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Anhang.
Das Schafopfer im Cultus der kyprischen Aphrodite ™,

Der cultische Brauch, der den Gegenstand der vorliegenden Untersuchung
bildet, ist uns aus einer Angabe des Joannes Laurentius Lydus be-
kannt 7. Tn seinem ,Liber de mensibus“ redet er von dem Venusfest an
den Kalenden des April; und zwar lautet der iiberlieferte Text lib. 1V,
cap. 65 folgendermassen "*° :

Eupato 8t 4 "Agpoditn ol abdtols, ofg xal 1 “Hpoe* v 88 ) Kompe
TpbBatoy xwdiy EoREMATREV QY cuvéduoy Tf "Appodity — 6 G& Tpomog TS
fepatelac v tf) Kimpy dmd tijc Kopiviov rapiiMyE mote — elta G wal abog
Gryplong Eduoy adtf) Bk THV %atd *ABdviSog EmBovMy, i) wpd tegsdpwy Nwvay,
fiyovy i) Seutépy Tpépy TGU *Ampiiiov.

Diese Stelle ist bei wissenschaftlichen Untersuchungen iiber die alte
Religion sehr oft angefiihrt worden, ohne dass jemand — soweit ich sehe —
an der grossen Schwierigkeit Anstoss genommen hatte, die ohne eine Aen-
derung des Textes kaum scheint gehoben werden zu konnen. Lydus beginnt
Kapitel 65 mit einer Beschreibung der Brituche, mit denen Frauen der hoheren
und niederen Volksklassen die Venus an den Kalenden des April verehrten.

Natiivlich spricht er dabei von dem rdmischen Brauch, wie sich
schon aus dem allgemeinen Plan seines Werkes ergiebt und ebenso aus den
geschilderten Briuchen folgt, die er aufzihlt. Zunichst sagt er von den vor-
nehmen Frauen: ,aé aepval yovux®y brép dpovelas xal [lov cogpovos ET(pLwy
iy "Agpodityy“.  Das stimmt iiberein mit dem Cultus der Venus verfi-
cordin, der Beschiitzerin der weiblichen Tugend, deren Cult auch Ovid mit
den Kalenden des April verbindet™®.

763) [Die nachfolgende , gelbstiindige Abhandlung ist ein Vortrag, den W. R.
Smith in der ,Cambridge Philological Society* 1888 gehalten hat. Nachdem derselbe
frither nur in einem kurzen Auszuge bekannt war, hat ihn W. R. Smith in der zweiten
Aufl. der ,Lectures on the Religion of the Semites* 1894, p. 469—479 verdffentlicht. Fr
schliesst sich an Cap. VIII 8. 237 an.]

764) [Die Werke des Joannes Ly dus (ca. 490—570) sind antiguarische Unter-
suchungen iiber Gegenstiinde der alten romischen Welt; ihr Wert liegt darin, dass
J. L. noch glte, sonst verlorene Quellen benutzt hat, wie Nigidius und Labeo.
Vergl. Christ, Gesch. d. griech. Litteratur. 3. Aufl,, p. 799. Sehr stark ist Jo. Lydus
von den Byzantinern benutzt; s. Krumbacher, Gesch. der byzantin. Litteratur. 2.
Aufl. passim. Kritische Ausgaben des Jo. Lydus von C. Wachsmuth, Liber de os,
tentis et Calendaria graeca omnia. 2. Aufl. Leipzig, 1897, und von R. Wuensch-
Tiber de mensibus. Leipzig, 1898.]

765) [Nach den iilteren Ausgaben, z B. von G. Roether, Cap. 45. Ich citiere
Lydus, De mensibus nach der soeben erschienenen Ausgabe von R. Wuensch,
Leipzig (B. G. Teubner), 1898.]

766) Fasti, IV, 155 ff. Nach Mommsens Conjectur war dies Fest am 1. April

Smith, Religion. 29
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Weiterhin sagt Lydus von den Frauen der gewdhnlichen Stinde, dass
sie mit Myrten bekriinzt in den Bidern der Minner badeten™7”, was mit
den Angaben Ovids und Plutarchs™®, wie mit dem Cultus der Fortuna
virilis in den Fasti Praenestini itbereinstimmt 7°.

Von diesem romischen Cultus kommt Lydus dann auf das kyprische
Ritual, das auf denselben Tag fillt, mit einer Bemerkung iiber die der Gottin
dargebrachten Opfer. Kr sagt: Venus wurde mit denselben Opfern wie Juno

verehrt; aber auf Cypern ,mpéfatov nwdiy éoxemacpévov cuvéduoy Tf "Agpo-

Sity — 6 8t tpimog Tic tepatelag &v tf) Kdmpy dmo g Koptviov no:pﬁl&é.
mote — elta 88 nal abag ayplovg Efhvov adtf) #tA. Da Lydus dann zu der An-

gabe ithergeht, dass darauf (efte 6¢), d. h. am zweiten April, der Gottin Wild-
schweine geopfert wurden, und zwar deshalb, weil dieses Tier den Adonis an-
griff und totete, so ergiebt sich, dass das Schafopfer am ersten April stattfand.
Engel™ hat den Zusammenhang iibersehen, wenn er sagt, dass nach Lydus
die gewdhnlichen Opfer der Aphrodite die gleichen waren wie die der Hera,
dass aber auf Cypern das bevorzugte Opfer der ersteren Gittin ein Schaf mit
einem wolligen Fell war. Lydus sagt nicht, dass das Schaf das bevorzugte
Opfer im kyprischen Aphroditecult war, sondern dass es das fiir den ersten
April bestimmte Opfer war. Der Hauptpunkt in der Stelle ist, dass das
romische Fest, das am 1. April begangen wurde, auf Cypern mit Umgestal-
tungen in den Hinzelheiten des Cultus wieder erscheint.

Dieses Zusammentreffen kann nicht zufillig sein, und die Erklirung
liegt nicht fern. Die kyprische Aphrodite ist die semitische Astarte, und ihr
Cultus triigt durchweg ein semitisches Gepriige. Fiir den Ursprung des April-
festes miissen wir daher das semitische Ritual berticksichtigen. Bei den
Syrern ist der dem April entsprechende Monat der Nisan; und an den drei
ersten Tagen des Nisan — wie wir aus dem Fikrist erfahren — besuchten
die Syrer von Harran, die an dem alten Astartecultus bis in das Mittelalter
hinein festhielten, den Tempel der Gottin in Scharen (Lydus : cuvéduov), brachten
Opfer dar und verbrannten lebende Tiere. Dieses Verbrennen lebender Tiere
entspricht den Briuchen, die an dem grossen Fest der syrischen Goftin zu
Beginn des Frithlings in Hierapolis geiibt wurden; nach Lucians Angabe
wurden Ziegen, Schafe und andere lebende Tiere iiber einem Scheiterhaufen
aufeehiingt und das Ganze verbrannt™®. Das Fest ist also ein jihrliches
Frithlingsfest semitischen Ursprungs. Der rémische Brauch war weniger

auch in den Fasti Praenestini erwithnt. [CIL. I, p. 816; 2. Aufl. p. 235. Vergl
den Commentar Mommsens p. 390. 2. Aufl, p. 814.]

