Studien zum homerischen Epos.
Von Friedrich Pfister, Wiirzburg.

I. Zeiteinteilung und Komposition.

In der Ilias wie in der Odyssee werden vom Dichter genaue Zeit- und
Tageangaben gemacht, so daf kein Zweifel dariiber bestehen kann, an welchem
Tag ein jedes der geschilderten Ereignisse stattfindet. Hierfiir werden oft
bestimmte formelhafte Wendungen und Verse gebraucht, von denen am
hiufigsten der Vers vorkommt 7uog & nowyéveia pdvy gododdxtvios 1dg,
der in der Ilias zweimal, in der Cdyssee neunmal zur Bezeichnung des neuen
Tages in der Darstellung des Epos steht, dazu noch mehrere Male in der
Odyssee in der Erziahlung des Menelaos und des Odysseus und in der Auto-
lykos-Episode des 19. Buches. Es wird aber durchaus nicht der Anbruch
eines jeden Tages bezeichnet, auch wird ja nicht jeder Tag ausfiihrlich
geschildert, im Gegenteil, in beiden Epen werden die meisten Tage gruppen-
weise zusammengefafit und gezahlt, ohne dall Genaueres iiber sie berichtet
wird, und die Masse der Ereignisse wird auf einige wenige Tage zusammen-
gedringt. Im 1. und im 24. Buch der Ilias und im 5. Buch der Odyssee
finden sich diese Zeitangaben, die jeweils eine Reihe von Tagen zusammen-
schlieBen: 9 Tage dauert die Pest, aber am 10. beruft Achilleus die Versamm-
lung der Achier; gestern sind die Gotter zu den Athiopiern gegangen, aber
am 12. werden sie wieder zuriickkehren ; als nun zum 12. Mal die Eos herauf-
stieg, kamen die Gotter zum Olympos. So im 1. Buch der Ilias und dhnlich
auch im 24. Buch, wo die Spanne von 9, 10 und 11 Tagen genannt wird.
Im 5. Buch der Odyssee: 4 Tage lang erbaut Odysseus das Notschiff und am
5. fahrt er von Ogygia ab; 17 Tage lang?! fahrt er auf dem Meer, am 18. er-
scheinen die Berge des Phaiakenlandes; 2 Nachte und 2 Tage kimpft Odysseus
im Sturm, am 3.Tag tritt Windstille ein. Es sind also durchaus nicht immer
,runde‘ Zahlen, sondern wir finden 2, 3, 4, 5, 9, 10, 11, 12, 17, 18 Tage,
je nachdem sie dem Dichter fiir seine Berechnung brauchbar erscheinen.

Bereits Zenodot und Aristarch haben auf diese Tagezahlung geachtet,
wie wir aus den Scholien und aus der Inschrift der Pariser Tabula Iliaca *
wissen. Wir kennen ihre Berechnung aber nur fiir die ersten 20 bzw. 25 Tage
der Ilias. Nach Zenodot umfaBt das 1. Buch der Ilias 20, nach Aristarch
21 Tage. Der 3. Schlachttag ist fiur Aristarch (richtig) der 25.Tag der
Ilias. Aristarch lief also mit VII 433 keinen neuen Tag beginnen, sondern
der 23. Tag setzte nach ihm mit VII 381, der 24. mit VIII 1, der 25. mit
XI1 ein.

I Die Zahl von 17 und 18 Tagen auch in der Erzihlung sgamemnons in der Nekyia
des 24. Buches der Odyssee 63ff., vielleicht nach der Aithiopis.

2 Text der Inschrift bei Lachmann, Betrachtungen iiber Homers Ilias, 1847, 90{f.;
Th. Bergk, Kleine philologische Schriften II (1886) 409ff.; vgl. Lippold, R.-E. IV
A 18861{f., wo weitere Literatur.
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In der neueren Zeit legte man auf die Zeiteinteilung des Dichters wenig
Wert. Wilamowitz sagt grob (Die Heimkehr des Odysseus, 1927, 133):
,»Die Tage hat der Dichter nicht gezahlt, die Horer konnten es gar nicht, und
so viele das auch in Ilias und Odyssee getan haben, immer ist es ein Rationalis-
mus gewesen, der die Poesie und erst recht den rhapsodischen Vortrag ver-
kennt.“ So wird auch von Bethe, Drerup, Wilhelm Schmid (Gr. Lit.gesch. I
96 und 107) und Geffcken, deren Werke mir gerade zur Hand sind, die Tages-
einteilung der Epen nicht beachtet oder als nebensichlich behandelt!. Aber
es muB} doch etwas hinter den sorgfaltigen Tagesangaben des Dichters stecken,
sonst hétte er sie nicht gemacht und sonst hédtte auch Wilamowitz kein so
scharfes Verdammungsurteil gegen diejenigen geschleudert, die eine Nach-
prifung dieser Angaben versuchen wollten. Auf jeden Fall darf die Frage
aufgeworfen werden, warum der Dichter so regelmafBig die Sonne auf- und
untergehen laBt. Denn die Tatsache besteht nun einmal, daf3 in beiden Epen
genaue Tagesangaben vorliegen, und es darf also auch die Frage nach ihrer
Bedeutung fir die Dichtung und fiir den Dichter gestellt werden.

Wir geben zunichst diesen Tatbestand fiir die Ilias:

I153f.: 9 Tage wiitet die Pest im Achéaerlager, am 10. Tag findet die Achéer-
versammlung statt.

I 424f.: Thetis spricht zu Achilleus am 10. Tag: Gestern (also am 9. Tag)
ging Zeus mit den iibrigen Gottern zu den Athiopiern; am 12. Tag (also am
20. Tag der Ilias) wird er zuriickkehren. Man kann diese Stelle auch so ver-
stehen: Am 12. Tag, d. h. von dem Tag an gerechnet, an dem Thetis spricht;
dann wiirde die Riickkehr am 21. Tag erfolgen. — Es ist auffillig, daBl der
Dichter gerade in dieser Zeit die Gotter zu den Athiopiern weggehen 148t.
Er muB einen besonderen Grund dafiir gehabt haben, zumal er die Gotter
gleich darauf (194, 222) wieder im Olymp anwesend sein 148t, ein Widerspruch,
an dem schon Aristarch Anstof nahm. Die néchste Folge der Abwesenheit
der Gotter ist die, daB Thetis mit ihrer Bitte an Zeus so lange warten mul,
vom 10. Tag an, an dem Achilleus seine Klage vortrigt, bis zum 20. Tag,
an dem die Gotter zuriickkommen. Fir dieses lange Warten der Thetis ist
kein ersichtlicher Grund vorhanden.

Am gleichen (10.) Tag fdhrt Odysseus nach Chryse (308ff.; 430f.) und
bringt dort dem Apollon das Siithneopfer dar, das den ganzen iibrigen? Tag
(472) in Anspruch nimmt.

I 475: Sonnenuntergang des 10. Tages.

I 477: Sonnenaufgang des 11. Tages; Riickkehr des Odysseus von Chryse.

I 493: Riickkehr der Goétter am 12. Tag ihrer Reise, wie 425 gesagt ist,
also am 20. Tag; Thetis geht zu Zeus. Mit €x Tolo ist also der Tag der Abreise
der Gotter gemeint, mit dvwdexdry der gleiche Tag wie mit dwdexdry 425.

I 601, 605: Sonnenuntergang des 20. Tages.

II2: Gotter und Menschen schlafen die ganze Nacht. Traum Agamemnons
in der Nacht des 20./21. Tages.

IT 48: Morgenrote des 21. Tages.

1 Ohne genaue Zihlung der Tage geht auch Heinr. Peters, Zur Einheit der Ilias
(1922) auf die Tagesangaben ein; seine zusammenfassenden Aufsitze Neue Jahrbb. 47
(1921) 318tf. und 53 (1924) 201ff. waren mir nicht zuginglich.

2 Auch Il. XVII 384 bedeutet mavnuéptog den ganzen iibrigen Tag.
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IT 41—VII 380: Der erste Schlachttag, der 21. Tag.

VII 282, 293: Anbruch der Nacht.

VII 313ff.: Nachtmahl der Achéer.

VII 370ff.: Nachtmahl der Troer.

VII 381: Morgenrote des 22. Tages; vgl. 372

VII 421f1.: Frithmorgen des 22. Tages, eines Ruhetages, an dem die Ver-
brennung der Toten stattfindet. Abend und Nacht werden nicht ausdriicklich
erwihnt; dafir dueidxn wE 433.

VII 433: Morgengrauen des 23. Tages, des 2. Ruhetages, an dem das
Grabmal errichtet und der Mauerbau ausgefithrt wird.

VII 465f.: Sonnenuntergang. Nachtmahl.

VII 482: Nacht.

VIII 1: Morgenrote des 24. Tages.

VIII 1—484: Der zweite Schlachttag, der 24. Tag.

VIII 53: Frithmahl.

VIII 661f.: Vormittag, Mittag.

VIII 485f.: Anbruch der Nacht.

VIII 485—X 579: Nacht des 24./25. Tages.

X 251f.: Der 2. Teil der Nacht. Kundschaftergang.

XTI 1f.: Morgenrote des 25. Tages.

XI—XVIII: Der dritte Schlachttag, der 25. Tag, der mittlere Tag der
Tlias.

XTI 84f. (formal = VIII 66£.): Vormittag, Mittag.

XVI 7771.: Nachmittag, gegen Abend. .

XVIIT 136: Thetis will bei Sonnenaufgang (des 26. Tages) die neuen
Waffen dem Achilleus bringen.

XVIII 2394f.: Sonnenuntergang.

XVIII 245, 298, 314: Nachtmahl.

XVIII 2674f.; 315, 354: Nacht, in der die Waffen fiir Achilleus ge-
schmiedet werden.

XIX 1: Morgenréte des 26. Tages.

XIX 1—XXIII 108: Der vierte Schlachttag, der 26. Tag.

XXI 5: ,,Am Tag zuvor‘ bezieht sich auf die Ereignisse des 25. Tages.

XXIIT 11, 55: Nachtmahl.

XXITII 62: Nacht.

XXIIT 109: Morgenrdte des 27. Tages.

XXIII 217: Nacht.

XXIIT 226: Morgenréte des 28. Tages.

XXIII 226—897: Leichenspiele fiir Patroklos.

XXIV 2ff.: Nachtmahl. Nacht.

XXIV 12: Morgenréte des 29. Tages. Erste Schleifung der Leiche des
Hektor.

XXIV 31 (formal = I 493): Als nun die 12. Morgenréte anbrach, sprach
Apollon zu den Gottern. Mit €x 7oio ist der Tod Hektors gemeint, der am
26. Tag eintrat. Am 27. Tag ist also die erste Morgenrote danach, am 38. Tag
die 12. Morgenréte. Nach XXIV 107 wird die Schleifung der Leiche Hektors
an 9 Tagen vorgenommen, d. h. am 29.—37. Tag. Dazu XXIV 413: Schon
am 12. Morgen liegt die Leiche Hektors im Lager der Achéder. Da Hektor
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am 26. Tag gefallen ist, ist die 1. Morgenréte die des 27. Tages, die 12. die des
38. Tages. Also fand die Gétterversammlung am 38. Tag statt.

XXIV 351: Abend des 38. Tages.

636: Nacht des 38. zum 39. Tag.

664—667: 9 Tage lang soll die Klage um Hektor dauern (also vom 39. bis
zum 47. Tag), am 10. (also am 48. Tag) soll Verbrennung und Leichenmahl
stattfinden, am 11. (also am 49. Tag) das Grabmahl errichtet werden.

678: Nacht des 38. zum 39. Tag.

695: Morgenrote des 39. Tages.

713 Der 39: Tag.

781—785: 9 Tage lang wird Holz geholt (am 39.—47. Tag), am 10. (also
am 48. Tag) findet die Verbrennung statt.

788: Morgenrote des 49. Tags. An diesem Tag Errichtung des Grabmals
fir Hektor.

Danach umfaflt also das einleitende 1. Buch (die Entstehung der Menis)
20 Tage, der Hauptteil (II—XXIII, die Wirkung der Menis und ihr Ende)
4 Schlachttage und 4 Ruhetage, der Schlufiteil (XXIV, Verschnung zwischen
Achilleus und Priamos, Leichenfeier fiir Hektor) 21 Tage, das Ganze, also
49 Tage, d. h. 7 Hebdomaden. Die ausfithrliche Schilderung verteilt sich
auf den mittleren Hauptteil von 22 Biichern, es geht ihm voraus und folgt
ihm je ein Buch, in welchem jeweils 20 oder 21 Tage kursorisch behandelt
werden.

