Ebenso wie die ethnologisch
ihnen nahestehenden Thraker 2, die noch das Blut des Feindes
trinken, den sie erschlugen, werden auch die Griechen eine
Zeit gehabt haben, in der sie die Seele des Feindes oder
Freundes im Blut genossen. Aus diesem Brauch konnte sich
dann die Trinksitte in Hellas selbstindig entwickeln, sobald
der Grieche den Wein kennen lernte. Wie unsicher derartige
Untersuchungen sind, zeigt das Verhidltnis der Romer und
Germanen.

In #hnlicher Weise wie fir die Griechen lieBen sich fir
diese Volker * Spuren der alten Blutverbriiderung nachweisen;
somit h#étten wir bei ihnen keine Notigung, an eine Ein-
wanderung der Trinkbréuche zu denken. Trotzdem wird Cicero,
der von dem Graecus mos erzdhlt (s. 0. S. 27 A. 3), gewult
haben, was er berichtet. Wenn auch in Italien Ansidtze zu
einem Trinkbrauch vorhanden gewesen sind, bei der Aus-
gestaltung des romischen Convivium hat sich die griechische
Sitte geltend gemacht. Und die Romer ihrerseits mogen auf
die Germanen gewirkt haben, als sie diesen den Weinbau
brachten.

Auch das ist noch zu erwégen: sobald das Zutrinken den
urspriinglichen Biindnischarakter verlor, wozu es durch all-
mihliche Abschleifung kommen muBte, dann war ein Kultur-
historiker wie Kritias gern geneigt, den unverstandenen Brauch
an die Analogie bei einem anderen Volke zu kniipfen und ihn
aus der Fremde eingewandert sein zu lassen: Avdj) xelp &bo’
‘doazoyevrg.

Fir die verschiedenen Modifikationen des Zutrinkens
konnten wir durchweg griechische, romische, germanische Sitte

1 Uber diesen Zusammenhang von Blutbund und Kulturzustand vgl.
Raum aaQ. 294,
? Vgl. Ammian. Mare. 27, 4; ebenso handeln die Skythen, s. 0. 8. 78 A. 4.
3 8. 0. 8. 88 und 80f.
7*
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nebeneinander stellen. Fiir Griechenland jedoch lift sich
noch nach den einzelnen Landschaften eine Bevorzugung der
einen oder anderen Art erkennen. In Sparta war es nicht
iiblich, einen Becher die Runde machen zu lassen (ém¢dé5ia
dwarrivewy), sondern (Kritias aa0.):
Kai 160° §30g Smdpry pelérnud e xelueviy éorey,
mwivery Ty odTy 0ivompdgoy xvkixe.

Was Kritias damit meint, erfahren wir aus seiner Geschichte
vom Staatswesen der Lakedaimonier; Athenaios hat die Stelle
exzerpiert !: Todmor eloi mdoewy xard rwoheg idiot, (g Kotrlog
ragiotnowy &v v Aoaxedapioviwy molirely Ok Tovtwy: 6 udy
Niog ral Odatog &x peyddwy xvhinwy Emidésie, 6 08 Gerrakindg
Exrdpara moomlver Gt &v foblwyrar peydhe. Aaxedaydvior
0t Ty mag abr{ Exaorog mivey, 6 Ok maig 6 olvoydog doov By
érorrdy. Bei Chiern und Thasiern macht also ein gemeinsamer
Pokal die Runde, die Thessaler iiben die bekannte Art des
Zutrinkens, der Lakedaimonier 148t den Becher nicht kreisen.

Eine von unseren bisherigen Ausfithrungen ganz ab-
weichende Erkldrung des Zutrinkens schligt Jakob Grimm 2
vor; er will das zpomiverv herleiten aus dem Kredenzen.
GewiB, einer trinkt dabei vor, der andere nimmt den Becher
und trinkt gleichfalls. Aber wer trinkt vor? In Sparta trinkt
der dienende Knabe den Pokal an: ‘O ¢ maic 6 olvoydog Gaov
&v @morciy. Im deutschen Altertum besorgt das die Konigin,
die Konigstochter, die Hausfrau 3. Ein angelsiichsisches Gelage
bietet ein iiberaus aninutiges Bild; Hengist bewirtet den
Britenkionig Vortegern, seine lerrliche Tochter kredenzt dem
Gast den Pokal: Egressa est puella de thalamo, aureum scyphum
vino plenum ferens; accedens deinde propius, regi flexis genibus
dizit: ‘Lauerd king wacht heil’. . .. Respondens deinde Vorte-
girnus: ‘Drinc heil’ tussit puellam potare; cepitque de manu ipsius
scyphum et eam osculatus est et potavit., Einen ganz #hnlichen
Brauch beobachtete ich in dem Ort Gasteig in Tirol, in der

1 Athen. XI 463EF; oder FHG Il 68 Fr. 2.

? Kleinere Schr. II 178 fi. 3 Vgl. Grimm aa0. 178 A. 1.