767) ,ai 8& 70D mAviboug yuvainsg &v Toic T avlo@yv Balavsioig élobovio mpog thepo-
meloy adtiic pupoivy éotsppsvac®.

768) Ovid, Fasti IV, 139. Plutarch, Numa, 19. Im April findet das Fest der
Venus statt  xxt ot noddvdug gotepavopsvar ol yovaiveg pupoivy Acbovrow®,

769) [Fasti Praenestini ed Th. Mommsen CIL. I*, p. 285: ,Frequenter
mulieres supplicant Fortunae virili humiliores etiam in balneis, quod in iis ea parte
corpor[is] utigue viri nudantur, quae feminarum gratia desideratur. So lautet der Text
der Inschrift zum 1. April. Indes vermutet Mommsen p. 814, dass die richtige Text-
gestalt durch eine Auslassung verderbt worden ist. Aus O vid, Fasti IV, 145. Jo. Lydus,
IV, 65 ergiebt sich, dass der Text gelautet haben muss: ,frequenter mulieres supplicant
honestiores Veneriverticordiae, Fortunae virili humiliores, etiam in bal-
neis . .. etc.{?

770) Kypros I1, 155.

771) Luecian, De dea Syria 49.
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feierlich und eher von volkstiimlicher Art als ein Bestandteil der Staatsreligion.
Macrobius berichtet in der That, dass dieses Fest in Rom nicht alt war,
sondern dass es aus einem geschichtlichen Grunde eingefithrt wurde, den an-
zugeben er freilich unterlisst™.

Nun ist aber in Rom ein neuer Ritus mit fast volliger Sicherheit als
entlehnt zu betrachten, und ausserdem ist die Thatsache mit voller Sicher-
heit bezeugt, dass der einflussreichste Mittelpunkt des Venuscultus im Westen,
der auch fiir die Entwickelung des Cultus in Italien am bedeutsamsten war "%, .
der grosse Tempel auf dem Kryx, dem karthagischen 7%, war. Aus phoni-
cischen Inschriften ist sicher, dass die Gottin des Eryx die Astarte war™*.
Somit ist nun leicht begreiflich, dass der semitische Astartecult seinen Weg
nach Rom fand.

Wenn Lydus, indem er von dem romischen zu dem kyprischen Brauch
iibergeht, sagt: ,émpdto 8% ¥ *Agpodity ol adtels oig xad ¥ “Hpa, so kann
ich darin nicht mit Engel die allgemeine Angabe sehen, dass in der Regel
der Juno und der Venus die gleichen Opfer gebracht wurden. In der Wahl
des Opfers fiir eine einzelne Gottheit oder fiir einen Tempel liessen die orien-
talischen Culte eine weit grissere Freiheit zu, als sie in Griechenland oder
Rom iiblich war. Fiir die karthagischen Tempel des Baal ergiebt sich dies
aus den noch erhaltenen Inschriften. Ueber den Cultus der Astarte-Aphrodite
berichtet uns Tacitus 775, dass zu Paphos, und Aelian™®, dass auf dem
Eryx jeder Verehrer jede Art von Opfertieren nach seinem Belieben wiihlte.

Diese Freiheit, die fiic die Griechen und Romer offenbar iiberraschend
war, ist wahrscheinlich anf den religidsen Synkretismus zuriickzufithren, der
sich bereits in sehr frither Zeit an allen grossen semitischen Heiligtiimern
geltend machte. Wie wir im Cultus zu Hierapolis sehen, vereinigte eine
Gottheit in sich eine Anzahl von Ziigen, die urspriinglich verschiedenen Gottern
eigen waren, und ebenso verschmolz an einem einzigen Tempel eine dem
entsprechende Vielheit alter Rituale. Bei den kosmopolitischen Phoniciern
war dieser Synkretismus wahrscheinlich sehr alt. Im ganzen Bereich der
semitischen Welt aber erfuhr er eine erhebliche Forderung durch die Ver-
nichtung der alten, kleinen Staatswesen durch die Eroberungen der Assyrer,
Babylonier und Perser. Der politische und religiose Kosmopolitismus des
Orients unter den Macedoniern ruht auf einer Grundlage, die Jahrhunderte
vorher geschaffen worden war.

772) Saturnalia, Lib. I, 12, 1215 ,imperite quosdam opinari Aprilem mensem
antiquos a Venere dixisse, cum nullus dies festus nullumque sacrificium insigne Veneri
per hunc mensem a maioribus institutum sit, sed ne in carminibus quidem Saliorum
Veneris ulla, ut ceterorum caelestium, laus celebreturs.

[Damit giebt Macrobius die wahrscheinlich richtige Anschanung der ilteren
Kenner der rom. Antiquititen wieder, nimlich des L. Cingius, auf den sich anch

Lydus 1V, 64 (ed. Wuensch, p. 118) beruft, und des Varro, De lingua latina, VI, 33
(ed. Spengel, I, p. 82). Vergl. das Finzelne iiber das romische Venusfest am 1. April
bei Preller-Jordan, Rom. Mythol.® T, 442. 449.]

773) [Der Tempel der Aphrodite aut dem KEryx wird bei den Romern zuerst im
J. 217 v. Chr. erwithnt. Vergl. iiber den Cult den erycinischen Venus und seine Aus-
breitung in der romischen Welt Preller-Jordan, Rom. Mythologie®, I, 437. 445.
11, 312.

7]74) CIS. I, 140. 135, 1 778 honww.

775) Tacitus Hist. I, 3 ,hostiae, ut quisque vovit, sed mares deliguntur®.

776) Aelian, De nat. animal. X, 50.