Betrachten wir nun diese Tageberechnung ohne Ricksicht auf die mehr
oder minder groBle Ausfithrlichkeit der Schilderung, sondern betrachten wir
lediglich die Verteilung der 49 Tage, d. h. den Tagesplan selbst, so sehen wir
folgendes: In der Mitte von 49 Tagen steht der 25. Tag, dem je 24 Tage voran-
gehen und folgen. Dieser 25. Tag ist der 3. Schlachttag, der Tag des tiefsten
Ungliicks der Achéer, an dem der Groll des Achilleus sich am scharfsten
auswirkt, an dem das Feuer an die Griechenschiffe gelegt wird. Um ihn
gruppieren sich symmetrisch je ein weiterer Schlachttag (der 24. und 26. Tag)
und je 2 Ruhetage (der 22. und 23. und der 27. und 28. Tag). Diese Mitte
der 3 Schlachttage und 4 Ruhetage wird eingerahmt von je 21 Tagen, die ihr
vorangehen und folgen. Diese beiderseitigen 21 Tage werden durch die
gleichen Wendungen gruppenweise eingefiithrt: I 53f. = XXIV 664f. (vgl.
784f.) dwijuco ... i Oexdry. I 493 = XXIV 31 Al dte 01 @ éx Toio
dwwdexdrn yéver fds. In der Rede der Thetis bzw. des Hermes I 425 —
XXIV 413 Owdexdrn. Ferner entsprechen dem 10. und 11. Tag des
1. Buches der 38. und 39. Tag des 24., beide an der gleichen Stelle auf
den beiden Fliigeln : dort die Riickgabe der Chryseis nach der Achéderversamm-
lung, hier die Riickgabe der Leiche des Hektor nach der Gotterversammlung.
Thnen gehen dort die 9 Tage der Pest (der 1.—9. Tag), hier die 9 Tage der
Schleifung des Hektor (am 29. —37. Tag) voraus, woran sich dort wie hier
die Riickgabe anschlieBt, und es folgen jeweils 10 weitere Tage, die hier wie
dort die Zahl des 21 Tage fiillen. Vgl. den beigegebenen Plan.

Diese Symmetrie ist natiirlich vom Dichter bewuBt gegeben, und nur
um dieser Symmetrie willen schickt er die Gotter fiir 12 Tage zu den Athiopiern
und 148t die Thetis so viele Tage warten, damit er die gleiche Anzahl der Tage
im 1. wie im letzten Buch erhalt.
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21 Tage 7 Tage 21 Tage
1.—9. Tag |10.11. | 12.—21. Tag|22.—28. Tag|29.—37. Tag | 38. 39. | 40.—49. Tag
3 Kampftage |
9 Tage: Pest 10 Tage |4 Ruhetage 9 Tage: 5 & 10 Tage
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_%D:S 22 2'4 27 e
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Wir treten an die Odyssee heran.

d 22—444: Der 1. Tag. Gotterversammlung. Athena bei Telemachos in
Ithaka. Telemachos und die Freier. i

IT 1: Morgenrote des 2. Tages.

II 433: Nacht.

IIT 1: Sonnenaufgang des 3. Tages.

IIT 329, 335: Sonnenuntergang.

ITI 404: Morgenrote des 4. Tages.

IIT 487: Sonnenuntergang.

IIT 491: Morgenrote des 5. Tages.

IIT 497: Sonnenuntergang.

IV 1—305: Abend und Nacht. ‘

IV 306: Morgenrite des 6. Tages. An diesem Tag fordert Menelaos den
Telemachos auf, noch einige Zeit, 11 oder 12 Tage (IV 588), in Sparta zu
bleiben. Darauf Telemachos: ,,Halte mich ja nicht lange Zeit zurtck®, wie
Focke, Die Odyssee (1943) 6 richtig erklart. In der Tat fahrt Telemachos
erst am 35. Tag von Sparta ab (s. unten). Sein langer Aufenthalt ist sachlich
so0 wenig begrindet wie das lange Warten der Thetis in der Ilias, zumal Tele-
machos ja erklarte (II 374), dal er nicht allzu lange von Ithaka fernbleiben
wolle.

IV 786: Nachtmahl. IV 793f.: Nacht.

V 1: Morgenréte des 7. Tages.

V 34: Odysseus soll am 20. Tag zu den Phaiaken kommen. Er fihrt
nach der folgenden Darstellung am 12. Tag von Ogygia ab und kommt am
31. zu den Phaiaken.

V 228: Morgenrote des 8. Tages.

V 262f.: Erbauung des Notschiffs am 8.—11. Tag; Abfahrt von Ogygia
am 12. Tag.

V 278%.: Ruhige Fahrt von 17 Tagen, am 18. Tag erscheint die Kiiste des
Phaiakenlandes, d. h. am 29. Tag. Ebenso VII 267f.

V 282: Am 29. Tag kehrt Poseidon von den Athiopiern zuriick, wo er
- also nach I 22f. 4 Wochen weilte. Mit Riicksicht auf diese 28 Tage ist die
Zahl von 17 Tagen fiir die ruhige Fahrt des Odysseus gewihlt.

V 388f.: Sturm am 29. und 30. Tag; am 31. Tag kommt Odysseus ins
Phaiakenland.
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VI 1: Schlaf des Odysseus und Traum der Nausikaa in der Nacht zum
32. Tag.

VI 48: Morgenrdte des 32. Tages.

VI 170: Odysseus sagt, gestern (d. h. am 31. Tag) war der 20. Tag seiner
Fahrt von Ogygia her, wo er ja am 12. Tag abfuhr.

VI 321: Sonnenuntergang des 32. Tages.

VII 13: Nachtmahl. VII 344: Nacht.

VIII 1: Morgenridte des 33. Tages, an welchem Odysseus den Phaiaken
von seiner Fahrt berichtet: VIIT 1—XIIT 17.

VIII 417: Sonnenuntergang.

XIIT 18: Morgenrote des 34. Tages. An diesem Tag Abfahrt des Odysseu s
auf dem Phaiakenschiff.

XIIT 35: Sonnenuntergang.

XIIT 93f.: Morgenstern des 35. Tages. Vor Tagesanbruch wird Odysseus
schlafend in Ithaka an Land gebracht und unterredet sich mit Athena, die
dann noch vor dem Aufgang der Sonne nach Sparta zu Telemachos sich
begibt (XIII 440, XV 1).

XIV 407: Nachtmahl des 35. Tages bei Eumaios.

XIV 457: Nacht des 35./36. Tages. Dies ist dieselbe Nacht wie XV 188.

XYV 5: Nacht vor der Morgenrdte des 35. Tages.

XV 56: Morgenrcéte des 35. Tages.

XV 185: Sonnenuntergang des 35. Tages.

XV 189: Morgenrote des 36. Tages.

XV 296: Sonnenuntergang des 36. Tages.

XV 302: Nachtmahl des 36. Tages bei Eumaios.

XV 495 und XVI 2: Morgenrote des 37. Tages.

Die Ereignisse verlaufen also folgendermaflen nebeneinander:

Odysseus: Telemachos:

35. Tag: Vor Sonnenaufgang Lan-
dung inIthaka. Gesprach mit Athena.
Erster Tag bei Eumaios.

36. Tag: Zweiter Tag des Odysseus
bei Eumaios.

37. Tag: Dritter Tag des Odysseus
bei Eumaios.

35.Tag: Vor Sonnenaufgang Athena
in Sparta. Gesprach mit Telemachos,
der dann nach Pherai fiahrt.

36. Tag: Fahrt nach Pylos und Ab-
fahrt zu Schiff.

37. Tag: Ankunft in Ithaka, dann
zu Eumaios.

Am 37. Tag: Zusammentreffen des Odysseus und Telemachos bei Eumaios.
Dazu XVII 515: Eumaios sagt am 38. Tag, Odysseus sei 3 Tage und 3 Néchte
bei ihm gewesen, d. h. am 35., 36. und 37. Tag und den darauffolgenden

Nachten.
XVI 452: Abend des 37. Tages.

XVII 1: Morgenrote des 38. Tages.

XVII 606: Herannahen des Abends.
XVIII 305f.: Abend; vgl. XVIII 428, XIX 491.

¥
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XIX 603f., XX 1: Nacht.
XX 91: Morgenrote des 39. Tages.
XXIII 347: Morgenrote des 40. Tages.

Danach umfassen also die Biicher IV und XTIT—XXIV je 6 ausfiihrlich
geschilderte Tage, das dazwischen liegende Stiick V 1—XIII 92, das zum
groBen Teil (IX—XII) durch die Erzéhlung des Odysseus bei den Phaiaken
am 33. Tag ausgetiillt ist, 28 Tage, das Ganze also 40 Tage. Die ausfiihrlich
geschilderten Tage stehen also nicht wie in der Ilias in der Mitte des Epos,
sondern auf beiden Fliigeln: der 1.—6. und der 35.—40. Tag. Die dazwischen-
liegenden Tage 7—34 werden mehr summarisch behandelt, besonders fiir die
Tage 8—30 braucht der Dichter nur etwa 162 Verse (V 228—389). Dabei
entspricht der erste dieser Tage dem letzten, d. h. der 7. dem 34. Tag insofern,
als auf jenen Tag die Gotterversammlung mit dem Beschlufl der Heimkehr
des Odysseus fallt, an diesem Tag die Heimfahrt vom Phaiakenland angesetzt
ist. So findet sich auch vom 9. bis zum 30. Tag keine Erwahnung des Tages-
anfangs, die regelmiafBig beim 1.—8. und beim 31.—40. eintritt. Die Mitte,
der 7.—34. Tag, umfafit also zusammen mit der am 33. Tag gegebenen Er-
zahlung des Odysseus die gesamte Heimfahrt des Odysseus von Troja bis
nach Ithaka, die Tage 1—6 die sog. Telemachie, die 6 SchluBtage 35—40
die Ereignisse in Ithaka. Von den 6 ersten Tagen enthdlt der 1. und 2. Tag
die Vorbereitung der Fahrt des Telemachos und die Abfahrt (Buch I und II),
die vier folgenden Tage die Fahrt nach Sparta und den Aufenthalt dort.
Die 6 SchluBtage umfassen entsprechend in den zwei ersten Tagen (35. und
36. Tag) die Erzahlung von Odysseus und Telemachos, als sie noch getrennt
sind (XIII—XYV), die vier letzten Tage ihr gemeinsames Handeln (XVI bis
XXIV). Eine weitere Symmetrie besteht darin, dafl am letzten Tag des
1. Teils (also am 6. Tag des Ganzen) und jeweils am vorletzten des 2. und
3. Teils (d. h am 33. und 39. Tag) die Erzahlung (desMenelaos an Telemachos,
des Odysseus fiir die Phaiaken und des Odysseus fiir Penelope) iiber die
alteren Ereignisse gegeben wird. Siehe auch den beigegebenen Plan.

6 Tage: 28 Tage: Geschichte des Odysseus 6 Tage:
7.—34. Tag
: 4 Tage |19Tage: Fahrt vonOgy-| 3 Tage Odysseus und
Telemachie gia zum Phaiakenland Telemachos
12.—30. Tag
o )
H| 8. bis 31. bis |E
1.—6.Tag || 11. Tag . 33.Tag |3 | 35.—40. Tag

Wir haben also in der Odyssee wie in der Ilias eine Symmetrie des Tage-
plans. Und so ist auch der auffillic lange Aufenthalt des Telemachos in
Sparta genau so wie das lange Warten der Thetis in der Ilias durch die Riick-
sicht auf die symmetrische Anordnung der Tage hervorgerufen. Aus anderen
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Griinden kommt auch Focke a. a. O. 8. 8 zu dem SchluB: ,,Die Verlingerung
des Aufenthaltes beruht also mitnichten auf nachtriglicher Gewaltsamkeit,
sondern ist von vornherein vorgesehen und sorgsam eingeleitet. Derselbe
Dichter, der Telemach nach Sparta schickte, hielt ihn dort fiir eine unbe-
stimmte Zeit planmaBig fest.

