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Richard Reitzenstein hat in einem gefélligen,
dem Andenken von Albrecht Dieterich gewidmeten
Biichlein die Grundgedanken und Wirkungen der
hellenistischen Mysterienreligionen behandelt.!) Fiir die
nicht minder bedeufenden Mysterien der Klassischen
Zeit, deren Ursprung sich ins Dunkel der vorgriechischen
Geschichte verliert, und deren Einfluf bis tief in das
Werden des Christenfums hineinreicht, fehlt es an
einer auf dem Quellen beruhenden Darstellung, die
weitere Kreise in diese die Geschichte aller Religionen
angehenden Probleme einfiithrt. Ich habe im Winter
192526 zu Athen vor Landsleuten und Griechen drei
Vortrdge iiber dieses Thema in der deutschen Ge-
sellschaft Philadelphia gehalten und formte sie jetst zu
einem Buche um, das vielleicht Manchem, der nicht
das Qliick gehabt hat, Eleusis und Samothrake zu
" besuchen, willkommen ist und auch dem, der wissen
mochte, was wissenschaftliche Forschung iiber die
Mysterien der Demeter, der Kabiren und des Orpheus
erschlossen hat, nachdem neue Funde neues Material
gebracht haben, sei es auf den heiligen Stétten selber,
sei es auf Papyri aus dem Wiistensande Agyptens. Die
Urweisheit alter orientalischer Priester suchen wir in den
Mysterien der klassischen Zeit nicht mehr. Wir bekennen
dankbar, daf wir auf den Schultern von Christian

!) Soeben ist die dritte Auflage erschienen, in der neben dem
Namen von Dieterich auch der von Wilhelm Bousset steht.



VIII Vorbemerkung

August Lobeck stehen, der in seinem Aglaophamus
sive de theologiae mysticae Graecorum causis libri
tres Regimonti Prussorum 1829 den Grund zur wissen-
schaftlichen Erforschung der Mysterien gelegt hat.
Die Phantasien des Franzosen Sainte-Croix und des
deutschen Romantikers Friedrich Creuzer hat der
Schiiler Goftfried Hermanns fiir alle Zeiten ver-
nichtet und unsere Kenntnis iiber die Mysterien mit
scharfer Kritik auf die Quellen zuriickgefiihrt, die er
mit erstaunlicher Gelehrsamkeit auf seiner emsigen
Wanderung durch die griechische und rémische Literatur
von Homer bis zu den Byzantinern hinab aufdeckte.
Seine unerbittliche Kritik trédgt dann aber -daran die
Schuld, daf sich der Philolog jahrzehntelang vor allem
Mysterienwesen bekreuzigte, ihm scheu aus dem Wege
ging, namentlich nachdem Creuzersche Mysterienweisheif
durch Eduard Gerhard und Theodor Panofka in
die alten Denkméler hineingetragen wurde, die dann
freilich Otto Jahn und seine Schiiler siegreich be-
kampften. Heute ist aber der Boden besser zubereitef
als. ehedem. Mutter Erde hat in Eleusis aus ihrem
Schofte lang verborgene Schéfe, Bildwerke und Urkunden
gespendet; die Reste des heiligen Weihetempels hat
Demetrios Philios mit Hilfe von Wilhelm D&rpfeld
in den achtziger Jahren des vorigen Jahrhunderts muster-
haft freigelegt, und K. Kuruniotis, der gegenwdrtige
hochverdiente Generalepheros der griechischen Alfer-
“titmer, lockt dem heiligen Boden von Eleusis immer
neue Geheimnisse ab und damit auch neue Rétsel. Auf
Samothrake ist zuerst der junge Alexander Conze
im Jahre 1858 mit groffem Ertrage den Spuren der
Kabiren nachgegangen; er hat dann als Professor in
Wien zwei Expeditionen dorthin gefithrt und schon vor



Vorbemerkung X

der grofken deutschen Unternehmung in Olympia gezeigt,
wie eine wissenschaftliche Ausgrabung gemacht werden
soll, wenn auch heute, nach einem halben Jahrhundert,
in betreff einer Grabung in die Tiefe Wiinsche auf-
tauchen, an die damals niemand denken konnte, deren
Erfiillung aber heute schon zum Teil durch die Unter-
suchungen von Fernand Chapouthier und A. Salac
erfolgt ist. Vergessen darf man auch nicht, was vor
einem Menschenalter der samothrakische Arzt Nikolaos
B. Phardys fiir die Erhaltung der dortigen Altertiimer
getan hat. Fiir die Mysterien des Orpheus hat Lobeck
durch seine Sammlung aller Bruchstiicke orphischer
Dichtung das Fundament geschaffen. Ohne ihn wére
die Forschung nicht so weit gekommen, wie sie heute
gekommen isf, aber auch nicht ohne die lebhaften Aus-
einandersebungen der lessten vierzig Jahre iiber das
Alter der orphischen Theogonien, in denen das Dogma
der Sekfe der Orphiker niedergelegt war. Liickenlos
aber kann das Bild, das wir uns von den Mysterien
der Antike machen, nie sein, nicht nur wegen der Zuféllig-
keit des Erhaltenen und Nichterhaltenen, sondern vor
allem wegen des Geheimnisses, das allen Mysterien
cigen war und von den Eingeweihien streng gewahrt
wurde. Kein Scharfsinn kann da den Vorhang bis zum
Letzten je ©ffnen. Wir mégen uns des nach unserer
Meinung nach vielen Miihen sicher Errungenen noch so
freuen — der orphische Priester ruft uns immer wieder
sein. sfrenges, stolzes Wort zu, das das mystische
Schweigen fordert: desiow Evveroioe: 9vgag & - &nidecde
BéBniot.






I

Wer noch vor einem Menschenalter auf der Heiligen
Strafie nach Eleusis wanderte und dann das Temenos
der Gottinnen befrat, wurde in seiner Andacht, in seinem
QGefiihl, auf der Stédfte zu stehen, auf der die antike
Religion ihren Hohepunkt erreicht hat, kaum gestort,
sondern empfand des heiligen Ortes Weihe in der eigenen
Seele. Heute hat dieser dem modernen Leben, dem indu-
striellen Aufschwunge Griechenlands ein schweres Opfer
bringen miissen. Aus dem armseligen Albanesendorf
Levsina ist eine kleine Fabrikstadt geworden, die von
“Jabr zu Jahr unaufhaltsam wéchst. Das rarische Ge-
filde, auf dem Triptolemos das Sé&en lernte, wird bald
ganz verschwunden sein. So manches hohe Gebdude
verdeckt heute das blaue Meer, und auf der Burg des
Keleos steht ein neuer geschmackloser Glockenturm. Die
griechische Altertiimerverwaltung hat trot heifen Be-
miithens dies Alles nicht verhindern kénnen, wie ja auch
nicht die Entweihung des Kolonos bei Athen, auf dem Carl
Otfried Miiller begraben liegt. Unbarmherzig schreitet
die neue Zeit iiber die Reste der alten hinweg. Wohl
‘werden die Altertiimer iiberall in Griechenland von der
Regierung sorgféltig gehiitet, in Museen geborgen und
die Ruinenstétten reinlich gehalten und sachgemé&f be-
wacht; aber die Stimmung geht an so vielen Orten
durch .die neue Entwickelung von Industrie und Handel
retfungslos verloren. Man kann den Vorwurf nur diesen

machen, niemals dem in Griechenland fiir die Erhaltung
Kern, Die griechischen Mysferien der klassischen Zeit, 1



2 Eleusis

der Altertiimer iiberall sorgenden Kultusministerium.
Was an Stimmung, die den Besucher sofort in das
Reich der Mysterien fiihrt, heufe fehlt, wird ersest durch
ein genaues Studium der Baureste, die aus dem Alter-
tum geblieben sind, und der noch alljéhrlich wachsenden
Schée des Museums. Hier sieht man die ehrwiirdigen,
geringen Mauerreste aus der vorgriechischen Zeit, er-
kennt in den Ruinen des Telesterions das Wirken des
Peisistratos, die Bautdtigkeit der perikleischen und der
hellenistischen und der romischen Zeit. Merkwiirdig isf,
daf der Felsen, auf dem sich der Weihetempel erhob,
an einigen OStellen nicht gegldttet ist, was sich nur
dadurch erkldren ldft, daff diese aus sakralen Griinden
geschont werden muffen. Der Sédnlenwald im Inneren
des groflen Tempels, der ein oberes Stockwerk und in
seinem Dach eine Offnung hatte, 146t sich fiir die
einzelnen Bauperioden noch genau rekonstruieren, ob-
wohl keine S&ule mehr aufrecht steht; denn auf dem
heiligsten Flecken attischer Erde hat der Fanatismus
der Christen gewiitet wie kaum sonstwo. LUnbe-
kiimmert um die Tatsache, daf der altchristliche Kult
dem der Mysterien sehr viel verdankt, der noch heute
in mancherlei Gestalt in den Klosterkirchen des Athos
fortlebt, haben die Bekenner der neuen Religion die
uralte Mysterienstédtte fast dem Erdboden gleichgemacht.
Freilich war in sie selber vom vierten Jahrhundert ab
schon der Keim des Verderbens gelegt, als ein Priester
des persischen Gottes Mithras dort des hochsten Amtfes,
der Hierophantie, waltete.

Der Tempel der Demeter und Kore, ‘der beiden
Géttinnen’, wie sie kurz die Sprache des Kulfus nennt,
liegt genau an der Stelle, die der auf den Namen
Homers getaunfte eleusinische Hymnos fiir den Tempel
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der Demeter bezeichnet, ndmlich unfer der Burg. Einige
dort entdeckte Baureste weisen nach dem sicheren Ur-
teile von Wilhelm Dorpfeld noch in die vorgriechische
Zeit. Auf dem Felsen iiber dem Weihetempel hat der
Palast des Konigs Keleos gelegen, von dem seine
Tochter zum Schonreigenbrunnen herabstiegen, an dem
sie die ihre geraubte Tochter suchende, als Magd ver-
kleidete Demeter im Trauergewande fanden. Von dem
Konigspalast findet sich auf der Akropolis keine Spur
mehr; alle Versuchsgrabungen sind da oben vergeblich
gewesen. Nur ein schon in der Mitte des vorigen
Jahrhunderts ausgeg'rabenes Kuppelgrab am Fufie der
Akropolis zeugt von alter Fiirstenherrlichkeit. Aber der
Schonreigenbrunnen mit dem Rest des Tanzplases, ein-
gefriedet durch eine Mauer, ist an den grofien Propyléen,
deren Bau diesen heiligen Born geschont hat, schon
von Demetrios Philios wiederentdeckt worden. Er gehort
zu den é&ltesten Kultmalen von Eleusis. An ihm hat
wohl sicher ein Teil der Dromena, der heiligen Kult-
spiele, die einen groBen Teil des eleusinischen Gottes-
dienstes ausmachten, stattgefunden. FEtwa fiinfzig
Schritte westwérts liegen zwei Hohlen, eine gréfere und
eine Kleinere, beide mit Felseinarbeitungen versehen,
die wahrscheinlich fiir den Kult Bedentung hatten. Spiter
erhob sich vor ihnen ein Tempel, der dem Pluton oder
dem Triptolemos geweiht war; sein Inhaber stehf noch nicht
vollig fest. Man kann kaum zweifeln, daB von diesen
Hohlen der ganze Kultus zuerst ausgegangen ist, ehe
unter der Burg der erste Altar und der erste Tempel
errichtet wurden, wie auch ein Ort, an dem Feigenbdume
wuchsen, der Erineos, zu den Kultmalen von Eleusis
gehorfe und ebenso die Tenne, auf der das erste Ge-
freide gedroschen sein soll. Fiihren uns all diese
1*
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Spuren, zusammen mit Vasenscherben aus sogenannter
mykenischer und noch dlterer Zeit, die im Museum,
sorgféltig gesichfet, in den Késten liegen, in die vor-
griechische Periode hinauf, so ist damit doch noch nicht
erklart, warum es hier Mysterien gab.

Was bedentet das Wort Mysterion? = Vorsichtige
Forscher, zu denen ich mich gern rechnen méchte, werden
sagen, daff diese Frage auch heute noch nicht mit
Sicherheit beantwortet werden kann. Man Ileitet es
vielfach von der Wurzel gv ab, die das Abschliefien
des Luftstroms durch Schliefen der Lippen bedentet,
wie in den homerischen Gedichten denn auch wéuvxe
zweimal vom Schliefen der Wunden gebraucht wird.
Ein geistreicher Gelehrter hat damit die Demeter Mysia
der Argolis zusammengebrachf und redet der Vermutung
das Wort, daf Kore von Hades nicht auf dem nysischen,
sondern auf dem mysischen Gefilde geraubt worden ist.
In der medizinischen Literatur wird unfer wvezijotor ein
den Mund verschliefendes Heilmittel gegen Husten ver-
standen. Aber bei der Ableitung von der Wurzel gv wird
der S-laut nicht erklart, und so leitet Wilhelm Schulze
das Wort aus der Sanskritwurzel ‘mush = stehlen’ ab.
Dann wiirde also ein geheimer Gottesdienst mit den
Heimlichkeiten des Diebes verglichen sein. So sage ich,
da eine Einigung bisher nicht erzielt ist: ignoramus.
Ignorabimus wére vielleicht zuviel gesagt. ,

Aber es ist doch ganz unzweifelhaft, da das Wort
Mysterion die Bedeutung des Heimlichen, des Geheimnis-
vollen, wie wir es Alle gebrauchen, schon im Alfertume
gehabt hat. Eleusis, Samothrake, die Orphiker haben
alle geheime Gottesdienste gehabt, die zum Teil auch
das Licht des Tages scheuten und in der Nacht gefeiert
wurden, wie noch heute auf dem Athos die warvvyides
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an den hochsten Festen eine groffe Rolle spielen. Der
Ursprung all dieser Kulte reicht in die vorgriechische
Zeif hinauf. Das Lnhellenische tritt als Urzelle in diesen
drei Mysterien der klassischen Zeit deutlich hervor. Als
die Griechen nach der Balkanhalbinsel kamen, haben
die eingesessenen Bewohner ihre alten Gottesdienste
vor den siegreichen, stiirmisch vordringenden Eroberern
schiiben miissen. Das Dunkel der Nacht wurde zur
deckenden Hiille. Die neuen Herren brachten ihre
cigenen Gotter mit und verachteten die alten, konnten
aber nicht verhindern, daf das Alte blieb und zum Teil
méchtiger ward als das Neue. Das Herrenepos ignoriert
die Gotter des Volks, ignoriert die Macht der Muiter
Erde, ignoriert die Mysterien. Es kiimmert sich nicht
um das Jenseits: alle griechischen Mysterien verkiinden
aber eine Jenseitsreligion, die Lehre von der Wieder-
geburt. Die Mysterienreligion ist eine Religion der
Unterdriickten. Es ist heilige Legende, die den Ur-
* sprung der eleusinischen Mysterien nicht nur in die
Kénigszeit verlegt, sondern ihn auch mit dem Konigs-
hause in unmittelbare Verbindung bringt. Das Un-
hellenische in den Anféngen der Mysterien spricht ‘sich
deutlich in den voces mysticae aus. Unverstandene,
fremde Worte leben im Ritus fort, im samothrakischen
Kabirenkult sogar noch fremde Gotternamen wie Axio-
kersos, Axiokersa, Axieros. In heiligen Formeln bleiben
die ungriechischen Reste bestehen, wie in xdy§ dumag,
evoi, oaPoi usw. Noch fiir das erste vorchristliche Jahr-.
hundert wird der Gebrauch eines alten einheimischen -
Dialekts fiir den Gottesdienst auf Samothrake bezeugt.
. Fern liegt den Mysterien der Gedanke an den
§H‘immel, der sich in Bldue iiber uns wolbt. Alle My-
{ sterien weisen zur Erde, die im Friihling neues Leben
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schafft, in deren Tiefen aber auch unheimliche Kréfte
liegen, die der Mensch fiirchtet. Das Geheimnis des
Lebens ist zum Geheimnis der Religion geworden.
Leben und Vergehen und Auferstehen sind im Kreise
der Aigaiis die uralten Bestandteile religiosen Denkens,
die durch die Himmelsreligion des Zeus nicht vernichfet,
aber zuriickgedrdngt werden. Da sie z. T. der Inhalt
der in die Stille der Verborgenheit vertriebenen, vor-
griechischen Religion waren, wurden sie zum Mysterion,
zur Geheimreligion in unserem Sinne.

- In Eleusis ist es ‘Mutter Erde’, die die Frommen
herbeirufi. IThr Gottesdienst tragt alle Ziige eines fest-
gewurzelten Familienkults, eines Kults, der an der Scholle
klebt. Filialen des eleusinischen Heiligtums hat es nur
wenige gegeben. Nur an der heiligen Bucht selber kann
der Mensch die hochsten Weihen empfangen, und zwar
von den Vertretern der alten in Eleusis anséssigen Priester-
geschlechter. Neuen Gottern wird der Zugang nicht
gestattet. lakchos, der den Mysten die Fackeln voran-
tragt, wird durchaus als Gast empfunden; sein Kultbild
hat seinen Sifs in einem besonderen Tempel in Athen
und wird alljéhrlich in feierlicher Prozession aus Athen
nach Eleusis und von Eleusis nach Athen getragen.
Man sucht im Temenos von Eleusis vergeblich nach
Altdren fiir ‘andere Gofter’, wie sie sich z. B. beim
Zeus in Olympia und beim Asklepios in Epidauros
in so reicher Zahl gefunden haben. Die Herrsche-
rinnen sind Demeter und ihre Tochter. Die Gott-
heiten, die von altersher in Eleusis neben ihnen oder
gar auch vor ihnen verehrt wurden, miissen sich ihnen
unterwerfen. Daeira ‘die Schwégerin’ darf im Temenos
keine Opfer empfangen, und die Legende erzghlt von
ihr als einer Feindin der Demeter. Aber sie galt
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als Frau des Hermes, von dem das Geschlecht der
Keryken, der Mysterienherolde, seine Herkunft ableitete,
und als Mutter des Eponymos von Eleusis. Dies zeigt
ihr hohes Alfer; sie ist eine miitterliche Gottin, deren
Verehrer schwerlich ohne Kampf  der von fernher
kommenden neuen Gottin der Erde gewichen sind. Ein
jugendlicher Gott,” der der Dreimalkrieger heifft und
in seinem Namen stets an die Zeit erinnert, in der
Eleusis mit Athen in harten Kédmpfen lag, die jahr-
hunderte dauerten, wie der Kampf von Chalkis und
Erefria um das herrliche lelantische Gefilde, wurde zu
ihrem Sohne gemacht, der auf seinem Wagen die Korn-
dhre, die Gabe der Demeter, in die fernsten Lénder trégt.
Er bildet mit den beiden Goéftinnen eine Trias. Eine
andere besteht aus einem unbenannten Gott und einer
unbenannten Gottin, denen als drifte Gottheit Eubuleus,
der Wohlberater, zugesellt ist, wahrscheinlich eine Form
des unterirdischen Zeus, dessen mit zwei Gottinnen ver-
bundenen Kult wir auf den Inseln des aigaiischen
Meeres verbreitet finden. Man sieht, wie hier das weib-
liche Element iiberwiegt. Dazu stimmt, daf es nach
der in dem homerischen Hymnos festgelegten heiligen
Legende die Konigin Metaneira und ihre Tochter sind,
die die Hauptrolle spielen, wahrscheinlich ein Nachklang
aus alter minoischer Zeit, in der die grofite Sorge um
den Gottesdienst den Frauen zufiel. Der Mythos erzahlt
in Eleusis von der Wiederauffindung der durch den
Unterweltsgott geraubten Tochter. Der Ré&uber heifit
hier nicht Hades, sondern Pluton, d.i. Plutodotes, der
Reichtumspender. In keiner der eleusinischen Gottheiten,
selbst in dieser nicht, ist der Schrecken des Todes und
der Unterwelt im Namen ausgesprochen. Diese Vor-
stellung bleibt ihrer Religion véllig fern. Bei dem Gott
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der Erde denkt der fromme Eleusinier nicht an die
Furchtbarkeit chthonischer Gewalten. Auf seinem durch
die Natur gesegneten Erdenwinkel, in dem das erste
Getreide gereift sein sollte, denkt er an den Reichtum,
den die Erde Jahr fiir Jahr spendet, den das rarische
und das thriasische Gefilde bringen. Vor dem Eingang
des heiligen Bezirkes sind in einem Tempel Poseidon
und Artemis verehrt worden, Artemis auch hier als
Hiiterin des Eingangs, Poseidon aber mit einem Bei-
namen, der sonst nirgends im griechischen Kulte begegnet,
mit dem des Vaters. Der in chthonischen Kulten stark
hervortretende Euphemismos, die Gewohnheit, die unter-
irdischen Gewalten mit wohlklingenden, freundlichen
Namen zu bezeichnen, zeigt sich in Eleusis ganz be-
sonders. Die vornehmsten Priestergeschlechter werden
nach den ihnen iibertragenen und in ihnen forterbenden
Funktionen bezeichnet; ihnen wird ein Heros an die
Spite gestellt, in dessen Namen diese Funktion deutlich
ausgedriickt ist. Die Eumolpiden, die den Hierophanten
stellen, haben Eumolpos, den Sohn des Poseidon und
der ‘Schneejungfran’, zum Ahnherrn. Die schéne Stimme,
mit der der Hierophant die Vorfithrung der heiligen
Bilder begleitet, wird hervorgehoben. Die Keryken ver-
ehren Keryx, den Sohn des Hermes und der Aglauros
als ihren Archegeten. Ihnen féllt das Heroldsamt zu.
Ihr Amtslokal, das Kerykeion, mag da gelegen haben,
wo westlich von den beiden Hohlen mit dem Plutonion
einige Stufen auf eine Plattform fithren, von der aus
dem einzichenden Zuge der Mysten die nétigen An-
ordnungen fiir das Fest verkiindet sein kdnnen. Mag
schlieflich der Name Eleusis auch aus einer ungriechischen
Sprache stammen, mir ist es kein Zweifel, daP ihn jeder
Grieche als Bezeichnung des ‘Landes der Ankunft’ ge-



Eleusis 9

deutet und immer von neuem empfunden hat, daff die
Ankunft der Demeter auf attischer Erde, von der der
homerische Hymnos ausfiihrlich erzdhlt, dem Lande
Segen auf Segen gebracht hat. Keine Gottheit wird in
Eleusis verehrt, die nicht zu den Mysterien Beziehung hat.
Sind sie auch sicher zunédchst alle selbstindig gewesen,
war doch selbst Kore als Persephone zuerst eine vollig
selbstdndige Unterweltsgottin, ehe sie zur Tochter der
Demeter wurde, alles wurde der einen grof?en Mysterien-
religion untergeordnef, und manche Gottheif hat in ihr
einen geheimnisvollen Namen, wie vor allem das Gotter-
paar Theos und Thea, das vielleicht aus vorgriechischer
Zeit stammt. Man darf den ‘Gott’ und die ‘Goéttin’
nicht mit chthonischen oder gar olympischen Géitern
identifizieren. Bis ins erste vorchristliche Jahrhundert
hinein ist dies Paar unter dieser dunklen Bezeichnung
verehrt worden, in der der Fromme die héchste Gottes-
vorstellung finden kann, die sein Herz befriedigt.

