Miszellen.

Die Sibyllen bei Tibull (IL5).

F. Christ bringt in seiner beachtenswerten Tiibinger Dissertation ,,Die
romische Weltherrschaft in der antiken Dichtung (Stuttgart 1938) ein
reiches Material, das jeder, der sich mit rémischem Staatsdenken befaBt,
dankbar benutzen wird; besonders interessiert den Literarhistoriker der
,,Uberblick iiber die Stellung der einzelnen Dichter zur rémischen Welt-
herrschaft* (S. 170, 201). Nach Vergil und Horaz konnten sich auch die
Elegiker dem Banne der nationalrémischen Dichtung nicht entziehen. ,,So’
bricht trotz aller detestatio militicze in Tibulls Dichtung der echte eques
Romanus bisweilen durch und enthiillt in c¢. 1,7 und 2,5 gleichsam in einer
Galerie eroberter Stidte und Lénder ein Panorama des Imperium Romanum,
dessen GroBartigkeit und feierliche Stimmung fast an die erhabene Ruhe
und GroBe des Reliefs der Ara Pacis gemahnt‘ (Christ S. 189).

In c. 2,5, das Tibull dem Sohn seines groBen Gonners Messala, L. Aurelius
Cotta Messalinus, zur Feier des Tages, an dem er in das Kollegium der
XV viri, denen die Betreuung der sibyllinischen Biicher iibertragen war,
widmete (21/20 v. Chr.), 148t er in markigen Versen die Sibylle bei der
Abfahrt des Aeneas von Troja dessen Ankunft in Italien, die kiinftige Er-
bauung Roms und die rémische Weltherrschaft prophezeien. Das war
natiirlich nur im Anschlufl an Vergils Aeneis denkbar, die ja vor dem Tode
Vergils in ihrem Hauptinhalt und in einzelnen Episoden in den Kreisen
der romischen Dichter bekannt geworden war.

Nach dieser Prophezeiung fihrt Tibull fort (67ff.):

Quidquid Amalthea, quidquid Marpesia dixit
Herophile, Phyto Graia quod admonuit
quasque Aniena sacras Tiburs per flumina sortes
70 portarit sicco pertuleritque sinu, —
haec fore dixerunt belli magna signa cometem
multus ut in terras deplueretque lapis,
atque tubas atque arma ferunt strepitantia caelo
audita et lucos praecinuisse fugam.
75 ipsum etiam Solem defectum lumine vidit
iungere pallentes nubilus annus equos
et simulacra deum lacrimas fudisse tepentes
fataque vocales praemonuisse boves. —
Haec fuerant olim: sed tu iam mitis, Apollo,
80 prodigia indomitis merge sub aequoribus.

So lautet der Text nach F.W. Lenz (1937). Er bringt also nach der
gliickverheiBenden Hauptprophezeiung seiner ,,Sibylla‘ die alten Sibyllen
aufgezihlt, die mala prodigia verkiindet hatten (67—70); mit 79 haec fuerant
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olimfolgt der Nachsatz. Wasdazwischen steht,ist Parenthese ;ich wiirde 71—78
in runde Klammern setzen. Dannistaber die Lesung der Vulgata A7e (71) statt
haec unerliBlich ; hae nimmt in der Parenthese die ,,alten Sibyllen‘* auf.

Was diese prophezeit haben, stammt wieder aus Vergil (Georg I 466ff.
,,Wundererscheinungen bei Caesars Tod): 71 Komet ~ Georg I 488 nec
diri totiens arsere cometae; 72 Steinregen ~ Verg. 472f. vidimus undantem
ruptis fornacibus Aetnam /flammarumque globos liquefactaque volvere saxa;
73 Waffengeklirr ~ Verg. 474 armorum sonitum toto Germania caelo / audiit,
insolitis tremuerunt motibus Alpes; 74 Rufen im Hain ~ 476 vox quoque
per lucos vulgo exaudita silentis / ingens; 75f. Sonnenfinsternis ~ 466ff.
ille (= sol) etiam extincto miseratus Caesare Romam, / cum caput obscura
nitidum ferrugine texit /impiaque aeternam timuerunt saecula noctem;
75 Gotterbilder vergieBen Trinen ~ 477 et simulacra modis pallentia miris /
visa sub obscurum noctis; 76 Prophezeiung der Rinder (Ubertragung der
sprechenden Rosse des Achilleus bei Homer?) ~ 478 pecudesque locutae
infandum!). Beachte die Reihenfolge! Tibull hat natiirlich die iibernommenen
Motive selbstindig verarbeitet, wie er es auch sonst tut (vgl. M. Schuster,
Tibullstudien, Wien 1930).