Wollte der Dichter der Odyssee die zu schildernden Ereignisse auf 40 Tage
zusammendréngen, so muflte er den Odysseus seine Abenteuer selbst erzihlen
lassen und muBite mit dem 10. Jahr der Irrfahrten einsetzen, so wie der Ilias-
dichter im 10. Jahr des Krieges die Handlungen seines Epos 'spielen 1a8t.
Dieser Tageplan ist — und das gilt fiir beide Epen — vom Dichter als sym-
metrischer Grundril entworfen worden, um hierauf den Bau zu errichten,
zum Teil aus Werkstiicken, die ihm bereits, von anderer Hand geformt, vor-
lagen, und die er, mehr oder minder sie bearbeitend, einfiigte. Dieser einheit-
liche Plan ist iiberall eingehalten. Wenn der Hérer oder Leser einen Anstof3
irgendwo nimmt, wie etwa daran, dafl Telemachos erst im 10. Jahr auszieht,
um Kunde von seinem Vater zu holen, ungefihr einen Monat, bevor dieser
wirklich in Ithaka eintrifft, so muBl er sich sagen: Der Inhalt der Telemachie
war dem Dichter durch den Mythos gegeben, und zwar sicher bereits in
poetischer Form (wohl hexametrisch) gestaltet. Wenn unser Dichter dieses
Stiick des Mythos beiziehen wollte — und er konnte es ja wohl nicht gut
beiseite lassen —, so hat er auch dieses in seinen Tagesplan einspannen miissen -
und das ist ihm nicht schlecht gelungen.

Diese ,,innere Symmetrie* oder ,,ideelle Symmetrie” der beiden Epen,
die auf dem Grundplan der Tageeinteilung beruht, hat jedoch keine ,,aullere
Symmetrie’‘ oder ein EbenmafB in der Komposition der Epen und in der
harmonischen Gliederung der einzelnen Teile zur Folge, d. h. hinsichtlich der
Verszahl der einzelnen Teile 148t sich keine Harmonie feststellen. So bean-
sprucht etwa in der Ilias der erste Schlachttag rund 3660 Verse, der zweite
484, der dritte 5680 und der vierte 2160 Verse. Daher bildet auch der mittlere
Tag des Tageplans, der 25. Tag, durchaus nicht genau die Mitte des Epos
selbst; diese liegt’ vielmehr etwa bei XIII 260, also im ersten Drittel der
Schilderung des 25. Tages, und dieser Schlachttag erstreckt sich bis zum
Ende des 18. Buches, nimmt also fast ein Drittel des Ganzen (5680 von
15690 Versen) ein. Und so umfassen auch die ersten 20 Tage 650, die
letzten 21 Tage 800 Verse. Das gleiche kiénnen wir auch fir die Odyssee
feststellen. Die 6 Tage der Telemachie (I—IV) beanspruchen 2220 Verse,
die Fahrten des Odysseus von Troja bis zum Phaiakenland (V—XII)
3990 Verse, die 6 letzten Tage (Odysseus in Ithaka, XIII—XXIV) 5900
Verse. Das Mittelstiick des Tageplans der Odyssee, die Tage 7—34, ge-
hért vollstindig der ersten Hilfte des Epos an, da es in den Biichern V—XII
seinen Platz hat, und die 6 letzten Tage nehmen die ganze 2. Halfte der
Odyssee (XIII—XXIV) ein.

Nach diesem gleichen Prinzip der ,,ideellen Symmetrie*“ hat auch Aischy-
los die &ltesten der uns erhaltenen Tragddien komponiert, wie ich an anderer
Stelle gezeigt habe!. Ich fiige hier, um dies zu veranschaulichen, den Plan

1 Festgabe fiir Heinr. Bulle (Wiirzburger Studien zur Altertumswissenschaft XTII
1938) 143ff.
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der Hiketiden bei. In dieser Tragddie entsprechen sich die einzelnen Teile

chiastisch:

I und IX: Ein- und Auszugs-
lied des Chores. Rein lyrische
Partien. Dabei Danaos als

stumme Person.

IT und VIII: Chor und Da-
naos. Nur Trimeter. Verhal-
tungsmafiregeln des Danaos an
seine Tochter gegeniiber den
Argivern.

ITT und VII: Chor, Pelasgos
und eine weitere Person (Danaos
bzw. Herold, die vom gleichen
Schauspieler gespielt wurden).
Jeweils Entscheidung des Pelas-
gos. Trimeter und lyrische Par-
tien. Jeweils ein Amoibaion.
GroBes Gefolge des Pelasgos und
des Herolds.

IV und VI: Chorlied, bei des-
sen Vortrag der Chor allein ist,
da Danaos beide Male in die Stadt
gegangen ist. Anruf des Zeus um
Hilfe.

V: Die Mitte des Ganzen, das
Segenslied des Chores fiir Argos,
von zwel Szenen umgeben, in
denen nur ein Schauspieler (Da-
naos) auftritt.

Auch hier hat die ideelle
Symmetrie keine Harmonie in
den GroBenverhaltnissen der ein-
zelnen Teile zur Folge.

Wem das Nachrechnen und
Zidhlen der Tage als Rationalis-
mus! erscheint, der moge Dbe-

Einzugslied des Chors. Dabei Danaos als
stumme Person

I

Chor und Danaos
Nur Trimeter
II

Chor, Pelasgos mit grofem Gefolge, Da-
naos zuerst als stumme Person, dann
redend

111
Chorlied
Chor allein
v
Chor und Danaos:
1. Bericht des Danaos
2. Segenslied fiir Argos
3. Chor und Danaos
v
Chorlied
Chor allein
VI

Chor, Herold mit groBem Gefolge, spater
Pelasgos
VII

Chor und Danaos
Nur Trimeter
VIII

Auszugslied des Chors. Dabei Danaos als
stumme Person

IX

145

denken, dafl jede Wissenschaft mit der Ratio arbeitet und daB der Dich-
ter ja selbst so ,rationalistisch* war, einen genauen Tageplan von vorn-
herein zu entwerfen. Wenn es iiberhaupt das Recht des Philologen ist, zu
versuchen, in die Werkstatt des Dichters einen Blick zu werfen, um seine
Arbeitsweise zu erkennen, so darf er auch den Grundplan sich klarmachen,
nach dem der Dichter gearbeitet hat und den er ja so deutlich hat hervor-
treten lassen; und um so grofere Genugtuung wird ihn dann erfiillen, wenn

1 Ist es nicht ein viel schlimmerer Rationalismus, wenn man sagt: Die Stellen der
Tlias XTI 600—610, XVI 80—90, XVIII 3—I14 konnen nicht vom Verfasser des Gedichtes
stammen, das den Mauerbau voraussetzt, da dort das Bestehen einer Mauer nicht be-
achtet werde ? Beim Ziahlen der Tage handelt es sich doch nur um ein Feststellen dessen,
was der Dichter wirklich sagt.

‘Wiirzburger Jahrbiicher. Jahrg. 3. 10
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er dadurch notgedrungen zu dem Ergebnis kommt, die Einheitlichkeit
einer Dichtung zu erweisen, die ein , Rationalismus (im schlechten Sinn)
durch fortwahrende, falsch gefiihrte Analyse zerpfliickt hat. Analyse wird
immer auch dem homerischen Epos gegentiber notwendig sein!; aber wenn
man einmal den einheitlichen Grundplan der Epen erkannt hat, kann die
Analyse nur das Ziel im Auge haben, Verstindnis fir die Dichtung zu ge-
winnen und auch unter anderem nach Méglichkeit festzustellen, wie der
Baustoff aussah, den der Dichter zur Erfiillung seines Planes verwandte, wie
die Vorstufen gestaltet waren, die zu den uns erhaltenen Epen fiihrten, und
ob und welche Veranderungen das einheitliche Werk des Dichters in spéterer
Zeit, erfuhr.

Wenn sich etwa nachweisen 148t, da die Diomedie nicht vom Dichter der
Tlias stammen kann, so ist zu iiberlegen, ob der Iliasdichter das fremde Werk-
stiick nicht selbst in seinen Plan eingebaut hat. Das gleiche gilt auch von
der Dolonie und von der Nekyia der Odyssee. Wer Ansto daran nimmt,
daf im 6. Buch der Ilias Hektor in dem Augenblick das Schlachtfeld verlaft,
wo es so schlecht um die Troer steht, und er in die Stadt geht, um die Frauen
zum Bittgang aufzufordern, der doch erfolglos bleibt, der mége bedenken,
daf der Dichter dadurch in die Lage versetzt wird, eine der schénsten Szenen
der Ilias zu geben, Hektor und Andromache. Durch die Andomacheszene,
durch die Opferszene und die Glaukosepisode wird die Schilderung der Kédmpfe,
die gerade in VI 1—71 den Gipfel der Brutalitdt erreicht haben, wohltuend
unterbrochen. Die Andromacheszene war dem Dichter sicher durch die Uber-
lieferung gegeben und er wollte an ihr nicht voriibergehen. Dafi der Schiffs-
katalog nicht vom Dichter der Ilias stammt, ist gewil. Hétte er ihn selbst
verfaflt, so hitte er doch vor allem die Helden erwéhnt, die in seinem Epos
auch sonst genannt werden, und er hétte nicht zehn Helden im Katalog
angefiihrt, die in der Ilias iiberhaupt nicht vorkommen. Von Interpolatoren
und Redaktoren sollte kiinftighin nicht mehr soviel geredet werden. Hier
hat die Interpretation und die Analyse die dankbare Aufgabe zu zeigen,
inwiefern die zahlreichen ,,Anst6Be‘, die eine rationalistische Kritik genommen
hat, wirklich berechtigt sind. Und wenn man wirklich mit Recht irgendwo
einen Widerspruch feststellt, dann ist immer noch zu untersuchen, ob er auf
das Konto eines Interpolators zu setzen ist, der ja doch auch ein verstiandiger
Mann gewesen sein kann, oder auf das des Dichters des Epos selbst, der etwa
eine Szene, wie er sie im 11. Buch der Odyssee gibt, nicht auslassen wollte.
Ein Dichter, der die Verse XII 260{f. schrieb, hat ja an der Doppelweisung
durch Kirke und Teiresias keinen Anstol genommen ; aber wer will beweisen,
dafB auch diese Verse von einem Interpolator stammen ? Der ,,Widerspruch**
allein ist hierfiir nicht maBgebend; denn irgendein Dichter mull ja die
Verantwortung dafiir iibernehmen. Und warum sollte es nicht Homer selbst
sein ?

1 Wir sollten auch in unserer Philologie ein wenig Planwirtschaft treiben. Wie wire
es, wenn zwei oder drei Kolleégen sich vereinigten, um die 48 Biicher des Epos an ihre
Schiiler zu verteilen, die als Dissertation jeweils einen wissenschaftlichen Kommentar
zu einem oder mehreren Gesingen lieferten? Man darf doch wohl behaupten, daB
C. E. Schmidt mit seinem Parallelhomer (1885) ein niitzlicheres und lebensfihigeres
Buch geschaffen hat als etwa Ed. Schwarz mit seinem Odysseebuch.
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II. Epos und Heroenkult.

Von vielen Heroen, deren Taten von Homer besungen wurden, sind uns
aus spiterer Zeit Kulte bezeugt, so von Achilleus, Agamemnon, Menelaos,
Diomedes, Aias, Odysseus, Kalchas u. a. Das gleiche gilt auch von Heroen,
die in Ilias und Odyssee keine Rolle spielen oder hier iiberhaupt nicht genannt
werden, wie Theseus, Herakles, ITason und viele andere mehr; von ihnen
haben epische Dichtungen erzihlt, die uns nicht erhalten sind. Man kann
ganz allgemein behaupten, dafl alle bedeutendere mythische, d. h. im Epos
besungene Heroen zugleich Gegenstand eines Kultes waren. Es ist gewil
von Wichtigkeit sowohl fiir unsere Kenntnis der Geschichte der griechischen
Religion als auch fiir die Beurteilung der epischen Dichtung, die Frage zu
entscheiden, ob diese Heroen deshalb kultisch verehrt wurden, weil Homer
ihre Taten besang, oder ob schon fiir die Dichter diejenigen, die sie in ihren
Gesdngen als Trager der Handlung auftreten lieBen, bereits Gegenstand
des Kultes waren, ob also die mythischen Heroen schon vor der Entstehung
der homerischen Poesie einen Kult genossen oder ob dieser erst spéter, etwa
unter dem Einflufl des Epos, eingerichtet wurde.