22*
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Im Westen waren keine derartigen politischen Miichte in gleicher Stirke
wirksam, um bereits friih eine Neigung zum Synkretismus zu entwickeln. Auch
war die Verschmelzung der scharf ausgepriigten, individuellen Gestalten des
westlichen Pantheons nicht so leicht durchzufiihren, wie die Verkniipfung der
kaum zu Personlichkeiten ausgepriigten verschiedenen Baalim und Astarten.
Als sich das Bediirfnis nach kosmopolitischen Formen des Cultus geltend
machte, warden die Gottheiten und ihre Culte, wie der Serapis, nur aus dem
Orient iithernommen; die alten, anerkannten Culte behielten indes immer noch
ihre besonderen Ziige. Es ist bekannt, dass weder Juno noch Hera an ihren
Cultstiitten eine solche Freiheit in der Wahl der ihr als Opfer dargebrachten
Tiere zuliess, wie sie auf dem Eryx oder zu Paphos gestattet war. Thr ge-
wohnliches Opfer war die Kuh; denn, wie anch andere Gdttinnen, bevorzugte
sie Opfer von ihrem Geschlecht 77. Die orientalische Aphrodite hingegen
gab, soweit sie sich darin {iberhaupt entschied, minnlichen Opfertieren den
Vorzug. Das berichtet uns Tacitus von Paphos™®; und auch im , Poenaulus*
des Plautus sagt der Lycus [v. 453] ,sex agnos immolavi Veneri®. Diese
Bevorzugung stand vermutlich mit dem androgynen Charakter, der der orien-
talischen Gottin auf Cypern und anderswo beigelegt wurde, in Zusammenhang
und geniigt an sich schon, ihre Opfer von denen der Juno und Hera zu
unterscheiden ™. Daneben war das bevorzugte Opfer der Aphrodite die Ziege?,
die auf den Altiiren der Hera nicht dargebracht wurde, ausser in Sparta 7!
und bei dem jihrlichen Siihnopfer der Hera Acraea in Korinth?2 In
dem alten latinischen Lavinium war die Ziege mit dem Cultus der Juno
verkniipft; in Rom dagegen war der Junocult eng mit dem des Jupiter ver-
bunden, in dem ein Ziegenopfer ginzlich ausgeschlossen war 789,

Vielleicht haben wir dieser Ausfiihrung zuviel Raum gewiihrt; denn der
Zusammenhang geniigt schon an sich, um zu zeigen, dass Lydus nicht vom
Venuscult im allgemeinen redet. Er sagt vielmehr nur, dass an den Kalenden
des April — bei einem besonderen Anlass — die Venus in Rom mit den
Opfern der Juno verehrt wurde. Und da er von einem Ritual spricht, bei
dem die Verehrenden Frauen waren, so diirfen wir vielleicht einen Schritt
weiter gehen und uns an die Thatsache erinnern, dass die Kalenden eines
jeden Monats der Juno Lucina heilig waren, der die regina sacrorum an
diesem Tage bei den Regia ein Schwein oder ein Schaflamm opferte 75,
Die Funktionen der Lucina als der Schutzherrin ehrbarer Fraunen und des
Familienlebens der Frauen waren mit denen der Venus verticordia

777) Arnobius, VII, 19: ,Nam diz feminis feminas, maves maribus hostias
immolare abstrusa et interior ratio est vulgique a cognitione dimota.*

778) Hist. II, 3. s./oben Anm. 775.

779) Ueber die Bevorzugung miinnlicher Opfer in anderen Beziehungen vergl. oben
8. 229,

780) His t. II, 3.

781) Pausanias, IIT, 15,9: ,Mévorg 28 “EAlvvov Auxedmpoviog nadéomnzy "Hpav
gnovopalewy Atyopayoy wal alyog tf b dbd=iv.“

782) Hesychiusg, s v. aif alyz. Zenobius I, 27. Scholia in Buripidem
ed. Kid. Schwartz. Zu Medea, V. 9, 1379. 1882. 8. oben 8. 234, Anm. 505. [Fix die
Cultusgeschichte s. Preller-Robert, Griech. Mythol.* p. 356.]

783) Arnobiuns, VIL 21: ,aut natura quae capri est, ut ... Jovialibus con-
veniens sacrificiis non sit 2+

784) Macrobius, Saturnal I, 15, 19: ,Romae quoque Kalendis omnibus, praeter
guod pontifex minor in curia Calabra rem divinam Junoni facit, etiam regina sacrorum,
id est regis uxor, porcam vel agnam in regio Junoni immolat.*
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nahezu so identisch, dass ihre Opfer sehr wohl die gleichen sein konnten.
Dadurch wird es auch natiirlich, dass Lydus zu einer Bemerkung iiber das
kyprische Ritual iibergeht, in dem dieselben Opfer mit charakteristischen Um-
gestaltungen auftreten. Das Geschlecht der Opfertiere ist verschieden, — aus
dem bereits erorterten Grunde — und die Opfer verteilen sich auf zwei Tage.
Aber stets sind die Opfertiere das Schaf und das Schwein, sodass die we-
sentliche Identitit des romischen und orientalischen Cultus an diesem Tage
(1. April) eine neue Bestiitigung erfihrt.

Soweit ist alles klar. Jetzt aber kommen wir zu einer noch nicht ge-
losten Schwierigkeit, die in den Worten ,mpé3atov xwdly éoxenaopévoy® liegt.
Diese Worte bezeichnen einen hesonderen, charakteristischen Zug, um dessen
willen der Verfasser zn einer. Erorterung des kyprischen Ritus abschweift.
Auch seine Bemerkung, dass ,die Art des Opfers auf Kypern aus Korinth
iibernommen war®, scheint mit diesem Zuge in Zusammenhang zu stehen.
Leider wissen wir nichts von dem korinthischen Cultus, auf den sich Jo. Lydus
hier bezieht. Der korinthische Aphroditecultus war in seiner Grundgestalt
ein orientalischer Cultus, und jeder Zug in ihm, der uns auf Kypros wieder
begegnet, kann mit fast volliger Sicherheit als phonicisch bezeichnet werden.
Dass Kypros den Cultus aus Korinth ithernahm, ist indes weit weniger wahr-
scheinlich, als dass ihn beide aus dem Orient entlehnten; und die Autoritit
des Lydus reicht nicht hin. wm gegeniiber dieser Wahrscheinlichkeit von
grossem Gewicht zu sein. Der Hinweis auf Korinth ist indes fiir uns insofern
von Bedeutung, als er uns zeigh, dass dieser besondere Cultus nicht ein
rein localer war. Ausserdem beweist der Ausdruck fepateiz, dass das Opfer
keine private Darbringung, sondern ein 6ffentliches Opfer war. das
an einem grossen Tempel veranstaltet wurde, was auch in dem guvédvoy liegt.
Dies erkliirt aber noch nicht die Worte ,xwdiy éoneraspévev®. Es ist klar,
dass der Sinn nicht sein kann ,ein Schaf mit einem wolligen Fliess®, wie
Engel es fasst; ebenso wenig scheint es mdglich, die Worte mit de Luynes zu
verstehen: ein Widder, der mit seinem ganzen Vliess bedeckt ist“ 7. Wenn
dies der Sinn der Worte sein konnte, so wiirde die Angabe allerdings ver-
stindlich sein; denn in Syrien haben wir eine Form des Cultus, in dem die
Opfer lebendig den Flammen iibergeben wurden. Wemn jedoch Lydus hiitte
sagen wollen, dass das Opfer mit Haut und Haar vom Feuer verzehrt wurde, so
wiirde er den Artikel zu %wdip gesetzt und fiir cuvéduvoy einen bestimm-
teren Ausdruck gebraucht haben. Endlich ist zu fragen, ob denn z®dtov von
dem das Tier umbhiillenden Schaffell gebraucht werden kann, und ob &oxe-
maopévoy auf die von Natur gegebene Umbhiillung hinweist? — Der Sinn
der itberlieferten Worte kann doch offenbar nur sein, dass das Schaf in ein
Schaffell gehiillt wurde, wenn man es als Opfer darbrachte, nicht etwa, dass
man das Fell auf dem Korper sitzen liess, oder dass man das Opferfleisch
in dasselbe einwickelte, bevor es auf dem Albtar niedergelegt wurde.