Diese Prodigien stammen wohl aus uralten Weissagungen, die wir nicht
mehr nachweisen kénnen. Wenn wir Varros groBe Werk Antiquitates rerum
divinarum hitten, wiilten wir mehr. Immerhin lassen sich beachtliche
Parallelen aus den erhaltenen jiidisch-christlichen Oracula Sibyllina (ed.
‘Geffcken 1902) aufzeigen. Das ilteste I1I. Buch (etwa 140 v. Chr.) bringt
auch den Kometen als malum prodigium?®. or. Sib. ITI 334 év 0¢ ddoer doTijp
Adape, 6y Bpotiot xounTyy, dopgeaias Aywod JavdTols te ofjue footolow, avdody
Te peydiwy @dvov nyeudvar Témofjuwy?, — darnach or. Sib. VIII, 190ff.
dotpa meoeitar drovta Jeddoons avtimowee, wolia vé Eeo’ doTon®, xal axTi-
voevta xopunTny dvipwmot xaléovat Tov GoTéow, oTjua mdvoto woAAotd Emeoyouévou,
ToAéuov xal OnidTyTost.

Besonders aber interessieren uns in diesem Zusammenhang die ,,Zeichen
am Ende aller Dinge* (Or. Sib. III 796—807).

Sieben Vorzeichen verkiinden das Weltende: 1. Erscheinen der Schwerter
am néchtlichen Himmel, 2. die Staubwolke, die gegen die Erde® vom Himmel
herantihrt, 3. Verschwinden des Sonnenglanzes, 4. Mondenschein am heller-
lichten Tage, 5. Blutregen, 6. Schreien der Steine®, 7. Kampf von Reiterei
und FuBvolk in den Liiften (Geisterkampf ?). Der Text ist schwer verdorben.

* Dafl iibrigens Augustus (nach dem Erscheinen des Kometen wihrend der im
Juli 44 v.Chr. gegebenen Spiele zum Andenken an Caesars Sieg) den Kometen als
bonum prodigium zu deuten suchte, ist bekannt. Vgl. jetzt H. Wagenvoort, Vergils 4.
Ekloge und das Sidus Jullum. Amsterdam 1929.

® Vers 326 ist von mir verbessert; iiberliefert ist: #jyeudvor e pdopav dvdpdv
ueydhaw T Emonpuwy.

8 Uberliefert ist moAdd uév &&c doroa (vgl. Philologus 95, 1943, 318).

* Vgl. Lactant. div. inst. VII, 16,8 ... et crines cometarum et solis tenebrae et color
lunea et cadentium siderum lapsus.

® Nicht gegen die ,,ganze* Erde, zu paiay paBt keinesfalls dwgoay oder mdaocay (801).
Wilamowitz vermutet: mpos yaiav xai drnavow-célas rerioto. Fch fiige nach or. Sib.
V 512 rjediov paédovroc hinter dmay ein { paédov y. Damit scheint die Stelle geheilt.