Im Mittelpunkf der eleusinischen Religion steht Mutter
Erde mit ihrer Tochter, die in diesem Kulte niemals
Persephone geénannt wird, sondern nur ‘das Médchen’,
wie Athene in Athen so oft ‘die Jungfran’ heift. Das
innige Verhdltnis der Mutter zur Tochter, der Tochter
zur Mutter kommt in diesem innerlichsten Glauben der
‘gesamten Antike zum Ausdruck, und zwar nicht ist’s
die Mutter, die das T&6chterchen im Kindesalter betreut,
sondern die Mutter, die der erwachsenen Tochter Fiihrerin
und Ratgeberin ist. Die Intimitét dieses Verhéltnisses
ist nirgends schéner ausgedriickt als in der kleinen in
Elensis gefundenen Votivgruppe aus Marmor, die die
auf dem Schoffe der Muiter sigende Tochter darstellt
ganz &hnlich, wie Maria auf dem Schofie der Heiligen
Anna sit. Das Kultbild aber, zu dem die Epopfen auf-



10 Eleusis

schauten und dessen Standort so wenig bekannt ist wie
die Stelle des Altars der Demefer, zeigte, wie wir aus
zahlreichen Nachbildungen- auf panathen&ischen Vasen
und Weihreliefs wissen, die auf der Ciste sitsende
Demefer und neben ihr stehend, mit einer oder zwei
Fackeln in den Hénden, die jungfréduliche Tochter. Dies
war offenbar das Bild, das der Hierophant der frommen
Menge zeigte. Das richtige Verstdndnis dieses Bildes
filhrt uns in der Kenntnis des Mysteriengeheimnisses
schon einen erheblichen Schritt weiter. In der Ciste, auf
der Demeter sitst, muff das Allerheiligste verborgen sein.
Aus vielen Darstellungen, die sich auf den Dionysoskult
beziehen, finden wir in einem Korbe, aus allerlei Friichten
in der Mitte hervorragend, den Phallos als Zeichen
der unvergdnglichen, immer Neues zeugenden Natur-
kraft. In der eleusinischen Ciste lag das Gegenstiick,
eine Nachbildung des Mutterschoftes, dessen Berithrung
dem Mysten die Anwartschaft auf eine vita nuova brachte.
Die Wiedergeburt wird in handgreiflicher Weise, wie sie
altem Glauben und altem Ritus eigen ist, durch eine
symbolische Handlung ausgedriickf. Wie diese DBe-
rilhrung ausgefiihrt wurde, wissen wir nicht. Dafé der
Myste sein Zeugungsglied in diesen Mutterschof} gesteckt
hat, ist immerhin méglich. Sicher handelt es sich hier um
eine QGotteskindschaft, zu der es mannigfacher Vor-
bereitung bedarf, ehe sie erreicht wird. Das zeigt deut-
lich eine sakramentale Formel, die uns ein die Mysterien
mit Entriistung bekdmpfender Kirchenvater erhalten hat:

‘ich fastete: ich trank den Mischtrank, ich nahm aus der! }
Ciste, wirkte damit und legte es dann in den Korb und
aus dem Korbe in die Ciste’. Die Erreichung der Wieder-
geburt war also an ein Sakrament gekniipft. Es war
ein magischer Akt, durch den die Gotteskindschaft er-

{
|
i
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reicht wurde. Diesem Sakrament entspricht ein Bild
der Dromena, das der Hierophant mit hell tonender
Stimme erklérte. Er lieff den Heilruf, den christliche
Liturgie nachgebildet hat, erschallen: ‘Einen heiligen
Knaben hat die Hehre geboren, die Brimo den Brimos’.
Hochst wahrscheinlich ist dieses Dromenon nachgebildet
auf einer attischen Vase, die vor mehr als drei Jahrzehnten
. auf Rhodos gefunden ist und sich in der Vasensammlung
des Antikenmuseums zu Konstanfinopel befindet. Es
wiirde sich danach um den Gétterknaben Plutos handeln,
den nach dem Schlusse des homerischen Hymnos die
Gottinnen von Eleusis in das Haus des Frommen senden,
und der dieselbe gottliche Macht ausdriickt wie Pluton,
der Reichtumspender, der Gatte der Kore. Unter Brimo,
‘der Schrecklichen’, ist wahrscheinlich Kore zu verstehen
und an die grofie Gottin des thessalischen Pherai, die
denselben Namen trug, zu erinnern. Brimos, der eben
geborene Knabe, wdre dann Plutos. Gewif machen
diese Bezeichnungen grofie Schwierigkeiten; sie wollen
zu dem Euphemismos, der zum Wesen des eleusinischen
Gottesdienstes gehort, nicht passen, und fast ist man
versucht, in diesen beiden Namen ein MiBverstdndnis
des Kirchenvaters zu vermuten. Jedenfalls aber darf
man bei diesem Heilrufe nicht an die Wiedergeburt der
Mysten denken, die Alfred Korte, der gliickliche Ent-
decker des Inhalts der heiligen Ciste, in ihm aus-
gesprochen finden wollte. DaB ein Myste, der zur
hdchsten Weihe, zur relersf gelangt ist, ‘der Schreckliche’
nach seiner Wiedergeburt genannt ist, diinkt mich ganz
unmdéglich. :

Erst der also Wiedergeborene, dem im Jenseits das
hochste Gliick winkt, darf das Bild der Demefer und
Kore im Lichterglanze schauen; erst nachdem ihm die
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Gabe des Sakraments geworden ist, wird er Epopt, ‘einer,
der geschaut hat’. Kore hielt eine oder zwei Fackeln in
den Hédnden und deutet damit auf die Reinigung, die
“der Einweihung vorhergehen muf. Denn Feuer reinigt
und lautert. Die Legende driickt das durch die Er-
zghlung von dem Feuerbade aus, in das die als Wartferin
des Konigssohnes in den Palast des Keleos geholte
Demeter den eben geborenen Demophon tauchf, wie sie
auch das Fasten der Mysten durch die aus Schmerz iiber
ihre geraubte Tochter keine Nahrung zu sich nehmende
Gottin illustriert. Mit dem Bilde der Gottinnen zugleich
wurde eine grofie Ahre gezeigt, eine abgeschnittene,
reife Korndhre, die das neue Leben bedeutet, das von
Mutter Erde aus den Tiefen ihres Reichs hervorkommt.
Dabei muff man bedenken, daff die Vergleichung des
Ackers mit dem Mufterleibe eine uralie Vorsfellung ist,
auch in afttischer Volksreligion vorhanden. Mir will es
auch scheinen, daf? die nur aus Attika bekannte Be-
zeichnung der Toten als A4yurjrotoc aus den Mysterien
von Eleusis stammf. Wer die Weihen der Demeter
empfangen, gehort ihr auch nach dem Tode. Er erhilt
den Namen dnwjtgiog, der einer der hdufigsten grie-
chischen Rufnamen ist. Es ist wunderbar genug, daf
noch kein Grabstein gefunden ist, auf dem der Tote
als eleusinischer Myste bezeichnet ist. Es scheint das
nicht Brauch gewesen zu sein. Fiir das Jenseits hat
die eleusinische Religion nur ein freundliches Bild ge-
schaffen. Sie kiimmert si¢h nicht um die Zukunft der
Verbrecher und Barbaren, die allein von ihren Segnungen
grundséplich ausgeschlossen sind. Sie malt nur die
Seligkeit der gestorbenen Mysten aus, die in ein Reich
ewiger Lust und Freude kommen. Dies wird den Ein-
geweihten als Verheiffung ausgesprochen, schon am



Eleusis. 13

Schlusse des homerischen Hymnos, und kehrt dann bei
den Dichtern immer wieder. Die édlteste Seligpreisung,
die die Antike kennt, spricht der Hymnos in den Worten
aus: ‘Selig, wer von den Menschen auf Erden dieses
geschaut! Wer aber unwert der Weihe an ihr keinen
Teil hat, der hat nicht ein gleiches Los; denn er lebt
-als ein Tofer im diisteren Reiche der Finsternis’. Der
Volksvorstellung, daf der Mensch nach dem Tode in
das Dunkel des Hades eingeht, wird die Heilswahrheit
der Mysterien gegeniibergestellt, der Menschen, die in
Eleusis ‘geschaut’ haben. Obwohl in dem Hymnos,
der dltesten Urkunde fiir den Gottesdienst von Eleusis,
noch keine Rede von lakchos ist, und obwohl keine
Altarinschrift, iiberhaupt keine Inschrift von seinem
dortigen Kulte meldet, obwohl kein sicheres Bild von
ihm in den Ausgrabungen gefunden ist, und obwohl den
Mysten durch den Hierophanten nur die Bilder von
Mutter und Tochter gezeigt wurden, steht es doch véllig
fest, daf? lakchos der Fiihrer der Mystenreigen war und
auch als Vorldufer der Seligen gedacht wurde. Aristo-
phanes und Euripides haben die Jubellieder zu seinen
Ehren in packender Weise nachgebildet. Der Gott der
aus Thrakien nach Hellas ploslich hiniiberflutenden -
Religion irdischer und himmlischer Freude hat in Eleusis
keine Revolution hervorgerufen wie in Delphoi. Die alte
eleusinische Geschlechterreligion hat dem fremden Gotte
nur Gastfreundschaft gewdhrt; durch ihn ist kein neues
religioses Moment hineingetragen. Denn das selige
Leben nach dem Tode haben die beiden Géttinnen
ihren Frommen schon verbiirgt, ehe lakchos als Erreger
der Lust die wonnevollen Tédnze anfithrte. Eleusis war
dem thrakischen Gotte diese Auszeichnung schuldig, weil
das Orakel von Delphoi fiir das eleusinische Heiligtum
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in hervorragender Weise Sorge trug, indem es um die
Einbringung der Erstlinge jeder Ernte nach Eleusis,
wofiir Athen mit seinen Bundesstaaten verpflichtet war,
bemiiht gewesen ist, wenn man diese Pflicht versdumt
hatte. Darum ist auf einigen Vasenbildern, die die Gott-
heiten von Eleusis in einer sacra conversazione zeigen,
und auf dem Pinax der Ninnion der Omphalos ab-
gebildet, auf dem Dionysos sipt. An ein Orakel in
Eleusis ist nicht zu denken. Zu der gldnzenden Aus-
gestaltung der lakchosfeier trug die fromme Legende
bei, dafi er Mitkdmpfer der Hellenen bei Salamis ge-
wesen sein sollfe, wie der arkadische Pan zehn Jahre
vorher bei Marathon. So wurde diesem Teile der
Mysterienfeier eine patriofische Bedeutung beigelegt. Der
QGottesdienst, der jeden Barbaren ausschloff und ihn
sogar auf dieselbe Stufe mit dem Verbrecher stellte, erhielt
die Erinnerung an die ruhmvolle Besiegung der Perser
bei Salamis, wohin das von hellenischer Landschaft
frunkene Auge vom Temenos der Goftinnen herabblickt.

Die Hauptfeier fand alljahrlich in dem zweiten Drittel
des Septembers statt. Unzweifelhaft war sie in den
dltesten Zeiten nur auf Eleusis und die Eleusinier be-
schrankt, und Eleusis hat auch nach der Vereinigung
mit Athen immer Vorrechte gehabt, die die anderen
chemaligen Zwolfstadte Attikas nicht besafien, wie
lange Zeit das der eigenen Miinzpragung. Aber
anderseits erhielt auch Athen einen starken Anteil
an der Mysterienfeier. Zundchst wurde unterhalb der
Burg eine Filiale des eleusinischen Tempels gegriindet,
deren Lage noch nicht ganz feststeht. Jedem Athener
war also die Moglichkeit gegeben, auch ohne die
lange Wallfahrt nach Eleusis anzutreten, in Athen
selber den beiden Géttinnen von Eleusis betend zu
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nahen. Noch bedeufungsvoller ist aber die Tatsache,
daf im Siiden der Stadt jenseits des Ilisos im Angesicht
der Akropolis eine Sfelle bestimmt wurde, auf der die
kleinen Mysterien gefeiert wurden, die als Vorbereitung
zu den groflen galten. Sie lag in der Vorstadt Agra,
die ihren Namen von ecinem Jagdgrunde der Arfemis
hatte. Deshalb wurden die Ufer des llisos an dieser
Stelle als mystische Ufer (uvorixai d8ydat) bezeichnef.
In dem Temenos der eleusinischen Gottheiten war hier
auch ein Plat dem Dionysos-lakchos gegeben; denn es
wurden hier auch Dromena aufgefiihrt, die sich mit der
Geschichte des Dionysos beschiftigten und als giujue
T mepl Tov Audvveor bezeichnet wurden. Im attischen
Blumenmonat, im Anthesterion, der etwa unserem Februar
entspricht, wurden die kleinen Mysterien gefeiert, iiber
die unsere Nachrichten leider sehr spérlich flieffen. Wir
héren nur von Reinigungen und Siihnungen, die hier
vor der Einweihung in Eleusis erfolgen muf}fen. Es
‘war eine Vorweihe,. die verlangt wurde, und die auch
‘Herakles hier durchmachen mufite. Ohne sie konnte
‘man in Eleusis nicht den Mystengrad und den héoheren
‘des Epopten erreichen. Von Demetrios Poliorketes
wurde erzdhlt, daB seinetwegen, der sofort die ganzen -
Weihen von der mpoxd&agsic bis zum télog tdv ueydiov
zu erreichen begehrte, der Monat Munichion zum Monat
Anthesterion gemacht sei, damit er in dem auf den
Munichion folgenden Boédromion sofort in die groffen
Mysterien eingeweiht werden konnte. Denn zwischen
den Kkleinen und den grofien Mysterien liegt der ganze
Sommer. Die einen werden gefeiert, wenn das Griin
wieder iiberall hervorspriefit, wenn Anemonen, Veilchen,
Asphodelos blithen und die Felder in Attika oft einem
bunten Teppich gleichen, die anderen, wenn das Herbsten.
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in vollem Gange ist, wenn die Feldfriichte gereift sind.
Die Sommerszeit ist die Zeit, in der nach der Legende
Kore oben auf der Erde bei ihrer Mutter weilt, die ihre
Gaben nun wieder der Menschheit spendet.

Auch die Feier im September, die in der N&he des
Vollmonds beginnt, hat ihren Anfang in Athen, und zwar
im Eleusinion. Helle Septemberndchte sind die Vor-
bedingung fiir die von den Dichtern so sch6n ge-
schilderte lakchosfeier. Zundchst muBten am 13. Boé-
dromion die Heiltiimer (zd izo¢) von den Epheben nach
Athen aus Eleusis gebracht worden. Dann wurde an
einem Tage, dessen Datum wir nicht kennen und der
als ‘erster Mysterientag’ bezeichnet wurde, eine groBe
Versammlung veranstaltet, an die der doywv PBacileds
eine feierliche Ansprache hielt. Am 16. Boédromion, an
dem der Ruf ‘@lade ydorar, ans Meer, ihr Geweihten’
erscholl, fand im Meere ein allgemeines Siihnbad statt.
Geniigte im Friihjahr der heimatliche, in dieser Jahreszeit
oft groffe Wassermengen hinunter treibende Fluf? fiir
die Vorreinigung, jest mubte das ewige Meer seine
siihnende Kraft auswirken lassen, wie es Euripides aus-
gesprochen hat, daft das Meer alle menschlichen Ge-
brechen fortspiilt. Was dem Menschen an Flecken und
Lastern anklebt, nimmt die reinigende Salzflut fort, dem
Hierophanten sogar seinen biirgerlichen Namen. Darauf
folgte noch eine Reihe von Festtagen, deren Mittelpunkt
im Eleusinion lag. Der letste athenische Tag hiel der
Tag der Epidaurien. An ihm wandte sich die religitse
Stimmung den Gottern von Epidauros zu, Asklepios
und den Seinen. Es gibt ein Weihrelief aus dem
Asklepieion am Siidabhang der Akropolis, auf dem die
Gottinnen von Eleusis in dem daher bekannten Typus
neben Asklepios dargestellt sind, wie ihnen die Frommen
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nahen. Das bezieht sich auf den Tag der Epidaurien,
an dem FEleusis und Epidauros, woher der Kult der
Heilgotterfamilie nach Athen gekommen ist, vereinigt
sind. Demeter hat in Eleusis sogar selbst die Funktion
einer Heilgéttin gehabt. Ein Relief, das ein gewisser
Eukrates im vierten Jahrhundert geweiht hat, gilt der
grofien Gottin als Augendrztin. Wie im Asklepieion viele
geweihte Gliedmafen gefunden sind, so auch in Eleusis
aufer diesem Marmorrelief, auf dem zwei Augen dar-
gestellt sind, Gliedmafien aus Bronze. Die noch heute
im katholischen Ritus iiberall fortlebende Sitte, aus
Dankbarkeit eine Nachbildung des geheilten Gliedes zn
weihen, geht hoch in_ die Kretische Zeit hinauf, wie
die Fiunde von Pefsofa auf Kreta ja bewiesen haben.
Sehr schon hat die Heilkraft der Demefer bei Augen-
krankheiten Antiphilos in einem Epigramm ausgedriicki:
‘Ein Stock hat mich zum Tempel gefithrt, der ich
nicht nur bar der Weihe war, sondern auch bar des
Sonnenlichts. Dann machte man mich zum Mysten der
beiden Goéttinnen. In jener Nacht verlor ich durch die
Reinigung auch die Nacht der Augen. Ohne Stock bin
ich dann. heimgegangen in die Stadf; jetst sind meine
Augen ein deutlicheres Zeugnis fiir die Macht der
Demeterweihe als meine Zunge’. Wie die athenischen
Feiertage weiter ausgefiilli wurden, wissen wir nicht.
Am 19. Boédromion ging es in feierlicher Prozession
aus dem Heiligen Tore auf der Heiligen StraBe nach
Elensis. Oft sollen es 10000 Mysten gewesen sein.
uf dem Haupte trugen die Mysten als Abzeichen einen
Myrtenkranz. Dadurch waren sie als Geweihte bezeichnet.
Denn der Kranz bedeufet immer die Weihung an die
Gottheit. Anf dem weiten Wege war das Fahren fiir

