APOLLON

Auf einzelne alte Etappen des apollinischen Kultes im
Norden des aigaiischen Meeres sei hier hingewiesen. In der
Troas (wie in Mysien) erscheint, dort mehrfach vertreten,
Apollon Zuwdedc (Usener, Gottern. S.260f.); er ist offenbar
mit einer &dlteren nichtgriechischen Gottheit dort zusammen-
gewachsen. Gleiches diirfte fiir Apollon Angyvds in Abdera
gelten (d7jgawog schol. Lykophr. 440), den wir aus Pindars
Paian fiir Abdera niher kennen; der Name kniipft an den
eines dlteren thrakischen Ortes an, der im spiteren "Afdnoa
wiederkehrt (Wilamowitz, Sappho u. Sim. 8. 256). Kult Apollons
kennt die Odyssee in einem Haine beim thrakischenZouagos
(¢201). Nahere Beachtung aber verdient ein anderes, religions-
geschichtlich wichtiges Beispiel. Das zweite Stiick der aischy-
leischen Lykurgie, die Bagodgat, fithrte den Konflikt zwischen
Orpheus und Dionysos aus. Von Orpheus heisst es in der
kurzen Hypothesis des Dramas bei *Eratosth.Catast.24: nach
seinem Hinabstieg in den Hades wov udv didvvoor odxére éxiua,
@’ 0F v dedokaouévog (glorificatus), tov 08 “Hlov péyiovoy tiv
Jedy évdwoey, Ov xal ’Andllwva meoonydpevoey. Jeden Tag
in der Morgenfriihe steigt Orpheus auf den Gipfel des Pan-
gaion und erwartet dort den Sonnenaufgang, um zu Helios
bei seinem Erscheinen zu beten (iiber die Lykurgie vgl. auch
zul. Verf.,, d. Zschr. 81, 1932, S.6 ff.). Hier interessiert die
merkwiirdige Tatsache, dass Helios in der thrakischen Uber-
lieferung auch den Beinamen Apollon hat. Helios aber ist
der oberste thrakische Gott (So.fr.523 Tereus: “Hiwe, ¢ulin-
mows Opniéi moéafiatoy aélag; vgl. Wilamowitz, Gl. d. Hell. I 254,
I11351.); er ist der Altere, Apollon der Jiingere, der mit ihm
nicht bloss sich zu vereinigen, sondern geradezu an seine Stelle
sich zu setzen sucht!). Das alles lisst auf bereits friihe Aus-
breitung des apollinischen Kultes an der thrakischen Kiiste

") Der Zusammenhang des Orpheus mit Apollon ist keine Schopfung
des aischyleischen Genius, der Dichter kniipft hierin vielmehr an eine

in Thrakien heimische Ubel:lieferung an (Kern, Orpheus 7). Von einer
orphischen Spekulation (wie E. Maass, Orpheus S. 156 annimmt) kann -



166 L. Weber

schliessen, er ist auch schon in das Innere vorgedrungen. Denn
wie man auch Namen und Sage deuten will, wire die schon
frith auftauchende Vorstellung von Apollons jihrlichem Auf-
enthalte bei den Hyperboreern (Bakchyl. III 58) wohl méglich,
wenn er nicht auch ihr Gebiet als seine eigenste Domine zu
betrachten gewohnt wire?

Das Ende des hier gezogenen Bogens, die thessalische
Kiiste, stellt zugleich den fiir uns wichtigsten Posten des
Apollonkultes dar. Es sind das Tal von Tempe und der paga-
saiische Golf. Wenn irgendwo in dem erwibnten Bereiche,
so wird es hier klar, dass Apollon von auswiirts kommend
festen Fuss fasste. Wie kam er dorthin? Soleche Vorginge
auf kultischem Gebiete pflegen ja nicht vereinzelt sich abzu-
spielen, sondern durch andere tief einschneidender Art mit-
unter eingeleitet zu sein. In der Umgegend von Pagasai sind
in archaischer Zeit Kulte des Gottes anzutreffen. Die Orakel-
stiatte des Apollon von Korope im siidlichen Teile der Magnesia
bliihte bereits damals, Apollon Koropaios gehért zur Gotter-
trias der Magneten (I G IX 2, 1109, 54); ebenso ist der Kult
des Gottes in der gleichen Zeit fiir die achaiische Eretria
nachgewiesen (Fr. Stihlin, D.hellen. Thessalien S.53f., 175).

keine Rede sein; die iltere orphische Dichtung kennt die Verschmelzung
des Helios mit Apollon noch nicht, sie ist erst spiter zum festen
Bestande der orphischen Mystik geworden. Aischylos unterscheidet
auch beide noch (Hik. 213f.), bringt sie aber in unmittelbare Ver-
bindung; und Platon (legg. XII 945 E) nimmt ein ‘HAlov xnowwrdv nai
AnbAlwvog téuevog an; aber bereits im Laufe des 5. Jahrh. beginnt
von seiten der Religionsphilosophie der Versuch, beide zu vereinigen,
dessen erster Zeuge Euripides ist (Phaethon fr. 781, 11f.; Arnim,
Suppl. Eur. p. 75), wo es zugleich um der Etymologie Anéilor —
dndAdvpe willen als etwas Neues dargestellt wird (iiber sie vgl. Usener,
Gottern. S. 304 f.; sie taucht aber schon Aesch. Ag. 1080 auf.) — Aesch.
fr. 341 6 neo0eds "AndAAwv, 6 fanyeds, 6 pdvrg: damit vgl. Eur. Licymn.
fr. 477 déomora, qn/iodaqwe, Bdnye, Hawdv, "Anoilov, edlvge: beides
Zeugnisse, wie Apollon in den Kult auch des Bakchos eindringt (iiber
Tlovdy vgl u. S.175, 2). Im Gegensatze zu G. Haupt, Commentat.
archaeol. in Aesch. (Diss. phil. Hal. XIII 1897, 144) ist wco0edg attri-
butiv zu verstehen (Adpollo hedera coronatus, qui vino lae-
tatur, futura pronuntiat). Niheres iiber den zweiten Vers
bei W.Vollgraff in seinem ausfithrlichen Kommentare zu dem delphischen
Paian des Philodamos auf Dionysos (BCH 48, 1924, 199): er sieht in
dieser °‘theocrasie’ den Einfluss orphischer Lehre. Wilamowitz (ebd.
136, 1) schligt statt der Lesung Naucks in fr.841 ¢ ﬂauxewyavus
vor und beanstandet die Uberlieferung des fr. 477.
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Auch die ganze Gegend um den See von Boibe ist ‘ihres Gottes
voll. Bei Pagasai, am Fluss Anauros, lauert Kyknos den
Pilgern auf, nimmt ihnen die fiir den delphischen Gott be-
stimmten Hekatomben ab und erschligt sie (Stesichor. fr. 12
B.), bis Herakles, von dem iiber sein Treiben ergrimmten
Apollon, der in der Nihe Altar und Hain besitzt (Hesiod. sc.
70, Hes. Ilayasitng), beauftragt und unterstiitzt (v. 69. 94),
ihn erledigt (v. 417. 129; Eur. Her. 389, vgl. Wilamowitz z. d. V;
Alk. 503). Eine andere Form der Sage macht Kyknos zu
einem Sohne Poseidons und lédsst ihn vor Ilios von der Hand
des Achilleus fallen (so die Kyprien; vgl. auch Pind. O. 11 82 m.
schol.,, 1. V 39), aber nach Sophokles war sein Gegner Peleus
(fr. 455. 459), hiess die Gegend, in der er hauste, Kvwvivic (vgl.
auch Stéhlin 8. 66). Der Kampf in Thessalien erschliesst eine
frithere Version (Wilamowitz, Gr. Heldens. IT 240; Gl. d. Hell. I
322, 1). Kyknos ist eine Sagenfigur ausserordentlich hohen
Alters: in Wirklichkeit der alte Herr am Platze, wird er (wie
es auch dem megarischen Skiron in anderer Weise geschah)
durch Apollon zum Unholde gestempelt.

Eine weit wichtigere Etappe fiir das Vordringen des
Apollonkultes in das Innere Thessaliens ist das Tal von Tempe.
Schon sehr frith muss Apollon dort Fuss gefasst haben. Das
ilteste Zeugnis, das seine Anwesenheit daselbst bestitigt,
stellt ihn als Dienenden dar. Von den Stuten des Eumelos,
8¢ inmoav Euéxasro (Y 288), sagt der Dichter des Schiffs-
kataloges (B 763 ff.):

{nmor pév péy' dpiotor oav Dnenriddao,

tag Edunlos &lavve moddxeag dpndag &g,
drotyac oiéreag, otapdln éni vrov éloag —
tag &v Ilpimi?) Spéy’ doyvodtofog *Amdliwv
Gugw dnlelag, pdfov "Apnos @ogeodaag.

Sie besitzen ausser ihrem vorbildlichen Wuchse fabelhafte
Fahigkeiten. Indessen nicht erst dem Sohne, der nach dem
Herdenreichtum, den Admetos Apollons Hirtendienste ver-
dankt, den Namen hat, sondern bereits dem Vater hatte der

1) Dass dies die echte Lesart ist, bedarf keiner besonderen Be-
griindung: schon frith scheint die Verderbnis des Textes infolge der
mehrfachen Versuche, die Ortlichkeit genauer zu bestimmen, sich ein-
geschlichen zu haben; &v IIygelye liest auch der Kommentar von
Oxyrhynchos (vgl. auch Steup im Anhange zu Thuk. II 22, 3).
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Gott sie aufgezogen. Nach Kallimachos (2, 47) heisst er NVouuog,
seitdem er fiir Admetos am Amphryssos (am Fusse der Othrys,
bei Halos) die Rosse aufgezogen hat. Spielt hier auch das
bei den alexandrinischen Dichtern beliebte erotische Motiv
mit hinein, so ist das Zeugnis doch nicht minder wertvoll,
weil es das des Epos (nicht allein des B) dahin erginzt,
dass das, was dort dem Sohne zuteil wird, hier dem Vater
von Apollon widerfibrt. Denn auch den Sohn begiinstigt der
Gott sichtlich beim Wagenrennen der Leichenspiele (¥ 383 ff.):
das Eintreten des Gottes, der sonst immer den Troern beisteht,
fiir einen Griechen ist hochst auffallend, erklart sich aber
aus der Dienstbarkeit des Gottes. Die wunderbaren Tiere
einer fritheren Generation sind fiir den Vater charakteristisch,
mit ihnen legt der Sohn Ehre vor Ilios ein: insofern weisen
B und ¥ die gleiche Schicht der Uberlieferung auf?). Nicht
wie nach der landliufigen Sage zu Pherai, sondern in Pierien
weidet Apollon die Rosse seines Herrn: bis dorthin muss
also einmal Admetos’ Gebiet gereicht haben (vgl. zu Eur.
Alk. 590). Warum Apollon ihm dienstbar war, sagt der Ver-
fasser des Kataloges nicht; dass er davon wusste, ist, nach
anderen Analogien zu schliessen, durchaus wahrscheinlich.
Aber der Annahme, dass der Gott aus gleichem Grunde
diente, widerspricht, dass das Epos die Tétung des Asklepios
durch Zeus nicht kennt. Sie taucht erst in der hesiodischen
Ehoie auf. Wir miissen die iltere Sage in anderen Zu-
sammenhang einreihen. Da hilft uns die merkwiirdige Par-
allele aus der troischen Sage, die ich jetzt erst erwihne, ob-
wohl sie auch den Apollon Zuwdeds gut illustriert. Es ist
die Dienstbarkeit des Gottes bei Laomedon. H 452 erinnert
Poseidon daran, wie miihsam er und Apollon ihrem Herrn
die Mauern Trojas gebaut hitten. Sind beide Gotter hier
weiter nichts als die Schirmherren der Stadt? Dann hitte
der Hinweis des enttduschten Gottes auf die von ihnen beiden