Folgende Griinde scheinen mir den vorhomerischen Heroenkult unwider-
leglich zu beweisen:

1. Die Art des Kultes. Im griechischen Kult kénnen wir hinsichtlich
der blutigen Opfer zwei Arten unterscheiden, die prinzipiell voneinander
geschieden sind und auch sprachlich verschiedene Bezeichnungen aufweisen?.
Auf der einen Seite stehen die uranischen Opfer, den himmlischen Géttern
geweiht, im strengen Sprachgebrauch dvoiet genannt; dazu das Verbum
e, das Opfertier iggeioy, der Altar fouds. Auf der anderen Seite die
chthonischen Opfer fiir die unterirdischen Gottheiten und die Toten, &vay(-
opare; dazu zur Bezeichnung der Handlung éveyilew, das Opfertier heillt
ogdytoy, der niedere Altar éoydpe oder die Opfergrube fddfoos. Das Wort
évayilew bedeutet ,tabulieren, d.h. von den chthonischen Opfern durfte
im Gegensatz zu den iegele nichts gegessen werden, sie waren tabu, ge-
hérten ganz den Unterirdischen und wurden ganz verbrannt, sie hiefen auch
danach 6Aoxavrduara. Solche chthonische Opfer waren naturgemil auch
im Totenkult iiblich. Heroenkult ist aber gesteigerter Totenkult, und fiir die
Griechen waren die mythischen Heroen Menschen der Vorzeit, die wegen
ihrer Verdienste und Taten eines solchen Kultes fiir wiirdig erachtet wurden.
Wir miissen also annehmen, daB sich der Heroenkult in den Formen des
Totenkultes bewegte, d.h. daBl er chthonischen Charakter trug, dafl den
Heroen évayiouare dargebracht wurden. Dies ist auch hdufig der Fall und
der Gegensatz évayilew ds Tjowr und Jdew g Pe® wird in der griechischen
Literatur des 6ftern erwihnt, zum erstenmal von Herodot (IT 44). Nun ist
aber die auffallende Tatsache festzustellen, daB der Heroenkult durchaus
nicht immer das chthonische Ritual zeigt, sondern daf8 zahlreichen Heroen
,»wie Gottern geopfert wurde, daB ihnen also keine évayio pare, sondern $vola
dargebracht wurden, dafl ihre Kultstitte nicht als 7odoy oder urijuc,,
sondern ausdriicklich als iepdy bezeichnet wurde. Dazu kommt, dafl auch
auBerhalb der eigentlichgn Opfer sich im Heroenkult Bréuche (dpoueva)

1 Vgl. zum Folgenden Pfister, Der Reliquienkult im Altertum II 4661f.
10*
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finden, die als Bestandteil des Totenkults unerklirlich sind und die sonst
nur im Gotterkult vorkommen.

So wurde dem Herakles bald c¢ Jde®, bald dg Fjow: geopfertl, auch dem
Achilleus brachten die Thessalier alljihrlich in der Troas durch eine Fest-
gesandtschaft Opfer in beiden Formen dar2. Anderen Heroen wurde nur in
der uranischen Form geopfert. Hierfiir drei Beispiele, die auch fiir das Epos
von Wichtigkeit sind.

In Therapne bei Sparta wurden Helena und Menelaos in einem Heiligtum
(éegov) verehrt, das bereits Herodot (VI 61) erwihnt. Es wurde ihnen ein
Kult ody wg fjowow AN ¢ Jeolg dargebracht3. Wie die englischen Aus-
grabungen lehrten?, reichte dieser Kult mindestens in die friihgeometrische,
wahrscheinlich sogar in die spathelladische Epoche hinauf. Dem uranischen
Kult entsprach die Entriickungslegende. Weil der Kult sich nach oben
richtete, deshalb galt das Heiligtum nicht als ,,Grab‘ der Heroen, das ihre
Reliquien umschlo, sondern sie waren korperlich entriickt worden, wie
Euripides sagt. Aber von der Entriickung des Menelaos weill bereits der
Dichter der Odyssee zu erzdhlen (IV 5611f.). Da weissagt Proteus dem Mene-
laos: Dir ist es nicht bestimmt, in Argos zu sterben, sondern dich werden die
Gotter ins Elysion senden, wo auch Rhadamanthys wohnt, wo ein liebliches
Leben herrscht, und zwar deswegen, weil du Helena zur Gemahlin hast und
dadurch Schwiegersohn des Zeus bist. Diese Entriickungslegende wurzelt
im uranischen Kult, der durch sie erklirt wird.

Ebenfalls in Therapne wurden die Briider der Helena, die Dioskuren, ver-
ehrt; dafl dort ihre Graber waren, wird nicht gesagt. Sie hatten auch ein
iggdy beim Dromos in Sparta (Paus. ITI 14,6) und einen yads im Phoibaion
gegeniiber von Therapne auf dem rechten Ufer des Eurotas (Paus. III 20,2).
Von Kastor allein wird in Sparta bei der Skias ein igpdv erwahnt, merk-
wiirdigerweise mit einem uvfjue (Paus. ITI 13,1), Polydeukes hatte ein ieggy
an der StraBe nach Therapne (Paus. III 20,1). Uber den Kult wissen wir im
einzelnen nichts, aber ieodv und vads weisen auf einen géttlichen Kult hin,
ebenso auch das Fehlen der Reliquien in den meisten Heiligtiimern der Dios-
kuren, ferner auch die in Sparta gefeierten Theoxenia %, wobei die Dioskuren
bewirtet wurden und gemeinsam mit den andern Gésten speisten. Aber ihren
gottlichen Kult kennt auch bereits das Epos; Od. XI 302ff. wird berichtet:
Sie (die Dioskuren) hilt beide lebend die Erde fest (vgl. I1. I1I 243f.) und auch
unter der Erde haben sie Ehre von Zeus und abwechselnd Tag fiir Tag leben
sie und sind sie wieder tot; gottergleiche Ehren haben sie erlangt. Dies erklart
Pindar (Nem. X 55ff.) so: Abwechselnd bringen sie einen Tag bei ihrem Vater
Zeus zu, den andern in der Tiefe der Erde in den Hohlungen von Therapne;
vgl. Pyth. XI 61ff.; Isthm. I 31. Es ist also hier keine vollstandige Ent-
riickung wie bei Menelaos, sondern Tag fiir Tag leben sie abwechselnd im

1 Herodot II 44; Diod. IV 39. Daher wird Herakles von Pindar, Nem. IIT 38 als
fowg 9eds bezeichnet, wozu der Scholiast bemerkt, das Orakel habe befohlen, den Herakles
vor uév dg fowa, T 08 émwotoy d¢ Jedv zu verehren. Ein solches Doppelopfer ist
z. B. fir Sikyon bezeugt, Paus. 1I 10,1; vgl. Nilsson, Griech. Feste 1906, 4521.

2 Philostr. Her. p. 324 sqq. K.

3 Jsokr. Hel. 61; vgl. Aneas von Gaza p. 937 Migne, Patr. Gr. vol. 85; Eurip. Or.
1631ff.; 1683ff.; Hel. 16761f. s

4 Vgl. Bolte, R.-E. V A 2352f.

5 Ziehen, R.-E. 111 A 1477f.; vgl. R.-E. V A 2256ff.



Studien zum homerischen Epos. 149

Heiligtum in Therapne oder im Olympos. Esist vielleicht daraus zu schliefen,
daB sie hier bald dg deol bald ¢ 7jowes verehrt wurden (wie etwa Achilleus in
der Troas oder Herakles in Sikyon (s. Anm. 1, S. 148). Auf jeden Fall ist
der Kult bereits dem Epos bekannt.

Und schlieBlich Ino-Leukothea, die in Megara ein Heroon besafl und dort
alljahrlich durch eine Jvoia verehrt wurde (Paus. I 42,7). Bei Homer (Od. V
3331f.) tritt sie als Meernymphe auf, urspriinglich eine Sterbliche, des Kadmos
Tochter, jetzt aber hat sie im Meer wohnend gottliche Ehren (Jedv €& &upope
TLUTG).

le?&uBer diesen bereits dem Epos bekannten Fallen gibt es noch mehr
Heroen, denen uranische Kulte gewidmet wurden. Meist wurde dieses der
Regel widersprechende Ritual durch eine Entriickungslegende begriindet®.
Denn der uranische Kult wandte sich hinauf zum Himmel, der chthonische
Kult hinab zur Erde, also dorthin, wo man den Gegenstand der kultischen
Verehrung sich dachte. Wenn man also einem Heros, d. h. einem Verstorbenen
einen uranischen Kult darbrachte, so muBite er nach der Vorstellung der
Opfernden im Himmel und nicht unter der Erde im Grab hausen; Grab und
Entriickungslegende schlieffen sich aus. Aus dem einem Heros gewidmeten
uranischen Kult entstand als Erkldrung dieser Abweichung vom iiblichen
Ritual die Legende von seiner Entriickung, die ja als eine korperliche gedacht
wurde. Wenn nun diesen Heroen ein Kult erst spater auf Grund ihrer Ver-
herrlichung durch das Epos eingerichtet worden wire, hétte sich dieser Kult
doch in den Bahnen des iiblichen Totenkultes mit chthonischen Opfern
gehalten und es wére ihnen ein Kult @g #jowow, nicht ¢ Feoic verliehen wor-
den. Aber es kommt noch etwas hinzu.

In Sparta wurde ein Zeus Agamemnon verehrt?, in Rhodos existierte ein
Heiligtum der Helena Dendritis®, Achilleus hatte als Pontarches im Schwarzen
Meer Verehrung?. Diese Kulte kénnen nicht jiinger als das Epos sein. Denn
wie hitte man dazu kommen koénnen, nachdem einmal die Gestalten des
Agamemnon, des Achilleus, der Helena durch die epische Dichtung als Men-
schen der Vorzeit fest geprigt waren, ihnen Kulte einzurichten, in denen der
eine zum Kultbeinamen des Zeus, der andere zu einem gottlichen Schiitzer
zur See, Helena zu einer Baumgéttin (mit hochst merkwiirdiger Legende
Paus. TIT 19,10) wurde ?

Zu diesen uranischen Opfern, die einzelnen Heroen dargebracht wurden,
treten nun noch zahlreiche dpwueve, kultische Handlungen, die an Heroen-
festen vorgenommen wurden® und die nichts mit einem Totenkult zu tun
haben, sondern ebenfalls auf einen géttlichen Kult hinweisen, also auch nicht
nach der epischen Dichtung eingefiihrt sein konnen.

2. Die Kulteim Kolonialland. Viele homerische Heroen wurden auch
im griechischen Kolonialland in Kleinasien verehrt. Es ist bekannt, dafl die
auswandernden Achéder, Ioner und Dorer wie auch die spater nach dem Westen

1 Vgl. Wochenschr. f. klass. Philol. 1911, 81ff.; Reliquienkult IT 480ff.; Pfister, Die
Religion der Griechen und Rémer (Bursians Jahresber. 229, 1930) 155.

2 Lykophron 335, 1123ff., 1369 mit Schol.; Staphylos bei Clem. Al. Protr. IT 38;
FHG IV 506. Sam. Wide, Lakonische Kulte 333ff.

3 Paus. III 11,9; vgl. Polyén. I 13.

4 Escher, R.-E. T 223f.; Diehl, Gnomon III 1927, 633{f.; Reliquienkult I Anm. 33.

5 Nilsson, Griech. Feste 4531f.; Reliquienkult IT 489ff.
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ziehenden Kolonisten ihre einheimischen Kulte aus dem Mutterland mit in
die neue Heimat nahmen!. Auf diese Weise kam Helena nach Rhodos,
Agamemnon nach Klazomenai, Achilleus nach Kleinasien und ins Schwarze
Meer, Kalchas nach Klaros-Kolophon. Diese Kulte sind élter als das Epos,
da sie bereits in der Zeit zwischen der dorischen Wanderung und der Ent-
stehung des Epos nach dem Osten kamen. Auch wire, wie gesagt, wenn sie
jinger als das Epos wéren, dem Achilleus kaum der Kultname Pontarches, der
Helena nicht das Epitheton Dendritis beigelegt worden, noch wire der
Agememnonkult mit heiBen Quellen und Brunnen? in Verbindung gebracht
worden.