4 Vgl. Budde, Die Bedeuntung der Trinksitten in der Kultur der
Angelsachsen 39, Siche oben S.68 die Erzihlung von der Gritndung Massalias.
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Nihe von Kufstein, wo die Wirtstochter bei den bekannteren
Gisten jedes neue Glas Bier antrank; zuweilen loste der
Vater sie ab. ‘Kredenzen’ nennen wir dies Vorkosten. Nach
Du Cange?! ist im Mittellateinischen credentia einmal der Tisch
mit den GefdBen fiir das Gelage, dann die Zeremonie des
Vorkostens. Das Prius diirfte aber hier das Vorkosten sein,
denn es liBt sich leichter erkliren. Es erweckt Vertrauen,
credentia. Das Wort {ibertrug sich dann auf die dabei ver-
wendeten GefiBe und auf den Tisch, der sie trigt. Einen
alten Brauch nennt Grimm? diese Sitte des Vorkostens, der
den Zweck hat, Glauben und Vertrauen gegen etwaige Ver-
giftung zu geben. Diesen Gedanken bestitigt am besten ein
Zeugnis der Liederedda; Brunhild weiht Siegfried in die Ge-
heimnisse der Runen ein, sie warnt ihn vor Vergiftung durch
Frauen, deshalb soll er sich vorsehen:

Dich vor Schaden zu schiitzen, soll sie der Schale
Fiilllung durch Vorschmack gefahrlos bewihren 3,

Diese Sitte des Kredenzens wird beibehalten, auch wo sie
sinnlos geworden ist. Wenn in Sparta der weinschenkende
Knabe, bei den Germanen die Fiirstin oder Fiirstentochter
den Becher kredenzt, so liegt doch kaum mehr die Absicht
vor, eine Versicherung gegen etwaige Vergiftung zu geben.
Spiéter wird dann ein anderer Grund des Kredenzens erkennbar.
Liebende kosten sich oft die Speisen vor und trinken sich den
Trank vor ¢; Holzschnitte und Kupfer aus dem spiteren Mittel-
alter ® zeigen oft Liebespaare, die aus einem Glas trinken, sie
kredenzt ihm den Becher. Hier ist es offenbar der Gedanke
der engen Vereinigung durch den gemeinsamen Trunk, der
wieder einmal an die Oberfliche driéngt.

! Glogsarium mediae et infimae latinitatis 8. v. credentia.

t J. u. W. Grimm, Deutsches Worterbuch u. d. W. Kredenzen.

* So ilbersetzt Jordan aaO 361. Genauer heiBt es: sie soll den Trank
segnen (durch einen tiichtigen Schluck). Selbst wenn der Vers unecht ist
(vgl. Edda, hg. von Sijmons, 1888, 840), die Anschauung bleibt doch echt.
Grimm zitiert die Stelle nicht.

4 Vgl. J. Grimm, Kleinere Schr. I 177 zahlreiche Belege.

» Vgl. Deutsches Leben der Vergangenheit in Bildern, hg. von
Eugen Diederichs, Jena 1908, I Abb. 30. 36. 472.
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Aber der Brauch des Kredenzens begegnet im griechisch-
rémischen Altertum #duBerst selten und erkldrt nicht alle Trink-
sitten zur Befriedigung. Das Vorkosten geschieht bei dem
Kredenzen durch Frauen oder dienende Personen, die beide
auferhalb der Gemeinde der ovumdrac stehen, von denen die
Trinkbrduche ausgeiibt werden. Wir sahen aber bereits, wie
abgeschlossen diese Gelagegemeinschaft urspriinglich war, wie
Frauen und Diener zuniichst an den Gepflogenheiten des Sym-
posions im klassischen Altertum niclhit teilnehmen diirfen®.
Es ist aber nicht anzunehmen, daB durch den zuf#lligen Zu-
trunk eines Gelageteilnehmers an eine solch auBenstehende
Person sich das unter den cuvumdrae iibliche Zeremoniell ent-
wickelt habe. Auch davon abgeselen lassen sich aus der Sitte
des Kredenzens nicht die verschiedenen Modifikationen des
Verbriiderungstranks erkliren, vor allem nicht der Blut-
Weinbund ¢. Sieht man aber, welch enge Zusammenhiinge sich
fast fiberall feststellen lieBen zwischen Blut und Wein, zwischen
Blut- und Weinbund, dann scheint die von mir vorgeschlagene
Erklirung der Triuksitten auf einer weniger unsicheren
Grundlage zu ruhen.

18, 0. 8. d4fi. t 8. 0. S. 831,
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