¢ Das ist eine neue Erkenntnis von P. Lieger (Progr. Wien 1908, Schottengymna.-
sium)l,1 wie ich aus der Besprechung von A.Rzach (Z.f. ésterr. Gymn. 61, 1900, 898)
entnehme.
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Wilamowitz merkt (bei Geffcken) an: , Urspriinglich standen Coniunctive.¢
Meines Erachtens hat Alexandre sie mit Recht hergestellt: 803 smpopavdat
und ixwvrer, dann mull natirlich auch 802 éxAefyy (statt éxefper) gelesen
werden. Dann darf aber hinter 804 nicht interpungiert werden, vielmehr
gehort aiuatinal ovaydves (statt aiuatt xal otaydveoor, vgl. Rzach a. 0.) zu
iwowyrar als Subjekt!. Dann folgt als letztes Glied, abhingig von dmmdre
xey (798): metpdw O dmo ofjuc yévnrar (804). Damit vergleicht Lieger
Esdr. IV 5,4, wo gleichfalls die Zeichen des Weltendes beschrieben werden
und auch vom ,,Schreien der Steine“ die Rede ist, ferner Habakuk 2,11
dwote Aidos €x Tolyov Porjoerar und Lukas 19,40 éav odror arwmrjcwow, oi Aidot
nexpdovrat.

Darnach vermutet Lieger (804) ¢7jua statt o7jue. Das findet Rzach mit
Recht matt. Aber die von ihm (a. O.) empfohlene Lesung Klouceks andonyuc
(es miiBte iibrigens amdponypue heillen, was nicht ins VersmalB pafit!) zerstort
ja gerade das Bild. Und doch liegt meines Erachtens das Richtige ganz
nahe: metody 0 fonua yévnrar. — Das letzte, gewaltigste Zeichen (805f.)
folgt in selbstindigem Satz:

&y vepédny & Syeode udyny weldv e xal imméwv, ola xvvnyeainy Inodw,
SuiyAnow ouoiny.

Dazu hat C. Alexandre (Ed. II,1 [Paris 1853] p. 179) angemerkt: ,,Non
haec sponte ex ingenio poetae, sed ex alicuius meteori spectaculo in vati-
cinium transierunt. Constat aurorae, quam vocant, Borcalis nocturnam
coruscationem saepe ab antiquis pro commissis in caelo proeliis habitam
et prodigio versam esse. Notum est Vergilii Georg. I, 474: Armorum sonitum
toto Germany caelo audiit, ubi vide interp. Sed quod multo magis ad rem
nostram pertinet, eiusdem prodigii in Indaea visi tum, cum Epiphanes
secundam in Aegyptum expeditionem instauraret, id est sub idem fere
tempus, quo haec Sibyllina scribebantur, aperta est mentio apud Machab.
lib. ITc. 5,2 sqq.: Contigit autem per universam Jerosolymorum civitatem
videri diebus quadraginta per aéra equites discurrentes, auratas stolas
habentes, et hastis, quasi cohortes, armatos, et cursus equorum per ordines
digestos, et congressiones ficri comminus, et scutorum motus, et galeatorum
multitudinem gladiis districtis, et telorum iactus, et aureorum armorum
splendorem, omnisque generislocicarum. Quapropter omnesrogabant in bonum
monstra converti.*? f

Zum AbschluB gebe ich die ganze verbesserte Stelle mit Ubersetzung
(im AnschluB an Friedlieb):

796  oijua 06 Toi dpéw udk dpupondés, dote vofjoa,
ixe On wdvTawy 10 TéAog Yanpl yevnTal.
OmmoTE 1EV Goppaia 8y 0VPaV®d AOTEQGEVTL
&byl 6pidaeL mpos Eamepov 10 P05 D,