3. Homerische Zeugnisse. Im Epos kann natiirlich des Kultes der
Heroen, die in der Dichtung als handelnde Personen auftreten, nicht gedacht
werden. Nur einmal spricht der Dichter deutlich vom #juudéwy yévos avdo@y
(Il. XII 23). Aber noch einige Stellen weisen darauf hin, daB die epischen
Dichter diesen Kult kannten. Daf} die Verfasser von Il. VII 84ff. und Od.
XXIV 73ff. von den Gribern des Achilleus, Patroklos und Antilochos in der
Troas wullten, ist wohl eher anzunehmen, als da man auf Grund dieser
Stellen spéter irgendwelche Grabhiigel dort mit diesen Namen in Verbindung
brachte und einen Kult dort einrichtete. Ferner heiBt es Od. XI 601£f. von
Herakles: Sein Eidolon sah Odysseus in der Unterwelt, er selbst aber, d. h.
korperlich 3 lebte er bei den unsterblichen Gottern und hatte des Zeus Tochter
Hebe zur Gemahlin, war also wie der entriickte Menelaos ein Schwiegersohn
des Zeus. Und mit Bezug auf diese Stelle preist Hesiod (Theog. 9501f.) den
Herakles gliicklich, da er leidlos und ohne zu altern im Olympos wohne. So
wird also auch der uranische Kult des Herakles alt und dem epischen Dichter
bekannt gewesen sein. Ferner kennt das Epos (I1. IT 547ff.; Od. VII 80f.)
den Kult des Erechtheus auf der athenischen Akropolis®. Dazu treten die drei
bereits besprochenen Zeugnisse fiir Menelaos, die Dioskuren und Ino-Leuko-
thea. Auf andere Heroengriber, die im Epos erwihnt werden, will ich hier
nicht eingehen: Agamemnon (Kenotaph, Od. IV 584), Aias (in der Prophe-
zeiung des Hektor, Il. VII 84ff. und die richtige Bemerkung des Eustathios
dazu), Aipytos (Il. IT 603ff.), Aisyetes (Il. IT 793), Eetion (Il. VI 415ff.),
Elpenor (Od. XII 10ff.), Hektor (SchluBl der Ilias), Ilos (Il. X 415, XTI 166,
371, XXTIV 349), Myrine (I1. I1 811 ff.), Oidipus (Begribnis in Theben, I1. X XTIT
6771f.), Phrontis (Od. III 278ff.), Tydeus (Il. XIV 114).

4. Archiologische Zeugnisse. Sie haben etwa fiir die Kulte des
Menelaos und der Helena in Therapne, des Hyakinthos in Amyklai-und des
Pelops in Olympia einen vorhomerischen Ursprung erwiesen. Ebenso gibt
es ja auch Gotterheiligtiimer, die Homer erwihnt und die durch die Aus-
grabungen als vorhomerisch erwiesen wurden, wie das Hohlenheiligtum der

Eileithyia in Amisos (Od. XIX 188).

1 Bilabel, Die ionische Kolonisation, 1920; in meinem Reliquienkult finden sich viele
Nachweise.

2 Kleidemos, FHG I 361; Paus. VII 5,11; IX 40,11; Strabo XIV 645; Philostr. Her.
300 p. 160 K.

3 Das Pronomen ad7d¢ als Korper im Gegensatz zu yvysf Il. T 3; XVI 856ff.; XXIIT

362ff.; XXIII 651.
4 Antike Grammatiker haben sowohl Od. XI 602—604 als auch Theog. 947—955

athetiert; die Homerverse schrieb man dem Onomakritos zu.
g Reliquienkult TS8R
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5. Das Wesen der mythischen Heroen. Diese ganze Beweisfithrung
fiir die Prioritit des Heroenkultes gegeniiber dem homerischen Epos ist fir
denjenigen iiberfliissig, der den Satz H. Useners fiir richtig halt: ,,Wir diirfen
mit Uberzeugung den Satz aufstellen, dafl alle Heroen, deren Geschichtlichkeit
nicht nachweisbar oder wahrscheinlich ist, urspriinglich Goétter waren.*
Denn dann sind die uranischen Kulte und die iibrigen besonderen Dromena,
die den ,,Heroen‘ galten, uralte Riten, die den ehemaligen Gottern gewidmet
waren und auch beibehalten wurden — denn der Kult ist immer konservativ—
als diese Gotter im Mythos zu Heroen, zu Menschen der Vorzeit wurden. Daf
diese Heroen aber einst Gotter waren, diese von Usener und Ed. Meyer einst
vertretene Ansicht gewann zuletzt sogar bei v. Wilamowitz immer mehr an
Boden, der noch im Hermes 54 (1919) 60,1 erklirte: ,,Den Glauben, dafl
Heroen wie Agamemnon deklassierte alte Gotter wéren, sind wir hoffentlich
los.“ Aber schlieBlich gab er! doch etwa fiir Inachos, Asopos, Taygete,
Dirke, Kallisto, Iphigeneia, Erechtheus, Athamas, Pelops, Salmoneus die
urspriingliche Gottlichkeit zu.

Wenn im allgemeinen die den mythischen Heroen gewidmeten Kulte alter
als die epische Dichtung sind, die ihre Taten feiert, dann ist von Anfang an
das Epos im eminenten Sinn eine heilige Dichtung, die auf religiosem Boden
ruht, da ja die im Epos auftretenden Heroen Gegenstand des Kultes waren
und das Epos eben diese Kultheroen besang. Nun war aber die Hauptkult-
stéitte eines Heros vorziiglich in seiner Heimat, die haufig auch seine Reliquien
zu besitzen sich rithmte, und so ist etwa der Schiffskatalog fiir die Griechen
von besonderer religioser Bedeutung gewesen, da er ja ein Verzeichnis der
Heroen mit Angabe ihrer Heimat, d. h. dem Sitz ihrer Hauptkulte enthielt.
Dies wulBite der Verfasser des pseudo-aristotelischen Peplos noch sehr wohl,
als er seine Grabepigramme nach den Angaben der Boiotia dichtete. Der Ver-
fasser des Schiffskatalogs, der ja ein anderer war als der Dichter der iibrigen
Ilias (s. oben), hat seine Angaben tber die Heroen und ihre Heimat aus
epischen Dichtungen entnommen, in denen diese Heroen eine Rolle spielten
und da als beheimatet genannt wurden, wo sie einen Kult genossen.

Vor 40 Jahren habe ich bereits gezeigt, dafl in der griechischen Heldensage
wie auch im homerischen Epos, das diese Sagen gestaltet, das ,,Gesetz der
Bodenstandigkeit‘ gilt: Die Namen der mythischen Genealogien?, die fiir eine
griechische Stadt oder Landschaft aufgestellt wurden, etwa fiir Megara,
Troizen oder Achaia oder die Namen der thessalisch-pylischen Genealogie
sind nicht frei erfunden, sondern sie wurzeln im Kult oder in der lokalen
Bezeichnung; diese Heroen waren Gegenstand des Kultes oder Ortsepony-
moi oder beides, und die Genealogie wurde aus diesem Namensvorrat zu-
sammengesetzt, der grofitenteils vorher schon in der Sage eine Rolle spielte.
Die Sage beschiftigte sich mit den im Kult verehrten Wesen und mit Orts-
namen, die sie zu erkliren und auf einen Heros oder Gott zuriickzufiihren
suchte. Die kultische Bodensténdigkeit eines Heros kann auch darin ihren
Ausdruck finden, daB sein Name als Kultbeiname eines Gottes erscheint,

1 Die griechische Heldensage I und 1T (8.-B. der Berl. Ak. 1925); vgl. Philol. Wochen-
schrift 1926, 2811{f.; Pfister, Religion der Griechen und Romer 154f.

> Diese habe ich im 1. Teil meines Buches iiber den Reliquienkult untersucht; vgl.
auch Rhein. Mus. 68, 1913, 529ff.; Pfister, Religion der Griechen und Romer 179, 215, 218.
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wie bei Zeus Agamemnon, Amphiaraos, Trophonios, und wenn griechische
Kolonisten dem Apollon Iasonios einen Kult in Kyzikos stifteten, so schlof
sich bald die Legende an, Tason sei auf seiner Fahrt selbst dorthin gekommen.
Ahnlich werden wir urteilen etwa bei Aphrodite Aineias, bei Athena Aiantis
und in vielen anderen Féllen. In den mythischen Heroennamen sind also
nur ganz ausnahmsweise freie Erfindungen zu erblicken; sie sind meist im
Kult oder in der topographischen Bezeichnung bodenstéindig. Auch im
homerischen Epos sollte man stets bei jedem Heros, der mit Heimatangabe
genannt wird, untersuchen, ob er an diesem Ort im Kult oder als Eponymos
verwurzelt ist, ehe man von ,,freier Erfindung“ des Dichters spricht. Dies
gilt auch fir ganz nebensachliche Personen.

Nehmen wir als Beispiel Od. IV 216f.: Vor dem Mahl wischt Menelaos
in Sparta sich die Hande. Asphalion, der Diener des Menelaos, gibt ihm das
Wasser. Asphalion wird sonst im Epos nirgends als nur in diesen zwei Zeilen
erwahnt. Man darf wohl eine freie Erfindung des Namens annehmen fiir
eine Person, die der Dichter einmal braucht und dann sogleich wieder ver-
schwinden 1aB8t. Aber man darf doch bemerken, dal Asphalion und Asphalios
ein haufiger Kultbeiname des Poseidon war und daBl dieser Gott mit diesem
Beinamen gerade in Sparta auf dem Marktplatz und ebenso in Tainaron
einen Kult hatte!. Der spartanische Diener des Menelaos mit Namen As-
phalion und der in Sparta verehrte Poseidon mit diesem Beinamen miissen
wohl irgendwie miteinander zusammenhéngen; auf keinen Fall kann der
Kult in Sparta auf Grund dieser zwei Homerverse eingerichtet sein. Der
Dichter dieser zwei Verse braucht selbst von diesem spartanischen Kult
nichts gewuBt zu haben, aber er kannte den Namen Asphalion aus einer
mythischen Uberlieferung, die in jenem Kult wurzelt.

Oder ein anderes Beispiel. In I1. V 49{f. erlegt Menelaos den Skamandrios,
der nur an dieser Stelle genannt wird. Er heit hier Sohn des Strophios; er
war ein grofler Jager, den Artemis selbst diese Kunst gelehrt hatte. Haben
wir es hier mit einer Erfindung des Dichters zu tun ? Auf jeden Fall gab es
eine kultische Verbindung der Artemis mit Strophios; denn ein Kult der
Artemis Strophaia ist fiir. Erythrai bezeugt 2. Skamandrios ist Eponymos und
vom FluB der Troas abgeleitet. Also auch hier sind es keine frei erfundene
Namen.

Der EinfluB des homerischen Epos auf die Gestaltung des Mythos war
ungeheuer. Bald nach der Entstehung des Epos setzen die mythologischen
Darstellungen in der bildenden Kunst ein, auf Vasen und Fibeln, im wesent-
lichen Herakles- und Theseustaten gebend, danach Szenen aus dem troischen
Sagenkreis®. Gleichzeitig systematisierte Hesiod den Mythos, dann schépfen
die Lyriker und die Tragiker aus dem Epos und fiir die dltesten ,,Historiker
von Hekataios ab gab das Epos geschichtliche Uberlieferung. Gering dagegen
war der EinfluB des Epos.auf den Kultus, nicht nur auf den Heroenkult,
sondern auch auf' den Goétterkult. Pallas Athena und Phoibos Apollon,
unter diesen Namen im Epos besungen, sind unter diesen Namen nicht unter
die Kultgotter aufgenommen worden. Dem Perikles gelang es nicht, das alte

1 Paus. IIT 11,9; Suid. s. v. Talvagov.
2 Gebhard, R.-E. IV A 376.
3 Religion der Griechen und Romer 159ff.
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Kultbild der Polias zugunsten der jungfréulichen homerischen Athena des
Phidias zu verdringen. Homerische Epitheta der Athena wie Erysiptolis,
Ageleia und Tritogeneia sind keine Kultbeinamen geworden, noch weniger
Epitheta wie éwvootyaiog fiir Poseidon, yAavxdmic oder arovtayn fiir Athena.
Ob etwa der Kult der Athena Oxyderkes in Argos (Paus. IT 24,2) auf
Grund der Ilias-Stelle (V 127f.) eingerichtet wurde, wie die von Pausanias
wiedergegebene Uberlieferung will, wird sich nicht beweisen lassen. So gelang
es auch dem Epos nicht, unhomerische Vorstellungen aus dem Heroenkult,
wie sie im Ritual und in Beinamen wie Dendritis und Pontarches und sonst
noch bestanden, zu beseitigen und das homerische Bild des Heros an ihre
Stelle zu setzen.