die Frauen erlaubt, bis es ein Gesep zur Zeit des
Kern, Die griechischen Mysterien der klassischen Zeit. 2
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Redners und Staatsmannes Lykurgos verbot. In den
Kriegslduften wurde der Zug oft durch eine bewaflnete
Mannschaft geschiitt. In dem Zuge wurde das lakchos-
bild, das in Athen im Ilakcheion aufbewahrt wurde,
zusammen mif den Heiltiimern, unfer denen wir die
Ciste mit der Nachbildung des Mutterschofles ver-
muten diirfen, von den Epheben geleitef, fiir die dieser
Prozessionstag ein Ehrentag war. Die Prozession
dauerte den ganzen Tag. Auf der Heiligen Straie gab
es manche Stationen, an denen Halt gemacht werden
mufdtte. Heiligenbilder, Gotteshduser, Gréber sdumten
die Straffe ein. Hymnen wurden gesungen, Gebefe ver—}
richfet. Wenn man von der Stelle, wo seit Jahrhunderten
das Kloster Daphni steht, hinunfergeht, sieht man
ploslich das Meer vor sich, das, wie Ernst Curfius so
treffend gesagt hat, wie ein Bergsee zu unseren Fiiflen
liegt. Die Mysten mufiten sich da des Meerbades erinnern,
das sie wenige Tage vorher, zur Reinigung und Siihne,
genommen hatten, und efwa eine Stunde darauf, wenn
sie an den Rheitoi, den Salzseen, vorbei geschritten
waren, in denen nur die eleusinischen Priester fischen
durften, gelangten sie in das Reich des Konigs Krokon,
dessen Burg hier lag. Krokon galt als Ahnherr der
Krokonidai. Aber wie sich die Gestalt des Eumolpos
aus den Eumolpiden, die des Keryx aus den Keryken
entwickelt hat, so Konig Krokon, der als Sohn des
Triptolemos galt, aus den Krokonidai. Diese hatten
jhren Namen vom =xgoxoty, dem Umwinden der rechten
Hand und des linken Fufles mit Wollfdden. Die Mysten
wurden auf diese Weise noch einmal gereinigt; denn
die Wollbinde gehori zu den Werkzeugen der Kathartik.
Aber ehe der Zug in das Temenos der beiden Gottinnen
einmiindet und ihn lakchos zum Telesterion, dem grofien
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Weihetempel, fiihrf, wird ausgelassene Lust noch einmal
gestattet, und der geistige Riickblick auf das am Morgen
verlassene Athen mit seiner politischen Welt erlaubt.
Auf der Briicke, die nicht weit von Eleusis iiber den
Kephisos fiihrt, und deren Reste noch heute erhalten
sind, fanden die sogenannten Gephyrismen statt, scherz-
hafte Wortbalgereien zwischen den Mysten, die sich
namentlich in der Verspottung stadibekannter Persénlich-
keiten nicht genug tun konnten.

Am spadten Abend erst geschah der Einzug in Eleusis,
und nun beginnt die erste, grofe, heilige Nacht, in der
der Empfang des lakchosbildes statt hatte. Ich denke
mir, daff die Priesterschaff am Kerykeion auf den er-
hohten Stufen unter der Fiihrung des Hierophanten stand
und den festlichen Zug dort begriiffte. Fackeln wurden
geschwungen, hieratische Tédnze, die wohl so feierlich
ausgefiihrt wurden wie etwa heute die T&nze zur Oster-
zeit in Megara und auf Salamis, taten den Jubel der an
der heiligsten Stétte angelangten Mysten kund. Dann
ging es unter Fackelbeleuchtung in das dunkle Telesterion
hinein, und dort blieb man, bis die Morgensonne durch
das Opaion hereinbrach. Es wird wohl immer ein ver-
gebliches Bemiihen sein, die einzelnen Akte der gottes-
dienstlichen Handlungen im Weihetempel ihrer Bedeutung
und ihrer zeitlichen Ordnung nach genau zu erforschen.
Manches Mysteriengeheimnis hat auf Grund der christ-
lichen Berichte geliiftet werden kénnen. Aber man muf
anerkennen, daff die Eingeweihfen dem Verlangen der
‘Priesterschaft entsprochen und das allerheiligste Ge-
heimnis gewahrt haben. Von dem Augenblick an, an
dem im -eleusinischen Gotteshause, wahrscheinlich zu
.néic:hﬂicher'Wei]e', beschlossen wurde, den Kultus aus
Furcht vor den Eroberern geheim zu halten, ist das

2*
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Geheimnis von den Mysten kaum je verlet worden.
Wohl haben Dichter und bildende Kiinstler auch von
dem eleusinischen Gottesdienste Anregung empfangen.
Niemals hat hier Puritanismus gewirkt. Aber man
beobachte einmal in einem Gang durch die Jahrhunderte,
wie bildende Kunst und Dichtung sich verhalten haben.
Nirgends erscheinf eine Abbildung "des Mutterscholies,
wie er auch als Amulet sehr selten verwandt wird. Aber
die heilige Ciste, die ihn birgt, zeigen Nachbildungen
des Kultbildes der beiden Gottinnen in vielen Féllen.
Der Grieche, der sie so dargestellt sah, erblickte mit
Recht in ihr mehr als den Thron der Demeter; er fiihlte
auch bei dem Anblick der Fackeln, die Kore in dem Kult-
bilde in Hédnden hat, anders als der moderne Mensch
empfindet, der nur ihre Leuchtkraft in sich aufnimmt und
nicht an die reinigende Macht des Feuers denkt, die
dem Hellenen von vorneherein etwas Selbsiverstédndliches
ist. Nur ein einziges Mal wird die ‘Taufe’ der Mysten
auf einem Weihrelief dargestellt; aber im Museum von
Eleusis stehen die Statuen mehrerer Méddchen, die die
mit Weihwasser gefiilllen Kannen fragen. Der eleusi-
nische Gotterkreis wird auf mehreren Vasen des reifsten
Stils gleichsam in einer sacra conversazione dargestellt.
Noch heute empfinden wir, daf die Heiligkeit einer
Gétterversammlung nirgends mit solcher Frommigkeit
dargestellt ist wie auf diesen Bildern. Diese Empfindung.
mag vielleicht auf perstnlichem Erlebnis beruhen, daf
mich die Religion der Mutter von Eleusis in meinem
religiosen Empfinden schon frith beeinflut hat; aber
ich darf auch bekennen, dal? weder die Gétterversammlung
auf dem Friese des Schathauses der Knidier noch die
auf dem Parthenonfriese mir die Empfindung ausgel6st
haben, der ich bei Betrachtung der sogenannten Mysterien-
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vasen noch immer fteilhaftig bin. Vielleicht liegt der
religiése Zauber darin, daf einige der gottlichen Gestalten
dieser Bilder noch nicht gedeutet sind und vielleicht
nie gedeutet werden kénnen, was ja nur verstandlich
ist in einem Gofterkreise, in dem ‘der Goft’ und ‘die
Géottin® eine hervorragende Rolle spielen. Wie man
diese Beiden nicht mit Gottheiten des Olympos iden-
tifizieren darf, soll man auch seine Hand von der rest-
losen Deutung der sacra conversazione der Mysterien-
vasen fernhalten. Es konnen da Gottheiten abgebildet
sein, von denen die literarische Tradition, die inschrift-
liche eingeschlossen, gar nichts weiff. Eubuleus ohne
‘Gott’ und ‘Géottin® da dargestellt zu sehen, habe ich
im Sinne meines Lehrers Carl Robert immer fiir un-
methodisch gehalten. In dem heiligsten Mysterienakte
ist den Epopten eine Ahre gezeigt worden. Niemals
ist dieser Akt bildlich dargestellt worden; aber auf
hunderten von Vasenbildern und Weihreliefs war die
Ahre abgebildet: Triptolemos erhilt sie beim Abschiede
aus den Hdnden der Kore. Jeder Myste, — und wer war
das im sechsten und fiinften Jahrhundert nicht in Athen?
— der auch das kiimmerlichste Produkt des athenischen
Tﬁpferhandwerks in die Hand nahm, das den auf seinem
Wagen sienden, die Ahren empfangenden Triptolemos
zeigte, muf? an die vom Hierophanten in heiliger Nacht im
Weihetempel der Demeter gezeigte Ahre erinnert worden
sein. Sie mufite ihm auch als ganz besonders geheiligt
erscheinen, wenn er sie in den Hénden des von den beiden
Gottinnen in die fernsten L#inder entsandten Triptolemos
sah, der aus dem kriegerischen Heros zum friede-
bringenden Sohne einer machtigen Gottin geworden war.

Die Leitung des Gottesdienstes lag in den Hianden
.des Hierophanten, dessen Amtisbezeichnung zeigt, woraus
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seine vornehmste Tatigkeit bestand: er zeigte den
Mysten za {eod, die Heiltiimer, zu denen als das
Wichtigste die Nachbildung eines Mutterschofies gehorte.
Was aufler ihr in der Ciste lag, wissen wir nicht. Man
koénnte eftwa noch an die Schale denken, in der der
Kykeon, der sakramentale Mischirank bereitet wurde,
auch an die heilige Ahre und Anderes, was zu dem
Mysterion gehorte. Daf@ die Nachbildung eines Phallos
in der Ciste verborgen war, scheint mir dem Kern der
eleusinischen Mysterien zu widersprechen. Der Hiero-
phant erschien in einem Prachtgewande, dessen etmgéneia
und oeuvdrne hervorgehoben werden. Die Kopfbinde
deufete auf konigliche Wiirde. Es ist nicht unwahr-
scheinlich, daf der erste Hierophant einem Konigs-
geschlecht entstammte, wie sicher in Ephesos; denn
Eumolpos, der fiktive Ahnherr der Eumolpiden, ge-
horte zu den Fiirsten von FEleusis, denen Demeter
nach der heiligen Legende die Weihen zum Dank fiir
die Wiederauffindung ihrer Tochter in Eleusis verlieh.
Neben dem Konig steht hier in einer Person der
Sénger; denn wir horten schon, daff der Hierophant
mit schoner Stimme die liturgischen Bilder, auf die
in Eleusis der hochste Wert gelegt wurde, begleiten
mufte. Er zeigte, er sang; die Mysten schauten
und wurden dadurch Epopten. Auf der schénen Vase
des Malers Hieron, die den Auszug des Triptolemos
darstellf, steht neben Eumolpos ein Schwan. Den
Hierophanten umgab wdhrend seiner Amisperiode ein
mystisches Dunkel, indem sein biirgerlicher Name ver-
schwiegen wurde. Es heiftt einmal, daf ihn das Meer
weggespiilt habe und er dann nach Poseidon genannt
sei. Aus dem sonstigen reichen Priesterpersonal sei
aufrer dem Keryx der Daduchos hervorgehoben, ein sehr
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vornehmer priesterlicher Beamter, der auch zum Keryken-
geschlecht gehorte und dieselbe kénigliche Tracht frug
wie der Hierophant. Er hatte die Bezeichnung des
Fackeltrégers, weil er in besonders wichtigen Kultakten
die lodernden, reinigenden, siihnenden Fackeln schwang.
Die Lichteffekte spielten unzweifelhaft eine sehr grofe
Rolle im eleusinischen Gottesdienste. Licht und-Dunkel
wechselten in den langen Stunden des Schauens und der
Andachi. Als ich im August und September 1892 das
Gliick hatte . fast sechs Wochen in den Klosterkirchen
des Athos zuzubringen, wurde mir die eleusinische Feier
in christlichem Gewande zum Erlebnis: nach dem Gange
iiber den dunklen Klosterhof in Vatopédi der Einfritt
in die hell erleuchtete Kirche, in der die Weihe eines
jungen Monchs stattfand. Darauf ein die Sinne be-
fangender, . fortwdhrender Wechsel von Helle und
Dunkel, der durch die mit Stricken herauf und herab
gezogenen Kronleuchfer hervorgerufen wurde. Solche
heiligen Stunden miissen erlebt sein. Der junge,
blasse Neophyt, der ftief verschleiert, nur in Schwarz
gehiillt, vor dem Hohenpriester stand, neben dem ich
auf dem -ehrwiirdigen Throne eines byzantinischen
Prinzen als Bekenner einer anderen christlichen Kon-
fession saf?, hat einen Eindruck auf mich gemacht,
der mir noch heut nach mehr als einem Menschenalter
unvergeflich ist. Mufite ich da nicht an den jungen
Mysten denken, der auf der Lovatelli’'schen Marmorvase
in den verschiedenen Akten der Einweihung dargestellt
ist? Fiihrfe mich nicht der Weihrauchduft, der die Ge-
ruchsnerven betdubte, in die Vorstellung der Alten vom
gottlichen Wohlgeruch und seine Wirkung hinein? Und
am ndchsten Morgen, als die Ménner von Thasos und
dem Festlande in ihren Kaiks heriibergekommen waren,
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als die Klostferkirche bis auf den letten Stehplat gefiillt
war, zeigte der Hohepriester das Heilige Buch und
andere Heiltiimer. Es war auch eine Jsi§ic tdv iepdv.
So sehr man auch nach dem heutigen Stande der
Religionswissenschaft immer an der Tatsache festhalten
muf, daB dieselben Kultbrduche bei Volkern, die nie
eine Beziehung zueinander gehabt haben, vorkommen,
hier ist die Herkunft des Ritus auf dem Athos vollig
sicher: der Qottesdienst des Athos stammt in seinen
Wurzeln aus den Mysterien von Eleusis. Wohl ist sein
Inhalt ein anderer. Aber die Panagia, deren festliche,
auf dem Athos erlebten Augustwochen mir eine feure
Erinnerung fiir das Leben sind, ist lepten Endes nur
eine Form der uralten Mutter Erde, der heiligen Gottes-~
mufter der Hellenen und der Vorhellenen, der goit-
lichen Mutter aller Erdbewohner. Was Peter Rosegger
empfunden hat, empfinden noch heute hunderttausende
von Anhdngern aller Religionen. Es gibf nichts
Heiligeres auf Erden als die Religion der Mutter, weil
sie auf das fiefste eigene Geheimnis in unserer Seele
zuriickfiihrt, anf das Verhéltnis des Kindes zur Mutter,
das, wenn es echt isf, heiliger wird von Jahr zu Jahr,
auch nach dem Tode der geliebten Mutter.

In der Mutterreligion, die im Altertum nirgends inniger
geglaubt und — man. muf} es hier aussprechen — ein-
dringlicher geschaut worden ist als in Eleusis, liegt,
vielleicht fiir Viele ihrer Anhédnger unbewuf’t, ein fiefes
Ethos. Denn der Mann blickt zu keiner irdischen Per-
sonlichkeit mit grofferer Ehrfurcht auf als zu seiner
Mutter, und wenn wir die eleusinische Kultgruppe von
Muiter und Tochter betrachten, namentlich auch jene
Weiterbildung, in der Kore auf dem Schoffe der Demeter
sipt, wird uns die Infimitéat dieses Gottesdienstes deutlich,
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empfinden wir sein grofies Ethos: Mutterliebe und
Kindesliebe erfiillen ihn. Nur dadurch, daf der Sohn
einer sterblichen Mutter durch einen sakramentalen Akt
der Wiedergeburt der Sohn einer gottlichen wird, erreicht
er die Hoffnung auf ein seliges Leben im Jenseits.
Kore ist immer die erwachsene Tochter und Gattin,
niemals mehr im Kindesalter stehend. Keine kindlichen,
wenn auch noch so tiefsinnigen Spiele spielt sie, wie
der- Sohn des Kabiren und Dionysos Zagreus. In des
Lebens tiefstes Geheimnis ist sie eingeweiht: sie steht
im Kultbilde fackeltragend neben der Ciste, die den
Mutterschof? birgt, einen neues Leben verheiffenden
Anfang. Sie steht in der heiligen Legende da als die
von der auf den Tod befriibten Mutter iiberall gesuchte,
vielgeliebte Tochfer. Nicht als Gattin des Plufon er-
scheint sie an erster Stelle im Kult von Eleusis; sie
tritt als solche sogar zuriick. T 9s» sind nicht Pluton
und Persephone, sondern nur Demeter und Kore.

Kann es uns diesen Tatsachen gegeniiber wundern,
daf es heilige Gebote gab, die, unter dem Namen des
Triptolemos gehend, der deshalb der dlteste Gesefsgeber
der Athener genannt wurde, die Ehrfurcht vor den
Eltern als das zweite Gebot forderten? Voran ging, wie
selbstverstandlich, das Gebot der Gotterverehrung, das,
getren dem uralten Brauche agrarischer Religion, das
Feldfruchtopfer fiir die eleusinischen Gotter verlangte.
Das Verbot, Tiere zu verletsen, vielleicht sogar, sie zu
toten, ist das dritte, nur von Xenokrates, dem Schiiler
des Plafon, iiberlieferte. Die fiir Demeter als Opfer
bestimmten Schweine muften lebend in die Gruben ver-
senkt werden. Diese Gebote diirfen nicht, wie es meist
geschieht, bei der Schilderung der eleusinischen Mysterien
auffer Acht gelassen werden. Die Tendenz, ihnen alles
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Moralische fernzuhalfen, ist gewil? unrichtig, so falsch es
auch anderseits ist, in der Weise von Sancrucius und
Friedrich Creuzer von Priesterschulen zu sprechen, die
vor Allem auf die Forderung der Sittlichkeit Wert gelegt
hdtten. Im alten griechischen Kultus zeigt sich nirgends
der Hang, zu belehren. Schon solche Gebote, wie es die
des Triptolemos und die Spriiche des pythischen Apollon
sind, die mit diesen verglichen werden miissen, bedeuten
eine Ausnahme. In Eleusis, in Delphoi und auch: in
Samothrake ist der Goftesdienst iiber das, was grie-
chischer Brauch war, hinausgegangen. Darin liegt nicht
zum Mindesten die gewaltige Wirkung dieser Heilig-
tiimer. In ihrem Einfluf auf das Seelenleben hervor-
ragender Geister wie Aischylos von Eleusis und Pindaros
von Theben stehen Eleusis und Delphoi ohne Neben-
buhler. Olympia, Nemea und der Isthmos von Korinth
haben niemals zur Vertiefung religiéser Empfindung bei-
getfragen, auch die Panathenaien und Heraien schwerlich.
Vergessen wir nicht, daf? das dlteste innigstie Gebef, das
wir aus griechischem Munde kennen, der Demeter von
Eleusis gilt, und daf? es von dem Frommen, der zu
ihr betet, Wiirdigkeit verlangt, dalf es dem Menschen
dasselbe Préadikat erwiinscht, welches die elischen Frauen
dem stierfiikigen Dionysos in ihrem alten Kultliede geben:

‘Demeter, die du meinen Geist erndhrst,
gib, daf ich deiner Weihen wiirdig seil’
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Nach Eleusis gelangten die Mysten in feierlicher
Prozession an einem Tage; nach Samothrake, un-
zweifelhaft dem Mittelpunkte des Dienstes der Kabiren,
konnte nur eine Fahrt auf dem wilden thrakischen Meere
filhren. So ist es erklérlich, daff der samothrakische
Kult lange Jahrhunderte ein auf die Insel und ihre
ndchste Umwelt beschrdnkter blieb. QGefahrlos, in
frommer Ausiibung sakraler Vorschriften, an heiligen
Stationen oft Halt machend, an einem hellen September-
abend gelangten die Verehrer der beiden Géttinnen von
Eleusis nach der heiligen Bucht mit ihrem Weihetempel.
Auch im Sommer der Tiicke des thrakischen Meeres
iiberliefert, abhdngig von. Wind und Wellen, auf
schwankem Bootfe, oft noch beim Landen gewif2 in
schwerer Not, in hdchster Angst betend, kamen die
Anhdnger der Religion der ‘Groffen Gotter’ zu ihrem
Ziele. Dort eine Vorbereitung auf die héchsten Weihe-
stunden in stundenlangem Bittgange, hier eine Einkehr
in die Gotteswelt aus oft wildem, lebengefihrdendem
Wogendrange. Es scheint kaum einen gréBeren Gegen-
sap zu geben als zwischen diesen beiden Kultstétten.
Wer aber fiefer blickt, erkennt den Zusammenhang,
findet den Ursprung beider Religionen. Es sind
Mysterien. Eine vorgriechische Bevolkerung am An-
fange hier wie dort. Gleichgiltig ist es, ob diese in
Eleusis oder in Samothrake &lter ist. Wir miissen uns
hiiten, Alles wissen zu wollen. Wie in Eleusis handelt
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es sich in Samothrake um die Religion eines unter-

- driickten Volkes. Aber es ist anch noch viel Wesent-
licheres beiden Religionen eigen. Sie sind beide.
chthonischen Ursprunges. Wenn in spdferer Zeit die

Kabiren von Samothrake als Helfer auf der See verehrt
worden sind, so ist das durchaus keine Verlengnung
ihres alten chthonischen Wesens. Das. Wasser, auch

das Meer, gehort nach griechischer Vorstellung zur
Erde. Die Entwickelung des Gottes Poseidon, der der
Gemahl der Mutter Erde in altgriechischer Religion ist,

lehrt schon allein den Zusammenhang zwischen Erde

und Wasser. Der Grieche, obwohl das Meer fast alle

seine Landschaften umspiilt, faffit doch die Quellen, die

aus der Erde hervorsprudeln, als die Quellen auch seines

Lebens auf. Nicht die Gottheiten des Meeres sind die

Stammvéter seines Geschlechtes, sondern die der Fliisse.