1) Schol. B zu B 383 zitiert Callim. 2, 48 ff. Was iiber die Rosse
des Eumelos gesagt wird, steht nicht vereinzelt: Eur. I. A. 216 ff.
werden sie noch eingehender beschrieben. Wie hier Achilleus mit
seinem Gespann im Wettlaufe sich misst, so erringt Eumelos bei dem
éydw zu Ehren des Toten im Wagenrennen wirklich den Sieg (Apol-
lod. Epit. V 5), den frither Athene vereitelt hatte. — Nach Serv. Aen.
VII 761 muss Apollon neun Jahre lang (das sakrale Grossjahr) am
Amphryssos die Herden des Admetos hiiten (vgl. auch Verg. Georg.
III 2 m. Serv.).
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ausgestandenen Mithen (¢9Mjoarre) keinen rechten Sinn (iiber
diese Verse vgl. Geffcken, Herm. 62,1927,8.2). Viel lebhafter,
ja mit ausgesprochener Bitterkeit gedenkt er ihrer, da er
Apollon Vorwiirfe macht, dass er nicht mit ihm zusammen
gegen die Troer halte (@ 441ff). Poseidon erhilt von
Laomedon den Auftrag, die Stadtmauern zu erbauen, Apollon
wird von ihm nach der Ida geschickt, dort die Rinderherden
des Konigs zu hiiten. Als aber die ausgemachte Dienstzeit
voriiber ist, beide Gotter den sehnlich erwarteten Lohn be-
gehren (450), enthiilt ihnen der Wortbriichige diesen nicht
nur vor, sondern jagt sie unter furchtbaren Drohungen fort
(456 f.). Die Machtlosigkeit der Gétter, ihr Kummer iiber
das ihnen angetane schndde Unrecht, sind besonders merk-
wiirdig. Aber mdp Awg &ddrres dienten sie Laomedon ein
volles Jahr: hatten sie etwas verbrochen, dass Zeus ihnen
dies zur Strafe auferlegt hatte? Doch sie dienen wiod@: éni
onrde und freuen sich darauf, nach Ablauf der vereinbarten
Frist ibn zu erhalten. Wer zur Strafe dienen muss, hat
kein Entgelt fir seine Leistung zu erwarten. Es ist eine
sehr alte Sage, die der Dichter als etwas fest Gegebenes
erzihlt; die Dienstbarkeit der miichtigen Gotter (obendrein
miisste doch ihr Verlauf Apollon zum Feinde der Troer gemacht
haben), die fiir ihn befremdlich ist, muss er also erkliren.
Dann hort sie auf das zu sein: die Erklirung ist mithin
spitere, in die Sage zu dem Zweck erst eingereihte Zutat.
Was als ihr urspriinglicher Bestand bleibt, ist die Dienst-
barkeit bei dem troischen Konige. Aber wer ist denn
Aaouédwy'), wenn wir seinen Namen einmal uhter die mytho-
logische Lupe nehmen? Ein alter Unterweltsgott, dem
Poseidon, der Herr der Erdtiefe, und Apollon einmal ‘gedient’
haben; er ist die iltere Gottheit, sie sind die Jiingeren.

') Spiteren Generationen gab diese Sage ungeldste Ritsel auf,
daber die verschiedemen Versuche ihrer Erklirung (vgl. Wernicke
PW-1I 26). Zu ihnen gehort auch die von den antiken Philologen
vorgenommene Anderung des 4 400 iberlieferten xai ITadldg A
in xal Poifog AnéAAwr: indem die Dienstbarkeit Apollons nun als
Stihne fiir das von ihm begangene Verbrechen betrachtet wurde, war
der wissenschaftliche Beweis der Konkordanz in den Versen des A
und @ erbracht. In Wirklichkeit stellt, was der Dichter Achilleus so
ausfiihrlich erzihlen lisst, eine gleichfalls sehr alte, aber fiir sich ganz
unabhingige Sage dar. — Wie ich nachtriglich sehe, hat Laomedon
éhnlich gedeutet Malten, Arch, Jahrb. XXIX, 1914, 198.
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Aber es ist ein Unterschied zwischen ihnen beiden, den Po-
seidon selber und obendrein in wenig freundlichen Worten
Apollon gegeniiber hervorhebt. Er rithmt sich, der Altere zu
sein, und leitet daraus das Recht fiir sich ab, jenen zu schelten
(439 ff.). Und sollten wir dem Fingerzeige, den der Dichter
selber gibt, nicht folgen? Auch hier, nur noch in viel
schrofferer Form, wird es deutlich wie beim Zuwdeds, dass
Apollon in der Troas urspriinglich ein Fremder ist.

Wir sind nun wohl vor dem Irrtume bewahrt, die in
der Troas heimische Sage von der Dienstbarkeit Apollons
nur als eine blosse Ubertragung aus der Admetossage (oder
umgekehrt) zu betrachten. Bediirfte das noch einer Wider-
legung, so ist sie schon dadurch gegeben, dass nach der
zweiten Gott und Heros nicht allein aufs beste miteinander
auskommen, sondern dieser (wie sein Sohn) seinem gottlichen
Beschiitzer auch alles, was er ist, zu verdanken hat. Wo
liegen die Weidegriinde Pieriens, auf denen Apollon die Rosse
seines Herrn hiitet? Wie seine spatere Dienstbarkeit in
Pherai, die Hilfe, die der Chor des euripideischen Dramas
fiir Alkestis von ihm erwartet (v. 220ff.), letzten Endes nur
durch den Kult, den der Gott dort geniesst, sich erklirt, so
wird auch der Weideplatz Pieriens mit einem gleichen Kult-
orte zusammenfallen. Von diesem Gesichtspunkt aus be-
trachtet, ist es doch eine sehr bemerkenswerte Tatsache,
dass wie am Pangaion so auch am Fusse des Musen- und
Gotterberges Apollon sich festgesetzt hat. Hier ist zugleich
auch der eigentliche Ausgangspunkt seines thessalischen
Kultes zu suchen. Wenn er zu Admetos’ Reich gehort, so
muss er im Miindungsgebiete des Peneios gelegen haben.
Hier aber ist ausgesprochen ‘apollinischer’ Boden: am Aus-
gange des Tempetales lag ja jenes sehr alte Heiligtum, nach
dem der Gott Teumeirac (IG IX 2, 1034), auch daprypdpos
heisst (Robert, Myth. I287). Seinen Platz hat mit guten
Griinden, ganz unabhingig von den hier angestellten FEr-
wigungen, dort bereits Stidhlin angenommen (a. gl. O. S. 14).
Von ihm begeben wir uns fiir einen Augenblick nach Delphoi
weiter. Alle neun Jahre findet dort die ovenmtrjoroy genannte
Zeremonie aus Anlass der pythischen Spiele statt. Nach
Plutarch, der sie beschreibt (qu. gr.12: sie fand noch zu
seiner Zeit statt), war sie eine mimetische Darstellung von
Apollons Kampfe mit dem Drachen Python. Der Edelknabe,
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der die Totung in ihr ausfiihrte, musste durch schleunige
Flucht nach Tempe seinen Verfolgern sich entziehen und
durfte erst, wenn er dort von seiner Tat gereinigt war,
nach Delphoi wieder zuriickkehren. Das Zeichen der emp-
fangenen Siihnung war ein Zweig vom heiligen Lorbeerbaum
im Temenos von Tempe, der Avageio hiess (Hes. s. v.); ihn
brachte der Knabe, dessen mAdvar und Aarpela damit ihr Ende
erreicht hatten (Plut. de def. orac. 15), nach Delphoi zuriick.
Der Knabe ist in diesem ufunua an die Stelle des Gottes
getreten: seine larpela zur Sithne fir den am Drachen Python
begangenen Mord schiene demnach in dessen Dienstbarkeit
bei Admetos so etwas wie eine sakrale Parallele aufzuweisen.
Aber dem ist nicht so: vielmehr werden wir uns davor hiiten
miissen, die weiteren Schliisse, die einst O. Miiller daraus fiir
Pherai und die dort lokalisierte Sage gezogen hatte (Dorier
12 203. 275; Proll. 300ff.), uns anzueignen. Denn ein anderer
Teil der antiken Zeugnisse iiber diese uralte Zeremonie wider-
strebt dieser Auffassung. Zwar geben auch sie nach der in
solchen Fillen iiblichen Praxis das airiov fiir sie an, auch
hier die Siihnefahrt Apollons, aber nach ihnen stellt sich der
Gang nach Tempe als eine regelrechte dvwéwgpos Jewpia dar.
An ihrer Spitze steht, von anderen maides edyeveic begleitet,
der Gpyt¥éwpog; nach seiner Ankunft finden in Tempe gross-
artige Opfer statt. Dann treten sie, geschmiickt mit den
Zweigen desselben Lorbeerbaumes, mit denen einst der Gott,
ehe er seinen Zug nach Delphoi begann, sich bekrinzt hatte,
auf demselben Wege die Heimkehr an. Die Gesandtschaft
schreitet unter Flotenbegleitung (Plut. de mus. 14) und Ehren-
bezeugungen auf der ,pythischen Strasse (IIvithdg Ael. v. h.
III 1, auch iega 69d¢ Plut. qu. gr. 12 genannt: Stihlin S. 14)
einher. Erst in dewmndg, einem Dorfe bei Larisa, durfte der
Edelknabe, der die heiligen Reiser trug, die erste Mahlzeit
wieder geniessen, weil dort einst Apollon, als er von Tempe
radagdelc vméorpeye, das Gleiche getan hatte (Steph. Byz. dew-
vidg; vgl. auch Paus. X 5, 9). Das feste Zeremoniell, vor allem
der vorgeschriebene Weg auf der Theorienstrasse, die einen
weiten Umweg nahm, sehen nicht nach zmddvar und larpela
des Gottes und der in seinem Dienst ausziehenden wie heim-
kehrenden Knaben aus. Wir diirfen daher annehmen, dass
Plutarch, der eine zu seiner Zeit bereits iiberlebte Zeremonie
beschrieb, sie mit dem oremvrproy irrtiimlicher Weise in Ver-
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bindung brachte (vgl. auch Wilamowitz, Gl. d. Hell. IT 31. 38).
Sie erhielt (wie in den anderen Zeugnissen, wo das aitioy
angegeben wird) damit den ausgesprochenen kathartischen
Charakter (vgl. Nilsson, Gr. Feste 150ff.)!): in Wirklichkeit
hatte die dewgic nur den Zweck, von dem zéuevog in Tempe
die fiir die Sieger in den pythischen Spielen bestimmten Reiser
zu holen. Das ist wichtig, denn wenn damit die Prioritit
des apollinischen Kultes in Tempe vor dem delphischen aus-
gesprochen ist, so muss, wie O. Miller (Dorier 12 202ff.)
bereits erkannt hatte, Apollon auch von dort ehemals ge-
kommen sein. Das Zeugnis des Schiffskataloges bestitigt
diese Annahme in denkbar bester Weise.