III. Intermezzo: Thersites.

Auf den Kultus hatte das Epos nur ganz geringen, kaum mehr feststell-
baren Einflu8}, aber es wirkte ausschlaggebend auf die Gestaltung des Bildes
der Gotter und Heroen, das in der Vorstellung der Folgezeit weiterlebte. Wie
stark dies der Fall war, konnen wir an dem Beispiel des Thersites erkennen.

In der Achderversammlung des 2. Buches der Ilias tritt er mit maflosem
Geschrei auf. Der Dichter schildert ihn so genau wie niemanden sonst im
ganzen Epos!:

Nur Thersites erhob sein ziigelloses Geschrei noch;

Viele ungebiihrliche Worte barg er im Herzen, .

Immer verkehrt, ohne MafBl und Ziel, mit den Fiirsten zu hadern,
Wo ihm nur etwas erschien, das licherlich vor den Argeiern
Wirkte; der haBlichste Mann, der gegen Troja gekommen:
Sabelbeinig und hinkend auf einem FuBle, die Schultern
Hockrig, gegen die Brust zusammengebogen; dariiber

Spitzte sich zu sein Kopf, besidt mit spédrlicher Wolle.
Widerlich war er zumal den Herrschern Achill und Odysseus;
Beide schméhte er stets. Doch jetzt mit schrillem Gekreische
Schalt er den edlen Herrn Agamemnon, doch rings die Achaier
Ziirnten ihm heftig empo6rt und grollten darob in der Seele.
Aber der Lasterer schalt mit lautem Geschrei Agamemnon.

Und er macht dem Kénig den Vorwurf, den seitdem unzahlige Male im Krieg
der Landser gegeniiber dem Offizier erhob: daB er den ganzen Vorteil habe,
reiche Beute und Weiber, wihrend der gemeine Mann die Lasten zu tragen
habe. Also Schlufl mit dem Krieg! LaBt uns nach Hause fahren, und jener
mag allein hier bleiben und sich den Wanst fiillen; da wird er sehen, ob auch
wir etwas helfen kénnen oder nicht!

Das sind ja wohlbekannte Worte. Aber was geschieht ? Odysseus fahrt
den Mann hart an, er solle seinen Mund halten, denn er sei der erbarmlichste
von allen, die gegen Troja zogen. Wenn er noch einmal gegen den Konig
schimpfe, dann werde er, so wahr er Odysseus sei, ihm die Kleider vom Leibe
reiBen und ihn mit Schligen aus der Versammlung jagen:

1 Die Ubersetzung gebe ich nach Hans Rupé (Heimeran-Verlag 1948).
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Also sprach er und schlug mit dem Zepter ihm Riicken und Schultern,
Daf er sich kriimmte vor Schmerz, und reichlich entflossen ihm Trinen.
Blutig erhob sich sofort eine schwellende Strieme am Riicken
Unter dem goldenen Stab;. er setzte sich hin, voller Schrecken,
Leidend, verstorten Gesichts, und wischte sich ab seine Trinen.
Aber wie sie ihm auch ziirnten, sie lachten doch herzlich dariiber,
Und zum Nachbar gewandt sprach mancher die folgenden Worte:
Meiner Treu, unzéhlige Taten vollbrachte Odysseus,

Glanzte voran mit trefflichem Rat und erweckte die Kriegslust.
Jetzt aber tat er das Meisterstiick vor allen Argeiern,

DaB er den listernden Frechling so rasch zum Schweigen gebracht hat!
Schwerlich wird ihn sein trotziger Sinn wohl stacheln, von neuem
Wider die Firsten sich aufzulehnen mit krinkenden Worten !

Es ist kein Zweifel, dafl die Gestalt des Thersites mit seiner Widersetzlich-
keit gegen den adligen Offizier dem Leben entnommen ist; solche Félle von
Auflehnung mogen ja immer wieder vorgekommen sein. Der Dichter, der
fiir den Adel schreibt, steht innerlich und duBerlich auf der Seite seiner Brot-
herrn. Kurz vor der Thersitesszene wird ja das Lob des diotpeprs faotdeds
gesungen, der seine tiu7) von Zeus hat und der von Zeus geliebt wird, und ihm
gegeniiber wird der ,,Mann aus dem Volke* (djuov amjo) feig und kraftlos
genannt, er, der weder im Kampf noch in der Ratsversammlung etwas gilt,
demgegeniiber die Adligen so viel vortrefflicher sind. ,,Nicht gut ist die Herr-
schaft vieler; einer soll Herrscher sein, einer der Konig, dem Zeus selbst das
Szepter verlieh und die Gesetze, damit er ihr Konig sei.” Der factleds und
&Eoyog dvrjo wird dem Orjuov avijp gegeniibergestellt, jene werden von
Odysseus mit liebenswiirdigen Worten (ayavois éméecow) angeredet, dieser
wird angeschrien und mit dem Stock bedroht. An einer anderen Stelle (I1.
XIT 2111f.) 148t der Dichter ja einen ,,Mann aus dem Volke* selbst, den Troer
Polydamas, zu Hektor sagen: Immer schilst du mich, wenn ich in der
Versammlung Verniinftiges rede; freilich ziemt es sich nicht fiir den Mann
aus dem Volke, anderer Meinung zu sein, weder in der Ratsversammlung noch
im Kriege, sondern nur deine Macht stets zu vermehren.

Homer zeichnet den Thersites hiBlich, nicht, wie Lessing meinte, um ihn
lacherlich, sondern um ihn unsympathisch und veréchtlich zu machen. Das
Verhalten, wegen dessen Thersites dem Dichter selbst ebenso wie den Achéern
verhaBt ist, ist an sich prinzipiell ja nicht verwerflich: Er nimmt ja nur
das Recht der freien MeinungsiduBerung in der Ratsversammlung fiir sich
in Anspruch und dieses wird von Odysseus unter dem Beifall der Achéder
mit dem Stock niedergekniippelt. Zum erstenmal ist es in der européischen
Literatur, daB dieses Menschenrecht auftaucht; aber es wird vom aristokrati-
schen Dichter verworfen, und seine Autoritiat war so gro83, dal in der gesamten
spiteren Literatur bis auf den heutigen Tag! die Sympathie fast aller auf
seiten des Odysseus steht, der den Kniippel schwingt, anstatt auf seiten des
Mannes, der das Menschenrecht fiir sich in Anspruch nimmt. Das ist gewill
merkwiirdig, aber es ist in der uniibertrefflichen realistischen Art der Schilde-
rung des Dichters begriindet.

1 Viele Zeugnisse bei Gebhard, R.-E. 2455 ff.
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Dadurch war das Bild des bosen Demagogen Thersites fiir alle Zukunft
geprigt wie das Bild des Kleon durch Thukydides und Aristophanes; nur hat
man bei Kleon in der Neuzeit versucht, ihn in anderer Beleuchtung zu
betrachten. So hoch auch in spaterer Zeit die Griechen die Redefreiheit
schitzten, des Thersites ward immer nur mit Abscheu gedacht; so grofl war
das Gewicht des homerischen Wortes. Platon, der uns sagt (Gorg. 561 E),
daB nirgends in Griechenland eine so groBe Redefreiheit bestehe wie in
Athen — (dazu aber auch sein Urteil iiber die maggonoie im demokratischen
Staat, Rep. VIIL 557 B) — nennt im selben Dialog (525 E) den Thersites
(movmpos iduhdTns im Gegensatz zu den Fiirsten) mit abschéatzigen Worten
und 148t ihn (Rep. X 620 C), den Possenreiier (yedwromouds), in der Unter-
welt das Lebenslos eines Affen wahlen, wahrend sein Gegner Odysseus mit
Bedacht das Los eines von Staatsgeschiften freien Privatmannes (avdodg
i0udTov dmedymovos) authebt. Nur in den Kreisen der Kyniker hat Thersites
Anklang gefunden. Demonax lobt ihn als einen kynischen Volksredner
(Kvvixoy onunydgov, Lukian, Demon. 61) und auch der Sophist Libanios
hebt in seinem Enkomion auf Thersites u. a. seine maponoie hervor. Aber
das sind ziemlich die einzigen Stimmen aus dem Altertum, die dem viel
Geschméhten sich freundlich gesinnt zeigen.

Die neuere Zeit ist nicht milder mit ihm umgegangen. Ich stelle ein paar
Proben zusammen. Lessing, Laokoon 23: Der tiickische, knurrende Ther-
sites, dieses Scheusal von einem Menschen. — Herder, Kritische Wélder
I 20: Der boshaft knurrende Kerl, der nichtswiirdige haBliche Kerl, die
schwarzeste Seele unter allen vor Troja. — Bethe, Homer IIT 32: Personi-
fikation plebejischer Gemeinheit. — Drerup, Homerische Poetik I 249:
Frecher Kriippel.

DaB es wirklich die Kunst und das Ansehen Homers war, wodurch das
Bild des wiisten Aufwieglers fiir alle Zeiten feststand, wird dadurch bestétigt,
daBl der Mann, der nach Thersites in der gleichen Weise schimpfend auftrat,
eine ganz andere Schatzung im Altertum erfuhr: Archilochos. Auch er hatte
den Krieg vielfach kennengelernt, ohne ein heroischer Kampfer zu sein. Und
wie Thersites ist er dem Offizier nicht wohlgesinnt und er verspottet den
adligen Feldherrn, der fein rasiert und frisiert in vornehmer Uniform ins Feld
zieht, und ihm gegeniiber lobt er den gewohnlichen Soldaten, das®Front-
schwein, den héaBlichen unscheinbaren Kerl, der aber wenigstens Mut hat
(Frg. 60 Diehl). Das Recht der freien MeinungsdufBerung wurde so in d&hnlicher
Lage von Thersites wie von Archilochos gebraucht, aber der Widerhall bei
der Nachwelt war ganz verschieden. Thersites ward verdammt, Archilochos
neben Homer gestellt. Denn der Parier wirkte personlich durch seine Dichtung,
wahrend Thersites, ein Geschopf des Dichters, in der homerischen Gestaltung
lebte. Was bleibet aber, stiften die Dichter.

IV. Die Entstehung des homerischen Epos.

Wir wollen einmal versuchen, kurz darzustellen, lediglich hypothetisch,
wie unter Beriicksichtigung der Entwicklung des Heroenkultes und des
Heroenmythos die Entstehung des homerischen Epos zu denken ist. Wir
miissen mit der Zeit beginnen, da die einwandernden Indogermanen auf der



156 Friedrich Pfister

Balkanhalbinsel zu Griechen wurden, mit der Zeit, da ihre Religion als griechi-
sche Religion entstand und ihr Mythos sich bildete.

1. Die mittelhelladische Zeit (etwa 2000—1600). Zu Beginn dieser
Epoche war das Mittelmeergebiet wie auch das nérdliche Europa von einer
nichtindogermanischen, aus verschiedenen Rassen und Vélkern bestehenden
Bevolkerung bewohnt. Um 2000 dringen die ersten indogermanischen Stamme
aus ihrer ostlichen Heimat ins nérdliche Europa ein und verschmelzen sich
mit der einheimischen Bevolkerung. So entstehen im spéiteren deutschen
Gebiet die Germanen, die dann in diesem Raum von etwa 1500 ab fiir ein
Jahrtausend die Tréger der Kultur der Bronzezeit waren. Bald nach 2000
(diese Zeit ist nur unsicher anzugeben und wird von den einzelnen Forschern
verschieden bestimmt) wandern auch die ersten indogermanischen Stimme
in die Balkanhalbinsel ein, vermischen sich hier mit der Urbevoélkerung und
werden als Griechen Tréiger der mykenischen Kultur (Ioner und Achéer-Aoler).
Die nichtindogermanische Bevolkerung der mittelhelladischen Zeit besaB
bereits eine Schrift, wie wir vor allem aus Funden aus Kreta und aus Pylos
wissen, ebenso wie schon viel frither eine Schrift in Mesopotamien und Agypten
bestand. Die in die Balkanhalbinsel eingewanderten indogermanischen
Stamme brachten wie die im Norden und Westen eingedrungenen Indo-
germanen, aus denen spéter die Germanen und die Bevolkerung der Apennin-
halbinsel entstanden, eine Religion mit, die aber gemaf der verschieden ver-
laufenen und ungleich lang andauernden Wanderungszeit und der verschie-
denen Veranlagung der einzelnen (protohellenischen, -germanischen und
-italischen) Stamme beim Eintritt in die neuen Wohnsitze im einzelnen ver-
schieden war und auch wohl bereits nichtindogermanische Elemente wihrend
dieser Zeit von aulen aufgenommen hatte. Erst in den neuen Wohnsitzen ist
die griechische Religion in der mykenischen Zeit ausgebildet worden, ebenso
wie die germanische Religion in der Bronzezeit im heutigen deutschen Raum
von der Mitte des 2. Jahrtausends ab, die eigentliche rémische Religion in
Ttalien von etwa 700 ab entstanden ist. In allen drei Fillen spielte die Uber-
nahme religiéser Vorstellungen durch die Eingewanderten aus der Religion
der alteingesessenen Bevolkerung eine Rolle, in besonderem Mafle bei der
Ausbildung der griechischen Religion. Denn im Gegensatz zu den Volkern,
auf die die einwandernden Indogermanen im nordeuropdischen Raum und
in Italien stieBen, hatten die der Balkanhalbinsel bereits eine betradchtliche
Kulturhohe erreicht und waren von Voélkern hoher Kultur umgeben, mit
denen sie Verbindung unterhielten.