Die Reinigungsriten sind beiden Kulten eigen. Auch

in ihren Dromena findet sich manche Ahnlichkeit. Im

tiefsten Grunde geht alles darauf zuriick, dal die

Religionen von Eleusis und Samothrake aus einer
Quelle stammen, aus einer vorgriechischen.

Samothrake liegt, etwa 177 Quadratkilometer grof,
mit dem 1700 m hohen Phengéri, der Bergwarte, von
der Posecidon in der Ilias auf das Schlachtfeld vor
Troia sieht, im thrakischen Meere. Es ist eine unfrucht-
bare Insel, auf der nur Zwiebel und Fenchel guf ge-
deihen. Die schénen Waldungen liefern Holz. Schon
im Altertum wird die Gesundheit der Inselbewohner
geriihmt. Im Winter ist die Insel von jedem Verkehr
fast ganz abgeschlossen. So ist auch nirgends bezeugt,
daf im Winter Mysten eingeweiht wurden. Die Landung

der Schiffe wird immer mit- Schwierigkeiten verkniipft -

gewesen sein. Das Heiligtum der Kabiren ist im Norden -
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der Insel;” nicht weit vom Hafen, wiederentdeckt worden,
an dem ein Heiligtum der Demeter lag, dessen Stelle
noch unbekannt ist. Unter prachtvollen, alten Platanen
in der Nahe eines Baches, dessen Nebengewisser den
heiligen Bezirk bewédssern, liegt die Ruinenstétte, von
der man iiber das Meer nach den hohen Bergen des
thrakischen Festlandes blickt. Die Kabiren haben ihre
Kultstétte fitori le mura. Die weif ausgedehnten, staft-
lichen Mauern der in der Nédhe liegenden Stadt sind
von einem lateinischen- Grammatiker?!) als moenia antiqua
Corybantum bezeichnet worden. Die Lage des Temenos
derKabiren ist eine auflerordentlich schéne. Unzweifelhaft
lieben diese Gotter muntere Gebirgswasser: bei Theben
sind sie in einem kleinen Nebenfale des tenerischen
‘Gefildes an einem heute fast immer trockenen Bache
- angesiedelt, auf Imbros am Bache in der Né&he der
schon im Altertum, vielleicht von der Priesterschaft
der Kabiren angelegten ~Talsperre bei Pogddo, auf
Delos am Felsenufer des Inopos. Es sind Vegetations-
gotter, chthonische Gewalten wie alle Flufgétter. Die
in einem Mimos des Sophron behandelte Geschichte
von der Enfsiihnung der Angelos durch die Kabiren
findet am acherusischen See sfatf. Diese ihre Urnatur
tritt deutlich in ihrem Kult vielfach hervor. Sowohl in
Samothrake als im Kabirion bei Theben sind Opfer-
gruben in den Tempeln gefunden, ein sicherer Beweis
fiir ihr chthonisches Wesen. Auch der tanzende Kabir
mit Hammer und Schlange auf der Baleareninsel Ebusus
" weist zur Erde; denn es gibt kein heiliges Tier in der

) Priscian hat das KvgBdrtiov &otv bei Dionysios Perieget.
Vs. 524 so iibersefit: Corybantum moenibus antiquis Samothracia
alta. Priscian schrieb im sechsten Jahrhundert in Konstantinopel
unter Kaiser Anastasios.
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griechischen Religion, das so eng mit der Erde ver-
bunden ist wie die Schlange. Siihnriten sind jeder
Mysterienreligion eigen und haben ihren Ursprung im”
chthonischen Kultus. Zu ihnen gehort das Widderopfer
auf Samothrake, in Kyzikos und Larymna, wie die rote
Binde, die die samothrakischen Mysten um den Leib
tfragen. Die Verwendung der roten Farbe im Kultus
der Griechen ist freilich nicht nur auf Blut und Siihne
zu beziehen; aber in Samothrake kann die Purpurbinde
wohl kaum eine andere Bedeutung haben. Die heilige
Legende des Kabirenkults von Thessalonike berichfete
von zwei Briidern, die den von ihnen ermordeten dritten
Kabir am Fufie des Olympos bestatten. Sie hiillen den
Kopf des Tofen in ein rotes Tuch ein. Daf hier Siihn-
riten eine grofie Rolle gespielt haben miissen, ist selbst-
verstdndlich. Vielleicht beziehen sich auch die im Kabirion
bei Theben gefundenen Hydrophoren aus Terrakotta
auf Reinigungsriten.

Nicht nur &uflerliche Reinigung wird in Samothrake
von den Einzuweihenden verlangt, sondern die Wiirdig-
keit, die Aischylos in den Froschen des Aristophanes
in feierlichemm Gebete von Demeter erbittet, haben die
Priester - der Kabiren auch von ihren Mysten gefordert.
Man kann nicht leugnen, daf? in der ersfen Hilfte des
vierten Jahrhunderts von den Einzuweihenden die Beichte
gefordert wurde. Plutarch erzghlt, daff Lysandros und
Antalkidas von den Priestern gefragt seien, ob sie
Boses im Leben getan hdften, und ein griechischer
Historiker der augusteischen Zeit sagt, dafk die in
Samothrake Eingeweihten frémmer, gerechter und besser
wiirden. Die Mysten werden als &lcefeic oder pii in
den Listen der Steine bezeichnet, und der roémische
Dichter Statius dehnt dies anf alle Samothrakier aus.
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Valerius Flaccus weift in seiner Argonautendichtung zu
berichten, daf kein infidus das samothrakische Gestade
beschreiten diirfe. All diese Nachrichten lehren, daf} in
Samothrake ethische Reinheit verlangt wurde, dhnlich, wie
es die Stele aus Philadelpheia fiir die Frommen im heiligen
Hause der Agdistis vorschreibt, die sogar Reinheit
der Gedanken von ihren Verehrern verlangt. Immer
miissen wir uns vergegenwartigen, daff wir vom Gottes-
dienst der Hellenen meist nur die Schale kennen lernen,
und daf uns der Kern verborgen bleibt. Um so dank-
barer miissen wir sein, wenn uns Schriftstellerzeugnisse
oder Inschriften den Weg zu einem tieferen Verstdndnis
ebenen. Der Wahn, daf in Hellas nichts heilig war als
das Schone, sollte jett endlich verflogen sein. Wie jede
Religion, versuchte auch die der Griechen, vor allem
- die der Mysterien, ihre Anhénger zu einer héheren
Sittlichkeif zu fithren. Der Gott von Delphoi hat das in
seiner Weise nicht weniger getan als die Gottinnen von
Eleusis und die Kabiren von Samothrake. Gewif# aber-
hat die griechische Religion dies nicht versucht durch
Bildung von Priesterschulen und durch Lehrgédnge. Sie
wirkt durch das, was diesem Volke Unsterblichkeit ver-
lichen hat, durch die Plastik, durch die bei keinem
Volke der Welt so vorhandene Fahigkeit, durch das
Bild die fiefsten Gedanken auszudriicken. Das selbe
Volk, das die Literatur geschaffen hat, die aller
Literaturen Mutter geworden ist, lehnte fir den Gottes-
dienst das Wort fast ganz ab, lief es nur im Hymnos
unter musikalischer Begleitung gelten, schuf keine dog-
matische, religiose Literatur — abgesehen von den
Orpheotelesten —, sondern wirkte durch Opfer, Dromena,
Bilder, durch Riten, die nie bedeutungslos waren. Der
plastische Sinn der Griechen prégt sich iiberall im Kultus
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aus. Das Bild ist Glaube, der zum Himmel aufsteigende
Opferdampf ist Hoffnung, die in die Erde versenkten
Feldfriichte oder Schweine sind Furcht und Hoffnung -
zugleich.

Der Miftelpunkt des Kablrenkults ist die Verehrung
eines madnnlichen Paares, des Kabiros und seines
Sohns. Diese Erkenntnis haben noch nicht die Aus-
grabungen von Samothrake gebracht, sondern erst die
im thebanischen Kabirion. Wie in Eleusis Mutter und
Tochter die Centralsonne sind, um die sich der ganze
Kult dreht, so im Kabirenkult der Vater mit dem Sohne,
und wie in Eleusis die Beiden nur als ‘die Gottinnen’
bezeichnet werden, so werden die Kabiren auf Samothrake,
Imbros und an anderen Orten als ‘die grofien Gétter’
bezeichnet. Keine Steinurkunde in Samothrake nennt
sie Kabiroi. Dagegen wissen wir aus einer liferarischen -
Nachricht, daff sie auch mystische Namen hatten, die
wahrscheinlich aus der Sprache der Phryger stammen,
die den Kabirenkult zuerst gepflegt zu haben scheinen.
Urspriinglich war es nicht eine Zweizahl, sondern jene
literarische Nachricht berichtet von vier Kabiren: Axio-
kersos, Axiokersa, Axieros und Kadmilos. Mnaseas
von Patara, auf den sie zuriickgeht, deutet Axiokersos
als Hades, Kadmilos als Hermes, Axieros als Demeter
und Axiokersa als Persephone. Diese ldentifikationen
sind fiir uns zundchst ganz wertlos und jedesfalls .nichi
zum Ausgangspunkt fiir die Deutung der samothrakischen
Gotter zu nehmen. Aber man entnimmf aus dieser
Nachricht, daft es auch weibliche Kabiren gab, wie sie
denn auch fiir Lemnos und Theben ausdriicklich bezeugt
sind. Ganz unzweifelhaft stehen aber mach den uns
heute vor allem durch die monumentale Uberlieferung vor-
liegenden Tatsachen die ménnlichen Kabiren im Vorder-
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grunde, das Paar eines dlteren und eines jiingeren, der
wohl nicht nur im thebanischen Kult als Ilzis bezeichnet
wurde, sicher z. B. auch auf Lemnos und in Olynthos.
Diesem Ilcis, den man in Samothrake Kadmilos genannt
hat, galt in dem Bauernheiligtum bei Theben unzweifelhaft
die Hauptverehrung. Ihm sind dort die meisten Weih-
geschenke, oft sehr primitiver Arf, in der Gestalt eines
nackten Jiinglings gewidmet worden. Fiir diesen Ilaig
ist das Spielzeug bestimmt, das die Frommen geweiht
haben, fiir ihn auch die vielen Héhne, erscheint er doch
auch in etwa zweihundert Terracottafiguren mit einem
Hahne im linken Arme vor der Brust. Dieser spielende
Knabe oder Jiingling ist in der Gestalt des Dionysos
Zagreus, der mit allerlei Kinderspielzeug spielt und sich
in einem Spiegel beschaut, eine bedeufsame Erscheinung
in der orphischen Theogonie, deren Wirkung sich sogar
in einem beriihmtien Ausspruche des Herakleitos von
Ephesos zeigt, wie wir spdter bei Schilderung der
orphischen Theologie sehen werden. Die bdurische
Kabirenreligion Boiotiens zeigt in ihrem Ursprunge
ebensowenig orphische Einfliisse wie die eleusinische.
Aber daf? die Gestalt des spielenden Kabir unzweifelhaft
von dem Dionysos der Orphiker beeinfluftt ist, hat
eine kostbare attische Vasenscherbe aus dem vierten
Jahrhundert gelehrt, die uns einerseits einen bértigen
epheubekrédnzten und einen Kantharos in der Rechten
haltenden Mann zeigt, den jeder Archdolog ohne die
Beischrift KdBwos sicher auf Thebens héchsten Gott,
Dionysos, gedeutet hidtte, zu dessen Fiilen ein- als
Ilatc bezeichneter nackfter Knabe steht, der mit einem
Kédnnchen aus einem groffen Kratfer schopft, anderseits
eine Liebesscene zwischen Miros und Kodrewe, denen

der Kkleine IIpardieos, die Hédnde zusammenschlagend,
Kern, Die griechischen Mysterien der klassischen Zeit. 3



LY Samothrake

zuschaut. Mitos und Pratolaos sind stark karikiert,
wdhrend man bei Krateia kaum von einer Karikatur
reden kann. In der orphischen Theologie ist Mitos der
mdnnliche Samen, anf dem Vasenbilde als niederer
Daimon charakterisiert, wdhrend Krateia hier die weib-
liche Kraft personifizieren soll. Von diesem Paare
stammit das erste Menschenkind, Pratolaos. Die Vor-
stellung aber, daf in der Kabirenreligion die Entstehung
des ersten Menschen eine grofie Rolle spielt, ist viel
dlter als der EinfluR der Orphiker. Sie ist im samo-
thrakischen sowohl als im lemnischen Kulte offenbar
und hdngt mit der Verehrung des Phallos zusammen.
Wie in Eleusis die Berithrung der Nachbildung eines
MutterschoBes Sakrament ist, wie von ihr die Zauber-
kraft eines neuen Lebens ausgeht, so ist der Phallos
das heilige Symbol des Kabirendienstes, die Versinn-
bildlichung seines chthonischen Charakters, der ewig ‘
zeugenden Naturkraft. Es wird schwerlich irgendwo
alten Kabirenkult gegeben haben, in dem der Phallos
keine Stelle hatte. Es ist sehr moglich, daff Herodot
recht hat, wenn er den Phallos der Bilder des Hermes,
des Gottes vom Steinhaufen, von den samothrakischen
Kabiren herleitet. Die phrygischen Kabiren haben sich,
wie es scheint, iiberall an andere Gottheiten angelehnt,
nm ihren uralten Kult bei den einwandernden Griechen
sicherzustellen. Wir sehen darin die kluge Politik ihrer
Priester. In Theben schlossen sie sich an Dionysos
und Demeter, in Samothrake an Hermes und Demeter,
in Lemnos an Hephaistos, von dem sie das Attribut des
Hammers iibernommen haben, und eine alte Vegetations-
gottin an, die den Namen der Insel frug, und deren
Abbild mit dem Kalathos auf dem Kopfe man den Toten
ins Grab gab. Die weiblichen Kabiren scheinen iiberall
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zuriickgefreten zu sein und sind jedenfalls weder in
Samothrake noch bei Theben zusammen mit den Kabiren
in einem Heiligtum verehrt worden. In Samothrake
lag der Tempel der kabirischen Demeter am Hafen, bei
Theben sieben Stadien vom Kabirenheiligtum entfernt,
da wo sich heute auf antiken, leider noch immer nicht
ndher untersuchten Bauresten ein kleines lkonostasion
des Heiligen Nikolaos erhebf. Schon ldnger als vor
- einem Menschenalter habe ich die Forderung gestellt,
dal die Stelle, auf der hochst wahrscheinlich der Hain
der Demefer und Kore gelegen hat, 256 Stadien von
Thebens neistischem Tore entfernt, genau untersucht
wird. Wie hoffnungslos es heute wohl erscheinen mag,
das Demefrion von Samothrake mit seinen Weih-~
geschenken wieder aufzufinden, so verheilungsvoll er-
scheint mir eine Grabung bei jenem Ikonostasion.
Unter den so zahlreichen, im Kabirion gefundenen
Votivgaben haben sich auflerordentlich wenig Dar-
stellungen von Frauen gefunden, so daff man zu der
Annahme gefithrt wird, da die Frauen ihre Weih-
geschenke in jenem Hain dargebracht haben, und daf
dort Nachbildungen des Kultbildes der kabirischen
Demeter und der kabirischen Kore gefunden werden
miissen. Da die von Pausanias mitgeteilfe Legende
von der Einsetzung der Weihen bei Theben an den
Schiuff des sog. homerischen Demeterhymnos erinnert,
kann man einen Einfluf von Eleusis kaum in Abrede
stellen. Mir scheinf eine Grabung bei Theben in
religionswissenschaftlicher Hinsicht von der groften
Bedeufung zu sein, und darum werde ich nicht miide,
immer wieder daran zu mahnen.
Die Handlung der Kabirmysterien bestand, wie in
Eleusis und bei den Orpheotelesten, aus Opfern, Dromena ]
5*
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und Hymnen. Das Widderopfer scheint in ihnen bevor-
zugt zu sein; es war ein Sithnopfer, wahrscheinlich
doch wohl auch in Samothrake das Einweihungsopfer,
entsprechend dem Schweineopfer in Eleusis. In den
Dromena war unter anderem die heilige Hochzeit des
jiingeren Kabiros (Kadmilos) mit der Kore dargestellt.
Nach dem Zeugnis des Ephoros wird diese bei der Fest-
feier gesucht, also ganz &dhnlich wie in Eleusis die ge-
raubte Tochter von ihrer Mutter. Man hat den Eindruck,
daf die Dromena der Kabiren nahe Verwandtschaft mit
den eleusinischen haben, und daf? es jedesfalls in Lemnos
ein fiir die Dromena bestimmtes Gebaude gegeben hat,
das mit dem Telesterion von Eleusis groBe Ahnlichkeit
gehabt haben muf; denn es wird als Labyrinthus Lemnius
bezeichnet. Auch néchtliche Feiern sind, wahrscheinlich
aus dem Philocteta des Accius,?!) fiir Lemnos bezeugt:

mysteria gua pristina castis
conceptfa sacris nocturno aditu
occulta coluntur silvestribus
saepibus densa.

Ein gliicklicher Zufall aber ist es, daf} wir uns noch von
den in den Kabirmysterien gesungenen Hymnen eine
Vorstellung* machen kénnen, freilich aus der Zeit, in der
die alten phrygischen Kabiren schon ganz hellenisiert
und den Dioskuren, Korybanten, Kureten gleichgesett
sind. Es ist ein unfer dem Namen des Orpheus er-
haltener Hymnos, der die samothrakischen Gotter
feiert als

1) Vgl. F. Leo, Geschichte der romischen Literatur 1 S. 396,
Anm. 2.
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Kureten, mit Ares’ Waffen geschmiickt,
es drohnt euer Erz,

himmlische, irdische Meeresbewohner,
allselige, ’

lebengebender Hauch,

der Welt erlauchte Heilande. ihr,

die ihr wohnt in heiligem Lande,

auf der thrakischen Samos, —

wehrt den Gefahren, ‘

die Menschen bedrohn auf dem Meere!
Unsterbliche Kurefen,

es drohnt euer Erz!