1 Kurz davor liest Lieger (a. O.) mit Recht aiy statt dy.

2 Vgl. dazu den griechischen Text bei den LXX; ferner Josephus, Bell. Tud. VI
288 und 298 (zitiert bei Geffcken S. 89). Von da fithrt wohl eine direkte Linie zu Tgmtus,
hist. V 13: visae per caelum concurrere acies, rutilantia arma. Uber die Weite.rmrk'ung
dieses Motives, vgl. Tiibinger Theol. QS 1936, 365. — Ubrigens glaube ich_ in obigen
Ausfithrungen die Mittelquelle zwischen dem éltesten Zeugnis iiber den ,,Gelsterkgmpf
in den Liiften® (Paus. I 32,4: Schlacht bei Marathon) und der ,,Katalaunischen Geister-
schlacht* (Phot. bibl. cod. 242, 1339b 18ff. Bekk.) gefunden zu haben: vgl. Leo Weber,
Die Katalaunische Geisterschlacht: ARW 33 (1936), 162/6, dazu O. Weinreich, ebd. 166
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800 adrixa xai xovi0pTOs G 0Tpavddey moopépnTat
To0g yaiay, xal dray { gaédov ) aélac fehioto
&elelyn xata péocov G odpavod 108 oeiiyng
GxTives TOOPaY@®OL xal iy Eml yaiay ixwvral
alpoTinal oTayoves, meTpdy 08 fonua yévnTar.
805 &y vepédn & dyecde udyny meldv Te xal inméwy
ole xvvnyeainy wnoioy, ouiyAnow opoiny.
796 Dir aber will ich ein leicht zu erkennendes Zeichen verkiinden,
daf du es merkst, wenn dereinst auf Erden das Ende von allem
sein wird: Wenn man dereinst an dem sternhellen Himmel zur Nachtzeit
Schwerter gen Abend erblickt, und auch gegen Morgen, und wenn dann
800 plotzlich vom Himmel herab eine Staubwolke fahrt auf die Erde,
und wenn der strahlende Glanz der Sonne mitten im Laufe
an dem Himmel erlischt und des Mondes leuchtende Strahlen
sichtbar werden und plotzlich iiber die Erde sich gieflet
blutiger Regen, und wenn dann die Steine zu schreien beginnen:
805 Dann in den Wolken ihr werdet von FuBvolk sehen und Reitern
Schlachtengewiihl, wie Wild man jagt, gleich Nebelgebilde.

Das III. Buch der Bracula Sibyllina, die sog. judische Ursibylle, war
den Dichtern der augusteischen Zeit bekannt: Vgl. Tiibinger Theol. QS 1936,
3541f.; Philologus 95, 1943, 316 (dort weitere Literatur).

Woher hat aber Tibull seine Kenntnisse von den alten Sibyllen ? Natiir-
lich aus Varro. Die Quelle kénnen wir bei Lactantius, div. inst. I 6 nachweisen.
Dort zahlt Laktanz nach Varro die 10 Sibyllen auf: vgl. 16,10 (p. 21 Brandt):
septimam Cumanam nomine Amaltheam, quae ab aliis Herophile vel Demo-
phile nominctur ... (dann wird ausfithrlich die Geschichte ihres Angebotes
der libri fatales an Konig Tarquinius Priscus erzahlt); 12 octavam Helle-
spontiam in agro Troiano natam, vico Marmesso circa oppidum Gergithium ...
decimam Tiburtem nomine Albuneam, quae Tiburi colatur ut dea iuxta
ripas amnis Anienis, cuius in gurgite scinulacrum cius inventum esse dicitur-
tenens in manu librum. Nur mit Hilfe dieser Stelle kénnen wir eigentlich
den Tibulltext (II 5, 69f.) verstehen. Dann muB aber die ,,Phyto‘, von
der nichts bei Varro-Laktanz steht, die zudem das merkwiirdige Attribut
Graia hat, ausgemerzt werden. Sind etwa die anderen Sibyllen keine
Graiae? Phyto ist zudem die samische Sibylle. In der Tat ist statt Phyto
Graia iiberliefert: Phoebo grata. Dieser Zusatz ist nicht ohne Bedeutung.
Vgl. Paus. 10,12,2: die in Delphi erschienene Herophile habe év toic &meow
sich als Artemis und auch als *AmdAdwvos yvvry yauetr], Téte 08 adeApn) xal
avdig Yvydrne bezeichnetl. — Im Tibulltext ist also zu lesen:

Quidquid Amalthea, quidquid Marpesia dixit,
Herophile Phoebo grata quod admonuit,
quasque Aniena sacras Tiburs per flumina sortes
70 portarit sicco pertuleritque sinu
(hae fore dixerunt ... Parenthese bis 78 bowves),

haec fuerant olim ... X
Alfons Kurfess.