Wer tiefer sieht, erkennt in dem Berichte des Ailianos
(IIT1) die einfachen Formen eines uralten, am selben Orte
festhaftenden, durch die Jahrhunderte gut bewahrten Kultes.
Er sagt u.a.: &raddd (in Tempe) tol paot maidec Ocrraiiv
xal tov ‘Andlhwva tov [Ivov xadjpasdar xard modorayua tod
Aubg. Zweierlei ist hier vereinigt: die Siihne fiir die Tétung
des Python in Tempe am Altar und die Feierlichkeiten, die
der Uberfiihrung der ddgvy durch die Pewpia nach Delphoi vor-
ausgehen. Wird Apollon nur in Tempe gereinigt, so muss auch
hier, wie die Pcwgla dorthin Alteres voraussetzt, ein bereits
frither dort an dem Gott aus #bnlicher Ursache vollzogener
Siithneakt das Vorbild fiir den spiteren gewesen sein. Beides
gehort zusammen, wenn Tempe die #ltere Kultstitte und der
Ausgangspunkt von Apollons Zug nach Delphoi ist. Auf einen
Siihneakt daselbst weist auch der Lorbeer hin. Siihne wofiir?
Die Zeugnisse dariiber sind verstummt, aber eine Vermutung
ldsst sich doch vielleicht aussprechen. In einer auf Hesiodos
zuriickgefiihrten Ehoie war die Geschichte von Kyrene erzihlt
(Malten, Kyrene 1ff.). Wie in der Koronisehoie Asklepios,
so ist hier Aristaios der Sohn Apollons (und der Kyrene),
beide Gedichte sind vom Geiste der delphischen Religion in-
spiriert. Wie durch ihren Einfluss jener zum Sohn Apollons
wurde, so lige es nahe, dass eine dhnliche Wandlung auch
mit Aristaios sich vollzogen hat. Als der Schiitzer des Wachs-
tumes in Feld und Flur, besonders der Herden, ist er ein uralter

') Im Grunde war das ein uralter kretischer Siihnebrauch, denn
der Paian, der Heilsang xaz’ 8foysw, ist auf Kreta entstanden (Deubner,
Paian: N.Jahrb. 43,1919, 394 ff.). Und woher kam letzten Endes der
Gott auf seiner weiten Wanderung? (vgl. unten Forts.).
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Gott; auf ihn wiirde ein Kult in so einfachen Formen, wie
ihn Ailianos schildert, durchaus passen!). Am Peneios ist
Kyrene zu Hause, wie das einzige noch im Wortlaut erhaltene
Fragment aus der von ihr ehemals erzihlenden Ehoie bezeugt
(Hesiod. fr. 128, zugleich der Anfang des Gedichtes): "H of
Dhine Xaplrwy dmo xdrlog Eyovoa Ihpeod mao Gowp xaly)
vaileoxe Kvpijvn. Einen Apollo pastoralis’ nennt unter Be-
rufung auf Hesiodos den Aristaios Servius (zu Georg.I 14=
fr. 129); auf die Ehoie geht zuriick, wenn Pindaros von ihm
sagt (P.IX 63), er sei von den Nymphen, die ihn aufzogen,
Zeus und dayvog Andllwv, dvdodor ydopa pilows, dyyierov énd-
ora uflwv, und Agreus und Nomios genannt worden (vgl.
Wilamowitz, Pindaros 268; Gl. d. Hell. 1 249). Auch das bringt
ihn in unmittelbare Verbindung mit der apollinischen Sphire.
Als Hirt in Tempe erscheint Aristaios in der Erzihlung bei
Vergil (Georg. IV 316 ), klagt er nach dem Verluste der
Bienen seiner Mutter Kyrene sein Leid. Dass sie Ziige aus
der Ehoie trigt, ist lingst vermutet worden. Nach ihr ist
Kyrene Tochter des Lapithenkonigs Hypseus, der Sohn des
Peneios ist. Hypseus aber ist Hypostase des Zedg Uyuoto,
und auf Zeus’ Geheiss reinigen (wie Ailianos erzihlt) Apollon
die mtaides Ocrraliov. Die Totung des Python kann die eigent-
liche Ursache dieses »ddagua nicht gewesen sein. Worin hitte
dann die Siihne bestanden, der Apollon in dem zéuevos sich
unterziehen musste, mit dessen heiligem Lorbeer er sich erst-
malig schmiickte? War auch sie mit einer larpe/a verbunden
und war Admetos auch hier Apollons Dienstherr? Entsithnung
und Aarpela setzen Gewalttitiges, das der Gott begangen hat,
voraus. War also Aristaios der alte Inhaber des Kultes in
Tempe, den Apollon von seinem heiligen Weideplatze ver-
dringend beseitigte, um in den Besitz der von ihm geliebten
Kyrene zu gelangen? Schweigt der Dichter des Schiffskataloges
davon, warum Apollon in Pierien Admetos die Stuten aufzog,
so war diese Sage seiner Zeit wohl so vertraut, dass er nidhere

1) ,Der alte Gott des Erdsegens, der O und Honig spendet, iiber
die Fruchtbarkeit der Herden wacht, die Glut der Gestirne mildert
und die kiihlenden Winde sendet, gehort unter die Urweltwesen, die
nach althellenischer Auffassung die Erde aus sich gebar.“ (Malten,
Kyrene 83). Nach einer dlteren, hinter der Ehoie weit zuriickliegenden
Uberlieferung bleibt der Sohn des Uranos und der Ge als der giitige
Spender des Erdsegens allein von den Giganten am Leben (Suid.
*4oeotaiog).
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Angaben zu machen fiir unnétig hielt. Zu Kyrene und ihrem
Kreise hat Admetos keine Beziehung: wire er demnach, was
die Zazgeie Apollons bei ihm betrifft, der Triger einer bereits
jiingeren Version? Es ist peinlich, feststellen zu miissen, dass
kein Zeugnis mehr das Dunkel, das iiber der pierischen Aazgeia
des Gottes rubt, zu lichten vermag. Da kann der Versuch,
iiber sie hinaus sogar eine iltere Vorstufe anzunehmen und
sie anzudeuten, zu gewagt erscheinen. Mag man dazu sich
stellen, wie man will, eines aber steht wohl nun fest: der
Kult des Andiiwy Teumaio; hat eine lange, in sehr alte Zeit
sich verlierende Vorgeschichte.

Als weitere Station auf dem Weg Apollons nach Siiden
kennen wir bereits die Umgegend von Pagasai (vgl. o. S. 167).
Wir konnen beobachten, wie Apollon vom Adviov mediov bis
Tolkos seine geheiligten Stitten besitzt; durch sie ist die
Route der Ilvihdg so festgelegt, dass sie auch bis in spite
Zeit hinein eine grosse Heerstrasse geblieben ist (Stéhlin
S. 14). Wir kennen die Stationen, die der Gott auf seinem
Wege nahm, naher durch den Hymnos auf ihn (v. 216 ff.).
Die erste von ihnen ist wiederum Pierien: Ilicpiny uév modroy
aw’ Ovldumoto xarfjAdes. Wird er hier Mithewohner des
Olympos, so ist damit der Zusammenhang mit dem Epos
hergestellt (vgl. auch Verf., d. Zschr. 81, 1932, 3). Am Lakmos,
Emathie, den Ainianen und Perrhaibern vorbei gelangt er
nach Iolkos; von dort betritt er das Vorgebirge von Kenaion
auf Euboia und die lelantische Ebene, iiberschreitet den
Euripos und gelangt iiber Mykalessos und Teumessos nach
Thebe. Doch leidet es ihn hier nicht: iiber Onchestos, wo er
bereits Poseidon antrifft, und Haliartos kommt er dann end-
lich zur Telphusa und beschliesst, bei ihr sein Haus zu bauen.
Es kommt dem Gott auf einen Umweg hierbei nicht an?).

) Nach Klearchos (bei Athen. XV 70lc) kam Leto mit ihren
Kindern von Chalkis nach Delphoi. Das ist nur ein Teil des Weges,
den nach Pindaros der Gott nahm (vgl. schol. Aesch. Eum. 11): von
Delos iiber Tanagra nach Boiotien und Delphoi, nach fr.51a fliegt er
itber das IIz@iov (beides gehdrt zusammen), wihrend Aischylos yag:-
fouevos zois Adnraiors ihn von Delos iiber Athen seine Wanderung
dem gleichen Ziele zu fortsetzen ldsst. Die im Prologe des Dramas
erwihnte attische Prozession der ITvd:ds wiederholt sie; Ephoros (bei
Strab. IX 422) bezeichnet sie als zu seiner Zeit bestehend (vgl. auch
Wilamowitz, G1. d. Hell. II 30). Nach Ailianos (v. h. III, 1) sind die
Stationen der ITvdids: Thessalien, Pelasgiotis, Oite, Ainianen, Malier,
Dorer und westliche Liokrer.
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Seine Aarpsia erfordert aber auch Pherai als feste Station,
zumal Larisa durch Steph. Byz. deinvide gegeben ist und die
Strasse von Pherai dorthin bezeugt ist (Eur. Alk. 835). Die
Verlegung des Weideplatzes von Pierien dorthin bezeugt das
Vordringen des Gottes in Thessalien. Im Adrwoy mediov')
und in Lakereia stosst sein Kult mit dem des Asklepios zu-
sammen, auch ihn eignet er sich an: er wird dessen Vater.
Damit sind auch die Beziehungen gegeben, die nach thessa-
lischer Uberlieferung Apollon mit den Asklepiaden verbinden
(dariiber vgl. Verf., Philolog. 87, 1932, 395). So ist er selber
Arzt geworden. Das ist er in gewissem Sinne bereits bei
Homer, aber als solcher greift er doch mehr bei ausser-
gewohnlichen Anlissen ein 2).