Wenn es das Fell einer anderen Tierart gewesen wiire, so liesse sich der
Ritus aus dem gleichen Grundgedanken erkliren, der auch bei dem rémischen

785) Duc de Luynes, Numismatique et inscriptions Cypriotes. Paris, 1852,
p. 5 £. [Kyprische Miinzen zeigen oft einen Widder; zuweilen wird die Aphrodite mit
dem Widder dargestellt (Fig. 9). Vergl die Abbildungen bei de Luynes: Tafel T (14
Miinzen), Taf. XII, 1 und Taf. V, 3. VI, 5. S. die Abbildungen 8. 201, Fig, 7 u. 8]
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Opfer der cervaria ovis zum Ausdruck kam, wobei die Vorstellung hervorge-
rufen werden sollte, dass das Schaf ein Hirsch sei. Denn das Anlegen eines
Fells hat in der alten Religion den Sinn, ein Tier mit einem andern, in
dessen Fell es emgehiillt ist, als identisch erscheinen zu lassen. Bhen deshalb
aber hat es gar keinen Sinn, ein Schaf noch in ein Schaffell zu hiillen. Ich
michte deshalb eine andere Lesung des Textes vorschlagen, die sich durch die
Veriinderung eines einzigen Buchstaben ergiebt, indem ich fiir ,Eoxemaopévoy “
neoreraspévor” lese . Damit gewinnen wir an sich einen guten Sinn, der
auch durch den Zusammenhang des Textes und durch Analogien empfohlen wird.

Die Bedeutung des Schaffells im antiken Ritual ist von Lobeck in
seinem Aglaophamus (1829) und von Preller in seinem Commentar zu den
Fragmenten des Polemo (1858) erklirt worden. Es erscheint stets im Zu-
sammenhang mit Siihneriten und mystischen Briiuchen: in den meisten grie-
chischen Beispielen hat der Brauch offenbar darin bestanden, dass die von
einer Schuld zu entsiihnende Person ihren Fuss, oder speciell ihren linken
Fuss, auf das Fell eines geopferten Widders setzte. Indes war dies nicht die
einzige Art, wie das Fell (x®2:0v) zur Anwendung kam. Nach dem Bericht
des Dicaearchus gab es in Thessalien einen cultischen Brauch. der bei
der grossten Hitze des Sommers ausgeiibt wurde, wobei die Verehrer zum
Tempel des Zeus Acraeus anf dem Pelion in neue Schaffelle gekleidet
emporstiegen . Als Pythagoras von den Priestern des Morgus auf Kreta,
gereinigt wurde, liess man ihn neben einem Wasser liegen — am Tage am
Meere, m der Nacht an einem Fluss —, wobei er in das Fell eines schwarzen
Schafes gehiillt war, und in schwarze Wolle gekleidet stieg er zum Grabmal
des Zeus hinab "*%. Zu Hierapolis ferner war das erste Opfer jedes Verehrers
ein Schaf. Nachdem der Opfernde von dem Fleische desselben genossen hatte,
legte er das Fell auf den Boden und kniete darauf, indem er Fiisse und Kopf
des Opfers auf seinen eignen Kopf emporhob. In dieser Haltung flehte er die
Gottheit an, sein Opfer anzunehmen. Hier ist ganz evident, dass die Ce-
remonie die Identifizierung des Opfernden mit dem Opfertier zum Ausdruck
bringt. Das Fleisch des Opfertiers hat er in seinen Leib aufgenommen und
mit dem Fell desselben bedeckt er sich. Es ist das gleichsam eine Umkeh-
rung der Idee der Stellvertretung im Opfer. Die direkte Symbolik des stell-
vertretenden Opfers, wobei das Leben eines Tieres an Stelle des Lebens eines
Menschen® angenommen wird, besteht darin, dass das Opfer behandelt wird,
als ob es ein Mensch wiire. So triigt auf Tenedos das miinnliche Kalb, das
dem Bakchus geopfert wird, den Kothurnus, und das Muttertier wird wie

786) [Gegen die Auffassung der Astarte als Schafgottin wendet sich Baudissin,
PRE®. 11, 157. Fiir die Conjectur lisst sich indes geltend machen, dass sie eine schwerere
Lesart gewinnt, die nur ans der Kenntnis des cultischen Brauches verstindlich ist. Die
Lesung Zoxemacpévov der Hss. (s. Wuensch, p. 119) beruht vielleicht darauf, dass der
Nomin. keinem Abschreiber mehr verstiindlich war.]

787) Fragm. Hist Graec. II, 262. [,'Ex dnpzc 22 tic 100 Spovg ®oouwig ...
Aidg "Axntaion iepov, B0’ 6 %ot RVYVAG GVATOATY AHTH TH GAPRALETRTOV ®ulpe avafaivonat tov
moAutdv of émgavéotato. wal tals MAtiutg dxpdlovisg, EmtheyHévieg Emi oD izpéwg, Evelwo-
pevor whdie Tpimoxa %eve.* Die Begriindung dieses Brauches ,wegen der Killte auf dem
Berge® ist wohl eine spiitere rationalistische Deutung.]

788) Porphyrius, Vita Pythag § 17. .Kerwg 8 émfiae totg Mépyon phorese
Tpeayel &vag tav [Bximv Saxthdwy, By Gv wat Exaddpdn i %epavvig Aldw. Eodsv pEv mupic
takatry menyig Ewtadeic, vintwp 82 mupk motupd Gpvetod pédavoc palAolc Eotepavwpivag. ¢
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eine Fran nach der Enthindung behandelt. In unserem Fall ist jedoch die
Symbolik die umgekehrte ; anstatt die Vorstellung zu erwecken, dass das Opfer-
tior ein Mensch sei, kommt im Ritual die Annahme zum Ausdruck, dass der
Mensch das Opfer sei und damit die siihnende Kraft des Opfers an sich selbst
zu unmittelbarer Wirkung bringe.