1 Vgl. auch Plut. Pyth. orac. 9. In der bei Eusebios iiberlieferten Oratio Constantini
18,2 ist die *Eovdoala Zipvida als idpera 100 > AmdAdawrvog bezeichnet.
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Zwei sprachlich-religionsgeschichtliche Bemerkungen zu Homer.

il

In der Odyssee (VIII499) heifit es vom Sdnger Demodokos bei den
Phaiaken: ¢ &’doundeic Feob joyero. Man kann hier deod von joyero ab-
hangig sein lassen: Der Sénger beginnt mit dem Anrufen der Gottheit,
etwa mit einem Gotterhymnos, einem Prooimion, wie wir das ja aus den
homerischen Hymnen kennen, die als Prooimia zitiert werden. So habe
ich die Stelle frither (Philol. Wochenschr. 1933, 940f.) aufgefaBt.” Auch
Ludw. Voit in der Iliasausgabe der Tusculum-Biicherei (1948) II S.403f.
schlieBt sich dieser Ansicht an. Inzwischen hat aber Schwyzer (Abh. d.
Berl. Ak. 1940, Nr.7 S.8) meines Erachtens richtig ¥eo? als Genetivus
auctoris beim passiven Partizipium, abhingig von dgundels, erklirt und
zwei spatere Belege angefiihrt: Herodot 11 91 (cavddiioy adtod wwepopnuévor)
und Soph. Trach. 934 (&xdidaydels Ty xat olxoy); dazu kann man noch
Aisch. Sept. 775 (matdes unréowy tedoouuévar) stellen. Ich mochte diese
Auffassung Schwyzers noch stitzen durch den Hinweis auf den sonstigen
Gebrauch von doudy und 6gurj. Bei Bakchylides 17,41 heiit es: deog adrov
opud und bei Sophokles, El. 70: mpos dedr dounuévos und im Aias 175:
Aorepts douaoe. Herodot VII 18 spricht von einer datpovin oour), Platon,
Phaidr. 279 A von einer dou?) deoréoe und im Parmenides 135 D von einer
dela opur], 7y opudc €mi tovs Adyovs. Und ganz dhnlich unserer Homer-
stelle Plat. Ion 534 C: ép’ 6 79 Motoa adrov dgunoey.

Der Sanger beginnt also, ,,von der Gottheit getrieben‘. Die Muse ist
es ja, die ihn die ofuar lehrt und die das Geschlecht der Singer liebt (Od.
VIIT 481, XXII 347f.), wie auch Hesiod (Theog. 22 und 96f.) sagt. Nach
ihm (31) hauchten die Musen ihm den géttlichen Gesang ein (évémvevoaw).
Diesen Ausdruck verwendet zwar Homer fiir den Sédnger nicht; wohl aber
vom Kingeben eines Gedankens seitens der Gottheit (Od. XIX 138) und
dann ofters vom Einhauchen der Kraft (Il. XV 60; XVII 456; XIX 159;
0d. XXIV 520; vgl. R.—E. Suppl. III 112).

II.

In Il. VIII 526ff. spricht Hektor zu den Troern: Voll Hoffnung bete
ich zu Zeus und den andern Gottern, daB ich von hier die Achéer verjage;
und er bezeichnet sie als xdvas xnpeooipoptitovs, 0ds xijoes popéovot uelawdwy
ént vny. Der letzte Vers wurde von Zenodot und Aristarch athetiert.
Maliten erklirt die Stelle so (R.—E. Suppl. IV 887): ai #ijpes jveyxoy adrois,
,im Geleite der Holle kamen sie nach Troia‘‘, und er verweist auf Il. IT 834
und XTI 332. Hier wird von den zwei Soéhnen des Merops gesagt: Ihr zu-
kunftskundiger Vater wollte sie nicht in den Krieg ziehen lassen; doch
sie gehorchten nicht; x7jpeg yap dyov péiavoc davdroro. Aber es ist doch ein
Unterschied : Dort bringen die Achder das Verderben, hier werden die Schne
des Merops in das Verderben gefiihrt. Mit gogeiodar und dyerw wird eine
verschiedene Tatigkeit zum Ausdruck gebracht.