Mit dieser Gleichseung, die in hellenistischer Zeit
erfolgt ist, ist in der Kabirenreligion unzweifelhaft eine
neue Epoche angebrochen. Denn mit ihrer Identifikation
mit den Dioskuren héngt ihre neue Mission zusammen,
Beschiiser der Seefahrt zu sein. Dadurch haben die
Kabiren erst ihre grofie Bedeutung in der hellenistischen
Zeit gewonnen. Man geht kaum fehl, wenn man es
ausspricht, daf in den vielen Filialen des samothrakischen
Gottesdienstes, die gleichsam als Retfungsstationen an den
Kiisten und auf den Inseln des thrakischen Meeres errichtet
wurden, von Mysterien, d. h. von Geheimnissen kaum
mehr die Rede gewesen sein wird. Die alten Vegetations-
gotter der Phryger waren zu Gottern der See geworden;
denn nach antikem Glauben ist das Meer ein Teil der
Erde, befruchtet sie ebenso, wie es ihre Gewésser, die
Fliisse, tun. Ohne diese Vorstellung hétte aus dem
chthonischen Poseidon, dem Gemahl der Mutter Erde,
niemals der allgewaltige Meeresbeherrscher der lonier
und dann der ganzen griechischen Welt werden kénnen.
Die Popularisierung der Kabirenreligion mu von Samo-
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thrake aus erfolgt sein, wo die Ptolemaier friih festen
Fuf; gefafft haben. Ptfolemaios Philadelphos hat einen
Tempel und ein Torgebdude, Arsinoe einen Rundtempel,
der wahrscheinlich fiir die Darstellung der Dromena
bestimmt war, geweiht. LUnfer dem Einflu? der das
aigaiische Meer beherrschenden Ptolemaier ist der
Kabirenkult von Kiiste zu Kiiste, von Insel zu Insel ge-
fragen worden. Diesem Einfluf entspringt auch der
Synkretismus, dem die Kabirenreligion der thrakischen
Inseln schliefflich erlegen isf, und der den alten, heiligen
Glauben get6tet hat. Denn nicht nur die Dioskuren,
die alten Nothelfer zur See, sind den Kabiren gleich-
gesest worden; auch Korybanten und Kureten mufiten
herhalten, um die uralte Religion aus Phrygien neu zu
beleben. Wenn das Verhdltnis zur See Kabiren und
Dioskuren verbunden haf, wenn da kluge Priester zwei
ganz verschiedene Religionskreise vereinigt haben, um
neue mdéchtige Heilige fiir die Gefahren der See zu
schaffen, so zeigt sich bei ihrer Identifikation mit Kory-
banten und Kureten etwas Anderes: ein Element alt-
phrygischer Religion bricht wieder durch, das orgiastische.
In Theben irdgt Vater Kabir die Ziige des Dionysos,
des Stadtgottes der boiotischen Hauptstadt, ein Zeichen
dafiir, da? den Priestern der Kabiren vor dem Toren
Thebens eine Wesensverwandtschaft zwischen Dionysos
und dem é&lteren Kabir vorhanden zu sein schien. Kory-
banten und Kureten sind immer Vertreter orgiastischer
Kulte gewesen, mogen sie in der Begleitung der Grofzen
Mutter Asiens erscheinen oder das in einer Hohle auf
Kreta geborene Zeuskind vor den Einfliissen schéddlicher
Daimonen behiiten. lhre Té&nze sind Abwehrzauber,
womit gewil? nicht gesagt sein soll, daf der rituelle Tanz
in seinem Ursprung iiberhaupt auf Zauberei zuriick-
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zufiihren ist. Nichts ist verhdngnisvoller fiir die heutige
Richtung mancher religionsgeschichtlicher Forschung ge-
worden als die Neigung, rifuelle Brduche auf eine einzige
Wurzel zuriickzufithren. Man iibersieht dabei die Viel-
gestalt religiosen Lebens, man verkennt, wie dieselben
Riten in der einen Landschaft diese, in einer anderen
jene Wurzel haben konnen. Wie aber die Kabiren als
echte Vegetationsgotter jede dem Gedeihen feindliche
Miéchte abwehren, lehrt die Legende von ihrem Zorn.
Als Soldaten des Mardonios das boiotische Heiligtum
pliindern wollten, erfafte sie der Zorn der Kabiren und
verscheuchte sie, so daf? sie elend auf dem Meere zu-
grunde gingen, wobei man an die Rolle des Pan in der
Schlacht von Marathon denkt, auch wohl an lakchos bei
Salamis. Und weiter wird erzéhlt, da% auch make-
donische Krieger, als sie nach der Zerstérung Thebens
durch Alexander in feindlicher Absicht das Heiligtum
betreten wollten, von der Rache der Kabiren ereilt und
durch Blitt und Feuer vernichtet wurden. So wird in jenem
orphischen Hymnos (8. 36f.) von den Kabiren gesungen:

Unsterbliche Gétter,

Pfleger zugleich und Verderber,

wenn ihr den Menschen naht, zornerfiillt,
verderbend ihren ganzen Besis,

sie selbst auch vernichtend, —

dann stohnt das grofie, das tiefe Meer,
dann stiirzen die hochsten der Bdume
mit den Wurzeln zur Erde,

das Rauschen der fallenden Blitter
dringt zum Himmel hinauf.

Es mag mit der Natur des wilden thrakischen Meeres
zusamimenhdngen, daf? der Zorn der Kabiren so stark
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hervortritt. Wer aber ihrer Gnade fteilhaftig wird und
die Weihen auf der heiligen Insel empfdngt, den er-
wartet, wie in Eleusis, ein Friede, den die Welt nicht
gibt, und die Verheifung der Mysterien. Den Mysten
und Epopten sind die ‘Grofien Gotter’ ein

ewig wehender Hauch,

ein beseelender, gleichend der Luft,
wohligen Duftes, heiteren Auges,
Heilande, giitig geneigte,

Bringer der Zeiten des Jahres,
Bringer der Friichte!



L

Eleusis und Samothrake sind im Alterfum bis in die
spédte R6merzeit hinein ihrer hohen religiésen Bedeutung
nie verlustig gegangen. Koénige und Kaiser haben sich
dort in die Mysterien einweihen lassen. An beiden Orten
haftete die Heiligkeit, die ihnen fromme Gesinnung einst
. verlichen hatte. Die orphische Bewegung kniipft an keine
feste Kultstétte an. Man kann wohl zwei Zentren nennen,
in denen sich die orphische Religion besonders stark
entwickelt hat: in Attika und in Unteritalien. Aber auch
da gibt es keine Stitte, die irgendwie ein Mittelpunkt
fir den orphischen Kult geworden wire. Es liegt dem
Wesen dieser Religion vollig fern, einem bestimmten
Plate der Erde eine besondere Heiligkeit zuzuschreiben,
von ihren Gldubigen eine Pilgerfahrt dahin zu verlangen.
Die orphischen Prediger — hier paBt diese Bezeichnung
einmal ausgezeichnet — ziehen von Stadt zu Stadt,
fordern, wohin sie ihr Ful} trdgt, die Menge zur Bufe
auf und fiihlen sich an keinen Ort gebunden, richten
nirgends einen Kulttempel ein, sondern begniigen sich
mit ‘heiligen H&dusern’, in denen sie ihre Dromena auf-
filhren lassen. Es sind wohl die ersten Wanderprediger,
die Europa kennt. Es handelt sich nicht wie bei anderen
Kulten, z. B. bei dem der Kabiren, um Errichtung von
Filialen. Ihr Wirken beginnt spdtestens im VII. Jahr-
hundert in Hellas und zieht sich durch das ganze Alter-
fum bis weit in die christliche Zeif hinein. Eine orphische
Literatur gibt es bis zum Ausgange des Heidentums;
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sie wird zulest den christlichen Tendenzen dienstbar

gemacht, auch vorher schon den jiidischen. Die Gestalt

des alle Wesen bezaubernden Orpheus wurde von der

christlichen Kunst iibernommen. Gegen Eleusis und
Samothrake k&mpfen die Kirchenvéter, unbekiimmert-
darum, daf der christliche Kult so manches aus den

Mysterien iibernimmt. Die Person des Orpheus galt

fast als heilig, galt als Vorlaufer Christi, galt als der

gufe Hirte,

Die dlteste Literatur der Orpheotelesten, wie wir den
Griechen folgend diese Sekte immer nennen miiften,
zerféllt in zwei groffe Teile, in eine praktischen Zwecken
dienende und in eine dogmatische. Aus der Geschichte
der Philosophie kennen wir dies Doppelgesicht in Empe-
dokles von Akragas, der in den Katharmen die Menschheit
zu Reinigung, Siihne, Bufte auffordert und in dem Lehr-
gedicht iiber die Natur, wie es von den Bibliothekaren
genannt worden ist, seine stark orphisch geféarbte Lehre
von der Entstehung der Welt vortragt. Die Orpheotelesten
fordern wie Eleusis und Samothrake auch ein neues
Leben. Aber ihre Art ist eine strengere. Sie sind Asketen
und verlangen Askese; sie befehlen eine Ausiibung der
Frommigkeit, die den Hellenen urspriinglich fremd ist.
Sie unterscheiden streng die Eingeweihfen und die
Ungeweihten. In Eleusis werden nur Morder und
Barbaren von den Weihen ausgeschlossen. Die sich
nach Orpheus nennen, scheiden Glgubige und Ungldubige.
Die Wahrheit verkiinden sie nur denen, ofs $éucs éozi.
Den Laien, den Acoi, den Pé8niot, verschlieffen sie die
Tiiren des Heiligtums. Im unteritalischen Kyme (Cumae)
gab es einen Friedhof oder doch mindestens einen be-
sonderen Teil der Nekropole fiir die Geweihfen. In
Unteritalien — ein Fall ist auch aus dem krefischen
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Eleutherna bekannt — gab man den foten Mysten fromme,
das Jenseits schildernde Verse auf Goldpldttchen mit, die
Hermann Diels sehr treffend als Totenpdsse bezeichnet
hat. In Rom an der via Nomentana ist ein Grabstein
gefunden, den man lange fiir einen christlichen gehalten
hat: er gestattet eine weitere Benuung des Grabes nur
libertis libertabusque posterisque eorum at religionem
pertinenfes meam. Diese Dinge beweisen wohl, daf man
von einer Sekte der Orpheotelesten sprechen kann, was
ohne Grund neuerdings geleugnet worden ist. lhre As-
kese beruht auf ihrem Verhdltnisse zur Tier- und Pflanzen-
welt. Sie sind die ersten europdischen Vegefarianer, von
denen wir Kunde haben. Das Verbot des Fleischgenusses
war ein ganz besonderes strenges; es bezog sich sogar
auf das Verbof, wollene Kleider zu iragen und in ihnen
begraben zu werden, da die Wolle von den Tieren stammt.
Auch den Genuf von Eiern, die doch heute noch all-
gemein als Fastenspeise gelten, lieRen sie nicht zu. In
jedem Ei steckt der Keim zu einem neuen tierischen
Leben, das nicht get6tet werden darf. 'Aus dem silbernen
Weltenei entspringt der orphische Urgott Phanes. Wenn
auf dem Athos in einigen Klostern Eier keinen Zugang
finden, so hdngt das freilich mit etwas Anderem zu-
sammen: das Ei stammf von der Henne, und Kkein
weibliches Tier darf in die Klosterwelt des Athos. ge-
bracht werden. Von den Pflanzen war der Bohne Tod-
feindschaft geschworen: wer Bohnen i, kann auch die
Kopfe seiner Eltern verzehren. Diese Form der Askese
ist auch gewiff ungriechisch, findet iibrigens ihre Par-
allelen ‘auch in den Religionen anderer Vilker, bei denen
die Bohne wie auch das Ei als Totenspeise galf.
Wonach nennen sich diese Médnner nun Telesten des
Orpheus? Welcher von den fiinf, die diesen Namen
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frugen, ist der echte? Schon im Altertum -schrieb und
stritt man dariiber. In Unteritalien gab es einen Orpheus
von Kamarina und einen von Krofon. Man wird kaum
daran zweifeln konnen, daf? es diese beiden Maénner
waren, die in der Tat so genannt worden sind. Da-
gegen sind die drei thrakischen Sénger dieses Namens,
der Odryse, der Kikone und der Leibethrier Gestalten
der Legende; sie haben nie gelebt. Herodor von
Herakleia unterschied den Argonautenfahrer und noch
einen anderen. Die wichtige Frage muf} gestellt werden:
heifen die Orphiker nach Orpheus oder heifft Orpheus
nach den Orphikern? Fiir die Bejahung der zweiten
Frage gibt es viele Parallelen, die beweisen, daf aus
dem Geschlechfernamen der Namen des 7jows doynyérns
erst erwachsen ist. Man nennt schnell die Eumolpiden
und Eumolpos, die Keryken und Keryx, die Efeobutaden
und Butes, die Karer und Kar, die Leleger und Lelex,
die Minyer und Minos. Es fragt sich nun, ob so auch
die Gestalt des Orpheus entstanden sein kann. Zunédchst
ihr Name. Auf ciner Metope des Sikyonierschaphauses
in Delphi heifit der eine der beiden auf der Argo
stehenden Sédnger Vg¢gas. Bei Ibykos von Rhegion
lautet der Name Opgns. Auch Vognr wird als dorische
Form des Namens bezeugt. Viele Versuche sind in
neuerer Zeit gemacht worden, um den Namen zu deuten,
die nicht viel besser sind als die eines spéteren Mytho-
graphen, der Orpheus = Oreafone = optima vox gedeutet
hat. Die so oft wiederholte Meinung, daf der Name
des alten Sangers mit dogr7, Dunkelheit, zusammenhdnge,
ist schon von Natalis Comes ausgesprochen worden.
Ich stehe zu Klausen, Fick und Bechtel. dogdc ist mit
dem lateinischen orbus verwandt; es ist gleichbedeutend
mit 6ppavds. Es bedeutet den Verwaisten, den Einsamen.
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Der Gegensats ist Thamyris, dessen Name mavijyvots,
6¥vodog besagt, auch er ein thrakischer Sdnger, aber
kein frommer und gottesfiirchtiger, sondern ein Feind
der Musen und deshalb von ihnen mit Blindheit
geschlagen und des Kitharaspiels und des Gesanges
beraubt. Die Kunst stellte ihn als Blinden mit zer-
brochener Leier dar. So wurde Thamyris auch unfer
die Biifer der Unterwelt versest. Zu Orpheus, dem
Einsamen, pafit nun auch vorziiglich Oiagros, sein Vater,
"der den Namen eines thrakischen Flufigottes fiihrt.
Entweder stecken .die Schafe in dem Namen, oder
dieser bedeutet den einsam auf dem Lande wohnenden.
Daneben erscheint als sein gottlicher Vater schon in
Pindars vierter pythischer Ode Apollon. Als seine
Mutter galt Kalliope, die schon Hesiod aus der Neun-
zahl der Musen als die hervorragendste heraushebt.
Es wird doch wohl richtig sein, wenn man als das erste
sagenhafte Elternpaar des Orpheus Oiagros und Kalliope
ansest. Apollon wurde zu seinem Vater erst gemacht,
als Orpheus durch seine Anhdnger zum berithmten
Kitharoden geworden war. Ich denke mir die Ent-
wickelung allerdings im Gegensatse zu so hervorragenden
Mythenforschern wie Carl Robert und Ulrich von Wila-
mowits-Moellendorff so: die Orpheotelesten, deren Heros
Eponymos Orpheus geworden war, sind Verfechter einer
bestimmten Art dionysischer Religion. Sie werden als
Bekenner eines ungriechischen Glaubens empfunden;
aber es gab eine Gegensirémung, fiir die unser Haupt-
zeuge Aischylos von Eleusis in den verlorenen Bassdgoat
ist, die den beriihmfen Sénger zum Sohne und Schiiler
Apolls und zum Feinde des Dionysos machte. Wir
kennen als Heimat des Orpheus nur den Norden. Die
‘Einsamen’, die eine ganz andere Religion bekannten
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als die Griechen, denen sie Jahrhunderte lang vergeblich
ihre Lehre angebofen haben mégen, schufen sich einen -
Archegeten, der durch sein Kitharaspiel in der Einsam-
keit die ganze Natur bezauberte, den die Menschen aber
nicht verstanden und totschlugen.

Die Lehre von der Unsterblichkeit der Seele war wohl
den thrakischen Geten und Trausen bekannt; aber Hellas
wubBte von ihr noch nichts. In keinem hellenischen Gottes-
dienste wurde dies gelehrt. Die Griechen feierten den
fremden Sédnger als den Alles bezwingenden Kithara-
spieler. Schon Alkaios erwdhnt Orpheus nach einer
sehr ansprechenden Vermutfung meines Freundes Ernst
Diehl. Simonides schildert seines Gesanges Macht auf
die Vogel und Fische. Von den Tragikern hat aufier
Aischylos vor Allem Euripides von Orpheus oft ge-
sprochen und auch die Lehren seiner Jiinger beriicksichtigt.
Zu seiner Zeit entstand die Sage von der Wirkung des
Orpheusgesanges auf die LUnterweltskonigin; denn
anders ist die Eurydikesage nicht zu erkldren: Eurydike
ist, wie Eurynome, ein euphemistischer Name fiir die
‘weithin richtende’ Unterweltsg6ttin, der, wie so viele
andere Euphemismen, in dem Kreise einer Mysterien-
religion entstanden sein kann. Als Namenlose erscheinf
sie bei Euripides in der Alkestis, bei Isokrates und Platon.
Hermesianax nennf sie spéter Agriope, wobei man wohl
an Orpheus’ Vater Oiagros denken muf. Der Kitharode
Orpheus ist vom sechsten Jahrhundert ab eine populdre
Gestalt der Sage geworden. In die Schar der Argo-
naufen eingereihf, erscheint er schon auf der Metope
des Sikyonierschaghauses in Delphoi und bei Pindar.
Als Zauberer, Arzt, Seher und Orakelspender kennt
ihn das fiinfte Jabrhundert. Als Mysteriengriinder und
Feind des Fleischgenusses feiert ihn Aristophanes in der
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Parabase seiner Frosche. Bei den von Aristophanes
erwdhnten zelerai darf man nur an die orphischen
Mysterien, nicht an die eleusinischen denken, zu deren
Griinder ihn nur ganz spdte, unglaubwiirdige Zeugnisse
gemacht haben. Mit dem Kabirenkult von Samothrake
ist er nur durch die Argofahrtsage verkniipft. Auch da
ist eine religionsgeschichtliche Beziehung nicht vorhanden.
Die Ansicht, daf? die unfer seinem Namen laufenden Ge-
dichte vor Homer und Hesiod verfertigt seien, hat schon
Herodot von Halikarnass bekdmpft. Sophistische Weis-
heit 1&@t ihn zum Erfinder des Alphabets werden, wéhrend
spéfere Grammatiker und Metriker ihm die Erfindung des
daktylischen Hexameters zuschreiben. Tempelgriindungen
fiilhrt man auf ihn zuriick und macht ihn auch zu einem
groffen Astrologen. Als Bringer des Ackerbaus und
der Kulfur feiert ihn Horatius in seinem Briefe an die
Pisonen. So nehmen den Eponymen einer religiosen
Sekte spéter viele menschliche Berufe in Anspruch, und
die Sage von seinem Martyrerfode wird immer weiter
ausgeschmiickt, Literarische Tradition kann es nur sein,
wenn sein abgeschlagener Kopf und seine Leier nach
Lesbos, dem Vaterlande des Alkaios und der Sappho,
geschwommen sein sollen, wie er anch auf den Wiesen
der Linterwelt mit Musaios, Homer, Hesiod herumwandelt.
Ein grofer Kreis mythischer Schiiler umgibt ihn, wie
Midas, Herakles, Eumolpos, Linos, Thamyris, Musaios.
Sein Ruhm als Religionsstifter dringt auch in das rémische
Kaiserreich: Alexander Severus steht in seinem Lararium
vor der Bildsédule des Orpheus, die neben denen des
Abraham, Christus und anderer Gottesmédnner anf-
gestellt ist.