Wenn nun diese Form der cultischen Symbolik nicht bei der Entstindigung
eines einzelnen, sondern bei einem allgemeinen und dffentlichen Sithnecult zur
Anwendung kam, so liegt auf der Hand, dass die Priester als Vertreter der
Gemeinschaft, um deren willen das Opfer dargebracht wurde, diejenigen Per-
sonen waren, die das Fell des Opfers an sich tragen mussten. Wenn jedoch
mehrere Priester dabei mitwirkten und nur ein Opfertier dargebracht wurde,
so war es das Angemessene, nicht das wirkliche Fell des Opfers zu verwenden,
das jeweilen nur einer tragen konnte, sondern alle am Opfer Beteiligten in
Felle der gleichen Art einzukleiden. Dass dies auch im kyprischen Cultus
geschah, besagt der Text des Jo. Lydus, wenn man die von mir vorgeschla-
gene Conjectur annimmt. An dieser Stelle erhebt sich nun die Frage, ob
sich nicht der Text, der auf die Function der Priester im Cultus hindeutet;
bereits vorher entweder ausdriicklich auf die Priester bezogen hat oder doch
einen Hinweis auf sie einschloss. Rin solcher Hinweis bietet sich zugleich
mit der vorgeschlagenen Emendation des Textes.

Bei unserer Auffassung der Stelle ist zugleich die Annahme notwendig,
dass der beschriebene Ritus ein Siihnebrauch war. Das scheint sich
aus verschiedenen Griinden zu ergeben. Die Opfer des folgenden Tages waren
wilde Eber; und zwar wird dies durch eine Verkniipfung mit dem Adonis-
mythus erklirt, sodass der semitische Ursprung nicht zu bezweifeln ist. Auch
in Griechenland ist das Schwein das grosse Sithnopfer; aber in der semi-
tischen Religion ist das Schweineopfer nicht ein gewdhnliches Stthnopfer,
sondern ein ganz aussergewdhnlicher mystischer Brauch 7 Wenn nun das
Opfer des zweiten Tages ein mystisches und damit ein Sithnopfer in hichstem
Grade war, so dirfen wir mit Sicherheit annehmen, dass das Opfer am ersten
Tage kein gewdhnliches Opfermahl frohlichen Charakters war. Denn der
Mensch musste erst entsithnt werden, bevor er sich frohlich an den Tisch
seines Glottes setzen durfte, nicht etwa umgekehrt. Die syrischen und ro-
mischen Riten, die wir als Abarten des gleichen Brauches zu betrachten Grund
haben, waren offenbar Sithne- oder Reinigungsbriiuche. So finden wir, dass
sich in Rom die Frauen baden, was eine Form der Lustration ist, und dass
sie Myrtenzweige tragen, die reinigende Kraft hatten; denn zur Zeit des Ro-
mulus reinigten sich die Rsmer und Sabiner im Tempel der Venus Cloacina
mit Myrtenzweigen ™°. In dem syrischen Ritus, bei dem der Gottin Tiere
lebendig verbrannt wurden, ist der Sithnecharakter des Opfers unverkennbar ;
die Idee eines blossen Opferfestes ist hier vollig ausgeschlossen.

Fin weiterer Grund fiir den Siihnecharakter des Opfers kann in der Wahl
des Opfers gefinden werden; denn niichst dem Schwein war im Altertum der
Bock vielleicht das gebriiuchlichste Stindopfer™. Es ist sogar das Auftreten
von Widderkopfen und @hnlichem in alten Ornamenten daraus erklirt worden,

789) 8. oben S. 220 f.
790) Preller, Rom. Mythologie. 3. Aufl. I, 439.
791) Hesychius, s. v. "Acpodicia dypx.
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dass dem Tiere die Macht innewohnte, Ungliick abzuwenden ™2  Solche Or-
namente sind in der That drmotpémate. Doch hat es stets Bedenken gegen sich,
derartige allgemeine Argumente fiir die Deutung eines besonderen Rituals
zu verwerten; denn dasselbe Opfer kann in dem einen Ritus ein Siihn-
opfer, in dem andern ein gewdhnliches Opfer sein, und es folgt z. B. daraus,
dass dem Zeus ein Stier als Sithnopfer dargebracht wurde, noch durchaus
nicht, dass das gleiche Sithnopfer auch im Cultus der orientalischen Aphrodite
angemessen war. Aber betreffs der Opferung eines Schafes als Stindopfer haben
wir Beweise dafiir, dass sie nicht auf den Cultus einer Gottheit heschriinkt war.
Denn als Epimenides nach Athen geholt wurde, um die Pest zu vertreiben,
liess er ein schwarzes und ein weisses Schaf vom Areopag fortlaufen, wohin
sie wollten, und befahl, dass jedes dort, wo es sich niederlegen wiirde, der un-
benannten Gottheit der Stitte geopfert werde®. Diese Form der Entsiindigung
kam aus Kreta, das eine der Etappen war, iiber die orientalischer Einfluss
nach Griechenland iiberging, sodass auch dieses Beispiel unsere Beweis-
fithrung bekviiftigt. Dass in der That Schafe oder Widder als Siihnopfer auf
den Altiiven der orientalischen Aphrodite geopfert wurden, scheint sich aus
dem bereits erwiihnten Ritual von Hierapolis zu ergeben. Aus dem Poenulus
des Plautus erhellt ferner, dass das Gleiche in Karthago der Fall war; das
dort (V. 453) erwiihnte Opfer von sechs miinnlichen Liimmern ist dazu be-
stimmt, die zornige Gottin zu versohnen.

Diese Erorterungen werden, wie ich hoffe, geniigen, um meine allge-
meine Auffassung des kyprischen Ritus zu rechtfertigen und die vorgeschlagene
Verbesserung des Textes zu unterstiitzen. Das Opfer war ein Sithnopfer, und
das Schaffell (xw8iov) gehdrte mithin zu dem Ritual. In dem itberlieferten
Text aber ist der Gebrauch desselben véllig unverstindlich, withrend die Ver-
besserung zu Soxenaopévor einen Sinn ergiebt, der diesem Zuge den gleichen
Charakter verleiht, den er in analogen cultischen Briiuchen hat. Die inter-
essanteste Seite der Ceremonie tritt indes erst hervor, wenn wir sie mit einer
Thatsache in Zusammenhang bringen, mit der ich bhisher zuriickgehalten habe,
weil ihre Bedeutung von einer Theorie ilber das mystische und das Sithn-
opfer abhiingt, die bisher nicht allgemeine Annahme gefunden hat. Bin Schaf
oder der Kopf eines Schafes ist ein religitses Symbol, das sich ganz gewhnlich
auf kyprischen Miinzen findet. [Fig. 7 u. 8.] Kinzelne dieser Miinzen zeigen eine

Fig. 7. Fig. 8. Fig. 9.
Kyprische Miinzen. Kyprische Miinze.
Nach de Luynes, Numism. et inscript.  Nach de Luynes, PL V,
Cypriotes. PL I, No. 3. No. 3 und PL VI, No. 5.