Nun kénnen wir die Stellung, die Delphoi in der Asklepios-
sage einnimmt, besser verstehen. In der Alkestis wird nicht
einmal sein Name genannt (II9%oc AndAhwy 570 ist nur kon-
ventionell zu verstehen). Das ist bedeutsam der Ehoie und

1) Hygin. fab.14 wird (im codex F) unter den Teilnehmern am
Argonautenzug aufgefiihrt: 4sclepius, Apollinis et Coronidis
filius a Tricca; die Angabe seiner Heimat ist immerhin eigenartig.
Als Sthne beider erscheinen unter den Teilnehmern am troischen Zuge
Machaon und Podaleirios, gleichfalls von dort stammend, fab. 97
(p. 90,19 Schm.).

%) Vgl. E 4451f.; 0 240, 262; I7 527; @ 188; £ 19.32ff. Sonst
pflegen die Krieger selbst die Wunden ihrer Kampfgenossen zu heilen.
Der olympische Leibarzt aber ist Haujor (B 401. 8991f). Er ist der
iltere gegeniiber Apollon, aber nach ihm ist das kultische Lied ge-
nannt, das Apollon zu Ehren angestimmt wird. Dass beide ver-
schieden seien, hebt schol. § 231 durch ein Hesiodzitat (fr. 194) be-
griindend hervor; nach Krates war daselbst zu lesen: iyzgdg 2 &naozog
énel opior ddnev AndAdov ldodar nal yae Iavjovds slor yevédAng.
Aber Aristarchos hatte seine Lesung zuriickgewiesen und an ihre
Stelle in Ubereinstimmung mit dem Epos die echte wieder eingesetat:
émiordpevos mepl mdviww [évdodmwv - § yioe urd. (Usener, Gottern.
153 ). Ein weiteres Beispiel dafiir, wie Apollon eine ihm wesens-
verwandte #ltere Gottheit in seine Person und in seinen Kult auf-
nimmt (ganz anderer, aber schwerlich richtiger Meinung ist Deubner,
N. Jahrb. 43, 1919, 401). Bereits im Hymnos nennt Telphusa den
pythischen Gott (schon nicht mehr in der Anrede) ’Ipmawjor (272),
auf sein Geheiss singen die kretischen Seefahrer, die der Gott zu
Priestern seines Tempels machen will, den heimischen Inmasjwy (500.
517). Und Asklepios wird als Ilainov angerufen (Herond. 4, 1): der
Ehbrentitel stebt statt des Eigennamens. — Nach der Meinung von
Wilamowitz (Gl. d. Hell. IT 227, 1) hat der Dichter des F oder ein
anderer Rhapsode den Gotterarzt ‘erfunden’.
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Pindaros (P. III) gegeniiber, weil sich nun zeigt, wie alten
Datums die von Euripides verwendeten Ziige der Sage sind.
Denn konnen wir angesichts der Entwicklung, die der Kult
Apollons genommen hat, noch an dem festhalten, was O. Miiller
einst so iiberzeugend bewiesen hatte (Proll. 300 ff.) und bis
heute noch die herrschende Meinung geblieben ist? Nicht die
Totung der Kyklopen soll der urspriingliche Anlass zu Apollons
Aatgeia gewesen sein, sondern weil er den Python mit seinen
Pfeilen erledigte. Das Gegenteil hat vielmehr nun zu gelten: das
zweite erweist sich als spitere Version der Sage. Je stirker
aber die delphische Uberlieferung?) sich auspriigt, desto mehr
ergreift sie von den Trigern auch dieser Sage Besitz. Auch
Pherai wie sein Herr werden immer enger mit Delphoi ver-
kniipft. Die Magneten Thessaliens werden zu Abkémmlingen
der Delpher (Strab. X1V 647), auch die Griinder der kretischen
Magnesia, dann der Stadt am Maiandros sind einst aus Delphoi
ausgezogen (vgl. Einl. zu m. Ausg. d. Alk. S. 15). Und Admetos
selbst wird aus dem erkliarten Schiitzling Apollons, was er
schon in der vorhesiodischen Sage war (vgl. zu Alk. 589), sein
Jiinger, den der Gott mahnt (Bakchyl. 3,76 ff.): ‘handele immer
redlich, ob du morgen schon stirbst oder noch fiinfzig Jahre
lebst’: Sota dpdw edppawe Jvudy: todro yag xepdéwy dméoraroy.
Nicht vergebens hat der Gott ihn gemahnt, denn er rithmt
im Prologe des Dramas seine dotdrng (v. 10), der Chor die
Peooéfeia seines Herrn (v. 605); wie sein Leben, so verdankt
Admetos seinem Beschiitzer auch die Herrschaft iiber ganz
Thessalien (v. 588 ff.). Der Jiinger aber selber mahnt in dem
ihm zugeschriebenen Adyo;, dem bekannten Skolion (Athen.
XV 695c):

) In der Hauptsache vereinigt in schol. Eur. Alk. 1. Das Zitat
daselbst an erster Stelle, aus den ‘Tozogia: des Pherekydes, nicht die
Kyklopen, sondern ihre Sthne habe Apollon getdtet, ist nur ein Not-
behelf des spiiteren Erziihlers, die Sage von der Unsterblichkeit der
Kyklopen damit in Einklang zu bringen. Die zweite Angabe aus
dem 8. Buche des gleichen Gew#hrsmannes, Asklepios habe in Delphoi
Tote aufgeweckt, deckt sich mit schol. Pind. P.IIT 96. So ist er zum
Delpher geworden (#hnlich schol. Alk., nach Anaxandrides; Hygin. fab.
p-15,5 Schm.). Pherekydes hatte die Auferweckten ebenso unbestimmt
gelassen wie die Bibliothek (III 120, ihr xazdAoyos 121 ist spiterer
Zusatz); dass aber Asklepios’ Tod in Delphoi bereits hesiodischer Zug
der Sage sei (so Wilamowitz, Isyllos 64, 38), ist durch kein Zeugnis
zu belegen.
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Adprrov Adyov & ‘taipe padaw tods dyadodc gilet,
@Y Oethdy O dnéyov, yvods Gt detdoic’ dAiyn ydotg.

Bezeugten bisher schon die beiden Partizipia, die wie
ein Schlusswort klingende Moral des Liedchens die Existenz
einer vorwiegend ethisch gerichteten Dichtung, in deren Mitte
Admetos geriickt ist, so lisst die ebenfalls zitatartig gehaltene
Mahnung, die Bakchylides aufgreift, nicht bloss das Gleiche
erkennen, sondern auch die Sphiire, in der Admetos diese
Umgestaltung erfuhr, tritt klar hervor. Als Wohltiter seines
gottesfiirchtigen Herrn lisst Aischylos Apollon gegeniiber dem
Vorwurfe der Eumeniden sich verteidigen (Eum. 723 ff.), in-
dessen nicht erst die Tragiodie hat die idealisierte Gestalt des
Admetos geschaffen; sie gehort bereits #lterer, von Delphoi
inspirierter Dichtung an (in gleichem Sinn auch Wilamowitz,
Gl. d. Hell. IT 39). Setzt in ihr die Tendenz der Ehoien sich
fort, so ist sie, wie Bakchylides zeigt, bereits in lyrische
Form umgeprégt. Ein noch ilteres Verbindungsglied zwischen
beiden gewinnen wir durch die hinreichend bezeugte Tatsache
zuriick, dass bereits die lesbische Dichtung den Adyos *Aduijrov
gekannt hat (Alk. fr. 88 D.) Wenn man schwankte, ob das
‘Skolion’, das ihn enthielt, Alkaios oder Sappho zuzuschreiben
sei (Phot. lex. p. 32,12 R.), so beweist das mit aller nur
wiinschenswerten Deutlichkeit, dass dieser Adyoc der aiolischen
Lyrik des sechsten Jahrhunderts wohl vertraut war. Schon
frith hat der Jiinger Apollons begonnen, Schule zu machen ).
Mogen auch einzelne Ziige, die Euripides seinem Admetos
verleiht, mit dieser delphischen Tradition sich beriihren, aus

) Mag man damit das Verhiltnis vergleichen, in dem Theognis
zu Kyrnos steht, so ist doch festzuhalten, dass nach dieser Uberlieferung
der Gott durch den Mund des von ihm Begiinstigten seine Lehre ver-
kiindet. Aus Eur. Alk. 571 ce (das Haus des Admetos) Anéilww
7fiwoe vaiew ergibt sich, dass der Dienst bei ihm des Gottes eigener
Wahl als Akt gottlicher Gnade entsprang: daraus ist dann in weiterer
Entwicklung das zwischen beiden bestehende Liebesverhiltnis ent-
standen, wie es mehrfach die alexandrinische und die von ihr inspi-
rierte romische Dichtung bezeugen. So Kallimachos (2, 47 ff.): die
Dienstbarkeit Apollons bei Admetos ist dann nicht mehr als Siihne
fir den Kyklopenmord, sondern als freiwilliger Dienst bei dem Zod-
pevog zu verstehen. Aber dieses Motiv ist erst hellenistische Erfindung
und gehdrt nicht bereits schon fritherer Zeit an, wie Wilamowitz, im
Gegensatze zu seiner fritheren Auffassung, spiter annahm (Hellenist.
Dicht. IT 84). Ebenso irrt” auch Kakrides, der bereits Pindaros als
den Schopfer dieses Motives vermutet (Herm. 66, 1931, 236).
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ihr braucht er deswegen nicht geschopft zu haben; vielmehr
gehen beide auf noch iltere, bereits ausgebildete Ziige der
Sage zuriick. Auch hiitet sich Euripides wohlweislich, seinen
Helden, nachdem er durch harte Erfahrung hindurchgegangen
ist, in den Bereich des Ideals zu erheben: das beweisen die
beiden Mahnungen, die er den scheidenden Herakles an ihn
richten ldsst (v. 1135. 1147: Warnung vor ¥fpic und afevia). —
Dass das Skolion auch in Athen ganz bekannt war, bezeugen
die Anspielungen darauf in den Xipwvec des Kratinos (fr. 236:
I 84 K.), bei Aristophanes in den [Zelagyol (fr. 1: I 503 K.)
und sein Zitat in den ‘Wespen’ (v. 1239, wodurch zugleich
die Uberlieferung bei Athenaios gegen die Variante oéfov
geschiitzt wird). Dass es des ofteren Beachtung und Erklirung
gefunden hat, zeigen die Scholien: ihre Angabe betr. seine
angeblichen Verfasser stimmt mit Eustath. Il. 326, 27 = Pausan.
Att. fr. 14 Schwabe iiberein (auf Didymos zuriickgehend: vgl.
Reitzenstein, Epigr. u. Skol. 17). Der antike Erklirer, der
Admetos’ Mahnung mit der allgemeinen Sage, vor allem mit
Euripides in Zusammenhang bringen will, hilft sich damit,
dass er Admetos in den dyadol die yervaudrng und gilavdpia’)
seiner Frau preisen, in den deilol die deidding seines Vaters
verurteilen lisst. Der Singer, der die Laute schlagend den
Adyog Adurfrov vortrigt, ist das Ebenbild des Herrschers, der
zum fdgpPrrov singt (Eur. Alk. 345). Bei Pharsalos aber griindet
Admetos dem Apollon das Heiligtum "Egérpta (Strab. X 447).