Das Wort xnpeooipdonrog ist ebenso gebildet wie deogdpnros und daruove-
opdpnrog, auch deopopsiodar und Jeopdpno ¢ ist bezeugt. In diesen Zusam-
mensetzungen bedeutet gogeicdar wie auch sonst (etwa Aisch. Sept.801)
,,hingerissen werden‘, und der von Gott Hingerissene ist der von Gotb
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Erfillte, der Besessene. So wird Kassandra goevouaviic und deopdpnros
genannt (Aisch. Ag.1140), so auch Themis-Carmenta bei Dion. Hal. Arch. I
31,1 und naher bezeichnet als dayuovio mveduatt xatdoyeros yevouévy, ebenso
auch die Sibylle als deopogovuérn (Sibyllentheosophie p. 196,20 ed. Erbse),
und Tamblich (de myst. 3,4) spricht von den Wundern, die die heidnischen
Philosophen und deogogoduevor ausfithren. Als Synonyma werden zu deo@opr-
To; unter anderem &vdovoidy, xateyduevos, pevduevos gestellt; vgl. Art.
Daimonismos R.—E. Suppl. VII 105f. So bezeichnet also xnpegaipdonTos
den von den xijoec Hingerissenen, d. h. den von ihnen Erfiillten. Wenn
nun Ker den ,,Schadegeist’‘ bedeutet, wie Malten richtig erklart, so werden
die Achier von Hektor bezeichnet als die von den verderbenbringenden
Geistern erfiillten und besessenen Hunde, die er zu vertreiben gedenkt.
Ganz dhnlich wendet sich auch der orphische Hymnus (12,15f.) an Herakles
mit der Bitte:

8Eédacoy 08 naxas drag xAddov &v yeol mdAdwy, mrnroic T lofdlois xijpag
HEAETAG GTOTTEUTTE .

So ist also der von den antiken Grammatikern athetierte Vers I1. VIII 528
in der Tat ein spiter Zusatz, der das schwer verstdndliche Wort erkléren
sollte und zudem falsch erklart.

Dem deopdpnrog, das ja passivischen Sinn hat, steht ein aktivisches
Jeopdpos gegeniiber wie dem deouiunros ein deduypos, dem JeomoinTos ein
Jeomords, wihrend etwa zwischen ¥e0d dpnros und deddwpog, zwischen Heo-
utonzos und deopiors, zwischen deootdynrog und deostvyric kein Bedeutungs-
unterschied besteht. Wer deo@dpnrog ist, ist aber zugleich auch deopdpos
(aktivisch wie davarnpopos oder logdpog) d. h. den Gott, die gottliche Kraft
in sich tragend. So kann man von ovduate Jeopdoe (Athen. X 448 E)
sprechen, und ebenso wird in christlichem Sinn erklirt, ein Mensch werde
Peopopos als Evepyoduevos Hmo Tot xvplov und gleichsam als dessen Leib (Clem.
Al. Exc. ex Theol. vol. IIL p. 116,15 St.). So kann er auch als mvevuato-
@dpos bezeichnet werden, als dumvevedels mo T Jeod (Theophil. ad Autol.
IT 9 p. 1064 Migne, Patr. Gr. VI). Und so steht auch neben xnpsooipoonTos
das aktivische xnoeoipdpoc. Und wie der deopdontos zugleich deopdpos ist,
so auch der xmpeooupdonrog zugleich xnoeoipdpos. Und so tragen auch die
Achder die Schadengeister in sich und wirken dadurch schidigend.