792) Stephani, Compte rendu, 1869, p. 130 ff.

793) Diogenes Laertius, 1, 10, § 110: ,2aBiv mpifate péhovi te xab Asuni
Myoye mpog tov “Apsiov mayov. Kaweidev siooev iévar of poblowto, mpootdbug Tolg dxolobdolg
Svdo v mataxAiver adidy Excotov Hhty Th mpooriuovit de( ¢ vol oftw AfjEat & nomdy,
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Figur, die von den Numismatikern als Aphrodite erklirt wird, die sich an den
Nacken und das Vliess eines laufenden Widders anklammert. [Fig. 9.] Diese Dar-
stellung ist mit anderen verglichen worden, die offenbar orientalisch, allerdings
nicht kyprisch sind, bei denen Aphrodite auf einem Widder reitet %, Daraus
folgt, dass das Schaf auf Cypern das heilige Tier der Aphrodite- Astarte war.
Es ist in diesem Zusammenhang auch von Wichtigkeit, darauf hinzuweisen,
dass uns das Schaf hiufig in Darstellungen auf den Votivsiinlen begegnet, die
der Tanith —— einer Gestalt der Astarte — und dem Baal-Hamman geweiht
sind 7%, [Fig. 10.] Die Abbildungen auf dieser Art von Votivsiulen sind ver-
schiedener Art, bisweilen wird in ihnen ein
Opfer angedeutet *°. Offenbar handelte es
sich aber darum, eine Figur oder ein Symbol
der Gottheit darzustellen. Wenn Tiere ab-
gebildet werden, so sind sie offenbar der-
artige Symbole.

So finden wir Fische, die bekanntlich
der Astarte heilig waren, und deren Genuss
ihren Anhingern verboten war, den Stier
oder eine liegende Kuh als Symbol der
Astarte von Sidon, den Elephanten, der kein
Opfer war, das Pferd, das so oft auf kar-
thagischen Miinzen erscheint und sicher Sym-
bol einer Gottheit ist, wie es bisweilen auch
gefliigelt dargestellt wird. Aus diesen Ana-
logien ist zu schliessen, dass bei den Kar-
thagern wie auf Cypern das Schaf der Astarte
heilig und ihr Symbol war. Genau genom-
men miisste man eigentlich iiberall von einer
hesonderen Gestalt der Astarte sprechen;
denn da diese Gottin bei der weiteren Ent-
wickelung des fiir die semitische Religion
charakteristischen Synkretismus eine grosse Fig. 10.

Anzahl localer Gestalten in sich -aufnalm, Votivsiule der Ta“;;th aus Karthago.
so hatte sie dementsprechend eine grosse Gl

Anzahl von heiligen Tieren, von denen jedes an besonderen Heiligtiimern oder
bei besonderen Riten hervortrat. So ist die Tauben-Astarte besonders mit Askalon
verkniipft??’, die Kuhgottin mit Sidon, wo sie mit Europa, der Gattin des als

794) De Luynes, Numism. Cypr. Taf. V, 8. VI, 5. Vergl. Stephani, Compte-
rendu, 1869, ]1). 87.

795) Vergl. als Beispiele die Abbildungen in CIS. T, No. 398, 419 und eine ganz
iihnliche Votivsiiule aus Su‘icis bei Perrot und Chipiesz II, p. 258 [Fig. 194].

796) CIS. I, p. 282 f.

797) [Vergl. oben 8. 223 das mystische Taubenopfer im Astartecult. Insbesondere
ist die Taube auch das heilige Tier der kyprischen Aphrodite und erscheint als solches
ofter auf kyprischen Miinzen, die den Tempel zu Paphos darstellen (s. die Abbildung
oben S. 291, Fig. 8); ebenso trigt die milnnhiche Statue aus dem Tempel von Golgoi eine
Taube auf der linken Hand; vergl. P. di Cesnola, Tafel 21, und Colonna- Cec-
caldi, Monum. antiques de Chypre, Tafel II, dazu p. 53. Ohnef alsch-Richter,
Kypros, die Bibel und Homer. S. 281—288: Tauben und Taubengdttinnen in Kypros
und Mykenae.]
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Stier erscheinenden Zeus identifiziert wurde "*® und wo sie nach Philo von Byblus
den Kopf eines Stieres auf dem eigenen Kopfe trug *". [Fig. 11.] FEine andere
Gestalt ist die Schaf-Astarte. die ihre ur-
sprimgliche Heimat in Kanaan gehabt zu
haben scheint; denn Deut. 7, 13 wird
der Nachwuchs der Herden , A&ta-
roth der Schafe® genannt *°°. Kin Aus-
druck wie dieser, der aus der Religion
in das alltigliche Leben iibergegangen
ist und von den monotheistischen He-
briiern beibehalten wurde, ist ein sehr
altes Zeugnis fiir die Verkniipfung der
Astarte mit dem Schaf. Das lisst sich
unmoglich anders erkliren als dadurch,
dass man offen zugesteht, dass die As-
tarte in einer ihrer Gestalten urspriing-
lich die Form eines Schafes hatte, und
dass sie selbst einst als Schaf erschien,
wie sie in anderen Gestalten eine Taube
oder ein Fisch war.

Dagegen konnte man geltend ma-
chen, dass der Widder oder das Schaf
nicht das Symbol der Tanith sind, son-
dern des Baal-Hamman, der mit ihr
verkniipften miinnlichen Gottheit, der
auf einer Terracotta der Sammlung Barre
mit Widderhérnern dargestellt ist und
seine Hand auf den Kopf eines Schafes
legt. [Fig. 12.] Die oben erwithnte In-
schrift (CIS. I, 419) ist aber der Tanith,
nicht der Tanith und dem Baal-Hamman
gemeinschaftlich geweiht, woraus erhellt,
dass die begleitenden Symptome sowohl
fiir die Gottin wie fir ithren méinnlichen
(enossen angemessen waren.

Die Verwendung desselben Tier-
symbols fiir die miinnliche und weibliche
Gottheit ist durchaus begriindet; bei einer Gottin, die oft als androgyn vor-
gestellt wurde **', braucht man nicht einmal anzunehmen, dass ihr Symbol das
';'9_8)_L neian, De dea Syria, 4.