2. Die spathelladische Zeit, die Zeit der mykenischen Kultur
(etwa 1600—1200). Dieses 2. Jahrtausend, insbesondere die mykenische Zeit,
ist also die Epoche, in der die griechische Religion als solche entstanden ist
und zugleich mit ihr auch der griechische Mythos, der ein Bestand der Religion
ist. Unter Mythen verstehe ich? religiése Erzahlungen, deren Helden Gotter,
gottliche Wesen und Heroen sind; ihre Taten spielen sich (zum Unterschied
von der Legende) in der ,,mythischen® Vorzeit ab, die fiir die Griechen der
historischen Zeit mit der Riickkehr der Herakliden abschloB. Wie schon die
zahlreichen nichtindogermanischen Gotter- und Heroennamen der Griechen
zeigen, ist der Beitrag der vorindogermanischen Bevolkerung zur griechischen

1 Siehe Pfister, Religion der Griechen und Romer 146ff.
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Rehglon ein recht bedeutender. Die meisten Gotter- und Heroengestalten,
die wir aus dem homerischen Epos und aus der Uberheferung der spiteren
Zeit kennen, wurden bereits in der mykenischen Zeit im Kult verehrt, und
auch der Grundstock der Mythen gehort dieser Zeit an. Er setzt sich aus drei
Elementen zusammen: aus dem, was die indogermanischen Einwanderer
mitbrachten, aus dem, was die vorindogermanische Bevolkerung der Balkan-
halbinsel an religisen Erzéhlungen besafl und was teilweise wie auch viele
Kulte iibernommen wurde, und aus mythischen Neubildungen dieser Zeit.
Dazu kommt als Welterblldendes Element die Gestaltungskraft der Dichter
und Sanger, die in Liedern dicse Mythen ausgestalteten. Diese Lieder haben
zugleich die wichtigsten Quellen mittelbar fiir das spéatere Epos geliefert.
Zunéchst ist wohl die mythische Erzéahlung in Prosa oder im Prosimetrum
wiedergegeben worden, dann aber auch in kurzen balladenartigen Liedern,
die vom Sénger (aotdds) zur Begleitung der Leier an den Fiirstenhéfen vor-
getragen wurden. Als Sprache wurde der Dialekt der emgewanderten griechi-
schen Stdmme verwendet, also'der ionische und der &olische Dialekt. Hier
wurde bereits die Grundlage zur spidteren homerischen Kunstsprache gelegt,
hier entstanden wohl schon viele der schmiickenden Beiworter, die in der
homerischen Dichtung noch gebraucht werden. Manche von ihnen waren
bereits den spéteren Dichtern nicht mehr recht verstédndlich, jedenfalls war in
noch spéterer Zeit ihre Bedeutung unklar, wie etwa die Worter drpdyetog,
audpwy, pépomes, vipoy u. a. Diese lyrischen Dichtungen entstanden da, wo
die in ihnen besungenen Gotter und Heroen verehrt wurden, im griechischen
Mutterland, als Kultlieder, die an Festen, wohl auch beim feierlichen Mahl,
vorgetragen wurden. Sie waren zundchst wie der Kult und der Mythos
selbst lokal gebunden, da die einheimischen Heroen in erster Linie gefeiert
wurden. Und einheimisch waren die Heroen da, wo sie einen Kult genossen.
So stehen am Anfang der griechischen Kunstdichtung ionische und &olische
balladenartige Lieder in lyrischen Versmafen, deren Stoff der Mythos war,
und der Mythos erzéhlte von den Goéttern und Heroen, die gleichzeitig im
Kult verehrt wurden. Nun gehérten zur Zahl der Gotter aber damals nicht
nur Gestalten wie Zeus, Hera, Apollon, Artemis, Athena, Aphrodite u. a.,
sondern auch Agamemnon, Menelaos, Achilleus, Aias, Helena, die Dioskuren
sind urspriinglich Goétter gewesen. In der mykenischen Zeit muB sich also
auch der Prozef abgespielt haben, den wir als Depotenzierung der Gotter
bezeichnen, die Entwicklung, in der aus urspriinglichen Gottern die Heroen
sich bildeten. Sie wurde dadurch eingeleitet, daBl diese Namen vielfach
genealogisch miteinander verkniipft wurden und dafl die Adelsgeschlechter
ihren Stammbaum auf diese Gétter zuriickfithrten, und geférdert durch die
Dichtung, die ihre Taten besang. Durch diese erzihlende Dichtung wurde
die Eigenschaft dieser Personen, die Zugleich Triger der mythischen Handlung
und Gegenstand des Kultes waren, als Menschen der Vorzeit gewissermafen
kanonisiert und ihr Recht auf kultische Verehrung durch den Preis ihrer
Taten weiterhin begriindet und gefestigt. Im Mythos &dnderte sich ihr Wesen,
nicht aber hat sich ihr Kult gewandelt. Denn bei urspriinglich uranischen
Gottern wie Agamemnon, Menelaos, Helena, den Dioskuren wurde der urani-
sche Kult beibehalten und ebenso wurden auch die merkwiirdigen Kult-
handlungen, die ihnen als Géttern zukamen, nun wo sie als Menschen der
Vorzeit galten und als Heroen verehrt wurden, ihnen nicht genommen.
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Die Griechen hatten immer die Neigung, ihre Gétter menschlich aufzu-
fassen. Viele Sagen erzahlten von dem Verkehr der Gétter mit den Menschen,
von ihren Wanderungen auf Erden und ihrer Einkehr bei sterblichen Gast-
freunden. Auch die Neigung der Adelsgeschlechter, einen Gott als ihren
Ahnherrn zu nennen, trug zu dieser Vermenschlichung bei; die Gétter wurden
an die Spitze menschlicher Stammbéume gesetzt und sie selbst genealogisch
miteinander verbunden. Die Griechen der historischen Zeit hatten eine feste
Rangordnung der im Kult verehrten Gestalten: zunichst die groBen Gétter
wie Zeus und seine Familie, dann niedere Gottheiten wie Eileithyia, die FluB-
gotter, Nymphen, Dryaden, Pan, schlieflich die Heroen und dann die ge-
wohnlichen Toten und Ahnen. Diese Rangordnung war fiir die spiteren
Griechen ein fiir allemal in der epischen Poesie und in der hesiodeischen
Theogonie festgelegt; durch sie wurden die wichtigsten Gestalten des griechi-
schen Kultes ihrem Rang und Wesen nach bestimmt; auch ihre Nichterwih-
nung in der epischen Poesie war fiir die Rangordnung bedeutungsvoll. So
kann also Herodot (IT 53) mit Recht sagen, daBl Homer und Hesiod es waren,
durch die den griechischen Gottern ihre Rangordnung (tiual) zugewiesen
wurde. Worauf stiitzte sich nun die Uberlieferung, die diese Rangordnung
feststellte ? Der Grund hierfiir kann nur im Kult gesucht werden, aber nicht
in der Art des Kultes; denn viele Heroen wurden c¢ 9eol verehrt und viele
Gotter genossen einen chthonischen Kult. Wenn es also nicht die Qualitét
des Kultes war, so mul} es die Quantitit des Kultes gewesen sein, d.h. die
Verbreitung und Stirke des Kultes. Die mehr lokalen Gottheiten von ge-
ringerer kultischer Bedeutung wurden zu Heroen, die allgemeiner verbreiteten
Kultgestalten blieben als Gotter bestehen.

3. Die Zeit der dorisch-dgaischen Wanderungen (etwa 1200 bis
1000). Der letzte der griechischen Stimme, die Dorer, wandert zu Beginn
dieser Epoche in die Balkanhalbinsel ein, kulturell viel tiefer stehend als die
Schopfer der kretischen und mykenischen Kultur. Sie erobern und zerstéren
die mykenischen Burgen, und es setzt nun nach der submykenischen Uber-
gangszeit die Eisenzeit ein. Um 1000 kommen die protogeometrischen Vasen
auf, die von 900 ab durch den geometrischen Stil abgelést werden. Die
dorische Wanderung hat aber auch die Besiedlung der kleinasiatischen Kiiste
und der Inselwelt zur Folge: dolische, ionische und dorische Volksteile siedeln
sich ostwirts des Mutterlandes an. Die Auswandernden nehmen ihre Kulte,
Mythen und Lieder mit in die neue Heimat und bald enusteht im Osten eine
Kultur, die die des Mutterlandes bald tberfliigeln wird.

Diese Kultwanderung, die Hand in Hand mit der Kolonisation ging, hatte
auch eine Sagenverschiebung und -erweiterung, auch eine geographische Aus-
dehnung der Wanderungssagen zur Folge, Als Beispiel sei Kalchas ! genannt,
der Seher der Griechen vor Troja, der in der Ilias ofters erwahnt wird, aber
ohne Heimatsangabe, wohl deshalb, weil mehrere Stadte sich um ihn stritten.
So rithmte sich Megara, seine Heimat zu sein und man zeigte auch sein Grab
dort (Paus. I 43,1), auch Argos und Mykene wurden als Heimat bezeichnet.
Nun erhob aber neben anderen Ortschaften auch Klaros bei Kolophon, die
berithmte Orakelstitte, den Anspruch auf seine Reliquien. Fiir die Erklarung
eines solchen Besitzes standen zwei Legendentypen zur Verfiigung, Wanderung

1 Vgl. iiber ihn Heckenbach, R.-E. X 1552ff.
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des Heros oder Translation seiner Gebeine. Man griff zu ersterer Form und
so erzihlte man!, Kalchas sei nach der Zerstorung Trojas zu Fufl durch Klein-
asien gewandert und in Kolophon gestorben und begraben worden. So stand
es bereits im Epos der Nostoi, in dem iiberhaupt vielfach solche lokale Kult-
iiberlieferung beriicksichtigt war. Daf} dieser Kult des Kalchas in der Tat
alt war, geht daraus hervor, dal man auch in Siris in Unteritalien das Grab
dieses Heros zeigte. Siris ist aber eine Griindung von Kolophon und die
ionischen Kolonisten haben also, als sie um 700 nach dem Westen zogen, den
einheimischen Kult des Kalchas mitgebracht. Aus der Tatsache des Kalchas-
kultes in Kolophon ist also die Sage von der Wanderung dieses Sehers ent-
standen.

Auf diese Weise wurden vielfach die Wanderungen der Heroen, die von
Troja nach Hause zogen, erweitert, so auch die Fahrten des Aineias, der
Argonauten, des Herakles u. a.2.