Was bedeutet nun aber orphische Religion? Trofs den
Bagodpar des Aischylos ist nicht Apollon, sondern
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Dionysos der Gott der Orpheotelesten. In der or-
Weise als Musaget und Gott der Inspiration; als Sohn
des Zeus und Bruder des Dionysos spiell er keine be-
sondere Rolle in der Theogonie. Man liest freilich recht
oft in modernen Darstellungen, daP die Orphiker den
Apollon mit der Sonne identifiziert hdften. Aber be-
weisen 1aBt sich dies ganz und gar nicht und ist wahr-
scheinlich nur eine Erfindung des Neuplatonikers Proklos
oder eines anderen Neuplatonikers, den er benust hat.
Der Dionysos der Orphiker ist ein Gott der Erlésung.
Er trdgt den Beinamen Lyseus, und Seine Religion ist
die einzige Erlosungsreligion, die das griechische Altertum
der klassischen Zeit kennf. Sie kommi aus Thrakien,

e

in Europa die Lehre von der Unsterblichkeit der Seele
ausgesprochen worden ist. In dem kanonischen Religions-
buche der Orphiker, in der Theogonie, erscheint Dionysos
nicht nur als die Zenfralsonne, um die sich alles dreht,
-sondern in dreifacher Gesfalt, als Mittelpunkt in drei
Weltperioden. Die orphische Theogonie ist ein Dogmen-
buch, eine literarische Gattung, die der griechischen
Religion bis dahin fremd ist. Denn Hesiod von Askra
hat sein Gedicht vom Werden der Welt und der Gétter
nicht fiir den Kult gedichtet, nicht fiir die Verbreitung
eines QGotftesdienstes und religiose Bekehrung. Er hat
~ vielmehr als Rhapsode, freilich zwiespéltigen Herzens,
ein Lied auf den Sieg der olympischen Religion gesungen.
Die orphischen Dichter aber, die in ihrem Eponymen den
Urdichter verehren, der die Urweisheit in seiner Kitharodie
auf die Welt gebracht hat, machen fiir ihren Glauben
Propaganda und fiillen ihre den Griechen vollig neue
Lehre in den alten Schlauch des von Hesiod geschaffenen
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theogonischen Gedichts und seiner Stammbaumtheorie.
Es ist eine Orthodoxie, die sie verkiinden. Dies Wort
scheint in der Tat zuerst in den Kreisen der Orphiker
gepragt zu sein. Der Verbreitung einer Heilswahrheit
gilt ihr dogmatisches Werk. Sein poetischer Wert scheint
recht gering zu sein. Religiése Dichfung dieser Art hat
ja selten die Gnade Apolls und der Musen erfahren.
Auch die Denkerstirn des Parmenides war bedeutender
als sein poefisches Talent.

Die orphische Theogonie ldfit die Welt, darin der
hesiodischen ganz folgend, aus der Finsternis des Chaos
entstehen. Aber dann kommt auch sofort etwas ganz
Neues, die Personifikation der Zeit. Chronos, der Urgott
der Zeit, schafft im Chaos das silberne Weltenei, das in
dem unendlichen All, von Winden getrieben, sich hierhin
und dorthin bewegt. Aus ihm entspringt in leuchtender
Schéne die erste Gestalt des Dionysos, Phanes, ein
mannweiblicher Goftt, der den Samen aller Gétter und
Menschen in sich trdagt. Darum erhdlt er auch viele
Beinamen wie Dionysos, Bromios, Erikepaios, Metis
und Eros, die beiden lessteren sicher im Anschlusse an
die hesiodische Theogonie, die den Eros an die Spite
der Kosmogonie nach Chaos, Gaia, Tartara gesetit und
Metis zu einer der Gatitinnen des olympischen Zeus
gemacht haf. Der Name FErikepaios. ist aus dem
Griechischen nichf zu deuten; der Kult dieses Gottes ist
bisher nur in Kleinasien nachgewiesen worden. Also
wird wohl auch dieser Name der hellenisierte eines
kleinasiatischen ‘Goftes sein, ebenso wie die lange nur
aus der orphischen Theogonie und den sogenannten
orphischen Hymnen bekannte Amme des Dionysos auf
dem Tmolos, Hipta, jest als eine Form der klein-

asiatischen Grofen Mutter inschriftflich nachgewiesen
Kern, Die griechischen Mysterien der klassischen Zeit. 4
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worden isf. Die Tochter dieses eigeborenen, sfrahlenden
Gottes ist Nyx, mit der er in einer Hohle das Titanen-
geschlecht erzeugt. Es wechselt Licht und Dunkel. Aber
die orphische Nyx ist keine eigentliche Nachtgestalt wie
die Hesiods; sie ist die Mutter gewaltiger Urgotter, eine
pate vxdry, eine in ihrer offenbar ausfiihrlich geschilderten
Hohle waltende Orakelg6ttin und eine Verkiinderin ewiger
Weisheit. Wie Eva aus der Rippe Adams entsteht und
von einem Menschen also das ganze Menschengeschlecht
abstammt, so ist durch die Erzéhlung von der geschlecht-
lichen Verbindung des Vaters Phanes mit der Tochter
Nyx das ganze Gottergeschlecht von Phanes abgeleitet.
Gaia ist hier also nicht die Urmutter, die Ahnfrau aller
Gotter, sondern von der Nyx stammen Uranos und
Gaia, von ihnen die Titanen, in deren Aufzdhlung und
Geschichte die orphische Theogonie im wesentlichen dem
Mythos in der hesiodischen Darstellung. folgt. Uranos
und Gaia, Chronos und Rhea, Zeus und Hera sind auch
hier die drei Etappen. Aber Zeus iiberwindet nicht nur
seinen Vater Chronos, sondern er verschlingt auch den
Urgott Phanes, den mannweiblichen Goft, unfer dem
auch das Menschengeschlecht ein mannweibliches war,
so daP Alles in seinem Leibe ist, er Alles bedeutet, was
im Himmel, anf Erden und unter der Erde ist. Dem
Zeus als Allgott gilt ein in die Theogonie eingelegter
Hymnos, der sehr beriihmt war und in verschiedener,
mehrfach erweiterter Gestalf auf uns gekommen ist.
Unter Zeus’ Regiment leben die olympischen Géotter,
unfer ihm der zweite Dionysos unter dem Namen des
Zagreus, des grofen Jédgers, der urspriinglich ein euphe-
mistischer Name fiir den Unferweltsgoft ist.. Hier findet
sich wieder eine besonders oft erwdhnte Partie. Wahrend
der junge Dionysos kindliche Spiele spielf, mit Kreisel,
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Kegel, und den Apfeln der Hesperiden sich vergniigt
und in einen Spiegel schaut, woran wohl Herakleitos
von Ephesos gedacht hat, wenn er in einem berithmten
Bruchstiick von dem Knaben Aion spricht, dessen
Regiment ein Spiel ist, iiberfallen ihn in wildem Un-
gestiim die Titanen, da sie in ihm eine neue Gotter-
generation aufleben sehen. Sie verzehren seine Glied-
malen; nur das Herz rettet Athene. Aber sofort trifft
die Titanen auch der Blistrahl des Zeus und versengt
sie. Aus ijhrer Asche entsteht das neue Menschen-
geschlecht. Diese Auffassung von der Entstehung des
Menschen ist ein Hauptdogma der Orpheotelesten, um
das sich nun auch ihre Lehre von der Erlosung der
siindigen Menschheit dreht. In dem uns erhaltenen
orphischen Gemeindegebetbuch steht folgender Hymnos:

Titanen, des Uranos und der Gaia herrliche Kinder,
unserer Véater Vorfahren ihr,
unten im Hause des Tartaros wohnend im Erden-

dunkel,

aller Menschen, der miihbeladenen, Quell und Ur-
sprung,

auch der Fische und der V6gel und der Tiere auf
Erden.

Von euch stammt jedes Geschlecht auf der Welt.

Euch rufe ich an, furchtbaren Zorn abzuwenden,

wenn von den Vorfahren unter der Erde Einer den
Héusern naht.

An die Titanen wendet sich also das gedngstigte Herz

des Orpheotelesten. Mit ‘den Hdusern’ sind offenbar ihre

heiligen Hduser gemeint. Auch in den Hieroi Logoi war

von der 26tg mgoydvwr ddsuioror die Rede. Jedes Wesen

auf Erden ist mit alter Siinde und alter Schuld belastef.
4*
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In den Menschen ist aber nicht nur Titanenhaftes von
neuem aufgelebt, da sie von ihrer Asche stammen.
Sondern auch Dionysisches ist in ihnen; denn die Titanen
haben ja die Gliedmaflen des jungen Gottes bis auf das
von Athene gerettete Herz verzehrf. Dies Dionysische
in sich zn wahren ist die Aufgabe jedes Menschen, zu
der die strengen Lebensvorschriften der Orpheotelesten
die Wege bereiten. Die Schiechtigkeit der Titanen ist
die Erbsiinde des Menschengeschlechtes, von der nur
der Ogguxos Biog befreien kann. Die orphische Lehre
vom Werden der Welt und der Menschen ist eben eng
mit ihrer Askese verbunden. Auch ihre Theogonie soll
auf die Menschheif lduternd und reinigend wirken. Aus
der Verbindung des Zeus mit der alten thrakischen Erd-
goftin Semele entsteht hier der dritte Dionysos, nicht
der Dionysos der Volksreligion, der Bringer des
Weins und vieler irdischen Freuden, sondern Dionysos
Lyseus aus dem Herzen des Zagreus, das des Zeus
liebste Tochter gerettet hat. Er bringt den Frommen
auch im Jenseits reiche Freuden, er verheift da
ein ewiges Zechen, ein Gastmahl der Heiligen. Aber
er verlangt auch im Erdenleben echten Bakchosdienst,
strengste Befolgung der orphischen Gesepe. Solcher
Frommen gibt es aber auf Erden nur wenige. Viele
schwingen freilich den Thyrsos, sind aber nicht im
Herzen Bakchen, wie es ihr Gott verlangt, um sie
einmal zu erlésen.

Der grofie Gegensat zu der Theogonie Hesxods
besteht nun darin, daf die Beziehung auf das Menschen-
geschlecht iiberall hervorfritt, wdhrend sie in jener
nirgends vorhanden ist. Seine Siinden werden ge-
geiffelt, und schwere Strafen werden den Bosen in der
Unterwelt auferlegt. Wé&hrend das cvundsior tév 66iwy
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an Eleusis erinnerf, an die Reigen der Heiligen und die
Ténze der Geweihten auf den blumigen Wiesen unfer
der Fiihrung des lakchos, 'so daB man hier die Ein-
wirkung der eleusinischen Religion verspiiren mochte,
ist der Anfenthaltsort der Siinder, 76 §» BogBdowt xstcat,
offenbar eine Schopfung der Orpheotelesten. Ihnen
verdankt die Welt die Vorstellung von der Holle. Es
ist langst an der Hand der sogen. Petrusapokalypse,
eines Teils des Petrusevangeliums, unwiderleglich nach-
gewiesen worden, daf} die christliche Holle ihren Ursprung
in der Lehre der Orpheotelesten hat, daf} eine gerade
Linie zu Dantes Dichtung und Orcagnas Fresken fiihrt.
Jede Versiindigung erhdlt ihre bestimmte Strafe. Auch
das hollische Feuer fehlt dem Sfrafenkodex der Orphiker
nichf. Ewige Verdammnis erwartet den Verbrecher.
Aber es gibt auch Erlésung von den furchtbaren Qualen
dieses Jenseits. Die Natur vollendet in jedem Jahre
einen Kreislanf. Auch des Menschen Dasein ist mit dem
Tode nicht beschlossen. Seine Seele durchwandert nach
dem korperlichen Tode noch viele Kreise, geht Ver-
bindung mit anderen Wesen ein, mit Pflanzen und
Tieren, wie es, sich an die Orphiker anschlieffend, die
Pythagoreer und Empedokles spéter auch gelehrt haben.
Das sind Lauterungsstadien, die zur Seeligkeit fiihren.
Denn der Korper ist nur das Grab der Seele. Das
Korperliche riihrt von den Titanen her. Die Seele
stammt von QGott, ist des Menschen dionysischer Teil.
Sie muf von den Schlacken und Flecken des Kérpers
gereinigt werden. Schwerlich werden aber schreckliche
Verbrecher wie Elternmérder an diesem Kreislaufe teil-
genommen haben; sie waren auch in Eleusis von den
heiligen Weihen ausgeschlossen. Eine L&uterung des
Verbrechers im Fegefeuer hat die orphische Religion
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wohl nicht verheiflfen, wenn sie auch in der Unferwelt
den Pyriphlegethon, den Feuerstrom kennt.

In der langen Entwickelung der orphischen Liferafur
vom siebenten Jahrhundert ab bis in die ersten nach-
christlichen Jahrhunderte gibt es auch héchst unerfreu-
liche Erzeugnisse, die freilich mit dem alten Evangelium
der Orphiker nichts zu tun haben, wie z. B. die wider-
wartige Baubo, die Personifikafion des cunnus, eine
deutliche Verspottung der eleusinischen Heilswahrheit.
In Eleusis und Samothrake, wo ein fester Priesterstand
nach heiligen Gesesen den Kultus regelte und schiitste,
sind solche Verirrungen nicht nachzuweisen. Einen sehr
wichtigen Einblick in den orphischen Kult des dritten
Jahrhunderts v. Chr. hat uns ein auf einem Papyros ge-
fundenes, leider sehr verstiimmeltes Kultgeset gewahrt,
das z. T. in Hexametern abgefaBt ist.!) Es zeigt nicht
nur deutliche Spuren der alten orphischen Theogonie:
von Erikepaios und dem einen Dionysos wird ge-
 sprochen. Auch das Spielzeug des Knaben Zagreus
wird erwédhnt. Von orphischen Sakralbeamten wird der
Bukolos genannt, um von anderem hier zn schweigen,
was unsicher ist. Sondern auch der Einfluf der eleu-
sinischen Religion ist klar, der in Kleinasien und
Agypten in die orphischen Kreise gedrungen zu sein
scheinf. Denn wir lesen von der Brimo, von der der
Fromme auch das Heil erwartet (6éi6ou ue Bowuds pe),
von Eubuleus, Demeter und von dem eleusinischen
Symbolon, das von dem Trinken des Kykeon und dem
heiligen Korbe sprach. Wenn auch von den waffen-
tragenden Kureten geredet wird, denkt der Kundige

1) Orphicorum fragmenta Nr. 31 S. 101ff.; Diels Fragmente der
Vorsokratiker 11+ S. XXIV, 161.; dazu auch Alfred Korte, Archiv f.
Papyrusforschung VII S. 250 Nr. 653.
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sofort an die Kabiren (s. oben S. 37), so daf} in diesem
unschédpbaren Reste eines Kultgeseties alle drei Mysterien
der klassischen Zeit vereinigt sind..

Bei der Beurteilung der orphischen Religion muf2 man
immer bedenken, daff sie von Wanderpredigern verbreitet
ist, oft genug durch Hinterfreppenliteratur, die das Licht
des Tages scheute, daf sie sich meist an das niedere
Volk wandte und nur selten bei Fiirsten wie Theron
von Akragas und den Sohnen des Peisistratos Eingang
fand. Die Kirchenvdter haben die pornographischen
Dichtungen der Orphiker leider mit Vorliebe benust,
auch aus der Theogonie gern das ausgezogen, was
unnatiirliche Geschlechtsregungen befraf, und den tiefen
Inhalt ihrer Heilslehre vollig verkannt. Sie sahen das
Echte nicht, was in ihr lag, und iibersahen auch, was
ihre eigene Religion der Erl6sungsreligion der Orphiker
verdankt. Die orphische Theogonie des siebenten und
sechsten Jahrhunderts, die das Kernstiick der orphischen
Tepol 2A0yor ist, ist das erste religiose Erbauungsbuch,
das Europa kennt, eine ‘Bibel’ mit strengster moralischer
Tendenz, die schéarfer als irgend ein anderer griechischer
Kult die Trennungslinie zwischen den Frommen und Un-
frommen gezogen hat, den Thyrsostrégern und den echfen
Bakchen des Lyseus, von denen des grofiten deufschen
Dichters, der sich hie und da auch in die ‘orphischen
Finsternisse’ versenkt hat,!) unsterbliches Wort gilt:

) Orphisch klingt z. B. auch die Maxime: ‘Die Natur ist immer
Jehova. Was sie ist, was sie war und was sie sein wird.’ Das
ist die orphische Ewigkeitsformel, iiber die s. O. Weinreich, Arch.
f. Religionsw. XVIII, 1915, S. 603f.; XIX, 1916—19, S. 178ff. Man
denkt bei der Erwdhnung von Jehova an die jlidische Redaktion
der orphischen 4dwxGxee. Zu Goethes ‘Urworte Orphisch’ s.
K. Borinski, Philologus LXIX, 1910, S. 11i.
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Gerettel ist das edle Glied

der Geisterwelt vom Bosen!

Wer immer strebend sich bemiiht,
den koénnen wir erldsen.

Aber auch eine andere tiefe Weisheit Goethes klingt-
orphisch:

Und so lang du das nicht hast,
dieses: stirb und werde,

bist du nur ein friiber Gast
auf der dunklen Erde.



Beigabe

Hier ist der erste Teil meines 1909 in Halle erschienenen, langst ver-

griffenen und oft verlangten Universitdtsprogramms ‘Eleusinische

Beifrige’ mit den heute gebotenen Anderungen neu abgedruckt.

Dazu siehe Ludwig Ziehen, Berliner philolog. Wochenschrift 1910,

S. 1073 ff. und Goitinger Gel. Anz. 1911, S. 111f,, ferner P. Foucart,

Les mysteres d'Eleusis, Paris 1914, S.458 ., Ferdinand Noack, Zwenvij
toeyixt, Universitdtsschrift Tiibingen 1915, S. 58.

Die eleusinischen Dromena.

Di, guibus innumerum vacui famulatur Averni
vulgus iners — — — — — — — — — — —

Vos mihi sacrarum penetralia pandite rerum
et vestri secrefa poli: qua lampade Ditem
flexit Amor; quo ducta ferox Proserpina raptu
possedit dotale Chaos quantasque per oras
sollicito genetrix erraverit anxia cursu:

unde datae populis fruges et glande relicta
cesserit inventis Dodonia gquercus dristis.

Claudianus, De raptu Proserpinae 1 20ff.

In dem lepten Aufsas, den Albrecht Dieterich fiir sein
Archiv XI 1908, S. 163ff. (= Kleine Schriften S. 414ff.)
geschrieben hat,?) ist die Entstehung der Tragtdie mit
dem heiligen Drama von Eleusis in engste Beziehung
gebracht worden.?) Da es dem ausgezeichneten Ge-
lehrten nicht vergénnt war, die z. T. nur aphoristisch
ausgesprochenen Gedanken zu Ende zu fiihren, und iiber

) Vgl. S. Reinach, Revue archéol. IV série XII (1908).
?) Vgl. auch Erwin Rohde’s Cogitata aus dem. Jahre 1870 in
der Biographie von Otto Crusius S. 225f. : .
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die dowuera von Eleusis vielleicht doch etwas mehr zu
sagen ist, als bisher gesagt wurde, mag es als kleiner
Dank fiir die reiche Anregung, die von Dieterich und
seinen Schiilern fiir die Erforschung der griechischen
Religion ausgegangen ist, aufgefaltt werden, wenn hier
der Blick auf die heiligen Spiele von Eleusis von neuem
gelenkt und zugleich gezeigt wird, daf wir doch mehr
Mittel haben, uns von ihnen ein ungefdhres Bild zn
machen, als es zundchst erscheinen ‘mag.

dodusve sind, wie fiir viele griechische Kulte, so
namentlich fiir Eleusis bezeugt, also mimische Dar-
stellungen, die den Zweck hatten, auf die schon durch
andere Kulthandlungen erregten Gemiiter der Mysten
durch den Wechsel von Freude und Schmerz, Licht und
Dunkel tief einzuwirken. Man wird auch kaum fehl-
gehen, wenn man sich der Ansicht zuneigt, daf? sie es,
im Verein mif der lifurgischen Erlduterung durch den
Hierophanten, vor allem waren, die zu der gewaltigen
Wirkung der eleusinischen Mysterien beigetragen haben,
die sich noch besonders maéchtig in der Beachtung
offenbart, die die christlichen Kirchenvafer ihnen zu
zeigen gezwungen waren. Nur in Eleusis gab es im
griechischen Altertum eine sakrale Institution, die unserer
Kirche nahekommit. Hier sind dem Kultus weder der
Glaube an heilbringende Sakramente und eine, wie es
scheint, vollig ausgebildete Liturgie fremd, noch fehlen
dramatische Auffiihrungen, die zu den christlichen Weih-
nachts- und Osterspielen so deutlich den Weg zeigen,
daf an der Abhéngigkeit dieser von dem griechischen
Kultspiel nicht gezweifelt werden darf.?) '

1) {Iber Mysterien und Karfreitag H. Hettner, Griech. Reise-

skizzen S. 55. Dazu die schnen Worte Gerhart Hauptmanns,
Griechischer Friihling S. 116.