799) [Ueber die Astarte als Kuhgottin s. oben 8. 237 und den das. Anm. 515
mitgeteilten Text des Philo von Byblus. In der religiosen Kunst Syriens und Phiniciens,
die ganz von fgyptischen Einflissen abhiingt (s. Bd. Meyer, Gesch. des Altert. I,
§ 200 ff., und in ﬁoschers Mythol. Lexikon, I, p. 652), ist auch die Darstellung der
Astarte sowohl stilistisch wie hinsichtlich der Symbole véllig durch den Typus der Isis-
Hathor bestimmt. — Die oben gegebene Abbildung der phénicischen Astarte beruht auf
dem Versuch, die iilteste Darstellung derselben auf der Weihinschrift des Konigs Je-
hawmelech mit Hiilfe der wohl etwas jiingeren syrischen Broncestatuette aus der Col-
lection Péretié (bei Perrot u. Chipiez, III, p. 77) zu veconstruieren.]

800) [Vergl. oben 8. 237. ef. auch Bau dissin, PRE%. II, 157.]

80I) [S. unten 8. 348 Anm. 804.]

Fig. 11.
Phonizische Astarte.
Nach der Stele des Jehawmelek v. Gebal
und einer syrischen Broncestatuette.
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Schaf und der Widder das Symbol ihres Genossen war. In der That sind
aber die Schafsymbole auf den Votivsiulen der Tanith, die gewohnlich als

[/
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)

|
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Fig. 12.
Stele des Ba‘al-Hamman aus Karthago.
Nach Perrot und Chipiez III, p. 73, Fig. 25.

Widder bezeichnet werden, ungehornt und stellen vermutlich Schafe dar.
Andererseits sind alle wilden Schafe und viele geziihmte Rassen in beiden Ge-
schlechtern gehornt, sodass es keine Schwierigkeit hat, eine gehdrnte Schaf-
oottin zu denken. Das Dreieck mit einem Kreise dariiber und nach aussen
gebogenen Hornern, das sich gewShnlich auf den Votivsiulen der Tanith findet,
ist wahrscheinlich ohne Unterschied eine rohe Darstellung oder ein Symbol
des Gottes wie der Gottin. [Fig. 2.] Hier konnen die concay nach aussen ge-
kriimmten Homer weder Stierhorner noch die Horner des zunehmenden Mon-
des, sondern nur Widderhrner sein *°%.

802) [Fine iihnliche Gestalt zeigen einige Formen des rohen Steinpfeilers, der als
Symbol der Astarte ofter auf kyprischen Miinzen erscheint. Aus dem rohen, kegel-
formigen Stein (s. d. Abbildung Fig. 13) wird eine roh behauene Gestalt, bei der der
Kopf und zuweilen anch die Arme angedeutet werden. Zu der Fig. 13 abgebildeten
Miinze vergl. noch die Darstellung auf der Miinze oben 8. 291, Fig. 3, derselben iihn-
lich die interessante Miinze bei Guigniaut, Religions de antiquité, TV, 2. Tafel 54,
No. 205 (Fig. 4). Ich mdchte fiir die Deutung des Triangel vor allem auf die Statue
bei Ohnefalsch-Richter, Kypros, Tatel 51, No. 6 hinweisen, in der wir wohl
ein Astartebild haben. Das Dreieck mit dem Kreise dariiber erscheint mir danach als
eine Zeichnung, durch welche die konische, steinerne Astartestele im rohen Umnriss
wiedergegeben wird. Die ,Horner* sind dann die Arme, die auch bei der genannten
Stele nahezu rechtwinklig emporgestreckt sind.]
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Die kyprischen Mimzen, auf denen sich die Aphrodite in der Haltung
eines Schwimmenden an einen laufenden Widder anklammert, erinnert an die
Sage von Helle und dem goldenen Widder, aber
sie. haben auch in der Gestalt der Europa mit dem
Stier eine Parallele. Nach dieser Analogie miissen
wir daran erinnern, dass die miinnliche, mit dem Wid-
der verkniipfte Gottheit Hermes ist, und dass die
kyprische Gottin in androgyner Gestalt verehrt wurde,
die Theophrastus als Hermaphroditus bezeichnet.
Wir haben diesen androgymen Charakter der Gottin
bereits erwithnt, um aus ithm zu erkliren, warum die
Aphrodite von Paphos — und offenbar auch die pu-
nische — miinnliche Opfertiere vorzog. Fiir die An-
nahme, dass es die androgyne oder birtige Astarte
war, die besonders mit dem Widder verkniipft wurde,
ergiebt sich noch ein weiterer Grund. Auf einer der Siulen, auf denen die
Tanith unter dem Symbol eines Schafes abgebildet ist, lantet die Inschrift nicht,
wie gewohnlich ,Der Herrin Tanith®, sondern ,Meinem Herren Tanith® 503,
Wenn das kein Versehen des Steinmetzen ist, so deutet es auf dieselbe Er-
scheinung hin. Es scheint ferner nicht unwahrscheinlich, dass der stindige
Titel Sv= 2 ron, der so vielfach erdrtert worden ist, michts anderes bedeutet
als Tanith mit dem Antlitz des Baal — die birtige Gottin 5%

Fig. 13.
Kyprische Miinze.
Nach Perrot und Chipiez,
111, 270.

803) CIS. I, No. 419.

804) [Ueber den Cultus der kyprischen Aphrodite vergl. im allgemeinen B d.
Meyer, Gesch. des Altertums, II, § 146. Die Frage nach dem androgynen Charakter
der Gottheit ist eines der schwierigsten archilologischen und religionsgeschichtlichen
Probleme. Nach Macrob. Sat. III, 8 bestand auf Cypern der Cult einer mannweib-
lichen Gottheit, die als birtige Gottin dargestellt wurde. Dieselbe Quelle, die Macrobius
anfiihrt, liegt auch vor bei Servius, zu Vergil Il, 632. Ein Vergleich beider Stellen
lehl'p, dass ihre Angaben iiber die mannweibliche Aphrodite von Cypern siimtlich aunf
Philochorus zuriickgehen. Ausserdem aber wird eine birtige Aphrodite in Pam-
phylien erwiihnt von Jo. Ly d us, De mens. IV, 44 (Wuensch, 64): ,Tapovlor ol ndyove
Eyovany Etipmooy 'Acpoditnv motéé. Vergl II, 10 (Wuensch, 11): ,dg =at adty "Agpoditg
TV To0 Gppevog Ty Te 160 Hiheos Exovaw ghowé. Diese Angaben des Lydus fithren uns
in den orientalischen Astartecult zuriick, in dem wir die Wurzel fiir den lyprischen
Brauch werden sehen diirfen. Dieses mannweibliche Wesen (dppevéduavg, Lydus II, 11)
wird von den Griechen *Aggégitog genannt, nach Macrob. T11, 8 zuerst bei Aristophanes
(bei Servius ist nur ,quod *Agpsdoy vocant* {iberliefert). Das Bild einer miinnlichen
Aphrodite auf Cypern erwithnt Hesychius, s. v. ,’Azpéditog: 6 35 16 mept "Apododvia
Yevparhg dvdpu Ty deov Eoympetiodur iv Kimpp Aéyer Bel Suidas finden wir die An-
gabe, dass die Gottin biirtig dargestellt wurde s. v. *Aegodizg® mAdtiouor 28 adtiy el
yévatov Eyovoavt. Diese Angaben ruhen wohl nur auf litterarvischen Quellen secundiiren
Wertes. Auf Philochorus geht (bei Macrob. und Servius) noch die Angabe zuriick, dass
im Cultus der Gottheit die Miinner weibliche, die Frauen minnliche Kleidung trugen,
was man als Anpassung an den androgynen Charakter der Gottheit erklirt hat.