Der Schiitzling, der Apollons Gnade alles verdankt, ist
die Umbildung einer urspriinglich mythischen Person. Wir
konnen uns die Auffassung O. Miillers aneignen (Proll. 300 ff.),
wie die von Wilamowitz (Isyll. 75, Gl. d. Hell. II 38), Robert
(Myth. I 33) u. a.: der ‘Unbezwingliche’ war einst Herrscher der
Unterwelt. Wie er so heisst auch Hades ddduaoros (£ 158). In
den Dienst des alten thessalischen Todesgottes tritt Apollon,
da er durch den Kyklopenmord ihm verfallen ist. Das

1) Als Muster der duxacoodvn und edoéfeia figuriert Admetos bei
Diodor (VI 8), hier ist in umgekehrter Reihenfolge berichtet: weil er
das ist, tritt bei ihm Apollon seinen Dienst an, erhilt er Alkestis zur
Frau, die im Gegensatze zu ihren bisen Schwestern keiner doéfsic
gegeniiber ihrem Vater Pelias sich schuldig gemacht hat. Nach der
Erzihlung bei Palaiphatos dagegen (de incred. 41) ist Alkestis wie
ihre Schwestern an dem Tode des Vaters mitschuldig; wie jene von
Medeia bettrt, muss sie mit ibnen aus der Heimat fliehen (Hygin.
fab. 24).
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erschliesst eine idltere Form der Sage, nach der Zeus nicht,
wie in der allein noch bezeugten, durch Letos Iiirsprache
zur Milde sich stimmen liess. Im Hades musste ehemals
Apollon seine Strafe abbiissen, aber wie Admetos zum Heros
wird, so verwandelt sie sich in die Zazpefa am Herrscherhofe
zu Pherai. Apollon muss, ehe er zu Admetos in Beziehungen
trat, den Charakter des Totengottes besessen haben. Im
delphischen Tempel war er mit Zeus und zwei Moiren als
poayérne dargestellt (Paus. X 24, 4), und zeigt seine Ver-
bindung mit den Moiren, von der im Prologe des euripi-
deischen Dramas die Rede ist (v. 12. 33. 43), ibn nicht als
ihren Herrn und Gebieter? Als xatatfdaotog ist er in Thessalien
zu Hause, das zeigt die schol. Eur. Phoen. 1408 (vgl. auch
Zenob. IV 29) von ihm erhaltene Kultlegende; gehen wir iiber
ihr afrioy hinaus, so stellt sich ein Gott der Tiefe dar, dem
Menschenopfer fallen. In sie stieg er hinab, wie er zu Ad-
metos hinabsteigen musste. Damit glaube ich sein urspriing-
liches Wesen richtiger erfasst zu haben, als es Nilsson, Gr.
Feste S. 169 tut. Aber die Parallelen gehen noch viel tiefer.
Hades als Herdengott ist eine im Boden der griechischen
Religion tief und schon friih verwurzelte Vorstellung!). Auch
die Alkestissage ldsst diesen Zug noch hindurchschimmern:
wie Hades die ihm verfallenen Herden weidet, so Apollon
als der ‘gute Hirte’ die ihm anvertrauten seines Herrn. Bei
Pherai weidet Apollon Schafherden (Rinderherden nach Anton.
Lib. 23), in Pierien aber (wie nach Callim. 2, 48 am Am-
phryssos) Rossherden. Ist darin eine Reminiscenz an die alte
Vorstellung vom Pferd als Todesdaimon noch bewahrt? Heisst

1) Uber Hades den Todesgott als Hirten vgl. Albr. Dieterich,
Nekyia? S. 25, 1; Kurt Heinemann, Thanatos S. 30. — Ein paar Zeug-
nisse seien hier aufgefiibrt: Pind. Ol IX 33 036’ *Atdas éuivyrov &xe
gdBdov, Podrea odmad & xardys: noldav mweds Eyviev Ivaioudviww
(die Scholien vergleichen damit, was 2 343 f. von Hermes gesagt wird);
Hades = Thanatos: Pind. fr. 131 Schr. edpe piv mdvrov Enerar
davdriwr mepiodeve (wo die Vorstellung des personlichen Odvarog,
auch wenn man hier seinen Namen nicht einsetzt, noch deutlich hervor-
schimmert) und Semon. fr. 1,18 D. zods ¢ "dper dedunuévovs néumer
uedaivns Aidng ono ydovds. — Uber Hades, den Volkersammler
(CAynoiieog), den Gott der Tiefe, der seine Scharen ziihlt, sie sorgfiiltig
in sein Rechenbuch eintriigt (Aesch. Eum. 274 {f.), vgl. Norden zu
Aen. VI 545, S.2711{.; iiber Hades als gastlichen Wirt vgl. Usener,
Gottern. S. 361, 27. —

12%
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doch Hades darum sxlvrdnwloc (E 654, A 4451): vgl. Wilamo-
witz, Gl. d. Hell. I 153). Er ist auch modvdééyuwr (h. Cer. 17.
430), der Zeus movéevdiraroc der Toten (Aesch. Suppl. 156:
niheres dariiber bei Malten, Arch. Jahrb. XXIX 1914, 186;
Robert, Myth. I 804). Dass des herdenreichen Admetos Haus
das gastlichste Thessaliens ist, lenkt zwar auch in die all-
gemeine gastfreie Art des Landes ein, bewahrt aber doch
unverkennbar, wenn auch allein fiir sich nicht mehr so zu
verstehen, einen der alten Sage eigenen Zug.

Hier kommt uns ein durchaus unverichtliches Zeugnis
zu Hilfe: Hes. Aduijrov xdon. ‘Exdin’ twés 6¢ mp Bévdw.
Was O. Miiller und andere ihm folgend bereits in diesen Zu-
sammenhang gebracht hatten, diirfte durch eine einfache Be-
obachtung Maltens (ARW XII 1909, 310; Arch. Jahrb. a. gl. O.)
sicher gestellt sein. Wie in Athen Echelaos (‘der sein Volk
beherrscht’) als Totengott seine Braut Baoiln als Kénigin in
sein unterirdisches Reich hinabfiihrt, so erzihlte man am
See von Boibe von dem ‘Unbezwinglichen’, der sich die Gattin,
die hier einfach das ‘Midchen’ des Gottes heisst, in die Tiefe
seines Reiches hinabholt (wird doch Alkestis selbst “Audov
vOuen genannt, v. 746). Welchen Reichtum chthonischer Kulte
birgt doch Thessalien! Lassen wir die Deutung auf Bendis
beiseite, obgleich sie die Bestitigung eines Zusammenhanges
zwischen thessalischem und thrakischem Kulte boéte, der durch-
aus nicht abzuweisen ist, so ist doch auch Artemis, eine Par-
allelerscheinung der Hekate?), im Kulte von Pherai nicht bloss

) Aber auch die Schafherden sind dem Hades eigen: man vgl.
nur Hesiod. Th. 834 (Kyrd) yeivaro dewwdv Spuw, s dpepvijs nevdea
yaing omelonow peydlais mayyedoce uijia puvldooet.

*) Zu ‘Exdrn gehort "Exarog, als Beiname Apollons H 38, X 295;
or dient aber auch als dessen selbstindige Bezeichnung: $eomgornias
‘Endroio A 385, naowyvien ‘Ex. X T1; Alem. fr. 34 D. “Exazov uév,
Auds vidw; Delphie. fr. 32 (Il 303 D. = Simon. fr. 26 B adn.) ypvozo-
x6ue "Enave, mwai Audg. ,Hier haben wir faktisch zwei Gotternamen
nebeneinander, aber das Epos, das uns den "Exazog liefert, schweigt
von ‘Exdryn, und als die letztere vielgenannt war, kannte man den
ersteren nur aus der Lektiire. (Usener, Gottern. 37). Aber beide sind
gleich alt und gehoren als Geschwister zusammen (Wilamowitz, G1. d.
Hell. I 177). Hekate ist eben (wie auch Dionysos) keine Gottheit, die
in die Sphire der ritterlichen Dichtung sich einfiigen liesse. — Das
fihrt tiber Artemis, der die besonders in Karien verehrte Hekate ihrem
Wesen nach nahe verwandt ist, auf das gleiche, nur unter anderem
Namen in Kleinasien verehrte Paar zuriick.
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‘fest verwurzelt (Hes. @epaia Adjimor Eeviey) dedg, of 8¢ wjw
Exdtnp), sondern sein Haupttempel gehorte vermutlich ihr als
"Evodia (Stahlin 8. 107). Die bei Steph. Byz. @cpal als Eponyme
gedachte Aiolostochter ®@epd, die als Depala (schol. Theocr. 2,
35) auch Mutter der Hekate ist, ist niemand anders als die
Artemis @egaia (Robert, Myth. I 327; II 1, 29), ja nach
Pherekydes im schol. Apoll. Rhod. III 467 ist sie Tochter
Aptotaiov t00 [aiovog. Damit ist zugleich ein Zeugnis fiir
die alte, auch am Peneios urspriinglich heimische chthonische
Gottheit gewonnen (vgl. oben S. 173). Jene Artemis-Hekate
hiess aber mit epichorischem Namen auch Bowd (Robert,
Myth. I 327): auf den Miinzen von Pherai ist sie dargestellt,
wie sie ein springendes Ross reitet, die Fackel in der Hand
(Gruppe 118, 2; Malten, Arch. Jahrb. XXIX 1914, 197). Zu
ihr gesellt sich am See von Boibe auch Hermes, wie wir aus
Prop.II 2, 11 ersehen: Mercurio sacris fertur Boibeidos undis
virgineum Brimo (primo: verb. Turnebus) composuisse latus
(vgl. auch schol. Lykophr. 1176. 1180). Vgl. Wilamowitz, Gl. d.
Hell. I 175. Wiederum taucht ein neues Paar chthonischer
Gottheiten vor uns auf, denn wer anders ist der Buhle Brimos,
wenn nicht ‘Epuijc yddviog? ') In Wahrheit nicht die Wellen
des Sees von Boibe allein sind heilig, in weitem Umkreis um
ihn herum ist uralter, gottgeweihter Boden! Und wie ge-
winnt Admetos Alkestis? Ihr Vater Pelias hatte gelobt, er
werde nur dem seine Tochter zur Irau geben, der es fertig
bringe, Eber und . Lowe unter das Joch zu spannen. Mit
Hilfe Apollons vollbrachte es Admetos (Apollod. I 105). Auch
diese Sage ist alt, denn sie war auf dem Throne von Amyklai
dargestellt (Paus. III 18, 16)2). Aber das ist nicht ihre ur-

1) Cic. nat. d. III 22,56 wird Mercurius unus Caelo patre, Dia
matre natus zu Proserpina in Zhnliche Beziehung gesetzt.