Bei Hesiod (Opp. 418) haben die Menschen das Beiwort xnpttoepels.
Wilamowitz zu der Stelle gibt nichts Brauchbares. Nilsson (Gesch. der
griech. Rel. I207,2) hilt das Wort fiir ritselhaft. Malten (889) erklirt:
Der Mensch ist xnoitpegric etwa in dem Sinn wie unser ,,von Geburt her
den Todeskeim in sich tragend‘‘. Zunichst ist es fraglich, ob das Wort in
passivischem Sinn wie dwozoeprjs (von Zeus genidhrt) aufzufassen ist oder
in aktivischem Sinn wie bei Nonnos IX 101 (deotpepeic udalar). Auch bei
Nikandros ist die Frage offen (Ther. 191 dgis xnoirodpos): Von der giftigen
Schlange kann gesagt werden, sie sei mit der Ker oder von der Ker ernihrt
worden oder sie ndhre den Schadengeist. Wenn Synesios (Hymn. X) von
wwadn) xroitpeqd] spricht, so ist das gleichbedeutend mit den wddy Jdavatopdow
(Ag. 1176) und den ddar Feopdoor (Ag. 1150) des Aischylos. Denn #eopdpos
heiflt hier nicht (wie auch sonst nie) ,,von Gott gesandt‘‘, sondern es ist
hier wie auch sonst aktivisch aufzufassen: Leiden, die den Gott, die gott-
liche Kraft in sich tragen, die in der dcopopic, der Besessenheit der
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Kassandra bestehen; sie selbst wird auch JdeopdpnTos (Ag. 1140) genannt
und sie ist also auch deopdoog. Wenn die Menschen xnoirpepeis sind, so
sind sie, mag man nun das Wort auffassen als ,,von den Keren genihrt‘
oder ,,die Schadegeister nahrend‘, eben als mit den Keren aufs innigste ver-
bunden bezeichnet, als dem Verderben geweiht und Verderben verbreitend.

1] el

Aus den angefithrten Stellen des homerischen Epos geht hervor, dafl den
Dichtern der Volksglaube an gottliche und ddmonische Besessenheit, an
das Erfulltsein mit gottlicher Kraft, die gottliche Inspiration, an Enthu-
siasmos und Daimonismos bekannt war. Nicht nur durch Anhauchen sondern
auch durch Berithren mit dem Stab kann ein Gott einen Menschen mit
Kraft erfillen (Il. XIIT 59ff.). Das Wort 6a¢,uo'wog, im Epos nur in der
Anrede im Vokativ vorkommend, bedeutet urspriinglich den mit besonderer
damonischer Kraft FErfiillten, bei Homer steht es bereits in abgeblafter
Bedeutung im Sinn von ,,téricht. Es ist synonym mit dem seit Herodot
(1127, VIII 137) bezeugten deo fAafrjc. Auch dauoviofAdfeie und deofAdfere
kommt vor. Aber auch wenn Homer vom fAdszew seitens der Gotter spricht
(IL. IX 507, 512, XIX 94, XXII 15, Od.XIV 178, XXIII 14), bedeutet
dies eine Storung des menschlichen Geistes, eine Art von uavie. Dieser
Glaube an die Moglichkeit der Gotterfiilltheit, der Inspiration, der Mania
hat natiirlich mit dem Dionysoskult nichts zu tun. Es ist ein uralter Glaube,
der bei Homer nur gelegentlich in Andeutungen erkennbar ist, so wie ja
auch der Totenkult, die Vorstellung von einer Strafe im Jenseits fiir Ver-
fehlungen, die Kathartik, die Zauberei zwar zur Zeit des Dichters lebendig
waren, von ihm aber nur selten berithrt werden (vgl. R.—E. Suppl. VI
Art. Katharsis). Auch der Glaube an die Unreinheit des Morders und an
die Wirkung der Mordsiihne war damals vorhanden, wie wir aus der Aithiopis
wissen, wo Achilleus nach der Toétung des Thersites von Odysseus gereinigh
wird; vgl. auch Ed. Williger, Hagios (RVV XIX 1, 1922) S. 50ff.

Friedrich Pfister.