Diese Angaben der einzigen primiiren Quelle fiber den kyprischen Cult — des Philo-
chorus — sind nun an den kyprischenDenkmiilern nachzuprifen; der aus den
litterarischen und archiiclogischen Zeugnissen gewonnene Befund bildet dann erst das
eigentliche religionsgeschichtliche Problem. Die Dentung der kyprischen
Denkmiiler ist zuniichst deshalb schwierig, weil kein einziges eine inschriftliche Be-
zeugung triigt. Sodann aber zeigt ihr Kunststil eine Vermengung von Motiven der ver-
schiedensten Herkunft; sie sind also nicht ohne weiteres als Zengnisse fiir einen in sich
geschlossenen religitsen ldeenkreis oder als aus einem einheitlichen Cultus entstandene
Denkmiiler zu verwerten. Hs ist von E d. Meyer (Roschers Mythol. Lexikon, I, 654)
betont worden, ,dass unter den zahlreichen kyprischen Funden sich keine einzige bild-
liche Darstellung eines derartigen Wesens findets.
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Wenn demnach die kyprische Gottin eine Schafgdttin war, so stellt sich
in dem Ritus ein Siithnopfer dar, bei dem Priester, als Schafe verkleidet, der
Schafgottin ein Tier ihrer eignen Art darbringen. Die Ceremonie entspricht
also genau den romischen Lupercalia, einem Siithnopfer, das dem Pan, der
hier Tupercus genannt ward, dargebracht wurde. Das Bild des Lupercus auf
dem Lupercal war nackt und wurde in em Ziegenfell gehiillt *°%. Hier opferten
bei dem grossen Sithnfest am 15. Februar die Luperc, die denselben Namen
wie ihr Gott trugen, demselben Ziegen und liefen, mit Lehm heschmiert und
mit Ziegenfellen umgiirtet, nackt um die Stadt, wobei sie die Frauen, die an
den Segnungen des Brauches teilzuhaben wiinschten , mit Riemen schlugen,
die aus den Fellen der Opfer geschnitten waren und februa hiessen ‘.

Beide Opfer sind vollkommene Typen fiir die ilteste Form des saera-
mentalen Sithnemysteriums, bei dem die Verehrer ihre Verwandtschaft mit
der Tiergottheit zum Ausdruck bringen und als Opfer ein Tier yon derselben
Art darbringen, dessen Opferung — ausser bei diesen Stihnebriiuchen — ein
Frevel sein wiirde.

Eine Darstellung der birtigen Gottin will indes Palma diCesn ola (Dentsche
Uebers. von Stern, p. 111) in der Colossalstatue aus Golgoi sehen (Abbildung bei C e s-
nola, The antiq. Taf. 21). Ich kann jedoch die Gtesichtsziige derselben micht filr . ge-
wissermassen weiblich® halten; vielmehr ist nach der realistischen Ausfiihrung der Mus-
kulatur, z. B. der Arme, offenbar die Darstellung einer minnlichen Gestalt beab-
sichtigt. Vor allem aber zeigt diese Statue bereits eine hochentwickelte Technik der
Plastik, und daneben beweisen andere, besonders sicher weibliche Figuren, eine Fihig-
keit in der Charakteristik, dass man auch bei diesem Bilde eine schirfere Ausprigung
des weiblichen Charakters erwarten sollte Svergl. dafiir z. B. Cesnola, Antiquities,
Tafel 14, 15, 18, 29 mit Taf. 16, 17, 80). Ich médchte deshalb lieber mit Colonna-
Ceccaldi, Monum. antiques, p. 53 (cf. Tafel IT) annehmen, dass diese Statue einen
Priester darstellt, der wohl fiirstlichen Geschlechtes war. 2

Indes scheint die Vorstellung von einem andro gynen Wesen (ob einer Gottheit ?)
fiir Kypros wenigstens durch ein Terracottabild beiOhnefalsch-Richter, Kypros,
Taf, XXXVI, 1 bestiitigh zu werden; Ohnefalsch-Richter (Teil I, p. 146, Anm. 2) setzt es
in die Zeit von 1200—1000 v. Chr. Darstellungen einer birtigen Aphrodite werden
unter den kyprischen Funden bei Cesnola-Stern, p. 402, erwithnt; doch bezweifelt Ed.
Meyer ihre Deutung. Anch Ohnefalsch-Richter giebt Taf. CV, 8 ein Bild, das er als
Darstellung der birtigen Aphrodite (T. L p. 300) fasst. Doch liegt hier offenbar
pine Nachbildung des #gyptischen Motivs des Sphinx vor. Somit scheint mir unfer
den zahlreichen kyprischen Funden die Darstellung einer biirtigen Aphrodite bisher
nicht mit Sicherheit nachgewiesen zu sein.

Unfraglich aber lebte im Cultus von Cypern die Vorstellung von einer androgynen
Gottheit. Hochst wahrscheinlich ist diese aber durch theologische Reflexionen ausge-
bildet, die ihre Anregung aus der kyprischen Mischeultur gewannen, die auch fiir die
Religion ein Zusammenwachsen heterogener (Gestalten zur Folge hatte. Solche Misch-
gestalten waren bereits von der dgyptischen Theologie ausgebildet. Die _ biirtige®
Astarte setzt eine complicierte. Cultur- und Religionsentwickelung voraus; sie wird
schwerlich der Volksreligion, sondern dem cultisch-theologischen System angehoren.
Vergl. Ed. Meyers Art. . Astarte® in Roschers Mythol. Lexikon, I, 645~655§L

805) Justinus, Epitoma hist. philip. Pompei Trogi (ed. Ruehl) lib. XLIIL 1, 7
[.ipsum dei simulacrum nudum caprina pelle amicta est, quo habitu nune Romae Luper-
calibus decurritur®. Vergl. hierzu Prellexr-Jordan, Rém. Mythologie, 3. Aufl. (1881),
1. 387—391].

806]] [Denselben Brauch finden wir auch im romischen Junocultus. cf. Preller-
Jordan, Rém. Mythol.? I, 273.]
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