?) Nach einer Mitteilung P. Hartwigs ist auf einer sf. attischen
Lekythos das gleiche Gespann mit Liowe, Panther, Eber und Wolf
dargestellt; Apollon, Bogen und Kocher auf der Schulter, besteigt den
Wagen, um ihn seinem Schiitzlinge zu iibergeben (Ausonia VII 1912,
8. 107, Taf.1). — Ganz anders ist die Darstellung auf einem Grabe
der Via Latina (Mon. d. Inst. VI 52, 8; dazu E. Petersen, Ann. d. inst.
1861, 227 ff.): das Relief stellt Akastos sitzend dar, ihm gegeniiber
Admetos, der auf einen mit Lowe und Eber bespannten Wagen
weist, auf dem Artemis steht, vor ihm Apollon; neben dem Kinige
steht in briutlicher Verhiillung Alkestis. Es ist der Augenblick
wiedergegeben, da Admetos seinen Schwiegervater auf die Erfiillung
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spriingliche Form: auch hier ist Admetos der Todesgott, der
einmal allein, ohne die Hilfe Apollons, die Braut sich raubt,
um auf dem didmonischen Gespanne sie in die Tiefe seines
unterirdischen Reiches zu entfithren (Malten, a. gl. 0.)%). Nach
alledem diirfte nun wohl ein Zweifel an Admetos als urspriing-
lich chthonischem Gotte Thessaliens ausgeschlossen sein 2).
Denn nun erst verstehen wir wirklich, warum der Schauplatz
von Apollons Knechtschaft Pherai wurde: wie hitte bei seinem
Vordringen in das Innere Thessaliens der Gott hier, an der
seit uralter Zeit durch mannigfachen Kult ausgezeichneten
Statte, nicht festen Fuss fassen mdgen, um auch sie seinem
Machtgebiete zu unterwerfen? Er verdringt die alten Besitzer,

der gestellten Bedingung hinweist. Da das Gotterpaar kleiner dar-
gestellt ist als die anderen, so haben wir es wohl als unsichtbar uns
zu denken. Artemis ist sicher als die Schwester und zugleich als die
Herrin der wilden Tiere mit dargestellt; sie soll vielleicht auch auf
das Kommende hindeuten: war sie Admetos mit behilflich gewesen,
um so berechtigter dann auch ibr Zorn, dass er das ihr schuldige
Opfer versiumt hatte. — Auf einem etruskischen Ring (Abeken,
Mittelitalien t. VII, 6) ist Admetos auf dem Wagen dargestellt, vor
ihm her schwebt eine gefliigelte Gestalt.

1) Klymene (oder Periklymene), Admetos’ Mutter, ist ein Beiname
Persephones (so O. Miiller, Proll. 306). Ihm und anderen folgend hat
gie wie (Peri)klymenos und die Descendenz des Admetos: Eumelos,
Perimele, Hippasos in ihren urspriinglichen Zusammenhang als Michte
der Tiefe iiberzeugend eingereiht Malten, a.gl. O. S.180. 188. 189. —
Auch dass Admetos nach Clem. Alex. Strom. I p.82, 12 St. ein Orakel
besitzt, zeigt eine Spur seiner ehemals gottlichen Abkunft. Es erinnert
an Asklepios’ ilteste Kultstitte in Trikke (vgl. Verf., Philolog. 87,
1932, 417). — Eine merkwiirdige Geschichte erziihlt Palaiphatos (de
incred. 41): iibel zusammengeklittert, platt pragmatisch, entbehrt sie
doch nicht eines gewissen Wertes, da einzelne alte Ziige der alten
Sage, grob entstellt, aus ihr noch hervortreten. Alkestis, hier von
ibren bosen Schwestern nicht unterschieden, erringt Admetos erst
nach schwerem Kampfe. Aber anstelle des bereits toten Pelias ist
sein Sohn getreten. Dunkel lebt hier noch einmal der Brautraub der
iltesten Sage auf. Es vollzieht sich, was Pheres seinem Sohne nur
angedroht hatte (Eur. Alk. 732), die Rache des Alkastos. Herakles
holt gewaltsam Alkestis wieder aus dem Hades herauf: offenbar nur
eine Verwechslung mit seinem Ringkampfe. Wenn Admetos urspriing-
lich der Brautriuber ist, kann Akastos nicht an die Stelle des Hades
getreten sein (anders Robert, Myth. I1 1, 32 Anm. ).

%) Wie ihn gegen O. Miiller, Wilamowitz u. a. ausgesprochen hat
Lesky, Alkestis, der Mythus und das Drama (Wien. Sitz. Ber. ph. hist.
Kl., Bd. 203, 1925, 2. Abh. S.5ff.). Vgl. auch Wilamowitz, Gl. d. Hell.
1173, 4. -
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nur der Gottin, die zu seiner ‘Schwester’ wird, gonnt er den
Platz neben sich. Von Delphoi aus zieht er das Band mit
Pherai und dem magnetischen Gebiete dann immer straffer:
wie gut ihm das seit der Zeit der Ehoien gelungen ist, haben
wir schon gesehen.

Noch einmal kehren wir nach Thessalien und seinem sagen-
beriihmten See zuriick. Er war nach der Stadt Boifn benannt,
die wie I'lapvpar (B 712) auf seiner magnetischen Ost- oder
Siidseite lag. Da I'Adgupog, ihr Eponym, als Sohn des Mdywng
und Vater des Boifo¢ gilt (Steph. Byz. I'lagdpar und Boify),
so darf I'lapdpar als die dltere der beiden Niederlassungen
betrachtet werden, die von der jiingeren schon friih in Schatten
gestellt zu sein scheint. Das mochte man aus ihrer hiufigeren
Erwihnung wie aus den verschiedenen Formen ihrer édvixd
schliessen. Der See heisst Boifnic Ajuvny B 711, Her. VII 129;
Bowpiag 4. bei Hesiodos (fr.122), worin ihm Pindaros folgt
(P. 1II 34, ohne 4.). Daneben erscheint Botfaiog (Steph. Byz.)
und Boifog (ebd. 183, 4; 242, 1; Eur. Alk. 590). Wihrend
das &%vixov auf -{c auch in Prosa sehr verbreitet ist (W.Ditten-
berger, Ethnika u. Verw.: Herm. 42, 1907, 174), scheint Boifudg
ausgesprochen poetische Form zu sein (ebd. 41, 1906, 178).
Am nichsten liegt ihre Ableitung von dem Eponymen der
Stadt (dhnlich ‘Hpaworids auf Lemnos aus Hekataios: Steph.
Byz. s.v.), aber auch die andere von dem substantivischen
Namen der Stadt Boifia kommt in Betracht (wie 2nmdc von
onnia). Die singulire Form bei Euripides ist hochpoetisch 1).
Aber es gibt auch das Ethnikon BoiBedc (Steph. Byz. Boifn).
Wie Towweds (Her. VIII 33, Hes. Toudjeg yeverpy) nur auf Tolreia
zuriickgefiihrt werden kann, wie von Aexélera auf attischen
Inschriften auch das Demotikon Aexelets (gewohnlich Aexe-
letedg oder — eedg) nicht selten vorkommt 2), so kann Bofeds

1) Das gilt auch fiir das seltenere *Idwios (bzw. Iadwiog): Aesch.
Suppl. 69, Pers. 897. In dem Orakel bei Plut. Sol. 10 scheint *Taovic
substantivischer Landesname zu sein, wie es in Solons Verse fr. 4 D.
sicher der Fall ist (vgl. auch Maidriog und Xadvios: Dittenberger a.
gl. 0. 42, 225). — Wie Bo:fia neben Boufidg, so steht auch Fvvia
(Steph. Byz. s. v., Polyb. IX 45; vgl. auch Hes. s. v., die La. einwand-
frei) neben Ewvwvidg (Apoll. Rhod. I 67 m. schol., dazu Steph. Byz. Evvic).
Ebenso steht Awrzia neben Awridg (So. fr. 452: Peleus faoideds ydeas
tijs Awtiddog). ‘

%) Ebenso das Ethnikon ITyleds von IIjjAeia, dem alten siid-
thessalischen Burgflecken, dessen Bewohner nach ihm den Namen hat
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auf Boifn wie auf Boifeia zuriickgehen. Das Ethnikon auf
-ev¢ ist michthomerisch (Blumenthal, Hesych-Studien 32).
Somit sind drei Formen des Stadtnamens ermittelt (Boif,
Bowfla, Boifeia): wie durch einen Schleier lassen sie moch
die reiche Fiille heroischer Sagen erkennen, die Stadt und
Ufer ihres Sees einst so beriihmt machten. Bis nach Kreta
reichen ihre Spuren: Steph. Byz. Boifin * &t xai év Kovon
Boipn tije T'oprvvidoc, was auf die thessalische I'vordvn (B 138)
zuriickweist (vgl. auch Aly, Der kret. Apollonkult 8. 55 f;
Malten, Kyrene S. 139). Wie Boifds zu Boifin steht (Herodian.
151, 10 L., zur Namenbildung vgl. Kiihner-Blass I 493), ver-
mag ich nicht zu bestimmen. — Die Form des Namens hilt
P. Kretschmer (Einl. S. 210) fiir vorgriechisch: sie zeige die
thrakische Vertretung der Media aspirata (bh) durch §, denn
Boifn sei- doch zweifellos so viel als @oifn. Es ist recht
interessant, das sprachliche Ergebnis mit dem auf ganz
anderem Wege gewonnenen zu vergleichen (vgl. oben 8. 174).
Boifog ist der Jiingere gegeniiber I"Adgupos, der als sein Vater
gilt; in dieser Form reiht sich der fremde Gott und sein
Kult in die thessalischen Verhiltnisse ein, um sie sich all-
mihlich zu unterwerfen. Aber er muss auch Tribut zahblen,
er behilt die echte Form seines Namens nicht, sondern muss
sie der thrakischen Sprechweise anpassen; ein guter Beweis
dafiir, von woher er nach Thessalien kam?!). Wir diirfen

(so nach Meineke die richtige Namensform statt der bei Steph. Byaz.
IIHAwov iiberlieferten ITnAle); ebenso NyAeds von Nijleww, der alten
Burg am Golfe von Pagasai. Zur Sache vgl. A. Fick, K. Z. 44, 1911,
149 ., wo auch auf T9¥deia (auf Nordeuboia), Tvdevs hingewiesen wird.