Urspriinglich war die mythische Erzéhlung, die von einem Heros handelte,
als einzellige mythische Erzéhlung im Einzellied gestaltet worden. Aber es
gab auch Ansatzpunkte, an die sich immer mehr Episoden anschlossen,
Konzentrationspunkte, die zum Mittelpunkt vieler einzelner Erzahlungen
wurden, schlieBlich zum Mittelpunkt groBerer Mythenkreise. Sohaben einzelne
Heroen in besonders starkem MaBe solche Erzahlungen an sich gezogen, die
urspriinglich anderen Personen galten; auch Méirchen traten in den Bereich
des Mythos ein, wie wir etwa an der Uberlieferung von Odysseus (Kirke- und
Polyphemmirchen) erkennen kénnen. Neben Odysseus waren es auch Herakles
und Theseus, die zum Mittelpunkt groBerer Sagenkreise wurden. So gab es
auch Konzentrationsmotive, die unter einem bestimmten Gesichtspunkt
viele Einzelsagen vereinigten. Ein solches Motiv war z. B. ein Kriegszug
wie der gegen Troja oder Theben; immer mehr Einzeltaten und einzelne
Helden fanden in der Erzahlung von diesem Krieg Aufnahme. Oder es war
eine Wanderung, die im Lauf der Zeit immer weiter ausgedehnt wurde, indem
immer neue Gegenden und Episoden in ihren Bereich eintraten, héufig auf
Grund lokaler Uberlieferung, so wiederum die Wanderungen des Herakles,
des Odysseus, des Aineias, der Argonauten. Die Ausdehnung der Fahrten
des Dionysos 148t sich noch in spiterer Zeit feststellen: durch den Alexander-
zug ist Dionysos auch nach Indien gekommen, wo man denn auch seine dort
hinterlassenen Spuren aufzeigen konnte. Auch das Generationsmotiv ist hier
zu nennen als konzentrierend wirksam. Die lokalen mythischen Genealogien,
die ihre Namen der Ortsbezeichnung oder dem Kult entnahmen, bildeten ein
Geriist, in das immer mehr Sagen eingespannt wurden. So entstanden um
ein Heroengeschlecht Sagenkreise, die den Grundstock einer Lokalgeschichte
fiir die mythische Zeit abgaben. Auf diese Weise wurden Einzelmythen zu
groferen Einheiten zusammengefaf3t, angekniipft an einen Faden oder sich
um einen bestimmten Punkt herum bildend. Auch innere Motive konnten
konzentrierend wirken, wie etwa der Groll des Achilleus in der Ilias, die
Heimat- und Gattentreue des Odysseus, der Fluch, der in einem Geschlecht

1 Proklos-Exzerpt aus den Nostoi; Apollod. Epit. Vat. 6,2f.; Strabo XIV 642. Aus-
fﬁhrilifh hat auch die Melampodie (bei Strabo I. ¢.) vom Tod des Kalchas in Kolophon
erzahlt.

2 Siehe Reliquienkult I 133{f.
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von Generation zu Generation sich weiter vererbt, wie im Geschlecht der
Tantaliden oder Kadmiden.

Auch diese Mythenkomplexe haben ihre Dichter gefunden, ja sie sind
wohl von ihnen erst ausgebildet worden und ein Motiv wie das Menismotiv
ist sicher erst von einem Dichter erfunden worden. So miissen wir also fiir
diese komplexeren Stoffe Kleinepen voraussetzen, die dem erweiterten Mythos
gerecht wurden. Bereichert wurde der Mythos in dieser Wanderungszeit auch
dadurch, daf die Kolonisten in der neuen Heimat ebenfalls eine Sageniiber-
lieferung vorfanden, die sie mit dem altgriechischen Gut verbanden, wobei
es haufig zur Gleichsetzung der fremden Gestalten mit den mitgebrachten kam.

4. Die Zeit des sog. griechischen Mittelalters (etwa 1000—750).
Zu Beginn dieser Epoche wird die griechische Buchstabenschrift geschaffen,
es setzt die Bliitezeit des geometrischen Stils ein, es entsteht die Polis und
eine stadtische Kultur, im 9. Jahrhundert entstehen auch die ersten grofen
Tempel mit Gotterbildern, wie man wohl aus dem Epos schliefen darfl.
In der Mitte des 10. Jahrhunderts erbaut ja auch Salomo mit phénizischer
Hilfe, die er durch Konig Hiram I. erhélt, den Tempel in Jerusalem. Im
8. Jahrhundert sind dann auch die groBen sog. homerischen Epen gedichtet
worden, die bereits dem Hesiod bekannt sind und die Buchstabenschrift
voraussetzen.

Von diesen Epen besitzen wir ja auler Ilias und Odyssee noch Ausziige,
Fragmente und Notizen, die es uns erméoglichen, wenigstens den allgemeinen
Inhalt verlorener Epen uns vorzustellen, und die spatere Dichtung, Lyrik und
Tragodie, sowie die bildende Kunst haben epische Dichtungen als Quellen
benutzt, so daf auch sie uns zur Rekonstruktion alter Epen dienen kénnen.
Ebenso setzt Hesiod bereits den wesentlichen Bestand epischer Poesie voraus.
GewiB waren zu seiner Zeit alle wichtigen Mythen von epischen Dicnhter
behandelt, wie auch die bildende Kunst von der Mitte des 8. Jahrhunderts an
nach epischer Uberlieferung mythologische Darstellungen gab (s. oben S.152f.).
Diese ,,homerische’* Dichtung bildet den Endpunkt einer Entwicklung von
nahezu einem Jahrtausend und reicht mit ihren Wurzeln bis zu den Balladen
der mykenischen Zeit.

Den Dichtern, die die homerische Poesie geschaffen haben, war ein reicher
Stoff geboten in den élteren Dichtungen und auch in der miindlichen Uber-
lieferung. Aus letzterer haben ja sogar noch Herodot und Thukydides ge-
schopft2. Durch die dlteren Dichtungen erhielten die neuen Dichter aber
nicht nur den Mythos geformt iiberliefert, sondern auch eine Kunstsprache,
die aus ionischen und dolischen Elementen bestand, da ja die dltesten (mykeni-
schen) Lieder nur in diesen Dialekten gedichtet waren. Diese Kunstsprache
wird jetzt voll ausgebildet. Da die mykenischen Lieder naturgemiB die
kulturellen Zustinde ihrer Zeit wiedergaben, so vererbte sich die Kenntnis
dieser mykenischen Kulturelemente mittelbar auch an die homerischen
Dichter. Daher finden wir bei diesen eine Mischung von Elementen, die aus

1 Tempel werden erwihnt fiir Athena auf der Burg in Troja, Il. VI 88, 269, 2971f.,
fiir Athena in Athen, I1. II 549ff., vgl. Od. VII 81; fiir Apollon in Troja, Il. V 446ff.,
512, VII 83; fiir Apollon in Chryse, 11. I 39; fiir Apollon in Delphi, I1. IX 404; Od. VIII 80.
Vgl. weiter Od. VI 10, XII 346.

2 So berichten Herodot I 171 (vgl. VII 170£.) und Thukydides I 4 auf Grund miind-
licher Uberlieferung von Minos; vgl. meine Religion der Griechen und Romer 162f.
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der Bronze- und der Eisenzeit stammen. Wenn, wie Viktor Burr! gezeigt
hat, ,,im Achéerkatalog der Ilias Uberlieferungsgut aus der mykenischen
Zeit enthalten ist‘, so stammt auch dieses in letzter Linie aus der Dichtung
dieser Zeit.

Ob und in welchem MaB diese mythisch-epische Uberlieferung auch
historische Elemente enthélt, ist bisher mit Sicherheit noch nicht nach-
gewiesen. Ich glaube nicht, daB die Aussicht sehr grof ist, aus den Mythen
etwa mit Hilfe der Ausgrabungen historische Ereignisse festzustellen. Auch
die Erklirung der Inschriften von Boghaskoi durch Forrer und andere Ge-
lehrte haben zu keinen haltbaren Ergebnissen in dieser Beziehung gefiihrt?2.
Auch allgemeine Erwigungen wie etwa der Vergleich der homerischen Epen
mit unserer mittelhochdeutschen Epik hilft nicht weiter. Denn beide beruhten
auf einer ganz verschiedenen Grundlage.

Das homerische Epos hat den Mythos zum Stoff, d. h. die religise Er-
zahlung, deren Helden im Kult verehrt wurden. Ganz anders die deutschen
Epen, etwa das Nibelungenlied, das rund 2000 Jahre nach Homer entstanden
ist. Auch dieses Gedicht wie auch andere Heldenlieder des spateren Mittelalters
steht am Ende einer langen Entwicklung, die in die Zeit der Volkerwanderung
zuriickreicht. Sie beziehen sich auf Ereignisse und Personen dieser Zeit, etwa
auf Ermanarich, von dem uns ein antiker Historiker (Ammianus Marcellinus)
berichtet, Theoderich oder Attila. Sie haben also als Grundlage die Sage,
d. h. profane Erzahlungen (die ,,Maere‘‘), deren Helden zum Teil geschicht-
liche Personlichkeiten sind, und keiner dieser Helden genof3, wie dies bei den
griechischen Heroen der Fall war, kultische Verehrung. Dieser religios-
kultische Untergrund fehlt also der germanischen Sage und dem deutschen
Epos. So sagt auch der griechische Dichter zu Beginn seines Werkes, daf3
die Muse, die G6ttin, ihn belehren soll; der deutsche Dichter aber weist auf
die ,,alten maeren‘‘ hin, auf die Uberlieferung der Menschen, die ,,viel Wunder-
bares®* berichtet und die er wiedergeben will: da hat die Mére ein Ende, das
ist der Nibelunge Not, heilt es zum Schlu. Hartmann von Aue nennt
,,Biicher mannigfaltger Art“ als seine Quellen, Wolfram von Eschenbach
nennt sie sogar mit Namen und auch das Annolied (Wir horten ... singen
von alten Dingen, wie schnelle Helden fochten) weist auf die alte Uberlieferung
hin; dem griechischen Dichter gilt der Sang aber als géttliche Offenbarung.

Man mochte schlieBlich noch wissen, wo die homerischen Epen entstanden
sind, ob im Kolonialland oder im Mutterland. Durchweg nimmt man das
Erstere an. Doch scheint mir hierfiir noch kein Beweis erbracht zu sein. Auf die
antike Uberlieferung kann man sich nicht berufen. Smyrna als Heimat Homers
ist aus der Bezeichnung Melesigenes herausgesponnen, die man, sprachlich
unmoglich — denn Melesigenes meint einen, ,,der sich um sein Geschlecht
kiimmert* (Scherling, R.-E. XV A 492), ,.der fiir seine Sippe sorgt‘ (Schade-
waldt) — als den am Meles, dem smyrnédischen FluB, Geborenen oder von
Meles Gezeugten deutete, und Chios stammt aus dem Apollonhymnos. Aber
es wurden auch Ios und Kolophon, Kyme und andere Stidte genannt,
Aristarchos trat fiir Athen ein. Daneben erhoben sich aber schon im Altertum

1 Nedw xavdloyos (Klio, Beiheft 49, 1944). Freilich in dem Endergebnis kann ich
dem Verfasser, wie oben angedeutet, nicht beistimmen. Aber die sorgfiltigen Einzel-
untersuchungen Burrs werden davon nicht beriihrt.

2 Religion der Griechen und Rémer 103ff,

W iirzburger Jahrbiicher. Jahrg. 3. i
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Stimmen, die auf die Unmdglichkeit einer Heimatbestimmung hinwiesen.
Man hatte eben keine Uberlieferung dariiber. Ich glaube auch nicht, daf
das Volksbuch, das im 6. Jahrhundert von Homer erzihlte, authentisches
Material zur Verfiigung hatte und dafl man den spéiteren Bearbeitungen,
die uns erhalten sind, auch nur soviel entnehmen darf, wie dies Schade-
waldt tut.

Auch die Sprache des Epos, die uns Karl Meister?! als eine Kunstsprache
zu verstehen gelehrt hat, die in dieser Form und Dialektmischung nirgends
im Verkehr gebraucht wurde, kann fiir eine Ortsbestimmung des Epos nicht
verwendet werden. Diese Dialektmischung muflite sich notwendig ergeben
aus den ionischen und &olischen Liedern, die im Mutterland in mykenischer
Zeit entstanden sind. Wie diese Lieder ihrem Inhalt nach den Anfang der
Entwicklung bilden, die zum homerischen Epos fiihrte, so auch der Sprache
nach, und diese Entwicklung hat sich im Mutterland fortgesetzt und ist auch
im Kolonialland weitergefiihrt worden. Hesiod hat sich in Askra derselben
Kunstsprache bedient.

SchlieBlich die wenigen geographischen Hinweise, die sich in der Ilias
finden und die den Osten als die Heimat des Dichters bestimmen sollen,
kénnen hierfiir wirklich nicht ins Feld gefiihrt werden, so etwa die Schwéne
und Kraniche, die auf dem ,,asischen Gefilde‘ sich tummeln (im Gleichnis
T1. IT 4591f.) oder die Erwidhnung des Ikarischen Meeres (ebenfalls im Gleichnis
IT 145).

Wir werden vorlidufig uns damit begniigen miissen, dem Epigramm der
Anthologie beizustimmen, das von Homer sagt:

Vaterland ist dir der grofe Himmel, Kalliope aber
Brachte dich selbst zur Welt, nicht eine sterbliche Frau.

1 Die homerische Kunstsprache, 1921; vgl. dazu Hatzidakis, Rhein. Mus. 81, 1932,
971f., auch Witte, R.-E. VIII 2213f{.