Die eleusinischen Dromena 59

In bakchischen Kulten, in denen doojusra so oft eine
bedeutende Rolle gespielt haben, gab es fiir diese Auf-
filhrungen besondere Gebédude, die als Baxysie oder isoal
olxioe bezeichnet zu werden pflegen. In Eleusis ist es
zweifelsohne das maéchtige Telesterion selbst gewesen,
in dem sich dieser wichtige Teil der zslezs; abgespielt
hat. Freilich haben die Untersuchungen der Ruinen
noch immer nicht zu einem sicheren Ergebnis iiber den
Ort der Auffiihrung in dem s&ulenreichen Saal gefiihrt.
Jedenfalls ist die Vorstellung von A. E.J. Holwerda
(Verslagen en Mededeelingen der Koninklijke Akademie -
Amsterdam Il 11, 1895, S. 251 ff.), der unter dem didmua
ein niederes Podium verstehen will (vgl. Taf. 12), ab-
zulehnen. Ein so genauer Kenner des Ausgrabungs-
gebietes wie Ferdinand Noack, von dem wir eine Bau-
geschichte des groPen Weihetempels bald erwarten
diirfen (s. Archdolog. Anzeiger 1906, 'S. 266f.), schlieft
sich wohl mit Recht der gesprachsweise oft vertretenen
Ansicht an, daff wegen der auf allen vier Seiten vor-~
handenen Zuschauersiie in der spdteren Zeit an ein
holzernes Podium in der Mitte des Saales zu denken
ist, auf dem sich nach alter Tradition das heilige doajucvor
vollzog. Der dlteste vorpeisistratische Bau (auf Philios’
Plan in "Elevoic Athen 1906 mit griiner Farbe bezeichnet)
hat nach Noacks Untersuchungen (Ostern 1906) schon
ebensolche Innenstiiten gehabt, wie die spéteren. Die
Sie konnen nur aus Holz gewesen sein, wenn es in
der &ltesten Zeit iiberhaupt schon solche gegeben hat.
Wir haben uns also die dramatischen Auffithrungen im
Telesterion fiir alle Zeiten ganz &dhnlich vorzustellen wie
die ersten Darstellungen auf dem Tanzplat des Dionysos
Eleutherens am Siidabhang der athenischen Akropolis.
Aus alter Tradition, die sich bei dem -eleusinischen
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Priesteradel natiirlich besonders z&h erhielt, blieb das
doouevor im wesentlichen wohl immer, was es war,
wéahrend sich in Athen aus dem dionysischen dodjuevor
das Drama enfwickelte, d. h. eine fest geschlossene
Handlung, die sehr bald Hinterwand, Kulissen und
andere szenische Einrichtungen erforderte. In Eleusis
ist die zentrale Anlage stets die herrschende geblieben,
wobei es aber nicht verboten isf, auch an Umziige der
in die Gottheiten verkleideten Sakralbeamtfen zu denken.
So kann das Irren der Demeter sehr gut durch einen
zwischen den Sdulen herumirrenden verkleideten Priester
dargestellt worden sein. Man pflegt die Stelle des
Tertullian ad nationes 11 7 (I 107 Wien. Ausg.): Cur
rapitur sacerdos Cereris, si non tale Ceres passa est?
gewohnlich auf den Raub der Persephone zu deuten,
wobei man ein recht starkes Versehen des Tertullian
anzunchmen hat. Aber es hindert doch wohl nichts, das
rapi auf das Irren der Demeter zu beziehen.

Eine feine Beobachfung von Noack legt die Er-
wédgung einer anderen Moglichkeit in betreff des Ortes
der doduera noch nahe. Die Front des alten Baues
lag danach gerade in der Flucht der heiligen Strafe
von der Grotte her, dem sogen. Plutonion. Nicht nur
der alte Zusammenhang zwischen Telesterion und Groftte
wird dadurch bestédtigt; sondern man kann wohl daran
denken, daB ein solches dgauevor auch hier und da
im Freien nicht weit von der Grofte aufgefiihrt sein
kann. Die bekannten Felseinarbeitungen der Grotte
kénnen mit den dodusve in Beziehung gesefit werden,
ohne daf ihre Deutung wohl je gelingen wird. Uber-
haupt werden die mimischen Darstellungen erst im Freien
stattgefunden haben, bis man sich nach der Erfahrung
ihrer grofien Wirkung bereits in vorpeisistratischer Zeit
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dazu entschlof, ein Gebdude zu errichten, das von dem
Grundriff jedes griechischen Tempels so erheblich ab-
weicht, Wenn es bei Eleusis am Ufer des Kephisos
eine Ortlichkeit Zoweds oder Epweév gab, wo nach ein-
heimischer Legende der Koreraub durch Pluton lokalisiert
war (Pausanias |1 38, 5), liegt es doch nahe anzunehmen,
daB hier im Freien an der durch die Lage geweihten
Stitte das Jgausvor vom Koreraub gespielt wurde.
Vielleicht war da unter Feigenbdumen ein Naturmal zu
sehen, an das die Auffithrung ankniipfen konnfe.1)
Man kann hiermit eine bereifs von Lobeck zitierte Stelle
des Asterios Eyxduwov pagrie. (XL p.324 Mign.) in Be-
ziehung setien, durch die ©d KaraBdoior ©o o6xotetwdv,
xal af cepvel Tob fegopdvrov meos Thv [dpetay cvvrvyial,
uovov meds worny fiir Eleusis bezeugt sind. Dal} dieses
KarepBdoov eine Krypta im Telesterion gewesen sein
muf}, scheint mir aus der auch von Ernst Maafi Orpheus
S. 177 behandelten Stelle nicht mit Sicherheit hervor-
zugehen. Die Ruinen des Telesterions bieten fiir die
Annahme einer Krypta, soviel ich wenigstens weif,
keinen Anhalt. Fiir die doduera im allgemeinen steht
ferner fest, daf bei ihrem Vollzug bedeutende Licht-
effekte mitwirkten, durch die die Mysten bei einem
ploslichen Wechsel von Licht und Dunkelheit in eine
feierliche Stimmung .versest:-wurden, wie es auch heufe
noch z. B. in den Klosterkirchen des Athos geschieht,
wenn wdhrend der néchtlichen Lifurgie die gewaltigen
Kronleuchfer mit Hunderten von Lichtern herauf- und
herabgelassen werden. In Eleusis wurden die Lichfer
sogar ganz ausgelOscht, wie aus den weiteren Worten

1) Auffiihrungen im Freien scheint anch O. Gruppe anzunehmen,
Griech. Myth. 1 S.53. Auch an die bekannte Erzdhlung von Phryne
in Eleusis (Athen. XIII 590f.) darf man wohl erinnern.
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des Asterios hervorgeht: ody af Aeunddec 6févvvvrar xai
0 modVg xal dvagiduyros djuos v emtngiay atrdy sivaer
vouilovet td &v TdL oxotwt mepd Tdy dVo mgartiusva;
Mit diesen Lichteffekten steht nun sicher das oft be-
sprochene dzator des Xenokles (Plutarch Perikl. 13;
s. O. Rubensohn, Mysterienheiligtiimer S. 195) in engster
Beziehung: es war eine Einrichtung, durch die die
plosliche Erhellung des grofien Saales von Nacht zum
Licht erméglicht wurde.

Auferhalb des Telesterions hat sicher eine Zeremonie
stattgefunden, die nach Usener (Archiv fiir Religions-
wissenschaft VII, 1904, S. 301 = Kleine Schriften 1V,
S. 438) mit Recht zu der heiligen Handlung von Eleusis
gehort: die Balinzis (Athen. 1X 406 D, Hesych s. v. éogy)
Ajrnew, éxl Anuogdrvre tdt Keleo® dyouévy), auf die
nach Friedrich Creuzers und Otto Crusius’ Ansicht (vgl.
Pauly-Wissowa Il S. 2831) ohne Frage bereits im hom.
Demeterhymnos Vs. 2651f. angespielt wird:

« N ~ ’ 2 ~
donow & doa Tl Y TEQIRAOUEVOIY EVIOVTHY
maideg Elevowiov moleuov xal @Ulomw alvny
aity v dllijlotee guvat§ovd fjuare mavra.t)

In dieser Steinigung zu Ehren des Demophon ist der
agrarische Charakfer des eleusinischen Gottesdienstes
deutlich ausgeprédgt. Eine andere Spur der dodusve ist
im hom. Hymnus vielleicht Vs.477 zu finden, wo von der
donouoadry ispdy die Rede ist, die Demeter zugleich mif
den dpywe den Fiirsten von Eleusis auftrdgt. Das Wort
doncuoctrny begegnet sonst nirgends; aber einer Text-
anderung bedarf es nicht. Und es steht auch durchaus
nicht fest, daB unfer den isgd auch hier nur Opfer zu

1) gvvavéijoove die Handschrift; svvabovs’ Ignarra,
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verstehen sind. Vielmehr ist das wegen des drelss
tegv V. 482 durchaus unwahrscheinlich. Oft wird mit
dod@v jede religidse Handlung bezeichnet (z. B. ist
doapocdyn sicher das Opfer auf dem Kalender der
attischen Tetrapolis Protft fasti sacri 47); aber die be-
sondere Bedeutung in der Sakralsprache hat dodr doch
im Sinne der szenischen Auffiihrung erhalten.

Leider ist das in den Inschriften erwdhnte Theater,
soweit mir wenigstens bekannt ist, in Eleusis noch immer
nicht gefunden worden. Noch mehr als den Ort dieses
Theaters wiifte man aber gern iiber die dort aufgefiihrten
Stiicke; denn es ist doch wohl wahrscheinlich, daf auch
sie von der heiligen Geschichte von Eleusis zu erzdhlen
wulten. Dasselbe gilt von dem im Heiligtum der
Kabiren auf Samothrake von Nikolaos Phardys ent-
deckten Theater (Athen. Mitt. XVIII, 1893, S. 3421.), das
schwerlich ohne Bezug auf den Gottesdienst der groffen
Gotter gewesen ist, da es in ihrem Temenos und nicht
in der angrenzenden Stadt gelegen war. Auf stark
burleske doueve in dem namentlich von Bauern be-
suchten Kabirion bei. Theben deuten die Vasen.

Unsere Kenntnis des heiligen Dramas von Eleusis
beruht auf zwei Quellen, den Zeugnissen der Schrift-
steller, namentlich der Kirchenviter, einerseits, und den
aus Eleusis stammenden oder mit gréfiter Wahr-
scheinlichkeit auf den eleusinischen Kult zu bezichenden
Monumenten anderseits. War es den Mysten auch
verboten, Mitteilungen iiber den Inhalt der Mysterien
zu machen, und sind auch die Dichter, bei denen man
den Einflu} der Mysterienlehre mit Recht vermutet hat,
mit thren Worten iiber die Lehre der heiligen Offen-
barung von Eleusis karg und sparsam, so haben sich
die Vasenmaler doch nicht gescheut, den Auffiihrungen
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in Eleusis hier und da den Stoff zu ihrer Kunst zu
enfnehmen. Namentlich die sogenannten Mysterien-
vasen, iiber die zulest im Zusammenhang Joannes
N. Sboronos Eounpvsic tav pvnusiov rod Elsvcwwiaxod
uvotixot xvxlov, Athen 1901 (desdv. dgnu. s wop.
doyatoloyies IV, 1901, S. 1691f.) gehandelt hat, lassen uns
im Verein mit den Schriftstellern doch ein ungefdhres
Bild von dem gewinnen, was als doduevor im eleu-
sinischen Heiligtum vorging. Aunch nach den Be-
handlungen dieser Dinge durch P. Foucart (Mém. de
I'acad. des inscripf. et belles lettres XXXV 2 [1895] und
in dem groften S. 57 angefilhrten Werke aus dem
Jahre 1914) und Jane Ellen Harrison (Prolegomena io
the Study of Greek Religion, 1904, S. 479ff) scheint
mir eine neue Unfersuchung nicht ohne Nusen zu sein.
Denn ich glaube doch im Gegensat zu Ludwig Ziehen
(Berichte des Freien Deuntschen Hochstifts, 1899, S. 205),
dafk nicht ,nur die Tatsache selbst, daf die eleusinischen
Mpysterien in dramatischen Darstellungen bestanden,
jedem Zweifel entriickt ist.“?)

Wer die verschiedenen Mysterienvasen iiberblickt,
erkennt als den Mittelpunkt sofort Demeter und Kore
und zwar iiberall in Stellung und Haltung, die fiir das
Kultbild von Mutter und Tochter in Eleusis (Athen.
Mitt. XVII, 1892, S. 125ff.) nachgewiesen sind. In der
Auswahl der Nebenfiguren sind die Vasenmaler ver-
schiedene Wege gegangen, und noch heute macht die
Deutung der einzelnen Figuren erhebliche Schwierig-
keiten, wie man aus den Tabellen von Sboronos
bequem ersehen kann. Nur das darf also als Material

'y Vgl. auch die in der Vorbemerkung S. 57 erwdhnten
Recensionen Ludwig Ziehens. .
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fiir die Unfersuchung verwandt werden, dessen Er-
klarung einen hohen Grad von Sicherheit erreicht hat.
Es darf auch nicht jede Figur ohne Weiteres als eine
Person der Dromena in Anspruch genommen werden;
das Recht, Figuren frei hinzuzufiigen, hat sich der Maler
auch hier ohne Zweifel genommen. Ich bin weit entfernt
davon zu glauben, daf} auch nur ein Vasenbild genau
ein dowusvov schildert. Aber den Zusammenhang mit
dem heiligen Drama diirfen wir nicht verkennen. Wie
in seinem Zenfrum die Vereinigung von Muiter und
Tochter unzweifelhaft gestanden hat, die ersehnte heilige
Stunde nach dem Herumirren der traurigen Mutter, so
ist dies auch auf den sog. Mysterienvasen der stédndige
Mittelpunkt. Nur der Pinax der Ninmion macht eine
Ausnahme, da auf ihm eine dem Kultbild nahende
Prozession mit der =cgrogpdgoct) an der Spise dar-
gestellt ist, Die Demeter der Kultgruppe sist auf der
cista mystica, die die icod enthélf, deren Zeigen durch
den Hierophanten ein besonders wichtiger Akt war.
Auf den Mysterienvasen ist die cista mystica als Sit
der Demeter nicht iiberall mit voller Sicherheit zu er-
kennen, so daB es wohl moglich ist, daf das desuevov
von dem fraditionellen Sit der Demeter absah. Ebenso
moglich ist es freilich, dak diese Abweichung auf die
Rechnung der Vasenmaler zu sepen ist. Dagegen wird
der kleine Knabe mit dem Fiillhorn auf der Kertscher
Pelike, den nur Lenormant als lakchos deuten wollte,
fir das deajuevor in Anspruch zu nehmen und mit der
Mehrzahl der Gelehrten Plutos zu nennen sein. Demeters

1) {iber diese Zeremonie vgl. O. Rubensohn, Athen. Mitt, XX,
1898, 8.271fl.; dazu Axel W. Persson, Archiv f.Religionsw. XXI, 1921,
S. 295f1. . _

Kern, Die griechischen Mysterien der klassischen Zeit. 5
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Beziehung zu Plutos ist aus dem Zusat; der heswdlschen
Theogonie (Vs. 9691t.)H) wohlbekannt

Anurjrne udv Iovrov éysivaro, dia 19sacov
Tacion’ fjome pyeto’ dparijt puldryTe

veudt vt Touolon, Korjrne év mlove drjuor,

86926, 0 &6’ iml yiv e xal sdpéa vdra $aAdaong
vy Td O TogdvTe xal 06 x'ég ysloag Lnra,
Tov J’ devetov E9nxe, moldy d¢ of dmace 6aBov.

Man mag sogar die Skepsis R. van der Loeffs (De
ludis Eleusiniis, Lugduni 1903 S. 70) iiber die Beziehung
der eleusinischen Demefer zu Kreta feilen, fest stehf, daf
am Schlusse des homerischen Hymnos Vs. 488, in dem
sich Demeter den Keleostdchtern als eine aus Kreta nach
Attika verschleppte Alie vorgestellt hat, den Menschen,
die die beiden Géttinnen gnédig anblicken, wx2ovzog 0s
dv9odmows dgpevos Jvnroler didwey als dgéerios & uéya
ddue verheien wird. Dieselbe Vorstellung in Kreta
also wie in Eleusis.?) Wenn nun auf der Kertscher

1) Nach C. Roberts schtner Darlegung in den Mélanges Nicole
1905, S. 461 f. scheint es mir erwiesen zu sein, daf Hesiod von
Askra seinen Sang von der Enistehung der Gotter mit den
inhalfreichen Versen: :

Sueig pty vov yeloer, 0Muma dopar Eyovise,
vijool T fuggol e xal GAuveog Fvdodi movrog

geschlossen hat. Mit Freuden liest man nun auch von den v7co:
ynepol té in dem von Robert verfaBten Epigramm der Herme
von Ludwig Rof in der Institutsbibliothek zu Athen.
2) Vgl. Scol. aftic. 2 Diehl Anthol. lyr. II, S. 182:

Movtov uytée’ Ohvuniay deldw

Arunyroe, orepavnpogow év Gpeug,

oé 18, nal Aog, Degoepors.

zeloeToy, €0 0t Tavd Cupénetoy moiw.



Die eleusinischen Dromena 67

Vase, die am meisten von allen den hieratischen
Charakter des Vorgangs ausgeprdgt hat, Plutos in der
Mitte der beiden Gottinnen erscheint, wenn sich nach-~
weisen ldft — was ich hier nur andeuten kann —, daf
der homerische Hymnos eine in Elensis mit steter Be-
ziehung auf die Mysterien erweiterte Rhapsodie iiber
den Raub der Kore ist,!) wird man den Plufosknaben
nicht als Zusa des Vasenmalers, sondern als Bestand-
teil des dpdduevov anzusehen haben. Hinzu kommf noch
das bereits von S. Reinach richtig verwertete Zeugnis
der attischen Vase aus Rhodos in Konstantinopel (Revue
archéol. III. Sér. XXXVI, 1900, S. 87ff.), auf der die
Geburt des Plutos in Eleusis (Triptolemos iiber der Ge
biirgt dafiir) dargestellt ist. Wenn sich nun auf der
anderen Seite der Kertscher Vase eine vollig paraliele
Darstellung findet, nur daff das Kind von Hermes den
Armen der Ge entnommen wird, und Athena als Ver-
freterin Athens; das ldngst mit Eleusis Frieden ge-
schlossen und den eleusinischen Gottinnen ©xd zijt wélee
einen Tempel gegriindet hat, im Zenfrum des DBildes
erscheint, liegt es heute doch nahe, weder an die Geburt
des Dionysos noch an die des Erichthonios, sondern
nur an die des Plutos zu denken. Auf zwei eleusinischen
Vasen also eine Geburtsszene. Es scheint mir iiber-
friebene Scheu vor den Mifigriffen auf dem Gebiete der
Mysterienforschung zu sein, wenn man die Stelle des
Hippolytos (Ref. omn. haer. V 8,40, S. 96,14 Wendland)

Hierzu vgl. Fri Hiibner, De Pluto, Dissertat. Halenses XXIII 2
(1914) S.272ff. und O. Gruppe, Berliner philolog. Wochenschrift
1915, S. 147111,

) Es ist also nicht ganz richtig, wenn Dieterich S. 182 vom
Demeterhymnos sagt: ,eine in die Form des Epos transponierte
Darstellung der heiligen Akfionen von Eleusis.“

5*
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nur zdgernd verwendet: avtos 6 fsgopdrrye, 0¥x dmoxe-
xopuusvos uév, ods 6 ‘Arrig, edvovyiouévog 0t did xmvelov
xal wacay AaneTnuévos Tv Gapxixy Yéveoww, vuxTos
Eievolve v molAdt mwvpl teddy ta ueydle xal dpoyra
wooripte Bodt ral xéxpays Aéyov: ‘fepdv ¥Frexe mérvia
xotpov Boww Bowdy’, tovtésrwy loyved icyveor.t) In der
mystischen Sprache kann nur Kore mit Brimo gemeint
sein (vgl. Clem. Alexandrin. Protr. 115 p. 13 Staehl.)
und mit Brimos also Plutos, nicht etwa lakchos, der im
Kult von Eleusis nicht als Kind, sondern als géttlicher
Daduch, als @loyéag launddag év yepol rwdaoowr "laxyog
verehrt wird.2) Stellt die eine Seite der Kertscher Vase
also mehr eine sacra conversazione dar, so finden wir
auf der anderen den Nachklang des ersten Weihnachts-
spiels, das nach unserer Kenntnis die Religion iiberhaupt
kennt. Daf2 vom eleusinischen Plutosknaben in Literatur
und Inschriften spéter nicht die Rede ist, hdngt unzweifel~
haft damit zusammen, daff ein Mé&chtigerer nachher den
Namen Pluton (Kurzname von IIZovroddrzns) bekam und
den Kult beherrschte. Nur das dowusvov in der Weihe~
nacht erzédhlte noch von der Geburt des Plutosknaben,
den die Mysteriensprache nicht mehr Plutos nannte,
sondern Brimos. Vgl. dazu auch oben S.11. Ob mit.
dieser Plutosgeburt auch ein anderer Rest eleusinischer
Liturgie, ndmlich das dponroy Elevowlon pvorijpov te
xve (s. die Stellen bei Dieterich, Mithrasliturgie S. 214)
zusammenhdngt, entziehf sich heute unserer Kenntnis.:

1) Vgl. zu dem Ruf des Hierophanten -das ‘Celebrieren der
Messe ad praesepium in der heiligen Nacht durch’den Papst ‘oder’
einen Bischof (Usener Welhnachtsfest’ S. 286 u 295, s. auch
ebenda S. 31). ;

..?) Die lakchosgeburt als Jomusvov vermutet nach der Hlppolytos—
stelle z. B. Rohde, ‘Psyche?5.6, S, 285, Anm. 1. o .
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Auf der Mysterienvase aus Capua (Monum. dell’ In-

stituto XIl tav. 35) sipt links eine Frau, die auf ein
schilddhnliches Tympanon schldgt, um auf die heilige
Gruppe unten (Demefer, Kore, Dionysos) die Auf-
merksamkeit zu lenken; in der Geburtsszene der
Kertscher Vase kehrt dieselbe Person wieder, hier ein
vollig deutliches Tympanon haltend, dessen Klang den
eben geborenen Sohn verkiinden soll. Ein Scholion zu
Theocr. I 36 p. 279,7 Wendel bringt dazu ein Zeugnis
des Apollodor zepi deidr (F. H. G. I S. 434 fr. 36) g7ei
&’ Anoliédwgos, Adrvnee tov isgogpdveny Tis Kdgng xi-
xadovuévne Emixgovety to Asyduevov . rjyeiov. Es ist wohl
moglich, daf sich ein Priester, nach dieser.Stelle also
der Hierophant, in eine weibliche Tympanonschldgerin
verkleidet hat, die die Botschaft von der Geburt des
Sohnes den Schauenden jubelnd mitteilen soll. S. weiteres
bei Gruppe Griech. Mythol. I, S. 54, 9.
. . Aufer der sacra conversazione und der Plutosgeburt
ist - kein dowuevor auf den Vasen dargestellt, die wir
Mysterienvasen zu nennen pflegen. Aber moglich ist
es, daf die beiden von P. Hartwig in den . Athen.
Mitt. XXI, 1896, S.277ff. und Rom. Mitt. XII, 1897, S. 891ff.
abgebildeten Vasenbilder mit dem Raube der Kore hier-
her gehoren, von denen das erste als Weihgabe der
Anthippe fiir die eleusinischen Goéttinnen bestimmf war.
Dem Versuche F.:Diimmlers aber, die Bachofensche
schwarzfigurige  Vase mit den dodduerea von Eleusis in
Bezug zu sepen (Kleine Schriften Ill S. 311f.), stehe ich
auch heufe noch genan so skeptisch gegeniiber wie
damals, als sie mir mein verewigter Freund begeistert
vorirug. .. T v

Daf die Aussendung des Triptolemos einen Teil der
dodsusva gebildet: hat, wiirde als. wahrscheinlich gelten
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miissen, auch wenn die literarische Uberlieferung hier
vOllig versagte. Denn die attischen Vasenmaler haben
die Mission des eleusinischen S&dmannes bekannter-
mafien besonders oft zum Vorwurf genommen. Er
erscheint auch dreimal auf den sog. Mysterienvasen,
auf der Vase Pourtalés in dem gefliigelten Schlangen-
wagen sipend, die Rechte zur Demeter mit der Gebdrde
eines Sprechenden erhebend, gleichsam als ob er ihr
und Kore von seiner Fahrt in die fernen Lande erzdhlte,
auf der Pelike aus Kertsch in der Luft schwebend iiber
der Gruppe von Demeter und Kore und schlieflich auch
auf der cumanischen Reliefvase.!) Dieterich aber hdtte
hier wieder eine neue Beziehung von dem athenischen
Drama des Dionysos zu den eleusinischen dowusva
der Demefer finden konnen: der Schlangenwagen des
Triptolemos in dem ersten Drama, mit dem der junge
Sophokles gesiegt hat, stammt aus dem Kultspiel von
Eleusis. Wir besiten fiir das dowuevov des Triptolemos
auch ein literarisches Zeugnis in einer Stelle des
Gregorios von Nazianz or. XXXIX 4 (XXXVI p. 337
Mign.): 096t Kdon T qjuiv aomdferar xal Anusrne
miavérar zal Keleovs tivag émeiodyst xal Tountoléuovs xal
© dodxovrag xai Td uEv moiel, td d% mdoyer” aloyvvouar ydo
fuéoar dotvar Ty voxtds TedsTny xal moely TV doynUO-
oSvgy pvotjuov” oidey Elsvols tatre xal of TV GlomO-
uévor xal Gloriis 6vtws dsiov éxdxral.

Es wird vorsichtigen Forschern mit Recht nicht erlaubt
scheinen, alle Figuren der sogen. Mysterienvasen mit
der szenischen Anffithrung in Eleusis in Verbindung zu
bringen. Die Vasenmaler hatten vielmehr das Intéresse,
eine genaue Wiedergabe des dowusvor zu vermeiden,

1) Ebenso auch auf der rhodischen Vase; s. oben S. 67.
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-um der Anklage der d¢éferet zu entgehen. Es ist auch
der sorgféltigen Bemithung von Sboronos noch - nicht
gelungen, alle Personen sicher zu benennen. Aber kein
Zweifel kann bestehen, daff Aphrodite mit Eros auf der
Kerischer Pelike dargestellt ist und zwar an hervor-
ragender Stelle neben Demeter. Hoéchst wahrscheinlich
ist sie auch in der den Oberkdrper enthiillenden Frau
oberhalb des Dionysos auf der Vase aus Kreta
(Sboronos, Taf. 16) zu erkennen. Sie wiirde dann mit
‘dem isgog yduos der Demeter und des Zeus in Zusammen-
hang zu bringen sein, wofiir namentlich Clem. Alexandrin.
Protr. 1115 p. 13 Staehl. anzufiihren ist: 47ots d& uvoerjpre
(xal) dids moos unrége Anjunroa dggodicior cvumional xel
uiives (08x 0id” 8 Tt @b Aowwdy, unrods B yvverxds) Tig
Anodg, 7c 01 ydow Bowe moocayogevdivar Aéyeral, (xal)
ixeTnolar Adg xal mope x0lijs =al xapdtovixiat xai
dgonrovgytar.) Bs folgt dann die hdufige gehéssige
Verwechselung der eleusinischen Mysterien mit denen
der Kybele und des Aftis.2) Nicht aber wird selb-
stindigen Wert beanspruchen, was Michael Psellos
ziva mepl Sadvor dogdlovery “Eilywes p. 39 Boisson.
= Migne Bd. CXXII p. 877 sagt: Ta J¢ ye pvorsjoia tov-
Tov, ola avtize Ta Flevoivia, tov pvduedv dmoxplverar
Al pryyousvov i Anot, fyovv it Afjuyror, xel Tij
Svyargl tabrye Iepospdrine, tijt xal Kégnt. Exeds) ok
Eue2dov xal agpgodicior éxi Tt pvijest yivecdar cvumioxal,
dvadderal mog 1) Apgodiry énd twwy memAacuévoy undéoy
meddyrog. Eira 6t yowjiog déyerar &xi it Kooyt duévaiag,
xal mdidovory of tedodusvor® Ex rvumdvov Epayov, éx
xouBdlov Emioy, Exspvopdenca, TmO TOV mEGTOV EloEdVY.
1) S, auch Schol. Plat. Gorg. 497 C: Ereisito webra xal Aot
-zel Kogrjt, Ot tavtyy ukv mhovtov Gondes, Anol 6t wiysly Zedg.
© . %) 8. u. a. Hepding, Attis, S. 18411
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Yroxgiverar 0t xal tdg tijg Anots ddivag. Txernpict Yoty
avtize Anyots xal y0ifsc moces xei xegdiedyiar. °E@’ olc
xal TL TQayooxedis uiunue madarvoucroy mepl tols didduots,
Otimeg 6 Zedg dixag dmotivvis vijg Blag tiji Ajunret, Todyov
Boyets dmoteuddy, toL x0inxmt Tavdrye xarédero domsp 7
xal avrot. Erml mdow ai tod diordsov Tipal xal 7 xiorig
xal td wolvdupala mozave, xal of Tt SePaliot telodusvor
xal of unroedbovree, Kioddowvés te xal Miualloves, xal tig
ixdv 2éPns Ocompwreog xal Awdwvaiov yalxelov* xal
KogVPag didos xai Kovgne €regoe, darudvoy wufjuerae. "Eg’
ols 3 BavBad todg uneovs dvacvoauivy, xai 6 yvvaxelog
xzelg® oUtm yag JSvoudfover v aldd aloyvvdusvor. Kol
obrwg & aloyodt Ty -redery xaraldovorw. Psellos
benust in dieser ganzen Partie ohne jeden Zweifel
den Protreptikos des Clemens und darf nicht mit Miss
Harrison, Prolegomena S. 569, als vollgiiltiges Zeugnis
fiir die Mysterien verwandt werden. Aber an dem
doouevoy des iegog yduos ist auch fiir Eleusis nicht zu
-zweifeln, hat doch gerade diese mimische Auffithrung
in vielen Kulten Parallelen, gab es doch direkt rvupdres
fiir die Darstellung der heiligen Hochzeit. Auch hier darf
man der Phryne Anadyomene (s. oben S.61 Anm. 1)
wohl gedenken.

Wenn es also feststeht, da[} wie in anderen gnechlschen
Kulten, so -auch in Eleusis dramatische Auffithrungen
stattgefunden haben, und daf diese hier eine besonders
grofie, die Mysten fief erregende Bedeutung hatten, wird
es von vornherein als wahrscheinlich bezeichnet werden
konnen, daff sie auf den grofifen Tragiker, dessen
Heimatsdemos Eleusis war, nicht ohne Einfluff gewesen
sind. Mit Recht war es Dieterich seltsam erschienen, daf
man bei der so lebhaften Erorterung des Ursprungs
der attischen Tragtdie mit keinem Worte mehr der
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- dpaueve von Eleusis gedachte; und mit demselben Recht
hatte er ihre Einwirkung zundchst bei dem Eleusinier
Aischylos gesucht, der ,die inner¢ Weihe zu dem, was
ihn als religisen Dichter neben und iiber Pindar stellt“,
wohl nicht erst in den Freiheitskampfen seines Volkes,?)
sondern schon in Eleusis, wo er bereits als Knabe der
feierlichen Ankunft der lakchosprozession zuschauen
konnte, empfangen haben wird. Die tiefe, in Eleusis
gewonnene Frommigkeif, die Botschaff, die dort in
Opfer, Bild und Lied der andédchtigen Menge der Mysten
gebracht wurde, hat den groBen Dichter sein Lebenlang
begleitet, ‘wie das nichts mehr beweist als das innige
Gebet, das ihm Aristophanes im Agon der Frosche in
den Mund legt (Vs. 886f.):

Mjunrep 7 Focpaca v dunv goéra
slvat ue v 6dv dov pverngiow.

Man wird nichf gar viele Gebete finden, die an schlichter
Frommigkeit diesem gleichkommen, wobei es gleichgiiltig
- ist, ob der Komddiendichter hier Verse des Aischylos
‘zifiert oder in seinem Sinne nachgedichtet hat. Dies
Gebet: ist .das DBekenntnis einer der Religion der
Demeter von Jugend auf geweihten Seele und zugleich
der Wunsch, allzeit der Gnade ihrer Mysterien wiirdig
zun sein. (S. oben S. 26.) Schwerlich werden unsere
Mittel je geniigen, um den Einfiuf der Mysterienlehre
in _dem religiosen Leben des Aischylos ganz auf-
zuzeigen, und in manchen Versen, in denen der Geist
der Mysterien zu walten scheinf, kann auch nur all-
gemeiner atfischer Volksglaube an die Maufter Erde
vorliegen, wie das Dieterich selbst bereits vorsichtig

- 1) v. Wilamowis-Moellendorff, Griech. Literaturgeschichte! S.45.



74  Beigabe:

erwogen hat.!) Die geretteten Tragddien sind an An-
spielungen auf die Mysterien offenbar sehr viel &rmer, als
einige der verlorenen Stiicke gewesen sind. Mancherlei
wiirden wir iiber den Kult von Eleusis vielleicht wissen,
wenn von dem Satyrspiel Kzjovxzes mehr erhalten wire,
vorausgeseft, daf? es seinen Tifel von dem eleusinischen
Kerykengeschlecht erhalten hat, was natiirlich sehr un-
sicher ist. Vielleicht diirfen wir bei den ZFvyaywyoi?)
annehmen, daf Aischylos zu der Schilderung der Unfer-
welt die Farben dem heiligen Drama von Eleusis zum
Teil entlehnt hat, wenn der Stoff der Tragiddie auch der
Sage vom Odysseus entnommen war. In Fr.277 weist
die Erwdhnung der Daeira, die Aischylos mit Persephone
identifiziert, nach Eleusis.?) Ein aischyleisches Stiick, das
sicher auf Eleusis zu beziehen ist, sind die Eleusinier,
von denen wir nur aus Plutarch, Theseus 29 und Hesych
n.d. W. dot7jor wissen (Nauck? p.19 fr.54).9) Von Eleusis
fort, aber doch zu Mysterien fiihren dann auch die
KdBegor (Nauck? p. 31), und von den Kabiren stehen
die Paliken nicht allzu weit, deren Kult Aischylos in
den Aitnaierinnen geschildert hat (Nauck? fr. 6); ‘quos
primus omnium Aeschylus — — in litteras dedit’ sagt
Macrobius.

1) Sehr phantastisch ist das Buch von Edouard Schuré, Le
théatre initiateur. La genése de la fragédie. Le drame d’Eleusis.
Paris 1926. -

?) {iber diese Tragodie zuletst Erich Bethe, Homer III, 1927,
S. 170—179.

3) {Iber Daeira vgl. jeit meine Rehglon der Griechen 1 S.294f.
Nach den Darlegungen von Ludwig Curtius (Festschrift _fur Paul
Arndt S. 47) ist es wohl mdglich, daff Daeira im Dromenon von
Eleusis eine wichtige Rolle spielte.

4) [Iber einen neuen Vers aus dem Berliner Didymos Col. 14 13—15
vgl. L. von Wilamowi, Aischylos. Interpretationen S.68 Anm. 1.
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Schlieflich hat Dieterich schon auf zwei vielbesprochene
Stellen hingewiesen, die des Aischylos Beziehung zu
den eleusinischen Mysterien ausdriicklich bezengen. Die
erste betrifft die bei Athenaios I 21e aus Chamaileon
erhaltene Tradition, nach der die Hierophanten und
Daduchen =7v tije orolijg evmgérmetar xal Geuvéryra nach-
geahmt hétten, die Aischylos erfunden habe. Daf die
Nachricht in dieser Form nicht richtig sein kann, leuchtet
ein. Nimmermehr werden die eleusinischen Priester diese
Anleihe an die Schauspielergarderobe des athenischen
Theaters gemacht haben. Aber es ist schwer begreiflich,
wie noch jetst Lobecks!) (Aglaophamus I S. 84) gesundes
Urteil iiber diese Stelle des Athenaios: pro quo sic
potius dicendum videtur, Aeschylum, choragii scenici in-
structorem, sacerdotalem habitum ad scaenam transtulisse
abgewiesen werden konnte. Ist es denn wirklich so un-
wahrscheinlich, daB sich Aischylos an der Ausstattung
der dpwuere ein Vorbild nahm, und ist es so undenkbar,
wie es Pringsheim glaubt, daf die Schauspieler hier und
da auch die thessalische Bekleidungsweise nachgeahmt
haben, wie es Strabon XI 530 ausdriicklich bezeugt? Wir
diirfen solche Notizen doch nicht ohne weiteres iiber
Bord werfen.?) Ein Kern der Wahrheit pflegt in ihnen
fast immer enthalten zu sein. Ahnlich verhdlt es sich
mit der oft behandelten Stelle des Aristoteles, Eth.
Nicomach. Il 2 p. 1111 a 10: ¢ & medrrer dyvosjoeer v
Tig, olov Aéyovtéc @acww Exmecely avrods, 3 0¥x sidévar
ot drdgonre v, demeg Aloyitlog ré pverixd, aus der
J. Bernays (Ges. Abhdlg. I, S. 153,1) mit Vergleichung

1) H. G. Pringsheim, Archaeol. Beitr. zur Geschichte des eleusin.
Kults, 1903, S. 7. 14.

2) W. Amelung Pauly-Wissowa, R.E.IIl, S.2212f. folgt der
Nachricht bei Athenaios; ungenau referiert Pringsheim a. a. O. S.7.
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des Clemens. Alexandrin. Strom. Il 14 p. 145 Staehl.
(Emideigas avrov uy upepvnuévorv) mit Unrecht schlieffen
wollte, ,daP Aischylos die mystischen Dinge iiberhaupt
nicht gekannt, also gar nicht eingeweiht gewesen ist.“
Wir werden vielleicht nie erfahren, woraufhin Aischons
der Vorwurf gemacht wurde, Mysteriengeheimnisse aus-
geplaudert zu haben. Es mag dieser Vorwurf in der
Tat mit der Nachahmung des Hierophantenkostiimes
zusammenhdngen. Es kann sich aber auch um wort-
liche Anspielungen auf die Mysterien handeln. Nur
kénnen wir heute gar nicht mehr kontrollieren, ob
die Nachricht des anonymen Aristoteleskommentators
(Heylbut S. 145) doxst ydo Aicyblog Aéyew pvorixd twa
& te tais Toforior xzal ‘Tegeloug xal &v Ziobgpot mergo-
xoliorije zal v lgryeveiar xal v Oldimodt auf Wahrheit
beruht. ‘

Wenn wir ‘mit den dpdueve fiir die Entstehung des
doduc zu rechnen haben, wird mit der Tragddie auch
die Komé6die genannt werden miissen; denn die ysgvotsuol
(s. oben S.19) sind sicher nicht ohne Einflu@ auf sie
geblieben. So verdient der Kultus von Eleusis als be-
lebendes Element auch in der Geschichte -des aftischen
Dramas seinen Plas, und Albrecht Dieterichs let;te An—
regung w1rd nicht fruchtlos blelben 1)

) Durchaus ablehnend aber U. von Wilamowits, NeueJahrbiicher
1912 I Abteil. XXIX. Bd. S.475 und Aischylos. Interpretationen
5. 238. - e
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76 Beigabe: Die eleusinischen Dromena

des Clemens. Alexandrin. Strom. II 14 p. 145 Staehl.
(Eridsibas adrov wy) pepvnuévov) mit Unrecht schliefen
wollte, ,daP Aischylos die mystischen Dinge iiberhaupt
nicht. gekannt, also gar nicht eingeweiht gewesen ist.“
Wir werden vielleicht nie erfahren, woraufhin Aischylos
der Vorwurf gemacht wurde, Mysteriengeheimnisse aus-
geplaudert zu haben. Es mag dieser Vorwurf in der
Tat mit der Nachahmung des Hierophantenkostiimes
zusammenhdngen. Es kann sich aber auch um wort-
liche Anspielungen auf die Mysterien handeln. Nur
kénnen wir heute gar nicht mehr kontrollieren, ob
die Nachricht des anonymen Aristofeleskommentators
(Heylbut S. 145) doxei ydg Aioybiog Léyew pvorixd Twve
v te tale Tofdrier »al Tegsiars xai év Zievgot mergo-
xoliorijt xal &v lpuyeveiat xal v OEdmodL auf Wabhrheit
beruht.

Wenn wir mit den dedueva fiir die Entstehung des
doduc zu rechnen haben, wird mit der Trag6die auch
die Komddie genannt werden miissen; denn die yegvotouoi
(s. oben S.19) sind sicher nicht ohne Einfluff auf sie
geblieben. So verdient der Kultus von Eleusis als be-
lebendes Element auch in der Geschichte des attischen
Dramas seinen Pla, und Albrecht Dieterichs letjte An—
regung wnrd nicht fruchtlos bleiben.?)

1) Durchaus ablehnend aber U. von Wilamowits, NeueJahrbiicher
1912 . Abteil. XXIX. Bd. S.473 und Aischylos. Interpretationen
S. 238. ' : -
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