) Die Einwanderung der Magneten in die nach ihnen benannte
Halbingel diirfte von Norden her erfolgt sein (St#hlin S.45f.). In dem
schwer zuginglichen Gebirgslande sind sie lange auf primitiver Stufe
verharrt, noch im Schiffskataloge besitzen sie keine Stidte (B 756 ff.).
Lange haben sie dort ihre Selbsténdigkeit, noch linger ihre Eigenart
bewahrt. Xenophon schildert den nationalen Waffentanz der Ainianen
und Magneten (An. VI1,7): es war die mimische Darstellung eines
Kampfes, in dem ein Bauer mit einem Ochsendiebe sich herumschligt,
unter Flotenbegleitung. Der Tanz heisst xagnala. Der Vergleich mit
Hes. ndonea’ doynorg Maxedoving (wofiir vielleicht xagrala zu sehreiben
ist) weist jedenfalls auf Zusammenhinge mit dem Norden der Balkan-
halbinsel (dhnlich Hes. xangia- eldos dpysjocws évdmAov). Die Etymo-
logie ergibt Zusammenhéinge mit dem Germanischen (Curtins* 143):
got. hlaupa dvanné@, ahd. hloufu; man kann sich daraus eine
Vorstellung von der urspriinglichen Wildheit des Tanzes machen.
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noch einen Schritt weitergehen: wie 'Tiwog, "Ilioy nach Ilos
genannt ist, so ist Boifie, nach ihrem Griinder Boifoc ge-
nannt, die Stadt des Phoibos. Die Ableitung der Ortsnamen
von Personennamen mit dem Suffix -twog ist echt phrygisch
(nach Kretschmer a.gl. 0. S.183), darum darf gemiss der
nahen Verwandtschaft zwischen Phrygern und Thrakern auch
Bofia lautlich in diese Gesamtgruppe eingeordnet werden
(vgl. auch Boiyec = Dpvyec Her. VII 73)1).

Wir sind in der gliicklichen Lage, zu dem oben naher
geschilderten Vordringen des apollinischen Kultes von Norden
her eine wichtige Parallele aus gleichfalls alter Zeit nach-
weisen zu konnen. Da die sagengeschichtliche Forschung das
Nihere zu einem Teile bereits ermittelt hat, braucht beides
nur noch schirfer miteinander in Beziehung gesetzt zu werden,
damit die hier aufgestellte Hypothese weitere Begriindung
erhilt. Es ist die Sage von den Hyperboreern, im besonderen
der Mythos von den Sendungen ihrer dmapyai nach Delos.
O. Miillers glinzendes Kombinationstalent erkannte in ihnen
die Bestitigung des Zusammenhanges mit den Ursitzen des
Kultes im Norden Thessaliens (Dorier 1824, I 272), nach ihm
bat ausser anderen O. Schroeder weiteres Material beigebracht,
das diesen Zusammenhang aufhellt (Hyperboreer: ARW VIII
1905, 69ff.)%). Als gesichertes Ergebnis darf heute gelten,
dass dieser Mythos eine aitiologische Legende zur Begriindung
bestimmter Gebriuche im Bereiche des delischen Apollon-
kultes darstellt. Sie ist in der Hauptsache in der ausfiihr-
lichen Erzihlung Herodots (IV 32—35) enthalten, einem sagen-
geschichtlichen Zeugnisse von unschitzbarem Werte. Nach

) yAuch die @aigneg der Heldensage sind von Kretschmer, Ein-
leit. 281 auf dem Boden der Wirklichkeit lokalisiert worden: eine
andere Stadt Chaoniens hiess Baudx#, worin man nach bekannten
Parallelen unschwer die halbillyrische Form eines echtgriechischen
Dardun (richtiger wohl Pardna) wiedererkennt. (W. Schulze, B. S. B.
1910, 803).

%) Damit soll das Verdienst, das O. Crusius um die Behandlung
dieses Problems unleugbar sich erworben hat (dureh seinen Artikel
Hyperboreer bei Roscher 12, 2805 ff.), nicht bestritten werden; aber
dass die Folgerungen, die er dort gezogen hat, nicht in allem zutreffen,
hat in einem gleichen Artikel Daebritz (P.W.IX 258 ff.) gezeigt, der in
wichtigen Punkten O. Schroeder mit Recht gefolgt ist. Beider Aus-
fithrungen legt meine hier mehrfach nur zusammenfassende Darstellung
mit zugrunde.
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ihm gelangten die ipa évdedeuéra &v xaldumt mvpdy so an ihr
Ziel: von den Hyperboreern erhielten sie die “Skythen’; von
ihnen wurden sie von Volk zu Volk nach Westen zu an die
Adria geleitet; von da weiter nach Siiden nahmen unter den
Hellenen zuerst die Dodonaier sie in Empfang, dann gelangten
sie an den malischen Golf und wurden nach Euboia hiniiber-
gebracht, wo Stadt fiir Stadt sie weiter trug nach Karystos,
von hier kamen sie (unter Vermeidung von Andros) nach
Tenos und schliesslich nach Delos. Die Angaben iiber die
Stationen jener heiligen ‘Garbenstrasse’ sind mnicht allein
‘taghelle Wirklichkeit’, sie zeigen auch, dass jene von nicht-
hellenischem Gebiet ihren Ausgang nahm. Dass Herodot die
Hyperboreer nicht idealisiert, zeugt zugleich von dem Alter
dieser Uberlieferung; hdchstens dass er den Skythen eine
Zwischentrigerrolle zuerkennt, konnte vielleicht beweisen, dass
auch er von der seiner Zeit bereits vertrauten Neigung, die
Hyperboreer zu idealisieren !), nicht ganz unberiihrt geblieben
ist. Etwas anders beschreibt den Weg, den die igga dpdyuara
dotayvwv nehmen, Kallimachos, der sonst mit Herodot iiber
den Verlauf des delischen Festes iibereinstimmt (4, 280 ff.):
von denen, die xaddmepde Pogeine oixia Dwog Eyovot, nehmen
sie zuerst die Pelasger Dodonas in Empfang; dann gehen sie
weiter iiber ‘fegov dovv und die Berge des malischen Landes
zu den Abanten des lelantischen Gefildes, von Euboia ist der
Weg bis Delos dann nicht mehr weit. Und noch eine dritte
Route wird angegeben (Paus. I 31, 2): die dnogyal der Hyper-
boreer gelangten iiber die Arimaspen (auch sie nennt Kalli-
machos 291, eine iltere Uberlieferung andeutend), Issedonen,
Skythen nach Sinope, von da nach Prasiai an der Ostkiiste
Attikas, von wo sie die Athener nach Delos iiberfiihrten.
Diese Uberlieferung mit ihrer ausgesprochen attischen Tendenz
mag besonders in der Zeit des Peisistratos sich gebildet
haben, sie hat ihre geschichtliche Parallele in der, die Apollon

1) Vor allem Pindaros in dem frithesten der uns erhaltenen Sieges-
lieder (Pyth. X 40ff.: vgl. Wilamowitz, Pindaros 114 ff.), ferner fr. 257
(vgl. O. Schroeder); dgl. Simon. fr. 197 B (beide bei Strab. XV 711);
Bakchyl. 3, 53 (Kroisos zu den Hyperboreern entriickt), ebenso ihre
bereits ganz sprichwortliche Erwihnung bei Aesch. Ch. 372 zavra uiv. . .
%pelooova yovood, weydlng e tiyns nal ‘Ymegpfopfov pellova puwveis;
ferner Hellanikos (die H. die gerechtesten: Crusius 2818). Das sind
nur die frithesten Zeugnisse: je spiter, um so phantastischer lauten die
Berichte iiber dieses ‘selige’ Volk.
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auf seinem Zuge von Delos nach Delphoi an Athen nicht
vorbeigehen lisst (Aesch. Eum. 9 ff. m. schol.; vgl. oben 8. 174).
Sie kniipft an den in Prasiai bereits bestehenden Apollonkult
an, der aber, worauf auch die angezogenen Verse hinzuweisen
scheinen, von Delos aus dorthin eingefiihrt worden ist.
Scheiden wir das Zeugnis des Pausanias aus, so ergibt sich
eine im wesentlichen iibereinstimmende Angabe iiber diese
iepq 00dg.

Hyperboreer auf griechischem Boden kennt auch sonst
mehrfach die antike Tradition. Mag sie auch erst in Quellen
jiingeren Datums auftauchen, so braucht sie doch nicht be-
langlos zu sein, zumal ihr alle Idealisierung fehlt. Nach
schol. B 7150, II 233 (= Et. M. Awdwvaiog) heisst Dodona ein
ywelov v  Yrepfopéwr; schol. Apoll. Rhod. II 675 bezeichnet
die drei &% der Lokrer (Emleqiptor, ’Enmuernuidior, ’Ofolar)
als Hyperboreer. Die Uberlieferung ist unverichtlich, er-
scheint doch auf opuntischen Miinzen hiufig das dhrenbekrinzte
Haupt der Demeter?) (vgl. Maxim. Mayer, Roscher I 2, 2838).
Nach Philostephanos dem Kallimacheer ist Hyperboreos, der
Eponym des Volkes, ein Thessaler (schol. Pind. O.III 28);
nach anderen stammt er von Pelasgos, dem Sohne des Phoro-
neus und der Perimele, der Tochter des Aiolos ab (a. gl. O.,
was wiederum nach Thessalien fiihrt) ; Stammvater des Volkes
ist ein Athener Hyperboraios (dgl.), nach Kalaurea fiihrt der
Hyperboreer IIdoowos (vgl. Hes. s. v.; Harpokr. s. Kalavpeia;
Gruppe 192, 1). Diese verstreuten Zeugnisse, die aber immer-
hin ein weiteres Gebiet umfassen, gewinnen an Wert, wenn
wir anstelle der Hyperboreer die Thraker einsetzen. Ist in
Thrakien die Hyperboreersage urspriinglich lokalisiert (was

) Die Gottin steht in Verbindung mit dem Hyperboreermythos
durch die °Agaie: in einem Hymmnos auf sie hatte der Lykier Olen
zuerst erzithlt, sie sei von den Hyperboreern nach Delos gekommen;
spiter ‘aber hatte Melanopos von Kyme ihr den Vorrang bestritten
und erzihlt, Opis und Hekaerge seien vor ihr dorthin gekommen
(Paus. V 7, 8). Ihr Name weist auf Demeter Ayaie hin, deren Kult im
Norden wie in Boiotien heimisch (Ed. Meyer, G. d. A. II 12, 281; vor-
boiotisch nach Wilamowitz, Gl. d. Hell. I 86), durch die Gephyraier
aus Tanagra nach Athen gebracht worden war (Her. V 61, wo die Hss.
zwischen Ayaclng und ’Ayacijc schwanken und wohl 4yains zu lesen
ist). Als Jeopopdgos hat Demeter ihren alten Kult auf Paros (Her.
V1 134) wie auf Delos (Schroeder a. gl. O. 74). Gleicht seine Aus-
breitung in manchem dem Apollons, so hat seine Begriindung auf
Delos die Ayaie dem Gott als medomodog zugefiihrt.
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nach den Ausfithrungen O. Schroeders nicht mehr zu bezweifeln
ist), so reihen jene scheinbar zusammenhanglosen Zeugnisse
den anderen zwanglos sich ein, die thrakische Elemente in
der Bevolkerung Griechenlands auch sonst bezeugen (fiir Boi-
otien und Attika, bes. Eleusis vgl. Verf. Klio XXI 1927, 2531t . ;
dgl. d. Zschr. 81, 1932, 9ff.). Wo also schon friihe Sage von
Hyperboreern zu erzihlen weiss, wird der thrakische Einschlag
zum mindesten nicht fehlen, gleichgiltig wo sie ihn erhalten
hat. Zwei Zeugnisse stehen dafiir zu Gebote. Den xdriwog,
mit dessen Zweigen die Sieger in Olympia bekrénzt wurden,
hatte Herakles aus dem Hyperboreerlande geholt (Paus. V7, 7):
seine Fahrt dorthin schildert eingehend Pindaros (Ol. 111 14 ff.).
Die Diener Apollons iiberredete der Held, ihm einen der Ol-
bsume zu iiberlassen, Artemis empfing ihn huldvoll, als ihn
ein Auftrag des Eurystheus nach dem Norden fiihrte (iiber
die Verquickung mit dieser Sage vgl. Wilamowitz, Pindaros
238f.). Wohnen hier die Hyperboreer an den Quellen des
Istros, so weilt Perseus, als er auf das Gorgonenabenteuer
auszog, bei ihmen, den Seligen, schmausend und zechend.
Er fand den wundersamen Weg dorthin, der, sei es zu Schiff
oder zu Fuss, den Sterblichen sonst verschlossen ist (Pyth.
X 271f). Kin paradiesisches Wunschland ist hier die Heimat
der Hyperboreer, wo sie von allem Leide befreit, den Un-
sterblichen vergleichbar, ein verklirtes Geschlecht, der Erde
entriickt, ihre goldenen Tage leben. Hier hat Apollon einen
madads #ijmog (So. fr. 870). Aber die merkwiirdigen Esels-
opfer an Apollon (Pindaros ist ihr einziger Zeuge) weisen auf
das paionische Gebirgsland und die Girten des eselohrigen
Midas hin. Hier liegt die Bora mons (Liv. 45, 29, 8), hier, auf
thrakischem Gebiete, ist der eigentliche Ausgangspunkt der
alten Hyperboreersage (Schroeder 76 ff., iiber die Verwendung
des Appellativum ‘Berg’ als Eigenname vgl. PW IX 260).
Von ihm wenden wir uns der icga 60dg wieder zu. Sie
ist nicht die einzige, auf der Apollon sein Weg gen Siiden
filhrte: auch von Tempe war er einst ausgezogen, um dann
in Delphoi den Mittelpunkt seines Kultes zu gewinnen. Wir
kennen die Stationen dieses Weges aus dem homerischen
Hymnos (vgl. oben S. 174), seine Schilderung stellt der Hero-
dots als gleich wertvolles Zeugnis sich zur Seite. Aber auch
ein Gegensatz zwischen beiden tritt zugleich bedeutsam her-
vor: die delische Strasse beriihrt Delphoi iiberhaupt nicht.
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Bei seiner iiberragenden Bedeutung ist nur eine Erklirung
hierfiir moglich: zu der Zeit, da der Brauch des Weitergebens
der dragyal von Hand zu Hand schon bestand, war Delphoi
noch keine Stitte des apollinischen Kultes; Apollon muss also
erst spiter dorthin gekommen sein: der Delier, nicht der
Pythier hat den Hyperboreermythos erzeugt (Schroeder 71).
So kommen wir erneut, von ganz anderer Seite her, zu dem
gleichen Ergebnis, dass der delphische Apollon eine verhiltnis-
missig junge Schopfung des griechischen Gotterglaubens ist.
Ihm, der auch am Hauptsitze seines Kultes zum Hyperboreer
geworden ist, miissen wir uns etwas zuwenden.

Hesiodos wie der Verfasser des Epigonenepos hatten
nach Herodot (IV 32) der Hyperboreer gedacht; beide haben,
wie die Koronisehoie u.a. zeigt (vgl. Verf., Philolog. a. gl. O.
395), wohl unter dem Einflusse von Delphoi gestanden. Deutlich
tritt er in dem Paian des Alkaios hervor (fr. 2 B.), von dem
wir durch Himerios (or. 14, 10) einiges wissen: ein in les-
bischem Stile gehaltener ¥uvos »inrixdg (fr. 1), schilderte er
die Epiphanie des Gottes, der auf seinem Schwanenwagen
aus dem Hyperboreerlande, wo er mehrere Monate des Jahres
zu weilen pflegt, zu seinen Delphern kommt (Usener, Sint-
fluts. 187; O. Schroeder 70f.). Liegt dem Gedichte delphische
Kultsage zugrunde, so ist auch die Idealisierung der mpogifra:
und degdmovrec des Gottes aus der gleichen Sphiire hervor-
gegangen (vgl. bes. Bakchyl. 3, 53). Schliesslich sind es die
Hyperboreer selbst, die mit Olen zusammen dem Gotte die
Orakelstatte eingerichtet haben. So hatte die spate delphische
Dichterin Boio in einem Hymnos?) es dargestellt (Paus. X 5, 7).
Wenn nach ihm der Lykier Olen der erste mpogpdras des
Gottes ist, so spiiren wir hier zugleich die Einwirkung der
delischen Legende auf die delphische. Noch deutlicher tritt
sie hervor in dem, wie der Gott beim Galatereinfall (i. J. 279)
sein Heiligtum schirmt. Von den Hyperboreern gesandt,
eilen Hyperochos und Amadokos herbei (Paus. I 4, 4), bei
gleichem Anlasse heissen sie an anderer Stelle (X 23, 2)
Hyperochos und Laodokos?), beide das Gegenpaar zu den

1) Der darin genannte Hyperboreer Ilayacds ist niemand anders
als der Eponym der thessalischen ITeyaoei. Uber deren alten Apollon-
kult s. oben S.167.

?) Die Abweichung in den Namen erklirt Crusius 2810 daher, dass
an beiden Stellen Pausanias aus verschiedenen Quellen geschtpft habe
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Deliaden Hyperoche und Laodoke (Her. IV 35, nach La. der
Hss. AB; vgl. auch Usener, ebd. 68). Konsequente Weiter-
bildung der delphischen Legende ist, dass die Delpher selbst zu
Hyperboreern werden (Mnaseas nach schol. Apoll. Rhod. II 675),
wie auch die Magneten Thessaliens Delpher heissen (vgl. Einl.
z. Alk. 8. 15 und oben S.176)%).

Auch in die Asklepiossage sind die Hyperboreer ein-
gedrungen. Gegeniiber der Knechtschaft Apollons wegen des
Kyklopenmordes bedeutet es auffallende Milderung der alten
Sage, wenn der Gott auf seines Vaters Geheiss den Olymp
verlassen muss und zu dem iegov yévog der Seinen sich begibt
(Apoll. Rhod. IV 614 ff.). Nach einer anderen Version verbarg
Apollon den Pfeil, mit dem er die Kyklopen getotet hatte,
bei den Hyperboreern (so *Eratosth. catast. 29 und parallele
Quellen); das wunderbare Geschoss flog ihm wieder (nach
Delphoi) zu, als Zeus ihn vom Mord entsiihnt hatte und sein
Dienst bei Admetos beendet war. Reichlich kiithn hatte Crusius
daraus geschlossen (S. 2809), dass in dieser Sage das Hyper-
boreerland mit dem Reiche des Admetos (Pherai) gleichgestellt
sei. Der Pfeil flog schon damals durch die Luft pera 7
xapmopdgov  Arnjunreog. Auch hier (vgl. oben 8. 187) ist,
wenn auch ins Groteske gesteigert, die nahe Beziehung der
Kulte beider Gottheiten bezeugt. Der Text ist durchaus in
Ordnung: die Gottin, von dem Wunderpfeile, der dann als
Sternbild erscheint, durch die Liifte gen Siiden getragen,
gleicht Abaris, dem mystischen Sendling Apollons, dem die
gleiche Gunst widerfuhr (Origen. c. Cels. III p. 228, 8 K.). Wir
fiilhren diese parallele Uberlieferung auf ihre einfachere, ur-
spriingliche Form zuriick, indem wir in dem Pfeile das Symbol

1) Umgekehrt prigt sich der Einfluss der delphischen Legende
auf die delische darin aus, dass das Hyperboreerland auch nach Liykien
verlegt wird. Des delischen Apollon Winterfahrt geht dann dorthin,
vgl. Verg. Aen. IV 143 ff. mit Servius zu 143: constat Apollinem
sex mensibus hiemis apud Palaram Lyciae civitatem dare re-
sponsa, unde Patareus Apollo dicitur (vgl. Horat. carm. III 4, 64),
et sex aestivis apud Delum. Fiir Apoll. Rhod. II 674 sind Liykier und
Hyperboreer die gleichen. Auch diese Identifikation ist ein Schuss-
ling der gleichen spiteren Tradition, die #ltere weiss nichts von ihr,
Denn durch Pindaros (Pyth.I 39 Aduie xal Addor dvdoowr Doife)
wird die Winterfahrt des Gottes dorthin nicht bezeugt, hier handelt
es sich nur um die Nennung ihm besonders lieber Stitten, denen
Delphoi unmittelbar angeschlossen wird.
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Apollons, des Segenspenders in der Natur, erblicken. Recht
wertvoll ist es daher, aus Herodots wenn auch ablehnenden
Worten (IV 36 zov pap nepl *Afdooc Adyov toi Aeyouévov
elvar “ Ymepfopéov od Myw, [Aéywr] dg tor diotor megiépepe
®ata mdoay yijy oty owreduevog) zu erfahren, dass eine dltere
Uberlieferung von den Wanderungen des apollinischen Apostels
iiber die Erde und von der Wunderkraft des ihbm vom Gotte
verliehenen Pfeiles berichtete. Das macht ihn zum Gegen-
stiicke der Begleiter der Deliaden (Her. IV 34): wie sie, so
wird auch er grosse Ehren erfahren haben. Wie jene als
Garbentriger (duadlopdpor, odlopdpol) bezeichnet werden
(Porphyr. de abstin. I 19; Serv. Aen. XI 858), so hat auch er
das ihm verlichene icgov &vdedeuévov v mvodv xaldpne von
Land zu Land getragen'). (Fortsetzung folgt)

Diisseldorf Leo Weber

1) Wenn Abaris mit dem gélog Apollons orakelspendend durch
die Lande zieht (Eudocia, Viol. p. 20) oder nach Hellas kommt, um
die Freundschaft und Verwandtschaft der Hyperboreer mit den Deliern
zu erneuern (Diod. IT 47), so ist das nur Weiterbildung des alten
Sagenkernes, den wir aus Herodots Worten noch erschliessen konnen.





